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N T ER S UCAHLU N G E N

Erwagungen zur Herkunft der Didache*

von Alfred Adam

Die Frage, wo die Didache in ihrer auf uns gekommenen Gestalt ge-
schrieben sei, ist in der Forschung bisher mit dem Hinweis auf die beiden
Mbéglichkeiten Agypten oder Syrien beantwortet worden. Eine Klirung des
Problems ist nicht erreicht, auch wenn sich heute die Mehrzahl der Stimmen
fiir Syrien ausgesprochen hat. Von diesem Stand der Forschung! ist auszu-
gehen, wenn wir zu einer begriindeten Losung kommen wollen. Die latei-
nische Doctrina Apostolorum, die den Abschnitt der ,zwei Wege® umfafit,?
mag vorerst beiseite gelassen werden, da sie fiir sich steht; ganz {ibergangen

* Im Auszug vorgetragen in der kirchengeschichtlichen Sektion des Theologen-
tages zu Berlin-Spandau am 5. Januar 1956. Das damalige Ergebnis, iiber das

ThLZ 81, 1956, Sp. 353 fl. und ZINW 46, 1955, S. 266 berichtet ist, hat auf- 3

grund der Untersuchung weiterer Quellen (der Chronik von Arbela und der
rabbinischen Zeugnisse) in einem Punkte abgeindert werden miissen: als Datie-
rung ist nicht mehr die Zeit zwischen 70 und 90, sondern das Jahrzehnt zwi-
schen 90 und 100 vorgeschlagen.

Ubersicht itiber die Forschung und ihre Ergebnisse: 1. A. Harnads, Geschichte
der altchristlichen Literatur bis Eusebius I 1, Die Uberlieferung und der Bestand,
Leipzig 1893, S. 86—92; II 1, Die Chronologie, Leipzig 1897, S. 428—438. —
2. A. Ehrhard, Die altchristliche Literatur und ihre Erforschung von 1884 bis
1900, I, Die vornicanische Literatur, Freiburg 1900, S. 37—68. — 3. F. Cabrol
und H. Leclercq, Reliquiae liturgiae antiquissimae, sectio altera, Ab aevo apo-
stolico ad pacem ecclesiae (Monumenta ecclesiae liturgica 1 2), Paris 1913,
S. XII—XLV. — 4. H. Leclercq, Artk. Didaché, DACL IV 1, Paris 1920,
Sp. 772—798 (ausfithrliche Lit.-Zusammenstellung). — 5. K. Bihlmeyer, Die
Apostolischen Viter, SQS, Tiibingen 1924, S. XII—XX. — 6. E. Hennedse,
Neutestamentliche Apokryphen, Tiibingen 21924, S. 555—560. — 7. W. v.
Christ, Geschichte der griechischen Literatur, umgearbeitet von W. Schmid und
O. Stihlin II 2, Handbuch der Altertumswissenschaft, hg. v. W. Otto VII 2,2,
Miinchen 1924, S. 1235—1238. — 8. F. E. Vokes, The Riddle of the Didache:
Fact or Fiction, Heresy or Catholicism? London 1938. — 9. J. M. Creed, The
Didache, JThSt 39, 1938, S. 370—387. — 10. James A. Kléist S.J., The Di-
dache newly translated and annotated, Ancient Christian Writers VI, West-
minster und London 1948, S. 3—14; 151—166. — 11. B. Altaner, Patrologie,
4, Aufl. Freiburg 1955, S. 37—40. — 12. W. J. Philbin, The Didache and the
Critics, The Irish Ecclesiastical Record 77, 1941, S. 19—39.

2 Lateinischer Text nach der Ausgabe von J. Schlecht: H. Lietzmann, Die Di-
dache, KIT 6, 1948, S. 3—9 (am Fufl der Seite).
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2 Untersuchungen

werden soll die georgische Version,® da ihre Herkunftsverhiltnisse reichlich
dunkel sind. Aus Agypten und Syrien dagegen liegen klare Bezeugungen
tiir ein Weiterleben der Didache vor, und ihnen soll nachgegangen werden.

15

Wenden wir uns zunachst den dgyptischen Dokumenten zu. Unberiick-
sichtigt bleiben soll der griechische Oxyrhynchos-Papyrus 1782, der aus
dem spiten 4. Jahrhundert stammt; aus ithm kann nur das uns auch aus
den anderen Zeugen bekannte Vorhandensein des Zwei-Wege-Stiidkes in
Gestalt einer Rezension des Bryennios-Textes erschlossen werden,

1. Noch nicht geniigend untersucht ist dagegen das koptische Fragment,
also der Oxyrhynchos-Papyrus 9271; es ist nach der verdienstvollen, aber
naturgemifl unzulinglichen Erstausgabe G. Horners in einwandfreier Form
herausgegeben und zufriedenstellend iibersetzt worden durch Carl Schmidt;*
die endgiiltige Ausgabe zusammen mit einer begriindeten und kommentier-
ten franzosischen Ubersetzung ist L.-Th. Lefort zu verdanken.® Das Frag-
ment hat faijumischen Sprachcharakter und entstammt dem 5. Jahrhundert,
wie Horner und Schmidt iibereinstimmend festgestellt haben; Schmidt neigt
anscheinend dazu, es dem Ende des 5. Jahrhunderts zuzuweisen, wihrend
die Experten des Britischen Museums auf die Zeit um 400 gehen wollten.®
Der Text umfafit den Ausschnite 10, 3b bis 12, 2a und trigt das Geprige
einer wenig sorgfiltigen, unausgefeilten Niederschrift. Schmidt meint, daff
das Fragment eine Abschrift zu liturgischen Zwecken darstelle, bringt
dafiir aber keine Begriindung bei. Das Textstiids endet mitten auf der
Seite, hat also nie weiter gereicht als bis 12, 2, wihrend sein Anfang mitten
im Satz beginnt, also wahrscheinlich mindestens ein weiteres Blatc voraus-
setzt, wenn nicht gar der gesamte fehlende Anfangsteil vorausgegangen ist.

3 Gr. Peradze, Die ,Lehre der zwolf Apostel® in der georgischen Uberlieferung
(ZN'W 31, 1932, S. 111—116). Auch die hauptsichlich von Connolly und Vokes
vertretene These, die Didache sei montanistischen Ursprungs, wird im folgen-
den nicht behandelt; sie ist in iiberzeugender Weise zuriickgewiesen worden
durch W. J. Philbin, den jetzigen Bischof von Clonfert in Irland, dem ich fiir
die freundliche Uberlassung seines unter Anm. 1, Nr. 12 aufgefiihrten Auf-
satzes zu Dank verpflichtet bin. Der von thm S. 20 aufgestellten Forderung ist
zuzustimmen: ,The difficulty is not to find something characteristic and
outstanding to fasten on, but rather to fit into any known environment the
odd elements that are apparent.®

| * G. Horner, A new Papyrus fragment on the ,Didache® in Coptic (JThSt 1924,

v 5.225—231). C. Schmidt, Das koptische Didache-Fragment des British Museum

(ZN'W 24, 1925, S. 81—99).

L.-Th. Lefort, Les péres apostoliques en copte (CSCO 135/136), Louvain 1952.

Der Band enthilt die bisher bekannt gewordenen Fragmente des Pastor Her-

mae, der Didache, der pseudoklementinischen Briefe Ad virgines (von Lefort

»de virginitare® iiberschrieben), der Ignatiusbriefe, der Mirtyrerakten des Igna-

tius und des Gebetes Herons, des Nachfolgers des Ignatius. Im Textband

S. IX f. erzdhlt Lefort, wie er 1923 in Kairo auf das Fragment stiefl.

4. Schmidt, Si82 -
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Adam, Erwagungen zur Herkunft der Didache 3

Aus dem Hufleren Befund, ,dafi das Papyrusstiics hinten und vorn intakt
erhalten ist®, folgert Schmide, ,dafl auch der tiberlieferte Text, so weit der
Abschreiber in Frage kommt, niemals einen gréfieren Umfang gehabt hat®.’
Aber dieser Schluf beruht auf der unbeweisbaren Annahme, daff dem vor-
handenen losen Papyrusblatt, bei dem es sich nach der einleuchtenden Ver-
mutung C. Schmidts um ,einen Makulaturfetzen einer Papyrusrolle“ han-
delt, kein gleiches loses Blatt vorangegangen sei. Das Problem muff in der
Schwebe gelassen werden. Nur eine der Vermutungen Schmidts wird-aus-
geschlossen werden diirfen: dafl die Abschrift zu liturgischen Zwecken habe
dienen sollen. Die Verwendung von losen Blittern wird bei einem solchen
Zwedk geradezu unverstindlich, wihrend dieser Umstand dann, wenn es
sich um einen Ubersetzungsentwurf handelt, ganz ungezwungen erklirt
werden kann, Nicht die Abschrift einer koptischen Vorlage ist anzunchmen,
sondern ein anderer Vorgang: die Blitter mit der fertigen Ubersetzung
sollten ihrerseits als Abschreibevorlage dienen und konnten danach weg-
geworfen werden, durften also auf Makulatur geschrieben sein.
Andererseits ist die sachliche Nihe mancher Ziige der koptischen Litur-
gie zu der in der Didache sichtbar werdenden Traditionslinie durchaus
zuzugeben; aber diese Beobachtung reicht nicht zu einer Antwort in der
vorliegenden Einzelfrage aus. Unser Fragment enthilt die Vaterunser-
Doxologie, und diese zweigliedrige Fassung (5 ddvaus »ai % d65a Did 8,
2; t-lom men p-edu kopt.) findet sich in der Hauptgruppe der saidischen
Versionen und in der faijumischen Version. Daneben kommt im Saidischen
allerdings auch t-¢om men p-amahte vor (also, da amahte ,Macht* den
Sinn ,Herrschaft* hat, 4 ddvame xal 9 Pacilela), so dafi Knopfs Er-
klirung, die von Nestle bei Mt 6,13 wiederholt ist, alle &gyptischen
Ubersetzungen des saidischen und faijumischen Bereichs lieflen # faocileia
aus, einzuschrinken ist.® Die Vergleichbarkeit der liturgischen Stufe ist
offenkundig, kann aber wohl kaum auf den unmittelbaren und ausschliefi-
lichen Einflufl der Didache zuriickgefithrt werden, da im tibrigen Text des
Vaterunsers keine Gleichartigkeit besteht. An zwei Stellen, wo der Didache-
Texy eine Abweichung von Mt 6 zeigt, schlieft sich die iltere saidische
Version an Matthdus an: in der Anrede heifit es ,in den Himmeln®, und
in der fiinften Bitte ist der Plural 7a dgpeidyjuara sinngemif durch den
gleichwertigen Relativsatz ,was gegen uns vorliegt wiedergegeben. Die
einzige Ubereinstimmung, die in der fiinften Bitte mit dem Prisens ,,wir
vergeben® vorhanden ist, kann nicht als Abhingigkeit gewertet werden.

7 C. Schmidt, S. 81.

8 Text bei G. Horner (s. Anm. 12) zu Mt 6,13; den herrschenden Text druckt
ab W. Till, Koptische Grammatik, Leipzig 1955, S. 259, wihrend G. Stein-
dorff, Koptische Grammatik, Porta ling. orient. 14, Berlin 1904, S. 63* den
Text der zweiten Gruppe wiedergibt. Abdruck der faijumischen Version: J.
David, Revue biblique 1910 = Maspero, Recueil de travaux II, daraus bei
W. Till, Chrestomathie zum faijumischen Dialekt; diesen Nachweis verdanke

ich der Giite W. Tills.



4 Untersuchungen

Dieser Tatbestand erlaubt den Schlufl, daf die Didache selbst nicht als
literarische Vorstufe der koptischen Bibel zu beurteilen ist.

2. Welcher Text liegt dem koptischen Didache-Fragment zugrunde? Aus
cinzelnen stilistischen Beobachtungen hat C. Schmidt folgern zu miissen
geglaubt, daR der faijumische Fragmententext unmittelbar aus dem Grie-
chischen iibersetzt sei. Auch Lefort nimmt hinter der von ihm vorausgesetz-
ten saidischen Vorlage, die der Schreiber in seinen faijumischen Dialekt
umgesetzt habe, einen griechischen Grundtext an. Die genauere Unter-
suchung der sprachlichen Gestaltung scheint mir jedoch in eine andere
Richtung zu weisen.

In der ersten Zeile heiflt es: ,. . .] sie den Kindern der Menschen zur
%ihet.~ Das Wort $ibét kommt sonst nur, und zwar in spiten Texten, als
Bezeichnung der siidwestlich von Alexandrien gelegenen Wiiste vor und
bedeutet vielleicht ,,Zisterne des Nordens® oder ,Nordoase“;® das ist hier
zweifellos nicht gemeint. So kime der Ausweg in Betracht, eine Fliichtig-
keit anzunehmen, was angesichts der iibrigen Fliichtigkeitsfehler des Textes
keine Schwierigkeit in sich schlgsse. Zwei Mdglichkeiten der Deutung bieten
sich an. Die erste ist von Lefort vorgelegt: es handelte sich um eine Ver-
lesung aus einem vorauszusetzenden sinhét, ,satietas cordis“.'” Doch mufl
dabei mit einem erheblichen Lapsus gerechnet werden, so daf die zweite
Méglichkeit cher in Betracht kommt, $ibet in Einklang mit der grammati-
kalischen Haltung des ganzen Fragments als gleichbedeutend mit 5 nhét auf-
zufassen und dann mit , Trauver des Herzens®, also ,Kummer® zu iibersetzen.
Das Problem dieses Wortes liegt in der Frage, was der koptische Ubersetzer
damit hat sagen wollen, also welches Wort seiner Vorlage damit wieder-
gegeben sein soll. Der Bryennios-Text hat dndlavois; zu diesem griechi-
schen Wort aber fiihren keine Wege. Wenn dagegen die Vorlage syrisch
gewesen ist, wire es denkbar, daff er das Wort tukka vor sich gehabt hat.
tukka bedeutet je nach dem Subjekt ,Nieflung® oder ,Schaden, Bedriik-
kung“;"* der Kopte hat anscheinend von seinem asketischen Standpunkt aus
,Schaden® verstanden und dementsprechend ,Kummer® ibersetzt.

Wichtiger jedoch als diese Stelle, bei der das Ergebnis ein non liquet
bleibt, ist der Ausdruck ,den Kindern der Menschen®, enen-séri enen-romi.
Schmidt fiihrt die Wendung auf die Absicht des Ubersetzers zuriick, eine
liturgische, der biblischen Redeweise angedhnelte Sprachgestalt herzustellen.

9 Im Koptischen kann nur die spitere Form $ihét so gedeutet werden, die Schrei-
bung beruht also wohl auf Volksetymologie; die iltere Form Siet ist bisher
unerklirt geblicben (Crum, A Coptic Dictionary, Oxford 1939, 5. 548 b).
Jxiiris ist die griechische Wortform, die im Syrischen mit ’eskitis wieder-
geseben wird; Thomas von Marga (um 850) braucht dagegen die Form ‘esketé
(P. Bedjan, Acta Martyrum et Sanctorum, Bd. 7, Paradisus patrum, Paris 1897,
S. 308 und VI: bei Brodkelmann, Lexicon Syriacum, ist das Wort nicht verzeich-
net). Im Lateinischen heiflt die Gegend Scithium (Rufin, Historia Monachorum,
MPL 21, Paris 1878, col. 453 C). Vgl. weiter: E. White, JThSc 23, 1924, S. 94.

10 1, -Th. Lefort, CSCO 136, S. 25.

11 C, Brockelmann, Lexicon Syriacum, 21928, S. 822b.
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Diese Behauptung ist jedoch durch Beispiele vergleichbarer Art nicht belegt
und reichlich unwahrscheinlich. Der griechische Text hat drdowmowc, und
das miiflte bei einer Ubersetzung aus dem Griechischen ins Koptische mit
enen-romi wiedergegeben sein. Wird aber bei der Vorlage der Wortlaut
,den Kindern der Menschen® vorausgesetzt, dann ist der Schluf auf eine
semitische Sprachgestalt unausweichlich. Von hier aus wird es wahrschein-
lich, daf} der koptische Ubersetzer eine syrische Vorlage benutzt hat. Als
Wortlaut an dieser Stelle ist dann la-bnai-nasa vorauszusetzen.

Der Ausdruck pagavadda ist mit p-gois af-i, ,der Herr ist gekommen®,
iibersetzt. Das ist erstaunlich, da die aus dem griechischen Text geflossenen
koptischen Ubersetzungen des Neuen Testaments das Wort papavada bei
1. Kor 16,22 stets buchstabengetreu iibernehmen und nicht den Versuch
einer Ubersetzung machen; so in der saidischen!® und cbenso in der
jiingeren bohairischen Version.'* Bei der letztgenannten bieten nur einige
doppelsprachige (koptisch-arabische) Handschriften eine arabische Inter-
lineariibersetzung. Vier Handschriften, die aus dem 13., 14. und 15. Jh.
stammen, sagen ,bis zum Kommen des Herrn“; zwei spitere Glossatoren
einer Handschrift des 13. Jh. und cine wohl von ihnen beeinflufite Hand-
schrift des 18. Jh. erkldren: ,soeben ist der Herr gekommen®; eine vom
Jahre 1357 datierte Handschrift sagt: ,unser Herr wird kommen®, wih-
rend eine Handschrift des 13. Jh. den Text hat: ,soeben ist unser Herr,
Jesus der Christus, gekommen.* Einer der schon verzeichneten Glossatoren
der Handschrift aus dem 13. Jh. fiigt hinzu: ,Und dieser Ausdruck ist
syrisch, und seine Form in der syrischen Sprache ist moranetd, gekommen
ist der Herr.“ Nur eine der bei Horner benutzten arabischen Handschriften
bringt die Umschreibung ,maranata®. Die arabischen Ubersetzer haben
also den Sinn der Formel gekannt und ihn dem Leser mitgeteilt; ihre
Kenntnis floff aus der Nihe der arabischen Sprache zum Syrischen. Die
koptischen Ubersetzer dagegen hatten angesichts der Fiille griechischer Lehn-
worte in ihrem Sprachgebrauch kein Bedenken, ein Wort, das der griechische
Text brachte, unverindert zu iibernehmen. Aus diesem Tatbestand ist zu
folgern: Hitte der Ubersetzer des Didache-Fragmentes einen griechischen
Text vor sich gehabt, so wire er der Ubung seiner Bibeliibersetzung gefolgt
und hitte die Umschrift maranata gebracht; die Tatsache, daff er ohne
weitere Erlduterungen Gibersetzt ,der Herr ist gekommen®, lifit sich nur
verstehen, wenn eine syrische Vorlage vorausgesetzt wird. In ihr konnte
ja der Ausdruds, sobald die Worttrennung maran etz angenommen wurde,
unschwer als vollstindiger Satz mit perfektischem Pridikat erkannt wer-
den. Bei dieser Uberlegung ist es unerheblich, ob die Ubersetzung dem
urspriinglichen, in der Didache vorauszusetzenden Sinn des Ausdrucks

12 The Coptic Version of the New Testament in the Southern Dialect, otherwise
called Sahidic and Thebanic, ed. G. Horner, vol. IV, Oxford 1920, S. 430 f.
1% The Coptic Version of the New Testament in the Northern Dialect, other-
isvise ca{lled Memphitic and Bohairic, ed. G. Horner, vol. ITI, Oxford 1905,
. 224 1,



6 Untersuchungen

linguistisch gerecht wird oder nicht; sic entspricht jedenfalls einer damals
vorhandenen, auch bei Chrysostomus nachweisbaren Tradition.'*

Auch die Stelle Did 11,11 ldBt sich im koptischen Text bei der An-
nahme einer syrischen Grundlage befriedigend deuten, wihrend bei An-
nahme einer griechischen Vorlage, also des Bryennios-Textes, die Gestalt
des koptischen Textes nur als umbiegende Anpassung verstanden werden
kann. Die Stelle lautet in wortlicher Ubersetzung: , Jeder wahre Prophet
(mwoogifrys), der erprobt (dosudlewy) worden ist, indem er eine weltliche
(00 uxéy) Ubetlieferung (wapddooic) in der Kirche (éxxAnoia) lehrt und
bezeugt, der soll bei euch nicht gerichtet werden, sondern sein Geriche ist
bei Gott, In dieser Weise haben auch die Propheten (mpogijrys) der (alten)
Zeiten gehandelt. Lefort entscheidet sich fiir folgende grammatikalisch
e¢benso gut mogliche Ubersetzung: ,Tout prophéte qui est reconnu vrai,
mais qui enseigne et approuve dans PEglise des traditions profanes, ne doit
pas étre jugé parmi vous, mais son jugement est devant Dieu; cest ainsi
aussi que les prophétes agirent autrefois.“ Die Ubersetzung, die C. Schmidt
gegeben hat, lautet an einigen Stellen anders, ist aber nach dem obigen zu
verbessern: , Jeder Prophet, wahrhaftig, der erprobt, der lehrt und bezeugt
eine weldliche Uberlieferung in der Kirche, der soll bei euch nicht gerichtet
werden, sondern (sein) Gericht ist bei Gott. Also haben auch gehandelt die

14 Als Merkwiirdigkeit sei verzeichnet, daf mir bei einem Besuch des syrischen
St. Markus-Klosters in Jerusalem im September 1954 der dortige Bibliotheks-
sekretarius, ein arabisch, syrisch und englisch sprechender Ménch, den Ausdruck
aufs bestimmteste mit ,moran ote®, in westsyrischer Aussprache und mit Pén-
ultimabetonung, wiedergab, also partizipial: ,Der Herr ist im Kommen.“ Er
lehnte die perfektische Deutung, also die Lesung ,moran eto®, die ich ihm vor-
schlug, mit allen Zeichen des Entsetzens ab und verwarf die imperativische
Lesung ,morand to“ als licherlich. — Dazu ist zu bemerken, dafl vom rein lin-
guistischen Standpunkte aus die imperativische Lesung (in der Ublichen alten
Vokalisierung) mardna ta am wahrscheinlichsten ist, wihrend die perfektische
Lesung maran ‘eta und die partizipiale Lesung maran ‘até hinsichtlich der zu
iiberwindenden Schwierigkeit auf gleicher Stufe stehen. Den heutigen Stand der
Forschung, bei dem die partizipiale Lesung noch nicht diskutiert wird, stellt
dar K. G. Kuhn s. v.,, ThW IV, S. 470—475. Dariiber hinaus ist hinzuweisen
auf die partizipiale Form ‘alaha ’ate im Test. Adae, Patr. Syr. II 1345, 16
Kmosko, und auf die perfektische Form p-sotér af-i ,der Erloser ist gekom-
men®, mit der die kultische Gegenwart des Heilbringers Mani anscheinend
beim Bema-Fest beschrieben werden sollte und die ohne engen Anschluff an die
Ubung der Gemeinden zwischen Susa und Seleucia-Ktesiphon doch wohl nicht
denkbar ist- (C.R. C. Allberry, A Manichaean Psalmbook, Stuttgart 1938, S.
165,7). Zu der patristischen Deutung (0 #dgros 5jAder) vel. C. Schmidt, ZN'W
1925, S. 98; zu der partizipialen Deutung in der nestorianischen Liturgie des
Addai und Mari (Brightman S. 284) und zu den éM%:-Rufen in den apo-
kryphen Apostelakten sowie in den Liturgien vgl. E. Peterson, Uber einige
Probleme der Didache-Uberlieferung (Rivista di Archeologia Cristiana 27,
Roma 1951, S. 60, Anm. 80; S. 61, Anm. 86). Die partizipiale Form ist dem
Sinne nach fraglos mehr prisentisch als futurisch, wenngleich sich das Partizip
in seiner Bedeutung stets nach dem Tempus der im Satz gebrauchten Wort-
form richtet.
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Propheten der (Vor)zeiten.“!* Der Sinn der Stelle ist mit 1. Thess 5,21
verwandt: auch die Propheten sollen gepriift werden, und ihre Autoritdt
ist erst gesichert, wenn die Priifung gut ausgeht. Der Gedankengehalt des
gnomischen Satzes Rom 14,22 ist mit zu bedenken. Im philosophischen
Griechisch des Sextus Empiricus hat dedoxuacuévos die nichste Sinnstufe
erreicht: es bedeutet ,Autoritit besitzend®. Vom Koptischen aus konnte
auch ibersetzt werden ,der geheiligt worden ist“, da hier doxiudleodar
die Bedeutung von dyidleodar angenommen hat.'® Wichtiger aber als diese
Sinnverdeutlichung ist die als sicher zu betrachtende Feststellung, dafl der
gesamte Wortlaut der Stelle nicht aus dem Bryennios-Text iibersetzt sein
kann. Dessen Einschrinkung u#) didderxwy ¢ mowiy Soa adroc mowei fin-
det sich im koptischen Text nicht, vielmehr ist das genaue Gegenteil gesagt:
der Prophet lehrt und bezeugt seine Praxis. Auflerdem enthilt der kop-
tische Text das Wort mapddoois, das in den gegenwirtigen griechischen
Text nicht hineinpafit und nur nach eingreifend verindernden Konjekturen
unterzubringen wire.”” Wird dagegen eine syrische Vorlage angenommen,
kann die Formulierung des koptischen Fragments verstindlich gemacht
werden. Im Syrischen gibt es nimlich ein Wort, das als griechisches Aqui-
valent die beiden Begriffe mowsiv und magadiddvar hat: ‘aslem.’® Dafd es
sich bei dem Aquivalent mapadidévar nicht um eine seltene Randbedeu-
tung handelt, zeigt die friihe Verwendung des passivischen eStelem (Etpe‘el)
fir mapedddy Mt 11,27 Der Zusammenhang, in welchem die abge-

L - Th, Lefore, €SCO 156, 527 .5/ C. Schmidt, ZINW 1925, S 89'L.

16 W. Theiler, Porphyrios und Augustin (Schriften der Konigsberger Gelehrten
Gesellschaft, Geisteswissenschaftliche Klasse, 10. Jahr, H. 1), Halle 1933, S. 9.
— W. E. Crum, Copt. Dict. S. 399 b. 3

17 W. Till, Die gnostischen Schriften des koptischen Papyrus Berolinensis 8502,
TU 60, Berlin 1955, S. 14: ,,Es kommt zwar im allgemeinen oft vor, dafl beim
Ubersetzen aus dem Griechischen ins Koptische fiir ein den Kopten weniger
bekanntes griechisches Wort ein anderes, im Koptischen geliufigeres griechisches
Wort gesagt wird.“ Aber diese Moglichkeit scheidet hier aus, wo fiir maoddoois
kein Aquivalent im Bryenniostext vorhanden ist. Zum allgemeinen Problem
der Ubersetzungstechnik vgl. A. Bshlig, Die Fortfiihrung der Arbeit am Lexikon
der griechischen Wérter im Koptischen (Wissensch. Zeitschr. der Martin-Luther-
Universitit Halle-Wittenberg, Ges.-Sprachwiss. Reihe, Jahfg. V 4, 1956, S. 655)
und F. C. Burkitt, Pistis Sophia again, JThSt 26, 1925, S, 396.

18 A. Oepke, Art. xpdmwew, ThW III, S. 997, Anm. 180; hier ist selam in $elam

zu verbessern. Did 11, 11 lautet: as 8¢ moopirys dsdoxiunouévos, alydwds, moi-

@V els @voTIEIOY ROOULHOY Exxincias, ut Oddoxwy OF moteTv, doa avTos moi-

&l, 00 xoudrjceTon i@’ Dudv: pwert Ool yao Exer Ty xolow: @oavtws yio Emoinoay

zai of dpyaior moopirar. — H. Greeven, mit dem ich die Probleme der vorliegenden

Studie durchsprechen konnte, macht mich darauf aufmerksam, daf die Formu-

lierung woweiv el ganz ungewdhnlich ist und auf irgend eine Bruchstelle im

Gedankenablauf hinweist. In der Tat bedarf die formale Verwandtschaft zu

Luk 22, 19 (1. Kor 11, 24. 26) noch einer niheren Untersuchung (vgl. H. Schlier,

Die Verkiindigung im Gottesdienst. Die Zeit der Kirche, Exegetische Aufsitze

und Vortrige, Freiburg 1956, S. 248).

Sowohl die sinaitische und curetonische Syra als auch Peschitta. Vgl. dazu

T. W. Manson, A Note on Mark IV. 28 f., JThSt 38, 1937, S. 399 f.; Jes. 38,

12 und 44, 28 LXX konnten hinzugefiigt werden.
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S Untersuchungen

leiteten Formen des syrischen Wortes gebraucht werden, weist darauf hin,
daR es sich um einen Ausdruck der Mysteriensprache handelt.?® Dazu pafit
nun magddoois durchaus; auch Herm sim IX 10,6; 11,2 ist der gleiche
Verbstamm gebraucht, um den Eintritt in das Syzygien-Mysterium zu
beschreiben.

3. Zum Schluf unserer Ubersicht ist der vielverhandelte Zusatz, den das
koptische Fragment zu Kap. 10 bringt, zu untersuchen. Hier hat L.-Th.
Lefort den Weg zu einer neuen Beurteilung gebahnt, indem er bei der
erneuten Priifung die Ubersetzung C. Schmides fiir diesen Zusatz in be-
griindeten Zweifel gezogen hat. Schmidt hatte iibersetzt: , Wegen des
Wortes aber des Salbols, danket also, indem ihr sagt: “Wir danken dir,
Vater, wegen des Salbols, das du kundgetan durch Jesus, deinen Knecht.
Dein ist [der] Ruhm in Ewigkeit, Amen.’ Abgesehen davon, daff der
Text nicht ,Knecht®, sondern ,Sohn® sagt, ist an dieser Ubersetzung die
Wiedergabe des Wortes stinufi durch ,Salbél® fraglich. Horner hatte
,aroma (ointment)“ gesagt, sich also nicht festlegen wollen, wéhrend
Schmidt sich durch den Text von Constit. Apost. VII 27 zu seiner Uber-
setzung ,Salbdl“ bestimmen liefl. Hier hat nun Lefort eingesetzt und fest-
gestellt, dafl pbooy im koptischen Neuen Testament dreizehnmal durch soén,
nur einmal uvpa durch hen-stoi tibersetzt ist.** Es kommt dem Wortsinn
von stoi, das in stinufi das erste Glied bildet, am nichsten, wenn Joh 12,3
die Wortverbindung dous) 10 udgov mit p-stoi em-p-soén iibersetzt wird;
o) ist also hier das Aquivalent zu stoi, nicht wipoy. Lefort schliefit: 11
ne semble pas, qu’il s’agisse ici du wvpov liturgique und verweist auf die
Verwendung des Wortes stinufi in der koptischen Ubersetzung des Ignatius-
briefes ad Smyrn 11, 1,” wo es fiir mpoocvyy steht, also offensichtlich im
Sinne von edwdia verstanden ist. Den schliissigen Darlegungen Leforts ist
voll beizupflichten; sie verbieten eine fernere Benutzung des koptischen
Zusatzes zu Did 10 als Myron-Weihe-Gebet. Lefort iibersetzt: ,Dans la
question des parfums rendez grices comme ceci en disant: “Pére, nous te
rendons grices pour le parfum que tu nous as fait connaitre par I'inter-
médiaire de Jésus ton fils; & toi gloire éternellement! amen’. Hier muf
nur die Einleitungsformel verbessert werden, da im Koptischen der Singular
steht, also: ,Dans la question du parfum . . .“; der Sinn verindert sich
dadurch nicht.

Damit aber erhebt sich die Frage, was in dem Zusatz gemeint ist, und
das heifit: was in seiner Vorlage gestanden hat. Von der Annahme einer

20 Die Entwicklung endet in der Bezeichnung *islam fiir die Religion Muhammeds,
Fiir maoddoois in der neutestamentlichen Zeit vgl. H. Greeven, ZN'W 44,
1952/53, S. 22 Anm.; dazu Eph 5,2 pe$: Christus ‘ailem naffeh, maoédwxer
favror. Tm Koptischen wird das ,Spenden® der Taufe magddoois genannt (W.
Till und J. Leipoldt, Der koptische Text der Kirchenordnung Hippolyts, TU
58, Berlin 1954, S. 17, § 46). Das lateinische Aquivalent von mapadiddvar ist
commendare (G, Quispel, VigChr 10, 1956, S. 147, Anm. 31).

2L T.-Th.fLefort, CSCO 136, S. 26, Anm. 13.

22 CSCO 136, Anm. 54.

&
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griechischen Vorlage aus hat Lefort nur bis zur hypothetischen Erwigung
der Ubersetzung von stinufi (guter Duft, Wohlgeruch) mit edwdia im Sinne
von mgooevyl vorstofien kénnen. Bei der Ubersetzung sparfum® mufite er
haltmachen; eine weitere Ausdeutung verbot sich, weil sie auf uniiberwind-
liche Sinnschwierigkeiten stofie.

Hier ist ein Fall gegeben, wo erprobt werden kann, ob die Annahme
einer syrischen Vorlage sich bewihrt. Bei der lexikalischen Bedeutung von
stinufi ist einzusetzen. Wie Crum® nachweist, ist das Wort ein iibliches
Aquivalent von edwdia, und zwar an den Stellen Gen 8,21; Num 15, 7;
Jes 3, 24; Ez 16, 19; 20, 28; 2. Kor 2, 15; Eph 5, 2. Die Grundlage, worauf
alle diese Stellen zuriickgehen, ist der alttestamentliche Ausdruck réah ha-
niboah, der in der Peschitta an den alttestamentlichen Stellen mit reha da-
njaha oder réh mjaha, an den neustamentlichen Stellen mit réba ,Duft®
wiedergegeben ist. Hier ist nihoah/njaha das Aquivalent von edwoia. Auf-
grund des dlteren Sprachgebrauchs, wie er in der Peschitta des Alten Testa-
ments vorliegt, darf wohl die Schlufifolgerung gezogen werden, daff in der
syrischen Vorlage des koptischen Fragments njaha gestanden hat. Nun-
mehr kann gepriit werden, welchen Sinn die syrische Vorlage ergibt. Im
Neuen Testament ist njaha in den altsyrischen Versionen und in der
Peschitta bei Mt 11, 29; 12, 43; Luk 11, 24 die Ubersetzung von drdaavots,
bedeutet also ,(himmlische) Erquickung®. Danach ist fiir das Zusatzstiick
folgende syrische Vorstufe anzunehmen: ,Was die Agapenfeier (,Er-
quickung®) angeht, so sprecht das Dankgebet folgendermafien: “Vater, Wir
danken dir iiber die Agapenfeier (,Erquickung®), die du uns gezeigt
hast durch Jesus, deinen Sohn. Dein ist die Herrlichkeit ewiglich. Amen’.®
Anstatt des Wortes njaha kann in der syrischen Vorlage auch die gleich-
wertige spatere Femininform njzhta gestanden haben; njahta heifit eben-
falls ,Erquickung®, ist aber dariiber hinaus terminus technicus fir die
Agapenfeier geworden. Die Peschitta benutzt njabta als Aquivalent fiir
rardravoic (Apg. 7,49), und die Philoxeniana behilt diesen Gebrauch bei
(Hebr. 3, 11.18; 4, 1.3.5.10. 11), iibersetzt aber auch das Wort dydzar
Jud 12 mit dem Plural njabati. Die Entwicklung zu njahta ist schon in
dem Begriff njaha angelegt.*

Der herausgestellte Text ergibt durchaus einen sinnvollen Zusammen-
hang. Zunichst ist darauf hinzuweisen, dafi sowohl die Einleitungs- als
auch die Gebetsformel selbst den Singular ,Wohlgeruch“ enthilt, also auf
die soeben abgeschlossene Feier weist. Ferner ist deutlich, dafl dieses Gebet

28 Crum, Copt. Dict. S. 362 f.

21 Payne Smith, Thesaurus Syriacus II 2315 f. Brodkelmann, Lex. Syr. Sp. 419 b:
njahti ,hebdomas ante pascha® und ,agape pro mortui quiete habita“. Noch
in spiteren syrischen Liturgien wechselt njahta mit bussima ,Freude, Erquik-
kung, Gastmahl® (A. Riicker, Die syrische Jakobosanaphora, Miinster 1923,
S. 42, Anm. zu Z. 4); die griechische Ubersetzung von bussama ist Tovey und
dadlavors, — Zu éour edwdias vgl. E. Lohmeyer, Vom gottlichen Wohlgeruch,
SAH 1919, 9, Heidelberg 1919, S. 34, Anm. 1.
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gerade am Abschluff des 10. Kapitels einen guten Sinn hat: die vorher-
gehenden Gebete als Bestandteile der Agapenfeier werden durch dieses
Schlufigebet, das den Dank fiir die ganze Feier in den einfachsten Worten
ausspricht, gekront; es darf vielleicht verstanden werden als eins der von
den Propheten neu formulierten Gebete, das sich in seiner Schlichtheit und
Eindruckskraft dem Gedichtnis eingeprigt hat und daher in der Uber-
lieferung festgehalten worden ist. Ein Myron-Weihe-Gebet an dieser Stelle
ware nur als sinnstorender spiter Einschub zu deuten gewesen, wihrend
jetzt die bisherigen Versuche, die Formeln von Kap. 9 und 10 nicht als
Herrenmahl-, sondern als Agapengebete zu verstehen,” eine gewichtige Be-
stirkung erhalten. Vom eigentlichen Herrenmahl ist bei dieser Voraus-
setzung nur im 14. Kapitel die Rede. :

Von der gewonnenen Grundlage aus lift sich der Text von Constit.
apost. VII 27 als Erweiterung derselben Formulierung verstehen, die dem
koptischen Text als Vorlage diente und das syrische Aquivalent zu edwdia
enthielt. Der Hinweis auf den wohlgefilligen ,Duft* der Agapenfeicr ist
nicht mehr verstanden worden, so dafl ,edwdia o uboov” gesagt wurde;
die Uberschrift zeigt bereits die nichste Stufe, indem nur noch auf uiooy
Bezug genommen ist. Auf diese Weise ist das ganze Gebet aber in seinem
Sinn verindert, so dafl der Schluf, der inhaltlich nur auf das Gebet nach
der Feier des Gemeindemahls pafit, seines Zusammenhangs beraubt ist.”
Dafl ein Salbol-Gebet erst um oder nach 200 méglich ist, hat C. Schmidt
betont; nimmt man an, dafl es Bestandteil des urspriinglichen Didache-
Textes gewesen sei, so ist der Schluf auf Ubernahme aus Liturgien des
2. Jahrhunderts, d. h. aber auf spite Abfassung des Ganzen fast unaus-
weichlich. Hier ist wohl der methodische Ansatzpunkt zu sehen, der Peter-
son in seiner Untersuchung mit innerer Notwendigkeit zu dem Ergebnis
hingefiihrt hat: ,Dafl man die Didache an den Anfang der altkirchlichen
Literatur stellt, scheint mir historisch nicht gerechtfertigt zu sein.* Nach-
dem nunmehr durch die philologisch genaue Arbeit Leforts die Voraus-
setzung hingefallen ist, kann auch der Schluf nicht mehr aufrecht erhalten

* In diese Richtung weist auch J. A. Jungmann, Missarum Sollemnia, eine gene-
tische Erklirung der romischen Messe, Wien 21949, S. 18: ,Auf alle Fille
haben wir darin Tischgebete, die ein christliches Mahl umrahmen: den Segens-
spruch iiber Wein und Brot und das Dankgebet am Ende. Dafl das Mahl selbst
die sakramentale Eucharistic umfafit habe, ist mindestens sehr unwahrscheinlich.®

* Der Text Constit. apost. VII 27.28, Funk, Didasc. et Const. ap. I S. 414;
MPG 1, col. 1020, lautet: [Tspi 62 100 ubgov ofirws edyaviorioars Biyeaotoroi-
wéy oot, Oct dnuiovoyt tav Glwy, xai bado vic edwdins Tob plpov xai dwio
70 adavdrov aldvos, ob éyvidowas fuiv due “Inoot vov Hadds eov. “Oue cob
éory 9 0dka xai B Stwaps els Tobs aldwvas. “Audw. - “Og daw Edéw obtwe eb-
ragtors, moocdéEacde atror ds Kowrod padyrir iy d: Ghdny didaydy xyodooy,
aap’ i)y duly mapidwxer 6 Xowrds 8¢ Fudy, 1d rowite uy ovyywoeite si-
7uoioteny: fioiSel yao 6 Tototiros ov Gedy fimeo dofdler. — Textherstellungen wurden
versucht von K. Bihlmeyer, Die Apostolischen Viter, Tiibingen 1924, S. XX,
und von E. Peterson, Uber einige Probleme der Didache-Uberlieferung, RivAC
27, 1951118746,
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werden. Die Erorterungen Petersons iiber den Gebrauch des Salbdls bei
der Taufe behalten thren Wert als Kabinettstiick historischer Untersuchung,
aber sie gelten erst fiir die Zeit nach 200; die Didache wird nicht von ihnen
beriihre.*

Wie es von dem Dankgebet fiir die Erquickung zum Myrongebet der
Apostolischen Konstitutionen gekommen ist, lif8c sich vielleicht erschlieflen
aufgrund der Nachricht Tertullians, dafl bei den Agapenfeiern seiner Tage
der erste Vers des 133. Psalms angestimmt worden ist: ,Quam bonum et
quam jucundum habitare fratres in unum!“* Vielleicht schon damals, sicher
aber spiter wird der ganze Psalm angeschlossen worden sein, und dabei
fiel das Stichwort uvgov, unguentum. Haben dic Teilnchmer sich nach
antiker Sitte gesalbt? Jedenfalls ist durch das Myrongebet auch diese Einzel-
heit der Feier ins Licht der Ewigkeit geriickt worden.

Eine Bestitigung der Deutung, wonach der Rahmen von Did 9 und 10
als Agapenfeier aufzufassen ist, findet sich in einem anderen Texte aus
Agypten, der etwa ein halbes Jahrhundert vor der Entstchung des kop-
tischen Fragmentes anzusetzen ist. Der asketisch lebenden Christin wird
in der pseudo-athanasianischen Schrift De virginitate® empfohlen, Did 9,
3.4 als Tischgebet zu sprechen. Die Verinderung der Formulierung mit
dem Ersatz der niheren Bestimmung éndvew zdv doswy durch dmdve
Tavtys Tijs Toamélns zeigt, daf ein in Agypten schwer verstindlicher Aus-
drudk durch einen leicht faBlichen ersetzt worden ist. Die Verdringung der
Worte Cwije xal yrddoews durch dyias dvacrdosws weist vielleicht aber

auch auf spatere Textverderbnis der Handschrift, und zwar unter dem

Einfluf von Constit. apost. VII 27. Die Verwendung des Stiickes als Tisch-
gebet lift sich nur dann zufriedenstellend erkliren, wenn Did 9,3.4
damals als Agapen-Gebet, nicht als Kommunionsgebet verstanden wurde;
ein Kommunionsgebet konnte schwerlich zum Tischgebet werden, wihrend
das bei einem Agapen-Gebet ohne Schwierigkeit moglich war. Auch darin
ist ein Anschlufl an die Agape zu sechen, dafl das Tischgebet bei der Abend-
mahlzeit zu sprechen war. Bei der Festigkeit der liturgischen Traditionen
ist der Schluff naheliegend, daf das Stiick von Anfang an zur Agapen-
feier gehort hat.®

2 C. Schmidt, ZN'W 1925, S. 94 f.; E. Peterson, RivAC 1951, S. 46 ff., 54 ff., 68.

28 Tertullian, De jejunio adversus psychicos 13, CSEL 20, S. 292, 17 ff. Reiffer-
scheid-Wissowa.

20 H, Dorries, Die Vita Antonii als Geschichtsquelle, NGA 1949, S. 392, Anm.
43. Vgl. jetzt weiter L.-Th. Lefort, Encore un ,De virginitate® de S. Atha-
nase, Mélanges Joseph de Ghellinck, Gembloux, Editions J. Duculot, Bd. I
1951, 8. 1254

% Ps.-Athanasius, De virginitate 13, MPG 28, col. 265 C: Edyaotorotiuéy cot, mireo
Hudr, dmio tis dylus dvacrdoeds cov: dur yao “Inood, vod [leuwdds cov, éyvdot-
oos Huiy avTiy: xai xadoc 6 doros oftos diEcxoomouEVes baTioyEr O Emdv
radrne 1ijs toamélns, xal ovvaydeic dyévero Eve oltws émwovveydirw cov i)
dnxhyola amo Tov meodrwy s yis £is Ty faocilelar ocov, Gt ool foTwr 7
dtvapis xal 7 80Ea eic tols aidwves tdv aidvov, duir.
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4. Die aufgefithrten Stellen sind mir besonders aufgefallen, ohne dafl
behauptet werden soll, eine genauere Durchpriifung kénnte die Zahl nicht
noch vermehren. Aber schon die herausgehobenen Stellen scheinen mir eine
geniigende Grundlage fiir die These abzugeben, dafl ¢in syrischer Text die
Ubersetzungsvorlage des koptischen Fragments gewesen ist. Dies Ergebnis
meine ich mit den Darlegungen des ersten Teiles evident gemacht zu haben.

Was bedeutet dieses Ergebnis? Abgesehen von dem besseren Verstind-
nis, das sich fiir einzelne Stellen, insbesondere fiir Did 9 und 10 ergeben
hat, zunichst nicht mehr, als was wir schon wufiten: im 5. Jahrhundert
sind syrische Handschriften in Agypten vorhanden und ins Koptische iiber-
setzt worden. In der weitaus iiberwiegenden Zahl der Fille sind die kop-
tischen Ubersetzungen aus griechischen Vorlagen geflossen, aber mit Sicher-
heit sind auch syrische Vorlagen anzunehmen, wie z. B. bei dem umfang-
reichen Korpus der koptisch-manichdischen Schriften.®® Von den einzelnen
Schriften des Fundes von Nag Hammadi setzen das ,Apokryphon Johan-
nis“ und die ,Sophia Jesu Christi“ eine griechische Vorlage voraus, werden
aber auf eine syrische Vorstufe der griechischen Vorlage gepriift werden
miissen.” Innerhalb der Kirche vollzog sich die koptisch-syrische Begeg-
nung im vollen Licht der Geschichte: fiir die Zeit vom Ende des 4. Jh.
ab ist der Zustrom auch syrischer Asketen zu den Eremitenkolonien und
Klostern Agyptens bezeugt, und die Zeit der monophysitischen Streitig-
keiten brachte bei der engen Gemeinsamkeit der beiden Kirchen den
Hohepunkt des gedanklichen Austausches. Die Feststellung eines syrischen
Didachetextes in Agypten gliedert sich zwanglos in diesen Zusammenhang
ein, hat aber ihre cigentliche Bedeutung in anderer Richtung, ndmlich
darin, daf eine syrische Textstufe erschlossen ist, die aus der Zeit vor
der syrischen Didaskalia herrithrt. Damit aber ist ein wichtiges Argument
gewonnen, aufgrund dessen die Didache dem syrisch-paldstinensischen
Raum zugewiesen werden kann. Dabei mufl die Frage offen gelassen wer-
den, welches Verhiltnis diese syrische Textstufe zu dem Bryenniostext hat,
d. h. welcher Text als Original und welcher als Ubersetzung zu beurteilen
ist, oder ob es sich bei beiden um gleichzeitige Ausfertigungen handelt.
Das griechische Fragment Pap. Oxyrh. 1782 hilft uns dabei nicht weiter,
da es sich, wie der Wortlaut zu erweisen scheint, in die Entwidklungs-
geschichte des uns vorliegenden Bryennios-Textes einreiht. Es ist nur ein
weiteres Zeugnis dafiir, dafl der griechische Text der Didache in Agypten
bekannt war.

3t Den Nachweis einer syrischen Vorlage fiir die Kephalaia hat H. H. Schaeder

erbracht (Der Manichdismus nach neuen Funden und Forschungen, Orientalische
Stimmen zur Erlosungsreligion, ,Morgenland® H. 28, Leipzig 1936, S. 102).

#2 HL.-Ch. Puech, Les nouveaux écrits gnostiques découverts en Haute Egypte
(Coptic Studies in honor of Walter Ewing Crum, Bulletin of the Byzantine
Institute II, Boston 1950) S. 102. — W. Till, Die gnostischen Schriften, S. 33 ff.
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Die Didache ist auch nach Athiopien gekommen; ob von Agypten oder
von Syrien aus, soll hier nicht untersucht werden. Die Stiicke, die aus den
Kapiteln 11, 12, 13 und 8 in die Ubersetzung und Bearbeitung der 4thiopi-
schen Version der Apostolischen Konstitutionen aufgenommen worden
sind, seien hier in einer Ubersetzung, die Hugo Duensing in freundlicher
Bereitwilligkeit zur Verfiigung gestellt hat, dargeboten® Der Abdruck soll
cinen Vergleich der verschiedenen Texte ermdglichen; hier konnen jedoch
dic einzelnen Probleme nicht behandelt werden. Nur cine Einzelheit sei
berihrt: die Umformung von Did 11, 11 in die Fassung 55,2—6 scheint
darauf hinzudeuten, dafl das getadelte Verhalten der Propheten sich im
Verlaufe einer Gemeindeversammlung vollzog; dann aber wird man an
die Agapenfeier zu denken haben, vielleicht auch an die anschlieflende
Vigil, die dem Beginn der Eucharistic voraufgegangen zu sein'scheint.

(54, 20) Betreffs der Apostel und Propheten aber handelt nach der Vor-
schrift des Evangeliums also: Jeder Apostel, der zu euch kommt, soll nur
cinen Tag oder einen zweiten bleiben und, wenn es nétig ist, auch den
dritten; wenn er aber weiter verweilt, ist er ein falscher Prophet.
(54,25) Und jeder Prophet, der im Geiste redet, soll gepriift und (es
oder er) soll untersucht werden, dafl niche Siinde (bei ihm) sei; und jeder,
der im Geist redet, ist ein Prophet, wenn die Lebensart Gottes bei ihm
ist, ein wahrhafter Prophet ist er nach seiner Lebensart, so dafl jeder
falsche Prophet oder (wahre) Prophet erkannt wird.

(54,29) Und jeder (ist ein) Prophet, der im Geist einen Tisch bestellt
und niche davon ifit; wo nicht, so ist er ein falscher Prophet.

(55,1) Und jeder Prophet ferner, der lehrt und (es) nicht tut, der ist
wahrhaftig ein falscher Prophet.

(55,2) Und jeder in Wahrheit gepriifte Prophet, (der) in der Versamm-
lung der Menschen handelt und gesetzlos handelt, soll nicht bei euch
gerichtet werden, denn von Gott her kommt sein Gericht, denn so haben
die fritheren Propheten gehandelt.

(55,6) Und wer im Geist sagt: _Gebt mir Gold oder irgend etwas ande-
res®, so werdet ihr nicht auf ihn héren und wenn er fiir cinen anderen
sagt: ,Gebt ihm*, so wird niemand ihn priifen.

(55, 8) Und jeden, der zu euch im Namen unseres Herrn kommt, nehmt
auf. Nachdem ihr ihn darauf gepriift habt, werdet ihr erkennen, denn
ihr habt Weisheit gleicherweise nach rechts und links. Und wenn er vor-
{iberwandert, so helft ihm, so viel ihr kénnt. Aber er soll bei euch nur
den zweiten und dritten Tag bleiben. Wenn er aber wiinscht und will
bei euch bleiben, so soll er, wenn er ein Handwerk hat, arbeiten; wenn
er aber nicht arbeitet, soll er nicht unterhalten werden. Wenn er aber
kein Handwerk hat und nicht arbeitet, so ersinnt nach eurer Weisheit
fiir ihn, daf er nicht miifig bei euch bleibe. Wenn er aber nicht so tun

3 H. Duensing bemerkt zur Ubersetzung des Achiopen: ,Ubersetzt ist der Hor-
nersche Text. Es ist darauf verzichtet, aus den englischen Varianten einen eige-
nen Text zu konstruieren, was eine gewagte und umstandliche Sache gewesen
sein wiirde. An einer Stelle bieter die Ubersetzung Horners etwas mehr, als
sein Text enthilt; vgl. S. 194 Z. 12: then support him. Diese Worte stehen
nicht im ithiopischen Text S. 55,18 f,, aber auch nicht in den’ Varianten
S. 402, Textausgabe: G. Horner, The Statutes of the Apostles or Canones
ecclesiastici, London 1904; in der Ubersetzung sind die Seiten und Zeilen
dieser Ausgabe bei jedem Abschnitt vermerkt.

————————————
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will, dann ist er ein Hindler mit dem Namen Christi — und hiitet euch
vor derartigen (Leuten).

(55,17) Jedem wahrhaften Propheten sodann, der bei euch bleiben will,
gebiihrt seine Nahrung. Und alle Erstlinge also der Kelter, der Dresch-
tenne, von Rindern, von Schafen gebt voran den Propheten, denn sie
sind eure Hohenpriester. Wenn ihr aber keinen Propheten habt, gebt (sie)
dem Armen. Und wenn du Brot hergestellt hast, gib das erste davon
nach dem Gebot. Und ebenso wenn du einen Krug Wein oder Ol oder
Honig 6ffnest, so gib, das erste davon nehmend, den Armen. Und Gold
und Gewandung und alles (andere), wenn du das erste davon genommen
hast, gib, was du willst, nach dem Gebot des Herrn.

(55, 25) Euer Fasten soll nicht wie das der Heuchler sein; denn sie fasten
am zweiten Tag der Woche und am fiinften. Thr aber fastet am vierten
und am Freitag! Und betet nicht wie die Heuchler, sondern wie der
Herr im Evangelium befohlen hat.

H:

Die behauptete Verkniipfung mit dem syrischen Raum gewinnt an
Wahrscheinlichkeit, da nachgewiesen werden kann, dafl gewisse ungewohn-
liche Ausdrucksweisen und Vorstellungen der Didache hier durchaus iiblich
sind. Dabei handelt es sich also nicht um Zitate, sondern um Gemeinsam-
keit der Vorstellungswelt und der Sprachgestaltung.

1. Die Vorstellung vom Weinstock begegnet in der Vision, die Baruch
auf den Trimmern des Tempels zu Jerusalem hat. Die Niederschrift der
Vision ist kurz nach 70 anzusetzen, wihrend ihre spitere Ubertragung ins
Syrische sich zeitlich nicht niher bestimmen 14ft. Baruch schaut einen Wein-
stock, der auf der Triimmerstitte aufwichst, und eine Quelle, die unter
ihm hervorbricht; die Deutung geht auf ,das Reich meines Christus, das
der Quelle und dem Weinstock abbildlich hnlich ist“.** Das messianische
Reich wird hier als die Verwirklichung der mit Quelle und Weinstock ver-
heiflenen Segensfiille gedacht. Mit Did 9,2 beriihrt sich die Stelle nur dem
allgemeinen Gedankengehalte nach, aber es ist die gleiche Vorstellungswelt.

Afrahat kommt in der grofen Schlufbetrachtung seiner Sendschreiben,
die ,tiber dic Weinbeere“ handelt, bei der Auslegung von Jes 65, 8 f. dem
Gedanken der Didache sehr nahe. Die ganze Stelle lautet: »Wegen der
Beere wird die Weintraube lange Zeit geschiitzt. Denn so haben wir den
Spruch gehort, den der Prophet dem Volke zugerufen hat: ‘Gleichwie eine
Beere in der Weintraube gefunden wird und einer zum andern sagt: Ver-
dirb die Traube nicht, denn es ist ein Segen darin’; und er sagt (weiter):
“Also werde ich tun um meiner Auserwihlten willen und werde sie nicht
verderben, und werde aufspriefen lassen den Samen aus Jakob, und aus
Juda den Erben meines heiligen Berges’.“® Der Umkreis dieser Bilder-
sprache umfaflt die Verbindung des ,Samens Davids® mit dem Weinstock,
die Did 9,2 vorliegt, und ist beide Male vielleicht durch das Bild von der

% Apoc. Baruch filii Neriae 39,7 (Patr. Syr. 11, Sp. 1128, 2 ff. Kmosko).
% Afrahat, Dem. de Acino (Patr. Syr. II, Sp. 39, 2—13 Parisot).
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_Weisheit“ als dem gottlichen Weinstock vermittelt.*® Die Stelle Joh 15,1
Ich bin der wahre Weinstock® liegt jedoch offensichtlich nicht zugrunde;
sie ist spiter als die hier niedergelegte Tradition. Danach ist das in sich
sehr kriftige Bild gewuchert, bis es die im Martyrium Matthaei vorliegende
Form erlangt hat.*” Der Kern des Bildes ist der theologische Gedanke, dafl
die Gemeinde der Erfiillungszeit im endzeitlichen, messianischen Mahle, das
mit seinem Freudencharakter der Agapenfeier zugrundeliegt, den Ertrag
der Heilsgeschichte geniefit als die Gabe, die ihr im Kelch dargereiche wird.

2. Das Wort yototéumo0os, ,Christusverkiufer®, das Did 12,5 als Neu-
bildung begegnet, ist der begriffliche Gegensatz zu yoworogdgos, das bei
Ignatius zum ersten Male vorkommt. Wer als sein Ehrenkleid Christus
angezogen hat, der ist in Christus; wer aber dieses Kleid um irdischen Ge-
winnes willen verschachert, der gibt den grofiten Schatz fiir nichtige Dinge
her. Der Ausdruck yoioréumogoc ist nicht hiufig. Chrysostomus braucht
ihn, aber nicht im Zusammenhang eines eigenen Urteils, sondern als ein
Wort, das Auflenstehende benutzen, wenn sie gewinnsiichtige Christen
tadeln wollen. Danach scheint das Wort im ausgehenden 4. Jahrhundert bei
dem Straflenpublikum Antiochiens iiblich gewesen zu sein, und das war
eine syrisch-griechische Mischbevélkerung. Von Antiochien her kann der
Ausdruck zu Alexander von Alexandrien und zu Gregor von Nazianz
gedrungen sein.® Im Hintergrund der Vorstellung steht der aus neutesta-
mentlichem Bilde entwickelte syrische Sprachgebrauch, wonach der gliubige
Christ als ,Kaufmann®, taggara, bezeichnet wird, der den guten Schatz
erwirbt. Afrahat sagt: ,Er (Christus) ist die gute (kostbare) Perle, wir
aber die Kaufleute, die wir unsern Besitz verkaufen, um sie zu erwerben;
und er ist der Schatz des Ackers, und wir sind iiber ihn erfreut, sobald
wir ihn gefunden haben, und erwerben ihn.“ Aber dann muf} der Schatz
festgehalten werden; wer ihn wieder verkauft, erweist sich als Mietling.*
Im gleichen Zusammenhang bringt Afrahat einen Lasterkatalog, der dem
Abschnitt Did 5,2 nahesteht, zugleich aber auf die Kennzeichen der falschen
Propheten eingeht: ,Sie essen im Namen des Herrn, werden in seinem
Namen geehrt und rufen seinen Namen an, sind aber seiner Worte leer:®

9 Sir 24, 17—22; vgl. R. Knopf, Kommentar zu Did 9,2 (Handbuch zum NEE:
hg. von H. Lietzmann, Erginzungsbd. Die Apostolischen Viter, Tiibingen
1920, S. 26). Schon Apg 4,24—30 wird sowohl David als auch Jesus @ais
9200 genannt. — Zum Ganzen: E. Lohmeyer, Gottesknecht und Davidssohn,
Gottingen 1953, S. 26—34.
Acta Apostolorum apocrypha, ed. Lipsius-Bonnet, II 1, Leipzig 1889, S. 220 ff.;
Klemens Alex. Paed. IT 29,1 (I 174,3 Stihlin); Quis dives 29, 4 (III 179,11
Stihlin); Euseb, Dem. evang, VIII 1,73 (365, 18 Heikel).
% Chrysostomus, VI. Hom. in 1. Thess., MPG 62, col. 430 A, Theodoret, Kir-
chengeschichte I 4,3 (rowreumogie GCS 19/44, S. 9,6 Parmentier ist Druck-
fehler). Diese und weitere Stellen bei W. Telfer, JThSt 40, 1939, S. 265,
Anm. 1. Bei Liddell-Scott und Preisigke ist das Wort nicht verzeichnet.
Afrahat, Dem. XIV 39 (Patr. Syr. I 682, 11 Parisot). Fiir Ephraem vgl. E. Bedk,
gcs hl. Ephraem des Syrers Hymnen De fide, CSCO 155, Louvain 1955, S. 17,
nm. 12.
Afrahat, Dem. XIV 37 (Patr. Syr. I 674, 21 Parisot).
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lhr Tun gleicht dem der falschen Propheten von Did 11,9, die einen

i Agapentisch fiir sich herrichten lassen und dann auch davon essen; Afrahat

nennt sie ,liignerische Propheten und triigerische Christusgestalten®,* d. h.
sie haben die Begabung mit dem Geist, wodurch sie mit Christus real ver-
bunden sind, fiir irdische Geniisse eingetauscht, Die gleichen Zustinde, wie
sie in der Didache vorausgesetzt sind, herrschen also noch zu Anfang des
4. Jh. in den Christengemeinden Mesopotamiens, an die sich die Send-
schreiben Afrahats richten.

Bei Afrahat ist mehr der allgemeine Rahmen zu erkennen, innerhalb
dessen der Begriff yoioréumopos geprigt werden konnte; in den pseudo-

¢ klementinischen Briefen Ad virgines kommt das Wort selbst in seinem

i

' syrischen Aquivalent mehrfach vor. Eine gesicherte Stelle ist I 13,5, wo es

gegen Ende heifit: , Arbeiter, die mit Christus Handel treiben“.*® Das kann
griechisch am besten mit yoiotéumogpos iibersetzt werden. Der Sinn des
Ausdrucks ist kurz vorher erklirt; es sind Arbeiter gemeint, die ,Miet-
linge* sind und die ,Gottesfurcht und Gerechtigkeit fiir eine Ware hal-
ten“.* Die Sache ist dem Verfasser so wichtig, dall er an zwei weiteren
Stellen vor solchem Verrat des Glaubensgutes warnt. Er stellt dar, wie
Lehrer, die als ,Christen und Gottesfiirchtige” geachtet sein wollen, ihren
Auftrag selbst entleeren: sie ,machen mit Hilfe gewinnender Worte ein
Geschift mit dem Namen Christi“;* , 0 daf sie doch Lehren der Wahrheit
lehrten, dann wohl ihnen! (So) aber ist dies das Traurige, dafl sie (selbst)
nicht verstehen, was sie wollen, und behaupten, was nicht (so) ist, — weil
sie Lehrer sein wollen und von sich zeigen, dafl sie zu reden verstehen und
(in) Schlechtigkeit im Namen Christi ein Geschift machen®.*® Die letzten
Worte mochte ich lieber anders iibersetzen: ,Aber sie verkaufen Schlechtig-
keit im Namen Christi®. An ebensolche Gemeinden, wie sie aus den Briefen
Ad virgines zu erschlielen sind, mufl die Didache gerichtet gewesen sein,
um ihnen die erste Anleitung fiir die Aufrichtung einer zuchtvollen Ord-
nung zu geben.

3. Es sind syrische Gemeinden, die hier geschildert werden. Eine Besta-
tigung dieser These sehe ich in der Ubereinstimmung Afrahats mit dem
Zusatz, der sich im curetonischen Syrer bei der Schilderung der falschen
Propheten zu Mt 7,22 findet: ,Haben wir nicht in deinem Namen ge-
gessen und getrunken?” Die Redenden erkliren es als Stiick ihres enthu-
siastisch-charismatischen Handelns, dafl sie zur Ehre Christi einen Agapen-
tisch haben herrichten lassen und dabei selber mitgefeiert haben, vielleicht

Bl P Syr 176752,

@ Nach der ausgezeichneten Ubersetzung von H. Duensing, Die dem Klemens
von Rom zugeschriebenen Briefe iiber die Jungfriulichkeit, ZKG 63, 1950/51,
S 80.6:

4 Duensing S. 179, 23 {.

44 X 4 (Duensing S. 175, 35).

5 XT 3.4 (Duensing S. 176,6—10). Danach wire an handeltreibende Christen
gedacht, wie sie etwa Jak 4,15 f. vorausgesetzt sind (M. Dibelius, Der Brief
des Jakobus, 21956, S. 216).
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gar indem sie sich als Stellvertreter Christi (,in deinem Namen®) ansahen,
die in seiner Vollmacht handeln. Diese in der curetonischen Version offen-
sichtlich vorausgesetzte Lage findet sich in dieser Form noch nicht bei der
Stelle Luk 13,26, die das unmittelbare Vorbild abgegeben hat. Bei Luk
handelt es sich um Menschen, die Tischgenossen Jesu in seiner leiblichen
Gegenwart (,évdméy cov™) gewesen zu sein behaupten, wihrend die
curetonische Version davon redet, daf diese Personen im Namen Jesu, also
nicht bei seiner leiblichen Anwesenheit, die Herrichtung eines Agapen-
tisches angeordnet haben. Eben diese Lage bestcht bei den Gemeinden, an
die in der Didache gedacht ist. Die eigenartige Verschrinkung des matthi-
ischen Textes mit dem lukanischen, daff nimlich & v évduar: auf Essen
und Trinken bezogen wird, erklirt sich wohl am besten, wenn solche Vier-
hiltnisse, wie sie in der Didache angedeutet sind, fiir die Entstehungszeit
der altsyrischen Version als vorhanden vorausgesetzt werden. Da die
gleichen Verhiltnisse in den Gemeinden der Briefe Ad Virgines und der
Sendschreiben Afrahats herrschen, handelt es sich um Zustinde eines weiten
Gebiets, das in sich einheitlich ist. Diese Verhidltnisse setzen eine lange
Entwidklung voraus und miissen als tief eingewurzelt beurteilt werden.
Die hierzu erforderlichen dufleren Vorbedingungen finden sich in der neu-
testamentlichen und nachneutestamentlichen Zeit nur in zwei Gebieten: in
Paldstina und in Ostsyrien. Aber Palistina war innerhalb der in Betrache
kommenden Zeit von Kriegswirren geschiittelt, wihrend Ostsyrien damals
einen lingeren Frieden genof}, und auflerdem weist die literarische Bezeu-
gung, wie im dritten Teil dargelegt werden soll, nach Ostsyrien, d. h. nach
der Adiabene, dem Lande um Arbela und Nisibis.

4. Auf eigenartige Hintergriinde deutet auch die Vorstellung vom Fasten.
Das stellvertretende Fasten von Did 1,3 ist in Kap. 21 der syrischen Di-
daskalia weiter ausgebaut, setzt also die in der Didache vorliegende ein-
fachere Stufe voraus. In der Didaskalia wird das Fasten als missionarische
Handlung der Apostel und der Heidenchristen beschrieben; es einigt sich
mit dem Fiirbittengebet und soll den ungliubigen Juden die Vergebung,
also die Frucht des Leidens Christi, zuwenden.® Die Vorstellung selbst ist
sehr altertiimlich und hat nur Eph 3,1.13 und vor allem 2. Tim 2,10 in
bestimmter Hinsicht vergleichbare Parallelen.

Die Vorschrift Did 8,1, am Mittwoch und Freitag zu fasten, gehort
ebenfalls zu der Auseinandersetzung mit jiidischen Gegnern. Die jiidische
Sitte, die durch die neue Anordnung ersetzt werden soll, hob den Montag
und den Donnerstag heraus und ist in der Mischna, die um 200 n. Chr. die
fest gewordenen Traditionen aufgezeichnet hat, genannt. Die Sitte herrscht
im frommen Judentum bis heute: ,,Bei manchen Gelegenheiten (jetzt noch
nach dem Pesah- und Hiittenfeste) werden ein Montag, ein Donnerstag und

4 Die Stelle ist bei Knopf, Kommentar S. 7 abgedruckt.
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ein Montag hintercinander als Fasttage bestimmt®.*” Offensichtlich handelt
es sich bei der Didache-Vorschrift um die Einrichtung des ,Stations-Fa-
stens®, wie es Hermas-sim V I als alte Gewohnheit beschreibt.*® Eine Be-
griindung fiir die neue Ansetzung der Tage findet sich erst in der Didas-
kalia und von daher libernommen in den Constit. apost.: der Mittwoch ist
herausgehoben als Tag des Verrates, der Freitag als Tag des Kreuzes-
leidens. Die Grundlage, nimlich die Verknipfung des Fastens mit der
Passion, wird auf die Urgemeinde zuriickgehen.® Die in der Didaskalia
gegebene Begriindung wird schon hinter der Fastenordnung der Didache
angenommen werden diitfen, wenngleich sie nicht ausgesprochen ist.

5. Von Syrien aus ist vielleicht auch der Spruch Did 1, 6, den Augustin
in abweichender Form viermal zitiert, nach Nordafrika gekommen. Fiir die
unmittelbare Verbindung Syriens mit Nordafrika haben wir das Zeugnis
Augustins: ,ab illa radice orientalium ecclesiarum . . . evangelium in
Africam venit®; unter radix ist wohl entweder Jerusalem oder Antiochien
zu verstehen. Did 1, 6 steht: Idpwodrw 7 élenuooctvy eic tds yeigds Gov,
wéyos &y yvdc tive dds. Augustin bringt das Wort in der Fassung:

47 Der babylonische Talmud, neu iibertragen durch L. Goldschmidt (Kleine deut-
sche Ausgabe), Bd. 1, zu Sabbath II 1, S. 501 Anm. 59. Die dahingehende
Bestimmung findet sich in einem der Altesten Mischnatraktate: Taanit II 9,
fol. 15 b; vgl. dazu bTaan. I 7, fol. 12b und G. Klein, Der ilteste christliche
Katechismus und die jiidische Propaganda-Literatur, Berlin 1909, S. 212.

48 Dazu Chr. Mohrmann, Statio (Vigiliae Christianae 7, Amsterdam 1953, S. 221
bis 245). :

40, Sy Dl)daskalia. 21 (S. 89, 14—17; 21—22 Lagarde): ,Fastet nicht wie die
fritheren Volkerstimme, sondern gemiffi dem neuen Testament (diatika), das
ich euch gegeben habe: daff ihr fasten solle, stellvertretend fiir sie, am 4. Wo-
chentag, weil sie am 4. Wochentag sich selbst zu vernichten begannen, indem
sie mich ergriffen . . . Ferner faster stellvertretend fiir sie auch am Freitag
(wortlich: ,Riisttag®), denn an ihm haben sie mich gekreuzigt.“ Nach der hin-
ter der Didaskalia stehenden Fiktion sind die in ihr gegebenen Anordnungen
auf dem Apostelkonzil zu Jerusalem erlassen worden. — In Constit. apost.
V 15, Fr. H. Funk, Didascalia et Constit. Apost. 1279,6; MPG 1, col. 880 B
lautet der Text: Tevpddo 08 xui mapaoxevyy moociraley fjuiv viorétew: Ty
uév Sun Ty moodoolaw, tHr 88 St 1o mddos, — Als weitere eigenartige
Ausgestaltung ist die Verbindung der Gebetsstunden mit den Passionsdaten zu
nennen, wie sie Ps.-Athanasius, De virginitate 12, MSG 28, col. 265, auszeich-
net; H. Dorries, Die Vita Antonii als Geschichtsquelle, S. 392, Anm. 43, weist
darauf hin, daff diese Verkniipfung De virg. eigentiimlich ist. Eine merkwiir-
dige Abwandlung findet sich in den ,Anordnungen des Buches Addai“, wonach
der Mittwoch als Tag der Eucharistiefeier gewdhlt sei, weil an ihm Christus
seinen Jiingern enthiillte, dafl er verurteilt werde und leiden miisse, und der
Freitag, weil an ithm die Ankiindigung vom Mittwoch sich erfiillt habe (M. D.
Gibson, The Didascalia Apostolorum in English, Horae Semiticae II, London
1903, S. 18f.). Zum Gesamtproblem s. die iiberzeugende Darstellung von B.
Lohse, Das Passafest der Quartadezimaner, Giitersloh 1953, S. 62 ff., ferner
C. Clemen, Religionsgeschichtliche Erklirung des Neuen Testaments, 2. Aufl.
Gieflen 1924, S. 106. Das Thema ist ausfithrlich behandelt von Th. Zahn,
Skizzen zur Geschichte der alten Kirche, 31908, S. 359 f. In der bisherigen Dis-
kussion noch nicht beachtet sind die aufschlufireichen pseudo-ignatianischen
Kanones (A. Mingana, Woodbr. Studies I, Cambridge 1927, S. 108 f.).



Adam, Erwigungen zur Herkunft der Didache 19

,Sudet eleemosyna in manu tua, quousque invenias justum, cui eam tra-
das“; fiir quousque steht einmal ,donec* und fiir eam tradas einmal
,des“.%® Die beiden ersten Male steht die Einleitungsformel ,dictum est®,
das dritte Mal aber ,et alio loco Scriptura dicit“. Da die Didache nicht
zum Schriftkanon Augustins gehorte und auch sonst keine Kenntnis der
Didache bei ihm nachzuweisen ist, muf} eine unbekannte miindliche Uber-
lieferung als Quelle angenommen werden; in der Behauptung, das Wort
steche in der Bibel, hat er sich geirrt, diesen Irrtum aber, wie die Nicht-
erwihnung in den Retraktationen zeigt, nicht erkannt. Cassiodor hat dann
bei seiner Auslegung der Psalmen das eindrucksvolle Wort aus Augustin
iibernommen, scheidet also ebenso wie seine mittelalterlichen Nachfolger
als selbstindiger Zeuge aus.®! Da es nicht recht denkbar ist, dal der Spruch
erst in der Zeit Augustins aus Syrien nach Afrika wanderte, wird ein
lingeres Umlaufen des leicht umgebildeten Didachewortes in Nordafrika
anzunehmen sein. Man wird als Trigerin dieser Uberlieferung eine Ge-
meinschaft suchen miissen, die mit den Empfingern der Didache irgend-
welche Beriihrungen hatte; und da bieten sich die Abelonii an. Der Name
wird von Augustin als ,punisch® erklirt, sein semitischer Charakter ist
also von ihm empfunden worden; wird er als syrisches Wort gedeutet,
kann er jedoch weit besser verstanden werden.® Die Abelonii mit ihrer
essenischen Ehepraxis sind zur Zeit Augustins in Hippo in die christliche
Kirche eingetreten, Augustin hat demnach mit ihnen Konversionsgespréche
gefiihrt und dabei vielleicht das biblisch klingende Wort gehére. Doch es
bleibt bei einem unsicheren Vielleicht; Augustins Verbindung mit der Di-
dache ist nicht mehr aufzuhellen.

80 Augustin, Epist. 52,2 (II 150, 8 Goldbacher); ep. 51,5 (II 148,21 f. Goldb.).
En, in ps. 147, § 18, MPL 37, col. 1929 (coepit haec ecclesia ab Jerusalem
ista terrena) meint den Ursprung der Kirche auf Erden tiberhaupt. — Augustin,
En. in ps. 102,12, MPL 37, col. 1326; in ps. 103,10, MPL 37, col. 1367;
in ps. 146, § 17, MPL 37, col. 1910f.

51 Cassiodor, Expos. in psalterium ps. 40, MPL 70, col. 295 D. Uber weitere
Bezeugungen vgl. C. Taylor, Traces of the sayings of the Didache, JThSt 8,
1907, S. 115 ff. — Hier mbge noch die Stelle En. in ps. 83, § 1 genannt wer-
den, wo Augustin in einem &hnlichen Gedankengang wie Did 9,2 Christus
den magnus botrus, die ,grofie Traube® nennt.

52 Augustin, De haeres. 87 (MPL 52, col. 42). — Marcel Simon, Le Judaisme
berbére dans I’Afrique ancienne (Revue de lhistoire et de philosophie reli-
gieuse 26, Straflburg 1946, S. 106—108). G. Kriiger, Art. Abelonii (RE 1,
S. 31). V. Ermoni, Artk. Abeliens, Dict. d’Hist. et de Géog. eccl. I, col. 92 f.
— B. Altaner, Zum Problem der lateinischen Doctrina Apostolorum, Vig.
Christ. 6, 1952, S. 160—167, vermutet das Vorhandensein einer lateinischen
Ubersetzung der ganzen Didache und fiithrt Augustins Kenntnis auf diese
Quelle zuriick, sage aber: ,Der vielleicht als gefliigeltes Wort umlaufende Satz
wird Augustin auf einem uns unbekannten Wege zugeflossen sein® (S. 166).

2!0-
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III.

Die in den bisherigen Ausfiihrungen geiuferte Mutmafung, daf die
Didache die Verhiltnisse der Adiabene voraussetzt, wiirde eine starke
Stiitze gewinnen, wenn der dunkle Vers Did 11, 11 von dieser Annahme
aus eine sachlich zureichende Erklirung erhalten kénnte. Das scheint mir
moglich zu sein.

1. Die Analyse des koptischen Textes bestdtigt die in der Forschung seit
Harnack vorwiegende Deutung auf geistliche Ehen und Syneisaktentum:
es handelt sich in der Tat um das Zusammenleben eines Propheten mit
einer apévos in geistlicher Gemeinschaft und geschlechtlicher Enthaltsam-
keit als Darstellung des himmlischen Geheimnisses der Kirche in irdischen
Verhiltnissen.”® Das himmlische Geheimnis der Kirche ist die Syzygie zwi-
schen Christus, dem Haupt, und seiner Gemeinde, die sein hinaufgenomme-
ner Leib ist. Der ,Leib Christi“ in dieser Verbindung ist eine himmlische
Grofle, nicht etwa die irdische Existenzweise Christi oder der Christus
prolongatus.® Bei dem xoouuxdv pvorijowov, das der Prophet vollzieht,
geht es um die Abbildung dieser himmlischen Gemeinschaft auf Erden,
nun aber als Verhiltnis zwischen zwei Menschen, von denen der eine den

- Geist Gottes hat und der andere die geringere Stufe der bloflen Seele ein-

nimmt. Nach dem koptischen Text verwirklicht und lehrt der Prophet
diese Syzygie, wihrend er nach dem Bryennios-Text die weitergebende
Lehre unterldfit; in beiden Fillen aber wird das prophetische Tun aner-
kannt und die anscheinend aufgekommene Kritik ausdriicklich abgewehrt.
Die hinter dem koptischen Fragment zu erschliefende syrische Version
erscheint als Darstellung idlterer Zustinde.

Burnett Hillman Streeter hat die fiir unseren Zusammenhang wichtige
Beobachtung gemacht, dafl Mt 24, 11 f. in dem iiber Markus hinausgehen-
den Stiick eine dwouia getadelt wird, die in den Zeiten, da das Evange-
lium seine letzte schriftliche Form erhalten hat, gerade eingetreten ist; er

| bringt in Verbindung mit Did 11,7 die ansprechende These vor: , This

addition implies that among these self-styled prophets were preachers of
religious a-moralism“.*® Eine Bestitigung dieser These darf in der ihnlich
lautenden Ausdrucksweise der dthiopischen Didachestiicke gesehen werden:
hier (S. 55,3 Horner) wird das nicht ndher bezeichnete Handeln des Pro-
pheten ,gesetzlos® genannt.

3 R, Knopf, Kommentar zu Did 11,11 (S. 32 f.); H. Schlier, Christus und die
Kirche im Epheserbrief (Beitrige zur historischen Theologie 6), Tiibingen 1930,
S. 68f.; Franz Mufiner, Christus, das All und die Kirche, Studien zur Theo-
logie des Epheserbriefes, Trierer Theol. Studien 5, Trier 1955, S. 158.163. -—
Zum allgemeinen Problem: H. Achelis, Art. Subintroductae, RE 19, 1907,
S. 123—127. Wichtig bleibt G. Ficker, Amphilochiana I, Leipzig 1906, S. 194
bis 197 und 273—278. Die neuere Lit. s. bei St. Schiwietz, Das morgenlin-
dische Monchtum TII, Médling 1938, S. 21 Anm. 18.

5 Eph 2, 6; dazu H. Schlier, Religionsgeschichtliche Untersuchungen zu den Igna-
tiusbriefen, 1929, S. 91 ff.; 121.

% B. H. Streeter, The Rise of Christianity, The Cambridge Ancient History,

Cambridge 21954, S. 287.
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2. Den anthropologischen Hintergrund, auf dem die Vorstellung von dem
_irdischen Geheimnis der Kirche® entstehen und sich entfalten konnte, macht
Tatians Oratio ad Graecos® klar. Freilich handelt es sich bei ihm, das muf§
betont werden, nur um die innermenschliche Syzygie zwischen dem Geist
auf der einen und der Seele mit dem Leibe auf der anderen Seite, also um
cine Anthropologie, wie sie wohl 1. Kor 5,5 vorliegt. Nach der Anschau-
ung, die Tatian wiedergibt und die keinesfalls als seine personliche Er-
findung betrachtet werden kann, ist die Seele sterblich, da sie ,von unten
her® stammt. Erst dann erlangt sie Unsterblichkeit, wenn die ,Syzygie®
zwischen ihr und dem Gottesgeist, der einst in der Schdpfung dem Menschen
gegeben war, durch den Fall aber verloren wurde (7, 2), wieder zustande
kommt. Uberwindung des zugrunde liegenden Dualismus ist das Ziel dieser
Erlosungslehre. Der Geist, von dem die Rede ist, meint nicht die dritte
Person der Trinitit, sondern das Einzel-Pneuma. Das allen Menschen ge-
setzte Ziel des Heils ist die Wiederherstellung des Menschenzustandes vor
dem Fall, und allein die Propheten haben dies Ziel schon jetzt erreicht.
Nach dieser Wiedergewinnung der menschlichen Einheit sich auszustrecken,
ist aber allgemeines Gebot: ,Es ist unsere Pflicht, unseren verlorenen Besitz
wieder zu suchen: die Seele mit dem heiligen Geiste zusammenzufiigen und
die gottgemife Syzygie herzustellen® (15, 1)." Der Mensch, der das ver-
mag, erhebt sich mpdc Ty & odpavoic mogelar, zur himmlischen Wanderung
(16, 1), beginnt also schon in dieser Lebenszeit den Aufstieg der Secle zum
Himmel (eine verwandte Formulierung, aber verengter Art, begegnet Her-
mas vis 11 2,7 und sim 25,2: ) mdgodos uerd t@y ayyéiwy). Wer die
Dimonen besiegen will, ,mufl der Materie (¢f)» #iy») absagen; denn mit
dem Brustpanzer des himmlischen Geistes gewappnet, wird er alles von
ihm (sc. diesem Panzer) Umschlossene zu retten fihig sein® (16, 2. 3). Die
oberen Welten werden aidves of xpeitroves, »die besseren Welten
genannt (20, 2). Wer in diesem Ausdruck einen Beweis fiir Tatians Ver-
strickung in die valentinianische Gnosis sieht, vergifit die Vielfaltigkeit
der Quellen dieser Gnosis und bedenkt nicht, dafy gerade das Weltbild
nichts der Gnosis Eigentiimliches gewesen ist, sondern von ihr aus der
philosophisch-religiosen Tradition entnommen wurde. Aufflerdem ist darauf
hinzuweisen, daf es eine alte syrische Bezeichnung fiir aicir gibt, die das
Unsichtbare als die ,wesentliche® Welt betrachtet: 7¢ja, ,das (aktive) Sein,
das Wesen®. Zwar ist das Wort erst bei Bardaisan festzustellen, aber die
spitere Verbreitung zeigt, dafl dieser den Ausdruck vorgefunden und nicht

5 Text bei E. J. Goodspeed, Die iltesten Apologeten, Gottingen 1914, S. 266
bis 305.

57 Der Terminus cvlvyia finder sich auch 13, 12. Die zugrunde liegende Gesamt-
anschauung ist ebenfalls bei Hippolyt festzustellen, wenn er in seiner Schrift
Hoos “Brlqras die Ordnungen der dyyelor, mvedpara, dvidowmor zusammenstellt
und unterscheider (K. Holl, Fragmente vornizinischer Kirchenviter aus den
Sacra Parallela, TU XX 2, Leipzig 1899, S. 143). Fiir die Verwurzelung der
Syzygienlehre im Judentums. die kenntnisreiche Darstellung von H.-]J. Schoeps:
Urgemeinde, Judenchristentum, Gnosis, Tiibingen 1956, S. 56 ff.
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selbst geprigt hat. Ganz dhnlich scheinen mir Tatians Lehren beurteilt wer-
den zu miissen. Er ist kein originaler Geist, sondern in seinem Denken von
andern abhingig. Justin kann nicht seine Quelle sein, da nur eine ganz
allgemeine Gedankenverwandtschaft besteht. Die naheliegendste Moglich-
keit scheint mir zu sein, dafl Tatian die Weisheitsgedanken seiner assy-
rischen Heimat gegen die griechische Philosophie ausspielt, also die in der
Adiabene herrschende Gedankenwelt in seiner Oratio entfaltet; das ist um
so eher anzunehmen, als die gleiche eigenartige Lehre von Geist und Seele
sich ja auch bei Afrahat findet, also nicht zu spitplatonischen Formulierun-
gen in Beziehung gebracht zu werden braucht. Die Praxis der Propheten
von Did 11, 11 ist freilich bei Tatian nicht erwihnt, auch nicht andeutungs-
weise, aber sie lifit sich ohne Widerspruch als die primitiv-realistische
Stufe der bei ihm bereits spiritualisierten Ideen verstehen.™

Im voll hellenisierten Teile Syriens dagegen, in Antiochien, ist die Syzy-
gienpraxis mitsamt der zu ihr gehdrenden begriindenden Lehre vor dem
Jahre 260 nicht bekannt gewesen. So unerhért war die Sache hier, dafl die
witzigen Antiochener die beiden Jungfrauen, mit denen Paul von Samosata
als Bischof umherzog, ,Gesellschaftsdamen®, cvweicaxror, nannten. Diese
Neuprigung ist der Beweis, dafl Did 11,11 in Antiochien keine Geltung
gehabt hat. Als Theodoret, der die antiochenischen Verhiltnisse kannte,
um 450 das Syneisaktentum des Samosateners zu erkliren versuchte, hat er
Ebion als den Urheber der Richtung genannt, also an das syrische Gebiet
gedacht.®®

3. Ganz anders im Hirten des Hermas; was Did 11, 11 in kurzer Andeu-
tung als Praxis angefiihrt wird, ist sim 10, 6—11, 8 zum Thema einer breit
ausgefithrten Allegorie gemacht. Martin Dibelius wird darin recht haben,
daff die Form der ausfiihrlichen Erklirungen mit ihren Begriindungen und
Abschweifungen auf die Verarbeitung eines festen Vorstellungsgutes hin-
weist.® Die poetische Ausgestaltung der Jungfrauenszene setzt die Stufe
einer Syzygienpraxis fiir den Offenbarungstriger genau nach dem Muster
von Did 11, 11 voraus, wihrend das gewdhnliche Gemeindemitglied aus-
genommen ist. Der Hirt des Hermas ist, wie mit Dibelius anzunehmen ist,
zwischen 120 und 130 entstanden;* das zugrundeliegende Traditionsgut

% Hingewiesen sei auf die wichtige Untersuchung von R. M. Grant, The Heresy

of Tatian, JThSt NS 5, 1954, S. 62—68. A. Baumstark, Die aramiische und
syrische Literatur, Handbuch der Orientalistik III, Leiden 1954, S. 171. Die
Eigenart des Enkratismus bei Tatian wird neu erértert von E. Peterson, Zum
Hamburger Papyrus-Fragment der Acta Pauli, Vig. Christ. 3, 1949, S. 142—162.
% A. Harnack, Mission und Ausbreitung II, 41924, S. 667. Theodoret, Kirchen-
geschichte I 4,35 (S. 17, 25 Parmentier); dazu K. Miller, Kirchengeschichte I,
1941, S. 76.
8 M. Dibelius, Der Hirt des Hermas, Handb. z. NT, hg. v. H. Lietzmann,
Erg.-Bd. IV, 1923, S. 619. Der Aufsatz von E. Peterson, Die Begegnung mit
dem Ungeheuer, Hermas Visio IV, Vig. Christ. 8, 1954, S. 52—71, ist als
Fortschrite iiber Dibelius hinaus zu werten.
Dibelius, Kommentar S. 422; zur Geistlehre des Hermas: S. 517, und M. Di-
belius, Der Brief des Jakobus, #1956, S. 205 f.
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ist also wenigstens eine ganze Generation dlter. Das ergibt fiir die Didache
als ungefihre Schitzung eine Datierung auf die Jahre um 50 oder kurz
danach.

Hermas lebt in der Vorstellung, daf himmlische Geister sich mit dem
Menschen verbinden. Wenn diese Geister ‘als weiblich geschildert werden,
so ist dafiir nicht etwa der Einflu griechischer Mythologie mit Tugenden,
Musen, Grazien und dergleichen verantwortlich zu machen. Die weiblichen
Geister sind unmifiverstindlich von den Engeln, die stets minnlich sind,
unterschieden. Die Anschauung wurzelt in der syrischen Auffassung, die
sprachlich begriindet ist: raha ,Geist” ist wie im Hebriischen ein Femini-
num. Erst unter dem Einfluf von melleta, das in der Bedeutung ,Logos”
(Joh 1) sehr frith zum Masculinum geworden ist und nur in der Bedeutung
,Wort des menschlichen Sprechens® das Femininum beibehalten hat, wird
ritha seit den Oden Salomos zum Masculinum.® Der iltere Sprachgebrauch
umschlof die Vorstellung, daff der Geist nicht selbstindig existieren konne
und daher als weiblich zu betrachten sei. Die Anschauung Afrahats von
dem heiligen Geist als ,Mutter* wurzelt in diesem Boden; die Stelle lautet:
_Wir haben aus dem Gesetz gehort: “Verlassen wird ein Mann seinen Vater
und seine Mutter und wird seinem Weibe anhangen, und sie werden Ein
Fleisch sein’. Das ist fiirwahr eine grofe und hohe Weissagung. Verldfit
etwa jemand Vater und Mutter von da an, wann er ein Weib nimme?
Das ist (vielmehr) der Sinn: Solange der einzelne kein Weib nimmt, liebt
und verehre er Gott, seinen Vater, und den heiligen Geist, seine Mutter,
und hat keine andere Liebe.“® Gott und der Geist bilden also eine himm-
lische Syzygie, was offenbar eine vorchristliche Anschauung ist. Die Stelle
Gen 2, 24 ist auch als Grundlage von Did 11, 11 anzunehmen, ebenso wie
sie Eph 5,25—32 ausgelegt ist; wihrend aber Paulus das himmlische Ge-
heimnis der Kirche beschreibt, nimlich die Syzygie zwischen Christus und
der triumphierenden Kirche, will die Vorschrift der Didache die Versuche
regeln, aufgrund der gleichen Stelle das irdische Geheimnis der Kirche
darzustellen, Der Ansatz des ganzen Gedankenganges ist nicht im griechi-
schen, sondern im syrischen Denken verwurzelt, und fiir seine Entstehung
bot die Adiabene mit ihrem unter persischem Einfluf lebenden Judentum
die Voraussetzungen.

4. Die syrische Didaskalia, die zwischen 200 und 250 entstanden zu
denken ist, baut sich auf der Didache auf, deren Hauptinhalt sie mit Aus-
lassungen und starken Erweiterungen darbietet. Aleppo (Berda in Coele-

2 Babai, Liber de unione, ed. H. Vaschalde, CSCO 80, Paris/Louvain 1915,
S. 173, 13. Payne Smith, Thesaurus Syriacus II, Sp. 3850—3853. M. Kmosko,
Patr. Syr. 111, S. XXV Anm. 5: ,Apud Syros posteriores, quando ruha tertiam
personam SS. Trinitatis designat, gen. masc. est, absque dubio propterea, ut
hac ratione subsistentiam Sp. S. personalem urgerent.“ Genaue Darstellung:
Harris-Mingana, The Odes and Psalmes of Salomon IT 1920, S. 94 1.

68 Afrahat, Dem. XVIII (Patr. Syr. I 839,5—14 Parisot); vgl. auch Hebrier-
Evang. fr. 5, bei Origenes, In Joh. II, abgedruckt Apocrypha II ed. E. Klo-
stermann, KIT 8, Bonn 1910, S. 5.
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syrien) wird als Ursprungsort angenommen werden diirfen. Diese Stadt
hat fiir die Adiabene die Bedeutung ecines Durchzugsortes der Handels-
karawanen-und eines Riickzugsgebietes fiir Fliichtlinge, kann aber kaum
als Ort von selbstindigem Rang beurteilt werden. Ebenso steht es mit
Edessa, das erst dann seinen groflen Einfluf} erlangte, als auch Nisibis von
den Persern erobert wurde und viele Christen, unter ihnen Ephrim, fliichten
muflten. Der Anlaff, die Didaskalia auszuarbeiten, konnte der erste Zuzug
christlicher Fliichtlinge aus der Adiabene nach Aleppo und Edessa nach 229
gewesen sein, als Ardadir das Land am oberen Tigris eroberte. Die Didas-
kalia behandelt das Thema von Did 11, 11 nicht mehr. Bei der Zitierung
von Gen 2, 24 ersetzt sie allerdings das von der Peschitta gebrauchte Wort
bsar, odpé, durch pgar, o@ua.®. Ob das als Anzeichen fiir irgend welche
Spiritualisierung zu deuten ist? Die leibliche Ehe jedenfalls wird mit star-
ken Worten gegen die Hiretiker verteidigt.”® Offensichtlich sind die Ent-
scheidungen innerhalb der Gemeinde gegen die Syzygienpraxis von Did 11,
11 schon lingst gefallen.

5. Die Schrift, in der diese Entscheidung gefillc worden ist, sind die
pseudoklementinischen Briefe Ad virgines. In ihnen ist das Problem der
wechselnden, von Ort zu Ort neu eingegangenen geistlichen Ehe wandern-
der Propheten mit Offenheit und Kraft behandelt und zu einer klaren
Losung gebracht. Duensing setzt die Briefé ins 3. Jh.," aber ihr Verhiltnis
zur Didaskalia einerseits, zu Tatian und Hermas anderseits spricht dafiir,
sie einige Jahrzehnte frither entstanden zu denken, also etwa um 170. Die
~ Zustinde in den Gemeinden sind geordnet, und die feste geistliche Ehe,

die sog. Josephsehe, scheint neben der gewdhnlichen Ehe eine anerkannte Ein-
richtung zu sein. Neben den ,geheiligten Briidern® sind die ,geheiligten
Schwestern® genannt;® die Bezeichnung ,geheiligt® bedeutet: beide haben
das Geliibde der geschlechtlichen Enthaltsamkeit abgelegt. Die ,, Verheirate-
ten“ werden ausdriicklich von beiden unterschieden. Es ist darauf hinzu-

84 H, Achelis und P. Flemming, Die syrische Didaskalia iibersetzt und erklart
(TU NF X 2), Leipzig 1904, S, 364; Th. Zahn, Neue Funde aus der alten
Kirche, NKZ 11,1900, S. 438. — A. M. Schneider, Liturgie und Kirchenbau
in Syrien, NAG 1949, 3, S. 64, hat einen andern Vorschlag gemacht: ,Ich
mochte annehmen, dafl die Didaskalia im Hauran verfaflt ist, weil der in
dieser Schrift geschilderte Kirchenraum unseren (d. h. den von Schn. geschil-
derten) einschiffigen und einapsidalen Kirchen entspricht.“ Das ist aber keine
Begriindung fiir die Entstehung der Didaskalia im Hauran-Gebiet, son-
dern nur fiir ihre Geltung dort. Zudem will Schneider nur eine hypothe-
tische Vermutung aussprechen; es ist unerlaubt, sie als begriindete These zu
behandeln, wie es G. Kretschmar, Studien zur friihchristlichen Trinitdtstheolo-
gie, Tibingen 1956, S. 97, tut. Die bei G. P. Badger, The Nestorians and
their Rituals, London 1852, Bd. 1, wiedergegebenen Grundrisse alter nestoria-
nischer Kirchen in Ostsyrien zeigen die gleiche Anordnung des Kirchenraums.

i1 SDidascalia. Apostolorum syriace, ed. P. de Lagarde, Neudruds Gortingen 1911,

167 13
| %0 Didascalia ed. Lagarde, S. 115,9.
% H. Duensing, ZKG 63, 1950/51, S. 168.
% II 2,4 (Duensing S. 181).
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weisen, dafl dieser Sprachgebrauch damals allgemein gewesen zu sein
scheint.? Eine strenge Vorschrift verbietet den pilgernden, missionierenden
Asketen, fiir die kurze Weile ihres Aufenthaltes in der Gemeinde eine
geistliche Ehe auf Zeit einzugehen: ,Uns aber darf ein Weib, das jung ist,
oder eins, das einem Manne zu eben der Zeit gehort, dort nicht gehdren.“™
Die Briefe sprechen die Sprache geistlicher Vollmacht, wie sie aus dem
Gehorsam des Predigers gegen die verkiindigte Botschaft entspringt, und
haben eine Entwicklung zur Entscheidung gebracht, die innerhalb der
kirchlichen Gemeinden Syriens nach einer Losung verlangte. Das Problem,
das Did 11,11 in seinen Anfangsstadien angedeutet und zundchst im Sinne
missionarischer Anpassung an eine bestechende Anschauung gelést worden ist,
wird hier bis zu seinem prinzipiellen Ende durchgedacht und ist gegen die
Didache entschieden worden. Die Ausfithrungen im 11. Kapitel des ersten
Briefes konnen kaum anders denn als bewufite Entgegnung auf Did 11, 11
verstanden werden: ,Fiirchten wir uns also vor dem Gericht, das den
Lehrern auferlegt ist. Denn ein schwereres Gericht werden die Lehrer
empfangen, die lehren und (das Gelehrte) nicht tun, die den Namen Christi
lignerischer Weise annehmen und behaupten: “Wir lehren die Wahrheit’,
laufen und schweifen unniitz umher, iiberheben sich und briisten sich im
fleischlichen Sinne. Diese sind wie ein Blinder, der einen Blinden leitet,
(wobei) beide in die Grube fallen.“™

6. In Agypten sind diese Entscheidungen unbekannt geblieben, weil das
ganze Problem sich nicht erhoben hatte; daher hat hier die Didache unbe-
hindert weiter wirken kénnen. In Syrien dagegen konnten fortan nur noch
hiretische Bewegungen die Didache in ihrem gegebenen Text unmittelbar
benutzen.” Der Liber Graduum, der um 400 in Ostsyrien entstanden ist,
zitiert die Didache als ,Schrift*; der messalianische Verfasser dieses grofien
Werkes hat sie also in seinem Kanon gelesen. Der erhebliche zeitliche
Abstand zur Didache driicke sich jedoch in der Erklirung aus, dafl die alten
Vorschriften nur der untersten Stufe der Christen gegeben seien und ledig-
lich fiir sie Geltung besiflen. Der Ansatz dieses Denkens war schon mit
Did 6,2 gegeben, da hier die zwei Stufen christlichen Lebens als selbst-
*verstindlicher Mafistab des Urteils aufgestellt waren. Zitiert wird Did 8,1
als ktib, ,geschrieben: das Gebot, zweimal in der Woche zu fasten; aber,
wird hinzugefiigt, das gelte nur fiir die ,Gerechten, &ine, wihrend die
,Vollkommenen®, gmiré, tiglich fasteten.™ Ebenso wird Did 8,3, das

6 Rosweyd, Onomasticon, MPL 74, col. 506, weist folgende Stellen nach: Palla-
dius c. 8; vita Malchi c. 10; vita Basilii; Sidonius V, ep. 16; Gregor IV,
dial. 11. Er zieht daraus die Folgerung: .Soror, id est uxor continenter in
matrimonio vivens; ita et frater dicitur de marito continente.

0 11 2,3 wortlich iibersetzt (Duensing S. 181 etwas anders).

1 11, 8 (Duensing S. 176).

2 FEuseb, Kirchengeschichte 111 25, 4 fithrt die Didache unter den »ddoc auf.

® Liber graduum "VII 20 (Patr. Syr. III 183 Kmosko). ,Etwa um die Wende
vom 4. zum 5. Jh.“ (A. Baumstark, Die aramiische und syrische Literatur,
H@ HI; S:172).
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auch als ktib bezeichnet wird, weitergefithrt: den Gerechten sei ‘vorge-
schrieben, dreimal am Tage zu beten, ,die Vollkommenen aber preisen ihn
den ganzen Tag“™ Die goldene Regel wird sowohl in negativer Form,
wie bei Tobir, Philo, Apg. und Did, als auch in positiver Form, wie bei
Lukas und Matthius, angefithrt.™ Did 1, 3 ist nach dem Gedankengehalt
wiedergegeben: ,Die Gerechtigkeit (d. h. die Gemeinschaft der recht Leben-
den) hat keinen Feind.“® Die Stelle Mt 5, 39 wird genau wie bei Did 1, 4
zitiert mit dem Zusatz xal #oy téletos.”™ In der sachlichen Parallele zu
Did 4, 2, wo angeordnet wird, die Lehrer des Wortes aufzusuchen, ist nur
ein Ausdruck gedndert: die ,Lehrer® sind ersetzt durch die ,Priester, die
das Wort Gottes zu sagen haben.”® Die Hiufung der Didache-Zitate in
diesem Zusammenhang kann nur als Benutzung einer schriftlichen Vorlage
verstanden werden, und das wird eine syrische Version gewesen sein. Die
Priester, kabne, sind auch in der Parallele zu Did 13, 3—7 genannt: ,Die
Gerechtigkeit . . . gewahret ihren Priestern die Erstlinge von allem, was ihr
einkommt, und die Erstlinge ihres Besitzes und die Erstgeburten.“™ Die
Stelle Did 2,7 wird sogar als unmittelbares Herrenwort bezeichnet: ,Er
(der Herr) hat dir aber gesagt: Liebe deinen Bruder mehr als dich selbst.”®
Die Formulierung tab men nafsak ist das korrekte syrische Aquivalent fiir
den iibersetzungsgriechischen Ausdruck dméo viy yvysfy cov; in dem syri-
schen Elativ kommt der Sinn des Satzes erst zur Geltung. Die im Liber
Graduum gebrauchte Wendung deutet auf die Benutzung einer syrischen
Vorlage. Die Bewertung der Stelle als Herrenwort aber wird mit der
lingeren Uberschrift Awdayy =wvoiov S tdv dddexa dmoctéiwv Tois
#dveory in Zusammenhang gebracht werden diirfen. Der Uberblick iiber
diese Verwendung der Didache bestitigt die aus dem Liber Graduum zu
erhebende Tatsache, daf die Messalianer sich nicht an die Weisungen der
Briefe Ad virgines gehalten haben, sondern die verdichtig gewordene
Didache nach wie vor in der ihnen iiberlieferten Gestalt benutzten. Zwar
ist Did 11, 11 nicht angefiihrt, aber dieser Umstand trifft mit der ver-
hiillenden Behandlung des Libertinismus iiberein, die sich in fast jedem
Abschnitt des groflen Werkes zeigt. Die Messalianer stellen die Fortsetzung
der in den Briefen Ad wvirgines bekimpften Libertiner dar; damit aber sind
in ihnen die Ausliufer einer Bewegung zu erblicken, die Did 11,11 noch
in ihren ersten enthusiastischen Anfingen stand.

ESVITE 20(P. 5. TI1 186):

 VIL 1 (P. S. III 146); XV 16 (P. S. III 375); XXX 26 (P..S. I 922£). —
Tobit 4,15; Philo bei Euseb, Praep. evang. VIII 7,6 (I 430,17 Mras); Apg
15,20. Vgl. dazu G. Kittel, Die Probleme des paldstinensischen Spatjudentums
und das Urchristentum, Stuttgart 1926, S. 108 ff.

1 XTI 1 (P. S. III 307).

TS 20 ST T2 7y 5 XN TS5 (P S, TIL 671),

R (PESE507: 28):

% XIII 2 (P. S. III 307, 23—26).

B0 SOVT (PSS WY 3955,
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Auf der gleichen Linie liegt es, wenn die Vorstellung aus Did 9, 4, wo-
nach die zerstreuten Glieder der Kirche durch Gott selbst in sein Reich
cingesammelt werden, gnostisch weitergebildet worden ist. Im Philippus-
Evangelium scheint eine Syzygienpraxis der Gnostiker durch, wenn das
Losungswort der Seele vor den Wichtern der himmlischen Tore heifit:
_Ich habe mich erkannt und mich von allen Seiten her gesammelt und habe
dem Archdn (Weltherrscher) keine Kinder gezeugt, sondern seine Wurzeln
ausgerottet und die zerstreuten Glieder gesammelr, und ich kenne dich,
wer du bist; denn ich gehére zu denen von oben her.“®* Der Ausdruck
dieaxoomouévoy von Did 9,4 ist mit der Seelenrettungsidee von Did 11,11
verbunden, aber in einem Zusammenhang, der als Vorstufe des Manichiis-
mus anzusprechen ist. Im Manichdismus ist dann die Sammlung der zer-
splitterten Weltseele durch den Aufstieg der Einzelseelen ins Lichtreich
geradezu als Grundvorstellung des gesamten Systems ausgebaut. Als Hei-
mat dieser Anschauungen ist bis zum Beweis des Gegenteils das ostsyrische
Gebiet einschlieflich Babyloniens anzunehmen.

7. Worin ist der gedankliche Ansatz zu der in Did 11, 11 angedeuteten
Haltung zu erblicken? Wenn auf die doyaior moopijrat, die alten Prophe-
ten, hingewiesen wird, so ist jetzt aufgrund des koptischen Textes die
Deutung auf die Propheten des Alten Bundes gesichert. Welche Namen
gemeint sind, sagt Irendus: Hosea und Moses sind die minnlichen Bei-
spiele, Rahab das weibliche Beispiel, und dazu wird 1. Kor 7, 14 ange-
fiihre®® Moses ist genannt, weil er seine dthiopische Frau® zur Israelitin
machte, und propter hoc per nuptias Moysi nuptiae verbi (6 7od Inoov
yoyros pduos) ostendebantur. Rahab nahm die drei Kundschafter auf, die
das Erdenrund durchschweifen, nimlich den Vater, den Sohn und den
heiligen Geist; Rahabs quio&evia wird 1 Clem 12 geriihmt. Hosea aber
fiihrte ein hurerisches Weib heim, um auf die Annahme der Kirche in die
heiligende Gemeinschaft mit dem Sohne Gottes hinzudeuten. In der Paulus-
stelle wird nicht etwa die Erfiillung der Weissagung gesehen, sondern ein
Handeln, das den Taten der Propheten gleicht und mit ihm auf einer
Stufe steht. Die Erfillung steht hoher: es ist die Verbindung zwischen
Christus und der Kirche. Wo, wie bei Did 11, 11, das Handeln der Pro-
pheten als unmittelbares Vorbild und nicht als gegenbildlich zu tiber-
héhender Typos betrachtet wird, da bieten diese Ausfithrungen des Irendus
die nichstliegende Erklirung. Der Zweck der so unbestimmt angedeuteten
Handlung ist die Erlosung des Leibes einschliefilich der Korperseele, also

81 Epiphanius, haer. 26,13 (I 292,16—20 Holl); Hennedke, Neutestamentliche
Apokryphen, 2 1924, S. 69.

8 Trenius, haer. IV 20, 12 Massuet (II 223 f. Harvey). Zu Rahab vgl. den Nach-
weis rabbinischer Belege bei M. Dibelius, Der Brief des Jakobus, Gottingen
21956, S. 156, Anm. 1. Ephraem nennt ,die Familie der Rahab“ einen atreff-
lichen T'ypus unserer Hoffnung® (E. Beck, Des hl. Ephraem des Syrers Hymnen
De fide, CSCO 155, Louvain 1955, S. 228, Hymn. 87, 3).

8% Ex 2,21: Zippora; Num 12, 1: uxor aethiopissa (Luther: ,die Mohrin®).
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die Aufnahme des Leibes und der Seele in die dpdagpoia, die an sich nur
dem Geiste zusteht. Fiir den Rahmen der Vorstellung findet sich die Er-
liuterung wiederum bei Irendus: ,Gerechten Menschen und Geisttrigern
ist das Paradies bereitet.“® Mit , Paradies® ist nicht die endgiiltige himm-
lische Seligkeit gemeint, sondern der vorhimmlische Ruheort der Erldsten.

8. Eine Bestitigung der These, daff die in Did 11, 11 angedeuteten Zu-
stinde sich in der Adiabene fanden, kann in der Tatsache gesehen werden,
dafl sie sich noch auf lange hinaus in spiritualisierter Form bei den Nesto-
rianern halten konnten — in den Protokollen ihrer Synoden finden sich
einige deutliche Aussagen —, wihrend die vom griechischen Westen her
beeinfluten Monophysiten nichts davon wissen. Ein Beispiel: Philoxenus
von Mabbiig (gest. 523) versteht die Ehe des Hosea nicht mehr typologisch,
sondern als reinen Gehorsamsakt gegeniiber einem Befehl Gottes,® wih-
rend noch Afrahat von dem offenbar iiblichen Zustande spricht, dafl sich
bei dem ihidaja, dem Asketen der obersten Rangstufe, ein Weib befindet,
und Afrahat dazu raten mufl, daf beide &ffentlich heiraten® In der
Didaskalia ist die Stelle Did 11, 11 in ganz allgemeiner, abgeblafiter Fas-
sung gebracht: , Und er (der Bischof bei seiner Wahl) soll gepriift werden,
ob er in weltlichen Erfordernissen fehlerlos sei“;* diese Formulierung ist
jedoch so unbestimmt gehalten, dafl bezweifelt werden muf}, ob iiberhaupt
ein sachlicher Anschluff an Did 11,11 besteht; wahrscheinlich ist einfach
der Besitz eines guten Rufes gemeint.

Die Weiterbildung der in Did 11,11 angeriihrten Vorstellung zeigt in
die Richtung der Gnosis. In der ,Sophia Jesu Christi“ werden die aus-
erwahlten §uomveduara (75, 18) auch die ,, Wachenden® (89, 8) und ,die
Kinder Gottes“ (92, 14) genannt; sie werden dem ,Geschlecht, das nicht
wankt® (75, 20; 88, 9) zugerechnet. Gemeint sind die fest von der Wahr-
heit ihrer Lehre iiberzeugten Gnostiker; die Ausdriicke deuten wohl auf
eine syrische Vorstufe hin, in der, unabhingig von Did 11, 11, die Iden-
tifikation der Asketen mit himmlischen Engelmichten eine gebriuchliche
Anschauung war.®® Die Syzygienvorstellung ist auch im ,Apokryphon
Johannis“, das zu den Schriften des Fundes von Nag® Hammadi gehort,
benutzt und weitergefiihrt.®

8 Trendus, haer. V 5,1 Massuet (II 331 Harvey).

# Philoxenus, De trinitate (CSCO 10, ed. H. Vaschalde), S. 79 f.; dazu E. Berg-
strasser, Philoxenus von Mabbug, Elert-Gedenkschrift 1955, S. 57 Anm. 120.
Der nestorianische Bischof Isaak von Ninive (7. Jh.) dagegen sagt: Hosea habe
sich mit einem Weibe ,vercinigt in einer gesetzlosen Ehe® (P. Bedjan, Mar
Isaacus Ninivita De perfectione religiosa, Paris-Leipzig 1909, S. XI).

8 Afrahat, Dem. VI 4 (P. S. I 260, 19 Parisot).

87 Achelis-Flemming, Didaskalia, S. 14, 18—20, 27. Funk I 34, 10.

 W.Till, Die gnostischen Schriften, S. 37. Der Begriff ovlvyie kommt p. 95,3
vor.

* Die volle Entfaltung findet sich bei Origenes in der Erklirung zu Match 22, 30
(GCS 40, Orig. X, S. 692 Klostermann), wo die Syzygie als Auferstehungs-
ordnung beschrieben wird.
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Eine Vorstufe zu den in Did 11, 11 angedeuteten Vorstellungen wird in
der eigenartigen Gestalt der essenischen Ehe zu erblicken sein. Nach der
Darstellung des Josephus lehnten sie die gewdhaliche Ehe ab. Thr Ver-
halten aber wird &yxodreia genannt.” Im Syrischen wird dieses Wort tiber-
setzt mit ‘anwajitad, ,Zustand der ‘andwim®, der mrwyol von Mt 5, 3;
es kann aber auch durch das deutlichere kaddistta, ,eheliche Enthaltsam-
keit®, wiedergegeben werden.” Diese Bezeichnungen im Verein mit dem
Umstand, dafl Kinder adoptiert wurden, um den Bestand der essenischen
Gemeinschaft zu sichern (genau wie bei den Abelonii), kann nur auf das
Bestehen der Institution der Josephsche, also der geistlichen Ehe, gedeutet
werden. Das griechische Wort éyxpdreia war die beste Bezeichnung die-
ses Verhaltens; bedeutete es doch ,Enthaltsamkeit® und ,Selbstbeherr-
schung“.”? — Auf die Ehepraxis innerhalb des zeitgendssischen Judentums
wirft das Verhalten der Rabbinen in der Handhabung des Scheidebriefes
ciniges Licht! Rabbi Tarphon aus Lydda, der ungefihr von 60—135 lebte,”
heiratete in einer Zeit der Hungersnot nacheinander 300 Frauen, damit sie
in den Genuf der Priesterhebe gelangten.®* Zwei babylonische Autorititen,
nimlich Rab (+ 247) und Rab Nachman (f 320), schlossen auf ihren Reisen
die Ehe jeweils fiir einen Tag.” Von hier aus konnte das in Did 11, 11
angedeutete Verhalten christlicher Propheten fiir die Umwelt nicht als
unerhdrt erscheinen.

Der Uberblick iiber diese Gesamtentwicklung zeigt, dafl Did 11, 11 eine
verstindliche Aussage enthilt, wenn es als Anweisung fiir das Verhalten
gegeniiber dem asketischen Enthusiasmus syrischer Propheten aufgefafit

% Josephus, bell. II 8, 2 (§ 120 Niese); ebenfalls von Porphyrios, De abstin. IV 11
gebracht und daraus von Euseb, Praep. evang. IX 3,2 (I 486,17 Mras) zitiert.

9 “anwajiita in der anonymen syrischen Ubersetzung der’ Klemensbriefe (um 700,
also sehr spit) bei 2. Klem 15,1 (R.-L. Bensly, The Epistles of S. Clement
to the Corinthians in Syriac, Cambridge 1899, S. 61,20). Zu kaddi$ata s.
E. Beck, Ephraems Reden iiber den Glauben, Studia Anselmiana 33, Rom 1935,
S. 104 Anm. 1: ,Der Stamm qds bringt bei Ephrim 6fters die Idee der Ehe-
losigkeit zum Ausdruck. So z. B. in Prose Ref. 1I 75,40 ff., wo Ephrim zum
Beweis dafiir, daR auch der alttestamentliche Gott Ehelosigkeit (quadisutd)
geschitzt hat, auf Elias verweist und auf Moses, der von Gott den Befehl
erhielt, sein Weib zuriidkzuschicken. Die gleiche Bedeutung hat gadi$uth auch
im 4. Hymn. De Conf. et Mart. (Lamy III 669, 34), wo zuwiagi (chelicher Ver-
kehr) als Natur bezeichnet wird, dem quadiditd (Enthaltsamleit) als tugend-
hafte Angewdhnung gegeniibersceht.* — Vgl. auch Rosweyd, Onomasticon,
s. v. Continentia in matrimonio, MPL 74, col. 425, und fiir die frithe Kirche
das griechische Fragment aus der Apologie des Aristides in dem Pap. 2486 des
Britischen Museums, JThSt 25, 1924, S. 74.

92 Fr, Preisigke, Worterbuch der griech. Papyrusurkunden I, 1925, Sp. 414. Das
Wort ist von Epiphanius benutzt worden, um die Haltung Tatians zu kenn-
zeichnen (Epiph., haer. 46, 1; II 205, 4 Holl).

9 . Strack, Einleitung in Talmud und Midrasch, 51921, S. 126. E. Schiirer,
Geschichte des jiid. Volkes II, 41907, S. 444, Anm. 133. :

9 Tos. Ket. 5,1 (266); P. Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus
Talmud und Midrasch III, S. 650.

% b, Jeb. fol. 37b; Billerb. III, S. 110.
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wird. Fiir diesen Enthusiasmus fanden sich in der Adiabene um die Wende
des 1. Jh. die glinstigsten Bedingungen. Das Land am oberen Tigris, das
dem alten Assur entsprach und meist Chaldia genannt wurde, war der
Aufenthaltsraum der zehn Stimme Israels, die dorthin verschleppt und
bei der groflen Riickwanderung der babylonischen Exulantenschaft nicht
mitgezogen waren.” Die Kraft dieses Judentums, dessen geistige Entwick-
lung wir uns durch die Tora, die Propheten Hosea, Amos und den ersten
Jesaja, die Elia-Traditionen, die Spruchweisheit und das Buch Tobit ge-
kennzeichnet zu denken haben, wird nicht ohne Einfluf auf die Entwick-
lung gewesen sein, die in der ersten Hilfte des 1. Jh. n. Chr. zur Bekeh-
rung des adiabenischen Fiirstenhauses aus dem Heidentum zum Judentum
fiihrte."” Die Zwei-Wege-Lehre konnte innerhalb des Judentums der Adia-
bene als Handbuch der Katechumenenbelehrung entstanden sein; die Pro-
dikos-Fabel braucht dazu nicht bemiiht zu werden, da sich im Test. Asser
1,3—5 die Ankniipfung, ja vielleicht die Grundlegung bot. An diese Ent-
stehung zu denken liegt insofern nahe, als die Zusammenfassung in einem
Handbuch nur dann sinnvoll war, wenn eine Massenbelehrung notwendig
wurde. Bei Einzelbekehrungen konnte jeder jiidische Lehrer, dem die
Kategorien ja aus Jer 21, 8 bekannt waren, selbstindig aus der Tradition
schopfen. Ist aber der Zwei-Wege-Katechismus um 40 n. Chr. in der
Adiabene entstanden, so l4ft sich seine Einfiigung in eine christliche Ge-
meindeordnung, die fiir das gleiche Gebiet bestimmt ist, als die iibliche
missionarische Ankniipfung an die Synagoge voll verstehen. Fiir den
Barnabasbrief ist dann eine selbstindige Benutzung des jiidischen Textes
anzunehmen.

Prifen wir von hier aus den lateinischen Text, der Did 1—6 um-
fafit, so steht der Annahme nichts im Wege, seinen Wortlaut als Uber-
setzung des jiidischen Proselytenkatechismus anzusehen; nur der Schlufisatz

% K. Miiller, Kirchengeschichte, I, #1941, S. 50. E. Schiirer, Geschichte des jiidi-
schen Volkes im Zeitalter Jesu Christi 3. Bd. 41909, S. 10 Anm. 19. A. Har-
nack, Mission und Ausbreitung II, 41924, S. 679, Anm. 3. — Die Landschaft
Adiabene lag zwischen dem groflen und dem kleinen Zab-Fluf und ist iden-
tisch mit der spiteren Kirchenprovinz Arbéla. Der syrische Name lautet
Hdajjab (J.-B. Chabot, Synodicon orientale, Paris 1902, S. 673 a; O. Braun,
Das Buch der Synhados, Stuttgart 1900, S. 392a). G. P. Badger stellte um
1850 fest, dafl in der Gegend von Masul-Ninive noch akkadische Worter wie
awel (= amelu ,Mensch®) in Gebrauch waren.

Josephus, ant. XX 2,1{. (§ 17 ff. Niese). Der Thronfolger war zur Erziehung
an den Hof des Stadtkénigs von Jmacivovr Xdoaé in Siidmesopotamien geschickt
worden; dort kam er unter den Einflufl des Juden Ananias, der ein liberales,
der Beschneidung nicht bediirfendes Judentum vertrat. Sollte weoixadalowr
Did 3, 4 bedeuten ,der die Beschneidung vollzieht® (Wilfred L. Knox, JThSt
40, 1939, S. 146 ff.), so konnte Ananias der Verfasser des jlidischen Zwei-
Wege-Katechismus sein.

=
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muf als Zutat des christlichen Ubersetzers beurteilt werden.*® Die Adiabene
war zweimal in romischer Hand, und zwar einbezogen in die Provinz
Assyria mit dem befestigten Statthaltersitz Nisibis: das erste Mal nur
kurz, von der Eroberung durch Trajan i. J. 115 bis zur Rdumung durch
Hadrian i. J. 117,% das zweite Mal von der Riickeroberung durch Septi-
mius Severus i. J. 199 bis zum endgiiltigen Verlust infolge des siegreichen
Vorriickens des Sassanidenkonigs Ardalir i. J. 229.1% Wihrend einer dieser
beiden Perioden kénnte, so wire die Herkunft des lateinischen Textes zu
erkliren, ein Mitglied der Statthalterverwaltung zu Nisibis den syrischen
(oder hebriischen?) Text des Katechismus von cinem Angehorigen der dort
zahlreich vorhandenen Judenschaft erhalten und vielleicht mit seiner Hilfe
ibersetzt haben, Da der lateinische Text aus dem 3. Jh. stammt, ware
dieser Vorgang am ehesten in die zweite Periode, also zwischen 199 und
229, zu setzen.

9. Wie stark die Bekehrung zum jiidischen Glauben das adiabenische
Fiirstenhaus ergriffen hat, ist an der Tatsache abzulesen, daf die Konigin
Helena i. J. 44 n. Chr. nach Jerusalem gezogen ist und sich dort die grofi-
artigen ,Konigsgriber® nérdlich vom Damaskustor in den Felsen hauen
lieR. Anfinglich war das adiabenische Neujudentum auf der Proselytenstufe
stehen geblieben, hatte also die Beschneidung nicht angenommen.'* Ob die
Verfasser der Didache deshalb von Heuchlern reden, weil die jidischen
Lehrer in vielen Fillen das Weiterbestehen dieser Stufe, die dem Gesetz
nur unvollkommen entsprach, geduldet haben? Dafl jedenfalls die Pro-
selytentaufe eine grofie Rolle gespielt hat, ist an der Taufvorschrift der

% Nacheriglich stelle ich fest, dafl B. Altaner eine im Grundzug gleiche Losung
vorgeschlagen hat: ,In der von J. Schlecht aufgefundenen Doctrina Apostolo-
rum besitzen wir die urspriingliche jiidische Grundschrift der Didache, wie sie,
am Anfang und Schlufl ‘verchristlicht’, bei christlichen Lesern Eingang gefun-
den hat® (B. Altaner, Zum Problem der lateinischen Doctrina Apostolorum,
Vig. Christ. 6, 1952, S. 167). Die Uberschrift, die als spitere Zufiigung zu
beurteilen ist, wird zu iibersetzen sein ,Aus der Lehre der Apostel“. Als erster
hat wohl J. A. Robinson in dem Schlecht’schen Text den jiidischen Zwei-Wege-
Katechismus gesehen (The Problem of the Didache, JThSt 13, 1912,.:S. 339).
Der syrische Text einer ,Doctrina (malfaniita) duodecim Apostolorum® liegt
vor in dem von M. D. Gibson verdffentlichten Manuskript der Didaskalia
Horae semiticae I, fol. 9a—11a; engl. Ubersetzung 11, S. 12—15). Es scheint
sich um eine spite Uberarbeitung zu handeln. Die an sich wiinschenswerte er-
neute Untersuchung der Abhingigkeitsverhilenisse zwischen latein. Doctrina,
Did, Barnabas 19/20, syrischem Text und #gyptischen Bezeugungen soll hier
nicht unternommen werden. — Vgl. ferner Fr. Notscher, Zur theologischen
Terminologie der Qumran-Texte, Bonn 1956, S. 114.

9 Fine lehrreiche Ubersicht iiber die parthischen Kriege Trajans findet sich Cam-
bridge Ancient History XI, #1954, S. 858 f.; Ktesiphon fiel im Januwar 116,
und am 20.-Februar 116 verlich der Senat dem siegreichen Feldherrn den Titel
Parthicus. — Ober die Riumung durch Hadrian s. Klebs, Art. Aelius Hadri-
anus (Pauly-Wiss. 1, 1893, S. 500).

100 S¢. Schiwietz, Das morgenlindische Monchtum III, Modling 1938, S. 23
J. Labourt, Le christianisme dans Iempire Perse, Paris 1904, S. 1

104 Josephus, ant. XX 2,3 (§ 34 fl. Niese).
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Didache, die eine auffallende Nihe zur Proselytentaufe verrit, abzulesen.
Die Proselytentaufe konnte auch in Badehiusern vollzogen werden, und
dort war sowohl kaltes als auch warmes Wasser. Dem 'gleicht sich die
Didache an, wenn neben dem Normalfall des Taufens in ,lebendigem®,
d. h. fliefendem Wasser der Fliisse die zweite Moglichkeit des Taufens in
sanderem®, d. h. stehendem Wasser, das dann entweder kalt oder warm
sein kann, zugelassen ist: Da, wo weder Fluf noch Badehaus vorhanden
ist, wird die Benetzungstaufe (Did 7, 3) erlaubt. Diese Taufpraxis geht
von dem Gedanken der levitischen Reinigung aus; die Besprengung kniipft
offensichtlich an den levitischen Gebrauch des Isop-Wedels nach Ps 51,9
an (vgl. Hebr 9,22), kennt also noch nicht die Abwertung, die in der
spiteren Entwicklung die nur fiir die Klinikertaufe erlaubte Aspersion
erfahren hat. Hier ist einer der Punkte, an dem zu erkennen ist, weshalb
der Didache kein Weiterleben in der Kirche beschieden sein konnte.X” Ihre
Vorschrift zielt auf die Entstehung ortsgebundener Gemeinden; mit der
Aspersionstaufe sind die ortlichen Verhiltnisse des flachen Landes zwischen
den Fliissen beriicksichtigt. Daf} es sich dabei um ein durchaus folgerichtiges
Weiterdenken der levitischen Reinigungsgesetze handelt, zeigt die spitere
Festsetzung im babylonischen Talmud,"® wonach in bestimmten Fillen
»Sand, Kies oder Spine* benutzt werden durften. Von den Bedingungen
der Wiiste aus hat Jahrhunderte danach der Islam eine noch stirker ver-
duflerlichte Abreibung mit Sand als ausreichend fiir die kultische Reinigung
zugelassen.'® Die Taufvorschrift mit ihren drei Méglichkeiten stellt in sich
einen klaren Gedankenfortschritt dar. Peterson, der diese Abstufung nicht
gesehen hat, spricht von einer ,Ungereimtheit® und meint, es liege entweder
»eine literarische Ungeschicklichkeit oder der ,Brauch einer Sekte® vor;
aber nichts zwingt zu diesem Schlusse.!®

192 Die Grundvorstellung dagegen konnte weiterbestehen. In dem Wasserweihe-
Ritual, das im 19. Jh. bei den Nestorianern der Mosul-Gegend in Gebrauch
stand, heific es: ,Mit dem Isop deiner Gnadenerweisungen lafl unsere Seelen
geheilt werden, o Erbarmender® (G. P. Badger, The Nestorians 1, S. 236).

103 bBerakot II 3, fol. 15a.

104 Koran, Sure 4, 46. Im spiteren Islam durfte man sich, wenn die Waschung des
Fufles nicht zu ermbglichen war, sogar mit der ,Bestreichung der FuBlbeklei-
dung” begniigen (I. Goldziher, Vorlesungen iiber den Islam, 1910, S. 273).

105 E, Peterson, Uber einige Probleme der Didache-Uberlieferung (Rivista di Ar-
cheologia Cristiana 27, Rom 1951, S. 49 £.), vermutet, die in den manichiischen
Kephalaia S. 44, 27 genannten Kadtdgror (nicht Katharoi, wie Peterson schreibt)
seien diese christliche Sekte. Aber der Text ist an dieser Stelle so schlecht
erhalten, dafl er nicht einmal zu einer Vermutung Raum bietet. — Fiir einen
Zusammenhang mit den levitischen Reinigungen spricht sich G. Holscher aus:
Geschichte der israelitischen und jiidischen Religion, Gieflen 1922, S. 212 (§ 90
Anm. 31). Vgl. auch F. J. Dolger, Ichthys, das Fischsymbol in frithchristlicher
Zeit, Bd. 1, Rom 1910, S. 84—87; 96. — Von der Didache aus ergibt sich
keine Mé&glichkeit, die Taufriten aus dem Vorbild hellenistischer Mysterien
herzuleiten (C. Clemen, Rel.-gesch. Erklirung des NT, 21924, S. 161). Uber
die jiidischen Waschungen in der nachbiblischen Zeit vgl. J. Thomas, Le mou-
vement baptiste en Palestine et Syrie (150 av. J.-C. — 300 ap. J.-C), Gem-

&
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Auch die Entstehung des merkwiirdigen Spruches Did 1,6, der auf
Augustin einen so grofien Eindruck gemacht hat, ist aus den Verhiltnissen
der neubekehrten Adiabene heraus verstindlich. Der jiidische Katechismus,
dessen Wortlaut wir wahrscheinlich in der lateinischen Doctrina Aposto-
lorum besitzen, enthdlc Erorterungen iiber das rechte Almosengeben (4,
5—8), die sich an Spr 11, 4 anschliefen. Im Judentum jener Zeit ist diese
Stelle viel hin und her gewendet worden; aus der Schule Schammais wird
uns die formulierte Norm berichtet: ,Welches ist dasjenige Almosen, das
vom ungewoshnlichen Tode errettet? Das man gibt, ohne zu wissen, wem
man es gibt“.!®® Ahnliche Auflerungen sind im paldstinensischen Judentum
der Zeit nach 70 vorauszusetzen, wihrend die Erliuterungen des adiabeni-
schen Proselytenkatechismus (doctr. ap. 4, 8)1" mit der weniger strengen
Meinung der Schule Hillels iibereinstimmen. Doctr. ap. 4, 8 ist in Did 4, 8
wiederholt. Und nun geht Did 1, 6 in der gleichen Richtung einen Schritt
weiter, erweist sich also dadurch als spitere christliche Bearbeitung. Hier
ist die literarische Ankniipfung der Didache an den jiidischen Proselyten-
katechismus mit Hinden zu greifen, beide Aussagen aber ruhen auf Sir 12,
1—7: ,Wenn du Wohltaten gibst, so sei dir bewuflt, wem du sie gibst®.
Die Entscheidung bleibt auf dem in Gal 6, 10 eingeschlagenen Weg: Hilfe
ist zuzuwenden ,vorzugsweise den Angehdrigen der Glaubensfamilie®,
wie die Peschitta diese Stelle {ibersetzt. Die Ansitze zu bewufiter Ge-
meindebildung werden bestarkt.

10. Als Hinweis auf die Verwurzelung der Didache in Ostsyrien
mdchte ich schlieflich das Zeugnis werten, dafl die syrisch-nestorianischen |
Gemeinden in dem Bergland &stlich von Kirkuk noch um 1905 bei der |
Herstellung des Abendmahlsbrotes eine eindrucksvolle Symbolik gekannt |
haben. Die Nachricht, die E. v. d. Goltz verzeichnet und die wieder von
H. Lilje zitiert wird,'*® die nach der Durchfithrung der Nachlese auf den
Feldern zuriickgebliebenen Korner wiirden aufgesammelt und zur Berei-
tung des Abendmahlsbrotes benutzt, hat sich in dieser allgemeinen Form
bei der Nachpriifung allerdings nicht bestitigt. Wohl aber konnte eine
vergleichbare Sitte festgestellt werden; auf allen Stufen des Vorgangs ist
hier der strenge Gedanke der Erwihlung in symbolischer Darstellung
verdeutlicht worden:

bloux 1935, S. 352 ff. Nachtriglich sehe ich, daff W, Telfer, JThSt 40, 1939,
S. 144 f., eine #hnliche Anschauung wie die oben entwickelte vertritt.

108 Billerb., IV 2, S. 1070 (Ausspruch des Rabbi Chijja b. Abba, um 280).

107 Non avertes te ab egente. communicabis autem omnia cum fratribus tuis nec
dices tua esse; si enim [in im]mortalibus socii sumus, quanto magis hic ini-
tiantes esse debemus? omnibus enim dominus dare vult de donis suis (Lietz-
mann, KIT 6, S. 7).

18 E. v. d. Goltz, Tischgebete und Abendmahlsgebete in der altchristlichen und
griechischen Kirche (TU NF 14,2 b, Leipzig 1905, S. 22, Anm. 2): ,In grie-
chischen Landgemeinden hat sich die Sitte bis heute erhalten, daff auch die fiir
die Eucharistie bestimmten Elemente von den Gemeindegliedern mitgebracht
werden. Bei den syrischen Nestorianern sind es heute noch die auf den Feldern
liegen gebliebenen Korner, die zum Bereiten des Abendmahlsbrotes benutzt

Ztschr, fiir K.-G. 3
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oFiir die Aussaat wurde ein besonderes Feld ausgewdhlt. Wenn der
Weizen reif war, wurden reine Ahren durch jungfriuliche Midchen oder
iiber fiinfzig Jahre alte Witwen ausgelesen und in den Hofraum der
Kirche gebracht. Das Korn wurde sorgfiltig gereinigt und danach zwi-
schen Mihlsteinen gemahlen, Schlieflich wurde das Mehl dem dienst-
tuenden Priester iibergeben, der es mit Wasser, Ul, Salz und Hefe
mischte. Der Priester selbst backte den Teig um Mitternacht unter stin-
digen Gebeten.*10?

Beim Patriarchat der mit Rom unierten Chaldiischen Kirche in Mosul

von dieser Sitte freilich nichts mehr bekannt; zum Abendmahlsbrot

wird das iibliche Weizenmehl verwendet, und niemand weif} von irgend
ciner Vorschrift liturgischer Art oder einer frither vorhandenen Sitte, die

in

andere Richtung deuten konnte. Nur einem Diakon (Sammas) war ein

literarisches Zeugnis bekannt; er wies auf eine Stelle in der Vita des
Joseph Busnaja (869—979) hin, wo erzihlt ist, daff Jakira, der Vater
dieses Monches, bei der Herstellung des Mehles zum Abendmahlsbrot eine
besondere Weise befolgte. Vor dem Dreschen der eingebrachten Ernte
wihlte Jakira auf den Tennen die besten Ahren aus, die er dann selbst
durch Zerreiben in den Hinden ausdrosch, damit das Vieh bei seinem
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werden (vgl. Did. IX).“ Goltz sagt leider nicht, woher er diese Nachricht hat.

Der Umstand, dafl er keine Quelle zitiert, 1ift auf miindliche oder briefliche
Herkunft schliefen; die enge Verkniipfung mit der Nachricht iiber Griechen-
land deutet darauf hin, daf einer seiner griechischen Gewihrsminner, die er
TU 14,2a im Vorwort nennt, auch der Vermittler der Nachricht iiber die
syrische Praxis gewesen ist. — Der Papyrus von Dér-Bala’izeh fiigt zu émdvew
7@y dpewv hinzu xal Povwdy xai Goovody, gleicht den Text also an dgyptische
Verhiltnisse an. Aus der Ausgabe von C. H. Roberts und B. Capelle, An
early Euchologium, The Dér-Balizeh Papyrus enlarged and reedited, Louvain
1949, S. 26, bringt E. Peterson, RivAC 1951, S. 56 einen Abdruck des Textes;
Ubersetzung bei J. Beckmann, Quellen zur Geschichte des christl. Gotresdien-
stes, 1956, S. 228—230. — H. Lilje, Die Lehre der zwolf Apostel, eine alt-
christliche Kirchenordnung, Die urchristliche Botschaft, Erg.-Bd. 1, 1938, S. 68,
Anm. 1.

G. D. Henderson in Aberdeen hat sich auf meine Bitte in fiberaus dankens-
werter Weise nach Kirkuk bei Mosul gewandt und von Rev. A. J. Macleod,
Church of Scotland chaplain to the Iraq Petroleum Company at Kirkuk, die
oben deutsch wiedergegebene Mufierung des nestorianischen Priesters (la3$is)
Haidina Petyii erhalten; sie lautet im Original: ,Ancient Church of the East,
Kirkuk, Iraq. Preparation for holy Communion. In 1905 when the Assyrian
Communities belonging to the Ancient Church of the East lived in the moun-
tains of south-east Turkey, certain customs and traditions were observed in
preparation for holy communion. ‘A special field was chosen for the planting
of corn. When the wheat was ripe, clean gleanings were picked by virgin girls
or widows (over 50) and then brought into the churchyard. The gleanings
were thoroughly cleaned and afterwards crushed between the millstones. Fi-
nally the flour was given to the Officiating Priest who mixed it with water,
oil, salc and yeast. The Priest himself baked the dough around midnight
during which time prayers were said. Signed by: Rev. Haideena Petyou.
(L. S.): ‘edta ‘attikea d-madneha b-kirkik, Kirkuk, 14th August, 1956.“ — Das
nestorianische Mefiformular beginnt mit der Backvorschrift, unter genauer Be-
geic}mugg der zu singenden Psalmen (Brightman, Liturgies Eastern and Western I,

. 247 fL.).
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Dreschgang sie nicht mit den Fiiflen beriihrte. Auf dem Gang zur Miihle
und zuriick sang er Psalmen, und in der Miihle sorgte er fiir die vollige
Reinheit der Miihlsteine. Wahrend des Mahlvorganges mufite sein Sohn
aufrechtstehend Psalmen rezitieren."® Dem Schreiber Bar Kaldiin ist dieses
Verhalten als ein aufergewohnliches Verfahren erschienen, nicht als {iber-
kommene Sitte. Aber die Tatsache, dafl Busnaja aus der Adiabeng stammte,
liflt in Verbindung mit dem ersten Zeugnis anders dariiber denken. Die
Berichte sind wohl nur dann einigermaflen verstindlich, wenn die Vor-
stellungen, die wir in der Didache finden, in besonderer Weise mit dieser
Landschaft verkniipft gewesen sind. Daf} in der Didache die Symbolsprache
sich auf das Brot der Agapenfeier bezieht, wihrend die beigebrachten
Zeugnisse von dem Brot des Abendmahls reden, enthilt keine grundsitz-
liche Verschiebung, da ja die Abendmahlselemente dem Agapentisch ent-
nommen wurden.

Fiir die Herkunft der Vorstellung von der Zerstreuung der Koérner auf
den Bergen kénnte an die jiidische Apokalyptik gedacht werden: beim
Mahle der zukiinftigen Welt wird der Behemdt, der ,auf den tausend
Bergen® gelebt hat, den Frommen zur Speise dargeboten werden. Bei
diesem Mahle wird auch der Fisch des Urmeeres, der Leviathan, aufgetra-

110 Die Eltern des Joseph Busnaja ,besorgten fiir die Kirche ihres Dorfes alles,
was in ihr gebraucht wurde, wie z.B. das feine Weizenmehl (fiir das Abend-
mahlsbrot), das Ol der Lampen und das Ubrige; der Priester und der Schul-
meister, die zu dieser Kirche gehorten, wohnten sogar bei ihnen in ihrem
Hause. Sobald man im Sommer die Ernte auf die Tennenbdden brachte, legte
sein Vater Jakira Ahren, die er nach sorgfiltiger Priifung ausgewidhlt hatte,
beiseite in der Menge, die er an Mehl im ganzen Jahre fiir die Kirche brauchte.
Sie (die Eltern) hatten, sagte Rabban Joseph, eine grofile Kammer, worin sie
die Ahren aufbewahrten, die sein Vater dann selbst mit den Hinden zerrieb,
um daraus das Mehl fiir das ganze Jahr zu machen; er vollzog das sehr sorg-
filtig, damit das Mehl nicht von Ahren, die das Vieh mit Fiiflen getreten
hatte, hergestellt wiirde. — Der Heilige fiigte hinzu: ‘Dann, wenn mein
Vater diesen Weizen zur Mehlbereitung mahlen wollte, brachte er ihn selbst
zur Miihle. Sobald er aus der Tiir ihres Gehoftes getreten war, lieff er mit dem
Hersagen der Psalmen des (Mef3-)Offiziums beginnen, und wihrend des ganzen
Weges sagte man Psalmen auf.” Gleich nach dem Betreten der Miihle liefl er
(seinen Sohn) Rabban Joseph aufrecht stehen bleiben, damit er die Psalmen
aufsage, und erlaubte ihm weder sich niederzusetzen noch sich ein wenig aus-
zuruhen. Er selbst reinigte die Miihle, verteilte den Weizen und raffte das
Korn zusammen, ohne irgend jemandem die Anniherung zu gestatten; wenn er
dann das Mehl in den Sack eingefiillt hatte, begaben sie sich auf den Riickweg,
wobei sie bis zum Hause die Psalmen des Offiziums rezitierten. Derart be-
schaffen war die Gewissenhaftigkeit dieses gerechten und ordentlichen Mannes
und seine Sorge fiir die Ehre der heiligen Sakramente® (iibersetzt nach der
Handschrift Vat. syr. 467, f. 127, 17—13%, 8, deren Photokopie ich der Freund-
lichkeit des Vizeprifekten Arnold van Landschoot verdanke; franzés. Uber-
setzung: J.-B. Chabot, Histoire du moine Rabban Joussef Bousnaya par son
disciple Jean Bar-Kaldoun, Extrait de la Revue de 1’Orient Chrétien, Paris
1900, S. 12f.). — Den Hinweis auf diesen Text habe ich ebenfalls der Hilfs-
bereitschaft G. D. Hendersons zu verdanken; er erhielt ihn von Fr. Joseph
Omez O. P. in Mosul, von dem auch die andere Nachricht tiber Masul stammt.

3%



36 Untersuchungen

gen werden; iiber das Mittelglied der jiidischen Sabbatmahlzeiten erscheint
das Fischgericht wieder bei den friihkirchlichen Agapen.!* Dieser Anklang
ist jedoch etwas weit hergeholt; einleuchtender ist die unmittelbare Ver-
kniipfung mit Mi 4, 12; Jes 11, 12; 56, 8; Jer 24, 9; 38 (31), 6. 8; Ez 11, 17;
13,5; 28, 25; 34,12; 37, 21; 39, 27; Sach 2, 10, Stellen; die ja auch der zehn-
ten Benediktion des Achtzehngebetes zugrunde liegen.!***

11. Die Bedeutung der Adiabene ist bisher schon darin gesehen worden,
daf hier sehr wahrscheinlich grofle Teile des Alten Testaments, zum min-
desten der Pentateuch, ins Syrische iibersetzt worden sind."* Das ist um
so wahrscheinlicher, als hier das reiche Konigshaus die erforderlichen Mittel
zur Verfiigung stellen konnte und bei seiner inneren Beteiligung an der
Bekehrung des Landes zweifellos dafiir gesorgt hat, dafl der Oberschicht
des Volkes die Grundlagen der jiidischen Buchreligion dargereicht wurden.
In Edessa war eine vergleichbare Lage kaum vorhanden und ist erst fiir
eine spitere Zeit anzunehmen, Edessa hat erst spiter selbstindige Bedeu-
tung erlangt. Diese Stadt war im ersten Jahrhundert nur eine Wegestation
zwischen Antiochien und dem mesopotamischen Gebiet. Lange Zeit gehorte
Edessa zum adiabenischen Kénigreich; erst zwischen 100 und 110 n. Ch.
gelang es dem Unterkonig Abgar, die Stadt bei dem parthischen Grofkénig
Pacorus II. freizukaufen und ein eigenes Konigtum aufzurichten, inner-
halb des Partherreiches gleichen Ranges mit dem adiabenischen Konig-
reich.!® In der Zeit, die uns hier angeht, war also Edessa (mit der
Osrhoéne) ein Teil des Konigreichs Adiabene, wihrend Arbela die Haupt-
stadt der Adiabene war; hier und in Nisibis waren bedeutende Mittel-
punkte der Judenschaft.!** Eine Missionierung des Landes am Oberlauf des
Euphrat und des Tigris mufite den Leitern der Urgemeinde als dringliche
Aufgabe erscheinen, hatte aber mit starken Gegenwirkungen der sieges-
gewissen jiidischen Lehrer zu rechnen, auch nach der Niederlage, die das
paldstinensische Judentum im ersten jiidischen Kriege erlebte, Anderseits
mufite diese religiés neu bewegte jiidische Welt in besonders starkem Mafle
fiir dic Gedanken einer Vollendung der Heilsweissagung offen sein; als
Antwort auf solches Verlangen erklirt sich das letzte Kapitel der Didache
mit seiner Darbietung der aus der eschatologischen Predigr folgenden
Parinese. Wo das Christentum als die Vollendungsstufe der Heilsgeschichte
Israels gepredigt wurde, hatten die ,Propheten® den geeigneten Wirkungs-

11 4 FEsra 6,49 ff.; Billerb. IV 2, S. 892, 1146, 1156—1165.

112 Die Stellen nach C. F. D. Moule, A Note on Didache IX. 4 (JThSt N. S. 6, 1955,
S. 240—243).

112 M, Noth, Die Welt des Alten Testamentes, Berlin 21953, S. 255 £, :

43 R, P. Longden, The wars of Trajan, The Cambridge Ancient History XI;
1954, S. 119, 239, 244. C. Brockelmann, Handbuch der Orientalistik III, 1954,
Sl f:

114 E, Schiirer, Geschichte des jiidischen Volkes im Zeitalter Jesu Christi, 3. Bd.
41909, S. 9 Anm. 17. A. Harnack, Die Mission und Ausbreitung des Christen-
tums in den ersten drei Jahrhunderten, 2. Bd., * 1924, S. 685 Anm. 3. — Karte
bei J. Labourt, Le christianisme, bei S. 308.
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bereich. In diese Welc hinein sprach die Didache. Sie ist mit ihrer Zu-
sammenstellung der Hauptstiicke urchristlicher Lehre und Praxis als das
Kirchenbuch fiir die soeben missionierten Gemeinden in Ostsyrien aufzu-
fassen.!®

Y

Dic im zweiten und dritten Teil der vorliegenden Ausfithrungen ent-
worfenen Ergebnisse errcichen nicht den Gewiheitsgrad der Evidenz; fiir
sic. kann nur Wahrscheinlichkeit, allerdings wohl gehobenen Grades, in
Anspruch genommen werden. Ein weit geringerer Grad von Sicherheit
kommt den Erwigungen des folgenden vierten Teils zu: sie sind als eine
Reihe von anschliefenden Arbeitshypothesen zu betrachten, als Denk-
moglichkeiten, die zur Fortfilhrung der Diskussion entfaltet, nicht aber als
feste Thesen behauptet werden sollen.

1. Die Didache hat sprachlich und sachlich, das ist das Ergebnis der
bisherigen Uberlegungen, einen festen Zusammenhang mit Ostsyrien. Die
Gemeinden, an die sie sich richtet, sind dort zu suchen. Damit aber
ist nicht ohne weiteres die Behauptung zu verbinden, daR auch der Ab-

fassungsort in Ostsyrien liegen miifite. Es erweist sich, dafi bestimmte

Schwierigkeiten sich auflésen, wenn zwischen Bestimmungsland und Ab-
fassungsort unterschieden wird. Dafiir lassen sich zwei Griinde beibringen.
Der erste Grund ist schon genannt: die Didache enthilt zum iiberwiegenden
Teile feste Traditionsstiicke, die nicht in jungen Gemeinden entstanden sein
konnen. Es ist auch unwahrscheinlich, dafl sie in einer solchen jungen Ge-
meinde niedergeschrieben worden sind, da sie sich an eine Vielzahl von
Gemeinden richten. Die Annahme der Abfassung am Ort einer alten Tra-
dition ist viel einfacher. Der zweite Grund liegt in der merkwiirdigen Un-
einheitlichkeit, die sich in dem Nebeneinander gut neutestamentlicher An-
schauungen und seltsam  fremdartiger Verhiltnisse enthiillt. Die Taufe in
warmem Wasser und die Erlaubnis zur geistlichen Ehe der wandernden
Propheten sind Zugestindnisse, die nicht mit der inneren Einheitlichkeit
und Kraft der mitgeteilten Uberlieferungsstiicke iibereinstimmen, Der Um-
stand, dafl alte Tradition und Neuregelung nebeneinander stehen, kann
wohl am einfachsten erkldrt werden, wenn gemeinsame Beratungen an
einem Vollmachtszentrum in Palistina vorausgesetzt werden, bei denen
die hier giiltigen Uberlieferungen zusammen mit den neuen Entscheidungen,

"> Die Apostolischen Viter, Neubearbeitung der Funkschen Ausgabe von K. Bihl-
meyer, Tibingen 1924, S. XIII: ,Man kann die Schrift im allgemeinen als
Religionshandbuch des Urchristentums bezeichnen.“ Diese Formulierung ist
etwas zu allgemein, enthilt aber einen berechtigten Kern. Hier ist hinzuweisen
auf die aus dem 2. Jh. belegte Formel # orpariwrizs Sidayi) ,die militirische
Dienstyorschrift“ (Agypt. Urkunden aus den Berliner Museen 140, 16 Fr. Prei-

sigke, Worterbuch I, 1925, Sp. 371). Es ist nicht anzunehmen, dafl diese Be-

deutung auf Agypten beschrinkt geblieben ist; sie ist inhaltlich begriindet,
insofern ,dt6ayy immer auf den Lehrinhalt blicke und niemals das blofe Lehrer-

Sein oder Lehren-Konnen meint® (H. Greeven, Propheten, Lehrer, Vorsteher

bei Paulus, ZN'W 44, 1952/53, S. 16, Anm. 36). Greeven betont, dal ,ddays

es vor allem mit @agddoois zu tun habe“ (8. 20).
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die aufgrund der Verhiltnisse der Empfingergemeinden zustande kamen,
niedergeschrieben wurden. Die in der Uberschrift liegende Andeutung ist
darum ernst zu nehmen; offensichtlich sprechen aber nicht mehr die Haupt-
apostel, sondern die Stimme der Apostel der zweiten Reihe dringt zu uns.

2. Um den Abfassungsort niher bestimmen zu konnen, mufl zuvor die
Entstehungszeit iiberlegt werden. Dafl als spitestes Datum die Zeit um
90 n. Chr. angenommen werden darf, konnte als ungefihre Schitzung bei
der Untersuchung der von Hermas verarbeiteten Traditionen erschlossen
werden. Als frithestes Datum kommt die Zeit in Betracht, in der die in
Eph 5 benutzte Tradition als bekannt vorauszusetzen ist, da ja die For-
mulierung Did 11,11 offenbar auf das dort beschricbene himmlische Myste-
rium Bezug nimmt; dieser Zeitpunkt wird um das Jahr 70 angesetzt wer-
den diirfen. Auf die ersten Jahrzehnte nach 70 weist die besondere Art der
Verwendung von Worten aus den Evangelien; nirgends findet sich ein ganz
wortliches Zitat, trotz grofler inhaltlicher Nihe. Der matthdische Tradi-
tionsbereich herrscht vor, ein Tatbestand, der sich im Verhilenis des
Jakobusbriefes zum Matthdusevangelium wiederholt."'* Die besondere Nihe
zu Matthdus zeigt sich auch in der Ahnlichkeit des allgemeinen Aufbaus.!'?
Die Entstehung der Didache wird zeitlich nicht allzu weit von dem Ab-

116 G. Kittel, Der Jakobusbrief und die apostolischen Viter (ZN'W 43, 1950/51,
S. 68. 85 ff.). K. Aland, ThLZ 1944, 99 ff. M. Dibelius, Der Brief des Jakobus,
21956, Nachtrag zu S. 45 (Greeven). — Aus der engen Verwandtschaft des
Vaterunser-Textes der Didache mit dem matthiischen Wortlaut folgert E. Loh-
meyer: ,Diese Besonderheiten lehren wohl, daf die Didache ihren Text nicht
aus dem Matthdusevangelium genommen hat, sondern aus einer miindlichen
Uberlieferung, welche mit der matthiischen wohl aus der gleichen Landschaft
und dem gleichen Gemeindekreis stammt® (E. Lohmeyer, Das Vaterunser, Got-
tingen 1946, S. 7). In dieselbe Richtung deutet folgende Beobachtung. In der
arabischen Ubersetzung der sog. monarchianischen Prologe zu den Evangelien,
deren lateinischen Text H. Lietzmann, KIT 1, Berlin 1933, S. 12 vertffent-
licht hat, findet sich im Anfang des Prologs zu Matthius abweichend vom
lateinischen Text als Zusatz des arabischen Ubersetzers der Ort genannt, wo
Matthdus geschrieben habe: ,im Lande Juda in der Stadt ’lt'm’t® (Fr. Taesch-
ner, Die monarchianischen Prologe zu den vier Evangelien in der spanisch-
arabischen Bibeliibersetzung des Isaak Velasquez nach der Miinchener Hand-
schrift cod. arab. 238, Oriens Christianus III 10, Leipzig 1935, S. 83). Da in
dlteren arabischen Handschriften meist die diakritischen Punkte fehlen, macht
es keine Schwierigkeit, b anstatt t zu lesen; und wenn die verhiltnismifig
leichte Verlesung von k in m und die Verderbnis von t in ’l angenommen
wird, was dem Duktus nach durchaus moglich ist, so wiirde sich der Ortsname
tabakat ergeben, also Pella (vgl. Anm. 132). ,Im Lande Juda® miifite dann im
allgemeinen Sinne aufgefafit werden, also ,in Palistina®; diese Schwierigkeit
bleibt bestehen. Dabei ist freilich die Warnung eines Kenners wie W. H. Wor-
rell zu beachten: , With scripts like the Syriac and Arabic it is easy to mani-
pulate a text with almost any desired result® (JThSt 13, 1912, S. 31), aber
ebenso unbestreitbar ist die Offenheit arabischer Texte fiir Verlesungen gerade
von Eigennamen.

M. H. Shepherd, The Epistle of James and the Gospel of Matthew (JBL 1956,
S. 48): ,In the case of the Didache, the use of Matthew is beyond question®,
aber mit dieser Feststellung ist noch nichts iiber die Textgestalt entschieden,

i1
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schlufl des Matthiusevangeliums anzusetzen sein. Darauf fithrt auch die
Ubereinstimmung im Kirchenbegriff, der in dieser Form kaum mehr im
2. Jh. denkbar ist: bei Matthius ist die Kirche, wie G. Bornkamm es aus-
gedriickt hat, ,nicht schon Sammlung der Auserwihlten und ewig Gebor-
genen, sondern ein corpus mixtum®, ,Kirche und Gottesreich diirfen also
ganz und gar nicht als gleichzeitig nebeneinander bestehende Reiche ver-
standen werden, sondern l6sen zeitlich einander ab“;"® auch in der Didache
soll die Kirche erst in das Reich Gottes eingebracht werden, ist also Vor-
stufe (9, 4).

Werden die in unserer Untersuchung gewonnenen Ergebnisse auf ihr
Gewicht gepriift, so ergibt sich, daff die Zuweisung der Didache an den
ostsyrischen Raum ausreichend begriindet erscheint. Der Versuch der zeit-
lichen Ansetzung dagegen ist ausgesprochen schwach geblieben und hat iiber
die Stufe der bloflen Vermutung nicht hinausgefithrt werden konnen.
Wenn es nicht moglich ist, eine neue Argumentationsreihe zu entwickeln,
um die Annahme einer Datierung auf die ersten Jahrzehnte nach 70 zu
unterstiitzen, wird auch diese Ansetzung des Datums nur eine der vielen
bisher versuchten, der Begriindung ermangelnden Hypothesen bleiben. Eine
Moglichkeit, fiir die Datierung die Stufe der begriindeten Hypothese zu
erreichen, scheint mir jedoch zu bestehen, da die Verbindung der Didache
mit Ostsyrien ein Ergebnis ist, das wegen des in ihm erreichten Grades
historischer Wahrscheinlichkeit als Grundlage weiterer Schliisse verwendet
werden darf.

Ist die Didache das Kirchenbuch fiir die jungen Gemeinden Ostsyriens,
dann enthilt das Datum der Missionierung dieser Gegenden einen nicht zu
tibersechenden Hinweis auf die Entstehungszeit des Biichleins, Wir haben
nun, seitdem A. Mingana in Mosul die syrische ,Chronik von Arbela®
ensvdeckt und 1908 herausgegeben hat,'*® einen zeitlichen Anhaltspunke fiir

in der Matthdus benutzt wurde. Eine genaue Vergleichung bietet E. Massaux,
L’Influence littéraire de ’Evangile de Saint Matthieu sur la Didaché, Analecta
Lovaniensia biblica et orientalia IT 9, Louvain 1940. — G. Bornkamm, End-
erwartung und Kirche im Matthiusevangelium (The Background of the New
Testament and its Eschatologie, Studies in honour of C. H. Dodd, Cambridge
1956, S. 225): ,Der gleiche Aufrif} ist in beiden Schriften (Matthiusev. und
Didache) so unverkennbar, dafl man als Grundlage der Komposition ein festes
Katechismusschema erschlieflen darf, das in der Didache geradezu den Charak-
ter einer Kirchenordnung erhélt. Hier wie da wird parinetisches Spruchgut als
Einlafthora an den Anfgang gestelle, Weisung fiir konkrete Fragen des gottes-
dienstlichen und gemeindlichen Verhaltens gegeben und mit einem eschatolo-
gischen Ausblidk geschlossen. — Um dem Ursprung dieses Schemas niherzu-
kommen, sollte der Bemerkung von W. Manson nachgegangen werden, der
Aufrifl der Bergpredigt folge den Hauptgedanken von Jes 61 (W. Manson,
Jesus the Messiah; deutsche Ubersetzung: Bist du, der da kommen soll? Zolli-
kon 1952, S. 100).

M8 G, Bornkamm, Dodd-Festschrift, S. 227, 255.

11" A, Mingana, Sources Syriaques, Leipzig 1908 (syrischer Text mit franzisischer
Ubersetzung). E. Sachau, Die Chronik von Arbela, ein Beitrag zur Kenntnis
des iltesten Christentums im Orient, ABA 1915, Nr. 6. Ders., Vom Christen-
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die Anfinge der christlichen Mission im Tigrisgebiet gewonnen, der alle

Beachtung verdient. Verfasserschaft und Abfassungszeit des Werkes sind
klar: der altnestorianische Monch MeSihazeka (,,Christus hat gesiegt) hat
die Chronik um 550 verfafit, dabei aber erstens ein dlteres Werk, das des
um 400 schreibenden Lehrers Abel, eingearbeitet und zweitens alte Ut-
kunden und Quellen aus den Bischofsarchiven von Arbela und Ekrur
(zwischen Masul und dem Urmia-See gelegen) benutzt.™ Die nihere Er-
wigung des Inhalts und der Form fithrt zu dem Urteil, dafl hier ein zu-
verlissiger Kern von Nachrichten vorliegt; diese Meinung Harnacks ver-
dient Zustimmung.*' In der Chronik ist ausgefithrr, dafl der Apostel

tum der Persis, SBA 1916, S. 958—980. Lateinische Ubersetzung von Fr. Zorell
bei C. Kirch, Enchiridion fontium historiae ecclesiasticae antiquae, 6. Aufl.
Freiburg 1907, Nr. 1039.

120 A  Baumstark, Geschichte der syrischen Literatur, Bonn 1922, S. 134.

121 Pay]l Peeters, Le ‘passionaire d’Adiabéne’, Analecta Bollandiana 43, Briissel-
Paris 1925, S. 261—304, hat gegen die Glaubwiirdigkeit der ,Chronik von
Arbela“ schwere Bedenken vorgebracht und kommt zu der These: ,Méme les
informations utiles quil doit avoir recueillies deviennent douteuses venant de
lui“ (S. 303). I. Ortiz de Urbina hat ihm zugestimmt, will allerdings eine leise
Mbglichkeit der Echtheit nicht ausschlieBen (Die Gottheit Christi bei Afrahat,
Orientalia Christiana 31, 1, Rom 1933, S. 30), und W. Telfer (JThSt 41, 1940,
S. 313—316) hat das Gewicht dieser Zweifel betont. Dazu ist zunéchst fest-
zustellen, dafl Peeters fiir die Zeit zwischen 344 und 358 die Angaben aus
einigen syrischen Mirtyrerakten mit denen der Chronik vergleicht und dabei
auch die Nachrichten der Mirtyrerakten als zweifelhaft bezeichnen mufl. Aufier-
dem hat er die Verschiedenheit der Gesichtspunkte, die bei der Abfassung von
Mirtyrerakten und einer Bischofschronik obwalten, kaum beriicksichtigt. M.
Rostovtzeff, The Sarmatae and Parthians, The Cambridge Ancient History
XI, 1954, S. 127, #uflert die ansprechende Vermutung: ,lt (die Chronik von
Arbela) probably goes back to a Parthian chronicle or annals which embodied
the official tradition of Parthian history.® Diese These hat den Vorzug der
sachlichen Wahrscheinlichkeit fiir sich. Die Nachpriifung der Peeters’schen
Kritik von diesen verschiedenen Gesichtspunkten aus erlaubt m. E. den Schlufi,
dafl die Chronik von Arbela im gleichen Sinne, wie sie von Sachau, Harnack
und Haase gewertet wurde, fiir die grofien Linien auch weiterhin zugrunde
gelegt werden darf. Vgl. weiter J. E. Umberg, Die Sakramente in der Chronik
von Arbela, ZkathTh 49, 1925, S. 497—515. — Die Schilderung der christ-
lichen Anfinge in Syrien wird in dem Hauptpunkt bestdtigt durch einen Pas-
sus in dem arabischen Text der Petrus-Apol]:alypse, der wohl zu dem auch an
andern Stellen des Manuskriptes durchscheinenden Bestand an alter syrischer
Tradition gehort: Petrus (der hier im Stil des Kontextes an die Stelle des
Apostelkollegiums getreten ist) habe Markus nach Alexandrien, Thomas nach
Indien, ,Addai zu Abgar, dem Konig der Syrer in Babylon und in der Stadt
Edessa, und zu den anderen Stidten Mesopotamiens®, schlieflich Johannes nach
Ephesus gesandt, wihrend er selber und Paulus in Rom mit den iibrigen Brii-
dern zuriickgeblieben sei (A. Mingana, Woodbr. Studies 111, Cambridge 1931,
S. 400f.). — Auch Geo Widengren, Stand und Aufgaben der iranischen Reli-
gionsgeschichte, Leiden 1955 (Sonderdruck aus Numen I und IT), S. 116 [140],
Anm. 334 nennt die Chronik von Arbela ,eine sehr zuverldssige Quelle* und
ger}ge{i;; auf Debevoisse, A political History of Parthia, Chicago 1938,

: i
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Addai,2® den die Syrer unter den siebzig Jingern des Herrn nennen und
als Schiiler des Zwolfapostels Thomas bezeichnen, kurz vor dem Jahre 100
in der Adiabene zu missionieren begonnen hat; er wirkte in den Berg-
détfern, hat aber in der Hauptstade Arbela nicht Fuf} fassen kénnen. Erst
sein Schiiler Pekida vermochte um 105 in Arbela eine Gemeinde zu griin-
den und hat sie zehn Jahre lang, bis zu seinem Tode, als Vorsteher geleitet.
Danach blieb die Gemeinde sechs Jahre lang verwaist und erhielt erst durch
das Eingreifen eines durchreisenden Bischofs ¢inen neuen Vorsteher. Es sind
die Jahre, in denen die Romer das Land eroberten (115) und wieder
raumten (117).

Die Didache ist von den Anfingen dieser Missionstitigkeit nicht zu
trennen. Die Ankniipfung, die der jiidische Proselytenkatechismus bot, war
angesichts der starken Judenschaft der Adiabene von grofiter Bedeutung,
und den kleinen Christengemeinden, die sich in den Bergddrfern sammel-
ten, gaben die klaren Vorschriften der iibrigen Kapitel den notwendigen
Halt. Fiir die zeitliche Ansetzung ergeben sich in diesem Rahmen verschie-
dene Mbglichkeiten, von denen zwei sich aufdringen: vielleicht hat der in
die Adiabene entsandte Apostel bereits das Schriftchen mitgenommen, um
es den Neubekehrten als Richtschnur fiir ihr Gemeindeleben in die Hand
zu geben, vielleicht hat er auch aufgrund seiner ersten Erfahrungen bei
ciner Reise in die Heimat die Zusammenstellung erwirkt, um die Ergeb-
nisse seiner Missionierung zu sichern. Im ersten Falle wiirde die Didache
um 90 oder kurz danach anzusetzen sein, im zweiten Falle um 100; die
Entscheidung zwischen diesen beiden Daten wird offen bleiben miissen,
wenngleich der Umstand, dafl in der Didache cine Beriicksichtigung der
Landesverhiltnisse des missionierten Gebietes nicht zu verkennen ist, in
die Richtung der zweiten Moglichkeit deutet. Die Krifte, die in diesem
gestaltgebenden Beginn der Mission in Ostsyrien titig waren, haben in der
syrischen Kirche die hohe Wertschitzung der Didaskalia bewirkt, bis in
die monophysitische Kirche des Mittelalters hinein, in der der Patriarch
Michael T, die Aufzihlung der kanonischen Biicher der Heiligen Schrift
nach der Nennung von Jakobus, Judas und den beiden Klemensbriefen
mit dem Satze schlieft: ,Die Apostel haben angeordnet, diese Biicher anzu-
nehmen, zusammen mit der Offenbarung des Johannes und dem Buch der
Didaskalia, %12

122 Den Namen 'Addai als Kurzform von ’Adonaj zu erkldren, ist sprachlich un-
moglich. Auch *Adonija kann nicht als Grundlage angenommen werden, da die
Kurzform dieses Wortes *Adona oder auch *Aduna lauter (Belege bei P. Pee-
ters, Anal. Bolland. 43, 1925, S. 270, Anm. 4). Von ’Adona wiederum ist die
weitere Verkiirzung *Ado gebildet worden, die fiir die Adiabene bezeugt ist
(Theodor bar Konai, Liber Scholiorum II, S. 345,1 Scher; franzds. l%ber-
setzung bei H. Pognon, Inscriptions mandaites des coupes de Khouabir, Paris
1898, S. 224). — Nach dem Muster "Azzai, das von ‘Azarja abzuleiten ist
(H. Strads, Einleitung in Talmud und Midrasch, S. 127), wire #Adarja als
Vollform von ‘Addai vorauszusetzen (vgl. *Adarmelech).

123 J_B. Chabot, Chronique de Michel le Syrien, Patriarche jacobite d’Antioche
(1166—1199), Bd. I, Paris 1899, S. 159 f.
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Falls die hier vorgeschlagene Verbindung der Didache mit den Anfingen
der syrischen Kirche sich vor der Kritik bewihrt, ist das lange vermifite
Zwischenglied wiedergefunden, dessen Fehlen uns den Einblick in die Ut-
sprungslage dieser Kirche erschwerte, so dafl bisher eine Kirchengeschichte
der altsyrischen Kirche nicht geschrieben werden konnte. Nunmehr ergibt
sich cin einheitlicher Zusammenhang, ausgehend von der Wegfithrung der
zehn Stdmme des israelitischen Nordreiches, die von Sargon in die Gebirgs-
gegenden nord6stlich des oberen Tigris verpflanzt worden waren und ihre
cigene Tradition weiterentwickelt hatten, iiber die Bekehrung des adia-
benischen Konigreiches zum Judentum und den dabei verwendeten Pro-
selytenkatechismus hin zu den Anfingen der Christianisierung mit der
Didache und deren bewufliter Neufassung in der Didaskalia, und weiter
bis hin zu der nestorianischen Kirche, die sich in entschlossenem Festhalten
des Altiiberlieferten konstituierte und in ihrer Ausbreitung bis nach Tur-
kestan, China und Indien die Kraft ihres Ursprungs erwies.

3. Auch das Problem des terminus a quo bedarf erneuter Uberlegung,
da die Ansetzung auf die Zeit nach 70 im Grunde nur bedeutete, daR die
Zeit vor 70 auszuschlieflen sei. Die Aussagen iiber das Gebet in Did 8
bieten eine Moglichkeit, die Entstehungszeit niher zu bestimmen. Hier ist
die Gebetspraxis der ,Heuchler®, also der Juden, abgelehnt, zugleich aber
ist die jiidische Ordnung von drei Gebetszeiten angenommen. Wann ist
diese Verbindung denkbar?

Offensichtlich handelt es sich bei dem abgelehnten Gebet nicht um das
Schma; fiir dieses althergebrachte, im Tempelkult vor 70 iibliche Gebet
waren noch lange Zeit zwei Gebetszeiten, nimlich morgens und abends,
vorgeschrieben.® Ein dreimal tiglich zu wiederholendes Gebet begegnet
uns erst in der Geschichte des Tefilla-Gebets, d. h. des Schemong-esrz, Seine
Anfinge reichen in den Tempelkult hinein,'*® aber erst Gamliél II. hat sich
als Leiter der Synode von Jabne (Jamnia)!®® ciner Neuregelung angenom-
men und i. J. 90 die endgiiltize Form von achtzehn Bitten, wonach das
Gebet seinen Namen erhalten hat, festgelegt. Die einzelnen Bitten waren
so geformt, daf auch ein Judenchrist sie mitbeten konnte. Ein Ausschlufd
der Christen aus den Synagogen war also offenbar nicht beabsichtigt. Die
Verschirfung, die zu einer solchen Scheidung fiihren sollte und sie auch
erreicht hat, setzte erst kurz vor d. J. 100 ein. Damals hat Rabbj Sa-
muel der Kleine im Auftrag Gamliéls II. die Verwiinschung der minim, der

*4 Billerb. IV 2, S. 837. O. Holtzmann, Berakot, Die Mischna, hg. v. Beer und
Holtzmann, Gieflen 1912, S. 6—10.

128 Bullerb. IV 1, S. 218, 220, 233—237.

126 Rabbi Jochanan ben Zakkai, der Schiiler Hillels, begriindete den Gerichtshof
von Jabne (= Jabneel, Jos. 15,11) als die legitime Fortsetzung des grofien
Sanhedrin mit 72 Altesten aus den Pharisiern (E. Schiirer, Geschichte des jiidi-
schen Volkes, I, S. 656 ff.; W. M. Christie, The Jamnia Period in Jewish
History, JThSt 26, 1925, S. 347—364). Die Fortfihrung der Bezeichnung
»ZWolf Apostel” konnte als Antwort der Ausliufer der Urgemeinde auf die
Tdtighkeit dieses Gremiums aufgefafit werden.
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,Schismatiker®, formuliert, und sie ist um 100 als zwolfte Bitte in das
Gebet eingesetzt worden, ohne dafl sein nunmehr unzutreffender Name
geindert wurde.”®” Die neue Formulierung enthielt wahrscheinlich nur das
Gebet gegen die minim, wihrend die Einfligung des Wortes nosrim erst
spiter (zwischen 110 und 132) anzunehmen ist. So war kurz vor der Jahr-
hundertwende die Entscheidungsfrage an die christliche Gemeinde gestellt,
ob die Gebetspraxis der Synagoge fernerhin noch die der christlichen Ge-
meinde sein konne und sein diitfe. , Minim*: mit diesem Namen waren
alle Sondergestaltungen, alle ,Arten® und ,Abarten* gemeint, soweit sie
cigene Regierung hatten und sich nicht der Leitung des Spruchkollegiums
von Jabne unterstellten, also sowohl die Christen als auch die Essener.
Weil die Christen gemeint, aber nicht offen genannt waren, konnten sie
ihre jiidischen Gegner als ,Heuchler* bezeichnen; erst die spatere Ein-
figung des Terminus ndsrim, ,Nazarier® (wortlich: ,Observanten®),
brachte die unmifverstindliche Klarheit und den endgiiltigen Bruch. Aber
schon die Festsetzung des Gebetes gegen die minim forderte eine Entschei-
dung der Ausliufer der Urgemeinde; ich méchte annehmen, daff sie in
Did 8,2 vorliegt, wo das Vaterunser als das christliche Gebet dem jiidi-
schen Achtzehngebet, dessen Name selbst heuchlerisch geworden war, ent-
gegengesetzt worden ist. Dabei enthilt die gleiche autoritative Entschei-
dung, die sich so entschlossen den Inhalten der jidischen Haltung entgegen-
stellt, ein Ja zu den drei Gebetszeiten, also zu der sinngemidfien Weiter-
geltung der echten Tempeltradition.

Fiir die Anfinge zu diesen Entwicklungen ist der terminus a quo auf
das Jahr 90 zu setzen. Wollte man die Herausbildung des vollen Gegen-
satzes als den wahrscheinlichen Termin wihlen, so miifite man das Jahr 100
nennen. Aber die Grundlinien der endgiiltigen Entscheidung traten i. J. 90
bereits an den Tag und fielen damals schon unter das Urteil ,Heuchelei®;
daher ist es geraten, den terminus a quo auf d. J. 90 anzusetzen. Von die-
sem Jahre ab ist die Ausscheidung der Christen aus den Synagogengemein-
den in Erscheinung getreten, und das Jahr 110, das mit der Bibeliiber-
serzung des Aquila (Onkelos) die Verwerfung der LXX dokumentierte,
wird als Schlufpunkt dieser Entwicklung angeschen werden diirfen. Die
Ausscheidung der frither geltenden, mit den Christen gemeinsamen Version
der heiligen Schriften ist ein Datum, das die Scheidung der synagogalen
und der christlichen Gemeinde als nicht wieder umkehrbares Ereignis
anzeigt. Die Didache weist in die Zeit, da diese Entwicklung in den An-
fingen stand, ihr Ziel aber schon deutlich erkennen lief}.

4. Doch zuriick zu unseren Erwigungen iiber die Herkunft der Didache!
Wenn dic Enstehungszeit zwischen 90 und 100 liegt, engt sich der Kreis
der Orte, die fiir die Abfassung in Betracht gezogen werden k&nnen,

121 T Elbogen, Artk. Schmone essre, Jiidisches Lexikon V, Berlin 1930, Sp. 182
bis 189. A. Schlatter, Die Kirche Jerusalems vom Jahre 70—130, BEChTh II 3,
1898, S. 17f. G.Klein, Der ilteste christliche Katechismus und die jlidische
Propaganda-Literatur, 1909, S. 111 f.
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crheblich ein. Der Inhalt der Didache als Gemeindeordnung fordert den
Namen eines Platzes, an dem der Sitz einer bevollmichtigten Leitung anzu-
nehmen ist. Jerusalem kann kaum in ernsthafte Erwigung gezogen werden,
obwohl der Fundort der Bryennios-Handschrift, die Biicherei des »Jeru-
salem-Klosters vom Allerheiligsten Grabe“ im Phanar-Viertel von Kon-
stantinopel, als Hinweis auf cine Beziehung zu Jerusalem aufgefafit wer-
den konnte. Auch Antiochien ist als Abfassungsort schlecht denkbar: die
hier verwurzelte lukanische Tradition spiegelt sich in der Didache nicht
wieder, und auch die Briefe des Ignatius zeigen Verhiltnisse, die fiir sich
stehen. Nicht einmal bei Chrysostomus ist, soweit ich feststellen konnte,
eine Kenntnis der Didache zu spiiren; wiirde die Didache aus antiocheni-
scher Tradition stammen, so miifite sich irgendwo bei dem wortreichen
Prediger ein Anklang finden. Der einzige Satz, der Ahnlichkeit mit einer
Formulierung der Didache hat, ist jedoch als rhetorische Neubildung aus
dem Inhalt der Aussage heraus, die sich an 1. Kor 10, 16. 17 anlehnt, zu
verstehen: ,Denn wie das Brot aus vielen Kérnern zusammengebracht und
vereinigt wird, so dafl nirgends die Korner erscheinen, sondern trotz ihrer
Selbigkeit ihr Unterschied nicht sichtbar ist wegen ihrer engen Verbindung:
so sind auch wir untereinander und mit Christus verbunden.“'*® Auch
Severus von Antiochien kennt die Didache nicht, Im Exil zu Alexandrien
schrieb er i. J. 535 eine Epistula synodica an Theodosius, den soeben ge-
wihlten Bischof dieser Stadt, und erwihnt darin ,die gbttliche Lehre der
zwolf Apostel®,”™ aber der Zusammenhang zeigt deutlich, dafl mit diesem
Ausdruds die Didache nicht gemeint ist, sondern dafl die Formel des
Irendus ) zdv dnoorélar didayy'™ aufgenommen wird. Severus preist
die zwolf Kapitel Kyrills durch den Vergleich mit den zwdlf Toren des
himmlischen Jerusalem, wie es der Prophet Ezechiel gesehen habe, und
erklire, seiner Meinung nach sei mit diesen zw&lf Toren auf die ,gottliche
Lehre der zwolf Apostel“ prophetisch hingewiesen. Severus fiigt also durch
den Vergleich mit dem Inbegriff der Aposteltradition dem Opus Kyrills
als weitere Steigerung des Lobes das Prddikat der Apostolizitit hinzu.
Aus dieser Stilwendung darf sogar auf das Gegenteil einer Anspielung
geschlossen werden: Severus konnte nur deshalb so reden, weil ihm eine
Schrift mit dem Titel ,Lehre (malfantita) der zwolf Apostel* unbekannt
war. Dieser Schluff wird durch die Beobachtung verstirkt, dafl sich in dem
Zitatenthesaurus, den er gegen Johannes Grammatikus ausbreiter, nicht
eine einzige Anspielung auf die Didache findet.!

128 Chrysostomus, In ep. I ad Cor. Hom. 24,2, zu 1. Kor 10, 13 (MPG 61, Paris

1862, col. 200 D): Kefddnzo pao & dotoc éx molddw cvyxeluevos #dxxon i)

s pundapot galveodaw Tode xdxxovs, @ll’ elvar pdy adrobs, &dniov & aimriw

elvar iy Swpogdr T ovvagely ofitw xal dAlijios xal v Xoword ovvamrdwed.

J.-B. Chabot, Documenta ad origines Monophysitarum illustrandas (CSCO

103), Louvain 1933/1952, S. 19, 23,

%0 Trendus, haer. IV 33,7; 11 S. 262 Harvey.

1t J. Lebon, Severi Antiocheni liber contra impium Grammaticum (CSCO 94,
102, 112), Louvain 1929, 1933, 1938. Die Werke des Severus sind um 700

129
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Wenn an der Abfassung zwischen 90 und 100 festgehalten wird, kommt
als Abfassungsort wohl nur der Sitz der 'kurz nach 66 aus Jerusalem
ausgewanderten Urgemeinde in Betracht. Weil es sich nun in der Didache
um grofikirchliche Tradition handelt, scheidet der Sitz der ebionitisch-
judenchristlichen Herrensippe in Nazareth und Kokaba aus, und als wahr-
scheinlichste Vermutung bleibt Pella iibrig.®* Pella, das heutige tabakat
fahil,"® ist in vieler Beziehung als der geeignete Ort anzusehen. Wer ein-
mal auf dem Terrassenhiigel dieser hellenistisch-romischen Stadtsiedlung
(tabakar bedeutet , Terrassen®) gestanden hat, behilt die Ahnlichkeit der
Geldndestruktur mit der Ortslage in Jerusalem im Gedichtnis: auch hier
in Pella ein Doppelhiigel inmitten eines umgebenden Bergkranzes, und
rund um den Stadthiigel tiefe Tiler, mit dem Kidron- und Hinnomtal
vergleichbar. Die Hiigel liegen wie in Jerusalem eng aneinander, aber
anders als dort ist die dem Tempelberg entsprechende Erhebung hoher als
der Westhiigel. Unvergleichlich dagegen ist die Aussicht nach Westen und
Nordwesten, auf die ‘Berge rund um die Ebene Jesrcel und besonders
Galildas, mit der michtigen Taborkuppe am Horizont. Beides, Ahnlichkeit
und Aussicht, mufte die Erinnerung an Jerusalem und Galilia ununter-
brochen wachhalten. Die Vergleichbarkeit reicht in noch tiefere Schichten.
An der entsprechenden Stelle, wo in Jerusalem das Griberfeld des Kidron-
tales und insbesondere das Monument des sog. Absalomgrabes liegt, ent-
springt in Pella aus einer nie ersterbenden warmen Quelle ein starker
Bach, an dessen Ufern die immergriinen Biume des Lebens, die Olbiume,
stehen: ein abbildlicher Hinweis auf die endzeitliche Verwandlung, die

durch Jakob von Edessa aus dem Griechischen ins Syrische iibersetzt worden,
ihr syrischer Text stellt also nur den Sprachgebrauch um 700 dar. In der
syrischen Ubersetzung der Akten der ephesinischen Synode von 449, die in
einer Handschrift v. J. 535 auf uns gekommen ist, wird malfanita im Sinne
von ,Berichterstattung® gebraucht, nihert sich also dem Begriff dmouvyudvevpuc
(Joh. Flemming, Akten der Ephesinischen Synode v. J. 449 syrisch, AGG 1917,
S. 30, 17).

132 Der Name Pella ist, wie ich nachtriglich feststelle, schon von G. Volkmar
(Die neuentdeckte Schrift ,Lehre der zwolf Apostel an die Volker* deutsch
herausgegeben und in Kiirze erklirt, Leipzig und Ziirich 1885, S. 45) vorge-
schlagen worden, aber mit anderer Begriindung, die fiir unseren Zusammen-
hang belanglos ist. Pella ist bei Euseb, Kirchengesch. II 5, 3 (S. 196, 16
Schwartz) genannt, wihrend die syrischen Chroniken schweigen. Michael der
Syrer hat den Namen aus Euseb entnommen (Chronique, ed. J.-B. Chabot,
I1S. 164 a; syr. Text: IV S. 99a, Z. 8).

133 M, Noth, Das Deutsche Evangelische Institut fiir Altercumswissenschaft des
Heiligen Landes, Lehrkursus 1954 (Zeitschrift des Dt. Palist.-Vereins 71, 1955,
S. 20f.). A. Harnack, Mission und Ausbreitung II, S. 635 f. J. Jeremias, Gol-
gotha, Leipzig 1926, S. 11. Joh. Weiff und R. Knopf, Das Urchristentum,
Gottingen 1917, S. 557. J. Betz, Der Abendmahlskelch im Judenchristentum
(Festschrift fiir Karl Adam, Diisseldorf 1952), S. 136 Anm. 62. John Richmond,
Khirbet Fahil, Palestine Exploration Fund 66, 1934, S. 18—31, mit einer
guten Lagekarte. H. J. Schoeps, Theologie und Geschichte des Judenchristen-
tums, 1949, S. 264—277; dazu ThLZ 77, 1952, Sp. 222—224 und die hyper-
kritischen Ausfithrungen von G. Strecker, EvTh 16, 1956, S. 456.
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nach der Weissagung des Ezechiel dem Tempelberg widerfahren wird, da
eben dort der Strom des Lebens am Ort der Griber hervorbrechen und
die Tiler des Todes zum Garten Eden verwandeln wird. Diese Ausdeutung
der Gelindeverhiltnisse bleibt freilich eine nicht belegbare Vermutung, die
den Gewiflheitsgrad der bloflen Moglichkeit nicht {iberschreitet.

Wer allerdings der Auffassung ist, dafl die Urgemeinde nach Beendi-
gung des 1. jiidischen Krieges wieder nach Jerusalem zuriickgekehre ist,
wird die Didache dort verfafic sein lassen miissen,'® und diese Moglichkeit
darf nicht von vornherein abgewiesen werden. Jedenfalls hat eine kleine
judenchristliche Gemeinde bis zum Jahre 135 in Jerusalem weiterbestanden;
ihre Bischofsliste, die jedoch in ihrer chronologischen Struktur nicht durch-
sichtig ist, wird von Euseb mitgeteilt.!® Dem an letzter Stelle genannten
Bischof Judas, der sich mit dem Ehrentitel ,Bruder (= Mitbischof?) des
Jakobus® bezeichnet und wohl kurz vor 130 anzusetzen ist, wird der
Judasbrief zuzuschreiben sein. Dieser Brief lifit sich am besten verstehen
als Kritik an den Zustinden, die der Herausgeberkreis der Didache noch
positiv ordnen wollte. Das Wort dydzy kommt im Plural als terminus
technicus fiir die gemeinsamen Mahlzeiten vor und ist im selben Sinne wie
in den Ignatiusbriefen gebraucht. Ein Mann. der alten Zeit spricht, und
seine Stimme klingt dunkel und schwermiitig; sein Wort darf als Abwehr
der optimistischen liberalen Anordnungen der Didache aufgefafit werden.
Dafl diese aber in den Jahrzehnten davor vom gleichen Orte ausgegangen
sei, ist etwas unwahrscheinlich. Daf} es sich bei Didache und Judasbrief um
zwei verschiedene Traditionskreise handelt, ist auch aus der Tatsache zu
folgern, dafl der Judasbrief nicht in den Kanon der ostsyrischen Kirche
aufgenommen ist, also nicht in der Peschitta steht, wihrend er in der ge-
samten ubrigen Kirche sehr frith Anerkennung gefunden hat. Erst der
Monophysit Philoxenus (f 523) hat ihn ins Syrische iibersetzt, und auch
dieser Umstand deutet auf die Zugehorigkeit des Judasbriefes zur west-
lichen Tradition. Es ist nicht gut vorstellbar, dafl in derselben Gemeinde,
von wo der Judasbrief ausgegangen ist, die Verfasser der Didache gelebt
haben.

Von hier aus kann also kein AusschlieBungsgrund gegen die Hypothese
vorgebracht werden, dafl die Didache bald nach dem Jahre 70, am ehesten
kurz nach 90, in Pella zusammengestellt ist, wobei die bei den Ausliufern
der Urgemeinde herrschende katechetische, liturgische, kirchenrechtliche und
pardnetische Tradition in zweckbestimmter Auswahl zur Niederschrift ge-
kommen ist. Der Zwang zur missionarischen Anpassung hat die Einfiigung
bestimmter Ziige aus den Verhiltnissen der Empfinger veranlafit.

134 R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte 31, 1922, S. 254.
135 Euseb, Kirchengesch. IV 5.
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So ergibt sich als Antwort auf die Fragestellung des Themas: Es ist zu
erwigen, ob nicht die Didache in ihrer Urgestalt zwischen 90 und 100 in
Pella verfafit ist, mit der Bestimmung, den jungen ostsyrischen Gemeinden
als Richtschnur fiir ihren Gemeindeaufbau zu dienen.

In diesem Ergebnis ist die Umschreibung der Bestimmung eine These,
der hohe Wahrscheinlichkeit zukommt; die zeitliche Ansetzung hat den
Rang einer begriindeten Hypothese; die Nennung des Abfassungsortes da-
gegen bleibt innerhalb des Rahmens einer hypothetischen Vermutung.



Die hermeneutische Struktur
des Kirchengedankens bei Cyprian

von Pastor Glinter Klein, Bonn

Die geschichtliche Stellung Cyprians ist bekannt und vielfach beschrie-
ben.! Unlidngst noch hat Hans Freiherr von Campenhausen gezeigt, daf} sie
den ,Schluffpunkt einer Entwicklung® bezeichnet, in deren Verlauf ,die
einseitige Autoritit des Amtes . . . zu ihrer vollen Ausbildung® gekommen
war.®? DaR Cyprian andererseits auch den Anfang einer neuen Epoche mar-
kiert, sofern er ,das kirchliche Denken des rémischen Katholizismus bis auf
diesen Tag (bestimmt)¥, wird ebenso von ihm unterstrichen® und offensicht-
lich nur aus Griinden der Themabegrenzung nicht im Einzelnen dargestellt.

Ist es aber richtig, dafl sich ,jede Interpretation notwendig in einem
Zirkel (bewegt)“, sofern ,das einzelne Phinomen . . . einerseits aus seiner
Zeit (und Umgebung) verstindlich (wird), . . . andererseits sie selbst erst
verstindlich (macht)“,* so kann die Erkenntnis der geschichtlichen Stellung
Cyprians so lange nicht vollig befriedigen, als nicht zugleich der Versuch
gemacht wird, die Theologie des Kirchenvaters aus ihrem eigenen Wesen
heraus zu verstehen. Nach dieser Seite hin wird die Frage, die sich mit
der Gestalt Cyprians fiir die christliche Kirche erhebt, kaum jemals aus-

1 Reiche Literaturhinweise neuerdings bei J. Quasten, Patrology, vol. II, The

Ante-Nicene Literature after Irenius, Utrecht u. Antwerpen 1953, S. 340 ff.

2 Kirchliches Amt und geistliche Vollmacht, Beitrige zur historischen Theologie 14,

1953, S. 330; vgl. das vorangehende Kapitel iiber ,,Cyprian und das Bischofs-

amt®, S, 292—322.

2.2.0. S. 294,

R. Bultmann, Das Problem der Hermeneutik, in: Glauben und Verstehen II,

1952, S. 223.

8 Zuweilen freilich wird bezweifelt, ob Cyprian tiberhaupt als Theologe zu be-
greifen sei; vgl. z. B. Quasten 2.2.0. S. 373: ,. . . the man of action rather
than of thought . . .“ Aber der Hinweis auf die Tatsache, dafl alle Auflerungen
Cyprians im Dienste seiner Kirchenpolitik stehen, ist kein Argument. Quasten
konstatiert selbst a.2.0. die ,theological authority®, die Cyprian fiir die Folge-
zeit darstellte. Inwiefern seine fiir den Tageskampf bestimmten Sitze tatsich-
lich von einem einheitlichen theologischen Denken normiert werden, kann nur
in der Durchfiihrung der Einzelinterpretation gezeigt werden.

-
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driicklich entfaltet. Sdtze wie: ,Cyprian ist Abendlinder, und schon darum
spielt die Kirche in seinem Denken eine viel stirkere Rolle* (scil. als bei
Origenes) ® bereiten diese Fragestellung nur erst vor. Was war es denn,
das im Abendlinder Cyprian den abendlindischen Traditionen entgegen-
kam?? Was war es, das ithn bei der Fortbildung der Traditionen leitete?
Geschmeidigkeit und taktische Klugheit,® ,Elastizitit und Anpassungsfihig-
keit“?® Aber was veranlafite ihn, solche Fahigkeiten zu entwickeln? Schlief8-
lich: Wodurch wurden die Gedanken Cyprians so bedeutsam — nur durch
die ,, Wucht“,'* mit der er sie vertrat?

Im Folgenden soll der Versuch gemacht werden, die leitenden Aussagen
Cyprians auf die existentielle Grundverfassung hin abzuhoren, die sie
hervortrieb und damit den hermeneutischen Bezugspunkt zu gewinnen, um
den sich die (zum grofiten Teil in der Tradition schon bereitliegenden)
Motive zu einer neuen gegliederten Ganzheit gruppieren. Nur wenn sich ~
das Denken Cyprians in dieser Weise als Ausdruck eines ,geschichtlichen
Selbstverstindnisses“ ' darstellen lieRe, das in einer bestimmten Situation
zu deren Bewiltigung spontan erwuchs, wiirde das Mafl des Einflusses
wahrhaft verstindlich werden, den es ,bis auf diesen Tag® ausiibt — falls
sich nimlich zeigen sollte, dafl in diesem Selbstverstindnis eine Grund-
moglichkeit fiir die Kirche aufgededst blieb, sich in ithrem Sein zu verstehen.

Die Theologie Cyprians ist, auf ihren Gegenstand gesehen, Lehre von
der Kirche;'* die Frage nach den existentiellen Fundamenten seiner Theolo-
gie ist deshalb als die Frage nach der hermeneutischen Struktur seines
Kirchengedankens konkret zu entfalten.

® v. Campenhausen 2.2.0. S. 292.

" Vgl. die (nicht nur fiir die Erforschung der Gnosis giiltige) Kritik, die H. Jonas
am ,Vorrang der Vergangenheit als Prinzip der Erklarung® iibt. ,Die jeweilige
geschichtliche Gegenwart mdglichst als eindeutige Resultante der Vergangenheit
zu begreifen, ist eine methodische Grundhaltung dieser Geschichtsbetrachtung .. .
Mit ithrem ganzen Erkenntnisentwurf ist sie im vorhinein . . . auf die Schichten
der ablgsbaren, iibernehmbaren, transportablen Gehalte (verwiesen), die . . .
ihre eigene Kausalitit entwickelt. Unbeantwortet und ungestellt bleibt aber
dann die Frage, warum . . . gerade diese Motive aufgenommen . . . wurden,
von welcher Tendenz diese Aufnahme geleitet war usw.“ (Gnosis und spit-
antiker Geist, I, Die mythologische Gnosis, Forschungen zur Rel. u. Lit. des Alten
und Neuen Testaments, N. F. 33, 21954, S. 24 f.).

8 Vgl. v. Campenhausen a.2.0. S. 293.

¥ Ebd. S 319,

D Bhd. 'S, 294,

1 V. Kamlah, Christentum und Selbstbehauptung, 1940, S. 193; Christentum und

Geschichtlichkeit, 1951, S. 151.

»- . . his teaching on the nature of the Church . . . forms the centre of his

thought®, sagt auch Quasten 2.2.0.

12
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1. Die Bedeutung des Schismas fiir die Ausarbeitung des Kirchengedankens
bei Cyprian

1. Das Problem

In seiner Polemik gegen das Schisma® bringt Cyprian das Gleichnis von
der Sonne, die eine Separation einzelner Lichtstrahlen nicht zulasse, ge-
legentlich auf die Formel: divisionem lucis unitas non capit.!* Dementspre-
chend kann er® fiir die Kirche folgern: scindi unitas non potest (I, 231, 9;
vgl. II, 615, 25; 752, 18). In auffallendem Widerspruch zu diesem Gedan-
ken rdumt er dagegen I, 211, 17 die Moglichkeit des scindere unitatem,
599,17 die Wirklichkeit des corpus scissum ein. Bestreitet er I, 614, 9, ut
unitas iugiter et in totum vitietur, so ist auch damit die Moglichkeit eines
temporaliter et particulatim vitiari indirekt zugestanden.

Wie ist diese Unausgeglichenheit der Gedanken zu erkliren? Zunichst
ist klar, dafl der Grundsatz des scindi non posse der Interpretation bedarf.
Denn je nach der Tendenz, die sich mit thm verbindet, kann er sowohl
zur Verketzerung eines jeden innerkirchlichen Gegners treiben (jedes scin-
dere geschicht ipso facto extra ecclesiam) als auch seine Duldung vorbe-
reiten (sub specie unitatis ecclesiae ist ein scindere grundsitzlich ausge-
schlossen). In dieser zweiten Fassung kann der Gedanke dem Verstindnis
der Kirche als einer Grofle des Glaubens vorarbeiten, der die Bewahrung
der unitas ecclesiae dem Herrn der Kirche anvertraur und darum mit der
Verketzerung innerkirchlicher Gegner zuriidkzuhalten vermag.

Cyprian aber vertritt den Grundsatz zweifellos in der ersten Fassung,
wie schon aus der Charakteristik der Schismatiker als antichristi (II, 750,
11) und allem vorab aus der selbstverstindlichen Nebenordnung von
Schisma und Hiresie erhellt (vgl. I, 211, 16; I, 471, 24). Doch enthiillt er
die Problematik seines Standpunktes aufschlufireich in jenem gleichsam
widerwilligen Zugestindnis der Moglichkeit des scindere unitatem. Die
Tatsache der Kirchenspaltung ist zu offenkundig und weitreichend, als daf§
die Auskunft geniigen konnte, jedes scindere als solches ereigne sich extra
ecclesiam und sei deshalb fiir die unitas ecclesiae irrelevant. Die Situation
der Kirchenspaltung notigt Cyprian zu einer Prizisierung seines Kirchen-
gedankens und, in cins damit, zu einer Prizisierung seines Verstindnisses
des Schismas selbst.

»
13 In erster Linie wahrscheinlich gegen das novatianische; vgl. Quasten a.a.0. S. 349.
14 S, Thasci Caecili Cypriani opera omnia, recens. Hartel (CSEL III, I—III),
Wien 1868—1871; 1, 214, 8.
15 Vielleicht in antithetischer Aufnahme eines gegnerischen Grundsatzes; vgl. K.
Adarh, Cyprians Kommentar zu Mt 16, 18 in dogmengeschichtlicher Beleuchtung,
Theol. Quartalschrift 94, 1912, S. 102.
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2. Die Irrrelevanz des schismatischen Selbstverstindnisses

Cyprian bemerkt am Schisma eine eigentiimliche Verhiilltheit. Auch das
Schisma kennt nidmlich — entgegen seiner Bezeichnung — ein colligere (1,
215, 3), eine Art pax (I, 209, 13), es trigt das nomen christianum (F5: 210,
15), es besitzt die rechtmifligen Formeln des Taufsymbols und der Trini-

titslehre (ep. 69,7 = II, 756), ja, es wei von einer Art fides (I, 212, 1)z

Gleichwohl sieht sich Cyprian nicht veranlafit, diese Begriffe des gegne-
rischen Selbstverstindnisses auf ihren Inhalt hin zu diskutieren. Er vermifit
bei dem Gegner zwar angeblich den redditus ad veritatis originem (I, 212,
3) und unterstellt ihm auch gelegentlich alienas doctrinas (I, 227, 6), ohne
jedoch auf deren Inhalt einzugehen. Daff eine Kritik des schismatischen
Selbstverstindnisses den Katholiken faktisch auch gar nicht méglich wire,
wird durch die Behauptung zugedeckt, nicht aufs discernere schisma komme
es an (11, 750, 4). Vielmehr ist das conventiculum als solches ein Ereignis
des relinquere originem veritatis (I, 220, 23). Das in nomine Christi colligi
(ebd. Z. 21) hat das convenire cum corpore ecclesiae (ebd. Z. 19), das esse
posse filius Dei das natus esse in ecclesia (II, 804, 1) zur Bedingung seiner
Moglichkeit.

Dafl dieser radikale Verzicht auf eine Diskussion des schismatischen
Selbstverstindnisses das Problem auf durchaus ungewdhnliche Weise an-
geht, erhellt aus den Fragen des Antonian und des Magnus an Cyprian,
die beide eine dogmatische Abklirung des Gegensatzes vermissen. Bemiiht
sich Cyprian diesem gegeniiber noch krampfhaft um die Konstruktion eines
dogmatischen Dissensus (ep. 69,7), so erklirt er jenem rundweg: scias
nos . . . nec curiosos esse debere quid ille (scil. Novatian) doceat (II, 642
5). Einen Anspruch auf solches debere kann der nicht geltend machen, qui
foris docet (ebd. Z. 6).

3. Das Schisma als unsittliches Phinomen

Vielmehr kommt es entscheidend auf den geschichtlichen Ort an, an dem
christliches Selbstverstindnis laut wird. Er entscheidet vorab iiber die Lau-
terkeit oder Unlauterkeit der Motive. Praeter ecclesiam wird das colligere
zum spargere (I, 215, 4), die pax zur imago pacis (I, 209, 13), das nomen
christianum zum titulus (I, 211, 16), der Glaube an die remissio peccatorum
zum mendacium (II, 756, 15) und praetextum (I, 212, 1). Ja, das non con-
venire cum corpore ecclesiae macht, da nur in ecclesia unanimes habitant
(L, 217, 17), sogar die abstrakte Méoglichkeit fraglich, iiberhaupt noch cum
aliquo convenire (I, 220, 19), sodaR Cyprian die Antithese ecclesia —
schisma auch mit den Begriffen concordia — discordia (I, 221, 18), caritas
— odium (II, 806,7) umschreiben kann. Ist doch das Schisma motiviert
durch die discordia zeli (I, 222, 1) der perversa mens (I, 218, 15). Furor
(II, 620, 3), pravitas (I, 621, 11), audacia temeritatis (I, 226, 11) beherr-
schen den Schismatiker, qualifizieren ithn zum peccator (ebd., Z. 1) und
zum fugiendus (I, 225, 25), und noch die Sprache seines Gewissens verrit
dic Herrschaft einer voluntas sacrilega (II, 731, 8).

4%
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4. Das Schisma als eschatologisches Phinomen

Die Antithese Kirche — Schisma, die sich unter sittlichem Gesichtspunkt
als die von caritas und odium beschreiben l4fit, geridt aber dariiber hinaus
sogar unter eschatologischen Aspekt und erscheint dort fiir Cyprian als
Antithese von spes und desperatio (II, 806, 6), lux und tenebrae, immor-
talitas und mors (I1, 773, 6). Folgerichtig versteht Cyprian das Schisma in
Analogie zur Hiresie'®: non habent spiritum sanctum (II, 759, 6); es
zihlt zu den insidiae diaboli (I, 228,2). Desgleichen fixiert der Begriff
der rebellatio, urspriinglich in staatsrechtlicher Terminologie wurzelnd,"
in der Beziehung auf Christus als rebellatio contra Christi pacem einen
eschatologischen Sachverhalt (I, 441, 13). Cyprian kann die eschatologische
Auszeichnung des Schismas mit der Charakteristik des Schismatikers als
antichristus (II, 750, 11) und mortuus (II, 772, 12) auch auf diesen iiber-
tragen. Die Schismatiker haben mit dem Akt ihrer Separation gewisser-
maflen die lingst fillige Exkommunikation nachtriglich selbst an sich voll-
streckt, da von ihnen gilt: et si intus essent eiciendi fuerant (II, 732, 14).
Seine Radikalitit erreicht dieses Verstindnis des Schismas als eines escha-
tologischen Phinomens endlich in dem Gedanken, dafl das Schisma als
amissio des prius fuisse sogar die Vergangenbeit des Schismatikers qualifi-
ziert (11, 642, 9). .

5. Die Idee zeitlicher Prioritit und ihr Zusammenbruch

Die eigentiimliche Verlegenheit einer Polemik, die den Gegner erledigen
mufd, ohne sein Selbstverstindnis antasten zu konnen, meldet sich aber
uniiberhtrbar in dem Versuch, den Dissensus mit dem Gegner am Leit-
faden der Idee zeitlicher Prioritit aufzurcihen. Mit dem Verstindnis des
postmodum als eines konstitutiven Strukturmoments des Schismas (I, 220,
23) gegeniiber dem nemo ante der Grofkirche (II, 630, 1) scheint die Dis-
kussion in der Tat unter ein objektives Kriterium gebracht zu sein. Im
Streit um die Ketzertaufe stellc sich jedoch alsbald heraus, dafl dieser
formalisierte Grundsatz jedem zufilligen praevenire in einer Streitsache
dienstbar gemacht werden kann (1L, 798, 3), sodafi Cyprian gezwungen ist,
ratio (II, 773, 10) und veritas (II, 787, 9; vgl. 712, 25) kritisch gegen die
consuetudo auszuspielen und damit die grundsitzliche Irrelevanz der Idee
zeitlicher Prioritit anzuerkennen. Freilich versteht Cyprian veritas nie als
allgemeine Wahrheit, sondern er 1iflt sie durch die origo divinae traditionis
(I1, 808, 1), die traditio wiederum durch ihr unde (II, 800, 8) bestimmt
sein. Doch ist die Fragestellung damit nur wieder auf ihren Ausgangspunkt
zuriickgefallen, denn gerade die Schwierigkeit, die Illegitimitit des Schismas

16 Vel dazu E. Altendorf, Einheit und Heiligkeit der Kirche (Arbeiten zur Kir-
chengeschichte 20), 1932, S. 94 f.

17 A, Beck, Romisches Recht bei Tertullian und Cyprian, Schriften der Konigs-
berger Gelehrten Gesellschaft, 1930, S. 163.
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an dessen Selbstverstindnis, und das heifit an dessen Verstandnis der tradi-
tio divina zu demonstrieren, hatte Cyprian ja veranlaflt, die Diskussion
auf die Frage nach der zeitlichen Prioritit der Konkurrenten zuzuspitzen.'®

6. Die theologische Diktatur des Kirchengedankens

Der einzige Dissensus, den Cyprian zwischen den konkurrierenden Ge-
meinschaften wirklich aufzuzeigen vermag, bleibt die Differenz ihres ge-
schichtlichen Standortes. Diesem Gesichtspunkt muff deshalb notwendig das
ganze ethische und eschatologische Gewicht des Streites zugemutet werden.
Das praeter ecclesiam esse ist die Ursiinde, ja, im Grunde die einzige wahr-
hafte Siinde. Cyprian verdeutlicht das an einer Interpretation von Philip-
per 1,18 (ep. 73,14 = 11, 788), indem er das moopdoe xavayyéilew,
das fiir Paulus wie das @indeia xavayyéliew ein Gegenstand der Freude
ist, auf fratres inordinate ambulantes bezieht und diese mit den fratres
evangelicam veritatem servantes den Schismatikern gegeniiber zur Gruppe
derer, qui intus in ecclesia sunt, zusammenfafit (II, 788, 20). Error und
crimen, die I, 231, 6 noch verschiedene Momente am Schisma beschrieben,
fallen auf dieser Stufe der Argumentation zusammen: Die eigentliche pra-
vitas, der gegeniiber jeglicher Unterschied moglicher Existenzweisen inner-
halb der Kirche dahinsinke, ist der schismatische error (II, 621, 11).

So gewinnt der Kirchengedanke, weil einzig an ihm das Selbstverstind-
nis der GrofRkirche dem Schisma gegeniiber sich seiner selbst zu vergewis-
sern vermag, zwangsliufig seine diktatorische Stellung innerhalb der cypria-
nischen Theologie. Freilich ist mit seiner Erhebung zum beherrschenden
Prinzip der Theologie die Auscinandersetzung lingst nicht entschieden.
Hat die Idee zeitlicher Prioritit erst einmal ihre Unzulinglichkeit enthiillt,
so ist es dem Schisma ein leichtes, die Souverinitit des Kirchengedankens
zuzugestehen und sich selbst als die wahre Kirche zu verstehen, Wenn
Cyprian demgegeniiber geltend macht, dafl die una ecclesia unmdoglich et
intus et foris sein kénne (II, 752, 9), so verdeutlicht er nur das Dilemma,
denn gerade die geschichtliche Grenze von intus et foris ist ja strittig. Wenn
die Auseinandersetzung schon notgedrungen auf eine Diskussion des geg-
nerischen Selbstverstindnisses verzichten mufite, so mufl sie, will sie nicht
in einen grandiosen Zirkel auslaufen, zumindest den Inhalt des Kirchen-
gedankens diskutieren, um womdglich mit dem Aufweis eines verschiede-
nen formalen Verstindnisses von ecclesia endlich das objektive Kriterium
zu gewinnen, dessen sie nicht entraten kann. Bevor wir die konkrete Ent-
faltung des Kirchengedankens bei Cyprian verfolgen, sei die Bedeutung der
bisher beschriebenen Problematik fiir die Geschichte des kirchlichen Selbst-
verstindnisses skizziert.

18 Die Idee zeitlicher Prioritit geht spiter ein in die klassische Definition des
Katholischen bei Vincenz von Lerin (Commonitorium II, 3, Jiilicher S. 3), wih-
rend das Verstindnis der veritas als kritischer Instanz der consuetudo bei Gra-
tian zu dauvernder Geltung kommt; z. B. dictum vor c. 4, D VIII (Corp. iur.

can., instrux. Friedberg, I, 1879, Sp. 14): veritati et rationi consuetudo est
postponenda; vgl. Becdk a.a.0. S. 149, Anm. 1.
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7. Die geschichtliche Bedeutung der Situation der Kirchenspaltung

a) Das wichtigste Ergebnis der schismatischen Situation ist zweifellos
die bis dahin unerhérte Umkehrung des Verhiltnisses von Glauben und
Gliedschaft an der Kirche. Hier, und nicht etwa erst in der Ausarbeitung
der hierarchischen Struktur der Kirche, scheint iiberhaupt die unverging-
liche Aktualitit der Frage zu griinden, welche die Erscheinung Cyprians fir
die Kirche bedeutet. Hatte noch Irenius den alten Gedanken, daff die
Gliedschaft an der Kirche die notwendige Konsequenz des Glaubens an
Christus sei,' in der Weise festgehalten, dafl er ecclesia und spiritus Dei
als Korrelatbegriffe verwendete® und den ordo sacerdotalis der Gliubigen
. in ihrem Charakter als iusti begriindet sah,® und hatte Tertullian als

Katholik das verum sacerdotium ganz ihnlich noch im spiritu orare ver-
wirklicht gesehen,® so kehrt Cyprian das Verhiltnis um: Die Gliedschaft
an der Kirche macht Gotteskindschaft iiberhaupt erst moglich (II, 804, 1).
Ja, der Kirchengedanke erreicht eine solche Souverinitit, dafl sein Bezug
auf die Existenz des Glaubenden schliefllich selbst in solcher Umkehrung
mit der Preisgabe des primiren Interesses an Lebenshaltung (ep. 73, 14)
und Selbstverstindnis (II, 642,5) des Menschen gefihrdet erscheint. Der
einzig denkbare Ausbruch in die Profanitit ist die segregatio ab ecclesia
(vgl. 1, 214, 22 mit Z. 20) als der entscheidenden dispositio Dei (I, 226, 4).
Von nun an wird ein ungebrochener Hinblick auf Selbstverstindnis und
Existenzhaltung geschichtlicher Gemeinschaften unmiglich. Die Gliedschaft
an der Kirche wird zum undiskutierten Postulat fiir einen jeden Wahrheits-
anspruch (ep. 69,7 = II, 756), gleichsam zum articulus stantis et cadentis
fidei (vgl. 1, 213, 8). Wie die Kirche gegeniiber der Wahrheit den Vorrang
hilt, so gegeniiber der Existenz und in gewisser Weise selbst gegeniiber der

¢ Liebe (s. u. unter II, 2 b.c). Dafl die katholische Theologie nicht nur des
Mittelalters eigentlich Ekklesiologie ist und eines eigenen locus de ecclesia
deshalb im Grunde entraten kann, ist mit dieser Erhebung des Kirchen-
gedankens zum allmichtigen theologischen Prinzip angebahnt.

b) Man muf} freilich beachten, dafl die Verabsolutierung des Kirchen-
gedankens Cyprian durch das Schisma aufgezwungen worden ist. Wer, wie
fast alle Theologen vor ihm, vornehmlich mit Glaubensgemeinschaften zu
kimpfen hat, deren Selbstverstindnis dem Glauben der eigenen Gemein-
schaft klar entgegensteht, hat es offenbar leicht, die Auseinandersetzung auf
die Diskussion der Glaubensinhalte zu lenken® und das alte Verstdndnis
der Gliedschaft an der Kirche als Konsequenz des Glaubens festzuhalten.

19 Vgol. A. v. Harnadk, Lehrbuch der Dogmengeschichte, 5 1931, I, S. 406.

20 Adv. haer. 111, 24, 1 (Sagnard S. 398); 11, 8 (S. 194).

*t Adv. haer. 1V, 8, 3 (Harvey II, S. 167).

2 De orat. 28, Kath. (Reifferscheid-Wissowa, CSEL XX, 1, S. 198).

23 Gerade wenn man sich von Walter Bauer (Rechtgliubigkeit und Ketzerei im
dltesten Christentum, Beitrige zur historischen Theologie 10, 1934) und neuer-
dings von Hans Conzelmann (Was glaubte die frithe Christenheit?, Schweize-
rische Theologische Umschau 25, 1955, S. 61 ff., bes. Abschnitt V) dariiber be-
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Die Diskussion mit der Separation steht vor ungleich groferen Schwierig-
keiten. Nicht zufillig fithrt die erste Auseinandersetzung mit einem
Schisma, von der die Kirchengeschichte weif}, der Streit des Diotrephes mit
dem Verfasser des 3. Johannesbriefes, zu einer Vorbildung des ,extra eccle-
siam nulla salus“.®

Cyprian, der als erster das Ereignis der Separation theologisch zu be-
wiltigen hat,® verdeutlicht selbst die eigentiimliche Problematik seiner
Aufgabe, wenn er sich dagegen verwahrt, dafl die Separatisten wegen Fra-
gen der Disziplin den status confessionis proklamieren (ep. 55,21 = II,
638 £.) und wenn er fiir sich selbst diese Praxis beharrlich vermeiden will
(11, 765,23 fF.; 778,5; ep. 73,26 = 798f.). In der Tat diirfte zumeist
leichtfertige, d. h. fiir das Selbstverstindnis nicht konstitutive Proklama-
tion des status confessionis ein Schisma provozieren. Die folgenschwere
Diktatur des Kirchengedankens fiir das Denken der Grofikirche wird aber
dadurch angebahnt, daff Cyprian diesen Grundsatz? nicht durchzuhalten
vermag, sondern sich von den Separatisten die Ebene der Diskussion so
weit vorschreiben liflt, daf er den von ihnen einmal ausgerufenen status
confessionis anerkennt (vgl. IT, 588, 18 f.: accipiat sententiam quam prior
dixit.).. Die nur geschichtliche Grenze® zweier Gemeinschaften desselben
Glaubens erhilt damit, ganz nach Art der Separatisten, eschatologisches
Gewicht, sie wird zur Grenze von intus et foris (II, 752, 9) mirt allen Kon-
sequenzen. Da sie diesen Charakter in Wahrheit nicht hat, kann ihre unter-
scheidende Funktion nur in der Darstellung ihres geschichtlichen Grenz-
charakters verstindlich gemacht werden. Das bedeutet aber, daff die bis
dahin nur dem glaubenden Verstehen zugingliche Grenze von Kirche und
Welt nunmehr fiir den neutral betrachtenden Blick aufweisbar® wird. Der
miflverstindlich so genannte ,empirische® Kirchengedanke hat in diesem
Vorgang der Eschatologisierung des Schismas seine Wurzeln.

lehren lifc, daf die Anfinge des Christentums durch eine Vielzahl konkur-
rierender Ketzereien bestimmt sind, aus deren Neben- und Gegeneinander die
rechtgliubige Kirche erst erwichst, wird es besonders deutlich, dafl in der ersten
Zeit das jeweilige Selbstverstindnis im Mittelpunkt der Auseinandersetzungen
stehen muf. :

2 Vgl E. Kisemann, Ketzer und Zeuge, ZThK 48, 1951, S. 303 Anm. 3. Die
Verhiltnisse lagen hier freilich insofern einfacher, als die Kontrahenten Unter-
schiede in ihrem Selbstverstindnis aufwiesen, die nach Kisemanns Urteil immer-
hin bis an die ,Grenze des kirchlich Ertriglichen® gingen (S. 302).

% {nd fiir den das Problem der Hiresie nicht aktuell war; vgl. v. Campenhausen
a2 D92 309

2 Der eigentlich auf der Linie eines ,glaubenden® Verstindnisses des Grundsatzes
des scindi non posse liegt; vgl. oben unter 1.

21 Der Begriff der ,Grenze® ist dem cyprianischen Sprachgebrauch entnommen
(vgl. II, 786, 12: terminos vitalium fontium).

2 Der Begriff des ,Aufweisbaren® bzw. des ,Vorhandenen® bleibt im Folgenden
streng an dem oben beschriebenen Vorgang orientiert. Als Gegenbegriff schwebt
also niemals eine , Unsichtbarkeit® oder ,ldealitit* der Kirche vor, sondern die
Verborgenheit ihres eschatologischen Charakrers fiir den Unglauben; zur Sache
vgl. v. Campenhausen 2.2.0. S. 296: ,Das Bild dieser heiligen Kirche bei
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I1. Die konkrete Entfaltung des antischismatischen Kirchengedankens
bei Cyprian

1. Die Darstellung der Aufweisbarkeit der Kirche am Leitfaden der
hierarchischen Idee

Die Erkenntnis, dafl Kirchenspaltungen durch widerrechtliche Proklama-
tion des status confessionis ausgelost werden, prizisiert Cyprian I, 730,
3ff. in der Weise, dafl er den Ursprung des Schismas in dic Empérung
gegen den episcopus verlegt, qui ecclesiae pracest. Diese Verlegung erscheint
in gewisser Weise natiirlich, weil Cyprian die hierarchische Struktur der
Kirche als ein Moment ihrer Sichtbarkeit bereits vorfindet.? Gleichwohl
macht sie unter den Voraussetzungen, denen sie bei Cyprian unterliegt, den
Ruin des urchristlichen Kirchengedankens komplett. Denn da das Verstind-
nis der Separation als eines eschatologischen Ereignisses das Verstindnis der
Kirche als eines aufweisbaren Phinomens, wie wir sahen, zur notwendigen
Folge hat, fillt mit der Gleichung Schisma = Separation vom Bischof der
hierarchischen Struktur der Kirche die bis dahin unerhorte Last zu, die
. Aufweisbarkeit der Kirche zu garantieren.®

a) Der Hierarch als Garant der eschatologischen Grenze von Kirche und Welt

So sieht Cyprian die Bedeutung schon des. Petrus als des Reprisen-
tanten der ceteri apostoli (I, 213, 2)® primir darin, daR er die ecclesia
Christi una ,monstriert® (Z. 4) und ihre Einheit ,manifestiert® (Z. 1) —
das heiflt doch: sie als feststellbare Phinomene garantiert fiir den betrach-
tenden Hinblick von jedermann, unter Absehung vom Glauben. Diese
Funktion des Petrus geht in der Folge auf die Bischofe iiber als auf die-
jenigen, qui apostolis vicaria ordinatione succedunt (II, 729,20): Die
eschatologische Grenze der una ecclesia per totum mundum in multa
membra divisa fillt nun zusammen mit der geschichtlichen Grenze des

Cyprian ist konkret soziologisch gedacht. Sie ist unbeschader ihres geistlichen
Sinnes wie schon bei Tertullian vor allem sichtbare, menschliche Gemeinschaft,
und sie erscheint — iiber Tertullian hinaus — ausschlieRlich in dieser Form . . .¢

® Vgl. z. B. Irendus, IV, 33, 7 (Harvey II, S. 262): character corporis Christi
secundum successionem episcoporum.

% Die Idee der Hierarchie erscheint bei Cyprian unter dem Titel des episcopatus
(z. B. I, 213, 15; II, 600, 17; 739, 22). Der Streit um das Verhiltnis von
episcopatus und episcopus, der sich hauptsichlich um die Interpretation des
Satzes: episcopatus unus est, cuius a singulis in solidum pars tenetur (I, 214,
1f.) und in ihm um das Verstindnis des in solidum dreht (Beck a.a.0.
S. 153 ff.: Begriff des Privatrechts; O. Casel, Eine mifiverstandene Stelle Cy-
prians, Revue Bénédictine 30, 1913, S. 418 f.: Begriff des Sachenrechts; H. Koch,
Cathedra Petri, BZNW 11, 1930, S. 60 ff., 182: Keine juristische Bedeutung;
weitere Literatur bei J. Ludwig, Der heilige Mirtyrerbischof Cyprian von
Karthago, 1951, S. 30, Anm. 4; hinzu kommt noch M. Bévenot, In solidum and
St. Cyprian, JThSt N.S. 6, 1955, S. 244 ff.), ist fiir unsere ontologische Frage-
stellung, welche die Bedeutung der hierarchischen Struktur fiir den Kirchén-
gedanken ermitteln will, irrelevant. Ihr geniigt die Beobachtung, dafl der epis-
copus der konkrete Reprisentant des episcopatus ist (vgl. z. B. I, 642, 14),

* Der leidenschaftliche Streit um den Primat Petri bei Cyprian diirfte durch die
Arbeiten Kochs entschieden sein; vgl. v. Campenhausen, a.2.0. S. 304, Anm. 3.
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episcopatus unus episcoporum multorum concordi numerositate diffusus
(11, 642, 13 ff.; vgl. die Alternation der Begriffe I, 214, 1 f.). Das in eccle-
sia esse ist identisch mit dem cum episcopo esse (II, 733, 6), das extra eccle-
siam esse mit dem contra episcopos rebellare (1T, 594, 24 f.), ein Handeln
adversum sacerdotes mit der repugnatio contra ecclesiam (I, 226, 2 ff.), wie
denn Cyprian den praesidentes ausdriicklich die Aufgabe zuweist, terminos
vitalium fontium custodire (I1, 786, 12). Dementsprechend, daf} die catholi- -
cae ecclesiae unitas durch den episcopatus als durch ihr glutinum (I, 733,
10) zu einer connexa et ubique coniuncta wird (II, 642, 15), kann sie auch
einfach unitas sacerdotalis heiflen (11, 683, 11). — Sofern das adcognoscere
sacerdotem als Voraussetzung der cognitio ecclesiae gilt (LI, 694, 6), wird
die Idee der Hierarchie zum hermeneutischen Schliisselbegriff des Kirchen- 1/
gedankens. Denn da die Abkiinftigkeit der ecclesia von den episcopi fiir
die ecclesia divina lege ,konstitutiv® ist, weist sich omnis actus ecclesiae als
solcher dadurch aus, dafl er als Akt hierarchischer gubernatio erfolgt (1L,
566, 11 ff.).

Mit der Identitit von catholicae ecclesiae unitas und collegium coepis-
coporum (11, 639, 1) vollzieht sich ein verhdngnisvoller Austausch ihrer
Charaktere: Wie die Aufweisbarkeit der Hierarchie auf die ecclesia als auf
das eindeutig abgrenzbare domicilium veritatis (IT, 614, 15) iibergeht, so
iibertrigt die ecclesia wiederum ihren eschatologischen Charakter auf die
Hierarchie: Daf die ordinatio ecclesiae durch die constitutio super episcopos
(I, 566, 11) garantiert wird, gilt als divina lege fundatum (ebd., Z. 13).
Innerhalb der aufweisbaren Kirche ist deshalb jeder sacerdos ordinatus de
sententia Dei (I, 672, 17), durch ein iudicium Dei et Christi (II, 730, 12),
durch die ordinatio dominica (II, 783, 23); nur eine voluntas sacrilega (11,
731, 8) kann an seiner dignitas zweifeln (II, 727, 7), denn er hat den
spiritus Dei empfangen (11, 785, 12). Reduzierung der Kirche auf ein ein-
deutig ,terminiertes* Phinomen und Eschatologisierung der Hierarchie trei-
ben sich eben wechselseitig hervor.

Garantiert der episcopus so in seiner Eigenschaft als praesidens die
eschatologische Grenze von Kirche und Welt, so hiitet er als sacerdos die- |,
selbe Grenze innerhalb der Kirche als die sakramentale, ja, er ist diese ||
Grenze selbst. Aus seinem Handeln entspringt die Heiligkeit der Sakra-
mente. Denn da das baptisma die remissio peccatorum spendet (II, 759,
11; 783, 13), das dimittere peccata aber das habere spiritum sanctum zur
Bedingung seiner Moglichkeit hat (II, 759, 13), da andererseits der Bischof
der eigentliche Geisttriger in der Kirche ist (vgl. II, 785,12 mit 768, 1),
so ist sein mundare et sanctificare aquam der konstitutive Grund fiir das
posse peccata hominis abluere der Taufe (I, 767, 14 ff.). Der Grundsatz
des nemo baptizari foris extra ecclesiam posse (Z. 8) = remissio pecca-
torum non nisi in ecclesia dari (I, 768, 9) ist die natiirliche Folgerung, —
Entsprechend hingt beim Abendmahl, da die oblatio zu einer sanctificata
erst wird durch den spiritus sanctus (II, 725, 1), die veritas et plenitudo
sacrificii an dem priesterlichen offerre (11, 713, 14 )
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Wie der Hierarch seine Heiligkeit im priesterlichen Handeln auf die
‘Sakramente ibertrigt, so kann er sie an sein Kirchen,volk* (I, 711, 15
usw.) delegieren. Als iudex vice Christi (II, 672, 3) ist er die Instanz, vor
der die exhomologesis criminis, die confessio delicti geschieht (I, 248, 21;
258, 17). Da nicht omnia peccata paria sind (II, 635, 6), regelt diese In-
stanz mit salutaria praecepta (I, 254, 7 f.) das iter paenitentiae des Ein-
zelnen. Mit der kirchlichen pax, fiir die das priesterliche dari konstitutiv
st (I, 261, 23), verleiht diese Instanz dem Einzelnen schlieflich zugleich
den spiritus patris (II, 653, 25). Als der, qui iram Dei avertere nititur
(I, 253, 24), ist der Priester Herr iiber die purgatio conscientiae (I, 248,
21). Da wir sine aliquo vulnere conscientiae esse non possumus (I, 375, 3),
ist diese Herrschaft keine gelegentliche, sondern eine prinzipielle. Die escha-
tologische Grenze von Kirche und Welt, die der Hierarch als die Grenze
von intus et foris, heilig und profan hiitet, garantiert er damit zugleich als
die existentiale Grenze, als welche sie durch das Gewissen des Einzelnen
verlauft.

Der ungeheuren Bedeutung, welche die Idee der Hierarchie fiir den
Kirchengedanken gewinnt, entspricht es, wenn sich fir Cyprian in der
Person des Hierarchen sozusagen das biblische Heilsgeschehen fortsetze. Was
das Verstindnis der Abkiinftigkeit der praepesiti von den Aposteln (II,
729, 20; 821, 6) besagen will, lehrt die schlichte Gleichung: apostoli id est
episcopi (II, 471, 16). Im Handeln des Hierarchen ist Christus gleichsam
gegenwirtig, wie die Ubertragung von Lukas 10, 16 auf die praepositi
erlautert (II, 729, 20). Thre Kulmination erreicht die Idee der Hierarchie
in der Klimax: adversum sacerdotes — contra ecclesiam — adversus sacri-
ficium Christi (I, 226, 2 f.) — contra ordinationem Dei (Z. 10) — contra
Deum (Z. 20). Die aufweisbare Kirche, das domicilium veritatis (I, 614,
15), domestiziert in der Person des Hierarchen also gleichsam Gott selbst.
' Der an und fiir sich uralte® Grundsatz des nemini salus esse nisi in ecclesia
posse (11, 477, 5; 795, 3) hat dadurch, dafl als ecclesia ausschlieflich noch
die bischfliche Gemeinde gilt, deren Haupt salus (I, 254, 7) und salubritas
(I1, 477, 6) in lehrender und herrschender Verfiigung hat, seine totale Ver-
wandlung erfahren.

Durch einen Blick auf die geschichtliche Entwicklung wird die sachliche

Bedeutung dieses neuen Verstindnisses vollends klar. Die prinzipielle

Trennung von Hierarchie und Kirchen, volk®, die sich seit 1. Klem 40, 5

anbahnt,”® wird definitiv. Das donatistische Verstindnis des sacerdos

als des vivax Christus, welcher der mediator inter populum et Deum
ist,” gibt einer seit Cyprian selbstverstindlichen Meinung Ausdruck.

Das Verstindnis der Gemeinde als eines faoileior icpdrevua (1. Petr.

2,9), wie es Tertullian * mit der Frage festhilt: nonne et laici sacer-

32 Vgl. v. Campenhausen, 2.a.0. S. 311, Anm. 1.

3 Ebd. S. 100.

S ESEL AL A5 13 [T 61, 14,

% De exh. cast. 7 (montanistisch); vgl. v. Campenhausen S. 250 ff.
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dotes sumus, indem er den Unterschied inter ordinem et plebem auf den
honor per ordinis consessum sanctificatus zuriickfithrt (ebd.), und wie
es bei Irendus in dem Satz zur Sprache kommt: omnes enim iusti sacer-
dotalis habent ordinem und: sacerdotes sunt discipuli omnes Domini,”
geht bei Cyprian endgiiltig verloren. Zwar ist schon fiir Ignatius von
Antiochien der Bischof als vicarius Gottes und Christi (Eph 5, 1; Trall
2, 1) mit der Kirche identisch (Phil 3, 2)," und schon fir Irenius ist
die successio episcoporum in gewissem Sinne wesentlich.”® Wie jedoch
Ignatius von einer des Bischofs beraubten Gemeinde sagen kann: uévos
atziy Tnootc Xowotos Emoxomnoer (Rém 9, 1), so ist fiir Irendus der
hierarchische Gedanke nur eine Hilfslinie fiir den Erweis der Legi-
timitit der christlichen Wahrheit: traditio . . per successiones presbyte-
rorum in (1) ecclesiis custoditur.” Heilsnotwendig ist das oboedire pres-
byteris deshalb nur in Bezug auf das ihnen verlichene charisma veri-
tatis.

Mit der totalen Vergdtdlichung der hierarchischen Ordnung bei Cyprian
empfingt die Kirche dagegen, ganz nach Art innerweltlicher Dinge, die

Struktur purer Vorhandenheit und verwandelt sich damit zu einem auf-

weisbaren Phinomen, welches so wenig ein Objeke des Glaubens bleibt,
daf vielmehr nicht nur der Glaube, sondern sogar ein sachgemifies Vor-
verstindnis desselben (interrogatio; 11, 756, 13) erst nachtriglich aus der
Gliedschaft an der Kirche entspringen.™

Der Vorgang der Vergételichung hierarchischer Satzung erschliefit sich
aber nur dann in seiner vollen Bedeutsamkeit, wenn man seinen Ursprung
in der Theologie Cyprians streng im Auge behilt: Nicht auf willkiirliche
hierarchische Hybris, sondern letzten Endes auf die Eschatologisierung des
Schismas ist es zuriidezufiihren, wenn sich fiir Cyprian ecclesia und epis-
copus zu synonymen Begriffen entwidkeln und die Anerkennung dieser
Synonymitit zu einem debitum des Glaubens wird (11, 733, 5). Denn dafl
der schismatische error in die perditio stiirzt (IT, 594, 24 f.), kann nur in
der Weise verstindlich gemacht werden, dafl er als recessus de ecclesia mit
der rebellatio contra episcopos gleichgesetzt wird (11, 595, 1).

% 1V, 8, 3 (Harvey 11, S. 167); V, 34, 3 (S. 422).

37 Vgl. v. Campenhausen S. 109 ff.

8856 0. 5::56, Anm, 29.

3 111, 2, 2 (Sagnard S. 100).

# Vgl, v, Campenhausen S. 188 f.

4 Wollte man mit v. Campenhausen (S. 306) sagen: ,Cyprian glaubt an den
Episkopat, wie er an die katholische Kirche glaubt®, so ist doch deutlich, dafl
dieser ,Glaube* vom Glauben an das Evangelium grundsitzlich zu unterscheiden
ist, weil er ihm zeitlich vor- und sachlich iibergeordnet wird im Sinne des augu-
stinischen ,Ego vero evangelio non crederem, nisi me catholicae ecclesiae com-
moveret auctoritas® (c. ep. fund. 5, CSEL XXV, S. 197).
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b) Das Postulat qualitativer Heiligkeit der Kleriker als Index
der Uberforderung der bierarchischen Idee

Cyprian bezeugt selbst ein Bewufitsein fiir die unerhdrte Neuerung,
welche die Erhebung der Hierarchie zum eschatologischen Garanten
einer aufweisbaren Kirche bedeutet, wenn er hartnickig an dem Grund-
satz der personalen Heiligkeit des Bischofs festhilt und diese Heiligkeit
qualitativ versteht. In der Deutung von Joh 9, 31 auf sacerdotes, qui
gravia delicta in se adduxerunt (I, 723, 14 ff.), in der Bestreitung des
oblationem sanctificare posse fiir denjenigen, qui Dominum ipse vio-
lavic (I1, 725, 1), in der Warnung vor der strafbaren contagio, die
in der communicatio cum sacerdote peccatore liegt (1, 737, 5 f.; 758,
17), hdlt sich nicht nur ein merkwiirdiger fossiler Rest urchristlichen
Enthusiasmus durch.” Vielmehr meldet sich darin ein eigentiimliches
Ungeniigen an der Losung, welche die antiseparatistische Sicherung der
Kirche gefunden hat. Das schlichte Faktum des ordinari nonnumquam
indigni non secundum Dei voluntatem sed secundum humanam prae-
sumptionem (II, 739, 2) lenkt den Blick ja notwendig auf die blofle
Weltlichkeit der Hierarchie als einer Schdpfung menschlicher Satzungen,
welche den eschatologischen Charakter der Kirche so wenig zu garan-
tieren vermag, dafl vielmehr die Grenze von Kirche und Welt mitten

. durch sie selbst verliuft. Demgegeniiber bedeutet das Festhalten an dem
| Postulat qualitativer Heiligkeit der Kleriker den fatalen Versuch, die
| Hierarchie aus einem Phinomen der Welt in ein eschatologisches Phi-
| nomen zu verwandeln, um es so fiir seine eschatologische Funktion zu

disponieren: Das priesterliche audiri a Deo (II, 737, 4) wird auf das
immaculatus et integer esse des antistes gestellt (I1, 736, 21). Damit

. wird jedoch die hermeneutische Schliisselposition der hierarchischen Idee

fiir den antiseparatistischen Kirchengedanken aufs schwerste gefihrdet.

[ Denn indem das immaculatus esse dem antistes esse gegeniiber den Vor-

rang erhilt, empfangt die hierarchische Ordnung ein Strukturmoment,
das sich prinzipiell jeder Aufweisbarkeit entzieht und im Grunde Glau-
ben fordert. So zieht sich Cyprian bezeichnenderweise den Anschuldi-
gungen des Florentius gegeniiber gelegentlich nicht auf seinen Charakter
als episcopus zuriick, sondern kann sie nur als mendacia abweisen (II,
731, 10). Da die Bedeutung der Hierarchie fiir Cyprian aber gerade in
ihrer Funktion als einer Garantie der Aufweisbarkeit der Kirche griin-
det, mufl er notwendig auf den Versuch verfallen, das immaculatus esse
als einen konstitutiven Grund des antistes esse ebenfalls als ein auf-
weisbares Phinomen verstindlich zu machen. Er tut das, indem er in
dem de traditione divina et apostolica observatione servare der cele-

* Der Satz Kamlahs: ,Wenn Cyprian an der personalen Heiligkeit der Priester

noch festhdlt, . . . so hat er die neue Lage (scil. die durch die kallistische Wende
heraufgefiihrt war) noch gar nicht durchschaut® (Christent. u. Selbstbeh., S. 156;
Christent. u. Geschichtl., S. 124) ist zu priizisieren. Warum konnte er sie gar
nicht durchschauen?
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bratio ordinationis (11, 739, 7 ff.) die Garantie fiir das eligere dignos
sacerdotes (11, 738, 1) erblickt. In dieser Sicherung des immaculatus (II,!
736, 21) durch das rite (11, 739, 9) wird die Vermischung von Escha- |
tologie und Weltlichkeit handgreiflich.® Die Bedeutung des cypriani-/
schen Postulats qualitativer Heiligkeit der Priester liegt daher nicht
nur in den zumeist ausschliefilich beleuchteten historischen Folgen, son-
dern ebenso in der Tatsache, dafl es uniibersehbar den theologischen
Notstand signalisiert, in den jede Konstitution der Kirche als einer
eschatologischen Grofle auf die Hierarchie als ein Phinomen der Welt
notwendig hineingerit.

2. Der Vorrang der anfgewiesenen Kirche

Eine zusammenfassende Charakteristik der bisher beschriebenen Vor-
ginge hitte sich an der Abfolge: Eschatologisierung des Schismas — Ent- .,
eschatologisierung der Kirche — Eschatologisierung der hierarchischen Ver-
fassung zu orientieren. Eine solche Formulierung wire jedoch so lange mifi-
verstandlich, als sie nicht klarstellte, daf die Kirche nur einer partiellen |
Enteschatologisierung unterliegt. Dafl das Verstindnis der Kirche als einer
eschatologischen Grofe selbstverstindlich auch bei Cyprian * nicht einfach
verschwindet, erhellt sogleich aus dem Umstand, dafl fiir ihn die Identitit
von ecclesia und fides (I, 213, 9) bzw. evangelium (I, 248, 27) nicht we-
niger geldufig ist als die von ecclesia und episcopus. Die Eigenart des
cyprianischen und seitdem des katholischen Kirchengedankens liegt gerade
darin, daf die Kirche als cin eschatologisches Phinomen als aufweisbar
gilt. Eben in dieser Verquickung von Eschatologie und Welthaftigkeit liege
das Motiv fiir den Anspruch dieser Kirche auf absoluten Vorrang gegen-
iiber Wahrheit, Liebe und glaubender Existenz.

a) Der Vorrang vor der Wabrheit. Der ,stoische Rationalismus®, der
Cyprian in der Tradition Tertullians iiberkommen ist, wird hiufig ver-
merkt.®® Selten dagegen stellt man die Frage nach seinem sachlichen Sinn |
innerhalb der cyprianischen Theologie. Und doch fordert schon die erstaun-
lich rationalistische Erwihnung jener foris remanentes, qui et si intus essent
ciciendi fuerant (II, 732, 13) diese Frage heraus. Das unevangelische Ver-
stindnis des Grundsatzes unitas scindi non potest  gelangt hier in der
Fassung: solae possunt paleac de ecclesia separari (Z. 16) bzw.: nemo exi-
stimet bonos de ecclesia posse discedere (I, 218, 7) auf seine Hohe. Denn
in seinem Bezug auf dic ecclesia als auf die aufgewiesene besagt es, dafl
dieser Kirche grundsiezlich nichts Neues mehr zustofien kann. Das Ereignis
der Separation bedeutet in keinem Falle eine Beunruhigung fiir die Kirche,

43 Ganz dhnlich werden die Donatisten spiter versuchen, ein diligens examen die
priesterliche Heiligkeit garantieren zu lassen (CSEL LIII, 300, 19). :

4 So wenig wie bei irgend einem andern seiner Zeitgenossen; vgl. Kamlah 8. 172 f.
bzw. S. 137.

%5 v, Campenhausen S. 321 spricht von dem ,rationalistischen Moralismus® Cy-
prians.

820,850
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sondern ist die Vollstreckung der legalen Exkommunikation an den Sepa-
ratisten, die unter der ira Dei stehen (II, 681, 12), durch diese selbst (II,
591, 14 f.). Die aufgewiesene Kirche hat a priori dem schismatischen veri-
tatis corruptor (II, 694, 5) gegeniiber immer recht. Die Separatisten kom-
men als kritische Frage an die Kirche so wenig in Betracht, dafl ihre per-
fidia discordans vielmehr nur noch zur Folie fiir die probatorum fides inte-
gra dient (I, 218, 15 ff.). Das Schisma ist im Grunde ein erfreuliches Er-
eignis: Gratulandum est, cum tales de ecclesia separantur (Z. 2). Denn was
die Kirche selbst nicht vermag, zizania a frumento discernere (II, 643, 17),
das leistet es fiir sie in der Weise, dafl es den Unterschied von frumentum
und palea dem videre zugdnglich macht (II, 674, 25 f.).

Der Vorrang der aufgewiesenen Kirche vor der Wahrheit komme auch
in Cyprians eigentiimlichem Verzicht auf die Proklamation eines status con-
fessionis ¥ zutage. Der Sinn dieser Zuriickhaltung * zeigt sich darin, daf}
sie keineswegs dem Schismatiker gegeniiber gelibt wird. Wenn er gleich-
wohl in der Frage der Ketzertaufe und theoretisch auch in der bereits
entschiedenen Frage der Rekonziliation der Ehebrecher (ep. 55, 21 = II,
6381.), die beide an dogmatischem Gewicht den von Felicissimus und
Novatian angerithrten Fragen nach Laxismus bzw. Rigorismus in der Buff-
praxis zumindest gleichkommen, die uniuscuiusque episcoporum libera po-
testas arbitrii sui freigibt (II, 798, 11),* und wenn er seine leidenschaft-
liche Stellungnahme nicht als praescriptio (Z. 10) oder lex (II, 778, 5) ver-
standen wissen will, so bedeutet das nicht etwa einen Hinblick auf einen
moglichen Wahrheitsanspruch des kirchlichen Bruders und die Bereitschaft
zum Gesprich, sondern eine gewaltsame Unterdriickung der Wahrheitsfrage
um der ungestérten concordia sacerdotii (I1, 798, 18) willen.*® Die auf-
gewiesene Kirche hat solchen Vorrang gegeniiber der Wahrheit, daf} selbst
quaedam propria usurpata zu Angelegenheiten der administratio ecclesiae
bagatellisiert werden konnen (778, 3 ff.), solange sie nur innerhalb der Kirche
auftauchen.

Dieser Vorrang der aufgewiesenen Kirche vor der Wahrheit bedeutet

das Ende der Einheit von Glauben und Verstehen und den Beginn der

Einheit von Glauben und Gehorsam gegen den kirchlichen Konsensus.

Da die unitas ecclesiae kein divortium voluntatum conlidentium ver-

wrage (I, 215, 8), ist die freie Erorterung einer Streitfrage von vornherein

gehemmt.™

47 8 0. 8. 55,

*8 Die spiater von Augustin rithmend hervorgehoben werden wird; vgl. K. Goetz,

Geschichte der cyprianischen Literatur, 1891, S. 101. :

4 Vgl, dazu v. Campenhausen, S. 320 f.

4% Bs handelt sich also auch keineswegs um einen Sieg des “living reality, the
Church® iiber Cyprians “theoretical attitude® (so M. Bévenot, ‘Primatus Petro
datur’, St. Cyprian on the Papacy, JThSt N.S. 5, 1954, S. 35), sondern gerade
umgekehrt um eine Bewiltigung kirchenpolitischer ,Realititen® von der Grund-
lage einer fiir Cyprian viel realeren , Theorie® aus,

% Mit Recht kann daher Augustin von Cyprian sagen: Universae ecclesiae con-
cordissimae auctoritati et ipse sine dubio cederet, si iam illo tempore quaestio-
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b) Der Vorrang wor der Liebe. Mit dem Verstindnis des Schismas als

cines gratulandum wird aber nicht nur der Blick auf einen mdglichen Wahr-
heitsanspruch des Anderen abgeblendet, sondern in eins damit der Blick
auf diesen Anderen selbst. Deshalb ist die aufgewiesene Kirche dem Schis-
matiker als dem perditor caritatis (II, 694, 5), qui dilectionem Christi per-

fida dissensione violavit (I, 223, 2), nichts weiter schuldig als die selbst--

gewisse Verkiindigung von 1. Korinther 13 (I, 222). Das Kirchenrecht mei-
stert die Liebe.
Aber auch innerbalb der aufgewiesenen Gemeinde behauptet die Kirche
einen Vorrang vor der Liebe, wie vor allem die Theorie der episcoporum
concordia (II, 683, 22) erkennen lifit.* Bezeichnenderweise trige Cyprian
sie in ecinem Finalsatz vor: idcirco corpus est sacerdotum concordiae
mutuae glutino copulatum, ut si quis ex collegio nostro haeresim facere
temptaverit, subveniant ceteri, oves dominicas in gregem colligant (11, 746,
3f.). In dieser Bindung an ein ut geht der concordia mutua ihr urchrist-
licher Charakter als eines bedingungslosen Daseins fiir den Anderen so
griindlich verloren, daR sie geradezu zur hermeneutischen Hilfskonstruk-
tion der Idee einer aufweisbaren Kirche entarter: Mit dem Gedanken der
concordia episcoporum wird die hierarchische Sicherstellung der Einzelge-
meinde fiir die Gesamtkirche relevant.® Das cohaerere sacerdotum erschopft
seinen Sinn darin, daf es als glutinum der kirchlichen Einheit dient (1I,
733, 10), das concordiam collegii sacerdotalis optinere soll das catholicae
ecclesiae cohaerere des Amtstrigers garantieren (11, 624, 5).%* Dies eben ver-
dirbt den Gedanken der Einmiitigkeit, daf ihre primire Bedeutung nicht
in ihrem Bezug auf den Bruder gesehen wird, sondern in ihrem Charakter
eines vinculum kirchlicher Einheit (I1, 639, 4).%
¢) Der Vorrang wvor der glanbenden Existenz. Der Vorrang der auf-
gewiesenen Kirche behauptet sich endlich auch vor der Existenz des ein-
zelnen Christen. Bei aller Verschiedenheit im Einzelnen % stimmt die von
Cyprian ausgebildete Bufipraxis mit dem spiteren Bufsakrament in der
Wahrung dieses Vorranges tberein. Die Erkenntnis, dafi ein Stinder nicht
in totum mortuus ist, dafl in ihm irgendein Bezug ad fidem stecken kann,
dem die Moglichkeit eines allmihlichen revalescere offen bleibt (LI, 635,
nis huius (scil. der Ketzertaufe) veritas eliquata et declarata per plenarium
concilium solidaretur (CSEL LI, 179, 14 ff.).

51 Vgl, Kamlah, Christentum u. Selbstbeh., S. 143 (in Chr. u. Gesch. fehlt der ent-
sprechende Abschnitt).

52 Vgl. dazu v. Campenhausen S. 307 f.

58 Vol, Kamlah, a.2.0. S. 142.

5 Ubrigens gilt auch die gemeinchristliche concordia in erster Linie als ein vincu-
lum, das dem unitatem servare dient (I, 408, 13 o)

5 Wenngleich die katholische Kirche die Unzulinglichkeit des vinculum bischdf-
licher concordia alsbald etkennen und es durch die solidere Primatstheorie et-
setzen wird, so wird ihr doch die Vorordnung der Kirche vor die Liebe immer

geliufig bleiben; vgl. Augustins caritas enim Christiana nisi in unitate ecclesiae
non potest custodiri (CSEL LTI, 107, 11).

5 Neuerdings scharf herausgearbeitet von B. Poschmann, Busse und Letzte Olung

(Handbuch der Dogmengeschichte 1V, 3), 1951.

%)
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20 f1.), die Einsicht also in die Kontinuitit der christlichen Existenz, findet
hier die eigentiimliche Einschrinkung, daf die Kirche die Daseinsbewegung
in objektive Stadien aufzugliedern habe. Die Existenz zerfille — grund-
sdtzlich sichtbar fiir jedermann — in ein ante expiata delicta = ante pur-
gatam conscientiam (I, 248, 20) und in die Zeit der pax accepta (II, 653,
24). Nicht der Glaube ist die Scheidelinie, sondern der manu sacerdotis
effektive kirchliche Rechtsspruch (I, 248, 20). Das pulsare ad ecclesiam (I,
684, 17) ist ohne das priesterliche recipi et admitti (Z. 19) so wertlos, wie
das fieri per sacerdotes fiir die remissio konstitutiv ist (1,:258,-18). Die
betonte Erwihnung der selbstverstindlichen Tatsache, dafl exhomologesis
apud inferos non est (1, 636, 6), zeigt, daf} die exhomologesis als heils-
notwendig gilt. Sie ist ja die Vorbedingung fiir das solacium pacis (Z. 12),
das dem sumere des Glaubenden ohne priesterliche Vermittlung nicht
erreichbar ist (I, 261, 22). So wenig wird der Rekonziliationsakt am Glau-
ben des Poenitenten orientiert, dafl er den MaRstab fiir das, was justum
und licitum ist (I, 250, 15), an dem %uBerlichen Prinzip des non statim
bzw. non cito gewinnt (I, 253, 21; 260, 20)07
Seinen schirfsten Ausdruck findet der Vorrang der aufgewiesenen Kirche
vor der glaubenden Existenz indessen in der Bestreitung des ad confes-
sionem idoneus inveniri posse fiir denjenigen, der nicht zuvor die kirch-
liche pax empfangen hat (II, 653, 24). Wird.damit schon der Grundsatz:
lapsus martyrium postmodum consecutus potest regni promissa percipere
(I, 227, 20) empfindlich eingeschriinkt, so ist dem auferhalb der aufgewie-
senen Kirche stehenden Christen damit rundweg jede Moglichkeit bestrit-
ten, seine Glaubensentscheidung in der confessio Christi zu bewihren (11,
794, 20). Das occidi pro nomine Christi foris eréffnet nicht das admitt
posse ad ecclesiae pacem (II, 647, 18) — coronari posse (11, 636, 6), denn
es bedeutet nicht eine corona fidei, sondern eine poena perfidiae (11, 694,
15). Da die aufgewiesene Kirche ihren eschatologischen Charakter auch in
der Weise festhilt, daf sie sich als die regnatura versteht (I, 222, 8), so
ist ein ad regnum pervenire posse auflerhalb ihrer ausgeschlossen. In der
Schlufifolgerung: Esse martyr non potest qui in ecclesia non est (ebd.) wird
der Vorrang der aufgewiesenen Kirche vor der glaubenden Existenz formel-
haft festgehalten.
Die ungeheure Tragweite dieses Verstindnisses deutet sich schon bei
Cyprian selbst an, wenn er den eschatologischen Vorrang des Schismas
vor der Unsittlichkeit und der Verleugnung betont. Das inordinate am-
bulare (II, 788, 10) ist im Vergleich mit der Schuld der Separation von
der gleichen relativen Harmlosigkeit wie das Vergehen der lapsi, die
5 Damit ist auch die Méglichkeit gegeben, die Busspraxis mannigfach zu variieren.
Gewify erfolgte der Fortschritt zu groferer Milde in der Wiederaufnahme der
Gefallenen ,unter den Gegebenheiten und Auseinandersetzungen jener krisen-
haften Jahre" (v. Campenhausen S. 313). Aber der Fortschritt ist nicht das ent-
scheidende. Wie kommt es, dafl in Bezug auf das Wann der Wiederaufnahme
liberhaupt eine ,dilatorische“ (ebd.) bzw. ,entgegenkommende® (ebd. S. 314)

Praxis mogliche Verhaltensweisen werden konnten, zwischen denen es ein Fort-
schreiten von der einen zur anderen geben konnte?



Klein, Die hermencutische Struktur des Kirchengedankens bei Cyprian 65

Verleugnung (I, 227, 9). Rechtgliubigkeit und Lebensfithrung, fiir das
Urchristentum eine unzerreiflbare Einheit,”® sind endgiiltig auseinander
gebrochen; Lehre und Leben treten gegeneinander. —

III. Das Ergebnis des neuen Kirchengedankens: Der ferne Gott

Die totale Diktatur des Kirchengedankens erméglicht zugleich einem
Gottes- und Menschenverstindnis seine totale Herrschaft, das sich bislang
nur in eigentiimlicher Konkurrenz zu urchristlichen Motiven entfalten
konnte. Nicht zufillig ist der Begriinder des katholischen Kirchengedankens
zugleich der Schopfer der katholischen Verdienstlehre.

1. Das Versagen des O ffenbarungsglaubens als Symptom
der Ferne Gottes

Die iiberwiltigende Nihe der weiterhin eschatologisch begriffenen Kirche als
eines autweisbaren Phinomens verstellt dem Glauben den Zugang zu Gort.
Mit der hierarchischen Garantie der Grenze von Kirche und Welt auch im
Gewissen des Einzelnen?® kommt Gott vornehmlich in Betracht nur noch als
der ziirnende. Das hierarchische purgare conscientiam vollzieht sich ja als iram
Dei avertere (I, 253, 24). Das non statim des Rekonziliationsaktes hat seinen
Grund darin, daf} Gott non facile miseretur (I, 262, 22). — Dieser Gedanke
des ziirnenden Gottes erfihrt auch nicht etwa durch den Offenbarungsglauben
eine Modifikation. Wie der Hierarch gerade in seinem richterlichen Handeln
Christus vertritt (vgl. I, 673, 3 mit 713, 14), so erscheint Christus selbst primir

als der iudicaturus (II, 391, 8). Der Sinn seines adventus (I, 374, 14) erschopft’

sich in seinem mandata divina et praecepta caelestia, in seinem legem dare
(1, 378, 21; 374, 15), wie denn die Begriffe des doctor und magister gern auf
ihn angewendet werden (I, 242, 6; 378, 19). Dariiber hinaus kommt er fiir den

Glauben allenfalls noch als exemplum in Betracht (I, 210, 8). Wird auch das ,

alte Verstindnis des Todes Christi als eines sacrificium nicht einfach preis-
gegeben, so kommt es doch nur noch innerhalb der Abendmahlanschauung zur
Sprache und unterliegt dort® der charakteristischen Einschrinkung, dafl die
priesterliche imitatio eius, quod Christus, fecit, dem sakramentalen Handeln
sakrifiziellen Charakter verleiht (II, 713, 14 £.); ja, es wird mit der These:
passio est enim Domini quod offerimus (II, 714, 22) in sein Gegenteil ver-
kehrt. — Insgesamt wird der Gedanke des ziirnenden Gottes durch den Offen-
barungsglauben so wenig berithrt, daff als das primire Merkmal der lex
Domini (scil. Christi) vielmehr ihr coartare und ihr in angustum concludere
gile (1, 373, 17). —

2. Die Verdienstlebre als Symptom der Ferne Gottes

Wie Gott wesentlich der ziirnende ist, so ist das Verhiltnis des Glaubenden
zu ihm wesentlich durch satisfacere und placare bestimmt (I, 376, 18; 259, 3
usw.). Entsprechend steht das Verhiltnis zu Christus unter dem Gesichtspunkt
des rependere pro pretio passionis (I, 391, 5), die vita aeterna unter dem des

5 Vel. z. B. Rém 6, 10 f.; Gal 5, 1.25.
LIS S
% Vel. Harnack a.2.0. S. 467 fI.

Ztsdhr. fir K.-Ge 5
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mercari (I, 379, 11). Das lavacrum aquae salutaris tilgt ja nur die delicta ante
contracta (I, 374, 4); seitdem sine aliquo conscientiae vulnere esse non possu-
mus (I, 375, 3). Orationes, ieiunia und deprecationes aber sind ohne die accessio
factorum et operum nicht efficaces (I, 377, 17). Deswegen sind die opera
misericordiae die via tuenda salutis (I, 373, 20); sie haben satisfaktorischen
Wert (I, 262, 28; 374, 1) und gelten insofern instar baptismi (Z. 11). — So
sehr man Harnacks Urteil zustimmen wird, daff die Kirche, wenn sie sich mit
dieser Konstruktion begniigt haben wiirde, den ,letzten Rest ihrer Christlich-
keit® verloren hitte,! so genau wird man zu beachten haben, dafl die spétere
katholische Verdienstlehre bei Cyprian grundsitzlich fertig ist. Denn der Weg
der Werke ist andererseits als eine Veranstaltung des reservare hominem
redemptum (I, 373, 13) doch auch ein Produkt géttlicher providentia und
clementia (Z. 11), ecines zweiten Aktes der pictas divina subveniens (Z. 19),
die satisfaktorischen opera gelten doch als von Gott ostensa (Z. 20), die via
tuenda salutis als durch ihn aperta (374, 1), die remedia salutaria der Werke
(1, 375, 15) als divinae indulgentiae salubre munus (Z. 1). — Die menschliche
Eigenmacht wird also gleichsam eingeklammert und mit dem Vorzeichen der
Gnade versehen; abgesehen davon ist die operatio als securitatis nostrae salubre
praesidium posita in potestate facientis (I, 394, 14 ff.) — eine klassische Be-
wiltigung des Problems der Gottferne.

3. Der anstaltliche Charakter der Kirche als Symptom
der Ferne Gottes

Am krassesten verrit sich die Ferne Gottes in dem sogenannten ,an-
staltlichen® Charakter der Kirche. Zugleich wird hier der innere Zusam-
menhang zwischen Verabsolutierung des Kirchengedankens und Entfernung
Gottes uniibersehbar. — Die aufgewiesene und dennoch eschatologische
Kirche entwidkelt eine so totale Diktatur, dafi sie Gott fiir den Glauben
vollig verdringen miifite, wollte sie nicht ihre Totalitit sub specie Dei
eigentiimlich einschrinken.®® So mufl dem extra ecclesiam nulla salus not-
wendig die Versicherung korrespondieren: neque enim praeiudicamus (scil.
mit der Gewihrung der kirchlichen pax) Domino iudicaturo (II, 636, 13).
Je selbstgewisser die aufgewiesene Kirche den ausschlieflichen Zusammen-
hang zwischen ihrem ligare und dem dedeuévov Focodfarw von Matth 18, 18
betont, um so notwendiger muf} sie, will sie nicht ginzlich an die Stelle
Gottes treten, den Zusammenhang zwischen ihrem solvere und dem lelv-
ubvoy oeadaur in ein blof konjunktivisches Verhiltnis verwandeln (solvi
posse; 11, 651, 5). Wie die Kirche dem Poenitenten nur das gottliche
misereri posse in Aussicht stellen kann (I, 263, 15), wie die Erteilung det
kirchlichen pax ihm nur ein subsidium spe: salutaris gewdhren kann (II,
651, 1), wie sein suscipi in ecclesiam interimistischen Charakter hat (II,

" Aa0.S. 466.

2 Vgl den Satz Harnacks: ,Ihr Wesen ist depotenziert, ihre Kompetenz erwei-
tert” (a.a.0. S. 445).

% Vgl. dazu v. Campenhausen a.2.0. S. 316 f.
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647, 14), so gilt grundsitzlich: Non omne quod petitur in praeiudicio
petentis, sed in dantis arbitrio est (I, 252, 3). Die Praxis des nec ecclesiam
cuiquam cludere (II, 683, 12), die Nachsicht auch gegen peccata in Deum
commissa (Z. 17) sind wegen dieses interimistischen Charakters der kirch-
lichen Rekonziliation weniger folgenschwer, als es zunichst scheint.

Der Selbstgewifheit der aufgewiesenen Kirche entspricht also eine cha-
rakteristische Heilsunsicherheit, die den katholischen Glauben seitdem nie
mehr verlassen hat: Die salus gilt als fastigium, dem man sich nur schrict-
weise anndhern kann (I, 228, 18). Die aufgewiesene Kirche als der Ort
der werkgerechten Selbstbehauptung hat nur die Aufgabe, nos Deo servare
(1, 214, 19), qui ad ecclesiam suam venturus de illis utique quos in ea intus
invenerit iudicabit (L1, 647, 16). Der Glaubende wird darum zeitlebens in
der Schwebe gehalten zwischen dem desperare misericordiam Domini und
dem vindicare veniam (I, 262, 15); * ja, der metus, da er der correctio der
Existenz dient (I, 253, 17), erscheint geradezu als ein Merkmal der glau-
benden conscientia (I, 232, 24). Der Entfernung Gottes vom Menschen
korrespondiert also eine eigentiimliche Entfernung der Kirche vom Men-

schen. Der Mensch bleibt im Grunde bei sich allein, getrieben von seiner
Angst, Zuflucht suchend in moralischer Selbstvergewisserung. Die Kirche -
vermag thm nur die Unheilsgewiflheit zu nehmen. Sie ist die conditio sine

qua non fiir das Heil — mehr nicht. Das besagt der berithmte Satz: habere
non potest Deum patrem, qui ecclesiam non habet matrem (I, 214, 23;
vgl. 11, 804, 24). Das Verstindnis der ecclesia als der ,,Mutter® der Glau-
benden (I, 230, 16 und passim) ist ein Index fiir die Entfernung der Kirche
vom Glaubenden und fiir den Zusammenbruch der paulinischen Vorstel-
lung vom o&ua Xoptorod, das die Glaubenden so wenig ,haben®, als sie
es vielmehr selber sind.®

——

IN. Zusammenfassung  1v

Die Situation der Spaltung der Kirche in mehrere Gemeinschaften des-
selben Glaubens, die Cyprian als erster in der Kirchengeschichte theologisch
zu bewiltigen hat, wird von ihm in der Weise gemeistert, dafl er die
andere Gemeinschaft desselben Glaubens mit dem Antichristen gleichsetzt.
Dieses eschatologische Urteil kann nur in eschatologischer Abhebung der
schismatischen von der grofkirchlichen Gemeinschaft verstindlich gemacht
werden. Die Abhebung ist faktisch aber nur im Hinblick auf die empirische
Verschiedenheit beider Gemeinschaften mdglich. Deshalb empfangen ihre
geschichtlichen Grenzen eschatologischen Charakter. Das bedeutet anderer-

8 .. das Verhiltnis, in dem die moralische Forderung . . . zur ebenso straff be-
tonten Giite und Nachsicht Gottes steht, ist nicht geklirt und wird von Fall zu
Fall nach wechselnden Gesichtspunkten entschieden® (v. Campenhausen a.2.0.
S. 308). Wiederum ist zu fragen: Wie ist diese mangelnde ,geistliche Eindeutig-
keit“ (ebd. S. 309) zu verstehen? Entspringt sie einem zufdlligen Mangel an
theologischer Reflektionskraft, oder ist sie ein notwendiges Ergebnis des theolo-
gischen Ansatzes? 2

Vol 2o Bl Kor 12,13,
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seits, dafl die eschatologische Grenze der Kirche aufweisbar wird, da sie
mit der geschichtlichen Grenze der grofkirchlichen Gemeinschaft zusammen-
fille. Die Ausarbeitung dieser Aufweisbarkeit vollzieht sich am Leitfaden
der hierarchischen Idee. Die hierarchische Grenze der Groflkirche, bisher
nur eine geschichtliche Grenze, reprisentiert nun die eschatologische Grenze
der Kirche in allen Dimensionen. Die so schlechthin aufgewiesene Kirche
behauptet einen Vorrang vor Wahrheit, Licbe und Existenz und trennt
damit den Menschen von Gott. Der seiner Angst iiberlassene Mensch wird
auf den Weg moralischer Selbstvergewisserung verwiesen. Denn da der Er-
hebung der aufgewiesenen Kirche in die absolute Vorrangstellung ein cha-
rakteristischer Rangverlust sub specie Dei korrespondiert, vermag sie nicht
mehr, als dem Menschen die Gewiftheit des Scheiterns seiner Selbstbehaup-
tung abzunehmen.

Diese Beschreibung des cyprianischen Kirchengedankens ist an den Struk-
turen der cyprianischen Theologie orientiert. Die dargestellte Abfolge:
Eschatologisierung des Schismas — Enteschatologisierung der Kirche —
Eschatologisierung der Hierarchie — Vorrang der aufgewiesenen Kirche —
Entfernung Gottes will weder historisch, noch psychologisch, noch auch
bloff logisch verstanden sein, sondern meint einen ontologischen Sachver-
halt: Das eschatologische Verdammungsurteil iiber eine andere Gemein-
schaft desselben Glaubens fiihrt notwendig bei sich die totale Selbstverab-
solutierung. Fiir historische Betrachtung ist die Eschatologisierung des
Schismas das kritische Moment in der cyprianischen Theologie. Die Frage,
warum Cyprian auf das Ereignis der Separation mit dem eschatologischen
Verdammungsurteil geantwortet habe, ist keine historische mehr, sondern
fallc auf den Fragenden selbst zuriick als die Frage nach dem Grund seines
eigenen Glaubens und dem MaR seiner eigenen Liebe.




Zu den Briefen Berns von Reichenau”®

von Franz- Josef Schmale

Bern stammte aus niederem Adel und war in Fleury und Priim Monch
gewesen, bevor ihn Heinrich II. im Jahre 1008 zum Abt des Klosters
Reichenau cinsetzte, ein Amt, das er 40 Jahre hindurch bis zu seinem Tode
versah.! Er war ein Mann tefer Religiositit, die sich gegen sein Lebens-
ende zusehends verstirkte, und von vielseitigem Interesse, zumal auf litur-
gischem und kirchenmusikalischem Gebiet. Zwar schuf er in diesen Diszipli-
nen nichts grundsitzlich Neues, doch war er fiir neue Formen in der Litur-
gic aufgeschlossen und half vermittels seiner Kenntnisse Entscheidungen
herbeifiihren, die noch heute gelten.? Grofle Sorge galt seinem Kloster,
dessen Besitz er zu erhalten und zu mehren wufite und zu dessen baulicher
und kiinstlerischer Ausstattung er durch seine Bemihungen beitrug.® Er-
wigen wir noch seine viterliche Fiirsorge fiir seine ihm untergebenen
Monche, deren Achtung und Liebe er sich bald erwarb, trotz der unter
seinen Vorgingern im Konvent entstandenen Spannungen,’ so wiirde diese
reiche Titigkeit bereits vollauf geniigen, auch ein langes Leben auszufiillen
und den Abt als einen bedeutenden Mann seiner Zeit zu kennzeichnen.

Aber das vielfaltige Wirken fiir sein Kloster hinderte ihn nicht, dar-
iiber hinaus der Freund der Kaiser zu sein, an ihrem und des Reiches
Schicksal titigen Anteil zu nehmen und gelegentlich auch aus eigenem Ent-

# Diese Studic entstand aus den Vorbereitungen zu einer Ausgabe der Briefe im
Auftrag der Monumenta Germaniae Historica.

Auf die Biographie Berns gedenke ich hier nicht niher einzugehen, das Wichtig-
ste dazu findet man jetzt bei C. Erd mann, Bern von Reichenau und Hein-
rich I11, Forschungen zur politischen Ideenwelt des Frithma. (1951) S. 112—119;
dort auch die bis dahin erschienene einschligige Literatur.

Dazu gehdren seine Darlegungen iiber die Adventssonntage (Ep. 13), iiber die
Quatemberfasttage (vgl. Ep. 16) und sein Eintreten fiir die Einfilhrung des
Gloria in die rémische Messliturgie (De officio missae, Migne 142, 1058).
Vgl. Epp. 11, 12, 14, 15 und K. Beyerle in: Die Kultur der Reichenau 1
(1925) 125 .

Vel. Epp. 1, 7, 8. Ich verwende hier bereits die Zihlung der zukiinftigen Aus-
gabe; um welche Briefe es sich jeweils handelt, ist aus den Ausfithrungen weiter
unten zu sehen,

.
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schluff in besonders schwieriger Situation einzugreifen® Er diente den
Herrschern ergeben, trotz gelegentlicher Verstimmung,® und besafl doch die
innere Unabhingigkeit, von Zeit zu Zeit ein ermahnendes Wort anzu-
bringen, wozu ihn sein geistlicher Stand berechtigte.” Bern war in seiner
Zeit gewiff nicht der einzige Mann dieser Art, vielmehr ein typischer
Kirchenfiirst, wie er eben dieser Zeit das Geprige gab: innerlich ungeteilt
der Kirche und dem Reich, der einen durch das andere dienend. Er hat
unter diesen Ménnern seiner Zeit nicht einmal eine iiberragende Rolle ge-
spielt, gerade nicht im Politischen, aber er war doch wohl einer der besten
und ausgeglichensten; unser besonderes Interesse fiir ihn wird jedoch da-
durch erwedckt, daf} wir seiner Personlichkeit besser habhaft werden kénnen
als mancher anderer, die vielleicht eine entscheidendere Rolle spielte, weil
er uns durch seine zahlreichen Werke, besonders seine Briefe, deutlicher
erkennbar ist. Und eben darum sind uns diese Briefe, abgesehen von den
in ihnen enthaltenen Nachrichten, als ein besonders leichter Zugang zum
Verstindnis der Zeit wertvoll.

Thre Zahl ist nicht tibermifig grof}, doch im Vergleich zu denen anderer
Ménner seiner Zeit noch recht anschnlich® Wenn wir zwei kleinere Ab-
handlungen in Briefform, drei Widmungsbriefe zu zwei Traktaten und
einer Vita, sowie die Fragmente und die uns nur als diirres Regest bekannt
gewordenen Schreiben hinzuzdhlen, kommen wir auf insgesamr dreiflig,
von denen 29 bisher schon bekannt waren. Eine Neuausgabe wiirde also
kaum vollig unbekanntes Material bringen, doch wire sie aus mancherlei
Griinden gerechtfertigt. Sie konnte nicht nur die verstreuten, an sehr ver-
schiedenen Stellen verdffentlichten Stiicke erstmalig vercinen, manche Be-
richtigung in Datierung und Interpretation bringen und den Nachweis der
Zitate erweitern, sondern vor allem konnten zahlreiche auf eine sehr viel
sicherere und breitere handschriftliche Basis gestellt werden, da die Werke
Berns in wesentlich mehr Hss. iiberliefert sind, als man bisher wuflte. Mit
dieser Uberlieferung und der Datierung der einzelnen Briefe werden sich
die folgenden Ausfithrungen beschiftigen, sie sollen die Grundlage einer
etwaigen Gesamtausgabe der Briefe Berns schaffen.

Die bisherige allgemeine Literatur iiber Bern hat, was nun die Briefe
betrifft, nur von wenigen Hss., darunter drei verlorenen und einer Ab-
schrift des 17. Jahrhunderts Kenntnis genommen;® hinzu kommt noch ein
in der Chronik des Gallus Ohem in mittelhochdeutscher Ubersetzung erhal-
tenes Schreiben.’ Eine sorgfiltige Durchsicht der Kataloge und der ein-

5 Vgl. bes. Epp. 3, 10.

£ Vel Epp. 3, 15

7 Vgl. Nr. 26,

8 Vgl. Wattenbach-Holtzmann, GQ. 1,415 ff.

i Vg}{. M. Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur des MA. 2 (1923)
61 fi.

1» Die Chronik des Gallus Ohem, hg. K. Brandi, Q. u. F. z. Gesch. der Abtei
Reichenau 2, 1893.
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schligigen Literatur zeigt jedoch, dafl die Briefe, vor allem die Widmungs-
briefe und traktatartigen Schreiben, einzeln oder in Gruppen, in minde-
stens 39 vollstindigen Hss. tiberliefert sind, die meist dem 11. oder 12.
Jahrhundert angehbren. Darunter befinden sich Originale oder sehr frithe
direkte Abschriften von diesen oder genaue Kopien derselben, mit deren
Hilfe der authentische Text einwandfrei sichergestellt werden kann.

Bereits Bern selbst hat seine Briefe, allerdings vermischt mit seinen
tibrigen Schriften und Sermonen, gesammelt und wenigstens einmal in
einem Kodex vereint, den er um 1043/44 Kaiser Heinrich IIL. iiberreichte.'!
Dieses Widmungsexemplar ist uns nicht erhalten, doch kdnnen wir es ein-
wandfrei erschliefen. Duch hat gezeigt, dal die Magdeburger Centuria-
toren bei der Abfassung der Centuria XI einen Bern-Kodex zur Hand
hatten, dessen Inhalt zeitlich bis etwa 1043/44 reichte, wie sich aus einem
von den Centuriatoren erwihnten und ausgezogenen Brief an Heinrich IIT.,
dem spitest datierbaren und von ihnen benutzten Stiick, zu ergeben
scheint.!? Nun wissen wir nicht nur aus einer Abschrift Duchesnes, in
der uns das Fragment eines Briefes an Heinrich IT1. erhalten ist," dafl Bern
diesem seine Werke widmete, sondern wir konnen auch aus einem anderen
schr umfangreichen Schreiben an denselben Kaiser erschlieflen, dafi dies
Ende 1044 geschehen sein muf.** Betrachtet man den Auszug der Centuria-
toren, die nur einen, eben den von ihnen erwihnten Brief an den Kaiser
zu kennen scheinen, so stimmt dieser auffillig zu dem wahrscheinlichen
Datum der Uberreichung, und wir diirfen annehmen, daff unter dem von
den Centuriatoren benutzten Kodex das Widmungsexemplar zu verstehen
Tst:

Diese heute leider verlorene Hs. enthielt also Berns Werke bis 1044
und damit auch die Mehrzahl der uns bekannten Briefe, nimlich 25, dar-
unter allerdings auch 8,1 die uns andernorts nicht iiberliefert sind und die
wir nur aus den kurzen Ausziigen der Centuriatoren, deren Regesten oder
Erwihnungen kennen. Doch sind die Excerpte der Centuriatoren auch sonst
nicht unwichtig, sie nennen nicht nur die Empfanger manch anderer Schrei-
ben, die bis dahin nicht recht einzuordnen waren, mit vollem Namen,
sondern werden uns auch durch ihre abweichenden Lesarten gelegentlich
einen Hinweis auf die Entstehung der Sammlung und fiir die Zusammen-
hinge der Uberlieferung geben konnen.'”

1t A Duch, Eine verlorene Hs. der Schriften Bernos von Reichenau, ZKG. 53
(1934) 422 ff.; Erdmann S, 114 £,

2 Flacius Illyricus, Historia integram ecclesiae Christi . . . ideam . . .
secundum centurias complectens per aliquot viros in urbe Magdeburgica con-
gesta 7, 1559—1574. Vgl. auch unten S. 85 f.

18 Paris BN. Collection Duchesne 93, f. 127—127°; vgl. R. Poupardin, Cata-
logue des manuscrits des collections Duchesne e Bréquigny (1905) S. 105,
ErdmannS. 113, unten S. 87.

AN ol N e

15 Vol auch Erdmann S. 114 £,

16 Epp. 18—25.

17 Vgl. unten S. 72, 86, 90 f.
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Von den iibrigen 22 mehr oder weniger vollstindig erhaltenen Schrei-
ben ist die Mehrzahl, nimlich insgesamt 13,' in der St. Gallener Hs. 898
iiberliefert, nur fiir zwei von diesen 13 liegen auch noch andere Hss. vor.!®
Alle tibrigen Briefe sind als Einzelstiicke, bzw. zusammen mit den Werken,
denen sie als Widmung vorangestellt sind, oder einmal in einer Gruppe zu
zweit Uberliefert. Wir kénnen also die Tradition nicht fiir die Gesamtheit
der Briefe kldren, sondern haben dies fiir jeden mehrfach abgeschriebenen
Brief selbstindig zu tun. Wenn wir uns daher im Folgenden mit den Hss.
beschiftigen, wird es zweckmifig sein, uns dabei an die fiir eine etwaige
Ausgabe aufzustellende Reihenfolge zu halten. Fiir die Anordnung der
Schreiben wiirden wohl zwei Prinzipien mafigebend sein: So weit die St.
Gallener Hs. reicht, wird deren Ordnung beibehalten, die iibrigen Schrei-
ben werden zeitlich eingeordnet werden.

Der Sangallensis 898 (S), saec. XI, foll. 55, wahrscheinlich in St. Gallen
geschrieben, beginnt mit der den Ménchen Purchard und Kerung gewid-
meten Schrift {iber die authentischen und plagalischen Tonarten (Ep. 1) und
endet mitten in dem Traktat an Erzbischof Aribo von Mainz iiber die
Adventssonntage (Ep. 13).2° Der Kodex ist also die Abschrift einer Hs., die
umfangreicher war, als er selbst heute ist, und die mindestens noch den
vollstindigen Traktat enthielt. Ob diese Vorlage von S die Hs. der Cen-
turiatoren war, kann nicht sicher entschieden werden, ich halte es aber fiir
wahrscheinlich, wenn auch mit einer sukzessive in Reichenau entstandenen
Hs. gerechnet werden muf, die ebenfalls als Vorlage in Frage kidme. Ein
Einwand gegen unsere Vermutung finde Unterstiitzung in einigen kleineren
Abweichungen der Exzerpte der Centuriatoren von den Texten in S, doch
sind sie nicht schwerwiegend und konnen durch Schreiberversehen, unge-
nauen Abdruck oder Anderungen seitens der Centuriatoren verschuldet
sein.?!

18 Epp. 1—13.

Ny 67 13

20 Vgl. G. Scherrer, Verzeichnis der Hss. der Stiftsbibliothek von St. Gallen
(1875) S. 314 f.

2t Vel. Ep. 2: S Sustollam te . . . Cent.: Ubi exaltatus fueris (Isai. 58,14); S
ad te sic . . . Cent. sic ad te; S exclamantem . . . Cent. clamantem. Deutlicher
wird es vielleicht noch bei Nr. 7: Gleich zu Anfang des Briefes heifit es in S
de cariorum . . . in Christo dormientiwm probibeamur contristari und es
scheint nach dem Sprachgebrauch in anderen Briefen Berns (8, 10) sicher, dafl
obitu zu erginzen ist. Cent. XI hat an dieser Stelle de charis in Christo dor-
mientibus etc. Es ist, glaube ich, unwahrscheinlich, daff die Vorlage fiir den
Widmungscodex charis dormientibus hatte, die fiir S aber die andere Lesart,
die mir gerade wegen der Liicke die unbedingt richtige zu sein scheint. Eine
Verinderung der einen Lesart in die andere durch Verschreibung oder Ver-
lesung kommt ebenfalls nicht in Frage, also wird der Widmungscodex ebenfalls
schon die Liicke gehabt haben; in S wurde sie unverbessert iibernommen, wih-
rend die Centuriatoren auf ihre Weise korrigierten. Vgl. auch unten S. 86, 90 f.
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S enthilt die Schriften Berns in annihernd chronologischer Reihenfolge,
die genaue zeitliche Abfolge ist, entgegen der Meinung der bisherigen For-
schung, nicht eingehalten, sondern mehrfach durchbrochen, was immerhin
gewisse Riickschliisse auf die Entstehung der Sammlung zulassen wird.”
In einer zukiinftigen Ausgabe miifiten also die Briefe dieser Hs. als erste
gedruckt werden.

Ep. 1. Bern an die Ménche Purchard und Kerung iiber die authentischen
und plagalischen Tonarten.® Wahrscheinlich ist der Brief zu Anfang der
Regierungszeit Berns geschrieben, aber sicher vor 1030, da Purchard hdchst-
wahrscheinlich mit dem Reichenauer Ménch Burchard identisch ist, der 1030
Abt von St. Emmeram in Regensburg wurde.**

Ep. 2 ist an Abt Odilo von Cluny gerichtet® und wohl bald nach 1008
geschrieben; wirklich sichere Datierungsgrenzen sind allerdings nur der
Amtsantritt Berns (1008) und das Todesjahr beider Abte (1048). Die Stel-
lung des Briefes in S und die Bezeichnung Odilos als Vorbild weisen aber
vielleicht auf eine Abfassung bald nach 1008.

Ep. 3. An Erzbischof Gero von Magdeburg.® Die Datierung des Briefes
ist sehr umstritten. Giesebrecht,” Hirsch® und Beyerle® woll-
ten das Schreiben auf 1018 beziehen, da Thietmar den Erzbischof zu diesem
Jahr als Friedensstifter nennt,® als welcher er auch von Bern in diesem
Brief bezeichnet wird. Strehlke,” Manitius® und das UB. Magde-
burg® sind dagegen fiir das Jahr 1013. Dies ist wohl das richtige Datum;

22 Schon D uch, 431, hatte die chronologische Reihenfolge angezweifelt, war aber
von Erdmann S. 115 Anm. 2 zuriickgewiesen worden, da dieser Ep. 6 nicht
an Burchard von St. Emmeram, sondern mit Recht an B, von St. Gallen ge-
richtet sein liefl. Doch Lift sich die Ungenauigkeit der zeitlichen Reihenfolge
an anderen Briefen nachweisen, vgl. unten S. 80 Anm. 67.

23 § p, 2—5. Drucke: B. P ez, Thesaurus 6, 199 f. nach S; M. Gerbert, SS.
ecclesiastici de musica sacra potissimum 2 (1784) 114 ff. nach S; Migne 142,
1155 f. nach Gerbert.

24 Wenn der Empfanger Purchard, wie wahrscheinlich, mit dem spiteren Abt von
St. Emmeram in Regensburg identisch ist (vgl. Hermanni Aug. Chronicon,
MG. SS. 5, 131 a. 1030; MG. Poet. 5, 1, 260, 262 ff.), der 1030 Abt wurde,
ergibt sich daraus der Terminus ante quem.

2% S p. 31—32. Drucke: Pez 6, 201f; Migne 142, 1157 f.; im Auszug Cent.
X1, 280 1.

260§ p. 45—50. Drucke: Pez 6, 202; Migne 142, 1159; UB. Magdeburg, ed.
F.Israel/W. Mollenberg, 1, 190 ff. n. 134 (nach Pez); teilweise Cent.
XTI, 230. Reg.: Regesta archiepiscopatus Magdeburgensis, ed. G. A. v. Miil-
verstedt, 3 (1886) 490 n. 43.

27 Geschichte der dt. Kaiserzeit 25, 616.

28 Jbb. des Deutschen Reiches unter Heinrich II. 3, 86.

3 Aa.0.112/29 4.

3 Die Chronik des Bischofs Thietmar von Merseburg und ihre Korveier Uber-
arbeitungen, hg. R. Holtzmann, MG, SS. rer. Germ., N.S. IX, VIIL 1.

3 E Strehlke, Brief Abt Bernos von Reichenau an Konig Heinrich III.,
AOG. 20 (1859) 189—206.

32 A.a.0. 64.

3 AR OF190;
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denn Heinrich II. wird noch als Kénig bezeichnet (aures regie maiestatis),
und die Ratschldge Berns fiir Geros Amtsfithrung haben eigentlich nur kurz
nach dessen Amtsantritt Sinn.* Im tibrigen werden wir uns damit abfinden
miissen, dafl um 1013 unter Geros mafigebendem Anteil ein Friede mit den
Polen zustande kam, iiber den wir sonst keine Nachrichten haben.

Ep. 4, an Kaiser Heinrich II. gerichtet, muff bald nach 1014 Februar 14
geschrieben sein, da Bern dem Kaiser mit diesem Brief zur Kronung gra-
tuliert.®

Ep. 5, Bern an den Abt Hildrad von Priim,* ist sicher in den Jahren
zwischen 1018 und 1026 geschrieben, in denen der Freund Berns, der ihn
aus seiner eigenen Zeit als Monch in Priim personlich kannte, das Kloster
leitete.?” Vielleicht konnen wir aber das Stiick noch genauer auf 1021 datie-
ren. Dieses Jahr ist angesichts der grofieren Reise, die Bern in dem Schrei-
ben ankiindige (longioris vie . . . iter arrepturus) und die wir vielleicht mit
Berns Teilnahme am Romzug von 1021 identifizieren diirfen, sehr wahr-

scheinlich.

Ep. 6, an einen Hofkaplan Friedrich®* i{iber das Verhiltnis der gott-
lichen Gnade zum freien Willen des Menschen, ist nicht genauer zu datie-
ren; das Stiick gehort aber wahrscheinlich in die Zeit zwischen 1008 und
vielleicht 1027, dem Entstehungsjahr des letzten Schreibens in S. Dieser
Brief ist das erste Schreiben des Abtes, das weitere Verbreitung gefunden
hat, es ist wenigstens in noch zwei Hss. aufler S iiberliefert. Der Clm. 14464,
ehemals St. Emmeram in Regensburg (E1), ist eine Sammelhandschrift, die
den Brief auf fol. 1—4 in einer in das 11. Jh. gehbrenden Abschrift ent-

34 Ebenso hat auch der Satz guo . . . quandoque pervenire waleatis ad regna
Polorum futurische Bedeutung und trife 1018 nicht mehr zu (gegen Stein-
dorff 3,21 zu 1015). Auferdem wire zu dieser Stelle noch zu bemerken,
daf} sie doch wohl lediglich besagt, daf erst einmal der Friede hergestellt sein
mufl, bevor an eine Missionsfahrt zu denken ist; die abfillige Bemerkung
Steindorffs (3,87 Anm. 1), dafl der hohe Klerus nur Missionsziele im
Auge gehabt habe, ist wohl weder dieser Stelle noch dem Verstindnis der Zeit
tiberhaupt angemessen. Gero wurde 1013 Erzbischof.

3% S p. 58—61. Drucke: Pez 6, 205 ff. n. 3; Migne 142 1161 f. n. 3.

3 S p. 61—62. Drucke: Pez 6, 207f. n. 4; Migne 142, 1162f. n. 4.

7 Series abbatum Prumensium, MG. SS. 13, 302. Zu Berns Aufenthalt in Priim
vgl. auch G. Bruschius, Chronologia monasteriorum Germaniae praeci-
puorum (1682) S. 40 f.

8°S p. 62—75. Drucke: Pez 6, 214ff. n. 11; Migne 142, 1167 ff. n. 11;
Marténe-Durand, Collectio amplissima 1, 390 ff. (nach St). Der Emp-
fanger ist nicht niher zu bestimmen, wenn auch der Brief noch einen Hinweis
erlaubt. Bern sagt gegen Ende des Schreibens: Sic . . . dignus eris, qui de
medio fratrum eligaris, ut sacerdotio coram Deo fungaris. Das klingt stark an
eine Stelle aus der Reg. s. Benedicti c. 62 an: (abbas) de suis elegat, qui dignus
sit sacerdotio fungi; der Empfinger kénnte also wenigstens urspriinglich Monch
gewesen sein. Einen anderen Fingerzeig gibt der gleich zu nennende Stabloer
Codex; dort lautet das Rubrum: Epistola Bern abbatis Augiensis ad Frideri-
cum palatinum capellanum, ohne daff uns allerdings damit dessen Person fafi-
barer wiirde.
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hile.® Diese ist allerdings nicht vollstindig, sondern beginnt erst dort, wo
in dem Brief Berns die umfangreichen Ausziige aus den Kirchenvitern ein-
setzen, und endet auch wieder mit diesen.” Wenn wir uns erinnern, dafd
ein Reichenauer Monch, nimlich Burchard, einer der Empfinger von Ep. 1,
Abt von St. Emmeram wurde, ist es nicht schwer, sich vorzustellen, daf§
dieser die Vorlage fiir diese Abschrift aus der Reichenau beschaffte. Diese
Annahme liegt um so niher, als E; sehr eng mit der Hs. S, fiir die eben-
falls auf eine Reichenauer Vorlage geschlossen werden darf, zusammengeht.

E; hat jedenfalls mit der dritten diesen Brief enthaltenden Hs. unmittel-
bar nichts zu tun, Diese liegt heute als Add. Ms. 16964 im Britischen
Museum in London, gehdrte aber frither nach Stablo® und ist, wie eine
Kollation deutlich zeigt, mit dem von Marténe-Durand fiir den
Druck dieses Schreibens benutzten Codex Stabulensis* identisch (St). Auch
diese Abschrift aus dem 12. Jh., auf fol. 1—4 der Hs. und schr fehlerhaft,
ist unvollstindig und lift nach der verstimmelten Adresse den Beginn des
Briefes aus; sie endet an der gleichen Stelle wie Ei. Dennoch sind E+ und
St nicht unmittelbar miteinander verwandt, vielmehr beweist ein Vergleich
der beiden Hss. die Sonderstellung von St und macht es wahrscheinlich, dafy
St in eciner auf das Original zuriickgehenden Tradition steht.** Die ziem-
lich ihnliche Verstiimmelung des Briefes in E1 und St wird daher entgegen
dem sufleren Eindruck nur der Tatsache zu verdanken sein, dafl in beiden
Fillen allein an dem theologischen Problem ein Interesse bestand, welches
das Schreiben behandelte, nicht aber an dem Anfang und dem Schluf}, die

beide personlicher gehalten waren.

Dieses Verhiltnis von S und E1 zu St, das eine vom Original mehr oder
weniger abweichende Uberlieferung auf der Reichenau vermuten lifis, wird
uns im Prinzip noch ofter begegnen, dabei werden gerade die Hss. aus

38 Geschrieben von Otloh von St. Emmeram; fol. 1 ist Palimpsest.

3 Der Brief ist noch weiter durch Beschneidung des unteren Randes verstiimmelt.
0 Fol, 1: Iste liber pertinet ecclesie sancti Remacli in Stabulaus.

4 Marténe-Durand 1, 390.

92 Zum Beweis einige Varianten:

SEi St
Mataritanus Mabaritanus
persecutore persequitore
scientia conscientia
opitulatione Dei beneficio creatoris
—_— ibi
possum invenio (in einer Bibelstelle, die dem Sinn nach beide

Lesarten ermdglicht).
Allein 13 mal hat St eine andere Wortstellung als SEi. Natiirlich isc die Grup-
pierung der Hss. zuweilen auch anders, das ist aber durch ihren Charakrer als
Abschriften zu erkldren.
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St. Emmeram in Regensburg auch weiterhin eine wichtige Rolle spielen;®

die Schluffolgerungen daraus werden allerdings erst weiter unten gezogen
werden kénnen. Fur die Ausgabe dieses Briefes wird S als die vollstindigste
und beste Hs. zugrunde gelegt werden miissen, St ist zu sehr verderbt, als
daf sich, trotz einiger zweifelsfrei als Original-Lesarten feststellbaren Va-
rianten, der genaue Text des Originals wiederherstellen liefle.

Ep. 7, an den Abt Burchard von St. Gallen iiber den Tod des Rei-
chenauer Monchs Heinrich.* Das Stiick ist sicher zwischen 1014 (Heinrich II.
wird als Kaiser bezeichnet) und 1022, dem Todesjahr Burchards von St

Gallen, geschrieben.” Die Worte pro guo (der verstorbene Ménch Heinrich)

etiam omnis pene cobors palatina gemit trabitque suspiria scheinen es nahe-
zulegen, dafl sich Bern zur Zeit des Schreibens am Hof befand. Das war
nachweislich 1016 August 29 der Fall, als der Abt in Dammerskirch im
Elsafl ein kaiserliches Privileg erhielt.®® Vielleicht ist der Brief zu dieser
Zeit am Hof entstanden.

Ep. 8, an den Konvent in Reichenau,” betrifft die Gedichtnisgottes-
dienste und Almosenspenden anliflich des Todes des Monchs Heinrich, be-
statigt also die Vermutung, die schon bei Ep. 7 aufgestellt wurde, daf}
Bern sich zu dieser Zeit auflerhalb seines Klosters aufhielt.

Ep. 9, ein Freundschaftsbrief an den Bischof Heinrich von Parma, ge-
hort in die Zeit zwischen 1015 und 1026 (Regierungsjahre Heinrichs),*
doch kann wohl noch ein genaueres Entstehungsdatum bestimmt werden.
Das Schreiben scheint nicht allzu lange nach 1015 abgefaflit zu sein, der
Satz: Tuus (Tullius), non wester, ideo dixi, quia salva interim seorsum
reverentia non ut nunc episcopum, sed ut guondam amicum te statui
alloguendum, weist vermutlich auf die erst kiirzlich erfolgte Amtsiiber-
nahme Heinrichs. Fragen wir von hier aus weiter, wann sich mehrere Ge-
legenheiten zu Zusammenkiinften zwischen Heinrich und Bern innerhalb

48 Das folgende Stemma konnte aufgestellt werden:

(I_{()nzel_::t)
(Wid?lﬁngsc.?__ .(--C-ji'igina])
S E1

St

S p. 75—77. Drucke: Pez 6,209 f. n. 6; Migne 142, 1164 n. 6.

% Dal Erdmanns Vermutung, Burchard von St. Gallen sei der Empfinger,
richtig ist (vgl. oben Anm. 22), wird durch die zwischen Reichenau und St. Gal-
len bestehende Gebetsverbriiderung bestirigt (MG. LC. 140 £.).

# MG. DH II n. 354. Der nichste nachweisbare Aufenthalt Berns beim Kaiser
falle erst ins Jahr 1022 beim 2. Italienzug Heinrichs, an dem aber auch
Burchard teilnahm und auf dem dieser verstarb.

31 S P- 77—79. Drucke: Pez 6, 208f. n. 5; Migne 142, 1163 f.. n. 5; erwihnt
in Cent. XI, 300.

8 S p. 79—81. Drucke: Pez 6, 210 n. 7; Migne 142, 1164 n. 7.
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kurzer Zeit ergeben haben kénnen, wie sie der Brief zu erschliefen erlaubt,
bietet sich uns am ehesten das Jahr 1017 an, in dem Heinrich von Parma
in Deutschland weilte und am Polenzug Heinrichs 11, teilnahm.*

Ep. 10 unterrichtet den Bischof Alberich von Como vom Tod Kaiser
Heinrichs 1. und der auf 1024 September 6 angesetzten Wahlversammlung
der deutschen Fiirsten in Kamba. Daraus ergibt sich auch einwandfrei die
Datierung: 1024 Juli 13 (Tod Heinrichs II1.) — 1124 September 6.%

Ep. 11, Bern bittet den Bischof Hugo von Lausanne anlaflich der
Translation des hl. Ursus um einige Reliquien dieses Heiligen® Da die
Translation sonst nirgends erwihnt ist, kénnen wir nur sagen, dafl das
Schreiben in die Regierungszeit des Bischofs, also zwischen 1018 und 1037
falle. Vielleicht Lift sich dieser Zeitraum angesichts dessen, dafl S nur bis
1027 reicht, noch auf 1018—1027 einengen.

Ep. 12, in der gleichen Sache an einen Herrn Cuono, offenbar einen
Laien, gerichtet, diirfte in dieselbe Zeit gehoren.™ Wir erfahren in diesem
Schreiben noch, daf Bern die Reliquien fiir ein neues Gotteshaus auf der
Reichenau erbittet, doch hilft uns auch diese Angabe nicht zu einer genaue-
ren Zeitbestimmung; denn leider wissen wir nicht, welches der verschiede-
nen Bauvorhaben des Abtes gemeint ist, deren Beginn zudem in keinem

_Fall genau bekannt ist.”

Ep. 13, der Briefrraktat iiber die Adventssonntage, dem Erzbischof
Aribo von Mainz gewidmet, ist das letzte in S, dort allerdings nur noch
fragmentarisch erhaltene Schreiben Berns und entstand 1027 vor Dezem-
ber 3.% Diese Abhandlung hat infolge ihres fiir die Liturgic bedeutungs-
vollen Inhaltes weitere Verbreitung gefunden als die meisten Briefe Berns,
ja wir besitzen sogar eine Uberlieferung, die dem Original, auch wenn
dieses selbst, wie bei allen bisherigen Schreiben, verloren ist, sehr nahe steht.
Braubach-Levison haben bewiesen, dafl dieses schon sehr frith in
Mainz in einen umfangreichen Kodex iibertragen wurde, der spiter nach
Werden gelangte und von Marténe-Durand fir den Drudk des

% Hirsch-Bresslau, Jbb. des Deutschen Reiches unter Heinrich IL. 3, 56.

5 S p. 81—83. Drucke: Pez 6, 211£. n. 8; Migne 142, 1165¢f. n. 8; Giese~-
brecht 2, 709 n. 4, erwahnt in Cent. XI, 207.

51 § p. 83—85. Drucke: Pez 6, 213f. n. 9; Migne 142, 1166 f. n. 9; teilweise
Cent. XI.

52 S p. 85—86. Drucke: Pez 6, 214 n. 10, Migne 142, 1167 n. 10.

58 Der Empfanger ist nicht zu identifizieren, vielleicht war er der Thesaurar. Um
weldhes Gotteshaus es sich handelt, das Bern bauen will und fiir das er die
Reliquien wiinscht, wissen wir nicht. Beyerle a20. 116 nimme wohl mit
Recht das des hl. Adalbert an, vgl, auch ebd. 121 u. 391 f.

54 § p, 109—110 (Fragment). Drucke: Pez 4, 2, 41 ff.; Marténe-Durand
1, 383 ff.; Migne 142, 1079 ff.; P. Jaffé, Bibliotheca rerum Germanicarum
3, 365 n. 27. Reg.: B6hmer-Will, Regesten zur Geschichte der Mainzer
Erzbischofe 1 (1877) 151 n. 3. Der in dem Brief angegebene Fall, dafl Weih-
nachten auf einen Montag fillt, traf in der in Frage kommenden Zeit (Aribo
regierte 1021—1031) 1021 und 1027 ein; da der Bischof Adelbold von Liittich
als bereits verstorben (1 1026) erwihnt wird, bleibt nur das letzte Jahr.
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Briefes an Aribo benutzt wurde.® Verschiedene Fragmente dieser Hs., die
heute in Bonn liegen, aber nicht mehr das Schreiben Berns enthalten, lassen
den Inhalt des ehemaligen vollstindigen Kodex noch erkennen und liefern
den Beweis dafiir, dafl die Wiener Hs. 701 (W) aus dem 12. Jh. eine
genaue Kopie des verlorenen Kodex ist, ein Ergebnis, das auch durch den
Vergleich von Wi mit dem Druck Martenes (W) bestatigt wird.*® Fiir den
Druck miifite also Wi, die Hs., die die Originaliiberlieferung vertritt, zu-
grundegelegt werden.

Dennoch sind auch die anderen Hss. nicht unwichtig; sie machen uns auf
eine schon bei Ep. 6 angedeutete Tatsache aufmerksam. Diese weiteren,
insgesamt drei, den Brief an Aribo enthaltenden Hss. stammen alle aus
Regensburg: der Clm 14 477 (E:)* und der Clm 14 708 (E;)® aus St. Em-
meram und der Clm 27 300 (N)* aus dem Kloster Niedermiinster.

Vergleichen wir die Lesarten aller Hss. unter Beschrinkung auf die
‘echten Varianten, so bilden zweifellos EsEsN ecine besondere, wenn auch
in sich noch unterschiedene Gruppe gegeniiber WW1.% Dabei stehen sich
E: und E; besonders nah,* doch ohne direkt voneinander abhidngig zu

8 M. Braubach, W. Levison, Ein Bruchstiid einer verschollenen Wer-
dener Hs., NA. 50 (1953) 457—474; vgl. auch A. Schmidt, Hss. der Reichs-
abtei Werden, Zbl. f. Bibl. 22 (1905) 241 ff. °
Braubach-Levison 466; ausfihrlich zur Hs. M. Andrieu, Les
ordines Romani du haut moyen 4ge 1, Les manuscrits (1931) 373.

7 Die Hs., foll. 83, s. XI, enthilt hauptsichlich Sallusts Bellum Catilinae und
Bellum Iugurthinum, auflerdem von Bern fol. 57 Prolog zum Tonarius (Inc.
Ommnis igitur regularis), fol. 68—72 Brief an Aribo De adventu; der Anfang,
genau 1 Seite des Clm 14 708, fehlt. Fol. 72 Rescriptum Aribonis; 72’ Item
racio generalis de initio adventus Domini secundum awuctoritatem Hilarii epi-
scopi, 74’ Confirmatio einsdem sententie, 74’ Item prologus eiusdem abbatis ad
supradictum archiepiscopum de observatione III1IeT temporum, 75 Incipit dia-
logus.

&8 D{;e Sammelhs., foll. 81, s. XI—XIII, enthilt in einem ersten selbstindigen

Teil die Werke Berns mit einigen anderen Schriften in der gleichen Reihen-

folge wie in E2; Ep. 13 auf fol. 16—18. Die iibrigen Teile der Hs. enthalten

u. a. Macrobius Commentarius, Flores dictaminum des Bernhard v. Meung.

Fol. 81’ ein Besitzvermerk: Iste liber est Spertenreither dictus Caspar. Schon

der duflere Eindruck sagt, dafl der erste Teil mit E» eng verwandt ist, er 1afit

zunichst sogar an eine direkte Abhingigkeit der Hs. E2 von Ea denken.

Ehemals kgl. allg. Reichsarchiv Regensburg, Kl. Niedermiinster, foll. 75, s. XL

Enthilt aufler verschiedenen musiktheoretischen Schriften auf fol. 61—66 Ep. 13,

darauf alle die auch in Es und Es genannten Schriften in gleicher Reihenfolge

und mit den gleichen Rubriken.

5

N

e

5

£ E:EsN WW1 E2EsN W1
que que et ——— Deum, Dominum
nativitatem natale non —_—
carne in carne dicimus didicimus
saltem (regelmifiig) saltim atgue Hilario ————
1 EoEs NW Wi
mundanam mundandam
annisu adnisu
evenerit evenerint
——i in

que e
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sein.®® Beide Hss. gehen also auf eine gemeinsame Vorlage (X®) zuriidk. Sie
muf auch die Grundlage fiir N abgegeben haben,® doch hat N noch einen
weiteren Text herangezogen und ist dadurch in groflere Nihe zu der Gruppe
WW, geriickt als EsEa.%* Fragen wir wiederum, wie die wichtigsten Varian-
ten der E-Gruppe zustande gekommen sind, so ist das Nichstliegende, auch
hier eine eigene Reichenauer Uberlieferung anzunchmen, die wegen der
Unterschiede zur Originaliiberlieferung wahrscheinlich auf das Konzept
zuriickgeht ([K]). Grofere Sicherheit erhielten wir, wenn S nicht nur ein
kleines, fiir genauere Bestimmungen unzulingliches Fragment enthielte; fiir
unsere Annahme aber spricht, daf die E-Gruppe nach St. Emmeram gehort
und der Abt Burchard, der ehemalige Reichenauer Ménch, fiir eine Rei-
chenauer Vorlage der Abschriften gesorgt haben kdnnte. ‘

Ep. 14, der Brief Berns an den Bischof Werner von Strafiburg, ist in
der Zeit zwischen 1024 Sept. 8 und 1027 Mérz 26 geschrieben.® Er stand,
wie wahrscheinlich alle bisherigen, ebenfalls in dem Widmungskodex,* ist

62 Der duflere Eindruck der Hss. und die Varianten in Ep. 13 lieflen noch an eine
Abhingigkeit E2 von Es denken, vgl. z. B.
E2 iy

lex eius lectio (auf Rasur)

_ inguiens a.R.

Auferdem fehlt in Ez einiges gegeniiber Es. Doch zeigt Ep. 16, wo Es cine Aus-

lassung gegeniiber Ez aufweist, dafl eine solche Abhingigkeit nicht besteht.

Zu dieser Annahme zwingen schon die Hss. als solche, die Lesarten ganz all-

gemein und eine besonders auffillige Variante in Ep. 13: Es: ———, Ni in

(iiber der Zeile nachgetragen). Damit wire wenigstens noch eine weitere, jetzt

offenbar verlorene Hs. dieses Briefes erschlossen, die schon die unseren drei Hss.

gemeinsamen Fehler aufgewiesen haben muf, die in diesen aber in einzelnen

Tillen mit Hilfe einer weiteren Vorlage korrigiert wurden.

8 Vgl. Anm. 61. Noch eine weitere Hs. iiberliefert diesen Traktat: Wien 1863,
fol. 79—79’, 5. X1I (Ws), wenn auch nur als Fragment. In der Photokopie ist
nur noch die erste Seite zu lesen, die zweite ist fast vollstindig abgegriffen, der
kurze Text hat keine Lesart, die einwandfrei die Zugehtrigkeit zu einer der
beiden Gruppen beweisen wiirde, scheint aber doch niher bei der E-Gruppe zu
stehen. Danach kénnte man etwa folgendes Hss.-Stemma aufstellen:

63

&

(Konzept)
S e S (Otiginal)
S. Ws (?)
N Wi

Ee Es

% A Holder, Ein Brief des Abtes Bern von Reichenau, NA. 13 (1888) 630 f.;
Reg.: Regesten der Bischofe von Strafiburg 1, 2, bearb. v. P. Wentzcke
(1908) 268 n. 243. Die obige Datierung ist einwandfrei von A. Schulte,
Die Urkunde Walahafrid Strabos, ZGO. NF. 3 (1888) 351 f., nachgewiesen.
Cent. XI, 23: Argentinae, ubi episcopum egit Werinharius, ad quem epistolam
scripsit Berno.

66
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heute aber nur noch als Einzelstiick in dem echemals Reichenauer, jetzt
Karlsruher Cod.Aug. CXLVI (R4), einer Quarths. von 113 Bl (saec. XI)
auf fol. 113 uberliefert.” Der Brief miifite in einer Neuausgabe diesen
Platz erhalten, da er dem letzten Schreiben in S zeitlich am nichsten steht.

Ep. 15, Widmungsbrief zu der Vita Udalrici an Abt Fridebold von
St. Afra in Augsburg, zwischen 1019 und 1030, in der Amtszeit Fridebolds,
geschrieben.®

Das Original der Vita ist nicht erhalten, doch besitzen wir verschiedene
Uberlieferungen, die diesem schr nahe stehen. An erster Stelle wire hier
die Wiener Hs. 573 (A), entstanden in Augsburg, zu nennen. Man hat
sogar zeitweisc angenommen, dafl diese Hs. das Original der Vita dar-
stellt,” doch hat Merton wohl iiberzeugend nachgewiesen, dafl es sich
lediglich um eine allerdings hichst genaue Kopie handelt, die in Augsburg
im 12. Jh. angefertigt wurde.”® Wichtig ist aber auch die Hs. Karlsruhe,
Cod.Aug. LXXXIV aus dem 11. Jh., die auf foll. 149—165" die Vita
Udalrici enthilt (Rs). Die Hs. ist nicht nur durch die typischen Reichenauer
Initialen, sondern auch durch einen Vermerk als ehemaliger Reichenauer
Besitz ausgewiesen.” Wesentliche Unterschiede zwischen A und R, die nicht
als Lesefehler nachgewiesen werden konnten, sind nicht vorhanden; der
Originaltext, der dem des Konzepts vollig gleich gelautet haben muf, wie
ein Vergleich von A und R. zeigt, kann also als einwandfrei gesichert
gelten.

Die Vita des hl. Udalrich war wohl das am meisten verbreitete Werk
Berns und ist auch heute noch in zahlreichen Hss. iiberliefert, doch bringen
lingst nicht alle auch den Widmungsbrief, sondern von den mir bekannten
nur die folgenden: Einsiedeln 248 (Es),”® Heidelberg Salem 9,21 (Sa.),”

87 Vgl. Die Hss. der groflherzoglich badischen Hof- und Landesbibliothek in
Karlsruhe 5, Die Reichenauer Hss. beschrieben und erliutert von A. Holder
1 (1906) 352 ff. Fol. 2, Genealogia regum Francorum, die Bern in Ep. 26 be-
nutzte. Da Ep. 14 nicht mehr in S steht, ist damit der Beweis geliefert, dafl S
die Schreiben Berns nicht in genauer chronologischer Reihenfolge enthilt; diese
ist auch bereits vorher einmal unterbrochen: 4 — 1014, 5 — 1021, 6 — 1008/27,
7 = 1016. Dariiber hinaus liflt das selbstindige Auftreten dieses Briefes in
Reichenau selbst vermuten, dafl dort nicht nur ein Briefbuch Berns, sondern
auch einzelne Stiicke, wahrscheinlich die Konzepte, aufbewahrt wurden.
Drucke: L. Surius, Vitae sanctorum (1570) Juli 4; M. Velserus, Opera
historica et philologica sacra et profana (1682) 596 f.; J. Mabillon, AA.
SS. 7 (Venedig) 468; Migne 142, 1183 ff.; J. A. Schmeller, St. Ulrichs
Leben 1844; MG. SS. 4, 381.
8 A. Chroust, Mon. palaeogr.,, 20. Lieferung, Taf. 9, BL 26 ff., dort auch
eine Abbildung.
® A. Merton, Die Buchmalerei in St. Gallen vom 9. bis zum 11. Jh. (19322),
hg. A. Goldschmidrt, S. 84; hier auch eine genaue Beschreibung der Hs.
B. Krafr, Die Hss. der bischoflichen Ordinariatsbibliothek in Augsburg
(1934) S. 69.
Holder 227 ff. Vermutlich geht Re wiederum auf das Konzept zuriick.
Saec. XI1, fol. 166.
Saec. XIII, fol. 33—33°.
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Clm. 22 021 (Mo),”* Rom Vat. lat. 6444 (V),” St. Gallen 565 (S1), Wien
3911 (W2),”® Wien Monasterium b. M. v. ad Scotos 210 (W3),” Wolfen-
biittel 1588 (Wo).”® Eine Kollation vom Sai, Wo, V und Mo ergab keine
wesentlichen Varianten oder Gruppierungen gegeniiber dem durch R» und
A festgelegten Text, wir haben uns daher auch nicht niher mit diesen Hss.
zu befassen.

Ep. 16; Bern widmet seine in Form eines Dialogs mit dem Monch
Gerung abgefafite Schrift iiber die Quatembertage dem Erzbischof Aribo
von Mainz.® Man hat bisher angenommen, der Brief sei zu Beginn der
Amtszeit des Erzbischofs geschrieben, da die die Quatemberfasten betref-
fende Entscheidung der Synode von Secligenstadt mit der von Bern ver-
tretenen Ansicht {ibereinstimmt, ja, so schloff man daraus, von dieser Giber-
haupt erst veranlaft worden sei.® Doch hat schon Hauck darauf hinge-
wiesen, dafl die Abhingigkeit zwischen dem Traktat und dem Synodal-
beschluf sehr wohl auch umgekehrt sein kann. Die Worte Berns: Tu vero
nunc, o presulwm decus . . . perpende, utrum nam sit dignum pronuntia-
tione, miissen ja nicht unbedingt dahingehend verstanden werden, als sei
durch diese Bitte der Synodalbeschluf bewirkt worden$ Wer den Brief
unvoreingenommen liest, erhilt cher den Eindruck, daff Bern seine Ansich-
ten dem Erzbischof Aribo darlegt, weil er dessen Meinung kennt und nur
bestitigt haben mochte, ob seine eigenen Ausfiihrungen damit tibereinstim-
men.®2 Damit stinde auch einer spiteren Datierung nichts mehr im Wege,
die aus anderen Griinden nahe gelegt wird.

Brief 16 ist nicht mehr in S tiberliefert, und da in dieser Hs. die chro-
nologische Reihenfolge im allgemeinen eingehalten ist, diirfen wir fast an-
nehmen, dafl er auch erst nach dem bereits behandelten Schreiben an Aribo
iiber die Adventssonntage von 1027 entstanden ist. Diese Vermutung er-
scheint um so richtiger, als auch die Hss., die beide Schreiben an Aribo
Giberliefern, das iiber die Quatembertage nach jenem anderen bringen. Wir
werden dieses Schreiben also auf 1027—1031 (Todesjahr Aribos) datieren.

74 Bhemals Wessobrunn, saex. X, fol. 188—188’ (Vorsatzblare).

5 Bhemals St. Magdalena in Frankental (Fol. 243°: Iste liber pertinet monasterio
beatae Marie Magdalene in maiore Franckentall inter Spiram et Wormaciam
civca Renum situato; fol. 93: Ad maius Franckental pertinet liber iste).

7 Saec. XV, fol. 110. :

7 Saec. XIV, fol. 1, Vgl. E. Hauswirth, Catalogus codicum mss. qui in
bibliotheca monasterii b. M. v. ad Scotos Vindobonae servantur (1899) S. 230.

% Saec, XV, chemals Augsburg, dann Kéln, wahrscheinlich der von M a billon,
AA. SS. 7, 468 erwihnte Codex Coloniensis.

M Pey 4, 2, 56; M. Gerbert, Vetus liturgia Alemannica 2 (1776) 56; A.
Wiirdewein, Commentatio historica de stationibus ecclesiae Moguntinensis
(1782) S. 79; Migne 142, 1087; Jaffé, Bibliotheca 3, 372 n. 29. Reg.:
Béhmer-Will 1, 161 n. 80.

8 So noch K. Beyerle a.a.0. 112/30.

81 Hauck, KG. 34 531 Anm. 5.

82 Anlafl war vielleicht die giinstige Antwort Aribos auf Ep. 13, das Rescriptum

Aribonis (Jaffé, Bibl. 3, 372 n. 28).

et

Zischr. fiir K.-G.
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Von den den Text iiberliefernden Hss. sind bereits drei, nidmlich
EsEsN, die auch jenen anderen Brief an Aribo enthielten, behandelt wor-
den.® Sie weisen keine wichtigeren voneinander abweichenden Lesarten auf,
aufler einer, die, wie schon bei Ep. 13 erwihnt, die direkte Abhingigkeit
der Hs. E» von E; ausschlieft; doch wird E; als der beste Kodex dem
Drudk zugrundegelegt werden. Eine weitere Hs., die den Brieftraktat Berns
iiberliefert, Cheltenham Ms. 392, s. XI (Ch), war mir bisher leider nicht
zuginglich, auch nicht in einer Photokopie.*

Ep. 17, Bern widmet dem Erzbischof Pilgrim von Kéln (1021—1036)
seinen Tonarius, ist nicht ndher zu datieren, wenigstens nicht mit absoluter
Gewifheit, doch scheint mir Beyerles Vermutung, dafl der Tonarius
nach 1311 entstanden ist, annehmbar, da auch der Brief an Pilgrim nicht
in S steht und daher wahrscheinlich wenigstens nach 1027 entstanden ist.%

Dieses musiktheoretische Werk Berns war das neben der Ulrich-Vita am
weitesten verbreitete; wenn es auch nicht von Verinderungen und Erweite-
rungen im Laufe der Zeit verschont geblicben ist, so wurde doch der uns
hier allein interessierende Widmungsbrief davon nicht betroffen. Die wich-
tigste Grundlage fiir die Textgestaltung wire natiirlich auch hier das Ori-
ginal, und wir sind tatsichlich in der gliicklichen Lage, wenn schon nicht
das ganze, so doch wenigstens einen Teil desselben zu besitzen, der immer-
hin ausreicht, die daneben beste Uberlieferung festzustellen. Dieses Original-
Fragment ist ein einzelnes Pergamentblatt von 212:152 mm, das heute im
Besitz von Mario Uzielli in Liestal in der Schweiz ist (U). Das vollstin-
dige Exemplar, das als verschollen gelten mufl, hat Trithemius noch persén-
lich geschen, und eine zeitlang war es in Schénbornschem Besitz in Aschaf-
fenburg. Das Fragment, das erste Blatt des Tonarius, besteht aus einer sehr
prichtig ausgefithrten Initiale in typischer Reichenauer Manier und dem
vollen Titel des Empfingers auf der ersten Seite und etwa einem Viertel
des Brieftextes in normaler Buchschrift auf der Verso-Seite.*

Eine Kollation der iibrigen Hss. mit diesem Fragment erweist den Clm.
14 663 aus St. Emmeram in Regensburg als die daneben wichtigste Hs., die
mit dem Original vollkommen iibereinzustimmen scheint und die daher zur
Grundlage des Textes gemacht werden wird (E4).*” Andere heute noch

8 Vgl. oben S. 79.

8¢ 1. Schenk]l, Bibliotheca patrum latinorum Britannicae 1, 2, Die Philippsche
Bibliothek in Cheltenham, 1892,

8 J.Mabillon, Annales O.S.B. 4 (1739) 294; Gerbert, De musica 2, 62 f.;
Migne 142, 1099f. Nur treffen die Griinde fiir Beyerles Vermutung
(a.2.0. 1, 112/30£) nicht zu. Offenbar hat B. seinen Beitrag in grofer Eile
abgeschlossen, anders wiren wohl die zahlreichen Unrichtigkeiten und Unge-
nauigkeiten, die hier immer stillschweigend berichtige sind, nicht zu erkldren.

8 O, Homburger, Die Widmungsseite von Bernos Tonarius, Ein unbekanntes
Blatt der Liuthargruppe, Form und Inhalt, Festschrift fiir O. Schmidt (o. J.)
S. 43—50; zur Geschichte der Hs. bes. S. 50. Ich verdanke diesen Hinweis
Herrn Prof. B. Bischoff.

8 51 foll., 5. XII/XIII, fol. 29. Der Codex enthilt nur musiktheoretische Schrif-
ten Guidos, Oddos und den unvollstindigen Tonarius.
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erhaltene Hss. sind Bamberg M IV 5 (B),*® Kassel 8° Ms. Math. 4 (K),*
Leipzig 1493 (L),® Clm. 9921 aus Ottobeuren (O),** Clm. 18 937 aus Te-
gernsee (1), Rochester N. Y. Sibley Musical Liberary 1 (Ro),”” Rom Pal.
lat. 1344 (P),* Trier 1897/18 (Tr) ® und Wien 51 (W4). Weitere Hss., die
den Widmungsbrief enthielten, miissen als verloren gelten. Der von Pot-
th a s t aufgefithrte Cod. Frisingensis P. G. 1 ist dem handschriftlichen Ka-
talog der ehemaligen Freisinger Bibliothek von Desing entnommen,
konnte aber unter den ehemaligen Freisinger Hss. der Miinchener Staats-
bibliothek nicht mehr gefunden werden. Ebenfalls nicht festzustellen war
der von Mabillon benutzte Stabloer Kodex (St1),” wihrend eine Vil-
linger Hs. nach Gerbert 1768 verbrannte (Vi).”

8 32 foll., s. XI/XII, fol. 28. Die Hs. besteht nur aus der unvollstindigen Philip-
pica des Cicero und dem fragmentarischen Tonarius.

8 Saec. XII, fol. 1; enthdlt nur den Tonarius. Ehemals im Besitz von M. Meibom,
von diesem an B. Rottendorff geschenkt, wie aus einem Vermerk, fol. 1,
hervorgeht.

% Vol. J. Feller, Catalogus codicum (1686) S. 328; C. Oudin, Commen-
tarius de scriptoribus aecclesiae antiquis 2 (1722) 600; Migne 142, 1097; viel-
leicht der von Gerbert benutzte Leipziger Codex.

9 Der von Gerbert a.a.0. benutzte Ottobonianus.

2 Saec, XV, ab fol. 230 s. XI. Dieser zweite Teil enthilt neben den Sprich-
wortern Otlohs von St. Emmeram u. a. den Tonarius ab fol. 261 und ist von
Otloh selbst geschrieben.

9 Saec. XI, fol. 143. 1929 aus dem Besitz von Dr. Werner Wolffheim, Berlin,
erworben. Vgl. S. de Ricci, W. J. Wilson, Census of Medieval and
Renaissance Manuscripts in the United States and Canada 2 (1937) 1871 1.

9 Quarths. von 33 foll.; enthilt nur den Tonarius (s. XI).

% Fhemals St. Matthias (s. XI/XII), Widmungsbrief fol. 46’; vgl. M. Keuf-
fer, Beschreibendes Verz. d. Hss. d. Stadtb. z. Trier (1888) S. 277.

% Mabillon, Annales 4, 294.

9 Gerbert, de musica 2, 61. Diese Villinger Hs. konnte sehr wohl auch noch
anderes von Bern enthalten haben, auch den grofien Brief an Heinrich ITL
(Ep. 27), den Mabillon, Ann. 4, 432, aus einer Villinger Hs. kennen-
gelernt haben will. Da ein solcher Codex existierte, braucht man nicht mit
Erdmann (S. 116 Anm. 3) an ein Verschen Mabillons zu glauben. —
Weitere Hss. enthalten den Tonarius ohne Widmungsbrief: Darmstadt 1988;
Wien 1836 (vgl. oben Anm. 64); London BM. Arundel 77 (Catalogus of Mss.
of the BM, New Series 1 (1834) 21f.); Wien 2502; Kassel 4° Mss. math. 1,
chemals Fulda; Leipzig 431 (nur ein kleines vom Druck stark abweichendes
Fragment); Rochester N. Y. Sibley Musical Library Nr. 14 (de Ricci, Wil-
son 2, 1875), ehemals Admont, diirfte mit dem von Gerbert 2.2.0. be-
nutzten Admonter Cod. identisch sein. Den urspriinglichen, von allen spiteren
Verinderungen noch freien Text des Tonarius, allerdings ohne den Brief, bietet
der Karlsruher Cod. 504, s. XI/XII, ehemals St. Michael in Bamberg; vgl. Die
Hss. der grofiherzoglichen Badischen Hof- und Landesbibl. 4, Die Karlsruher
Hss. bearb. von W. Brambach (1896) 92ff., W. Brambach, Die Rei-
chenauer Sangerschule, Bh. z. Zbl. f. Bibl. 2, 11.

6%
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Eine Kollation von U, Es, T, W4, P, K, B, Tr, Vi (nach dem Druck
bei Mabillon) fiihrte nicht zur Aufstellung eines iiberzeugenden Hss.-Stem-
mas, doch zeichnen sich gewisse Gruppen ab, unter denen besonders T und
W echte Varianten zeigen, allerdings geht die letztere Hs. aber auch
hiufig im Gegensatz zu allen anderen mit Vi zusammen und scheint den
Schliissel zu einer groReren Uberlieferungsgruppe zu enthalten. Wegen die-
ser wichtigen Lesarten miifiten diese Hss. vielleicht bei einer Ausgabe mit
herangezogen werden,” auch wenn der urspriingliche Text durch U und
Bt mit ziemlicher Sicherheit wieder hergestellt werden kann.

Die nichsten acht Briefe, Epp. 18—25, sind uns teils nur in Regesten,
teils in mehr oder weniger knappen Ausziigen bei den Magdeburger Cen-
turiatoren erhalten, Nr. 18, lediglich als Regest bekannt, ist, an den Konig
Stephan von Ungarn gerichtet, sicher zwischen 1008 und 1038, wahrschein-
lich erst nach 1027 geschrieben, da dies Stiick in S nicht mehr tberliefert
ist.” Von Nr. 19, einem Schreiben an Wazo von Liittich, wissen wir nicht
mehr als die Tatsache, daf} es geschrieben wurde, und zwar in dessen Zeit
als Propst, also zwischen 1031 und 1042.2 Nr. 20, an den Bischof Eber-
hard von Konstanz, ist in seinem hauptsachlichsten Inhalt durch ein kurzes
Regest und cinen gréfleren Auszug gesichert und mufl zwischen 1034, dem

98 Zur Verdeutlichung einige Varianten:

i TWa UEsBKPTTrVi
huins mundi mundi buins
contemplationts speculationis
proponantur ponantur
genus opus

2. WaVi UE4BKPTTr
quast qna
cantantes cantes
odore (Tr) odorem
et (TrK) —

nostre anime (KP) anime nostre
Die Varianten der ersten Gruppe sind so erheblich, dafl sie nicht als Lese-,
Hor- oder Schreibfehler erklirt werden konnen, wahrscheinlich stehen wir wie-
der einer Konzept- und einer Originaliiberlieferung gegeniiber. Wir kénnten
bei allem Vorbehalt und angesichts dessen, daff uns nur ein Teil der Tonarius-
hss. bekannt ist, etwa folgendes Stemma aufstellen.

(Konzept)
e (Original)

Vi

% Cent. XI, 19, 277, 310.
100 Cent. XI, 22.
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Jahr des Amtsantritts des Bischofs, und 1043/44, dem wahrscheinlichen Ab-
schluff der Widmungshs., geschrieben worden sein.!® In zwei anderen Re-
gesten erfahren wir von einem weiteren Brief Berns, Nr. 21, der an cinen
Meginfred gerichtet war und den wir nur auf wahrscheinlich vor 1043/44
datieren konnen; ! genaueres konnen wir auch iiber Nr. 22, an einen Klaus-
ner Werinher, nicht sagen.!®

Ep. 23, ein Brief Berns, der den vertricbenen Konig Peter von Ungarn
zur Standhaftigkeit und Geduld mahnt, mufl zwischen 1041 und 1044 ver-
faflc worden sein und ist uns durch einen kleinen Auszug bei den Cen-
turiatoren und eine eigene Erwidhnung Berns in einem spiteren Schreiben
bekannt.!%

Als Nr. 24 mochten wir das Fragment eines Briefes an den Kaiser
Heinrich IT1., ebenfalls als Auszug bei den Centuriatoren erhalten, einord-
nen. Es war von Erdm ann als ein Teil des ebenfalls nur fragmentarisch
tiberlieferten Widmungsbriefes an Heinrich angesehen worden.!®® Zu die-
sem Ergebnis fiihrte ihn die Uberlegung, dafl die Centuriatoren nur das
eine, von ihnen ausgezogene Schreiben an den Kaiser zu kennen scheinen,
dieses das offenbar jiingste datierbare des ihnen vorliegenden Kodex war
und nicht allzu lange vor der mutmaflichen Uberreichung der Werke Berns
geschrieben worden sein kann. Diese These Erdmanns ist an sich nicht
unwahrscheinlich, doch nicht im Geringsten zwingend, und manches spricht
gegen sie.

Wer den Widmungsbrief und den Auszug miteinander vergleicht, wird
sofort den unterschiedlichen Charakter bemerken: im einen hofisch, im
anderen predigthaft, aus dem geistlichen Amt des Absenders geboren und
dem von Nr. 27 entsprechend. Nicht ganz einzusehen ist auch, was die Er-
wihnung der offentlichen Bufle des Kaisers beim Begrébnis seiner Mutter
in einem Widmungsbrief zu suchen hat, der in seinem Inhalt, so weit wir
ihn eben kennen, keinen Ankniipfungspunkt dafiir zu bieten scheint. Sollte
das Exzerpt wirklich zu dem Widmungsbrief gehdren, wiirden wir viel-
leicht auch noch weitere Ausziige daraus erwarten. Auch scheint es mir nicht
iiberzeugend, wenn E rd m a n n meint, der Widmungsbrief miisse das erste
Schreiben des Abtes an den Herrscher sein; einleuchtender ist doch wohl,
daf bereits vorher die Verbindung zwischen Abt und Konig hergestellt
war, vielleicht eben mit dem Brief, aus dem unser Auszug stammt, viel-
leicht eben aus Anlaf der &ffentlichen Bufileistung Heinrichs, die ihn mog-

10t Cent. XI, 56 und M. Flacius, Catalogus testium 2 (1597) 360.

102 Cent. XI, 219. Vielleicht identisch mit dem Empfinger eines an einen Megin-
fred (und Benno) gerichteten, in der Heidelberger Hs. 9, 20, fol. 69—82" tiber-
lieferten und bei Migne 142, 1131 ff. gedruckten Traktats, De varia psal-
morum atque cantuum modulatione.

198 ey X1, 223,262,

104 Cent, XI, 231 f, Duch 426.

105 Cent. XI, 298, Duch 424f, Erdmann S. 114. Der Widmungsbrief (Ep.
26) bei Erdmann S. 113. Es handelt sich um die offentliche Bufieleistung
Heinrichs I111. beim Begribnis seiner Mutter Gisela.
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licherweise dem Abt als einen verwandten Geist darstellte.! Ist doch anzu-
nehmen, daf Bern seine Werke nicht iiberreichte, ohne dafl bereits vorher
irgend eine Bezichung zwischen ihm und Heinrich III. bestand, sondern
erst, als er auf ein sicheres Interesse dafiir rechnen konnte.

Bleiben diese Uberlegungen immer noch, wenn auch nicht weniger wahr-
scheinliche Vermutungen als die Erdmanns, so filhrt ein anderer Hin-
weis vielleicht doch noch weiter. Auf dreierlei Weise konnte der Widmungs-
brief den Werken Berns beigegeben sein: Er konnte an der Spitze seiner
Schriften stehen, unter Umstinden am Ende oder aber als loser Brief zu-
sammen mit der Hs. tiberreicht werden. Im ersten Fall wire Voraussetzung,
daR der Kodex iiberhaupt erst fiir diesen speziellen Zweck zusammenge-
stellt wurde, aber nicht nur erwihnen die Centuriatoren nicht das Ge-
ringste, dafl Bern seine Werke Heinrich III. widmete, was man immerhin,
auch wenn dem keinerlei Beweiskraft zukime, einmal erwidgen muff, son-
dern auch der Kodex S, den ich oben S. 72 zumindest mit einiger Waht-
scheinlichkeit als eine Abschrift der Widmungshs. nachgewiesen habe, weifl
nichts von einem Dedikationsschreiben, Daraus ergibe sich, dafl die dem
Konig iiberreichte Hs. die Widmung nicht an ihrer Spitze trug und also
woh! schon zu einem frijheren Zeitpunkt entstanden war, Die zweite Mog-
lichkeit — Widmung am Ende der Hs. — ist an sich schon unwahrschein-
lich, hier aber sicher ausgeschlossen, da die Centuriatoren ein anderes
Schreiben an einen unbekannten Empfinger nennen, das den Schlufl der

Hs. bildete.

Es bleibt also wohl nur die dritte Moglichkeit, dafl der Widmungsbrief
nicht in der Hs. stand, und sie wird uns besonders nahe gelegt, wenn wir
erwigen, wie er auf uns gekommen ist. Duchesne, der ihn abschrieb,
kann kaum eine Hs. mit den Werken Berns vor sich gehabt haben, sondern
eine Vorlage, die nur den Brief enthielt und selbst offenbar schon Frag-
ment war; so weit wir es erkennen konnen, mufl das Schreiben also als
selbstindiges Stiick iiberliefert gewesen sein,!”” moglicherweise sogar nicht
einmal in Deutschland. Daher werden wir den Auszug der Centuriatoren
als Teil eines sonst nicht bekannten, mit dem Widmungsschreiben an Hein-
rich nicht identischen Briefes an den Herrscher betrachten konnen.

Das letzte Stiick der Hs., die den Centuriatoren vorlag, Nr. 25, ist nicht
sicher als Brief zu bestimmen, doch méchten wir es als solchen bezeichnen,
da die drei kleinen Ausziige, die wir allein von ithm kennen, jeweils mit
dem Zusatz in fine epistolarum versehen sind. Es diirfte 1043, spatestens
1044 abgefafit sein.'%®

108 Vel auch Erdmann S. 1161,
107 Vsl unten S, 87 f.
8 Cent: XE-151, 73,68,
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Unmittelbar danach wire das bereits mehrfach behandelte, in der Ab-
schrit Duchesnes (D) erhaltene Widmungsschreiben an Heinrith 1L
als Nr. 26 einzuordnen und auf etwas spiter als Nr. 25 zu datieren.'®

Bern mufl in Heinrich III. einen ihm geistesverwandten, zutiefst reli-
gitsen Menschen geschen haben, mehr noch als in Heinrich IL;** er be-
trachtete ihn als den vollkommenen Kénig, der auf vorbildliche und voll-
endete Weise die Aufgabe des christlichen Herrschers innerhalb der Kirche,
vor allem als Friedensfiirst, erfiillte. Ein beredtes Zeugnis dafiir und tber-
haupt fiir das Licht, in dem der Kaiser vielen seiner Zeitgenossen erschien,
ist und bleibt der umfangreiche folgende Brief an den Kaiser (Nr. 27),
geschrieben nach dem erfolgreichen Ungarnfeldzug des Jahres 1044 in einer
sehr gehobenen, an Zitaten reichen Sprache, die wir aber nicht als hofisch
und panegyrisch abtun diirfen.”"* Die hier vorgetragenen Anschauungen
Berns fiigen sich nahtlos in seine sonstige Haltung ein, die klar, offen, ohne
Bruch und ohne falschen Ton ist.

Das Stiick wurde erstmalig bekannt durch Mabillon " aber erst
1859 aus einem Heidelberger, chemals Salemer Codex (Saz) verdffent-
licht.!® Der Brief, der von fol. 59—69 reicht, ist kein urspriinglicher Be-

10 Vgl oben S. 71, Erdmann S. 113. Anschliefen mochte ich hier eine aller-
dings nicht sicher zu beweisende Vermutung. Gallus Ohem berichtet in semer
Chronik (Die Chronik des Gallus Ohem, ed. Brandi, 89): Item (Bern)
er baut boch und schon epistel, das ist sendbrieff, geschriben kaiser Hainrichen
won ursprung und lob und ere ains kunigs; und die Centuriatoren (XI. Cent.,
637, Duch 427) erwihnen unter den Werken Berns neben dem Epistolarum
ad diversos liber 1, De wera laude regis, epistolam ad Heinricum IL. Erde
mann hat wohl mit Recht angenommen, dafl dieses Schreiben an Heinrich ITL
gerichtet war; er hat in ihm einen Konigsspiegel sehen wollen, der mit keinem
der uns sonst bekannten Briefe identisch ist, sondern als selbstindiger Trakeac
zwischen 1044 und 1048 entstand. Diese Annahme ist durch nichts gesichert,
wund es sei erlaubt, ihr eine andere, kaum weniger wahrscheinliche entgegen-
zustellen. Es wurde gezeigt, daff das Widmungsschreiben wahrscheinlich selb-
stindig neben dem Widmungskodex existierte. Betrachtet man den Inhalt des
Fragments, das vom Unterschied zwischen dem Tyrannen und dem wahren
Konig ausgeht und Heinrich aufgrund seiner Herkunft zu den letzten rechnet,
so zeigt sich sofort, da eine Abhandlung De vera launde regis sich sehr wohl
sinngemif daran anschliefen konnte. Ich glaube deshalb, daf} dieser ,Konigs-
spiegel® mit dem Widmungsbrief identisch ist.

U VelsErdmann 5. 119

11 Der Ungarnkrieg von 1044 mufl bereits beendet sein, Terminus ante quem ist
der Aufenthalt Heinrichs in Ziirich 1045 Januar 30, vor welchem Datum Bern
seine Bitte betreffs der Abrissin Hirmingart von Ziirich angebracht haben wird;
Erdmann Sili14:

12 Annales 4, 471, nach Vi.

13 Strehlke 191 ff; teilweise M. Doeberl, Monumenta Germaniae selecta 3
(1889) 5 ff. — Die Sammelhs. gehdrt dem 11., 12. und 15. Jh. an, das Vorsatz-
blatt bildet eine Salemer Urkunde von 1457. Der erste Teil reicht bis fol. 14
und besteht aus Ausziigen aus den Kirchenvitern. Der nichste Teil, fol. 15—58,
ist das Fragment eines groferen Ganzen und enthilt hauptsichlich Ratrams
De perceptione corporis (Migne 121, 125 ff.). Dann folgt fol. 59—68 Berns
Brief an Heinrich 1I1. und ebenfalls als ehemals selbstindiger Teil, also wahr-
scheinlich wiederum das Original, fol. 69—82, der Meginfred und Penno (vgl
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standteil der Hs., sondern erst spiter hinzugebunden. Er scheint lange selb-
stindig gewesen zu sein, wie sich aus den stirker verblafiten und abge-
riebenen Vorder- und Riickseiten ergibt, und besteht aus einem Quaternion
und ecinem Doppelblatt; er war frither einmal quer gefaltet, vielleicht auch
einmal der Linge nach. Die D-Initiale des Briefes ist grofl und sehr sorg-
faltig ausgefiihrc und zeigt das fiir die Reichenau typische verschlungene
Rankenwerk; ' die tibrige Schrift, auch abgesehen von den schénen und
roten Unzialen der Adresse, ist klar, sauber und sorgfiltig, der Text sehr
sorgsam korrigiert und bis auf zwei kleine Verschreibungen fehlerfrei. Das
Ganze macht den Eindruck einer sehr sorgfiltigen Reinschrift, und es scheint
mir nicht zweifelhaft, dafl wir hier das Original des Briefes vor uns haben,
um so mehr, als seine Reichenauer Entstehung im Verein mit seinem selb-
stindigen Auftreten anders kaum zu erklaren sein diirfte.

In einem friiheren Brief hatte Bern von sich gesagt, dafl er sich mit
zunehmendem Alter immer mehr auf die Theologie verwiesen sehe,*® und
wir finden die Aussage bestitigt, wenn wir seine letzten teils erhaltenen,
teils nur aus seinen eigenen Erwihnungen bekannten Schriften und Briefe
betrachten. Schon in dem gerade behandelten Stiick iiberwog das Theo-
logische bei weitem das praktische Anliegen, die nun noch folgenden zeugen
noch mehr davon. :

Als Nr. 28 wire ein verlorener Brief Berns an einen nicht niher be-
kannten Adressaten zu nennen, dessen Gegenstand — die Frage, ob Chri-
stus eine Seele gehabt habe — der Abt selbst in dem nichsten Schreiben,
Nr. 29, bezeichnet, und der wie dieses aus den letzten Lebensjahren Berns,
1044—1048, stammt."® Dieses zuletzt genannte Schreiben ist ebenfalls wie
Epp. 24, 26 und 27 an Heinrich I11. gerichtet. Mit ihm iiberreicht Bern ver-
schiedene nach 1044 entstandene Werke — De varia psalmorum atque can-
tuum modulatione, den erwihnten Brief 28 und wverschiedene Sermone.
Aber auch dieser Brief ist uns leider nicht vollstindig erhalten, sondern nur
in seinem Mittelstiick, in einer Hs. des 11. Jh., die sich frither in der Pri-
vatsammlung von Werner Wolffheim in Berlin befand (Be), 1929 aber
nach Amerika verkauft wurde.!"?

oben Anm. 102) gewidmete Traktat. Der Rest, fol. 83—121, war wie die beiden
Stiicke Berns, lange Zeit ungebunden und enthilt ein allegorisches Werk iiber
das Alte Testament nebst Liturgischem; den Schluf bildet u. a. Hucbalds Musica
enchiriadis (Migne 132, 957 ff.).

114 Sie zeigt grofite Ahnlichkeit zu einer bei W. V6 ge, Eine deutsche Maler-
schule um die Wende des ersten Jahrtausends, Kritische Studien zur Gesch. der
Malerei in Deutschland im 10. u. 11. Jh., Westdt. Zs. f. Gesch. u. Kunst,
Ergh. 7 (1891) 345 Abb. 39 wiedergegebene D-Initiale.

15 Vel Ep. 21.

16 P, Blanchard, Note sur les oeuvres attribuées 2 Bernon de Reichenau, Rev.
Bén. 29 (1912) 100 f.

17 Meine Nachforschungen fithrten bisher noch zu keinem weiteren Ergebnis. Vgl
J-Theele, Die Hss. des Benediktinerklosters St. Peter zu Erfurt, Beih. z. Zbl.
f. Bibl. 48 (1920) 110.
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Den Abschluf der Ausgabe wird jener nur in Ubersetzung in der Chro-
nik des Gallus Ohem erhaltene Brief Berns an einen Kaiser Heinrich bil-
den (Nr. 30)."® Deswegen und da der lateinische Wortlaut als verloren
gelten mufl, scheint es wenig sinnvoll, dafl wir uns mit seiner Uberlieferung
auseinandersetzen, was ja einer Untersuchung der Hss. der Chronik Ohems
gleichkiime, die bereits von Brandi fiir diec Ausgabe der Chronik ge-
leistet worden ist. Eine Ausgabe wird daher zweckmifig Brandis Druck
folgen.

Wichtiger, aber kaum sicher zu entscheiden ist die Frage, an welchen
Kaiser Heinrich der Brief gerichtet war. Bran di und ihm folgend Erd -
mann haben sich fiir Heinrich II. entschieden,'® aber es mufi dagegen
betont werden, daf} es fiir diese Zuordnung keinen zwingenden Beweis gibt.
Hauptargument war die angebliche Ubereinstimmung .der Adresse von
Nr. 30, deren urspriinglicher Wortlaut deutlich durch die Ubersctzung hin-
durchscheint, mit der von Nr. 4. Das ist in einem gewissen Sinne richtig,
aber die Adressen Berns lauten ja nicht nur auch sonst sehr dhnlich, son-
dern die von Ep. 30 zeigt durchaus auch Parallelen zu denen der Briefe
an Heinrich I11., schlieflich liegt auch kein Grund vor, weshalb Bern nicht
zwei verschiedene Herrscher dhnlich angeredet haben soll.”*® Schwererwie-
gend scheint mir vielmehr eine andere, von Brandi und Er dmann
nicht geniigend beriicksichtigte Beobachtung, daf dieses Schreiben ja weder
in S enthalten ist, wo alle zur Zeit Heinrichs II. entstandenen Briefe tiber-
liefert sind, noch in der vollstindigeren Hs. der Centuriatoren stand und
daher wahrscheinlich erst in den letzten Jahren Berns geschrieben worden
ist, also wohl an Heinrich ITI. gerichtet war. Vom Inhalt her — es geht
um einige italienische Besitzungen der Reichenau — ergibt sich weder fiir
noch gegen unsere Ansicht irgendein Anhalt. Schlieflich mufl auch noch
darauf hingewiesen werden, dafl der Text des Briefes stilistische Parallelen
sowoh! zu dem Brief an Heinrich II. wie auch zu den Schreiben an Hein-
rich II1. aufgewiesen haben muf}; eine Ausgabe wird dies belegen konnen.
Meines Erachtens wire dieses Stiick also Heinrich II1. zuzuordnen und zwi-
schen 1044 und 1048 entstanden. Da sich aber keine absolute Sicherheit
erreichen li8t, wird der Brief als nicht sicher einzuordnender an den Schluf}
der Ausgabe gestellt werden.

18 A.a.0. 86—88.

9 A2.0,8 118 Anm. 4

120 Vol. Ep. 30: Dem bezierten und gekrénten mit edlem krentzlin hodbloblicher
sigen grasten, fridsamen, Hainrichen, des meres und ertrichs herrscher, Bern,
wie wol aller siner in verdienen der wssrost: nach langwirung dis lebens sige
iich unzergengcliche zier und ere ewiger siligkeit. Ep. 4 (Heinr. 11.): Domino
meo Christiane religionis propagatori orthodoxo Heinrico imperatori angusto
necnon terrarum marisque dominio honorifice a Deo sublimato atque coronato
Bern suorum meritis extremus bumillime, devotionis obsequia cum orationum
instantia. Ep. 27 (Heinr. IIL.): Domino meo regum invictissimo Heinrico pacifico
orthodoxae fidei propagatori gloriosissimo, Bern licet meritorum qualitate om-
ninm sworum extremus, votivae servitutis assiduaeque orationis munus. Ep. 26
(Heinr. 111.): Domino meo regum invictissimo Heinrico ac triumphatori glorio-
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Wir haben uns mit voller Absicht auf die Datierung und die Unter-
suchung der Uberlieferung, soweit sie fiir die Textgestaltung belangvoll ist,
beschrinkt und eine .ins Einzelne gehende Interpretation vermieden; dazu
wird eine Ausgabe Gelegenheit bieten. Im allgemeinen weisen die Briefe
ja auch nur wenige strittige Stellen auf. Es wire wohl noch manches iiber
die Personlichkeit des Abtes, wie sie sich uns in den Briefen darstellt, zu
sagen, besonders iiber die von Duch aufgestellte These, Bern sei einer
der groflen politischen Abte im Sinne der Cluniazenser gewesen, was von
Erdmann wohl mit Recht bestritten wurde.’® Schlieflich und nicht zu-
letzt miifiten wir uns auch mic dem Briefschreiber Bern, mit seinem Stil,
befassen, der aus zahlreicheren Quellen gespeist wird, als man bisher an-
nahm und nicht nur dadurch von der Bildung des Autors zeugt — abge-
sehen von den theologischen Kenntnissen —, sondern noch mehr durch seine
Geschmeidigkeit und seine Fahigkeit, alle Empfindungen angemessen aus-
zudriicken.

Aber wir haben noch die Frage zu untersuchen, wie die Sammlung der
Briefe Berns, besonders der Widmungskodex, entstanden ist. Sie wurde von
der bisherigen Forschung eigentlich noch nicht direkt gestellt, aber im
Grunde doch schon beantwortet, wenn Erdmann die chronologische
Reihenfolge der Schreiben in S und wahrscheinlich auch im Widmungs-
kodex behauptete.!”® Denn das heifft doch nichts anderes, als dafl jeder
Brief sehr bald nach seiner Entstehung — von den sonstigen Werken in S
gilt im Prinzip das Gleiche — aufgrund des Konzepts oder des Originals
in ein Briefbuch eingetragen wurde. Wir sind aber jetzt nach der Unter-
suchung der hs. Uberlieferung zu einer genaueren und berichtigenden Ant-
wort in der Lage.

1. S, und damit die Reichenauer Vorlage, die vielleicht mit der Wid-
mungshs. identisch ist, enthilt die Briefe in nur annihernd richtiger chro-
nologischer Reihenfolge, d. h. die Briefe kénnen nicht unmittelbar nach der
Entstehung in ein Briefbuch eingetragen worden sein.’*®

2. Wir haben in der Uberlieferung der einzelnen Stiicke nicht verein-
bare Varianten festgestellt, als deren Ursache wir Unterschiede zwischen
Konzept und Original vermuteten. Diese Annahme wurde dadurch zur
Gewiflheit, daf} sich die von der Original-Uberlieferung unterscheidenden
Hss., darunter auch S und die Centuriatoren, stets auf Reichenauer Vor-
lagen zuriickfiihren liefen.!

sissimo Bern licet wile Dei matris mancipium debitae servitutis officium et
perennis vitae bravium sempiternum. Die Anspielung auf die Siege und das
Attribut fridsam passen nach allen Briefen besser auf Heinrich III.

BLEARIOES 112 Agm. 5.

22 Erdmann S. 115 Anm. 7.

128 Vgl. oben S. 73, 80.

124 Vgl. oben S. 75, 79, 84.
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3. Bern hat verschiedene Briefe, die in der Sammlung Aufnahme fan-
den, auflerhalb seines Klosters geschrieben. Solange nicht das Gegenteil be-
wiesen ist, spricht alles dafiir, daf der Eintrag in die Sammlung aufgrund
des aufbewahrten Konzepts erfolgte.

Daraus ergibt sich die Antwort auf unsere Frage: In Reichenau wurden
die Konzepte der ausgestellten Briefe (einschlieflich der iibrigen Werke;
vgl. die Widmungsbriefe) als Einzelstlicke aufbewahrt und aus ihnen nach-
traglich, frithestens nach 1027,'® erstmalig die gesammelten Werke veran-
staltet. Ob dieses Exemplar mit der Widmungshs. identisch war, ist nicht
mehr sicher zu entscheiden, doch mochte ich es annehmen. Wir besitzen
keinen Hinweis auf einen weiteren derarvigen Reichenauer Gesamtkodex,
und die murmafiliche Anlage der Widmungshs. legt es nahe, dafi keine
besondere Hs. fiir diesen Zweck angefertigt wurde.®® S wire dann eine
vor 1044 entstandene Abschrift dieser Hs.'*

Ein Wort sei aber noch zur Verbreitung der Werke, insbesondere der
Briefe Berns gesagt. Die meisten Hss., und ihre Zahl ist sehr beachtlich,
stammen noch aus dem 11. oder frithen 12. Jh., und sie zeigen, wie hoch
der Autor, Theologe, Liturgiker und Musiker zumindest von seinen Zeit-
genossen geschitzt wurde. Aber diese Feststellung trifft andererseits auch
wiederum nur fiir einen Teil seines Gesamtwerkes zu; die Briefe im strengen
Sinn, die selbstindige, nur zum Zweck einer einzelnen ganz bestimmten
Mitteilung abgefafite” Schriftstiicke waren, sind davon nicht betroffen, das
Hauptinteresse der Zeit richtete sich auf die theoretischen, theologischen
Schriften oder solche Briefe, die eine allgemeinere Frage behandelten oder
Widmungen zu sonstigen Werken waren und nur als Teil dieser selbst

125 Sonst miilite der Brief an Werner von Straflburg (Ep. 14) in S stehen, denn er
gehorte zu den ,gesammelten Werken®, weil auch der Widmungscodex ihn
enthielt.

126 Vgl, oben S. 86. Erdmann geht wohl zu weit, wenn er behauptet (S. 114):

,Die Zenturien zitieren Worte Berns, die in conclusione sui voluminis stiil}da_en.

Wenn Bern fiir seinen Codex einen Schlufl schrieb, dann hochstwahrscheinlich

auch einen Anfang, also eine Widmung.“ Der Schlu ist hdchstwahrscheinlich

ein Brief, kaum ein besonderes Schlufiwort; aber selbst aus einem soichen_kann
man doch wohl auf keinen Fall eine im Codex stehende Widmung erschlieflen.

Dies hat schon D uch angenommen, weil S nur Namenssiglen gebe und daher

wohl eine verkiirzte Kopie des Centuriatorencodex — der Reichenauer Lokalhs.

— sei. (Die Centurien zitieren stets die vollen Namen der Adressaten.) E r d-

mann hat dies abgelehnt, da auch die Originalbriefe der Sitte der Zeit ent-

sprechend wohl nur Initialen gehabt hitten, das Ausschreiben der Namen im

Centuriencodex also eine Vermehrung gewesen wire (S. 115 Anm. 6). Dazu ist

zu sagen: 1. in 8 von den 13 Briefen in S sind die Namen ausgeschrieben.

2. In den beiden erhaltenen Originalen (17,27) und der genauen Kopie (15)

sind die Namen ausgeschrieben. 3. Es gibt keinen Anhaltspunkt dafiir, daf der

Widmungscodex Uberschriften hatte, wie E rd man n annahm. Auflerdem darf

man m. E. bei Bern, zumal wir aus dieser Zeit kaum Originalbriefe haben,

noch nicht ohne weiteres die spiteren festen Briefformen voraussetzen und
darauf Schliisse aufbauen.

12

=
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weitere Verbreitung fanden.’®® Wir stehen damit vor einer Tatsache, die
wir auch sonst in der ersten Hilfte des 11. Jh. und friiher hiufig, ja bei-
nahe regelmidfig beobachten. Immer wieder vereinen Autoren ihre Briefe
zu Sammlungen, zum Teil in rein literarischer Absicht, aber sie finden bis
zur zweiten Hilfte des 11. Jh. kein breiteres Interesse, wie die meist geringe
Zahl der Hss. beweist. Wir diirfen daraus keine Schliisse iiber ihre und
ihrer Verfasser Bedeutung zichen. Berns eigentliche Briefe teilen dieses
Schicksal mit denen weit bertihmterer Minner. Denken wir nur an Ger-
bert; auch seine Sammlung, inhaltlich und literarisch sicher bedeutsamer,
war kaum verbreitet. Wenn wir nach dem Grund fiir diese Erscheinung
fragen, diirfen wir, ohne dafl wir uns tiefer auf dieses Problem einlassen,
ihn vor allem in zwei Tatsachen sehen.

Die erste ist das ruhigere geistige Klima der ersten Jahrhunderthilfte;
erst die zweite Hilfte und dann besonders das 12. Jh. mit seiner an der
Kirchenreform entziindeten Erregung und Aufgeschlossenheit, mit der Be-
wegung auf allen geistigen Gebieten, die auf engeren wechselseitigen Kon-
take dringte, waren geeignet, fiir die weitere Verbreitung einzelner Briefe
oder ganzer Sammlungen zu sorgen. Der Brief wurde nun die literarische
Form geistiger Auseinandersetzung, das Mittel der Propaganda und der
personlichen Beeinflussung, das durch seine tatsichliche oder beabsichtigte
Wirkung leicht allgemeine Bedeutung erhalten konnte. Der geistige Aus-
tausch beschleunigte sich, und in einer Zeit, die stirker zu Entscheidungen
zwang, war nun vielfach allgemein Wichtiges, {iber das Personliche Hin-
ausgehendes im Brief mitgeteilt, oder das fiir einen ecinzelnen Gesagte
wurde in seiner Bedeutung fiir viele erkannt und fand Verbreitung durch
den Absender oder den Empfinger.'®®

Eine zweite Tatsache, die aber von der ersten nicht unabhingig ist, liegt
in der Wandlung des literarischen Geschmacks. Das Briefschreiben wurde
eine Mode, eigene Schulen enstanden, besondere Theorien wurden ausge-
dacht, das Briefschreiben wurde mehr denn je zu einer speziellen Kunst.
Man erlernte sie an Hand von anerkannten Vorbildern und verbreitete seine
Produkte zu eben diesem Zweck; man verfafite Briefchroniken, ja Brief-
romane, kurz, der Brief wurde zu einer beliebten literarischen Gattung.
Alles das fihrte zu einem sprunghaften Anstieg des Briefschreibens, der
Sammlungen und ihrer Verbreitung.

28 Erdmanns Bemerkung (S. 112), Bern sei einer der ersten, die den durch
Gerbert von Reims eingeleiteten literarischen Aufschwung auch in Deutschland
zur Geltung brachten, ist ungenau, die literarische Bedeutung Gerberts — nicht
als Einzelleistung — iiberbetont; sie miifite doch in erster Linie an den Hss.
seiner Werke abgelesen werden. Bern kommt aus ganz anderem Geist. Fiir die
Verbreitung der Werke Berns vgl. unten S. 93 £,

Natiirlich darf man die Verbreitung der Briefe, wie ja auch der Streitschriften
im 11. Jh. nicht iiberschitzen. In dieser Zeit vermehrt sich die Zahl der Briefe
weniger durch Vervielfiltigung des einzelnen Stiicks als dadurch, daff eben mehr
Leute mehr Briefe schreiben.

12
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Von der geistigen Unruhe und dem literarischen Treiben dieser Zeit
wufite Bern noch nichts. Die spiter auftretenden Spannungen sind nur erst
in Ansitzen vorhanden. Betrachten wir jenen grofen Brief an Heinrich TIL
(Nr. 26), der die Aufrichtung des Gottesreiches durch den Kaiser als fast
erreicht darstellt, erkennen wir deutlich den Unterschied zur Folgezeit. The-
matisch und inhaltlich mufiten die Briefe Berns, der von den bald auf-
brechenden Problemen und ihrer Not noch nichts wufite und darum auch
keine aus ihrem Durchdenken und Durchleben geborene Antworten besafl,
ohne groferes Interesse bleiben und darum auch ohne gréflere Verbreitung.
Ebensowenig entsprach ihr hauptsichlich an der Bibel geschulter, kaum von
den Klassikern geprigter Stil den spiter gestellten Anforderungen an die
Form. Einerseits lag literarische Geschiftigkeit noch nicht in der Tendenz
der Zeit Berns, andererseits ist er ein Opfer des Umstandes, dafi er einer
zu Ende gehenden Zeit angehérte, kurz vor einer Epoche lebend, die andere
Bahnen einschlug.

Es wire also falsch, an der Verbreitung der Schriften und Briefe deren
und Berns Bedeutung ablesen zu wollen. Aber noch etwas: unter Beriick-
sichtigung seines im Grunde mechr kontemplativen als aktiven Charakters,
der doch zugleich beide Eigenschaften in gliicklicher Ausgewogenheit ver-
einte, zeigen doch die an seinem Briefwechsel teilnchmenden Personlich-
keiten hinreichend die Achtung, die Bern genof§ und die er erwarten konnte.
Aber wir wiirden ihn vielleicht auch nicht ganz richtig schen, fragten wir
nur nach seiner Bedeutung und Rolle in seiner Zeit, fiir uns wird er auch
noch durch erwas anderes wichtig! Und zwar weniger dadurch, dafl er
entscheidend oder Anstof gebend in das politische oder geistige Leben seiner
Zeit eingriff — auch das ist sicher weit mehr der Fall gewesen, als wir
heute noch zu erkennen vermdgen —, als daf er uns ein unmittelbares
Bild des typischen Kirchenfiirsten seiner Zeit vermittelt, das umfassend und
harmonisch ist wie nur selten eins.

Anhang

Der Ubersichtlichkeit wegen scien hier noch einmal die ermittelten Hss.
der Briefe Berns in einer Liste vereint, die verlorenen, darunter auch die
mit Sicherheit zu erschliefenden stehen in Klammern.

1. (Widmungscodex) s. XI
2.S = St.Gallen 898, s. XI

3. i = Clm. 14 464 5. X1
4. Es = Clm. 14477 s. X1
5. B3 = Clm. 14708 5. XI
6. Ex = Clm. 14663 s. XI
7o N — 2 Clm. 2730055 X
8. Mo = Clm. 22021 s. XI
9@ === Eim 9921

10. T = Clm. 18937 5. XI
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11. W1 = Wien 701 s. XII
12, W, = Wien 3911 5. XV
13. Wi = Wien Monast. b. M. v.
ad Scotos 210
14. Wi = Wien 51 5. XI
15. W5 = Wien 1836 s. XII
16. (Augsburger Original der Vita Udalrici)
170 = Wien 5735 XTI
18. Ry = Karlsruhe Cod. Aug. CXLVI 5. XI
19. R» = Karlsruhe Cod. Aug. LXXXIV 5. XI
20. Sa; = Heidelberg 9, 21 5. XIII
21. Sa;= Heidelberg 9, 20 5. XI

22. B = Bamberg M IV 5 5. XI

23. K = Kassel 8" Mss. math. 4 s, XII
24. L = Leipzig 1493

25. Wo= Wolfenbiittel 1588 s. XV
26. Tr.= Trier 1897/18 s. XII

27. S1 = St. Gallen 565

28. Es = Einsiedeln 248

29. U = Mario Uzielli in Liestal s. XI
30. V = Rom Vat. lat. 6444

31. P = Rom Pal. lat. 1344 s, XI

32. Be = ehemals Dr. Wolffheim, Berlin s. XI

33. D = Duchesne 93 5. XVII

34. St = BM. Add. Ms. 16964 s. XII

35. Ch = Cheltenham Philipps 392 s. XI

36. Ro = Rochester N. Y. Sibley Musical Library 1

37. (W= Werden) s. XI

38. (Vi= Villingen)

35; (St1: Stablo)

40. (Cod. Frising. P. G. 1)

41. (Ms. Romanus)?*
Unvollstindige Hss., d. h. solche, die die eigentlich zu den betreffen-
den Werken zugehorigen Widmungsbriefe nicht enthalten.

42. Darmstadt 1988 (Tonarius)

43. Karlsruhe 504 (Tonarius)

44. Kassel 4° Mss. math. 1 (Tonarius)

45. Leipzig 431 (Tonarius)

46. London BM. Arundel 77 (Tonarius)

47. Rochester N. Y. Sibley Musical Library 14 (Tonarius)

48, Wien 2502 (Tonarius)

49. Augsburg B. O. B. 80 (Vita Udalrici)

50. Clm. 4417 (Vita Udalrici)

¥ Nach Gerbert, Liturgia 2, 931: Ms. Romanus apud Thomasium.
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54.
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56.
57
58.
59.
60.
61.
62.
63.

Schmale, Zu den Briefen Berns von Reichenau

Clm. 94 (Vita Udalrici)

Donaueschingen 131 (Vita Udalrici)

Erlangen 416 (Vita Udalrici)

Wien 573 (Vita Udalrici)

Wien 4028 (Vita Udalrici)

Bisher festgestellte Hss. der sonstigen Werke Berns.
Berlin Lisborn 702 (De officio missae)

Erfurt Amploniana qu. 128 u. 131 (De officio missae)
Montpellier, Ecole de médecine 303 ' (De officio missae)
Oxford Codd. Rawlinsoniani A. 365 (De officio missae)
Wien 1001 (De officio missae)

Wolfenbiittel 4435 (De officio missae)

St. Gallen 546 (Hymnen)

St. Gallen 577(?) (De vita Meginrati)

181 Nach Mabillon, Iter Burgundicum S. 10.
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Die Bilderfrage in der Reformation

von D. Dr. Hans Frhr. v. Campenhausen, Heidelberg

Welches theologische Gewicht die Bilderfrage in der alten und byzan-
tinischen Kirche besessen hat, ist bekannt; ihre weittragende geistesgeschicht-
liche Bedeutung wird seit Jahren in immer neuen Untersuchungen verfolgt
und ins Licht gehoben. Die Erneuerung und Fortfiihrung, die der alte Streit
in der Reformation gefunden hat, hat dagegen seltsamer Weise bisher kaum
Beachtung gefunden. Selbstverstindlich kommen. die kunstgeschichtlichen
Arbeiten auf die Folgen zu sprechen, die die reformatorische Kritik an der
sakralen Kunst fiir die kiinstlerische Entwidklung gehabt hat, und es gibt
auch eine Reihe von Versuchen, besonders Luthers Verhiltnis zur bildenden
Kunst zu kldren.! Aber soweit ich sehe, gibt es nach wie vor keine Dar-
stellung, die von der theologischen Bedeutung, Tiefe und Leidenschaft der
damals gefithrten Auscinandersetzungen, die durchaus nicht nur das alt-
gldubige Lager betrafen,® einen auch nur annihernd hinreichenden Eindruck
vermittelte. Das mag dem nachstehenden, vorziiglich auf Zwingli und
Luther konzentrierten Aufsatz zur Rechtfertigung dienen. Ich habe bei
meinen Streifziigen durch ein weites Gebiet, das viel zu lange brachgelegen
hat, bestimmt vieles {ibersehen und den interessanten Stoff nirgends er-
schopft. Aber: ist das Bessere mit Recht des Guten Feind, so kann doch
— bis es zur Stelle ist — moglicherweise auch das Vorliufige und Fragmen-
tarische noch von Nutzen sein.

1.

Die gesamte reformatorische Bewegung, gleichviel welcher Richtung und
Auspragung, kehrt sich gegen den kultischen Betrieb und damit auch gegen
den Bilderdienst der mittelalterlich-katholischen Kirche. Wie auf anderen
Gebieten so bildet sie auch in der Bilderfrage darin eine FEinheit. Die spit-
mittelalterliche kirchliche Praxis spielt fiir die Reformatoren insofern eine
ahnliche Rolle wie der antike ,,Gotzendienst® fiir die Viter des Altertums.

! Vgl. die Literatur bei O. Thulin, Art. Bilderfrage (VI.), Reallex. zur deut-
schen Kunstgesch. 2 (1948) 572.

2 Fiir die Entwicklung in der romisch-katholischen Kirche s. den inhaltreichen
Aufsatz von H. Jedin, Entstehung und Tragweite des Trienter Dekrets iiber
die Bilderverehrung, Theol. Quartalschr. 116 (1935) 142 ff.; 404 ff.
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Nur erscheint die neue Forderung jetzt natiirlich nicht einfach als bedin-
gungsloser Gegensatz, sondern eben als®,Reformation®, d. h. als ein Ver-
such, die alte, urspriingliche Ordnung der Kirche wieder in Kraft zu setzen.
Der Bilderdienst gilt als eine Entartung; es kommt darauf an, die Anbetung
und das Vertrauen wieder ganz auf Gott und auf Christus zu richten. Im
Sinne der Rechtfertigungslehre wird darum nicht die iiberlieferte Christolo-
gie, die als solche in Kraft bleibt, sondern das Kultusproblem entscheidend,
und praktisch stehen weniger das Christusbild als das Heiligen- und Marien-
bild und die Reliquienverehrung im Vordergrund der Auseinandersetzung.
Die Akzente liegen hier von vornherein etwas anders als in der ikonokla-
stischen Kontroverse des Altertums.®

Dazu kommt die Verinderung der theologisch-philosophischen Denk-
form. Der Sieg der altkirchlichen Bilderorthodoxie, vorziiglich im Osten
entschieden, war weitgehend mit den Waffen erfochten worden, die die alte
platonisch-neuplatonische Begrifflichkeit zur Verfiigung stellte. Die vom
Betrachten aus psychologisch-subjektiv. und vom Gegenstand her meta-
physisch-objektiv verstandene Verbindung zwischen Urbild und Abbild
rechtfertigte die traditionelle Verehrung des Bildes in Vertretung der im
Bilde dargestellten wirklichen Person. Ein sublimes Bilddenken war ja ohne-
dies fiir die ganze theologische wie anthropologische Reflexion leitend ge-
worden und bestimmte auch die gingige Parallelisierung von Bild und
Wort in der Weise, daf dem Bild zugestandenermaflen ein Vorzug zuteil
wurde. Die Reformatoren aller Richtungen gehen dagegen vom Worte aus
und von dem unumginglichen theologisch-ontologischen Vorrang, den es
tiberall besitzen soll. Wenn sie Wort und Bild parallelisieren, so fille der
Nachdruck regelmifig auf das Wort, noch stirker, als er in der griechi-
schen Theologie auf das Bild gefallen war. Das hingt mit den zentralen
reformatorischen Erkenntnissen natiirlich wesenhaft zusammen. Es ldfit sich
aber nicht verkennen, dafl sie damit, geistesgeschichtlich gesehen, bis zu
einem gewissen Grade doch eine gemeinabendlindische Tradition weiter-
fiihren, die schon in der katholischen Theologie des Mittelalters erkennbar
ist. Sie hat sich seit der Reformation auch in der romisch-katholischen
Kirche verstirkt, so daR sie, unter diesem Gesichtspunkt gesehen, den
Protestanten z. T. niher steht als den alten und neuen Orthodoxen des
griechischen Ostens.*

3 Fiir die altkirchliche Entwicklung darf ich ein fiir alle Mal auf meinen Aufsatz
iiber ,die Bilderfrage als theologisches Problem der alten Kirche®, Zeitschr. f.
Theol. u. Kirche 49 (1952) 33 ff. verweisen. Aufler der dort genannten Literatur
vegl. noch: Joh. Kollwitz Die Frithgeschichte der Bilderverehrung, Rom.
Quartalschr. 48 (1953) 1ff.; E. Kitzinger, The cult of Images in the age
before Iconoclasm, Dumbarton Oaks Papers 8 (1954) und die in den ,Byzan-
tine Studies and other Essays® von Norman H. Baynes (Oxf. 1955) 116 ff.;
227 ff. wieder abgedruckten Aufsitze: Idolatry and the Early Church, und:
The Icons before Iconoclasm.

Ich lasse bei dieser Bemerkung die katholische Entwicklung der neuesten Zeit
aufler Betracht

'S

Zisdhr. fir K.-G. 7
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Die klassische Bildtheorie der lateinischen Kirche war von jeher nicht
das griechische Urbild-Abbildschema gewesen, sondern die Lehre von den
heiligen Bildern als der ,biblia pauperum®. Das heifit: die Bilder werden
nicht sakral, als unmittelbare Vergegenwirtigung des Heiligen verstanden,
sondern sind um ihres erzihlenden, gleichsam worthaften Sinnes und um der
in ihnen stedkenden Rede willen kultisch legitimiert. Typisch ist dafiir die
spitere, auf Thomas zuriickgefiihrte, aber nicht von ihm stammende Formel
vom dreifachen Wert der kirchlichen Bilder: sie dienen 1. ad instructionem
rudium, 2. zur Stirkung der memoria und 3. ad excitandum devotionis
affectum. Thomas, der Siiditaliener, hatte die alte Urbild-Abbild-Theorie
selbst noch gekannt; aber zu Ausgang des Mittelalters scheint sie im Abend-
land so gut wie vergessen zu sein.® Seit dem Tridentinum wird sie auch in
gelehrten Werken zur Rechtfertigung der Bilder nicht mehr verwertet.®

Andere als rein theologische Erwigungen kommen fiir die kirchliche
Beurteilung der Bilder selbstverstindlich noch nicht in Betracht. Die An-
sitze zu einer dsthetischen oder kunstphilosophischen Wertung, die in der
italienischen Renaissance und in Deutschland etwa bei Diirer zu finden
sind, haben noch keinerlei Breitenwirkung erreicht. Die Bilder sind fiir den
Klerus, das Kirchenvolk, die Stifter und wohl auch fiir die Kiinstler in
erster Linie kultische Objekte und werden um ihrer gegenstindlichen Be-
deutung willen geschitzt und verehrt. Sie sind der verehrenden Begegnung
die Vergegenwirtigung der Heiligen und zugleich eine ,allen verstindliche
Dauerpredigt®” im Sinne der herrschenden Theorie. Das, was aller Ver-
ehrung und Pflege der Bilder, ihrer Stiftung und Ausschmiickung, der
Fhrung durch Kerzen und Weihrauch, den Wallfahrten, dem Devotiona-
lienbetrieb usw. den stirksten und sich stindig erneuernden Anreiz schafft,
ist aber ohne Zweifel die Rechnung mit dem geistlichen Gewinn und Ver-
dienst, die Gewifheit, auf diessm Wege Ablaf}, Siihne, Heiligkeit, Schutz
und Hilfe erwerben zu konnen. Dabei sinkt die Frommigkeit der Massen
natiirlich vielfach weit unter das Niveau der theologischen Theorie. Die
Bilder werden als die realen Triger heiliger Krifte und praktisch wie die
Person des Heiligen selber behandelt. Eine grobe Paganisicrung des Bilder-
kultes macht sich breit und reizt besonders die feiner gebildeten Geister
zum Widerspruch. Dazu sind die Besitzer der heiligen Bilder, die Kirchen,
Kloster und die mit ihnen verbundenen Kreise an der wirtschaftlichen Aus-
niitzung des Aberglaubens gerade interessiert, und nirgends kommt es zu
einer durchgreifenden Reform, die die im System wurzelnden Mangel wirk-
lich iiberwindet.

5 Vgl. etwa den von H. Preuss, Martin Luther der Kiinstler (1931) 66 exzer-
pierten Sermo de imaginibus et picturis ecclesiarum vulgaris von Daniel Zang-
geryed (1502) oder die von J. Sauer, Reformation und Kunst im Bereich
des heutigen Baden, Freib. Didzes. Arch. 46 (1919) 360 ff. herangezogene »Christl.
Unterrichtung® des Bischofs von Konstanz, der die Bilder auch nur als niitzliche
Zeichen wertet ,wie die geschrifft®.

& Fiir die Stellung des Trienter Konzils vgl. Jedin, 2.2.0., S. 422 ff.

7 Jos. Lortz, Die Reformation in Deutschland 1 (1939) 98.
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So wird die Bilderkritik seit dem Hochmittelalter ein fester Bestandteil
aller oppositionellen Kirchenkritik.® Sie findet sich schon bei Bernhard von
Clairvaux, steigert sich dann aber bei den Waldensern, Lollarden, Wicli-
fiten und Hussiten und in den Kreisen der aufsissigen Bauern mitunter zu
radikalen Ausbriichen und findet sich in feinerer, ,aufgeklirter® Form bei
den meisten Vertretern eines sittlich gerichteten Humanismus, vor allem
bei Erasmus selbst. Die Situation ist schon lange bedrohlich geworden, als
die reformatorische Predigt beginnt und die ganze Frage in stiirmische
Bewegung bringt. Sowohl Luther wie Zwingli sind in- dieser Hinsicht von
der Entwicklung tiberrascht worden. Die Wittenberger Unruhen gehen da-
bei zeitlich dem Ziiricher Bildersturm voraus. Aber da beide im wesentlichen
unabhingig voneinander zur Entscheidung kommen, kénnen wir mit Zwing-
lis Antwort und Stellungnahme beginnen.

IL.

In Zwinglis Schlufireden vom Januar 1523 war von den Bildern noch
nicht die Rede gewesen. Aber schon in der nachfolgenden Auslegung und
Begriindung und in dem spateren Gesprich iiber Bilder und Messe hatte er
sich ausdriicklich gegen sie erklirt. Im selben Jahr setzte der erste, volks-
tiimliche Bildersturm ein, und im Dezember werden die Bildtafeln offiziell
geschlossen, und das Herumtragen von Kruzifixen und Heiligenfiguren wird
untersagt. Nachdem es im neuen Jahr trotzdem wieder zu Ausschreitungen
gekommen war, begann im Sommer 1524 die planmifige Ausrdumung der
Kirchen. Die Bilder und Plastiken werden zerstért und eingeschmolzen,
und den Landgemeinden Ziirichs wird ein entsprechendes Vorgehen anheim-
gestellt. Der anfangs widerstrebende Rat war von Zwingli gewonnen; aber
die Altgliubigen auflerhalb Ziirichs protestierten energisch. Die wichtigste,
heute leider verlorene Urkunde dafiir scheint eine Abhandlung des Alt-
Landschreibers von Uri Valentin Compar gewesen zu sein, mit der sich
Zwingli in seiner ,Antwort® vom April 1525 auseinandersetzt.” Dies ist
die umfangreichste und griindlichste Darlegung zum Thema, die wir aus
seiner Feder besitzen, und ihre Hauptgedanken sind fiir ihn und seine An-
hinger von da an mafigebend geblicben. Wir konnen seine spiteren, zahl-
reichen Auflerungen iiber die Bilder hier ohne weiteres anschlieflen.

Zwingli gibt in der Einleitung offen zu, dafl sein reformatorisches An-
liegen zunichst nicht gegen die Bilder gerichtet war, sondern vielmehr eine
Reform der Messe erstrebte.’® Aber durch den Bildersturm vor die Ent-
scheidungsfrage gestellt, habe er gleichwohl nicht schweigen, sondern der
Wahrheit die Ehre geben miissen: die Bilderstiirmer haben mit ihrer Ver-

8 Die Bilderkritiken und Bilderstiirme des frithen Mittelalters sind dagegen
anders orientiert und gehoren, durch neue, missionarische Gesichtspunkte ver-
stirkt, z. T. noch in den altkirchlichen Zusammenhang.

? ,Eine Antwort, Valentin Compar gegeben®, Zwinglis Werke IV (CR 91) 48
bis 159. Hier wie auch sonst in den Zitaten habe ich nicht nur orthographische,
sondern auch sprachliche Glittungen vorgenommen.

10 Werke IV 84 f£.

7%
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werfung der Bilder einfach Recht, und es ist unumginglich, daf man jetzt
die Bilder in den Kirchen ,abtut, d. h. entfernen und vernichten lif3t.
Trotzdem stimmt Zwingli den ,Stiirmern® nicht ohne weiteres zu. In
zwiefacher Hinsicht grenzt er sich viel mehr gegen ihren Radikalismus ab
und verurteilt ihn. Erstens ist ihr iiberstiirztes und revolutionires Vorgehen
durchaus zu verwerfen. Die Wahrheit muf} zuvor griindlich gepredigt und
verstanden sein; dann erst ist es an der Zeit, die Bilder verschwinden zu
lassen, aber nicht mit tumultuarischer Gewalt, sondern in aller Ruh und
Ordnung durch die Instanzen der dazu berufenen Obrigkeit. Zweitens ist
es aber auch ein tadelnswerter Unfug, alle Bilder ohne Unterschied zu ver-
werfen und zu zerstren.! Lediglich die Bilderverehrung ist verboten,
und nur solche Objekte sind zu vernichten, die der direkten verbotenen
Anbetung dienlich sind. Die Kunst als solche ist eine Gottesgabe, und es
wire unsinnig, auch solche Darstellungen entfernen zu wollen, in denen
der Gegenstand nur ,in Geschichtswyss® abgebildet ist,"* ,allerlei Hand-
gemild, Gleichnussen, bei deren bedeuteten Dingen man nichts sucht, denen
man auch kein Ehr beweist“."® Danach hat sich das praktische Vorgehen
zu richten. Zwingli fiihlt sich besonders berufen, hierzu ein Urteil abzu-
geben, weil er personlich kurzsichtig sei und der Frage somit ziemlich
unparteiisch gegeniiberstehe. Andererseits betont er aber doch, dafl er an
,schénen Gemild und Stindebilden“ vor anderen Menschen ,Lust habe®."
Man merkt seinen Bildungsanspruch und sein neues, humanistisches Kultur-
bewufltsein.

Es kommt also alles auf die innere Beziehung an, in der der Mensch zu
dem Bilde steht. Zieht es die Verehrung auf sich, so ist es ein Greuel wie
das goldene Kalb und mufl untergehen; kommt etwas derartiges nicht in
Frage, wie bei den ,uralten Gotzen® der klassischen Antike, die ja heute
niemand mehr verehrt, so ist es ldcherlich, sie zerstéren zu wollen.'® ,Wer
ehrec den steininen Affen auf dem Fischmarkt oder den guldinen Hahnen
auf dem kleinen Tiirnlin?“*® So besteht auch, wie Zwingli wiederholt be-
tont,'” keinerlei Veranlassung, die Glasgemidlde in den Kirchen zu ver-
nichten; denn die waren ja niemals ein Kultobjekt.®® An der Gestalt Karls
des Grofien lifit sich die Sachlage seiner Meinung nach am besten illustrie-
ren: der Carolus am Grofmiinsterturm kann seinen Platz ruhig behalten;
aber der Carolus innerhalb der Kirche war dort keinesfalls zu dulden und

11 Werke 111 900 (De vera et falsa religione).

12 Werke II 658 (Einleitung).

13 Werke IV 94.

14 Werke III 906 (De vera et falsa relig.); IV 84; Fidei ratio S. 91. Ich zitiere
die ,Bekenntnisschriften der reformierten Kirche® nach der Ausgabe von
E. F. Karl Miiller (1903).

5 Werke IV 99 f.

Werke IV 106.

Werke III 905 (De vera et falsa religione).

18 K. Barch, Vier Predigten (Theol. Existenz heute 22, 1935) 37.39 geht an die-
sem Punkt tiber Zwingli hinaus.
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mufite zerstért werden.! Praktisch wird also die Grenze zwischen den
erlaubten und den unerlaubten Bildern weithin lokal bestimmt: ,in foro®
oder zu Hause, im Saal oder Gemach kann man sich beliebige Bilder auf-
stellen, vorausgesetzt, dal man sie nicht verehrt; 2 aber in der Kirche sind
schlechterdings keine Bilder zu dulden und nur solche ,Gestalten® erlaubr,
,die nimmer fiir Gott und Helfer angenommen werden mogen als Geblim
und Lowenkopf, Fliigel und dergleichen®, also dekoratives Ornament im
Renaissancegeschmack; denn die kénnen ,keine Abgotterei gebiren® In
der Kirche, am Ort der Anbetung, wiirde cben tatsichlich jedes Bild als-
bald auch Verchrung finden, und wire es das Bild des drgsten Tyrannen! *

In dieser Haloung fithlt sich Zwingli zwischen den Bilderschirmern und
den Bilderstiirmern genau in der richtigen Mitte stehen, die man weder nach
der ¢inen noch nach der anderen Seite hin verlassen darf.?* Alle Klagen der
»Abergliubigen® lassen die rechten Anhidnger der reformierten Lehre grund-
satzlich kalt. Mag jenen die Zertriimmerung der ,fast kostlichen Werk der
Malery und Bildschnitzery“ noch so weh tun, die Rechtgldubigen halten das
gleichwohl, wie Bullinger sagt, ,fiir einen grofien, frohlichen Gottesdiensc®.*
Und als der Schaffhiuser Ratsherr Hans Stockar die ausgerdumten Ziircher
Kirchen einfach ,hifRlich“ finder, repliziert Zwingli ungeriihrt, man habe
dafiir jetzt zu Ziirich ,gar helle Tempel“, und die Winde seien L hiibsch
Wyss" .28

Fragt man nun nach der theologischen Begriindung, so ist das erste,
durchschlagende Argument fiir das ikonoklastische Vorgehen immer dieses:
die Bilder sind in der Schrift eindeutig und fiir immer verboten, keineswegs,
wie Zwingli gerne betont, nur im Alten, sondern gerade so auch im Neuen
Testament.” Mit der Grundstelle von Exodus 20 nennt er schon Ende 1523
in der Instruktion fiir die ,Seelsorger und Pridikanten . . ., damit sie die
Evangelische Wahrheit einhellig fiirhin verkiinden und ihren Untertanen
predigen® nicht weniger als siecbenundvierzig Bibelstellen, die die Bilder
verwerfen.?” Es ist also eine klare Pflicht des Gehorsams, hier Gottes Wort
und Gebot zu folgen, und alles eigene ,dundken und trachten“*® das es
besser zu wissen meint, ist dawider ohne Belang.?* Der Einwand, es handele
sich bei den Bildern um ein alttestamentliches Gebot, das als solches nur die
Juden etwas anginge und nicht uns, ist ginzlich verkehrt. Das Mosegebot

1 Werke IV 95.

2 Werke IV 141; VIII 172 (Butzer). Die Stifter kénnen ihre Bilder aus der Kirche
zuriickholen: III 115 (Vorschlag wegen der Bilder).

1 Werke 11 658 (Einleitung).

2 Werke III 905 (De vera et falsa relig.); IV 122.

2 Werke IV 84.96.130.

2 Vgl. O. Farner, Huldr. Zwingli 3 (1954) 488.

2 ebd.:S.490.

% Werke II 656 f. (Einleitung); I'V 131; VIII 192 (an Butzer).

2 Werke IT 654 f. (Einleitung); dhnlich 11T 902 f. (De vera et falsa relig.).

% Werke V 892 (Dafi diese Worte).

2 Werke IV 125.
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war nicht jlidisch, sondern gottlich, ja Moses war in Wirklichkeit fiir die
alten Juden sogar noch ,viel zu fromm®,* und erst wir Christen konnen
mit der Erfillung seiner Forderung wahrhaft ernst machen. Weit davon
entfernt, ein blofles Zeremonialgebot zu sein, ist der Verzicht auf die
Bilder vielmehr die Bewidhrung der rechten Gottesliebe,® durchaus nicht
eine willkiirliche Auflerlichkeit, sondern die sinngemifie Folgerung aus dem
ersten Gebot, dem das zweite Gebot wider die Bilder darum auch auf dem
Fufl folgt.® Wir diirfen uns durch die Bilder nicht von Gott selber ab-
zichen lassen. Denn das ist, sagt Zwingli ganz im Sinne von Luthers be-
kannter Auslegung, .eines jeden Gott, zu dem er in seinem Anliegen
lauft* oder ,sein Zuflucht hat®, und ,wo unser Trost anderswohin langt
denn zu Gott, sind wird Abgottler<.®

Dieser Gedanke lific sich sowohl gegen die Heiligen als auch gegen die
Heiligenbilder und ihre besondere Verehrung kehren — beide Gedanken
gehen stindig ineinander tiber.®* Natiirlich wollen es die Altgliubigen nicht
zugeben, dafl sie die Heiligenbilder tatsichlich wie G6tzen behandeln. In
der Zuriickweisung ihrer Entschuldigungen an diesem Punkt zeigt Zwingli
aber seine besondere Stirke.* Es liflt sich, erklirt er, ohne weiteres ,,be-
wihren, dafl wir dia Gotzen recht abgottisch ehren®.* Denn sie stehen ja
oftensichtlich im Mittelpunkt eines Kultes, und das ist fiir Zwingli wie
schon vor ihm fiir Karlstadt Beweis genug, worum es sich in Wirklichkeit
handelt. Wir stellen die Bilder auf den Altar, wir biicken uns vor ihnen
und ziehen den Hut, wir rduchern ihnen wie die Heiden, und wir ver-
sprechen uns von der kérperlichen Berithrung der Bilder Nachlaf der
Stinden.” So nennen wir sie auch — womdglich in lokaler Vervielfiltigung
— jeweils einfach mit dem Namen der durch sie dargestellten Personen.”
Und wem das alles noch nicht geniigr, der soll doch auf die wiitende
Reaktion ihrer Schirmer achten, die uns alle vorwerfen, wir hitten ,den
Herrgotten und die lieben Heiligen verbrannt oder verriidkt®, und die uns
nun verfolgen und verbrennen wollen, weil wir solches getan haben.®

Zwingli beruft sich also auf das Zeugnis der kirchlichen Praxis gegen
die harmlose, aber eben darum auch ganz belanglose Theorie, Denn selbst-
verstandlich wurde theologisch — ganz im Sinne der altkirchlichen Lehre —
allgemein betont, dal die Anbetung oder vielmehr: Verehrung nicht dem

30 Werke IV 144,

. Werke V 822 (Daf} diese Worte).

32 Werke IV 93.

3 Werke II 655 (Einleitung); IV 89; vgl. 97.

34 Sie werden auch in der spiteren katholischen Apologetik meist miteinander ver-
kniipft; s. Jedin, a.2.0. S. 150.

% Werke IT 218 ff. (Ausleg. d. Schlufireden); III 174 f. (Christl. Antwort); 900 ff.
(De vera et falsa relig.); IV 101 ff.; 107 ff.

36 Werke IV 107.

37 Werke II 656 (Einleitung); III 901 (De vera et falsa relig.); TV 100, 108.

38 Werke II 656 (Einleitung); IV 109.

3 Werke IV 123.



von Campenhausen, Die Bilderfrage in der Reformation 103

Bilde als solchem zukime, sondern nur der durch das Bild bezeichneten
heiligen Person.® Aber das sind fiir Zwingli weiter nichts als Ausreden.
Nadtiirlich, kein verniinftiger Mensch wird ernsthaft meinen, der vor ihm
stchende holzerne oder steinerne Gegenstand wire der Heilige selbst. Aber
trotzdem ehrt und traut man eben doch dieser sinnlich anwesenden Figur.
Das alte Argument aus dem Bilderstreit, man ehre ja auch das Kénigsbild,
als wire es der Konig selbst, begegnet bei dem modern gebildeten Demo-
kraten Zwingli nur unverhiilltem Spott: ,Sich, was starker Bewihrnisse!
Ja, wenn du weifit, daR der Selige damit geehrt ist, wenn du vor dem
weidenbduminen Gotzen Kerzen brennest oder wenn der Konig ein Narr
ist, so halt ers fiir ein Dienst, wenn du seinem Bild Ehr entbietest!“ Ein
wahrer Herrscher und ein rechter Heiliger freuen sich iiber den Gehorsam
und nicht iiber solchen Hokuspokus.” Ubrigens, fihrt Zwingli fort, waren
auch die alten Heiden garnicht so albern, wie man uns weismachen will
— blof um den gegenwirtigen Gotzendienst von ihrem alten zu unter-
scheiden. Gewif8 gab es unter ihnen auch Einfiltige, ,,die hielten den Gotzen
selbst fiir Gott — deren wir auch haben®; aber im ganzen gilt der sehr wohl
zu belegende Satz: ,Die Heiden haben ihre Gotzen nicht mehr fiir Gotter
gehabt, denn wir noch heutzutage tun.“** Tatsichlich hatte sich das antike
Heidentum der christlichen Kritik ja im gleichen Tone vornehmer Uber-
legenheit zu erwehren versucht, wie sie die spitere katholische Apologetik
den Protestanten gegeniiber zur Anwendung brachte, indem sie deren An-
griffe als ein ganz primitives Miflverstindnis eines tiefen und sublimen
Sinnes hinstellte, der dem Bilderdienst in Wirklichkeit zugrunde lige. Da-
gegen ist Zwingli nun seine patristische Bildung von Nutzen. Besonders
Laktanz hatte ja immer wieder gezeigt, dafl die tatsichliche kultische Funk-
tion, die die Bilder besitzen, alle vergeistigenden Auslegungen und Um-
deutungen nach wie vor Liigen strafte.

Der Zusammenhang mit den altkirchlichen Traditionen®® zeigt sich be-
sonders interessant an einer Einzelheit: Zwingli hilt es fiir geboten, auf die
Frage nach Christusbild und Kruzifix besonders einzugehen. An und fiir sich
hitte er es von seinem Standpunkt aus gar nichc ndtig gehabt, diese Frage
eigens zu behandeln. Wenn es feststehr, dafl die Bilderverehrung immer nur
das sakrale Objekt erreicht und fiir ein lebendiges Verhilwmis zur dargestellten
Person selber wertlos bleibt, so ist die Verchrung des Christusbildes, streng
genommen, genau so tberflissig und sinnlos wie die jeder anderen Plastik
oder Malerei. Aber die Christusikone hatte ja einst im Mittelpunke des alt-

9 Vgl. z. B. den Merkvers des Joh. Butzbach bei Ulr. Gertz, Die Bedeutung der
Malerei fiir die Evangeliumsverkiindigung in der evang. Kirche des 16. Jhd.s
(Diss. Heidelberg 1936) 59.

1 Werke IV 104.

2 Werke III 901 (De vera et falsa relig.); IV 110.

8 Ausdriicklich beruft sich Zwingli auf die Ikonoklasten z. B. Werke III 171 ff.
(Christl. Antwort).
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kirchlichen Bilderstreites gestanden,® und auch das Kreuz hatte eine Sonder-
stellung inne.®® Wihrend sich Zwingli in der Ablehnung jedes direkten Go't -
tes bildes mit seinen Gegnern noch einig weiff (und nur dieses betonen mufi,
daf das Bilderverbot mit der Verwerfung der eigentlichen Gottesdarstellung
noch nicht erschopft sei),®® erscheint ithm die Berufung auf das Kruzifix als
ein besonders gefihrliches Argument, der ,grofite Gegenwurf,*” auf den er
darum noch besonders eingehen mufl. Denn nirgends sei die Versuchung zum
Gotzendienst so schwer zu iiberwinden wie gerade hier, und ,in den Tem-
peln habe ich kein fiirgesetztes Kreuz gesehen, man hat es fiir einen Gotzen
gemacht®.48

Schon der alte Bilderstreit hatte gezeigt, dafl man, rein logisch geurteils,
sowohl vom Gedanken der Einheit wie auch der Geschiedenheit der Christus-
naturen die Unmoglichkeit (wie auch in der entgegengesetzten Konsequenz-
macherei die Erlaubtheit) des Christusbildes zu folgern vermochte. Zwingli
geht mit seiner ikonoklastischen Stellungnahme bezeichnenderweise von einem
entschieden antiochenischen Standpunkt aus. Christi géttliche Natur lific sich
nicht abbilden, gerade weil wir an ihre volle Gottheit glauben. Christi mensch-
liche Natur lifit sich aber nicht verehren; denn diese hat uns nicht erl&st.
»Also erfindt sich, dal man Christum nit verbilden soll noch mag; denn das
Fiirnehmest in Christo mag nit verbildet werden; denn die Gottheit mag und
soll nit verbildet werden. So soll auch die blofle Menschheit nit geehret wer-
den mit solcher Ehr als man Gotr ehret“.#? Das sind freilich in vieler Hin-
sicht recht fliichtige Formulierungen, die zeigen, wie diese ganze Spezialfrage
fiir Zwingli wie fiir seine Gegner am Rande stand.

Neben die theologische tritt alsbald die im engeren Sinne ethische
Kritik des Bilderwesens. Auch um der Liebe willen miifiten die Bilder ab-
getan werden, selbst wenn dies durch Gottes Gebot fiir den Glauben nicht
schon hinreichend bezeugt wire® Wir sollten Geld und Gut statt an die
Bilder besser an die lebendigen Ebenbilder Gottes hingen, d. h. damit den
Armen und hilfsbediirftigen Nachsten beistehen, die wir aber im Gegen-
satz zu jenen vielmehr hungrig und unbekleidet und im Elend liegen
lassen. Ja, der Bilderdienst dient den Pfaffen und Monchen in scham-
losester Weise gerade zur Ausbeutung ihrer Mitmenschen.® Und wo das
nicht der Fall ist, da dienen die Bilder in den Kirchen doch dem Ehrgeiz

44 Dazu kommt freilich noch, dafl bei der stindigen Vermengung der Argumente
gegen das Heiligenbild und den Kult der Heiligen iiberhaupt die Gegner die
zugestandene Christusverehrung fiir das Christusbild zu nutzen suchen: Werke
IV 113. Sowohl Bonaventura wie Thomas vertreten iiberdies die Ansicht, dem
Bilde Christi gebiihre dieselbe Verehrung wie ihm selbst: Jedin, a.a.0.,5.157.

5 Die hatte thm auch Zwingli zunichst noch belassen wollen, ,dieweil das Kruzi-
fix unsers Herzen kein Gottheit bediit, sondern allein die Menschheit und das
Leiden Christi und auch ein Zeichen ist der Christenleute und cer ganzen
Christenheit®: Werke 111 116 (Vorschlag wegen der Bilder).

S Werke IV 92.

47 Werke TV 113,

Werke IV 120.

Werke IV 119; vgl. schon I1II 901 f. (De vera et falsa relig.).

0 Werke ITT 900 (De vera et falsa relig.).

1 Werke III 51 (Hirt); IV 107 f., 146 £.

2 Werke III 900 (De vera et falsa relig.) IV 146 f.
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und der weltlichen Eitelkeit®: man sehe doch, wie die Heiligen selbst zu
Wappenhaltern erniedrigt werden!®

Neben dieser allgemeinen und geldufigen Polemik gegen den Luxus, der
in Wahrheit so alt ist wie die christliche Kunst, spielt bei Zwingli von
Anfang an noch ein besonderes, im engeren Sinne moralisches Element eine
Rolle. Er will nicht ,schnode® davon reden,®™ aber es 1ifit sich doch nicht
iibersehen, daf gewisse Darstellungen der Heiligen auch als solche hochst
anstoRig sind. Da ist Maria Magdalena, ,so hiirisch gemalet®, oder Maria,
die ihre Briiste weist, und der fromme Johanns, ,so jiinkerisch, kriegisch,
kupplig® gebildet, daf die als besonders gefihrdet geltenden , Weiber da-
von haben zu beichten gehabt®.%®

Interessant ist, wie Zwingli, der freie Schweizer, gegen die Angriffe der
Altgliubigen auch den Rechtsstandpunkt zur Geltung bringt. Es waren
die Gemeinden, die die Bilder einst haben aufstellen lassen; sie taten es
von sich aus, und wenn sie sie jetze wieder abschaffen wollen, so kann sie
kein Papst daran hindern.’” Das Uberhandnehmen der Bilder ist ja ohne-
dies neuesten Datums. Ein alter Mann weifl wohl noch, dafl ehedem nicht
der hundertste Teil der heutigen Gotzen in der Kirche zu finden war.®®
,Nun haben wir jetzt ihrer so viel, da wenn zehn so viel Heus dssen als
ein Schaaf, wir sie bald zu Markt treiben wiirden.”

Mit der sittlich-politischen Kritik verbindet sich endlich die alsbald nicht
minder populire Kritik im Sinne eines vulgiren, jedermann einleuchtenden
Rationalismus. Der Bilderdienst gilt von hier aus einfach als ,Aberglau-
ben“. Zwingli spottet im Stile Jesajas und der altkirchlichen Apologeten
iiber das Licherliche einer handwerklichen Gotterfabrikation, da man sich
mit dem Messer die Herrgottsbilder schnitzt, die u. U. mifiraten usw. Dazu
beruft er sich aber keineswegs nur auf die Bibel, sondern auch auf Zeno,
Sokrates und andere hochstehende Griechen, die das Bilderunwesen schon
vor Jahrtausenden als Torheit durchschaut hidtten, als das Volk Israel
selbst noch tief im Gotzendienst drinstak. Im Grunde, meint Zwingli, mufl
es jeder Bilderdiener heute wohl selber merken, wie narrisch das ist, was
ettt

58 Werke VIII 644 f. (an Butzer).

54 Werke I'V 108.

3 Werke IV 121.

% Werke II 218 (Auslegen der Schlufireden); IV 145 f. Solche Bedenken werden
tibrigens auch vom Bischof von Konstanz mehr oder weniger als berechtigt an-
erkannt, Das hat auf dem Tridentinum (Sessio 25) zu einer entsprechenden
Verordnung gefiihre: omnis lascivia vitetur, ut procaci venustate imagines non
pingantur nec ormentur . . . nihil profanum nihilque inhonestum appareat;
vgl. J. Sauer, 2.a.0.,, S. 403 f.; das Verbot hat eine ldngere Vorgeschichte;
vgl. Jedin, a.a.0,, S. 163. 172, 177. 180. 426.

57 Werke IV 149; vgl. 123 und 11 814 (Ratschlige betr. Messe und Bilder) IIT 116

(Vorschlag wegen der Bilder).

Werke IV 123.

Werke IV 126.

Werke IV 148 f.
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Aber hinter solchen Argumentationen wirkt bei Zwingli doch noch ein
ernsteres weltanschauliches Moment. Die Bilder tiuschen uns iiber den
ungeheuren Abgrund hinweg, der zwischen der geschaffenen Natur und dem
tiberirdisch-ewigen Gotte befestigt ist. Gott ist nicht in Zulerlichen Dingen,
sondern nur im Innern des Menschen zu finden, und indem wir uns den
Bildern zuwenden, wenden wir uns von ihm und seinem wahren Wesen
notwendig ab. Omnigenarum divorum imagines et statuae huc solum ten-
dunt, ut ad sensum ab interiore homine avocemur, unde factum est, ut a
creatore ad creaturam conversi simus.” , Wir haben auch angehebt bei den
Kreaturen zu suchen, was wir allein bei Gott sollten suchen. ® Hier spielt
das Eigentimliche von Zwinglis (im Grunde ja sehr wenig originellem)
Gottes- und Geistbegriff hinein. Die Sphire des Heiligen ist als solche
zugleich die Sphire des Geistig-Innerlichen, die zu allem Sinnlichen in
Gegensatz steht. Quantum sensui tribueris, tantum spiritui detraxeris.®
Auch das ,Wort“, an das sich der Christ allein halten soll, wird in diesem
Sinne als eine rein geistige Grofle definiert, die den sichtbaren Bilderdienst
somit ausschlieft. Kann man sich denn etwas ,Perverseres® denken, als
nach dem evangelischen Unterricht des Worts wieder auf die Bilder zuriick-
zufallen, die solum sensum moveant, per quem fides non constat? ®* Der
Glaube, der selig macht, wohnt allein im Herzen, und ,den mogen wir
ab den Winden nit erlernen, sondern wir miissen ihn allein von dem
gnidigen Ziehen Gottes us sinem eignen Wort lernen.* %

Dem entsprechend mufl es Zwingli nun konsequenterweise auch leugnen,
dafl von den Bildern jemals die geringsten segensreichen Wirkungen aus-
gegangen waren. Die Bilder reizen niemand zum Guten und haben keine
dauverhaften Wirkungen. Es gilt vielmehr der Satz: ,ab Auge, ab Herz*.
Sie taugen nirgends dazu, die Liebe, sondern héchstens den Kochherd zu
entziinden * — wenn man sie nimlich verheizt. Alles Beten, das etwa vor
einem Marter] geiibt wird, ist nur ein leeres ,Herr-Herr“-sagen, ein heid-
nisches Plappern, aus falschem Verdienststreben genihrt.”” Unsere Vor-
fahren, die noch nicht so viele Bilder besaflen, waren darum auch viel
frommer als wir,®® und nicht zufillig hat sich in Ziirich, seitdem man die
Bilder entfernt hat, das sittliche Leben merklich wieder gehoben.®® — Es
ist nichts als die bose menschliche gulavria, der die Bilder ihre Existenz
verdanken und die sie auch jetzt noch verteidige.”

®
-

Werke VIII 195 (an Butzer).

Werke II 656 (Einleitung).

Werke VIII 195 (an Butzer).

Werke VIII 194 (an Butzer).

Werke 11 657.

Werke III 902 (De vera et falsa religione).
Werke IV 125.

Werke IV 126.

Werke ITI 905 (De vera et falsa relig.).

0 Werke VIII 195 (an Butzer).
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JDer allerschwerest ™ — als man wihnet! — Gegenwurf® gegen diese
Position ist nun, wie Zwingli wohl weifl, die altiiberlieferte und gewohnte
Lehre von den Bildern als der ,biblia pauperum®. Alle Pipstler sagen, ,die
Bilder seien die Biicher der Einfiltigen.“™ Und dies Argument ist fiir
Zwingli um so schwieriger, als auch die Wittenberger es sich zu eigen
gemacht haben.™ An und fiir sich kann es nach zwei Seiten gewandt wer-
den. Man kann betonen, dafl ‘die Bilder ihrem Wesen nach einen dem
Worte vergleichbaren, lehrhaften Wert besifien, und man kann darauf ab-
heben, dafl sie zum mindesten fiir die ,rudes, die Ungebildeten und
die Kinder als die ,geistlich Armen® im Unterricht nicht zu entbehren
seien. Beides ist nach Zwinglis Meinung gleich verkehrt.™

Gegen die Behauptung, die Bilder kénnten als solche durch ihre stumme
Predigt gegebenenfalls von Nutzen sein, kehrt er als erstes sofort wieder
sein gewohntes, biblizistisches Argument: Wo steht denn solches geschrie-
ben? ,Dies ist alles nur unser Tand, und hat uns Gott solches nicht ge-
lehre.* ¥ Warum hat er sein Bilderverbot sonst nicht mit entsprechenden
Zusitzen versehen? Warum hat etwa Christus, warum haben die Apostel
nicht eine Mission mit Bildern empfohlen? * Nein, sondern man soll mit
dem Wort lehren und ,nicht mit den Gotzen®.” Ab idolis quicquam discere
nefas est et impium.™

Die angeblichen, zum Guten ,reizenden® Wirkungen der Bilder sind
nichts als reine Finbildung. Was hat denn ein Kind von einem Bilde, das
man ihm nicht mit Worten erklirt? ® ,Und da man spricht: ich bet sie
nicht an; sie lehren mich und mahnen — das ist alles eine Fabel“.** Warum
haben uns die Bilder dann bisher nicht geholfen und uns vielmehr zur Ver-
fiihrung gedient? Das Christusbild lehrt uns weiter nichts als ,die Glied-
maR und Gebirden der Geschicht; aber die Geschicht und die Kraft seines
Leidens ¢lernt man» allein an dem Wort, aber das Vertrauen in ihn allein
von dem erleuchtenden und ziehenden Gott.“® Interessant ist der Brief-
wechsel, den Zwingli iiber diese Frage mit Butzer gefiihrt hat. Dieser
ging hinsichtlich der praktischen Mafnahmen mit Zwingli durchaus einig;
aber er durchschaute das Kurzschliissige seines Beweisganges und wies ihn
freundschaftlich darauf hin, daff man die erbauliche Wirkung von Bildern

Hosien So 104,
2 Werke IV 120. :
In der ,Amica exegesis*, Werke V 724 nennt Zwingli die Duldung der Bilder
unter den Irrtiimern Luthers an erster Stelle.
7 Werke ITI 170 (Christl. Antwort).
5 Werke IV 125.
7 Werke 111 901 (De vera et falsa religione).
77 Werke IV 120. :
% Werke IV 128 in Gwalthers Ubersetzung. Es handelt sich hier um einen immer
wiederholten Kernspruch.
7 Werke ITI 170 (Christl. Antwort).
80 Werke IT 656 (Einleitung).
81 Werke TV 121.
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doch nicht so rundweg in Abrede stellen kdnne.** Insbesondere, wenn man
die entsprechende evangelische Perikope kurz zuvor gelesen habe, sei eine
Darstellung der gallina evangelica oder des pastor humeris oviculam ge-
stans — Butzer wahle absichtlich recht harmlose, halb symbolische Gegen-
stinde als Beispiel — erfahrungsgemifl oftmals tréstlich und von Wert.
Aber Zwingli 138t sich hier auf keinerlei ernsthafte psychologische Erwi-
gungen ein; ® er bleibt bei seiner strikten Entgegensetzung des Geistes und
der Sinnlichkeit und macht aus dem Vorrang und Vorgang des Wortes in
der Verkiindigung, den selbstverstindlich auch Butzer nicht in Zweifel zog,
praktisch seine exklusive Alleingeltung. Non licet imagine velut scriptura
doceri.®* Die Wittenberger Auffassung aller Zeremonien und somit auch
der Bilder als Adiaphora, der auch Butzer im Grunde beigetreten war,
bleibt fiir Zwingli unannehmbar.®

Das gilt auch, ja es gilt seiner Meinung nach ganz besonders, wenn man
bei dieser Frage die Lage des ,,Schwachen® mit in Rechnung stellt. Gewif}
soll man diesen erst in Ruhe unterweisen und nicht etwa mit einem ge-
waltsamen Bilderstiirzen den Anfang machen®® Dann aber gilt es, nicht
etwa zuzuwarten, bis die letzten Angste des ,,Schwachen® iiberwunden sind
— so kime man niemals zum Ziel —, sondern umgekehrt, ihm jeden Anlafl
kiinftiger Versuchung ganz zu nehmen, d. h. alle kirchlichen Bilder vollig
abzutun.®” Bei der biblischen Begriindung dieser Forderung machen Zwingli
nur die paulinischen Aussagen iiber den Genufl des Gotzenopferfleisches
einigermaflen zu schaffen. Sie spielen in der reformatorischen Diskussion
der Bilderfrage auch sonst eine grofie Rolle, und Butzer hatte sich ausdriick-
lich auf sie berufen. Zwingli will die Analogie der Bilder mit dem Opfer-
fleisch der Heiden nicht in Abrede stellen; ® aber dafl infolgedessen auch
die Bilder gegebenenfalls ,frei* bleiben diirften, kann er nicht zugeben.

Schliefilich verfallt er auf den verzweifelten Ausweg, das entscheidende
Wort, wonach der ,,Gotze* fiir den ,starken® Gldubigen ein ,Nichts“ sei
(I. Kor. 8,4), Paulus iiberhaupt abzusprechen und anstattdessen seinen ko-
rinthischen Gegnern in den Mund zu legen. Und so behauptet er in aller
Form, das Gétzenopfer und dementsprechend auch die Bilder seien, wenn
man sorgfiltig zuhore, im Sinne des Paulus gerade nicht ,indifferent®, son-
dern eindeutig verboten, und wir wiirden dementsprechend dann am frei-

82 Werke VIII (CR 95) 170—180, Brief Nr. 333.

8 Vgl. Werke III 170 f. (Christl. Antwort).

8t ebd, S. 194.

8 Werke III 202 (De vera et falsa relig.) IV 122; VIII 193 (an Butzer).

8 Vgl. Werke III 906 (De vera et falsa relig.): debet doctrina praecedere, imagi-
num autem abolitio cum tranquillitate sequi; docebit autem omnia in omnibus
caritas; IV 103, 139.

7 Vgl. Werke IV 97 f., 103, 140 f.

Werke IV 136 £.
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sten sein, wenn wir ihnen und allen Dingen, die Gotr verboten habe, be-
dingungslos fernblieben.®

Man wiirde Zwingli gewif nicht gerecht werden, wenn man hinter sol-
chen Mahnungen einen Rest von Aberglauben wittern wollte, der die pri-
mitive Furcht vor dem vermeintlich dimonischen, sakralen Gegenstand noch
immer nicht ganz iiberwunden habe. Zwingli denkt hier véllig verniinttig,
und was ihn treibt, ist keine magische Angst, sondern die verstindliche
Sorge um die Treue und Festigkeit seiner eben erst dem Irrtum entrissenen
jungen Gemeinden. Man muf gegeniiber dem Teufel auf der Hue bleiben,
daR er nicht wiederkehrt und, wie von ithm gesagt ist, womdglich ,sieben
noch basere zu sich nehme und das Nachkommende béser werde denn das
Erst.“ ® Die gegenteilige, vertrauensvolle Haltung wire in Zwinglis Augen
demgegeniiber einfach frivol. Die Israeliten haben sich das goldene Kalb
auch nicht aufgehoben, nachdem sie es nicht mehr anbeteten.” Blofle War-
nungen vor dem Mifbrauch kénnen jedenfalls nicht geniigen. Man ld8t
doch auch — unbeschadet aller Mahnungen! — die Buben nicht stindig bei
der Tochter herumsitzen.” ,Der Mensch fillt von Natur an die Ding, die
ihm in die Empfindnusse (= sensus) gestellt werden,” *® und ,was anderen
geschehen ist, das kann auch uns geschehen®.” In diesen praktischen, volks-
pidagogischen Riicksichten diirfte wohl das letzte Motiv fiir Zwinglis so
mannigfach begriindete schroffe Ablehnung aller kirchlichen Bilder zu fin-
den sein. Wenn man sie an ihrem Orte belieBe, so hiefe das den eigenen
Nachfahren den dauernden Anreiz zu Siinde, den Feinden womdglich die
Hoffnung auf einen neuen Umschwung erhalten.® Darum, wie man’s auch
drehen und wenden mag — die Bilder diirfen nicht geschont werden, sie
miissen weg!

11T

Dic Gedanken Zwinglis werden in der Folgezeit fiir alle reformierten
Kirchen mafigebend. Wo sich die neue Zihlung der Zehn Gebote durch-
setzt, ist auch das Schicksal der Bilder entschieden. Jede Verehrung — no-
mine licet ac titulo antiquitatis, consuetudinis, devotionis, bonae intentionis
aut alio praetextu quoviscunque ** — ist untersagt, und die Aufstellung der
Bilder in der Kirche kommt gleichfalls nicht mehr in Frage. Die meisten
reformierten Bekenntnisschriften kommen mehr oder weniger ausfiihrlich
auf die Bilderfrage zu sprechen, meist ohne neue Gesichtspunkte ins Feld
zu fithren. Auch Calvin hat ihr ein eindrucksvolles Kapitel seiner Institutio

8 Werke VIIT 193 £.: Lege diligenter et invenies neque idolum neque idolothytum
Paulo indifferens esse . . . hac ratione maxime liberi erimus, si ab idolis et omni-
bus, quae vetat deus, simus alienissimi.

0 Werke IV 140.

1 Werke IV 109.

2 Werke IV 103 f.

% Werke IV 92.

4 Werke 1V 104.

5 Werke V 822 f. (Dafl diese Worte).
Grofler Westminster-Katechismus 109.
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gewidmet.”” Die Fiille der bei Zwingli auftauchenden Gedanken ist hier im
Gegensatz zu diesem in straffer Formulierung systematisch geordnet und
zusammengefafit. Zahlreiche klassische und patristische Zeugnisse werden
ins Feld gefithrt — bis hin zu den 1549 im Druck erschienenen Libri Caro-
lini, die die Ausgabe von 1550 noch auszuschépfen sucht (14—16). Das alt-
testamentliche Bilderverbot wird mit allgemeineren religionsphilosophischen
Betrachtungen iiber die Torheit des Gotzendienstes (1—4) und seine ge-
schichtliche Entwicklung (8 f.) unterstrichen; alle Abschwichungs- und Dif-
ferenzierungsversuche werden schneidend zuriickgewiesen.® Die Kritik an
»luxus et obscoenitas® tritt dafiir etwas zuriick (7; 12). Tragend bleibt der
Gedanke von dem uniiberbriidkbaren Abstand, der zwischen dem geistigen
Wesen der gottlichen Majestit und den hinfilligen, korperlichen Bildern
besteht, die von Gott nur abfithren konnen (1f.): nihil inter eum, qui
spiritus est, acternus, incomprehensibilis et corpoream, corruptibilem mor-
tuamque figuram simile est.” Es gibr, meint Calvin, wieder im Anschluf
an die ikonoklastische Tradition, keine anderen wahrhaftigen Bilder und
Ikonen als Taufe und Abendmahl, die Christus selbst mit seinen Worten
geweiht habe (13). Da der Mensch von Natur zum Gotzendienste neigt
und das Fleisch nicht eher Ruhe gibt, als bis es ein Trugbild geschaffen
hat, das ihm gleich sei (8), ist der Bilderdienst eine dauernde Gefahr, und
die héchste Wachsamkeit dawider ist iiberall geboten.

Gelegentlich wird die Unterscheidung der gotzendienerischen von den
erlaubten Darstellungen der Kunst fortgefiihrt, die nach wie vor eine Got-
tesgabe genannt wird (12). Das zweite Gebot untersage einerseits generell
jeden Versuch, Gott selbst, d. h. die Personen der heiligen Trinitit, dar-
zustellen, verurteile aber andererseits {iberhaupt jedes Bild, sofern es gott-
lich verehrt werden soll. Beide Gesichtspunkte sind auseinanderzuhalten.'®
Calvin unterscheider im religiosen Bereich die rein reprisentativen Bilder,
die den katholischen Kultus bestimmen und héchstens ein sinnliches Ver-
gniigen wecken, von den illustrativen Darstellungen (historiae ac res gestae),
denen er in docendo vel admonendo sogar einen relativen Wert zuerkennt
(12). Trotzdem war Gregor der Grofie nicht wohlberaten, als er seine Lehre

97 Instit. I, 11. Ich zitiere im folgenden nach der Ausgabe von P. Barth und
W. Niesel, Joh. Calvini opera selecta III (1928), wo auch Verweisungen zu
finden sind.

% So die Einschrinkungen des Verbotes auf Statuen (4), die Unterscheidung von
Latria und Dulia (11.16), die Parallelisierung von auditus und aspectus (14).

9 Genfer Katechismus, Miiller S. 130; dhnlich Bullinger in der Conf. helv. post.
IV, Miiller S. 174: quoniam vero Deus spiritus est invisibilis et immensa essen-
tia, non potest sane ulla arte aut imagine exprimi, unde non veremur cum scrip-
tura simulacra Dei mera nuncupare mendacia. Hier wird auch die Besonderheit
des Christusbildes noch einmal beriicksichtigr: tametsi enim Christus humanam
assumpserit naturam, non ideo tamen assumpsit, ut typum praeferret statuariis
atque pictoribus. Doch waren szenische biblische Darstellungen, auch aus dem
Leben Jesu, auflerhalb des Kirchenraumes bei den Reformierten durchaus nicht
verpont; gegen L. R é a u, Iconographie de I’art chrétien (1955) 454.

100 So das Erlauthaler Bekenntnis, Miiller S. 370.
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von den Bildern als den libri idiotarum entwickelte, und es bleibt bei
Zwinglis dogmatischem Grundsatz, alles sei futile adeoque mendax, quic-
quid ex imaginibus homines didicerint (5). So werden die Bilder aus dem
cigentlich geistlichen Bereich vollig hinausgedréngt; nur im biirgerlich-,po-
litischen® Leben behalten sie ihr Recht.’®* Hier mogen auch ,die Bildnissen
Christi oder der Heiligen“ geduldet werden, ,entweder zum Gedichtnis
ihrer Historien oder die Hauser und Gebiude fiirnehmer Leute zu schmiicken
oder zu ciner ehrlichen und zugelassenen Lust der Augen, so schéne und
wohlproportionierte Bildnis gerne sehen.” ** Aber auch so noch wire es
verkehrt, das Kunstgebilde auch nur als eine echte Verherrlichung des
Schopfungswerkes gelten zu lassen. ,, Wahrlich, Himmel und Erde, und was
darinnen, sind herrlichere Gebilde Gottes®, und wen diese nicht bewegen,
,demselbigen wird eigentlich das hiezu niches helfen, dafl durch menschlich
Gedicht den Geschdpfen Gottes ihr Gestalt gedndert wurdt und angerich-
tet, dafl Stein, Holz, Metall und dergleichen Materi nit mehr ihr eigen
Gestalt, wie ihnen die Gott geben, sondern Menschen-, Tier- und ander
Ding Angesichter haben.“ Denn derlei Dinge haben den Menschen von
jeher nur ,von Betrachtung gottlichs Tuns in seinen eignen Werken auf
solch Menschengedicht abgezogen.® **

Es versteht sich, dafl die hier vorgelegten Proben aus Calvin und den
Bekenntnisschriften nicht alles enthalten kénnen, was in der reformierten
Theologie gelegentlich tiber Kunst und Bilder gedacht und geduflert sein
rag. Aber fiir die dogmatische Grundhaltung diirften sie bezeichnend sein.
Es besteht eine feste und einheitliche Tradition, die durch das ganze 16.
und 17. Jahrhundert dieselbe bleibt.

1V.

Blickt man auf Luthers Stellung zu den Bildern, so ist sic in den An-
fingen von der Zwinglis duferlich kaum unterschieden.'®® Auch Luther geht
es primir nicht um ein Kunstproblem, sondern um die Frage nach dem
rechten Gottesdienst. Auch er hatte zunichst vor allem cine Reform der
Messe im Auge und wurde erst durch Karlstadt und die von ithm unter-
stiitzten Bilderstiirmer dazu gendtigt, auf die Bilderfrage einzugehen. Und

101 Vgl. das Erlauthaler Bekenntnis, Miller S. 320: imagines civiles in usus poli-
ticos fabrefactas per artifices approbamus. :

102 Consensus Bremensis, Miiller S. 793. Der Text fiigt noch hinzu, dafl sie iibri-
gens ganz verschieden ,,formiert und gebildet™ wiirden und von einer histori-
schen Zuverlissigkeit, wie sie besonders in der Ostkirche behauptet wurde, gar-
keine Rede sein kdnne.

105 Conf, Tetrapol, Miiller S. 77; dhnlich Conf. helv. post. IV, ebd. S. 174. Es ist
mir bisher nicht gelungen, die Herkunft dieses Gedankens zu entdecken. Man
méchte an Laktanz denken, der in solchem Zusammenhang gerne zitiert wird.
Aber soweit ich sehe, konfrontiert dieser die Kunstwerke immer nur mit der
lebendigen Schénheit des Menschen, nicht der Natur im allgemeinen. Dies wire
in der Polemik gegen das Heidentum in der Tat auch gefihrlich gewesen.

104 Fine reiche Stellensammlung fiir alle ,Luther und die Kunst® betreffenden
Fragen findet sich bei H. Preuss, Martin Luther der Kiinstler (1931).
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auch er kehrt sich nicht nur gegen den Bildersturm, sondern vor allem gegen
die katholischen Miflbriuche, die ihn hervorgerufen haben. Die Mif3-
briuche rechtfertigen den Vorwurf einer Verehrung des heiligen Bildes
selbst, nicht etwa bloff der dargestellten Person, obschon auch Luther die
massive Verwechslung beider fiir eine extreme Ausnahme ansicht, die
praktisch kaum in Betracht kommt.'*® _Ich meine, es sei kein Mensch oder
gar wenig, der nicht das Verstindnis habe: das Kruzifix, das da steht, ist
mein Gott nicht — denn mein Gott ist im Himmel —, sondern nur sein
Zeichen. Luther warnt die Stiirmer, die Altgliubigen mit so primitiven
Argumenten schlagen zu wollen, ,daff sie wohl sagen sollten, du wirest
unsinnig, der du ihnen Schuld gibst, sie beteten Holz und Stein an.“!*® Und
auch Luther beruft sich in einem sozialkritischen Sinne auf die ,Liebe®,
wenn er ,pompa“ und ,luxus® des herrschenden Kultus im Bilderwesen
und ganz besonders im Kirchenbau verurteilt. Spiter denkt er einmal
daran, sogar die Kelche und die kostbaren Monstranzen einzuschmelzen,
um auf diesem Wege Stipendien fiir die Studenten zu gewinnen.!’ Die
Armen sind auch fiir ihn die lebendigen Tempel, die vor allem zu ver-
sorgen sind.'®® Das ist kein neuer Gedanke; Luther weifl, dafd beispielsweise
schon die Heilige Elisabeth nicht anders geurteilt hat.1®

Aber diese geldufigen Motive stehen bei ihm nur am Rande; vollends
die Gefahr eines abergliubischen ,Gotzendienstes*, gegen den Zwingli und
alle Reformierten so unermiidlich zu Felde ziehen, hat Luther theologisch
iiberhaupt kaum beschiftigt. Nicht die vermeintliche ,, Anbetung® der Bilder
ist fiir ihn der Anstoff, sondern — nicht anders wie in der Messe — viel-
mehr der falsche Heilsglaube, welcher meint, durch Stiften von Bildern,
Kirchen und dergleichen bei Gott Verdienste sammeln zu kénnen. Damit
wird das Werk Christi und der eigentliche christliche Glaube verraten.
Dies ist der ,,Hauptmifbrauch®, dessen die Papisten ,voll, voll sticken®:
sie meinen, ,ein gut Werk und Gott damit einen Dienst zu tun.® Dieser
»Unglaube®, den die Gegner natiirlich weit von sich weisen, mufl doch in
thren und in allen Herzen sein, ,wo der rechte Christenglaube nicht ist%.!1
Von ihm lebt das ganze Bilderwesen in allererster Linie. ,Meinet ihr,
Herzog Friedrich <der Weise», der Bischof Albrecht von Halle wiirden so
viele silberne Bilder in die Kirchen gestiftet haben, wenn sie meinten, es
sollte vor Gott nichts gelten? Ja, sie wiirden es unterlassen.“!!

105 Dafl die Losung der Bilderfrage insoweit keine dringende Angelegenheit mehr
darstellt, ist nicht nur Luthers personliche Meinung. Auch die Instruktion fiir
die kurfiirstlichen Rite vom Februar 1522 meint, dafl ,der gemeine Mann zu
Wittenberg davon ein ziemlichen Verstand aus den vielen Predigen empfangen®
habe (H. Barge, Aktenstiicke zur Wittenberger Bewegung Anfang 1522
[1912] 27).

106 WA X 3,31 (Invocavitpredigten); 2,34 (Von' beiderlei Gestalt).

197 WA Br X 558 (an Herzog Ernst zu Sachsen).

108 Vol schon WA I 246 (Sermon v. AblaB), 598 (Resolutiones).

100 WA X 1,1 S. 257 f. (Kirchenpostille).

0 WA X 2,34 (Von beiderlei Gestalt).

11 WA X 3,31f. (Invocavitpredigten).
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So fillt bei Luther alles Schwergewicht nicht auf die Verchrung der
Bilder, sondern auf das Stiften, Schenken, das Griinden von Kirchen usw.:
denn daran klammert sich das Verdienststreben. Die Bilder sind nicht zu
verbrennen, aber ausdriicklich zu verurteilen, ne fiducia in illis ponatur.!2
Dennoch ist Luthers praktische Stellungnahme zu den Kirchenbildern zu-
nichst von der Zwinglis, wie gesagt, kaum verschieden. ,Non quod faveam
idolis!“*** |Tch wollt, es wiren keine auf den Altaren®,"* und , wenn man
sie anbetet, so sollte man sie zerreifien und abtun“.!'> Es wire besser, ,wir
hitten derselbigen Bilder garkeins um des leidigen vermaledeiten Mifk-
brauchs und Unglaubens willen. Ich bin ihnen auch nicht hold“.!** Noch
1525 erklirt sich Luther mit einer ordnungsmifigen Entfernung von Bil-
dern aus der Kirche vdllig einverstanden.”” Da, wo es sich um in seinem
Sinne gottesldsterliche Darstellungen handelt, hat er zeitlebens nicht anders
gedacht. Das gilt z. B. fiir die Parallelisierung des Erlésungswerkes Christi
mit dem Leben des heiligen Franz '® oder fiir die klerikalen Darstellungen
vom Schiff der Kirche, das nur mit Priestern und Mbonchen bemannt ist,
oder fiir gewisse Bilder Mariens,'® wo sie als mediatrix den zornigen
Christus versshnen soll,'2 natiirlich auch fiir die blutenden Kruzifixe und
dhnlichen groben Unfug.!!

Aber im Gegensatz zu Zwingli steht Luther ein Gedanke von Anfang
an fest und wird in der Abwehr der Bilderstiirmer zunchmend stirker be-
tont: Bilder als solche sind auch in der Kirche nur ein Adiaphoron, ,weder
gut noch bose“,” und ihre Entfernung kann infolgedessen nicht einfach zu
einem Gesetz gemacht werden. Es wire doch — zunichst klingt die Formu-
lierung noch duflerst zuriidkhaltend — immerhin denkbar, ~moglich, dafl es
einen Menschen geben mag, der die Bilder recht gebrauchen kann®.!*® Dann
aber gilt der alte Satz, da auch der Mifbrauch, der abusus, den usus nicht
aufheben kann. Sonst miifiten wir auch den Wein und die Weiber, das
Silber und das Gold verbieten und vernichten; wir miifiten die so oft zu
Unrecht angebeteten Gestirne vom Himmel reiffen, ja wir miifiten uns
selber umbringen; ,denn wir haben keinen schidlicheren Feind als unser
Loz
112 WA Br. II 474 (an Hausmann).

U3 WA XVI 439 (Predigt).

14 WA X 2,33 (Von beiderlei Gestalt).

115 WA X 3,28 (Invocavitpredigten).

16 WA X 3,26 (Invocavitpredigten).

U7 WA XVIII 68 (Himml. Propheten).

18 TR 2649; vgl. 1692, 1823. WA LIII 406 ff.

19 Von der heilsmittlerischen Funktion der Heiligen zu unterscheiden ist der Con-
formitas-Gedanke, der auch in der Kunst der Reformationszeit seine Rolle
spielt; vgl. R. H. Bainton, Diirer and Luther as the Man of Sorrows; The
Art Bulletin 29 (1947) 269 fi.

120 WA X 1,2 S. 434 (Postille); XXXIII 83; XLVII 257, 276 (Predigten).

2L Chr. Rogge, Luther und die Kirchenbilder seiner Zeit (1912) 15 ff.

122 WA X 3,35 (Invocavitpredigten).

128 WA X 3,35 (Invocavitpredigten).
128 ebd. S. 33f. Zahlreiche Parallelen bei Preuss, a.a.0., S. 55f.
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Das alttestamentliche Bilderverbot, das ihm natiirlich sofort entgegen-
gehalten wird, macht auf Luther merkwiirdig wenig Eindruck. Denn das
Gesetz als solches ist fiir die Christen ja nicht mehr in Kraft; es gilt nur
noch soweit, als es das ewige und ,natiirliche” Gesetz Gottes zum Ausdruck
bringt, mit dem das Gesetz Moses und auch der Dekalog nicht einfach
identisch sind. Das Bilderverbot ist vielmehr wie das Sabbathgebot ledig-
lich als ,eine zeitliche Ceremonia® zu beurteilen, die wohl die Juden, aber
nicht uns etwas angeht.’® Das ist eine Abgrenzung, die — ohne die beson-
dere Form der Begriindung — an die altkirchliche Theologic der Bilder-
freunde erinnern kann. Diese hatten in der rechten Form der Bildervereh-
rung gerade den entscheidenden Fortschritt geschen, der das Christentum
als Religion einerseits vom Heidentum geschieden und andererseits auch
tiber das Judentum hinausgefiihrt hatte. Luthers Standpunkt ist weniger
eindeutig; die Gesichtspunkte zur Beurteilung des Alten Testamentes gehen
bei ihm gelegentlich etwas durcheinander. Neben der Beurteilung des Bild-
verbotes als einer bloflen Zeremonie, die so gut wie die Beschneidung heute
erledigt sei, findet sich ebenso der Gedanke, den Juden wire nur das
Gottesbild oder das Anbeten irgendwelcher Darstellungen an Gottes statt
verboten worden und tatsichlich gibe es auch im Alten Testament kein
radikales und umfassendes Bildverbot.!® In solchem Zusammenhang spielt
dann auch die traditionelle Berufung auf die cherne Schlange, die Cherubim
an der Bundeslade,’” im Neuen Testament auf die ,Zwillinge®, d. h. die
Dioskuren am Schiff des Paulus, und dergleichen eine Rolle. Weil Luther
mit der ganzen Frage nach der Erlaubtheit der Bilder lingst fertig war
und sie praktisch nie besonders wichtig genommen hat, verfahrt er in der
exegetischen Begriindung seines Standpunktes wie auch sonst gelegentlich
auffallend unbesorgt.

Aber Luther bleibt nicht in der Defensive. Er zieht sofort mit grund-
sitzlicher Leidenschaft gegen die Forderungen der Wittenberger Bilder-
stirmer zu Feld, die an diesem Punkt durchaus mit den Forderungen
Zwinglis und aller Reformierten zusammenstimmen. Bei dem Tumult als
solchem will sich Luther nicht lange aufhalten; der wire ,wohl einer guten
Straf wert“ gewesen, gehort aber nicht zur eigentlichen ,Sache“.”*® Es geht
auch nicht um die Bilder als solche, sondern darum, daf die Bilderfeinde
aus der Freiheit der Christen wieder ein Miissen gemacht haben und das
verbieten wollen, was Gott nicht verboten hat. So verstricken sie die Ge-
wissen der Christen erneut mit menschlichen Gesetzen und ,morden® die
Seelen.’®® Sie sind ,ebenso nirrisch wie der Papst“’® und meinen mit dem

125 WA XVIII 81f. (Himml. Propheten).

126 So schon WA X 2,33 (Von beiderlei Gestalt); XVIII 68 (Himml. Propheten).

127 Fiir die alte Kirche vgl. N. H. Baynes, 2.2.0. S. 230 fi. Eine Auseinander-
setzung mit diesem Argument begegnet natiirlich auch bei Zwingli, Calvin und
den spiteren reformierten Polemikern.

128 WA X 2,33 (Von beiderlei Gestalt).

120 WA XVIII 73 (Himml. Propheten).

180 WA X 3,42 (Invocavitpredigten).
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Bilderstiirmen ein ebenso verdienstliches Werk zu tun wie die Papisten
mit dem Bilderstiften. Auf diese Weise wird aber aus einer an sich belang-
losen, neutralen Sache ,das Allerhdchste®.® Grundsitzlich sind alle Zere-
monien ,frei“, und man kann es mit den Bildern wie mit den Gew#indern,
Kerzen usw. nach Belieben halten. ,Aber dafl wir alten Narren in Bischofs-
hiiten und geistlichem Geprange daher gehen und machen Ernst daraus, ja
nicht allein Ernst, sondern Artikel des Glaubens, daf es mufl Siinde sein
und Gewissen martern, wer solch Kinderspiel nicht anbetet — das ist der
Teufel selbst!® 13

Dazu kommt noch das im engeren Sinne seelsorgerliche Problem. Es
wire, meint Luther in dieser frithen Zeit, gewil} schén, wenn die Bilder
abgetan wiren ,um des falschen Vertrauens willen.“ ,Nun aber die Her-
zen noch daran hingen mit Unwissen und Fahr, so kann man sie nicht
zerreifilen, man zerreiffet die Herzen auch mit.“'* Es geht nicht darum,
die sinnliche Ablenkung der Bilder aus dem Blick zu rdumen, sondern das
oHerz“ zu treffen. Dahin reicht aber kein iibertdlpelnder Bildersturm,
sondern allein die Predigt von Gottes Wort. Mit dieser Predigt wiirde
sich praktisch alles von selbst erledigen. ,Wenn der gemeine Mann weif},
dafl es nicht Gottesdienst ist, Bildnis setzen, wird ers wohl nachlassen ohne
dein Treiben und sie nur von Lust wegen oder um Schmudck willen an die
Winde malen lassen oder sonst brauchen, dafl ohn Siind sei.“'** Andern-
falls trifft man wohl die unschuldigen Bilder, aber nicht den Miflbrauch,'*
der mit ihnen getrieben wird. Man soll also ,keine Neuerung einrichten,
es sei denn das Evangelium durch und durch gepredigt und erkannt®,'*
und danach werden die Bilder von selbst dahinfallen oder gar keinen
Schaden mehr tun. Praktisch bleiben sie so meist an ihrem Platz. Luther
denkt, wie gesagt, nicht an den ,Gotzendienst®, d. h. die Bilderverechrung,
die ihm keine ernsthafte Gefahr bedeutet,'® und empfiehlt darum gerade
die Haltung des Abwartens, die Zwingli als halbe Mafinahme verurteilt
und heftig bekimpft hatte. Man begreift, daff es sich bei diesem Gegensatz
in erster Linie um die notwendigen Auswirkungen des beiderseits verschie-
denen Ausgangspunktes handelt, nicht um die oft betonte Verschiedenheit
eines vermeintlich konservativeren oder ,radikaleren® Temperaments.

¥ WA XVIII 73 (Himml. Propheten).

W2 WA XXX 2,353; Hier, in der ,Vermahnung an die Geistlichen . . . auf dem
Reichstag zu Augsburg® ist das wieder in der antikatholischen Front gesagt.

138 WA Br. II 514 (an Leopold zu Stolberg).

13 WA X 2,34 (Von beiderlei Gestalt); noch etwas derber WA XXXVI 50 (Pre-
digt): ,Sollts denn kein gut Werk sein, Bilder machen, so mache der Teufel
Bilder und gemalt Tafeln; ich will fortab mein Geld wohl behalten oder besser
anlegen.”

S XA XD

136 WA X 3,45 (Invocavitpredigten).

137 Im Gegensatz zum entscheidenden Verdienststreben wiire es ,die geringste «Ur-
sacher“, die Bilder abzutun: WA X 3,31 (Invocavitpredigt); dhnlich an Leo-
pold zu Stolberg, WA Br. II 514.

8%
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Luther kann die Bilder darum ohne weiteres als ,frei® nehmen, und ohne
Miihe findet er auch den richtigen Zugang zu den paulinischen Texten, mit
denen sich Zwingli so gewaltsam und ergebnislos hin- und hergequilt hatte.

Luthers Urteil steht in den Grundziigen schon 1522 vbllig fest, und die
spitere Auseinandersetzung mit den ,Schwirmern®, vor allem die grofle
Abrechnung mit Karlstadt in der Schrift ,Von den himmlischen Propheten®
(1524/25), hat die Linien nur allseitig weiter ausgezogen. Sie trifft auch
Zwingli und die spiteren Reformierten, deren Standpunkt in dieser Frage
theoretisch mit Karlstadt {ibereinkommt, wihrend Butzers Auffassung trotz
der in der Praxis ,bilderfeindlichen® Folgerung und einiger interessanter
Besonderheiten der Substanz nach mit Luthers Gedanken identisch ist.'™
Diese werden im ganzen Einflufigebiet der Wittenberger Reformation
bereitwillig aufgenommen und mitunter auch auf Religionsgesprachen mit
den Reformierten erdrrert. Aber im allgemeinen tritt die Bilderfrage hinter
den kontroverstheologischen Hauptpunkten wie Abendmahl und Pridesti-
nation doch stark in den Hintergrund. Luther selbst hat die Schwirmer
vor allem in der Sakramentslehre bekimpft und die Bilderfrage dabei nur
noch gestreift.

Trotzdem hat sich sein Verhiltnis zu den Bildern mit der Entfaltung
seiner Theologie und der fortschreitenden kirchlichen Konsolidierung in
den nichsten Jahren weiter entwidkelt, ja es tritt ein Umschwung ein, der
sich in etwa mit dem entsprechenden Umschwung in der alten Kirche seit
Konstantin vergleichen lift: an Stelle der scharfen Kritik und zdgernden
Zulassung der Bilder tritt ihre Anerkennung und ihre Empfehlung fiir den
kirchlichen Gebrauch. Das bedeuter bei Luther durchaus keinen Widerruf
seiner anfinglichen Stellungnahme. ,Miflbrauch und falsche Zuversicht an
Bilden habe ich allezeit verdampt und gestraft . . . Was aber nicht Mif’-
brauch ist, habe ich immer lassen und heiflen bleiben und halten, also daf}
mans zu niitzlichem und seligem Brauch bringe.“'® Die grundsitzliche Be-
stimmung der Bilder als ,Adiaphora®, d. h. als in keiner Weise heilsnot-
wendiger oder fiir den Kultus unentbehrlicher Groflen, bleibt also bestehen.
Nur tritt jetzt die polemische, vorziiglich gegen den katholischen ,Mif}-
brauch® gerichtete Deutung zuriick, und die entgegengesetzte, apologetische
Betonung des rechten, von den Schwirmern geleugneten ,Brauches® wird
vorherrschend. Bilder und dergleichen ,halt ich frei! Wer da will, der mags
lassen — wiewohl Bilder aus der Schrift und von guten Historien ich fast
niitzlich, doch frei und wilkdrig halte. Denn ichs mit den Bildestiirmen
nicht halte.“™ Luther hitte jetzt mit Diirer sagen konnen, daf} ,Gemil
mehr Besserung dann Argernus bringt, so ehrbarlich, kiinstlich und wohl

188 Originell ist sein Gedanke, dafl die Entfernung der Bilder grundsiczlich Sache
der Kirche und ihrer prophetischen Fithrer sei. Nur subsididr kommt die Obrig-
keit dafiir in Betracht.

139 WA X 2,459 (Passional).

140 WA XXVI 509 (Vom Abendmahl).
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gemacht ist.“'™ Er folgt damit aber nicht einfach dem kirchlichen Bediirfnis
und dem Zeitgeschmack. Gerade seine positiven Gedanken iiber das Recht
der Bilder wurzeln im Innersten seiner tiefsinnig-originellen Theologie und
Anthropologie.

Zunichst jedoch ist der natiirliche Nihrboden seiner Bildlehre zu be-
achten, ich meine: Luthers angeborene Aufgeschlossenheit und Freude an
allen Erscheinungen des Schonen, auch im Bereich der bildenden Kunst. Er
duflert sie nicht so humanistisch bewuflt wie Zwingli; aber auch er kann
gelegentlich die Kunstbliite seines Jahrhunderts rithmen, und er freut sich
eben an schonen Bildern, etwa Diirers und vor allem natiirlich Cranachs,
die thm zu Gesicht kommen. Die Art wie Luther sein Wohlgefallen aus-
spricht, ist durchaus naiv und ohne jede Spur héherer kiinstlerischer Bildung
und Reflexion. Er rithmt die Farbigkeit oder die ,Natiirlichkeit* einer
Darstellung; er freut sich besonders an gelungenen Portrits — es konnte
ja sein, daf} ein Mensch Christus selbst einmal dhnlich sicht, so wie es Lukas
von Stephanus berichtet."® Aber entscheidend ist, daf Luther die Sprache
der Bilder ohne weiteres versteht, und er hat kein pseudodogmatisches Inter-
esse daran, sie zu leugnen. So ist es ihm von vornherein unmoglich,
Zwinglis abstruse Urteile iiber die angebliche religitse Unfruchtbarkeit
der Bilder fir das andichtige Gemiit irgendwie mitzumachen. Luther fiihlt,
was ithm der Christus, der mit ausgebreiteten Armen am Kreuze hingt,
sagen mochte, quasi nos verbis . . . vocaret: venite ad me omnes.'*® Eine
allegorische Darstellung von lex, mors und peccatum ist fiir ihn ein
»trostlich pictura®!* Oder er erblickt das Christkind in Mariens Armen
und meint: wenn der erwacht, ,er wird uns wahrlich fragen, was und wie
wirs gemacht und getrieben haben.“!® Das Wort Christi ist Luther im
Christusbild gegenwirtig, so wic umgekehrt der ganze Greuel der Papisten
schon in ihren Bildern zum Vorschein kommt.'* Wort und Bild gehdren
zusammen; das Bild kann dem Worte zu Hilfe kommen: ,videtis, wie
mans malet an die Wand!“'" Zu irgendeinem Purismus besteht danach
keinerlei Neigung. Luther it das Marienbild, ja im Grunde auch das
Heiligenbild gelten, sofern es nur eine gute, evangelische Erinnerung mit
sich bringt: ,Man lasse uns nur ein Kruzifix oder ein Heiligenbild . . .
zum Ansehen, zum Zeugnis, zum Gedichtnis, zum Zeichen.*** Besonders
fir Christophorus, in dem Zwingli den heidnischen ,Polyphem® entdecken

M1 Unterweisung der Messung (1525), zitiert bei Preuss, a.2.0., S. 56.

M2 WA XL 2,485 (45. Psalm).

143 WA XLVIII 169 (Bucheintrag).

144 WA IL 772 (Predigt).

B

WA XXXIV 2,226 (Predigt).

W WA XXXVI 159 (Predigt).

1% Das ,Heiligenbild“ (= heiliges Bild) ist in Luthers Sprachgebrauch allerdings
nicht notwendig das Bild eines ,Heiligen®.

1498 WA XVIII 80 (Himml. Propheten).
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wollte, hat er in diesem Sinne eine gewisse Sympathie.’® So sind ja auch
die lutherischen Kirchen besonders mit den Bildern der Patronatsheiligen im
allgemeinen weitherzig verfahren.'s

Dazu tritt nun auch bei Luther je linger um so mehr der volkspadago-
gische Gesichtspunkt in seine Rechte. Er wirkt sich bei thm genau im ent-
gegengesetzten Sinne aus wie bei Zwingli. Luther weif8 natiirlich sehr wohl,
daf es besser ist, das, was die Bilder lehren, im Herzen als blof vor
Augen zu haben,”™ und daf eine Darstellung, wie man sie ,gerne sicht,
in ithrem Sinne auch erklirt und verstanden sein muf},’®® um in der Kirche
das zu leisten, was sie leisten soll. Aber die Kinder und das Volk miissen
in einer moglichst anschaulichen Art unterwiesen werden. ,Vulgus libentius
videt ein gemalt Bild quam bene scriptum librum et libenter audiunt
fabulam.'®* Wollte man ihm alle ,Merk-“ und ,Spiegelbilder® nehmen, so
konnte man auch die Spiegel und Kinderpferdchen verbieten.!®® ,Fiirwahr,
man kann dem gemeinen Mann die Wort und Werk Gottes nicht zu viel
oder zu oft furhalten. Wenn man gleich davon singet und saget, klinget
und predigt, schreibt und lieset, malet und zeichnet, so ist doch der Sa-
tan immerdar allzustark und wacker, dasselbige zu hindern und unter-
driicken.“ 3¢ Uberall, in Kirchen, Friedhofen, Hiusern und Stuben sollte
die heilige Geschichte, mit Spriichen erliutert, zu finden sein. ,Es ist ja
besser, man male an die Wand, wie Gott die Welt schuf, wie Noah die
Arca bauet und was mehr guter Historien sind, denn dafl man sonst irgend
weltliche und unverschimte Dinge malet; ja wollte Gott, ich kénnte die
Herren und Reichen dahin bereden, dafB sie die ganze Bibel inwendig und
auswendig an den Hiusern vor jedermanns Augen malen liefen — das
wire ein christlich Werk.“'¥7

Bekannt sind Luthers Bemiithungen um eine richtige Illustration der
Bibel. Auch das erinnert an die alte Kirche, die schon friith das illustrierte
Buch in den Dienst ihrer Werbung gestellt hat.’® Luther triumt von der
Moglichkeit einer vollstindigen Bilderbibel, ,daf ein solch Biichlin ein
Laienbibel wire und hiefle.“ 1 Er macht Angaben, was auf den Holz-
schnitten der illustrierten Bibeln zu sehen sein soll, korrigiert Fehlerhaftes

130 Preuss, a.a0. S. 38, 272.

151 Fr, Buchholz, Protestantismus und Kunst im 16. Jrhdt. (1928) 71.

152 WA XLVII 60 (Predigt).

153 WA XLVI 678, 683 (Predigten).

154 WA XL 1,548 f. (Gal. Comm.).

155 WA XXVIII 677 f. (Predigt).

156 WA X 2,458 f. (Passional).

157 }A XVIII 82f. (Himml. Propheten).

158 Wihrend sich das eigentliche ,schone Buch® der Antike nicht aus technischen,
sondern isthetischen Griinden . . . gegeniiber einer weitergehenden Aufnahme
von Textillustrationen ablehnend verhielt“: H. Gerstinger, Art. ,Buch-
malerei® im Reallex. f. Antike u. Christentum II (1954) 735.

159 WA X 2,458 (Passional).
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und zeichnet selbst kleine Skizzen als Vorlage.'® Wihrend Luther den
Kiinstlern, denen das Liigen wie den Poeten erlaubt sei,'®! sonst ihre Frei-
heit 1if8t, verlangt er hier bezeichnenderweise die dufierste Korrektheit der
Wiedergabe, gelegentlich auch auf Kosten der kiinstlerischen Vollkommen-
heit,'®* und Preisgabe aller willkiirlichen Zutaten. Er wiinschte, heift es,
»dafl man aufs einfiltigst den Inhalt des Texts sollt abmalen und -reifien,
und wollt nicht leiden, dafl man {iberlei und unniitz Ding, das zum Text
nicht dienet, sollt dazu schmieren.“!® Es freute ithn zu horen, dafl auch
Diirer solche Bilder gelobt habe, die ,aufs einfiltigste und fein schlicht
gemacht wiren®, so wie auch er nur ,Lust hitte zu Predigten, die fein
einfiltig einher gingen, da einer verstechen kénne, was man predigte.“ '
Interessant ist die Warnung, man solle den Teufel nicht in duflerlicher
Weise moglichst scheufilich darzustellen suchen, sondern lieber nach dem
Bilde eines verlorenen Menschen.!®® Und Christus soll weniger als schreck-
licher Richter gemalt werden, ,,dafl man ihn auch nicht gerne ansehen
mochte®,'® sondern freundlich, lodkend und siiff.'” Man sicht, wie die
kiinstlerische Darstellung ganz in den Dienst der evangelischen Verkiindi-
gung gestellt wird und von ihrem besonderen Anliegen her Weisungen
empfingt.

Nur gelegentlich fithren Luthers ikonographische Bemerkungen noch weiter
und enthiillen vom reformatorischen Glauben aus neue Mbglichkeiten der
kiinstlerischen Gestaltung. Das gilt z.B. von den oft zitierten Sitzen des
Magnifikat iiber die rechte Darstellung der Jungfrau Maria. Luther tadelt
die Meister, ,die uns die selige Jungfrau also abemalen und vorbilden, daff
nichts Verachts, sondern eitel grofle, hohe Ding an ihr anzusehen sind . . .,
damit sie uns bléd und verzagt machen.“ Es gilt vielmehr zu zeigen, ,wie
in ihr der iiberschwengliche Reichtum Gottes mit ihrer tiefen Armut, die
gottliche Ehre mit ihrer Nichtigkeit, die gottliche Wiirdigkeit mit ihrer Ver-
achtung, die gortliche Grifle mit ihrer Kleinheit, die gottliche Giite mit
threm Unverdienst, die gottliche Gnade mit ihrer Unwiirdigkeit zusammen
kommen sind.“1%® Das Mittelalter hatte das Arme und Hiflliche im wesent-

1% Vel. H. Preuss, 2.a.0. S. 20ff.;; K. Galling, Die Prophetenbilder der
Lutherbibel, Ev. Theol. 6 (1946/47) 273 ff.

161 WA XLVI 403 (Predigt); vgl. TR 6261: ,pictores boni, die malen ein Person
viel hiibscher, denn sie ist.”

182 Vel z. B. WA XLVI 730 (Predigt): aus des richtenden Christi Munde geht
kein Lilienstengel, sondern ein Priigel, und dieser gehdrt auf dieselbe linke
Seite wie das Schwert: die Symmetrie ist zerstort; ebenso WA VIII 677 f.
(Treue Vermahnung).

183 Sp die Aussage von Luthers Korrektor in der Lufftischen Druckerei, Preuss,
205 8 25,

1R 7036; :

185 Belege bei Preuss; S. 43.

166 WA XLVII 277 (Predigt); weitere Belege bei Preuss, S. 35 f.

187 Aych seine Wunden sollen nicht zu drastisch und abstoflend hervortreten: WA
IL 159 (Predigt).

188 WA VII 569 £.
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lichen doch nur als Kontrast gegen das Begehrenswerte, und um Mitleid zu
erregen, zur Darstellung gebracht. Man denkt unwillkiirlich an Rembrandt,
der Luthers evangelisches Programm in gewisser Weise zur Erfiillung ge-
bracht hat.!® Aber Rembrandts andeutende, nur vom Seelischen erhellte
Darstellung der Wirklichkeit ist andererseits von Luthers konkreter, die
Objekte moglichst klar und bestimmt fassender Art besonders weit entfernt
und atmet wohl auch einen anderen Geist. Geschichtlich nzher liegt der Ver-
gleich mit Diirer.1?

So wird der alte Gedanke der biblia pauperum von Luther méchtig
aktiviert.!” Er bleibt nicht bei der Bibelillustration stehen. Auch die derben
»Kampfbilder”, die Karikaturen gegen das Papsttum und die Mifistinde
der alten Kirche gehoren natiirlich in diesen Zusammenhang. Das Mainzer
Blutgericht an Erzbischof Albrechts Finanzberater Schénitz sollte nach
Luther nicht blofl mit Worten berichtet, ,sondern auch an die Gerichts-
hauser und Rathduser gemalet werden®, gewissermafien als abschreckendes
Beispiel einer verkehrten Justiz.'” Luther ist sich {iber die propagandisti-
schen Moglichkeiten, die gerade das Bild beim Volke hat, durchaus im
klaren. Allein wir lenken nun wieder in den inneren, theologischen Bereich
zuriick. Gerade hier ist seine Bilderlehre am urspriinglichsten zu Hause,
und hier wird es auch klar, dafl Luthers positive Einstellung zum Bilde
durchaus nicht nur praktisch-pidagogisch, sondern im strengen Sinne theo-
logisch zu verstehen ist, Das heiflt, sie hat nicht nur die ,rudes®, die
Kinder und Ungebildeten im Auge, sondern sie bezieht sich grundsitzlich
auf die Eigenart der menschlichen Natur als solche und auf die Eigenart
von Gottes Handeln mit ihr. Das geht {iber die lateinische, didaktische
Bilderlehre hinaus und erinnert wieder an die Theorien des griechischen
Ostens. Nur ist das Verstindnis der Schopfung und Offenbarung, das fiir
Luther dabei leitend ist, auch dort nicht zu finden. Sie ist der eigen-
tiimlich ,lutherische®, vor allem im Kampf mit den Schwirmern theologisch
gesicherte Grund, auf den die Rechtfertigung des Bildes nunmehr gestellt
wird — auch und gerade in einer erneuerten Kirche des ,, Worts®.

169 Vel. K. Holl, Ges. Aufs. z. Kirchengesch. 1 (1932°%) 541 f. (,Die Kultur-
bedeutung der Reformation®).

170 Vgl. I;;g Gerke, Der Christus Diirers und Luthers, Glaube und Volk, 1936,
S 78 4.

17 Daraus ergibt sich vor allem die Neigung zur fortlaufenden Illustration. Bild-
zyklen bedecken auch die Kirchenwinde. Doch kommen fiir die Auswahl auch
liturgische und dogmatische Gesichtspunkte in Betracht. Fiir den Altar empfiehlt
Luther besonders Darstellungen des Abendmahls, ,mit groflen giildenen Buch-
staben umher geschrieben, dafl sie fiir den Augen stunden, damit das Herz
daran gedacht, ja auch die Augen mit Lesen Gott loben und danken miifiten®:
WA XXXI 1,415 (111, Psalm). Der gelegentlich begegnende Ersatz des Bildes
durch die Schrift ist dagegen nicht mehr lutherisch; vgl. zu dieser Erscheinung
KL Lankheit, Diirers ,Vier Apostel®, Zeitschr. f. Theol. u. Kirche 49,
(1952) 238 ff., besonders S. 249 ff. Auf die dogmatische Bedeutung der zahl-
losen Darstellungen Jesu, der die Kinder zu sich ruft, hat Chr. O. Kibich,
Lucas Cranach’s Christ blessing the children a problem of lutheran icono-
graphie, iiberzeugend hingewiesen: Art Bull. 37 (1955) 196 ff.

172 WA L 412 (Wider Bischof Albrecht).
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Schon Zwingli war von altgliubiger Seite entgegengchalten worden,
sein Kampf gegen die anthropomorphe. Verbildlichung des Heiligen konne
garnicht zum Ziele fithren, da wir uns da, wo die dufferen Bilder unter-
driickt werden, von dem, was wir verehren, zum mindesten innerlich trotz-
dem ein Bild machen miifiten. Er lief sich dadurch nicht anfechten und
gab die etwas massive Antwort, diese unsere Phantasiegebilde beteten wir
ja auch nicht an.'® Auch Calvin rechnet mit der unausrottbaren Schwiche
der menschlichen Natur, die es wagt, sich von Gott selber ein Bild zu
machen. Dies ist gerade die tiefste Wurzel alles Gotzendienstes: hominis
ingenium perpetuam, ut ita loquar, esse idolorum fabricam.!™ Aber daraus
folgt nur, daff wir um so mehr auf der Hut sein miissen, und der Grofle
Westminster Katechismus lafit in diesem Sinne ausdriicklich auch die
sinnerliche®, in animo et mente nostra erfolgende Vorstellung Gottes ,ver-
boten® sein.'™™ Luther faft denselben Gedanken radikal und gelangt da-
durch zum entgegengesetzten Ergebnis.

Es ist, erklirt er, in der Tat ein Ding der Unmdglichkeit, im religiosen
Leben auf alle Anschauung zu verzichten. So ich etwas hére oder gedenke,
»50 ist mirs unmoglich, daf ich nicht in meinem Herzen sollte Bilder davon
machen.“¥%¢ _Ich wolle oder wolle nicht: wenn ich Christum hore, so ent-
wirft sich in meinem Herzen ein Mannsbild, das am Kreuze hingt, gleich
als sich mein Antlitz natiirlich entwirft ins Wasser, wenn ich hinein-
sehe.“1"" _Wir armen Menschen® miissen nun einmal ,in den fiinf Sinnen
leben® und alles ,neben den Worten® in Zeichen fassen,'™ weil wir ,nichts
ohne Bilde denken noch verstehen konnen.“!™ Aber eben darum ist dies
insoweit nur die Gegebenheit unserer Natur, unseres Kreaturseins, und an
und fiir sich noch nicht das besondere Stigma der Siinde. Im Gegenteil,
es ist gerade der Teufel, der sich unausgesetzt darum miiht, uns ,a verbo
et signis® abzufiihren in den von uns selbst ergriffenen ,Geist®, und der
Wunsch, sich so iiber die Geschopflichkeit zu erheben, die hochmiitige Ver-
messenheit, die mit Gottes nackter, unverhiillter Majestit ,sine medio®,
unmittelbar und sozusagen auf gleichem Fufle verkehren will,'™ ist das
Zeichen des perversen, ,schwirmerischen Hochmuts, der ,auf den Wolken
fahren und auf dem Winde reiten® mochte.™ Es gibt nur einen Weg fiir
uns, wirklich mit Gott in Gemeinschaft einzutreten: ,man mufi den an-
sehen, der da heifit Christus.“'® Ganz allgemein gilt der Satz: Gott hat

173 Werke IV 96 f. (Val. Compar).

HEEE by B Ll '

176 Westm. Katechism. 109, Miiller S. 627.
176 WA XVIII 83 (Himml. Propheten).
137 ehd.

178 WA VI 358 (Sermon von dem N. T.).
179 WA XXXVII 63 (Predigt).

180 WA IL 74 (Predigt).

181 WA XXXIX 1, 390 f. (Disputation).
182 WA XVIII 137 (Himml. Propheten).
SHETR 526,
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sich zu unserer Natur herabgelassen und begegnet uns im Raume des Sinn-
lichen und Konkreten, ,auf dafl wir ja nicht klagen méchten, wir konnten
ihn nicht finden.“'® ,Das ist unseres Herrgotts Weise allezeit gewest, dafl
Ohren nicht allein hérten, sondern sie auch mit Augen sehen sollten.“ % So
war es schon im alten Bunde, so war es schon im Paradies, da Gottes
heiliges Gebot ,im Gemild gefaflt“, am Holz eines Baumes zu greifen
war,'® und es sind immer nur die ,,Schwindel- und Fladdergeister®, die das
nicht wahr haben wollen und meinen, ,es moge da nichts Geistlichs sein,
wo etwas Leiblichs ist. 18

Dieser konkrete Wort- und Geistbegriff wird von Luther vorziiglich im
Zusammenhang der Sakramentslehre entwickelt. Aber seine Anwendung
auf die Bilderfrage ergibt sich von da aus von selbst. Denn ,Bild* und
»Zeichen® sind fiir Luther wie das , Wort®, mit dem sie verkniipft werden,
ein umfassender, offenbarungstheologischer und anthropologischer Begriff.
Er findet seine letzte Rechtfertigung in der heiligen Schrift selbst. Denn
auch die biblischen Autoren haben ja von Gott nicht in der Abstraktion,
sondern durchaus anschaulich und anthropomorph geredet, sie haben ,mit
Worten gemalt; warum soll es uns dann nicht erlaubt sein, mit Bildern
zu erzihlen? Es kommt so oder so aufs Gleiche hinaus. Das, worum es im
Glauben geht, liegt ja doch nicht nur iiber unsere Sinnlichkeit, sondern auch
iiber unseren ganzen Verstand und iiber unser Menschsein hinaus. Soll der
Mensch die Sache trotzdem ergreifen und festhalten, so mufl er sie so
nechmen, wie sie ihm geboten ist, und, statt die schwirmerische »Entgro-
bung® zu suchen, im vollen Bewufitsein dessen, was er tut, gerade bei den
~groben Bildern® bleiben. Andernfalls ,fladderten wir wie die Rotten®!®
und blieben im ewig Allgemeinen und Ungewissen ohne konkreten Halt.

Am eindringlichsten hat Luther diesen Gedanken 1538 in einer Oster-
predigt an Christi Hollenfahrt erliutert.'® Die Hélle ist in Wirklichkeit
kein Ort, und die Hollenfahrt bedeutet, ,dafl Christus ein Herr sei in der
Hélle wie im Himmel und auf Erden, auch tein Herr» iiber alle Teufel
usw.“. Trotzdem ist es recht und gut, dal man ihn darstellt mit dem
Fihnlein in der Hand, wie er die Tiir eintritt, die Burg stiirmt, von
Engeln begleitet, wie die Altviter aus dem Schlunde heraus ihm entgegen-
kommen usw. ,Es ist ein fein Gemild“ (bei dem wir heute, vielleicht nicht
zufillig, sofort an Diirer erinnert werden). Ebenso malt man den Tod, der
in Wirklichkeit ,der Schrecken und das Verzagen an Gott* ist (Luther
sagt: ,zu seinen rechten Farben® hat), ganz mit Recht als einen scheufi-
lichen Sensenmann, und die Seelen der Menschen malt man als kleine
Kinder in Abrahams Schof; denn wir ,konnens sonst nicht begreifen. Ja,

184 WA XLVII 138 (Predigt).

185 WA IL 74 f. (Predigt).

188 WA XXVII 386 (Predigt).

187 WA XXIII 193 (DaR diese Worte Christi).
185 WA XLVI 306 (Predigt).

18 WA XLVI 305 ff.
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Gott selbst wird von Daniel ,gemalt® als ein schéner alter Mann mit
schneeweilen Haaren und Bart, dazu die Rdder und der Thron, und
Strahlen gehen von ihm aus. Gott hat weder Haare noch Bart, er ,trigt
kein menschlich Bild*, und ,dennoch malt Daniel so den wahren Gott im
Bilde eines alten Manns. So mufl man von unserem Herrgott ein Bild
malen wegen der Kinder — und auch wegen uns, auch wenn wir gelehrt
sind. Denn er selbst hat sich uns in menschlicher Gestalt gegeben, der doch
unbegreiflich gewest ist. Christus spricht: wer mich siehet, sichet auch den
Vater.“ Luther geht hier iiber die altkirchlichen Normen, die die refor-
mierte Kirche mit Nachdruck festgehalten hatte, tatsichlich hinaus: hier ist
in seinem Sinne nicht mehr von Christus die Rede, sondern offensichtlich
von einer Darstellung Gottes selber in einer anthropomorphen Gestalt.
Aber der Sache nach bleibt diese Verleugnung der Tradition, die ja auch
die kirchliche Kunst zu eben dieser Zeit preisgegeben hat, immer noch auf
das Inkarnationsdogma bezogen, Nur weitet sich dieses jetzt aus und wird
zu einem umfassenden Prinzip des gottlichen Offenbarungshandelns schlecht-
hin, das als solches sehr bezeichnender Weise vorziiglich anthropologisch
motiviert ist.

Aber wie es sich hiermit auch verhalten mag, soviel diirfte auf alle
Fille deutlich sein, da die von Luther gelehrte Freiheit zum Bilde einen
ganz anderen Ursprung hat als einen vermeintlich naiven oder primitiven
Anthropomorphismus, der die Radikalitit der gottlichen ,Geistigkeit™ und
Transzendenz noch nicht recht erfaft hitte. Das Gegenteil ist richtig.
Luther kennt diesen Vorwurf sehr wohl: ,Tiirken, Heiden und Juden
halten uns fiir grobe Narren®, wenn sie unsere Bilder sehen. ,,Aber so grob
sind wir nicht, sondern sagen also, daf man den Artikel mit groben
Gemilden und Bildern vormalen solle, auf daf er von uns mdge verstan-
den werden und wir bei den Worten und bei reinem christlichen Verstand
bleiben.“ ™ Das gilt, gerade weil wir in hac corrupta natura, quae omnino
non est capax divinitatis, non possumus eum ferre et conspicere qualis
est.™ Zugrunde liegt also eine weit radikalere Auffassung der mensch-
lichen Kreatiirlichkeit und ein entsprechendes Verstindnis von der Tiefe
der gottlichen Kondeszendenz.

Es ist von hier aus interessant zu sehen, wie die Freiheit im Blids auf
das menschlich Naturgemife nicht nur fiir das Bild in der Kirche, sondern
auch fiir das Verstindnis des kirchlichen Raumes selber von Bedeutung
wird. In der antikatholischen Kampfstimmung der frithen Zeit hatte Luther
auch nach dieser Seite hin gegen den sakralen Aberglauben z.T. sehr scharfe
Toéne angeschlagen. Heilig, erklirte er, sei Gottes Wort allein, und ein
ernsthaftes Gebet kann auch in einem Saustall gebetet werden.'” Man

19 Predigt von 1532 in Rorers Ausarbeitung; die Urfassung, WA XXXVI 161, liflc
es unsicher, ob Luther hier wirklich von Bildern im buchstiblichen oder nur im
weiteren literarischen Sinne gesprochen hat.

1 WA XXXIX 1, 217 (Disputation).

192 WA VI 239 (Von den guten Werken).
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konnte einmal ruhig alle Kirchen umkehren und in ganz gewdhnlichen
Hausern oder unter frelem Himmel predigen,® um das recht deutlich zu
machen. An der Grundanschauung von der Souverinitit des Gotteswortes,
das keine menschlichen Ordnungen notig hat, hat Luther natiirlich zeit-
lebens unverdndert festgehalten; aber auch hier tritt eine Verlagerung der
Akzente ein. Luther gewinnt Sinn fiir die gravitas und sollemnitas des
gottesdienstlichen Lebens, das auch dem fiir Gottes heiliges Wort bestimm-
ten Raume zu Gute kommt und passenderweise von allen Besuchern zu
achten ist. Man soll in der Kirche nicht dasitzen wie in einer Kneipe,'*
man soll dort nicht fressen, saufen, tanzen® und dergleichen tun, sondern
der Wiirde und Bedeutung des Ortes eingedenk sein. Die Kanzel, der
Altar, der Chorraum usw. haben jeweils ihren Sinn, der zu respektieren
ist.” Wir sollen auch ,den lieben Taufstein chren und so leben, dafl wir
ihn frohlich ansehen, als der nicht wider uns Zeugnis ablegen miisse.“ 17

Man wiirde solche Sitze wiederum dugchaus mifiverstehen, wollte man
sie sozusagen als halben Riickfall in das sakrale Denken des Mittelalters
beurteilen oder auch nur als blofe praktische Riicksichtnahme auf das
gemeine Volk, das durch den Schmuck und einen gewissen Aufwand, die
»Pracht® der Kirche herbeigelockt werden solle. Zwar spielt auch dieser
Gesichtspunkt zugestandenermaflen eine Rolle; trotzdem ist die geforderte
Pietdt, die z. B. auch den Friedhofen gebiihrt als ,einer chrlichen und fast
heiligen Stitte,'® keine nur eben gewihrte Konzession an die schwachen
Christen. Es handelt sich auch hier um die bewufite und willige Anerken-
nung dessen, was der menschlichen Empfindungsweise und Natur als solcher
gemif ist, die im Namen Gottes am allerwenigsten brutalisiert oder hoch-
miitig iiber ihre Grenzen hinausgetricben werden soll in eine vermeintlich
geistlichere, abstrakte Unabhingigkeit von allen naturgemifen Bindungen
an die Eindriicke und Ausdrucksgestalten ihrer Umgebung.

.

Versuchen wir zum Schlufl wenigstens andeutungsweise, die Losungen,
die die Reformation in der Bilderfrage gebracht hat, in die Entwicklungs-
geschichte des Problems einzuordnen. Ohne Zweifel hat es die schnelle
Entfaltung und Fixierung der Gegensitze nicht wenig gefordert, daf die
Bilderfrage in der Reformationszeit ja keineswegs erstmalig auftauchte,
sondern schon einen alten und oft verhandelten Streitpunkt darstellte.
Zwingli und die Reformierten nehmen die Kritik einer lingst bestechenden
Opposition, duflerlich geschen, wieder auf, wihrend Luther bei aller Ver-

198 WA X 1,254 (Kirchenpostille).

101 WA XLIV 171 (Genesisvorlesg.).

15 WA XXIV 599 (Genesispredigt).

L W}} XII 216 (Formula missae); XXXI 1,406 (111. Psalm); XLII 72 (Genesis-
vorlesg.).

197 WA XXXVII 670 (Predigt).

198 WA XXIII 376 (Sterben flichen).
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urteilung der ,Miflbriuche® an diesem Punkt den ,Pigharden“ bewuft
fern geblieben ist**® und das Bestehende praktisch in Schutz nimmt. Eine
ferne Erinnerung an den groflen Bilderstreit steht bei allen Reformatoren
im Hintergrund. Besonders die Reformierten stellen die patristischen und
iiberhaupt die klassischen Traditionen, die das Bilderunwesen verurteilen,
gerne heraus und suchen sie im Sinne ihres humanistisch geschulten Biblizis-
mus zu deuten. Die formale Berufung auf das alt- und neutestamentliche
Bilderverbot lebt theologisch vor allem von der polemischen Entriistung
iiber den anthropomorphistischen ,Gotzendienst®, den angeblich jede
kirchliche Verwertung des Bildes darstellt. Das sinnliche Bild widerspricht
hier dem Sinn des Wortes, das als solches immer auch die Kraft der Ver-
geistigung und Verinnerlichung reprisentiert, und die gegnerische Position
wird demnach karikierend gerne als dic reine Kreaturvergdtterung, ja als
direkte ,Anbetung® von Holz und Steinen gebrandmarkt. Der ungeheuere
geistige Fortschritt, den die orthodoxe Bilderlehre in der Uberwindung des
magisch-dinghaften Verstindnisses erreicht hatte, indem sie das Bild grund-
sitzlich als Bedeutungstriger und nicht mehr als stofflichen Gegenstand
ernst nahm, wird kurzerhand als Ausrede beiseite geschoben, und jede
psychologische Fithlungnahme mit dem Bilde und durch das Bild gilt als
Aberglaube und Selbstbetrug. Die Ausschaltung des platonischen Erbes, die
einseitig rationalistisch-didaktische Fassung der herrschenden Theorie er-
leichtert diese Form der Polemik, und die sozialkritischen Argumente der
spitmittelalterlichen Sekten geben ihr einen besonders wirksamen, populdr
iiberzeugenden Akzent. Wihrend die reformierte Bilderfeindschaft schein-
bar besonders radikal zur biblischen Norm zuriickkehrt, verbindet sie sich
mit den alten ikonoklastischen, den spiritualistischen und mit den anti-
katholisch-revolutioniren Tendenzen ihrer Zeit und fithrt sie in der Kraft
des reformatorischen Aufschwungs zu einem bisher unerhdrten Erfolg.

Fiir Luther ist der ganze Kampf um die , Vergeistigung® der religidsen
Vorstellungswelt und des kirchlichen Gottesdienstes als solcher ohne tieferes
Interesse. Ihm sind die Bilder nur insoweit gefihrlich, als ihre Stiftung und
Pflege als verdienstliches Werk erscheint und den Menschen somit state zum
Glauben vielmehr zur Selbstrechtfertigung verfithrt. Dieser Gesichtspunkt
ist v6llig neu und liegt zu allen bisherigen Diskussionen sozusagen quer.
Luther wird darum notwendigerweise sofort in einen Zweifrontenkrieg hin-
cingefiihrt, der gegen beide miteinander streitenden Parteien den gleichen
Vorwurf der ,Gesetzlichkeit®, d. h. der Verfehlung des eigentlichen Heils-
weges, geltend macht. Luther beurteilt auch den alten Bilderstreit, auf den
er fiir gewohnlich kaum Bezug nimmt, in diesem Sinne: ,Der Kaiser meinet,
er hitc Gewalt, es sollten keine Bilder sein, der Papst aber, sie miifiten
sein.“ Beide haben ,gefehlet”, und nicht zufillig muflte der Kaiser den
Kampf verlieren; denn auch er wollte ,aus der Freiheit ein Missen
machen® .2 Die ,Freiheit® der Bilder, die sich so ergibt, ist also nicht eine

19 WA LVI 494 (Romerbriefvorlesung).
200 WA X 3,26 (Invocavitpredigten).
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allgemein weltanschauliche Erkenntnis, die keinen ,Aberglauben® aner-
kennen und dulden will, sondern duflert sich — ganz im Sinne des Pau-
lus — vor allem in der konkreten Bescheidung und Riicksichtnahme auf die
»Schwachen. Aber von diesem streng theologischen Ausgangspunkt her
wird es nun doch méglich, die wesentlichen geistesgeschichtlichen Ergebnisse
aus den Bilderstreitigkeiten der alten Kirche ohne weiteres beizubehalten.
Die Bilder gelten wieder als anschauliche Bedeutungstriger und haben fiir
das menschliche Dasein ihren Lebenssinn zuriickgewonnen — ohne dafl
sie darum erneut zum Schanddeckel des Aberglaubens entarten miifiten.
Dies wird aber nicht mehr mit dem alten Vorstellungsapparat der plato-
nisierenden Urbild- und Abbildlehre erreicht, sondern auf dem neuen
Boden des reformatorisch verstandenen ,, Worts®.

Das Wort ist fiir Luther keine abstrakte, sondern eine konkrete Grofie;
es ist nicht durch seine ,Geistigkeit®, sondern durch seinen Rede- und
Anrede-Charakter bestimmt, eine geschichtliche und spezifisch menschliche
Grofe, die als solche gerade nicht auf Entsinnlichung, sondern viel eher
auf Versinnlichung zielt, indem sie den Menschen in seiner vollen geschicht-
lichen Totalitit zu fassen und im Willenszentrum des ,Herzens® Gott zu
unterwerfen sucht. Darum mufl die evangelische Verkiindigung auf allen
Wegen nahe gebracht, gepredigt, gesungen, geschrieben und ,gemalt® wer-
den. Dem Grundgedanken, dafl der Mensch in seinem eigentlichen Sein
nicht durch den Gegensatz von Sinnlichkeit und Geist, sondern allein durch
Unglauben und Glauben an Gott qualifiziert wird, dem ,sola fide* der
Reformation entspricht darum die — sit venia verbo — Multiformitas, die
Vielfaltigkeit und Allfilligkeit der Rede und des Worts, sofern es nur das
wirklich evangelische, von der Selbstgerechtigkeit zur Demut, vom Gesetz
zur Freiheit fiihrende Wort Gottes ist. Eine solche Auffassung des Wortes
vertrigt sich nun wieder sehr wohl mit dem sinnlichen Zeichen und Bild,
ja beide gehoren im Blids auf die leibliche Natur des Menschen férmlich
zusammen, vorausgesetzt, dafl das Bild worthaft und nicht das Wort um-
gekehrt bildhaft und ,symbolisch® verstanden wird. Luther illustriert die-
sen Gedanken vorziiglich im Blick auf die sachliche Mitteilung, den ikono-
graphisch erkennbaren ,Inhalt® der Bilder im Sinne der alten Theorie
einer ,biblia pauperum®. Aber so, wie ihm die ,Sprache® der Musik in
ihrer Besonderheit durchaus gegenwirtig war, liflt sich folgerecht natiirlich
auch die Sprache der Bilder im Sinne einer spezifisch kiinstlerischen Aus-
sageform verstehen, einer hoheren ikonographischen Gesetzlichkeit, die ja
nicht das Gesetz der Bilderschrift ist und bleiben kann.

In diesem Sinne hat die kunst- und geistesgeschichtliche Entwicklung der
Neuzeit Luther Recht gegeben. Zwinglis an sich wohl begreifliche Angst
vor einem ,Riidsfall® in einen dinglich-sakralen Aberglauben, der die Bil-
der wieder als solche, d. h. als heilige Objekte schlechthin verehren kdnnte,
erwies sich als unbegriindet. Die Bilder sind in den reformatorischen Kir-
chen niemals ,angebetet worden. Ja, diese Gefahr ist auch im modernen
Katholizismus, zum mindesten nordlich der Alpen, stindig zuriickgegangen,
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wihrend die von Luther bekimpfte Neigung, durch Stiften und Opfern
fiir die Kunst Verdienst zu schaffen, lebendig geblieben ist. Auch das gliu-
bigste und blithendste Barock hat mit allem Aufwand an sinnlichen Reizen
und tiuschenden Effekten der Vergegenwirtigung unter der scheinbar ge-
ofineten Himmelskuppel der Kirche doch immer nur die I11usion einer
personlichen Gegenwart Christi, Mariens und der Heiligen erreichen wollen
und erreicht, nicht mehr den Glauben an die sakrale Gegenstindlichkeit und
Gegenwart des Heiligen selbst, wie sie die mittelalterliche Bilderverehrung
allen Theorien zum Trotz gekannt hatte und der volkstiimliche ,Aber--
glauben® zu allen Zeiten noch kennt. Die Kunst dient dem Heiligen, aber
ihre Gegenstinde sind nicht mehr ,Heiltiimer® im strengen Sinne; sie will
die religivse Andachtswirkung immer nur auf dem Weg iiber den dsthetisch-
psychologischen Eindrudk erreichen, den die Bilder machen, und nicht mehr
durch das, was sie in sich selber vermeintlich sind. So geschen, ist die luthe-
rische Stellung zum Bilde durchaus keine Neuerung, sondern der vollendende
Abschluf} einer langen Geschichte. Er ist nicht die ausschlieRliche Leistung der
Reformation, sondern das Ergebnis von anderthalb Jahrtausenden christ-
licher Erziechungsarbeit, deren Programm in gewisser Weise schon Karl der
Grofe formuliert hatte. Die reformierte Theologie hat es in ihrem versteiften
dogmatischen Miftrauen nur nicht fertig gebracht, dieses Ergebnis anzuerken-
nen, wihrend die katholische Abwehr fast nur die reformierte Lehre und
Praxis, besonders in Frankreich, im Auge hatte und ihrerseits auf einem ver-
alteten, halbsakralen Standpunkt verharrte, der der neuen Entwicklungs-
stufe nicht mehr gemifR war. So bleibt sie zunichst ganz unproduktiv, und
auch dann, als sie sich — etwa seit der Mitte des Jahrhunderts — energischer
der Bilderfrage anzunehmen sucht, hat sie nichts Neues und Originales zu
bieten. Die alten metaphysischen Lehren treten auch im Katholizismus scit
Trient vollig zuriid, und es dominiert die altlateinische psychologisch-
didaktische Theorie, die mit der fortbestehenden sakralen Praxis nur not-
diirftig verbunden wird.

Fiir Luther ist die Kunst weder sakral noch profan. Sie ist als Sprache
verstanden und als solche eine durch und durch menschliche Gegebenheit.
Damit entspricht sie sowohl den besonderen Erfordernissen seiner Theolo-
gie der Menschwerdung Gottes und des , Worts® wie dem allgemeineren
Umschwung der Epoche in ihrem Verhiltnis zur sichtbaren Welt. Das
magische und das sakrale Verstindnis des Bildes neigt sich zum Ende. Das
Heilige wie das Damonische begegnen nicht mehr ding- und gestalthaft in der
Wirklichkeit der , Welt“. Es begegnet dem Menschen in der eigentiimlich
menschlich-geschichtlichen Form der Rede und des ,Worts“. Indem sich
der Mensch dem Worte Gottes unterwirft, wird er ihm in einer viel radi-
kaleren, umfassenden Weise zugeordnet als das wollende und redende
Wesen, das er ,im Herzen® ist, und wird der Welt gegeniiber in neuer
Weise unabhingig und ,frei“. Die Welt hort auf, im letzten Sinne iiber-
legene Macht zu besitzen; sie wird im Einzelnen und im Ganzen nicht mehr
als gételich oder dimonisch, sondern eben als weltlich und ,natiirlich® emp-
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funden und steht als natiirliche Welt dem Menschen offen. Er ist jetzt, wie
es das Schopfungswort fordert, aufrecht in die Natur hineingestellt und
»herrschet® tiber sie. Das bezeugt ihm das Wort, auch das kiinstlerische
Wort, das er — ipso gaudio docente®* — spricht, und weist eben damit
auf die Herrschaft des Gotteswortes zuriidk, das ihn im Glauben iiber alle
Dinge zum Herrn gemachr hat,

So stimmt Luthers theologische Bildlehre zweifellos mit den kiinstle-
rischen Tendenzen seiner Zeit ebenso stark iiberein, wie sie unserer eigenen
Zeit und Kunst heute fremd erscheinen muff und offensichtlich nicht mehr
geniigt. Die zerbrochene Herrschaft des Menschen und die Entmenschlichung
der Welt ist ein Phidnomen, das von hier aus nicht mehr ohne weiteres
gedeuter werden kann und eine neue Form theologischer Bewiltigung for-
dert. Vielleicht kann man in der Tat sagen, daff Luthers Lehre an dieser
Stelle den Gedanken des Auflerordentlichen und Ausnahmsweisen der
menschlichen Freiheit und Weltiiberlegenheit nicht immer streng genug zum
Ausdruck gebracht habe, und man mag von hier aus der negativen Gesetz-
lichkeit der reformierten Bilderlehre, die in gewissem Sinne wachsamer
blieb, eine relative Berechtigung lassen. Aber vor allem ist noch einmal
an die alte griechische Orthodoxie zu erinnern, mit der Luther so oft eine
unbewufite Verwandtschaft zeigt. Auch hinter Luthers Bilderlehre steht, wie
wir gesehen haben, der Glaube an die Inkarnation. Aber sie ist mitunter
in Gefahr, das Recht zum Bilde wie eine fast zeitlose Grundordnung zu
verstehen, die allem géttlichen Handeln gemiR und allem menschlichen
Leben notwendig ist. Die griechische Theologie betonte dagegen eindeutig,
daB diese Notwendigkeit gleichwohl den Juden versagt und von den
Heiden nur in der Perversion zu erfiillen war. Erst als Gottes Sohn in der
Zeit Mensch geworden, das Bild des Menschen durch ihn erneuert war,
wurde das Bildermachen eine neue wahrhaft menschliche und heilige Még-
lichkeit. Sie hat durch die Heilsgeschichte und nicht von Natur her Wirk-
lichkeit und Bestand.

21 WA V 499 (Oper. in psalmos).



Hat Papst Clemens XIV. die Kastration
von Sangerknaben verboten?

von Giinter Miiller.

Jahrhunderte lang hat die beriihmte Frage,' ob die Kastration von
Singerknaben zur Erhaltung der Stimmlage erlaubt sei, die katholische
Moraltheologie beschiftigt. Um zunichst einen allgemeinen Uberblick {iber
diesen Meinungsstreit zu geben,® — der mehr war als blofles Theologen-
gezink — bieten wir hier eine zeitlich und nach Lindern gegliederte Tabelle,
welche in ibersichtlicher Form die unterschiedlichen Meinungsiuferungen
von der ersten uns bekannten Stellungnahme im Jahr 1581 an bis zum
Pontifikat Benedikts X1V. wiedergibt.

Sangerkastration und katholische Moraltheologie

Es bedeutet: + Billigung; ? unentschieden; — Ablehnung; = scharfe Ablg.

Jahr - Autor? Stellung und Begriindung in Stichworten *
Spanien

1581  Salon -+ pro bono communi ecclesiae

1621 Mendoza -+ commoditas vocis causa honestior

1640  Trullench - si vox plurium Ecclesiae profutura speretur

1646  Le Lugo — vel parentibus maxime pauperibus non licet

1652  Caramuel + favor et gratia apud principes

1673  Meldula = cotidiana praxis in Romana curia

1675 = Caramuel non sufficit vocis sperata suavitas, ut pueri

crudeliter emasculentur

1 ,éCelebris quaestio®, Patr. Sporer, Theologia moralis, Salzburg 1722 Bd. 2
¢ 107

* Die bisher beste und auf breiter Materialkenntnis beruhende Darstellung dicses
Streites gibt Peter Browe S.J, in den ,Breslauer Studien zur historischen
Theologie® N. F. Bd. I, 1936, ,Zur Geschichte der Entmannung® S. 83 f.

? Die biographischen Notizen bei H. Hurter, Nomenclator literarius Theo-
logiae, Bd. 3 u. 4.

* Die Mehrzahl der Zitate findet man bei Browe a.2.0. im Namensverzeichnis;
die von mir auflerdem erfafiten sind: Jo. Aeg. Trullench, Opus morale

Ztséhr, fir K.-Ge ; 9
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Frankreich
1621 Rangueil
1655 Raynaud

iniuria, inventum plane nefarium.
novum Satanis artificium et praetextus.

1667  Billuart — finis minus necessarius.
1704  Mayol — nullatenus ad vocis suavitatem licitum.
1743  Antoine — Deus abscisionem permisit tantum ad salu-

tem totius corporis.

Deutschland

1618  Tanner — res a natura aliena, bonum illud tanti mo-
menti non est.

1625 Laymann — non necessarium ad cantum ecclesiae.

ca. 1640  Inchofer — naturae ulcus, reipublicae pestis, diabolus

autor, nulla sat digna poena.

1650  Busenbaum — non necessarium.

1663  Herincx ® — mutilatio extra necessitatem non toleranda.

1722 - Spoercr — non licet nisi ad vitam conservandam.

1731  Elbel ? prohabilius nefas, sed insinuanda praxis in
Ttalia.

Italien

1607  Sayrus® + pro bono communi ecclesiae.

1634 Diana ? . .. judicent viri docti.

1639  Megalius — iniuria contra Deum, castratio intrincise
mala.

1641  Pasqualigo + principum favor, stipendia opulenta.

1644  Diana — non est audiendus Salon.

1654  Tamburini + ad divinas laudes modulandas et propter
lucrum.

1655  Th. de Afflictis + ob consuetudinem in urbe approbatam.

1730  Roncaglia — homo non est dominus suorum membrorum.

1748  Mazzotta + ob vocem plurimum ecclesiae profuturam.

1748  Liguori’ ? negativa sententia probabilior; Eunuchus

non fit irregularis.

sane detestandum crimen proximum homi-

cidio.
Bd. 2 Lugd. 1652 S. 39; Caramuel Lobkowitz (zweite Stellungnahme),
Theol. mor. fundamentalis, Lugd. 1675 Buch 2 S. 820; Rangueil (= Ran-
golius), Commentarium in libros regum, Paris 1621 Bd. 1 §. 1043; Her LNE X,
Summa theologiae, Antwerpen 1663, Teil 3 S. 327; Sporers. Anm. 1); Me-
galius, Prompruarium II, 2 S. 776 s. v. Eunuchus; Diana (erste Kufle-
rung), Resolutiones morales, Lugd. 1634 Teil 3 S. 193; (zweite Stellungnahme)
Resol. mor., Antwerpen 1644, Teil 6, tract. 6, resol. 35; Melchior Inc hofer,
de Eunuchismo S. 75 ff, in Jos. Genesii de rebus Constantinopolitanis libri 4,
Venedig 1733; Thomas de Afflictis, nach Raynaud (= Heribertus) Eunuchi
facti, nati, mystici, Dijon 1655 S. 162.

5 Hollinder.

¢ Von Geburt Englinder, aber in Monte Cassino heimisch geworden.

7 Daf nach Liguori euphonische Kastration nicht irreguldr mache, ist zu ent-
nehmen aus Buch VII, 416.

1748  Berti
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Die Tabelle lafit erkennen, daf die iiberwiegende Zahl der Moraltheo-
logen die euphonische Kastration ablehnte, und dafl ihre Befiirworter be-
zeichnender Weise ausschliefflich Spanier und Italiener waren. Besonders
war es das Land Kénig Philipps I1., wo ,das Selbstgefiihl eines von keiner
Uberlegenheit beschrinkten politisch-religisen Denkens® sich in dieser Form
auswirkte. Die Befiirworter begriinden ihren Standpunkt zunichst damit,
dafl das Lob ‘Gottes im Kirchengesang als allgemeines Gut dieses indivi-
duelle Opfer rechtfertige; spiter verweist man auch darauf, daf die Be-
troffenen grofler materieller Gewinn erwarte; auferdem bezieht man sich
auf die Tradition der Kurie in Rom. Von den Gegnern stiitzen sich die
Deutschen vornehmlich auf den scholastischen Einwand, dafl Verstiimme-
lung nur zur Erhaltung des Lebens erlaubt sei, wihrend Franzosen, ebenso
wie der deutsche Jesuit Inchofer auch aus rein menschlicher Einstellung
heraus diese ,teuflische Erfindung® verurteilen.®

Das Jahr 1748 bedeutet einen Hohepunkt dieser Kontroversen, in dem
zu gleicher Zeit drei angesehene Theologen, wie unsere Tabelle ausweist,
jeder auf andere Weise, dazu Stellung nehmen. Es war endlich an der Zeit,
— nach bald zwei Jahrhunderten offiziellen Duldens und Schweigens —,
dafl ein Papst zu dieser Angelegenheit das Wort ergriff.? Das tat Bene-

8 Dafl hier nicht nur persénliche, sondern auch nationale Einstellung im Spiele
war, lehrt folgende Gegentiberstellung: ,Die Auffilhrung des Orfeo von Luigi
Rossi am 2. III. 1647 in Paris bewirkte eine michtige nationale Gegenbewe-
gung, die die Entfernung der licherlich befundenen Kastraten durchsetzte®
(Handbuch der Musikwissenschaft, R. Haas, Musik des Barock, Potsdam o. J.
S. 190). Umgekehrt in Rom ,entfesselte ein mit papstlicher Bewilligung unter-
nommener Versuch, die Sopranstimmen mit weiblichen Kriften zu besetzen
— es war bei der Auffilhrung von Nicolini’s Selvaggia am Teatro Al-
berti — einen derartigen Sturm der Entriistung im Publikum, daf die Vor-
stellung nach dem 2. Akte abgebrochen werden mufite” (S. O. Fangor in
L. Schidrowitz, Sittengeschichte des Theaters, Wien/Leipzig 1925 S. 234). Auch
in Deutschland hatten die Moraltheologen allen Grund, zu diesem Problem
Stellung zu nehmen. Schon 1562 werden in der Musikkapelle am Hofe des
Herzogs Albert V. in Miinchen 6 Kastraten erwihnt (Wilh. Biumker, Orlandus
de Lassus, Freiburg i. Br. 1878 S. 24; dazu Forkel, Musikalischer Almanach 3
S. 162); i. J. 1564 verbreitete sich das Geriicht, Jesuiten in Miinchen hitten
Zoglinge ihrer Schule kastriert, um sie dem HI. Vater in Rom fiir die Six-
tinische Kapelle zur Verfiigung zu stellen (Rudhart, Geschichte der Oper, Frei-
sing 1855, S. 21); in den Rechnungen des Miinchner Hofzahlamtes aus der
2. Halfte des 16. Jahrhunderts werden mehrfach aus bayerischen Gemeinden
stammende ,verschnitten Knéblein® erwihnt, deren Unterhalt aus der Herzog-
lichen Kasse bezahlt wird (Ad. Sandberger, Beitrige zur Geschichte der bayr.
Hofkapelle, Leipzig 1895 Bd. 3 S. 1—246); und von Stuttgart berichter Bur -
ney in seinem ,Tagebuch einer musikalischen Reise* 1772 Bd. 2 S. 80, dafl
zwei erfahrene Wundirzte aus Bologna im Dienste des Herzogs Eugen von
Wiirttemberg standen, um ihre Kunst an 15 Zoglingen der Musikabteilung der
Karlsschule auszulassen.

In der ,Encyclopidie der gesamten musikalischen Wissenschaft® hrg. v. Schil-
ling 1835 s. v. Castrat, wird allerdings, unter Berufung auf C. E. D. Schubart,
Ideen zu einer Asthetik der Tonkunst, behauptet, es habe Papst Clemens VIII.
(1592—1605) ,durch ein eigenes Breve, das mit der merkwiirdigen Clausel: ad
honorem Dei! schloff, die Kastration autorisiert”. Die gleiche Behauptung wie-

©
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dike XIV.: in seinem ebenfalls 1748 erstmals in Rom gedruckten Werk ,De
synodo dioecesana® Buch 11, Kapitel 7 schlieRt er sich der Auffassung der
Mehrheit an und bezeichnet die Kastration ohne medizinische Notwendig-
keit als Siinde; er bestreitet auch den Bischéfen das Recht, die Erlaubnis
dazu zu geben. Trotzdem empfiehlt er die Beibehaltung der Eunuchen im
Kirchengesang aus zeitbedingten Griinden: weil die biirgerlichen Behorden
das Kastrieren von Knaben stillschweigend dulden; weil die bischofliche
Erlaubnis dazu nicht mehr gefordert werde; weil der Kirchengesang ohne
Eunuchen kaum beibehalten werden konne; weil man auch in der pdpst-
lichen Kapelle scit langem an diese Stimmen gewohnt sei; und weil andern-
falls bei solch unzutriglicher und unpopuldrer Neuerung ,verdienter-
mafen® Tadel, Anfeindungen, Hafl und offentliche Unruhe zu befiirchten
seien.

Diese im Grunde zwiespiltige péapstliche Kundgebung, die die Kirche
gewissermafien zur Nutznieflerin eines Unrechts machte, konnte begreif-
licherweise die entschiedenen Gegner der Kastration nicht befriedigen, und
der Entriistungssturm aus dem Norden iiber die Barbarei der Knabenkastra-
tion nahm immer heftigere Formen an. Wir verweisen beispiclshalber auf:
Max Misson, Nouveau voyage d’Italie fait en 1688, Den Haag 1691,
1. Teil, S. 185; ,Eunuchism display’d, written by a Person of Honour®,
London 1718 S. 136; Grosley, Nouveaux mémoires sur 'Italie, London
1764 Bd. 2 S. 414; J. J. Rousseau, Dictionnaire de musique, Paris 1768
S. 76 f; Martin Gerbert, De cantu et musica sacra, 1774 Bd. 2 S. 204;
St. Arteaga, Le rivoluzioni del teatro Musicale Italiano, Bologna 1785
Bd. 2 S. 96; Joh. Nic. Forkel, Allgemeine Geschichte der Musik, Bd. II
Leipzig 1801 S. 708; Ch. Burney, De Iétat présent de la musique, Genf
1809 Bd. 1 S. 260; der Mailinder Lyriker Giuseppe Parini dichter cine

derholt BEd. Bernsdorf im ,Neuen Universallexikon der Tonkunst®, Bd. I
(1856) S. 520; sie verirrte sich sogar in ein russisches Nachschlagewerk (Enci-
klopeditscheski Slowar, Petersburg 1895 Bd. 14a S. 702), und um die Verwirrung
voll zu machen, schreibt H. Mendel in seinem 1872 erschienenen »Musika-
lischen Konversationslexikon® S. 340, Papst Klemens VIIL. habe ,eine Bulle
gegen (sic!) das Kastratenunwesen gerichtet®. Eine Nachpriifung des oben
erwihnten Zitats bei Schubart, auf das offensichtlich all diese Nachrichten
letzten Endes zuriickgehen (Gesammelte Schriften Bd. 5 Stuttgart 1839 S. 52,
neu herausgegeben Leipzig 1924 S. 15 f) ergibt aber, dal Schubart wohl
behauptet: ,selbst durch ein pipstliches Breve wurden die Castrationen autori-
siert, und dieses Breve hat noch dazu die abscheuliche Clausel: ad honorem
Dei“, dafl er aber den Namen Clemens VIIL. iiberhaupt nicht erwihnt. Und
der Herausgeber dieses Buches, sein Sohn Ludwig Schubare, bemerkt dazu: ,Mein
sel. Vater dictierte die nachstchenden Blitter . . . auf der Festung Hohen-
asperg einem Ungeiibten in die Feder, ohne das Manuscript in der FoFge durdh-
zusehen . . . (Anm.): Er hatte wenig Biicher um sich, da er das Werk unter-
nahm, und dictierte sehr vieles aus dem Kopfe.“ Wir mdchten nach diesen Fest-
stellungen behaupten, dafl das ganze Gerede tber eine offizielle pipstliche Stel-
lungnahme zur Frage der Singerkastration vor Benedikt XIV. nicht ernst zu
nehmen ist, zumal, wie auch P. Brow e 2.2.0. S. 101 bemerkt, nicht ein ein-
ziger Moraltheologe dieser Zeit auf einen solchen Erlafl Bezug nimmt.
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Ode gegen die ,evirazione; franzdsische Zeitungen geifleln die Unsitte
mit den schirfsten Ausdriidken: atrocité, bassesse, infamie, liche cruauté
(Journal des Sgavans 1770 Bd. 48 Nr. 12 S. 384 ff); auch Kénig Lud-
wig XIV. von Frankreich bedauert die ungliicklichen Opfer elterlicher
Grausamkeit (Diderot-d’Alembert. Encyclopédie des sciences ect. Bd. 3
S. 145); und Voltaire macht die bissige Bemerkung, dafl in Europa nur
noch der Papst und der Sultan Eunuchen fabrizierten.

Aber hat dann nicht der zweite Nachfolger Benedikts XIV., Papst Cle-
mens XIV., die euphonische Kastration endgiiltig verboten und mit den
strengsten Strafen bedroht?

So las und liest man heute noch unwidersprochen in vielen katholischen
und nichtkatholischen Nachschlagewerken internationaler Geltung.

Wir zitieren: Enzyclopedia Americana 1944 s. v. castration of boys:
»Clemens X1V. prohibited this abuse®; Enciclopedia Universal Europeo-
americana, Barcelona Bd. 12 S. 361: ,Clemente XIV. prohibid la castra-
cidn“; Dictionnaire universel, Paris 1874 S. 276: , Jusqu’au pontifice de
Clément XIV. on toléra dans les Etats romains opération de la castra-
tion“; La grande Encyclopédie, Paris, Bd. 9 S. 773: ,L’usage des castrats
était général dans les églises malgré les foudres de Clément XIV. qui
s’éleva contre eux®; Larousse, Grand Dictionnaire universel du 19. siécle,
Bd. 3 S. 530: ,Clement XIV. ne tarda pas pourtant, & défendre toute
préparation au chant ayant pour but de donner une voix artificielle aux
jeunes garcons®; Encyclopédie du Catholicisme, dirigé par G. Jacquement
du clergé de Paris, 1948 Bd. 2 S. 626: ,Clément XIV . .. condamna, sous
peine de mort, la castration des enfants en vue du chant®; Enziklope-
ditscheski Slowar, Petersburg 1895, Bd. 14a S. 702: ,In Italien wurden
jahrlich bis 400 Knaben verschnitten fiir den Bedarf der Kirchenchore,
ungeachtet des Verbots der Kastration durch Papst Klemens XIV.“; Wetzer
und Welte, Katholisches Kirchenlexikon 1885, 2. Aufl. Bd. 4, S. 990: ,Dieses
Ubel grassierte seiner Zeit in den romanischen Lindern stark; umsonst
sprach Clemens X1V. wider die Schuldigen Exkommunikation aus“; Ersch
und Gruber, Allgemeine Encyclopidie der Wissenschaften und Kiinste,
Leipzig 1843 I, 35 S. 95: ,Papst Clemens XIV. untersagte zwar diese In-
humanitit bei Strafe des Kirchenbanns“. Auch in ilteren Handbiichern der
Musikwissenschaft findet sich die gleiche Nachricht, so bei Ed. Bernsdorf
a.2.0. (Anm. 9), der ebenfalls von der Strafe des Kirchenbanns spricht, die
Clemens XIV. ,iiber alle diejenigen verhingte, welche sich mit der Bildung
von Kastraten befafiten®.

Ebenso Zuflern sich neuerdings auch Autoren einzelner wissenschaft-
licher Abhandlungen, die dieses Thema behandeln. Wir nennen: Dr. Ri-
chard Millant, Les eunuques & travers les 4ges, Paris 1908 S. 190; Zam-
bacco, Les eunuques, Paris 1911 S. 220; Franz Habock, Die Kastraten und
ithre Gesangskunst, Berlin/Leipzig 1927 S. 489; und neuestens M. Riquet
S.]., La castration, centre d’études Laennec, Paris 1948 S. 38, der auch
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den oben angefithrten Artikel in der Encyclopédie du Catholicisme ver-
fafite.

Riquet kommt in seiner Abhandlung zu dem Ergebnis, daf die Kirche
an dem ,Skandal® der euphonischen Kastration niemals mitschuldig (,ja-
mais complice®) war, und stiitzt diese Behauptung im wesentlichen auf
zwei Gesichtspunkte; erstens auf die Tatsache, dafl damals auch vielfach
aus medizinischer Indikation kastriert wurde, weil man der irrigen Mei-
nung war, dadurch gewisse Krankheiten, namentlich Bruchleiden, heilen zu
konnen.® Aus diesem verhdltnismidfig hiufigen Vorkommen therapeu-
tischer Kastration mochte er — zur Entlastung der Kirche — den Schluf}
ziehen: ,Il n’érait pas difficile de recruter parmi eux les 6 ou 7 castrats
qui se faisaient entendre dans la chapelle Sixtine. N’était-ce pas offrir aux
victimes d’une chirurgie encore barbare une situation qui compensait leur
infirmité?“ (a.a.0. S. 36). Tatsichlich machte auch ein Moraltheologe da-
mals den allerdings vereinzelt gebliebenen Vorschlag, nur solche Kastraten
zum Kirchengesang zuzulassen, die aus anderen als euphonischen Griinden
ihre Mannheit verloren hatten.!! Aber Benedikt XIV., der, wie wir oben
sahen, nach sachlichen und zeitlichen Griinden suchte, um die Beibehaltung
der Eunuchen im Kirchengesang zu rechtfertigen, nimmt auf das Vorkom-
men therapeutischer Kastration keinen Bezug, die schon darum fiir den
Kirchengesang keine grofie Bedeutung haben konnte, weil ja nicht jeder
aus irgendwelchen Krankheitsgriinden Kastrierte zum Soprano geeignet
ist.'* Auch horen wir nie davon, daff bei Aufnahme neuer Mitglieder in
ein kirchliches Singerkollegium die Gewissensfrage gestellt wurde, ob sie g. F.
ihre Mannheit mit oder ohne eigenes Verschulden verloren hitten. In der
Sixtina kam es jedenfalls bei der sehr strengen Zulassungspriifung nur auf
den Nachweis der erforderlichen musikalischen Befihigung an.'® Wirkliche
Bedeutung hatte der Gesichtspunkt medizinischer Indikation nur da, wo die
euphonische Kastration durch Zivilgesetz verboten war, wenn man nim-
lich nach einem Vorwand suchte, um stimmbegabte Knaben straflos dieser
Operation zu unterziehen.'*

10 Siehe E. Gurlt, Geschichte der Chirurgie, Berlin 1898 Bd. 3 S. 734, P. Browe,
2.a.0. 3.53 ff., und ,Histoire de la Société Royale de médicine, année 1776,
rapport sur les inconvéniens de 'opération de la castration® S. 291 (Paris 1779).

1 Joh. Caramuel Lobkowiz, Theologia moralis ect. Lugd. 1676, Buch 2 S. 822:

»Licet bonum sit habere suaves cantores in Ecclesia; non tamen ob id debent

membra excidi, sed debemus illis uti, quorum membra excidit necessitas et morbi

imminentis periculum.®

So heifit es auch in dem Gurachten eines wiirttembergischen Hofkapellmeisters

vom Jahr 1699, ,dafl die Castrirung keine Stimme mache, wenn nicht die Natur

dazu inclinirt® (Jos. Sittard, Geschichte der Musik am wiirce. Hofe, Bd. I

(1890) S. 69).

13 Ed. Schelle, Die Sixtinische Kapelle, Wien 1872 S. 220.

14 Darauf spielt der englische Reisende Burney an (a.a.0. S. 332), wenn er
schreibt: ,4 moins que cette opération ne soit faite comme il arrive le plus
souvent sur le rapport de quelques maladies qu'on peut supposer I’exiger.”

12
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Der 2. Gesichtspunkt, auf den sich Riquet zur Stiitze seiner These von
der Nichtverantwortung der Kirche beruft, ist die von ihm behauptete Ver-
urteilung der euphonischen Kastration durch Papst Clemens XIV. Er be-
hauptet sogar, der Papst habe die Todesstrafe dafiir festgesetzt (a.a.O.
S. 38). Leider aber gibt weder Riquet, noch irgend einer der anderen oben
genannten Autoren an, wo und wann Clemens XIV. diese Verurteilung
ausgesprochen hat, und in den amtlichen Kundgebungen des Papstes ist kein
Erlaf derart zu finden. Sollte Browe (a.2.0. S. 101) mit seiner Vermutung
Recht haben, daff ein derartiges Dekret — Hhnlich wie das in Anm. 9
erwahnte von Clemens VIII. — gar nicht existiert? Aber wie kommen so
viele Autoren dazu, mit solcher Selbstverstindlichkeit auf eine solche papst-
liche Kundgebung zu verweisen? Solange der Ursprung einer so oft be-
zeugten Behauptung nicht gekldrt ist, hat man doch wohl noch nicht das
Recht, sie einfach abzustreiten.

Wir gestehen, angesichts so vieler und einhelliger Zeugnisse zunichst
vor einem Rétsel gestanden zu haben — bis die Durchsicht zeitgendssischer
Periodika die Losung brachte.

In der von Giuseppe Parini, dem bedeutendsten italienischen Lyriker
des 18. Jahrhunderts, herausgegebenen ,Gazzetta di Milano®, Nummer 33
vom 16. 8. 1769, findet sich unter der Rubrik Rom, den 2. August, fol-
gende Notiz:

»11 Papa ha permesso, che si aprano i Teatri anche in altre stazioni,
che le solito. A questo proposto si vuole, che il prudentissimo Pontifice
permettra, che recitino ne’Teatri di Roma anche le Donne, prevendo con
savie leggi I’abuso, che ne puo nascere. Si vuole ancora, che sia per esclu-
dere delle sacre Funzioni, e da’Teatri i Musici Castrati, impendendo cosi
dal canto suo la maggiore, e la pil esecrabile depravazione, che far si
possa dell’'umana natura, contraria alle leggi Divine ed Ecclesiastiche.®

Parini macht also anlifilich der Erlaubnis des Papstes, dafl die Theater
auch zu anderen als den seither iiblichen Zeiten spielen diirften, den Vor-
schlag, der Papst moge auch das Auftreten von Frauen an den Theatern
zulassen. ,Man wiinscht®, fihrt er fort, ,daf es sei, um von den heiligen
Funktionen und von den Theatern di¢ Singerkastraten auszuschliefen, um
so von ihrem Gesang die grofite und abscheulichste Entstellung der mensch-
lichen Natur fernzuhalten.®

Wenige Wochen spiter brachte die ,Gazzetta di Parma® (Supplemento
num. 40, den 19. September 1769) unter der Rubrik Rom, den 9. Sep-
tember, folgende Notiz:

» - . pretendesi, che il Sommo Pontifice abbia risoluto . . . di lasciar
rappresentare gli spettacoli di Roma in tempi, in cui per lo innanzi v’erano
proibito, colla facolta d’ammettere su’Teatri anche le donne, come altrove
si pratica.“ (,Man sagt, der Papst habe sich entschlossen, Auffiihrungen in
Rom auch zu den bisher verbotenen Zeiten zu gestatten, mit der Moglich-
keit, auch Frauen an den Theatern zuzulassen, wie das anderwires iib-

lich ist.)
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Schliefilich meldete das ,Journal encyclopédique pour Pannée 1769°
Bd. 8 Teil I vom 15. November unter der Rubrik Rome, le 4. novembre:

»Le St. Pére a permis qu'on introduise des femmes pour actrices sur
les théatres dans les opéras, comédies et ballets. Cet usage lui a paru moins
scandaleux que celui du travestissement de jeunes garcons en femmes®.

Der Papst erlaubte also das Auflreten von Frauen an den Theatern,
weil ihm dieser Brauch weniger skandalts erschien als das Aufireten junger
Schauspieler in Frauenkleidern. Von einem Verbot der Singerkastration
oder des Auftretens von Singerkastraten in den Kirchenchdren ist nicht die
Rede. Daf} sich in dieser Beziehung auch in der Sistina damals nichts ge-
indert hat, geht aus einer Mitteilung im ,Diario ordinario®, Rom, den
3. Februar 1770 hervor, wonach der Kardinal Albani, Protektor des Sin-
gerkollegiums der Pipstlichen Kapelle, einen tffentlichen Wettbewerb aus-
schrieb zur Aufnahme von 4 neuen Singern, darunter 2 ,Soprani.

Was aber machte nun eine sensationsliisterne Presse (,a pascolo della
commune curiositd®) aus jenen Zeitungsnachrichten? Parini’s gutgemeinte
Anregung nahm man als vollendete Tatsache, und den Ausschluff von
Transvestiten aus den Theatern setzte man kurzerhand einem Verbot der
Singerkastration gleich. So heifit es bald darauf in den ,,Nouvelles poli-
tiques publiées & Leyde®, 1769, Num. 100, vom 15. Dezember unter der
Rubrik Rom, den 22, November: ,Le Pape, selon quelques Lettres d’Italie,
a défendu toute mutilation pour la conversation de la Voix; et il a permis
d’admettre le sexe féminin dans les Musiques d’Eglise pour y remplacer
les hommes®, und in den ,Ephemerides du citoyen ou bibliothéque raisonée
des sciences morales et politiques®, Paris 1770, Bd. I, S. 78 im Zusammen-
hang mit der iiblichen heftigen Polemik gegen die Unsitte der Sidnger-
kastration:

»,Un Pape vertueux, Clément XIV, glorieusement régnant, a proscrit
enfin cet usage détestable. Quel affront pour I’humanité ignorante! La
nature crioit en vain que la mutilation étoit un des forfaits les plus odieux
et les plus avilissants, il a fallu que la voix d’un Pontife vint a I'ap-
prendre a2 des hommes abrutis.“ Hier wird zum 1. Mal die Behauptung
aufgestellt, Papst Clemens XIV. habe die Singerkastration verboten.

Um zu verstehen, wie es zu solcher Falschmeldung kommen konnte,
mufl man bedenken, daf} jene Zeit kurz vor Ausbruch der grofien Revo-
lution mit hochsten Spannungen geladen war. Das Verbot des Jesuiten-
ordens lag in der Luft — auch hier kam es zu einer Falschmeldung, die
alsbald dementiert wurde — *® und auch in der Frage der Sangerkastration
erwartete man in Frankreich vom ,papa riformatore® ein entscheidendes

Wort im Sinne der Menschlichkeit.

15 Churbair. Intelligenzblatt 1770 S. 299a: ,Mantua den 16. Sept. Es haben sich
boshafte Leute erfrechet, unter dem Namen des jetzigen Papsts eine falsche
Bulle vom 31ten August datirt zu drucken und zu vertreiben, als womit der
Orden der Jesuiten aufgehoben wire. Man hat bis jetzo weder den Ort, wo
i:e gedr“udct worden, noch den dummen und boshaften Falsarium entdecken

onnen.
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Wenn hochgespannte Erwartungen nicht in Erfiillung gehen, kommt es
leicht zu einem Kurzschluf auf Kosten der Wahrheit — ein typischer
Grund fiir Legendenbildung. In unserem Falle scheint auflerdem ein sprach-
liches Miflverstindnis mitgewirkt zu haben, indem man die Worte Parini’s
»s1 vuole® (man will) auf den Papst selbst bezog.

Die Notiz in den ,Ephemerides du citoyen® machte alsbald Schule. Wir
finden sie wortlich wiederholt im ,Journal des Scavans® Amsterdam 1770
Bd. 48 Nr. 12 (Oktober, 2. Teil) S. 384. Dann iibernahm man sie — eben-
falls wortlich, nur unter Weglassung des Epithetons ,glorieusement ré-
gnant® — in den Erginzungsband II (Livourne 1778, 2. Aufl. S. 253 £.) des
berithmten ,,Dictionaire des sciences, des arts et des métiers® von Diderot-
d’Alembert, und nun konnte wohl kein Franzose mehr an der Richtigkeit
dieser Nachricht zweifeln.

Zur internationalen Verbreitung der Legende hat besonders beigetragen
die Schrift: ,La vie du pape Clément XIV (Ganganelli)* von Caraccioli,
Paris 1776; dort heifit es S. 148: ,comme il étoit réservé i I'immortel
Ganganelli de remédier A tous les abus, il donna des ordres pour extirper
cet usage barbare.“ Im gleichen Jahr erschien eine italienische Ubersetzung
des Buches (S. 98: ,,Siccome era riservato all’immortal Ganganelli di rime-
diar’a tutti gli abusi, diedi gli ordini opportuni per estirpar questa barbara
costumanza®) in Genua, und eine deutsche (S. 170: ,da es aber dem un-
sterblichen Ganganelli vorbehalten war, alle Miflbriuche abzuschaffen; so
ertheilte er die notigen Befehle, jenen barbarischen Gebrauch auszurotten®)
in Frankfurt und Leipzig. Zur selben Zeit erschien auch eine englische und
cine spanische Ubersetzung des Buches. Nur vereinzelt und unter dem
Deckmantel der Anonymitit erhob sich Widerspruch: In den ,Lettres a
Mr. Caraccioli® Paris 1776 S. 106 schreibt der unbekannte Verfasser, es sei
»absolument faux, qu’il (Clemens XIV.) donna des ordres pour empécher
quon ne fit des Castrati . . . Rome n’a jamais oui parler d’une pareille
défense“. Doch jeder, der — im Sinn seiner Zeit — mit dem Papst wegen
seines Verbots des Jesuitenordens sympathisierte, traute ihm ohne weiteres
auch das Verbot der Singerkastration zu. So blieb jener Einspruch ohne
Wirkung.

Nur einen leisen Zweifel duflert der spanische Exjesuit und Musik-
historiker Stef. Arteaga in seinem 1785 zu Bologna gedrudkten Werk ,Le
rivoluzioni del Teatro Musical Italiano® Bd. IT S. 96; da heiflt es, eben-
falls mit einer heftigen Kritik am Kastratenunwesen: ,Ridesterei lo zelo
dei Ministri dell’Altare accioch® pid non trovasse ricetto nel domicilio
augusto della divinitd un pregiudizio, che non pud far meno, che non la
offenda, e metterei loro sotto gli occhi I'esempio del gran Pontifice Cle-
mente XIV, il quale (se mal non m’appongo) riaccese di nuovo i fulmini
del Vaticano contro ai crudeli promotori della evirazione®.

Arteaga richtet also an die ,Diener des Altars® — dhnlich wie 16 Jahre
zuvor Parini an Clemens XIV. — die Aufforderung, jenes anstoflige Vor-
urteil nicht mehr zu dulden. ,Ich mochte ihnen®, fihrt er fort, ,das Bei-
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spiel des grofen Papstes Clemens XIV. vor Augen stellen, der (wenn ich
mich nicht irre) aufs neue die Blitze des Vatikans gegen die grausamen
Urheber der Entmannung schleuderte,

Daf Arteaga in diesem letzten Punkt seiner Sache nicht ganz sicher
war, beweist sein vorsichtiger Zusatz: ,wenn ich mich nicht irre®.

Arteaga’s Werk wurde bald darauf ins Deutsche {ibersetze.'® Aber die
vorsichtige Einschrinkung durch den Zusatz: wenn ich mich nicht irre,
beachtete niemand, auch nicht Habock, der a.2.0. S. 489 Forkel’s Uber-
setzung wohl zitiert, aber dabei gerade jenen einschrinkenden Zusatz
weglafit.

Es bleibt noch zu erwihnen, dafl bald nach Parini’s Tod in Italien die
Behauptung aufkam, Parini selbst habe die Nachricht vom Verbot der
Singerkastration durch Clemens XIV. erfunden und in der Gazetta di Mi-
lano verdffentlicht. Diese Legende findet man in der 1802 in Mailand bei
Majnardi gedrudkten Schrift: Della vita e degli scritti di Giuseppe Parini,
lettere di due amici, 2. Aufl. S. 209 f; etwas ausfithrlicher in den Opere
di Giuseppe Parini, hrg. von Fr. Reina, Mailand 1801 Bd. I, S. XVII.
Noch mehr ausgeschmiickt, kehrt sie wieder in 'der Biografia universale
antica ¢ moderna, Venedig 1828 Bd. 42 S. 424, und schlieflich bei Larousse,
Grand dictionnaire universel du 19. siécle, Bd. 3 S. 530 und Bd. 12 S. 225.
Der in der Biografia universale wiedergegebene, von Parini angeblich in der
Gazzetta di Milano verbffentlichte Text hat folgenden Wortlaut:

»1l santo Padre Ganganelli, per bandire in perpetuo il delitto della
castratura, troppo sparso per mala sorte in Italia, ordina che piti non si
riceva né in chiese, né su i teatri degli stati romani nessum cantore che sia
stato sottoposto a tale infamante operazione; insinua in oltre a tutti i
principi cristiani di promulgare la medesima proibizione ne’loro stati.®
(»Um fiir immer das Verbrechen der Kastration zu verbannen, befichlt der
HI. Vater Ganganelli, daf man kiinftig weder in Kirchen, noch in den
Theatern des Kirchenstaates einen Singer duldet, der einer solch schind-
lichen Operation unterworfen wurde; auflerdem legt er allen christlichen
Fiirsten nahe, das gleiche Verbot in ihren Lindern zu verkiinden.*)

Tatsichlich ist diese Notiz in den in Frage kommenden Jahrgingen der
Gazzetta di Milano nirgends zu finden; sie ist, wie ein Vergleich mit dem
von uns wiedergegebenen Originaltext in der Gazzetta di Milano vom
16. 8. 1769 beweist, eine glatte Filschung. Das Bemerkenswerte daran ist,
dafl der Erfinder dieser ,bizarria® sehr wohl wufite, dafl Papst Cle-
mens XIV. niemals ein Verbot der Singerkastration erlassen hat.

Fast zwei Jahrhunderte lang hat man dies geglaubt und in wissen-
schaftlichen und in populiren Veréffentlichungen die falsche Meinung bis
auf unsere Tage weitergegeben. Es war an der Zeit, diesen chronisch ge-
wordenen Irrtum aufzukliren.

'8 Arteaga-Forkel, Geschichte der italidnischen Oper, Leipzig 1789, Bd. II (S. 297).
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Fin Katenenfragment
mit Irendus Adv. Haer. V, 24, 2 {.

von August Strobel

Ein Teil der Ausfithrungen des Irenius Gber Staat und staatliche Gewalt, sowie
deren Rolle in seiner Gesamtkonzeption eines Skonomischen Weltplanes Gottes
(Adv. haer. V, 24, 1—4), ist mit einem von I. A. Cramer (Catenae Graecorum
Patrum in Novum Testamentum, Bd. VIII, Oxf. 1844 S. 55, zu 1. Petr. 2,16 f.)
anonym gebotenen Katenenfragment zu verifizieren. Soweit festgestellt werden
konnte, hat dieser Tatbestand weder in den bisherigen Irendus-Ausgaben (vgl
Massuet MG 7 Sp. 1186 ff.; Stieren Bd. I S. 781 ff.; Harvey Bd. II S. 388 ff.)
noch sonst irgendwo Beriicksichtigung gefunden (vgl. K. Holl, Fragmente vornicd-
nischer Kirchenviter etc., Leipzig 1899, TU 20,2; W. Sanday-C. H. Turner, No-
vum Testamentum Sancti Irenaei Episcopi Lugdunensis, Oxf. 1923, §. CLXXXfF .).
Da verschiedene Abweichungen zwischen Katene und lateinischer Ubersetzung vor-
liegen, erscheint ein genauerer Vergleich geboten. Fiir die Mithe entschidigt auch
ein beachtenswerter Einblick in die Arbeit des lateinischen Ubersetzers. Mehr als
eine recht bescheidene Erginzung zu der gediegenen Untersuchung S. Lundstroms*
kann unsere Darlegung freilich nicht sein.

Katene:2 lat. Text (nach Harvey):
Awée rotro yae =al avroi of Et propter hoc etiam ipsi
aoyovrss, (@noiv,) év abliopart magistratus indumentum
duxawoctvne tots vduovs Eyovres: iustitiae leges habentes,
doa udv dixaiws xob rouipws quaecunque iuste et legitime
moujoovery, ol meol TolTWY fecerint, de his non
Eraothjoovrar, interrogabuntur, (neque

Soa 68 poenas dabunt). Quaecunque autem
xar6 meoiroomny Tob Sixaiov ad eversionem iusti,
adixme zal dvduws inique (et impie) et contra legem
zal TVpaYYIR®S EmtTEAicovoLy, et more tyrannico exercuerint,
& Todrole nai amolodvro, in his et peribunt;
Tfic 10D Peol dixaioxpioias iusto iudicio Dei ad
dmovzas duoles 8Sixvovuérns: omnes aequaliter perveniente,

(et in nullo deficiente.)

1 S, Lundstrém, Studien zur lateinischen Ireniusiibersetzung, Lund 1943.
2] = Auslassung; () = Zusatz.
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Miscellen

Ad utilitatem ergo

gentilium terrenum regnum
positum est a Deo;

sed non a diabolo,

(qui numquam omnino quietus est,
imo qui ne ipsas quidem gentes
vult in tranquillo agere;)

[ ] ut

timentes regnum hominum,
non se alterutrum homines
vice piscium con-

sumant, sed per

legum positiones reper-

cutiant multiplicem

gentilium iniustitiam. Et
secundum hoc (ministri

Dei sunt, qui tributa exigunt
a nobis, in hoc ipsum
servientes.) (3) [ ] Quae sunt
potestates, a Deo ordi-

natae sunt; [

manifestum est quoniam
mentitur Diabolus,

dicens: Mihi tradita

sunt, et cui volo,

do ea. Cuius enim

iussu homines nascuntur,
huius iussu et reges
constituuntur, apti his

qui illo tempore ab ipsis
regnantur. Quidam enim
illorum ad correptionem

et utilitatem sub-

iectorum dantur, et
conservationem ijustitiae:
quidam autem ad timorem et
poenam [ ]

et increpationem: quidam autem
ad illusionem et contumeliam
et superbiam, quemadmodum
et digni sunt; Dei

iusto iudicio, prae-

diximus, in omnibus aequaliter
supergrediente.

Z. 6b, Z. 9 und Z. 14 erkliren sich als Doppeliibersetzungen von Irenaeus
Latinus.® Im Falle von Z. éb wird dies durch die armenische Ubersetzung,? fiir die

3 Vgl. S. Lundstrom, 2.2.0. S, 132 ff,
* Abgedruckt in TU 35, 3, Leipz. 1910. Eine vollstindige Ubersetzung mangelt
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wenigstens I. A. Robinson einige wertvolle Hinweise gibt,® sicher bestitigt. Auch
der lange Passus Z. 19 ff.,, in dem das zerstorerische Wirken des Satans ndher be-
schrieben wird, darf wohl als Zusatz von IL angesehen werden, Dadurch findet
vor allem sehr einleuchtend die Auslassung Z. 22 ihre Erklirung, die als Rekurs
auf Ady. haer. V, 24,1 (Harvey II S. 388/28) sehr wahrscheinlich urspringlich ist,
und ebenso die zwangsliufig durch den Einschub notig gewordene Umschreibung
von aomy (sc. Goxyv) mit ,regnum hominum® S. 23. Ob Z. 30, als Zusatz zu
bewerten sind, erscheint nicht ganz klar. Doch wird es nahegelegt, weil das Zitat
Rém 13,6 noch zweimal (V, 24, 1) nur in der Form ,deservientes® (nicht ,servien-
tes?) geboten wird und iiberhaupt bei einem so geliufigen Schriftwort IL leicht
zum Abirren von der Vorlage verleitet werden konnte. Wombglich war die Stelle
schon frith verdorben. Auch IArmen stiefl offensichtlich hier auf Schwierigkeiten,
wenn er den Zusammenhang wenig gliicklich zu einem Konditionalsatz verarbeitet:
et secundum hoc miniseri Dei sunt, ,if, therefore, they are ministers of God® . . .
manifestum est ete.! Da jedoch die armenische Ubersetzung zugunsten eines ur-
spriinglichen #af Z. 33 ins Feld gefilhrt werden kann, spricht dies ebenfalls fiir
die bessere Uberlieferung der Katene.” Das Subst. émovdgdwors Z. 47 erweist ein-
wandfrei die Konjektur Grabes fiir richtig (also ,correctionem’ statt ,correptio-
nem‘) ® und der Gen. sg. Péoews Z. 27 jene von Harvey (,positionem® statt ,posi-
tiones).? Schlieflich notieren wir noch, daf IL, der sich im allgemeinen sehr genau
an den Wordaut hile, das #ai cwgeorieudy Z. 53 nicht wiedergibt.

Den nicht wenigen Mingeln von IL stehen auch solche des Katenentextes zur
Seite. Dennoch bleibt, daf letzterer aufs Ganze gesehen eine getreue Uberlieferung
darstellt. Z. 2 stammt wahrscheinlich von dem Vf. der Katene, der damit auf
1, Petr. abzielte (wie auch im anschlieflenden Teil, s.I. A. Cramer, 2.2.0. S. 56/13).
Vor allem Z. 41 ff., die von IL erheblich abweichen, bediirfen einer kritischen Be-
trachtung. Der Satz ist ungewohnlich kurz und im Zusammenhang eigentlich tiber-
flissig. DaR die Herrscher nicht vom Satan eingesetzt sind, wurde schon vorher
unmikverstindlich zum Ausdruck gebracht (vgl. Z. 18). Auffallend gut fiige sich
dagegen die Fassung von IL in den Gedankengang ein. Eine sehr wahrschein-
liche Losung ist daher die Annahme, daf, verursacht durch das bei IL bezeugte,
doppelte iussu® (xeletosr), ein Teil der Aussage einmal weggefallen ist (Flomoiote-
leuton!).? Der griechische Text lific sich entsprechend rekonstruieren: 00 yag 7
wedetasr dvdpomor yeyvdvrar, Tf] ToUTOV xEhevoe ol Baoileis xadicvavrar, Die
Wendung ,apti his qui illo tempore ab ipsis regnantur’ Z. 44 ff. konnte Zusatz
sein, erklirt sich aber besser als nach der Textverderbnis ausgeschiedener, urspriing-
licher Satz. Der Sinnzusammenhang mit Z. 46 fi. fordert ihn. Was den Schlufl
becrifft, so hat die Katene entgegen der offensichtlich von IL bewahrten urspriing-
licheren Fassung #adds xal GEwol sior mit 7fjs vo¥ Peod duxauoxpiolos zusammen-
genommen. Der Abschreiber hat, wie iblich, zwar gut abgeschrieben, aber wenig

gedacht.

noch immer. G. Bayan-L. Froidevaux, La traduction arménienne de I’“Adversus
Haereses* de saint Irénée, in Revue ‘de I’Orient Chrétien (XXIX) 1933/34,
S. 315 ff., bieten den wichtigen Abschnitt nicht.

5 . A. Robinson, Notes on the Armenian Version of Irenaeus Adv. Haer. IV, V
(cont.), in Journal of Theol. Studies (XXXII) 1931 S. 370 H.7387, -

& Vgl. I. A. Robinson, 2.2.0. S. 387; scine Erklirung wird man im Blick auf den
Katenentext nicht iibernehmen konnen.

7 Ebenda. Sl

8 Vgl. Sancti Irenaei Episcopi Lugd. Contra omnes Haereses Libri Quinque, La-
tinam Versionem . . . emendavit J. E. Grabe, Oxoniae MDCCII, z. St.; Har-
vey II S. 389 Anm. 11.

® Harvey II S. 389 Anm. 9. ;

10 Dafiir scheint auch IArmen zu sprechen, der die lateinische Fassung bestitigt.
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Schliefllich ist noch in Z. 2 auf die Wendung & adliopare bzw. ,indumentum
iustitiae® aufmerksam zu machen. Beide Lesarten sind mit Zweifeln belastet. &
aviiouare ist unverstindlichd! TArmen scheint & adydouare gelesen zu haben,
wenn er vom ,Blitz® bzw. ,Glanz der Gerechtigkeit’ spricht.!® Dieser Begriff
kénnte in der Tat original sein. IL hat ithn dann nur sinngemifl wiedergegeben.
Freilich nicht ungeschickt, denn ,indumentum iustitiae’ stellt wahrscheinlich eine
verbreitete, bildliche Redeweise seiner Zeit dar (vgl. Lactanz Inst. VI, 13, 12: ut
indumento iustitiae pietatisque velemur; oder Prudentius Cathem. 9,99: indu-
mento iustitiae velari).!?

Als Ergebnis unseres Vergleichs ergibt sich vor allem, daff IL zahlreiche, nicht
unwesentliche Zusitze anbrachte. Der behandelte Gegenstand — und das ist ver-
standlich — hat offenbar in besonderem Mafle sein Interesse gefunden. Der zuletzt
aufgewiesene Tatbestand ist geeignet, das Bild von der Ubersetzertitigkeit des IL
womdglich noch etwas zu erweitern, insofern er eben nicht nur, wie allgemein
angenommen, mechanische Arbeit geleistet hat.!* Was das inhaltliche Verstandnis
unseres Abschnitts betrifft, so eréffnet der Katenentext einen wichtigen Gesichts-
punkt: Irendus, der in V, 24,1 seine Ansicht {iber Staat und Staatsraison im
Gegeniiber zum gnostischen” Standpunkt mit Rém 13, Prov 8,15 und 21,1 be-
griindet,’® zeigt in diesem Zusammenhang eine beachtenswerte Abhingigkeit von
Sap. Sal. 6,1—11 (vgl. bes. Z. 6 éraodjcorrar mit Sap. Sal. 6, 6b und 6, 3¢c; Z. 13
bpotwe mit 6,7d; Z. 12f. mit 6, 5b). Die Uberzeugung, dafl die weltliche Obrig-
keit vor Gott verantwortlich ist, daf sie seinem gerechten Gericht untersteht,!
ruht auf einer sorgsamen Interpretation des Schriftworts. Man wird darauf achten
miissen, dafl bei Irendus der Ton mafivoller gehalten ist als in Sap. Sal. und er
vor allem der Ordnungsaufgabe der staatlichen Gewalt gerecht zu werden ver-
sucht. In diesem Zusammenhang erweist sich als alttestamentlich-jiidische Uber-
lieferung insbesondere noch die Aussage, dafl die staatliche Gewalt die Menschen
hindere, ,sich nach Art der Fische gegenseitig zu verschlingen’. In ebendiesem
Sinne hat das Rabbinentum zur Zeit des Irenius das Schriftwort Hab 1, 14 aus-
gelegt. Wir zitieren AZ 3b und 4a:17

1 Vgl. Stephanus, Thesaurus graecae linguae, 1831 ff., Bd. I, 2 Sp. 2466.

12 T. A. Robinson, 2.2.0. S. 387 ‘a thunderbolt®; vgl. Sir 43, 11 (LXX).

13 Zum Datierungsproblem vgl. S. Lundstrom S. 90 ff. Neuerdings hat B. Altaner,
Augustinus und Irenius, in Theol. Quartalschrift (129) 1949, S. 162 ff., den
term. ante quem fiir IL auf 396/97 n. Chr. herabgesetzt. Fiir das 4. Jh. spricht
auch unsere Beobachtung.

14 Vel. B. Altaner, Patrologie, Freiburg/B. 19513, S. 111; S. Lundstrém S. 84 ff. 97.

15 Vgl. Pistis Sophia 113 (C. Schmidt 1925 S. 213/29 f£.); Orig. Hom. in Lucam
XXIII (ed. Rauer S. 150 ff.); Hom. in Lucam XXXVI (Rauer S. 250 ff.); fiir
beide allegor. Exegesen muff man gnostische Vorbilder annehmen.

18 Vel. Orig. In ep. ad Rom. Comm. Lib IX, 26 (ed. Lommatzsch Bd. VII

S. 327 £.): Erit autem ilustum iudicium Dei erga eos, qui acceptam potestatem

secundum suas impietates, et non secundum divinas temperant leges. Man achte

auf die Ausdriicke ‘iustum iudicium Dei® und ‘impia et iniqua‘ (vgl. Z. 12.57

u. 9). Eine literarische Beziehung zwischen Origenes und Irendus liegt im Be-

reich der Méglichkeit, l4fit sich aber nicht niher begriinden. — FEine Beziehung

zwischen Origenes Latinus und IL bestreitet (gegen Souter) S. Lundstrdm, a.a.O.

5. 98 4. 109.

Nach Strack-Billerbeck III S. 304 zu Rém 13, 3 A.

1

o



Strobel, Ein Katenenfragment mit Irendus Adv. Haer. V, 24,21, 143

Rab Jehuda (+ 299) hat gesagt, Schemuel (f 254) habe gesagt: Was bedeutet,
was geschrieben steht: Du machest Menschen den Fischen des Meeres gleich, wie
Gewiirm, das keinen Herrscher iiber sich hat? Hab 1,14 . .. Wie bei den Fischen
im Meer der, welcher grofier ist als der andre, den andren verschlingt, so wirde
auch bei den Menschenkindern, wenn nicht die Furcht vor der Obrigkeit wire,
jeder, der grofer ist als der andre, den andren verschlingen. Und das ist es, was
wir gelernt (1) haben (ndmlich Aboth 3, 2):

R. Chananja der Priestervorsteher (um 70) sagte: Bete fiir das Wohl der
Regierung; denn wenn nicht die Furcht vor ihr da wire, hitten wir (schon) einer
den andren lebendig verschlungen.

Die iibliche Annahme, dafl an dieser Stelle eine direkte Abhangigkeit von
stoischen Naturrechtslehren vorliegt, wird man also nicht ohne weiteres billigen
konnen.!® Daf die Ausfihrungen des Irendus aber sachlich auf dieser Ebene liegen,
kann nicht bestritten werden. Und noch eine letzte Bemerkung: Alles in allem
breitet Irenius eine Fiille von Material aus, das trotz seiner vielseitigen Herkunft
2u einer selbstindigen, einheitlichen Konzeption verarbeitet ist. Dieser Sachverhalt
spricht klar gerade auch im Falle dieses Abschnitts gegen F. Loofs'® allzu kriti-
sches Urteil iiber die schriftstellerische und theologische Grofle des Irendus.

15 O, Schilling, Naturrecht und Staat nach der Lehre der alten Kirche, Paderborn
1914, S. 52 f.; E. Foerster, in RGG V Sp. 731. Mit ‘leges” (Harvey 11 S. 389/8;
s. 0. Z. 3. 9. 27) sind die positiven staatlichen Gesetze gemeint und nicht das
Naturgesetz, wie W. Bieder, Ekklesia und Polis im NT und in der Alten
Kirche, Ziirich 1941, S. 140, filschlich behauptet. Uberhaupt, wo liflc Irendus
die Obrigkeit als ‘Macht’ Christus unterworfen (!) sein? W. Bieder liflit an
dieser Stelle unkonsequenterweise den S. 28/29 gedufierten Vorbehalt gegen die
Engelobrigkeitshypothese aufier Acht. Irendus denkt nicht christozentrisch, son-
dern theozentrisch, vgl. D. B. Reynders, Optimisme et théocentrisme chez saint
Irénée, in Rech, de Theol. anc. et med. (VIII) 1936 S. 225 ff. 245 (man beachte
die Rolle von Rom 13, 1 ff. in Adv. Haer. IV, 36, 6).

Y F. Loofs, Theophilus’ von Antiochien Adversus Marcionem und die anderen
theologischen Quellen bei Irenius, TU 46, 2 Leipz. 1930 S. 80 ff.



Neues Material tiber die Beziehungen Luthers
zum mittelalterlichen Augustinismus

von Dr. Horst Beintker, Greifswald

Seit der Auffindung der in die friihe Zeit fallenden Dokumente des Werdens
Luthers haben sich die Historiker immer intensiver um die Erforschung der gei-
stesgeschichtlichen und theologischen Zusammenhiinge zwischen dem Mittelalter
und dem Denken des jungen Luther bemiiht. Ein besonderes Problem liegt mit
der Aufnahme Luther unbewufiter Einflisse vor, die er bei der Beschiftigung mit
den Kommentaren zu den Sentenzen des Petrus Lombardus erhielt. Schon langer
rechnet die Lutherforschung mit der Méglichkeit solcher unbewufiten Aufnahme
anderer als uns eindeutig bekannten Gedanken. So soll z. B. Gregor von Rimini
einen verborgenen Einfluf auf das frithe Denken Luthers ausgeiibt haben! Da
Gregor gegen die Schule der ,Modernen® eine andere, nimlich die Theologie des
Augustinismus des 14. Jahrhunderts vertrat, so wiirde der Nachweis dieses Ein-
flusses auf Luther in Erfurt 1509/10 einen wichtigen Hinweis fiir Luthers Ver-
hiltnis zum Occamismus geben. Es kénnte von daher vielleicht etwas mehr als
bisher deutlich gemacht werden, wie Luther — immer in originaler Weise! —
zwar ecinige bestimmte Gedanken aus dem Occamismus aufnahm,? aber zugleich
unter dem EinfluR des mittelalterlichen Augustinismus seine Theologie biblisch,
antioccamistisch und antithomistisch gewann,

Fir einen solchen Luther selbst verborgenen Einflufl fithrt Louis Saint-Blancat
Nachweis. Es handelt sich um Gedanken Gregors von Rimini, die durch Peter
von Ailli vermittelt wurden. Die Argumentation Saint-Blancats, die sich auf die
Entdeckung eines sehr wichtigen Plagiats aus Gregor im Handbuch Peters von
Ailli zum Lombarden stiitzt, und die Folgerungen aus dem Vergleich der frith-
lutherischen Theologie mit Gregors Denken werden zweifellos von besonderem
Interesse fiir die Lutherforschung und die Dogmengeschichte sein. Saint-Blancat
hat sein Material bei der 29. Tagung der Luther-Akademie, August 1955, dar-
gelegt ® und kiirzlich eine in etwas andere Richtung weiterfiihrende Studie ,La

! Vgl. H, Boehmer, Der junge Luther, 19514, S. 121f.; iiber Gregor u.a.s. F.
Loofs, Leitfaden zum Studium der Dogmengeschichte, 19535, S. 509 f. Anm.
(gegen Denifles Urteil iiber Gregor).

® Vgl. E. Seeberg, Luthers Theologie in ihren Grundziigen, 19502, S. 33 ff.
Bengt Higglund, Luther et I’Occamisme (m. weiterer Lit.), Positions luthé-
riennes, 3. Jg. (1955), p. 213—223,

% La théologie de Gregoire de Rimini et les sources de la théologie luthérienne
primitive (unverdff. Denkschrift).
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théologie de Luther et un nouveau plagiat de Pierre d’Ailly“ 4 verdffentlicht. In
beiden Arbeiten nimmt er auf eine frithere Studie tiber Luthers Tatigkeit als
Sententiarius Bezug.® Auf einige seiner Ergebnisse und Folgerungen sei hier niher
eingegangen.

Louis Saint-Blancat macht sich in seinen Arbeiten zur Aufgabe, die theolo-
gischen und philosophischen Einfliisse auf den Sententiarius Martin Luther (1509/10)
zu untersuchen, die iiber die scholastischen Quellen an ihn herangekommen sein
konnen. Er nimmt nicht an, daff die Theologen, die den mittelalterlichen Augu-
stinismus vertraten, Luther direkt zum Studium in seinen Erfurter Jahren vor-
lagen, obwohl es Tatsache sei, dafi das frithlutherische Denken fast vollstindig
mit dem der zahlreichen Doktoren der Augustinereremiten iibereinstimmt, die
einen Skeptizismus oftmals total gegen die aristotelischen Gedanken auch bei
Occam und Biel lehrten. Es waren das vor allem Hugelin de Malebranche,®
Bonsemblantes de Peraga, Jean de Béle, die alle drei die Sentenzen des Lom-
barden an der Pariser Universitit im Sinne ihres Schulhauptes Gregor von Ri-
mini (+ 1358) nach ihm vertraten. Und sehr wahrscheinlich habe Luther, obwohl
er geistesgeschichtlich und theologisch im mittelalterlichen Augustinismus verwur-
zelt erscheint, selbst zur Zeit der Heidelberger Disputation (1518) noch nicht die
ihr vorangegangene augustinische Bewegung im ganzen Umfange gekannt. Jeden-
falls nennt er Gregor von Rimini erst seit 1519, und dann &fter,” also zu einer
Zeit, wo er, mit seiner Theologie fertiggeworden, von ihm nichts mehr zu lernen
vermochte.

Aber wie kann man nun den unverkennbaren Einfluff Gregors auf den frithen
Luther erkldren?

H. Boehmer erwihnt die Vermutung, nach der Luther durch die Zitate aus
Gregors Werken in Biels Sentenzen-Kommentar veranlafit worden sein kénnte,
sich mit Gregor von Rimini zu beschiftigen und so in seinen Anschauungen von
thm beeinflufic sein wiirde.® Allein, es spricht nichts dafiir, weil er in den Rand-
bemerkungen Luthers zu den Sentenzen (WA IX, 28 ff.) nicht ein Text Gregors
zitiert zu finden ist. Biel zitiert zwar Gregor, und auch diese Zitate kénnen nicht
voll bewuflt geworden, aber doch aufgenommen — die Anfinge des Luthertums
mitbestimmt haben. An diesen Weg denkt etwa Boehmer auch, aber deutlich lief
sich bisher darin nichts ausmachen. Saint-Blancat dagegen enthiillt iiberraschende
Zusammenhinge, die Luther freilich nicht wahrgenommen, die aber doch einen
bestindigen indirekten Einfluf des mittelalterlichen Schulhauptes der Augustiner,
Gregor von Rimini, auf ihn erkliren, was sogar zu grofer Ahnlichkeit, selbst
Identitit gewisser Thesen bei Gregor und Luther gefithrt habe. Fiir die Bedeu-
tung dieses Einflusses, die den Anfang des Luthertums aus dem ,Gefingnis des
Occamismus® entreifit, zeuge auch die an klassischer Stelle gegebene Nachricht
Melanchthons, dafl Luther das Handbuch Peters von Ailli Wort fiir Wort fast

In: Positions luthériennes, 4. Jg. (1956), p. 61—81.

Bericht in: Verbum caro, Volume VIII (Lausanne 1954), p. 82 ss.
Saint-Blancat macht auf den handschriftlichen, noch nicht verdffentlichten Sen-
tenzen-Kommentar Hugelins in Jena, Hs. Nr. 27, aufmerksam, der aus Witten-
berger kurfiirstlichem Besitz stammt.

Vgl. Boehmer, a.a.0. 122. — Saint-Blancat verweist auf die Thesen der Hei-
delberger Disputation: keine Anspielung auf jene Theologen.

8 Boehmer, ebd.
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auswendig gewufit habe,® eben des Sentenzen-Kommentars ,Quaestiones Magistri
Petri de Alliaco“, dessen Verfasser reichlich Gregor kopiert hat.!® Dieser Tat-
bestand ist — ich beziehe mich auf eine briefliche Mitteilung Saint-Blancats —
den Historikern bisher nicht bekannt gewesen, und seine Entdedsung (1951) war
fiir S. selbst bestiirzend — ,je m’apercus avec stupeur que PIERRE D’AILLY
avait copié mot 3 mot 16 passages de Grégoire de RIMINI®. Sechzehn Abschnitte
waren das aber nur in Qu. IX, Art. 2, mit der sich Saint Blancat zum Studium
der Vorstellung d’Aillis iiber die Liebe befafite. Luther hat diesen Text kom-
mentiert (WA IX, 42, 5ff.), ohne die Existenz der Plagiate d’Aillis zu kennen.
Er wurde inspiriert von dem Denken Gregors, aber ohne davon zu wissen. Wohl
hat Constantyn Michalski vor dreiffig Jahren Plagiate bei d’Ailli festgestellt.!! Sie
betreffen Wilh. von Occam, Joh. von Mirecourt und Nic. Autrecourt. Sie alle
sind von d’Ailli kopiert. Aber das konnte den Entdecker nicht so betroffen machen
wie die Tatsache, daf} Gregor von Rimini von d’Ailli ausgeschrieben wird. Denn
durch diese Entdeckung wird die Lutherforschung an einem wichtigen Punkt
beriihrt.

Einiges iiber den methodischen Weg Saint-Blancats: Er nimmt die von Luther
benutzte Ausgabe der Sentenzen des Lombardus (Basel 1489), dazu Luthers Rand-
bemerkungen (1509/10: WA IX) und studiert sodann — wie Luther Wort fiir
Wort — die Handbiicher zum Lombarden von Qccam, d’Ailli und Gabriel Biel,
die Luther als baccalaureus sententiarius vor sich hatte. Beim Studium der Auf-
fassung vom Wesen und der Erkenntnismethode der Theologie entdeckte er (1954)
wieder Plagiate aus Gregor bei d’Ailli. Dazu unten nidher. Der Einfluf d’Aillis
und damit eben Gregors auf Luther zeigte sich Saint-Blancat schon deutlich bei
der Untersuchung iiber die Liebe in der Anwendung der gleichen Auslegungs-
methode gegeniiber augustinischen und johanneischen Texten. Ein Buchmanuskript
Saint-Blancats hierzu ,Essai sur la conception augustinienne de la charité d’aprés
le sententiaire MARTIN LUTHER® konnte ich bisher nicht einsehen. Eine Be-
schiftigung mit dem Problem der gortlichen Vorsehung bei Luther und in seinen
Handbiichern (s. 0.) hatte ein etwas anderes Ergebnis: Ein Plagiat wurde nicht
festgestellr, aber bemerkt, daff d’Ailli hier mehr als zehnmal und Biel wenigstens
viermal Gregor von Rimini zitierten. — Ans Ende seines Weges ist Saint-Blancat
angesichts der sehr umfangreichen Arbeit noch nicht gelangt., Er weiff, dafl es
sich um ein komplexes Problem handelt, das die Lutherforschung ,viel Schweiff*
kosten werde. Er hofft, diese Zuflerst verwidkelten Dinge noch vertiefen zu kénnen.

9 Corpus Reformatorum VI, 159 (Wittenberg 1546). Luther hat den Cardinal
Cameracensis (d’Ailli), nb. sein Handbuch, mehrere Male in den Jahren 1509/10
zitiert. Die Lobspriiche, die Luther spiter iiber Occam gemacht hat, gelten, wie
Saint-Blancat urteilt, nur dessen Verstand (Occam-ingeniosissimus).

10 Saint-Blancat erklirt es aus dem Umstand, dafl der Kommentar d’Aillis ,in
den kurzen Ruhepausen einer langen Laufbahn nur flichtig verfafit worden®
sei.

1 Le Criticisme et le Scepticisme dans la philosophie du XIVe si¢cle. Bulletin
international de I’Académie Polonaise des sciences et des lettres, Cracovie 1925,
Phil. hist. Cl. 41—122 (112).
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Etwas mehr Einblick wollen wir in die Entdeckung der ausgeschriebenen Stel-
len Gregors bei der Behandlung der theologischen Erkenntnismethode nehmen.
Es handelt sich bei d’Ailli um Qu. I, § E, F, Art. 3. Gerade hier ist es verlodkend,
auf die ausfihrliche Darlegung der Ansicht Gregors, auf die Vermittlung durch
d’Ailli und die Aufnahme bei Luther einzugehen; denn gerade in dem ,Prolog®,
in der Einleitung zur Theologie kommen sehr grundsitzliche Probleme zum Aus-
trag. Es darf wohl auf Saint-Blancats letzte, leicht zugingliche Verdffentlichung
verwiesen werden.!? Diese Studie zeigt nimlich die Einstellung Luthers zur Wis-
senschaftsmethode der ,Modernen® gegeniiber der Theologie, seine Kritik an jenen
aristotelischen ,Demonstrationen® (Beweisen), die sowohl Thomisten wie Occa-
misten handhabten; weiter, dafl der Prolog des Biel’schen Kommentars, wie der
Occams, keine Quelle fiir Luthers Denken gewesen ist. Beide fiillen unzihlige
Seiten mit Aristoteles, Avicenna und Averoes, um zu untersuchen, ob der All-
michtige der menschlichen Vernunft nicht die Fihigkeit verleihen konne, eine so
strenge und exakte theologische Wissenschaft zu schaffen wie die Geometrie.!
Luthers Denken sei dem bekanntlich entgegengesetzt, worauf dann Saint-Blancat
genauer eingeht. — Es soll das Augenmerk auf seine Hauptthese gerichtet wer-
den: Das frithe Denken Luthers ist von den Zitaten bei d’Ailli beeinfluflt, und
d. h. dem Denken Gregors von Rimini verwandt. Das zeigt sich sehr gut an dem
Problem der Wissenschaftlichkeit der Theologie, an dem zugleich die Kluft sicht-
bar wird, die Luther vom Occamismus in der Kardinalfrage ,Was ist Theologie?”
trennt.

Nach diesen Hinweisen wird nun die abgekiirzte Wiedergabe dessen, was
Saint-Blancat in seiner jiingsten Studie zusammenfassend feststellt, geniigen, um
den Einblics in seine Arbeiten abzuschlieflen: d’Ailli hat zunichst acht wichtige
Stellen Wort fiir Wort aus dem Kommentar Gregors von Rimini exzerpiert. Sie
bringen nur ganz leichte Stilkorrekturen, die den Sinn nicht dndern. Einige dieser
Abweichungen konnten vielleicht auch auf eine Verschiedenheit der Manuskripte
zuriickgehen. Aber an gewissen Stellen hat d’Ailli offensichtlich Gregors Denken
in seinem eigenen Stil eingefiigt. ,Er ist ein Meister kenntnisreicher Plagiate (un
virtuose d’intelligents plagiats): er versteht es hervorragend, dunkle Probleme zu
erhellen. Diese gedringte, enzyklopidische Klarheit verschaffte ihm ja einen grofien
Auflageerfolg.“14

»Was las nun Luther aus diesen acht Plagiaten? — Luther fand in der Ab-
schrift d’Aillis eine sehr biblische Definition des Wesens und der Methode der
Theologie®: Die Prinzipien der Theologie sind die Wahrheiten der Heiligen Schrift
(sunt enim ipse sacri canoni veritatis).’> Die theologischen Schlufifolgerungen sind
die Wahrheiten, die zwar nicht formaliter im Kanon enthalten sind, sich aber aus
ihm notwendig entwickeln lassen. Darauf las Luther ein getreues Reslimee der
Polemik Gregors gegen Pierre Auriol, der in Paris von 1316—1318 lehrte. Fir

12 Positions luthériennes, 4. Jg. (1956), p. 61—81.

» Ein einziges Mal zitiert Biel die Schrift und ein einziges Mal Gregor von
Rimini in seinem Prolog, wihrend er sonst Gregor oft zitiert. Biel ,ignoriert®
also im Ansatz Gregors Theologie (Saint-Blancat).

* Nach Saint-Blancat (a.2.0. 75) erreichen die Handbiicher zum Lombarden an
gedruckten Auflagen: Handbuch d’Aillis 4, Thomas von Aquin 1, Occam 2,
Gregor 7, Duns Scotus 11 Auflagen.

' Saint-Blancat ist auf jeden der folgenden Punkte in seiner Studie ausfiihrlicher
zu sprechen gekommen. In einem Anhang gibt er Ausziige d’Aillis vollstindig,
Gregor hervorgehoben, wieder.

10*
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Auriol ist die Theologie eine beweisbare Wissenschaft, deren erstes Prinzip die
Autoritit der Kirche ist. Die Schrift sei nicht durch sich selber einsichtig, wihrend
die Autoritit der Kirche ein erstes, einsichtiges Prinzip sei. Nach Gregor aber sind
die Pramissen einer theologischen Beweisfilhrung auf rationaler Ebene weder ein-
sichtig noch wahrscheinlich, weil sie dem Glauben entspringen miissen.

,Sodann findet Luther ein Gemisch von (weiteren) sechs Zitaten vor, die
P. d’Ailli zusammengefafit hat*: In diesen Stellen kritisiert Gregor weiter Auriols
These: Alles, was die Kirche zu glauben befiehlt, ist wahr. Gregor bezeichnet
dieses Vorgehen als absurd, denn es wiirde aus einem Katechumenen einen Theo-
logen machen: ohne die Schrift zu kennen, wiirde man aus den Glaubensartikeln
alle theologischen Wahrheiten ableiten, — Weiter, berichtet Saint-Blancat, konnte
der ,junge Leser einen ganz kurzen Hinweis auf die These Gregors iiber das
Nichts als Gegenstand der Wissenschaft bemerken® (quod nihil est, est objectum
scientiae). Dafi diese These antioccamistisch war, hat d’Ailli wohl verstanden.
Darum widersetze er sich ihr und unterbricht sein Abschreiben. Er nennt Gregor
und hilt ihm die occamistische These entgegen: das Objekt der Wissenschaft sei
der gedankliche Satz (propositio mentalis). Dann nimmt d’Ailli seine Arbeit als
Plagiator wieder auf. Er kopiere Wort fiir Wort acht weitere Stellen, die drei
Abschnitte bilden: ,Der erste ist eine klare, knappe und getreue Darstellung der
thomistischen Theorie iiber die Theologie als subalterne Wissenschaft. Der zweite
ist eine Widerlegung des Thomas. (!) Der dritte ist eine fideistische Theorie der
Theologie.“ (Theologie ist keine Wissenschaft, sondern ein gewisser Glaube.)

Der Einfluf des Kommentars d’Aillis stelle vor ein weitgeschichtetes Problem:
,Die Historiker haben wohl recht, wenn sie den Schliissel des Problems der
Quellen Lutherischen Denkens bei einem Occamisten, oder besser bei einem Nomi-
nalisten, suchen; aber da der Occamismus P. d’Aillis in eine reiche theologische
Tradition eingebettet ist, mufl man sich hiiten, Luther einzig auf Occam zu be-
sichen . . . Die Abschriften d’Aillis beschrinken sich keineswegs auf Gregor von
Rimini, sie fithren auch andere beriihmte Gelehrte, besonders der skeptischen
Schule von Paris auf. Der Kommentar d’Aillis ist ein reiches Mosaik theologischer
Texte. Das Problem der scholastischen Quellen des Luthertums beschrinkt sich
nicht auf den Dialog: Occam und Luther! In dem Mafle, wie sich die langsame
Erforschung zahlreicher Manuskripte vollzieht, wird man sich iiberzeugen, daft
Luther, vielleicht ohne sein Wissen, von einer ganzen augustinischen Tradition
beeinfluRt wurde, die erst nach dem Triumph des Thomismus auf dem Konzil
von Trient unwirksam wurde.“1® Man diirfe aber nun nicht in eine antioccami-
stische Reaktion verfallen, das wiirde ebenso wie die occamistische These ver-
alten. Der Einfluf Occams auf Luther sei eine aufierordentlich komplexe Grofle.
Aus der Tartsache, dall Luther etwa in der wichtigen Frage nach dem Wesen der
Theologie Gregor von Rimini viel verdanke, folge keineswegs, dafl er Occam gar
nichts verdanke. ,Andererseits mufl der occamistische Einfluf abgelehnt werden,
wenn W. v. Occam toder einer seiner Schiilers eine These aufstellt, die er zu
seiner eigenen macht, die er aber von einem anderen entlichen hat.“ Man solle
nicht erwarten, auch nicht nach Losung der Probleme, die uns die Zitate d’Aillis
aufgeben, daff man ,der Sphynx der Geschichte® ihte Geheimnisse, iiber die sie
eifersiichtiz wacht, ganz entreifien konne.

16 Sainc-Blancat weist darauf hin, da seitdem Gregors Kommentar, ebenso der
Hugelins, nicht mehr aufgelegt worden ist, obwohl er mit dem des Duns Scotus
an der Spitze der theologischen Auflagen stand.



Das Auge Gottes

von Dr. W. A. Schulze, Freiburg i. Br.

In vielen Barodikirchen beider Konfessionen prangt iiber dem Hoch- oder
Hauptaltar ein gleichseitiges Dreieck mit einem eingezeichneten Auge, das manch-
mal auch durch das Tetragrammaton JHVH in hebriischen Buchstaben erserzt
wird. Uber die Herkunft dieses Symbols, das die Trinitdt darstellen soll, sind die
theologischen Fachbiicher auffallend schweigsam. PRE3 und RGG?2 geben iiber-
haupt keine Auskunft. Die ,Ikonographie der christlichen Kunst® von Kiinstle
(Freiburg 1928) meldet lediglich: ,Nach Augustin contra Faustum XVIII S. 23
bildeten die Manichier die Dreifaltigkeit in Gestalt eines Dreiecks ab. Das gleich-
seitige Dreieck mit dem Auge Gottes in der Mitte ist erst in der nachreformato-
rischen Zeit wieder als Bild der Trinitit aufgekommen.“ (I, 226) Hindringer in
LTh u. K I, 1930, 802 gibt lediglich Kiinstles Meinung wieder, ebenso Georg Kopp
im Calwer Kirchenlexikon I, 1936, S. 128 f.

Diese lakonischen Auskiinfte sind sehr unbefriedigend.

Beim Studium kabbalistischer Texte bin ich nunmehr auf eine Stelle aus dem
Sohar gestoflen, die geeignet ist, Licht in dieses Dunkel zu bringen. Sie steht
Sohar III, 129b und lautet in der Ubersetzung von Ernst Miiller, Der Sohar,
1932, S. 60f: ,Die Augen des ,weiflen Hauptes® sind verschieden von anderen
Augen. Sie haben keine Lider und keine Wimpern. Denn es heifit: ,Siche es
schlummert und schlift nicht der Wichter Israels® (Ps. 121.4). Und ferner: ,Du,
dessen Augen getffnet sind“ (Jer 32, 19). Auch haben wir gelernt: Alles was im
Zeichen der Liebe kommt, hat keine Lider und Wimpern am Auge — um wieviel
mehr das ,weifle Haupt®. Sprach Rabbi Schimon zu Rabbi Abba: ,Wo gibt es
hiefiir eine Andeutung?® Rabbi Abba sagte: ,Bei den Fischen des Meeres, die
haben weder Lider noch Wimpern. Sie schlafen nicht und ihr Auge bedarf keines
Schutzes. Um so mehr gilt dies fiir den Allmichtigen, der iiber alles Aufsicht iibt,
und Alles empfingt durch Ihn Nahrung. So heifit es denn von ihm: ,Siehe es
schlummert und schlift nicht der Wichter Israels®, des oberen Israel. Auch ist
geschrieben: ,Siehe das Auge des Herrn ist gerichtet zu den Thn Fiirchtenden®
(Ps. 33, 18). Und ferner: ,Siche die Augen JHVHs, sie schweifen iiber die ganze
Erde® (Sach 4,10) . ..

Wir haben die Lehre, dieses Auge sei verborgen. Zwe: Augen sind bier wieder
zi einem geworden. Denn es ist ginzlich von der rechten Seite und nichts von der
linken in ihm. Es schlummert und schlift nicht und bedarf keines Schutzes. Nie-
mand ist, der dieses Auge beschirmte, das selbst alles beschirmt und alles bewacht.
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Von seinem wechselnden Blick erndhrt sich alles. Wir haben diese Lehre; wenn
dieses Auge einen Augenblick sich schltsse, verméchte nichts mehr zu bestehen.
Darum wird es geoffnetes Auge genannt, oberes Auge, heiliges Auge, iiberschauen-
des Auge, ein Auge, das nicht schlift noch schlummert, ein Auge, das aller Dinge
Wache, aller Dinge Bestand ist.

Merke: Bei den unteren Augen gibt es ein rechtes und ein linkes, welche beide
von verschiedener Art sind. Hier aber gibt es kein linkes Auge, sondern beide
Augen erweisen sich zu einer Stufe und alles ist rechts. Aus diesem Grunde wird
von einem Auge gesprochen und nicht von zweien. Wir haben gelernt, dafl dieses
Auge ein Auge der Wacht ist, ein stindig gedffnetes, stindig lachendes, stindig
frohes, was nicht desgleichen von den unteren Augen gilt. Die sind in Rot und
Schwarz und Weifl gefaflt, in drei Farben also, sind nicht stindig geffnet und
haben deckende Lider.©

Soweit unser Schar-Text. Zu seinem Verstindnis sei lediglich bemerkt, dafl
»rechts® in der Kabbala soviel wie ,Gut® bedeutet, ,links* soviel wie ,,bose®.

Wie kommt aber nun dieses Symbol in christliche Gotteshiuser und woher
kommt das gleichseitige Dreieck als Symbol der Trinitit? Dazu muff man wissen,
daf} es eine ganze Reihe christlicher Kabbalisten gegeben hat, wie Reuchlin, Mar-
silio Ficino, Pico della Mirandola, Knorr von Rosenroth und vor allem Friedrich
Christoph Otinger, die sich von der mittelalterlichen jiidischen Mystik viel ver-
sprachen fiir die christliche Theologie. Da es in der Kabbala viele triadische For-
meln gibt (z. B. Sohar II, 43 b, III, 288 a—b, Miiller S. 309 und S. 58 f), da dort
viel zu lesen ist {iber das Leiden des Messias (z. B. Sohar II, 211 a—b, Miiller
S. 342 f), glaubten diese Kreise, in der kabbalistischen Mystik ein Mittel gefunden
zu haben, um dem orthodoxen Judentum den Trinitits- und Christusglauben
anzudemonstrieren. Ein Zeugnis dieses Bemiihens ist die ,Cabbala denudata® des
Pfalz-Sulzbachischen Kanzleidirektors und Hofalchimisten Knorr von Rosenroth,
der in den Gesangbiichern weiterlebt als Dichter des Liedes ,Morgenglanz der
Ewigkeit“, von dem man allerdings — mit Recht — die ganz mystisch klingenden
Verse bald unterdriickt hat.

Von der Kabbala ist, wie ich an anderer Stelle schon nachgewiesen habe, auch
Jacob Bohme beeinflufit (Judaica, Ziirich 1955), ebenso Schelling, der an mehreren
Stellen seiner Werke seine Kenntnis der Kabbalisten bezeugt (I, 313, I, 326, VII,
411, Weltalter, ed. Schroter 1946, S. 88, XIV, 253 u. &.). Alle drei, Bohme,
Otinger und Schelling machen Ausfiihrungen iiber den ,Blick Gottes®, das ,Auge
Gottes“, den ,Lebensblick®, die nur verstindlich sind, wenn unsere Schar-Stelle
den Hintergrund bildet.

Bohme sagt in De Signatura rerum IIIL, 2: ,Auflfer der Natur ist Gott ein
Mysterium, verstehet in dem Nichts, dann aufler der Natur ist das Nichts, das
ist ein Auge der Ewigkeit, ein unergriindlich Auge, das in Nichts stehet oder siehet,
dann ist es der Urgrund und dasselbe Auge ist ein Wille, verstehet ein Sehnen
nach der Offenbarung, das Nichts zu finden.“ Und in den ,Sechs Theosophischen
Punkten® heifit es: ,So ist denn der erste Wille ein Urgrund, zu achten als ein
ewig Nichts . . . er ist gleich einem Auge, das da siehet und fiihret doch nichts
im Sehen, damit es sichet, denn das Sehen ist ohne Wesen . . . Also ist uns erkennt-
lich, dafl der ewige Ungrund aufler der Natur ein Wille sey, gleich einem Auge,
da die Natur darinnen verborgen lieger, gleich einem verborgenen Feuer, das nicht
brennet, das da ist und auch nicht ist . . . sein Sehen ist in sich selber, denn es
ist nichts vor ihm, das da tieffer wire® (P. 1, cap. I, 7).
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Vom Urmenschen, Adam vor dem Fall, sagt Béhme: ,In ihm war kein Schlaf
und in seinem Gemiithe keine Nacht® (Von den drei Prinzipien gottlichen Wesens
cap. 10, 18). Deswegen fehlen ihm auch die Wimpern: ,Sein Sehen war Tag und
Nacht mit aufgesperrten Augen ohne Wimpern . . . denn in seinen Augen war die
gottliche Kraft® (ibid.). Wer Bohmes Lehre vom Urmenschen kennt — die auf die
kabbalistische zuriickgeht — weif}, daff Béhme unbedenklich Aussagen der Bibel
iber Gott auf Adam iibertrdgt, er nimmt Gen 1,272 ganz buchstiblich. Adam
ist ja vor dem Fall der ,himmlischen Leiblichkeit® teilhaftig, er hat einen ,Licht-
leib* (Vgl. meine Abhandlung: Leiblichkeit ist das Ende der Werke Gottes . . .
ZRGG, 1955, S. 142 f). Ernst Benz stellt fest, daf} dieser Zug (des Fehlens der
Wimpern) sich sonst nirgends in der mystischen Anthropologie nachweisen lasse
(Der vollkommene Mensch nach Jacob Béhme, 1937, S. 50 Anm.), aber in der
kabbalistischen ,, Theologie® ist er nachweisbar.

Bei Otinger ist die Spekulation vom ,Auge Gottes* und vom ,gottlichen
Blick®, dem Gegenstiick zum ,bsen Blick“, nicht so auffallend wie bei Bohme.
Auberlen hat ihn nicht bemerkt (Die Theosophie Otingers, 1847), aber Auberlen
geht auch an anderen wichtigen Gedanken Otingers, z. B. an denen, die sich um
den Mythus vom Androgynen ranken, schweigend voriiber. Mir ist z. Zt. nur eine
solche Uringerstelle gegenwiirtig, aber sicher gibt es deren noch mehrere. Sie steht
in ,Swedenborgs irdische und himmlische Philosophie® II und lautet: ,Gott ist
und bleibt Licht, in dem keine Finsternis ist. Es gehet aber in Gott eine ewige
Geburt vor, darum schreibt man so: in der augenblicklich zersprengten Finsternis
ist ein Blick, eine Schirfe des Glanzes, welche die Cabbalisten Bofina dizeniuto
nennen, in welchem sich der freie Wille erblidkt aufler der Finsternis. In der
Unendlichkeit des Blicks ist in jedem Anblidk vom Ganzen in die Particular, in
jedem Gegenblicke, wieder das Centrum einer solchen Geburt- wie im Ganzen.
Ebenso geht es zu in der Seele und in dem Entstehen der Gedanken unseres Ge-
miiths: In jedem Gedanken ist wieder das Ganze dunkel, diese Dunkelheit wird
durch Attention ins Licht geboren: Der Blick zersprengt die Dunkelheit ohne Zer-
reiflung® (ed. Ehmann, 1855, S. 290 f).

Bei Schelling heifit es in den ,Metaphysischen Untersuchungen iiber die mensch-
liche Freiheit® (1809) in einem Gedankengang, hinter dem Jacobus 3, 6 steht:
»Weil Gott in seiner Existenz doch nicht gestdrt, noch weniger aufgehoben werden
kann, so wird nach der notwendigen Korrespondenz, die zwischen Gott und seiner
Basis (d. h. der ewigen Natur, die nach Kabbala, Bohme, Utinger und Schelling
durch die Thronwagenvision Ezech. 1 u. 10 dargestellt wird) eben jener in der
Tiefe des Dunkels auch in jedem einzelnen Menschen leuchtende Lebensblick dem
Siinder zum verzehrenden Feuer entflammt, so wie im lebenden Organismus das
einzelne Glied oder System, sobald es aus dem Ganzen gewichen ist, die Einheit
und Konspiration selbst, der es sich entgegensetzt, als Feuer (= Fieber) empfindet
und von innerer Glut entziindet wird® VIII, 391. Es sei erinnert, dafl die Felgen
des Ezechielschen Wagens, der Merkabah, wie die Kabbalisten sagen, iiber und
iiber mit Augen besetzt sind.

In den ,Weltalterentwiirfen® findet sich eine Stelle vom ,Auge Gottes®, die
wesentlich leichter verstindlich ist: ,,Alles, was einst in der Natur wirklich wer-
den sollte, ging an dem Auge des Ewigen voriiber, und er sah wie in einem Blick
oder Gesicht die ganze Stufenleiter kiinftiger Bildungen, bis herauf zu jenem Ge-
schopf, das einst von allen Naturwesen allein des unmittelbaren Bezugs zu ihm
fihig seyn sollte® VIII, 280. Da auch Schelling mit Otinger und der Kabbala
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dem Grundsatz huldigt: Leiblichkeit ist das Ende der Werke Gottes, kann er
sagen: ,Wenn wir die wunderbaren Verwandlungen betrachten, welche die Ma-
terie in der organischen Welt unterworfen ist, bis herauf zum menschlichen Auge,
aus dem Geist, Verstand und Wille auf eine unbegreifliche, aber sinnlich empfind-
liche Weise leuchten, so ist es wohl erlaubt, die gesamte Materie als blofle Er-
scheinung zu betrachten, nimlich nur als ein verschobenes Bild des eigentlich zu
Grunde liegenden Wesens, und alle Kérper nur als Kleider oder Verhiillungen,
die uns jenen inneren Verklirungspunkt zudedsen, ohne dessen Gegenwart schon
ein Ubergang von der unorganischen Natur in die organische undenkbar wire,
und der auch in den kérperlichen Dingen oft fast sinnlich wahrnehmbar liegt®
VIIL, 283.

All diese Spekulationen Bohmes, Otingers und Schellings tber das ,Auge
Gottes® zeigen, wie intensiv die Grundmotive der Kabbalisten bei diesen ,christ-
lichen Kabbalisten® gewirkt haben.

Sie erhirten die eingangs schon ausgesprochene These, daff dem Auge Gottes
als Trinitdtssymbol kabbalistische Traditionen zugrunde liegen. Es wire mir — und
wahrscheinlich nicht nur mir — sehr interessant, von Kennern der Barockzeit Hin-
weise zu erhalten, wo und in welcher Weise typische Vertreter jener Zeit sich
iiber das ,Auge Gottes“ geduflert haben.
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Die Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG). 3. Aufl. in
Gemeinschaft mit Hans Frhr. v. Campenhausen, Erich Dinkler,
Gerhard Gloege, Knud E. Legstrup hersg. von Kurt Galling. Lie-
ferung 1—4 (= Band I, Bogen 1—12: A und O — Anglokatholizismus).
Tibingen (Mohr) 1956—57. Subskr. DM 4.20 je Lfg.

Seit dem Erscheinen der ersten Auflage (1900—1913) gehort ,Die Religion
in Geschichte und Gegenwart zu den unentbehrlichen Hilfsmitteln der wissen-
schaftlichen theologischen Arbeit. Sie ist seinerzeit vor allem von F. M. Schiele,
der auch die ,Religionsgeschichtlichen Volksbiicher® herausgegeben und sich damit
ein wirkliches Verdienst erworben hat, begriindet worden und war in ihrer ersten
Auflage weitgehend ein einheitliches Werk, in dem die religionsgeschichtliche
Schule und die ,liberale* Theologie sich ein Nachschlagewerk schuf, das durchaus
neben der Realenzyklopadie von Herzog-Hauck seinen grofien Wert hatte. Vor
allem war die RGG von vornherein bei betrichtlich geringerem Umfang breiter
angelegt und wollte auch iiber den Kreis der Fachgelehrten hinaus wirken, was
sie denn auch tat. Die grofe Wende in der Theologie in den zwanziger Jahren
— Lutherrenaissance und Karl Barth sowie die dialektische Theologie — hatte
auch die einheitliche Grundhaltung der RGG in Frage gestellt. Die zweite Auf-
lage (1926—1932 von L. Zscharnack herausgegeben) hatte sich zum Ziel gesetzr,
einen ,Querschnitt durch die Theologie unserer Zeit® zu geben (so Z. im Vor-
wort zu Band I) und hat dementsprechend ein viel bunteres Bild geboten — nicht
immer zum Vorteil der Sache. Die dialektische Theologie ist dabei ohnehin reich-
lich kurz weggekommen. Aber auch diese 2. Auflage war fiir jeden, der sich iiber
ein Problem aus dem Bereich der Theologie, des kirchlichen Lebens oder der all-
gemeinen Religionsgeschichte informieren wollte, ein zuverldssiges Hilfsmittel.

Nun erscheint die RGG in 3. Auflage, in einer véllig verdnderten Situation
von Kirche und Welt. Kurt Galling zeichnet als Herausgeber; ihm stehen als
Mitherausgeber zur Seite: Hans von Campenhausen, Erich Dinkler, Gerhard
Gloege und Knud E. Logstrup. Zu diesen kommt dann noch eine lange Reihe
von Fachberatern; iiber 1000 Bearbeiter tragen mit ihrer Arbeit das Werk. Her-
ausgeber und Verlag kiinden an, dafl die RGG ,auf dem Boden des christlichen
Glaubens in evangelischem Verstindnis . . . kritisch und in theologischer Verant-
wortung zu allen Erscheinungsformen des Religidsen und zu allen kirchlich und
theologisch bedeutsamen Fragen Stellung® nehmen will. ,Die Wandlungen in der
geschichtlichen und theologischen Lage bedingen eine stirkere Ausrichtung auf die
Gegenwart.“ Dieser letzte Satz wird einen Kirchenhistoriker mit Bedenken erfiil-
len, da ja damit eine Reduzierung der geschichtlichen Artikel gegeben sein kénnte.
Aber in der Ankiindigung wird versichert, dafl das nicht der Fall sein sqll, und
da die neue Auflage auf 6 Binde berechnet ist, kann man hoffen, daf die Ver-
sicherung auch wahr gemacht wird.

Die bisher vorliegenden 4 Lieferungen bieten nun eine Fiille von Artikeln, die
in unseren Bereich fallen. Es wire sinnlos, sie alle hier aufzihlen zu wollen;
Rezensent muf} sich auf ein paar Hinweise beschranken.
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Zunichst ist die beachtliche Zahl von biographischen Artikeln hervorzuheben,
‘die schon immer eine Stirke der RGG waren. Ein Vergleich mit der 2. Aufl. zeigt,
dafl in den 4 Lieferungen 37 biographische Artikel weggefallen sind, 17 neue
aber aufgenommen wurden. Bei den gestrichenen Artikeln handelt es sich zumeist
um Personlichkeiten des 19. Jahrhunderts, deren Bedeutung natiirlich umstritten
sein wird. Manche Streichungen sind jedenfalls zu bedauern (z. B, Adickes, Aemilie
Juliane von Schwarzburg-Rudolstadt, Albertz, Karl Aner, Paul Althans d. A.).
Die jedes derartige Unternchmen bedriickende Raumnot hat hier manchmal zu
nicht zu begriiflenden Entscheidungen gefithrt. Die Neuaufnahmen spiegeln den
Fortschritt der Forschung (z. B. Agathangelos, Alexander von Roes, Andreas von
Caesarea) und das Fortschreiten der Geschichte (z. B. Alexius von Moskan, Stefan
Andres) wieder. Mit ganz wenigen Ausnahmen sind die Beitrige gegeniiber der
2. Aufl. vollig neu und von anderen Bearbeitern verfafic. Die natiirlich knapp zu
haltenden Literaturangaben sind gut ausgesucht und hilfreich.

Neben den biographischen Artikeln stehen die Querschnitte, die auch in der
3. Aufl. wieder mit besonderer Sorgfalt gestaltet worden sind. Auch hier kann
ein Vergleich mit der 2. Aufl. gewisse, meist positiv zu beurteilende Anderungen
feststellen. So ist z. B. der Artikel Abendmabl, in 7 Abschnitte aufgegliedert, sehr
beachtlich: Abendmabl im NT von E. Schweizer ist eine gute Ubersicht iiber die
Probleme, im eigenen Urteil zuriickhaltend, wie es fiir ein Nachschlagewerk ange-
bracht ist, ohne das eigeme Urteil nun véllig zu unterdriicken. Der dogmen-
geschichtliche Uberblick von G. Grass ist umfassend und gut gearbeitet. Statt ,Ge-
genwartsbedeutung des Abendmahls® hat man sachgemifl einen Abschnitt iiber
lutherische Lebre (Sommerlath) und reformierte Lebre (Kreck) aufgenommen,
beide sehr instruktiv. Nicht ganz befriedigt der Teil 1V: Liturgiegeschichtlich
(Kretschmar), in dem vor allem die Darstellung der alten Kirche manche Be-
denken erweckt (Dix ist nicht unfehlbar!). Wichtig ist der Abschnitt VII iiber
A. in den Jungen Kirchen (Gensichen). Jedenfalls kann an diesem Artikel — und
deshalb bin ich auf ihn eingegangen — gezeigt werden, wie die RGG in ihrer
neuen Gestalt die ganze Forschung der letzten 30 Jahre aufgenommen und ver-
arbeitet hat und wie sie zugleich den gegenwirtigen Problemen gerecht wird.

Das gilt auch fiir die meisten anderen Ubersichtsartikel, von denen einige noch
genannt werden sollen. Schon in den vorliegenden Lieferungen sind beachtliche
geographisch-historische Beitrige enthalten: Aegypten (Brunner, Jacobsohn, Mo-
renz und Morrison; m. E. besser als in der 2. Aufl.,, nicht zuletzt durch die bei-
gegebene Karte; auch die Bilder sind besser ausgesucht). Dafl dieser Artikel durch
einen weiteren iiber Aegyptologie erginzt wird (ebenso spiter Afrikanistik und
Amerikanistik), kann nur begriiit werden. Aethiopien ist von E. Littmann (die
Mission von Elfers) glinzend behandelt; vor allem hat man dem Verf. offensicht-
lich mehr Platz zugestanden als in der 2. Aufl., und das macht sich angenehm bemerk-
bar! Afrika und Amerika haben ebenfalls die gebithrende Bearbeitung gefunden.
Ein Hinweis auf den Artikel Anglikanische Kirche mag angeschlossen werden
(Moorman); er zeigt die Vertrautheit des Verf. mit Vergangenheit und Gegen-
wart der Church of England, ist aber vielleicht doch zu kurz und auch in der
Sicht zu insular. Die Verbindung der Church of England mit dem Kontinent liegt
zwar nicht so offen zu Tage, wird aber vor allem fiir das 16. Jahrhundert immer
deutlicher. Der Art. Angelsichsischer Einflufl anf das religiése und kirchliche Leben
in Deutschland (von F. Schlingensiepen; neu gegeniiber der 2. Aufl.), der ja von
der umgekehrten Richtung der Einfluffnahme sprechen sollte, ist leider nur eine
Zusammenstellung von Stichwortern, die dann an anderer Stelle behandelt wer-
den sollen. Hier hitte man etwas groflziigiger Platz gewihren sollen, um ein
wichtiges Thema seiner Bedeutung gemifl abzuhandeln.

Die Artikel der 2. Aufl. Altchristliche Kirche (Lietzmann) und Altchristliche
Literatur (von Soden) hat man verstindigerweise in die neue Aufl. iibernommen,
da es sich um wirkliche Meisterstiidee handelt. K. Aland hat beide durchgesehen
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und — soweit notwendig — vorsichtig gedndert, vor allem die Literaturangaben
neu gestaltet. Altchristliche Kunst ist von E. Dinkler vollig neu geschrieben und
bietet auf wenig Raum einen vorziiglichen Uberblick iiber die Probleme dieses
Teiles der historischen Theologie (leider aber keine Bilder). Neu sind die Artikel
Altchristliche Dichtung (Chr. Mohrmann, die natiirlich einen vorziiglichen Beitrag
geliefert hat) und Altchristliche Musik (Schlbtterer, ausgezeichnet!). Einzelne Epo-
chen (z. B. Alexandrinische Theologie von H. Chadwick; Adoptianismus von
Hamel, leider nicht befriedigend, da zu diirftig) und Probleme (Amt von Conzel-
mann und Schott; Amtstracht von Jannasch, teilweise erfrischend in seiner Deut-
lichkeit; sinnigerweise folgt darauf gleich der Art. Amulett) erginzen die Gesamt-
iibersichten.

Dafl auch wieder nicht-theologische Probleme, die aber dem Kirchenhistoriker
oft begegnen, behandelt sind, zeigen die Artikel Agrarverfassung (F.Liitge) und
Akademien der Wissenschaflen (K. Aland).

Im ganzen wird man nach dem was bisher vorliegt, sagen diirfen, dafl die
3. Aufl. der RGG wieder eine wertvolle Hilfe fiir jeden Benutzer zu werden ver-
spricht. Man kann nur wiinschen, dafl es den Herausgebern gelingt, das Niveau
weiter zu halten, immer die richtigen Bearbeiter zu finden, alle Schwierigkeiten,
die ein solches Unternehmen mit sich bringt, zu iiberwinden und planmiBig das
aufgestellte Ziel zu erreichen (1962/3 soll das ganze Werk vorliegen). Der Histo-
riker mochte den Wunsch hinzufiigen, daf der Platz fiir die historischen Artikel
auf keinen Fall gekiirzt wird. Denn das Werk heifit ja ,Die Religion in Ge-
schichte und Gegenwart® und die Gegenwart ist nur von der Geschichte her zu
verstehen. Dazu soll auch die neue RGG verhelfen und wird es auch tun, wenn
sie so weiter gefithrt wird wie bisher.

Bonn W. Schneemeldher

Hans von Soden: Urchristentum und Geschichre. Gesam-
melte Aufsitze und Vortrige hrsg. von Hans von Camp enhausen.
Band 2: Kirchengeschichte und Gegenwart. Tiibingen (Mohr) 1956. VI, 304 S
brosch. DM 19.50; geb. DM 23.—.

Auch der 2. Band der Gesammelten Aufsitze und Vortrige von Hans von
Soden, der jetzt vorliegt und der Arbeiten aus dem Gebiet der Kirchengeschichte
und zu den aktuellen Fragen der zwanziger und dreifliger Jahre bringt, ist eine
hochwillkommene Gabe (zu Bd. I vgl. ZKG 65, 1953/4, 140£.). H. von Campen-
hausen, der Herausgeber, hat hier aus dem Gesamtwerk von Sodens 14 Stiicke
ausgewihlt (eines davon bisher unpubliziert), die wieder deutlich machen, daf die
Arbeiten des Verf. auch heute noch nichts von ihrem Wert eingebiifit haben. Der
Band wird erdffnet mit 2 Beitrigen zur Debatte um Spenglers ,Untergang des
Abendlandes® (1. ,Oswald Spenglers Morphologie der Weltgeschichte und die Tat-
sachen der Kirchengeschichte®; 2. ,Die Geschichte der christlichen Kirche bei
Oswald Spengler). Man wird vielleicht zunichst fragen, ob es sinnvoll war,
gerade diese Aufsitze noch einmal zu publizieren, mufl aber diese Frage unbedingt
bejahen, da Spengler einerseits ein wichtiges Phinomen der Geistesgeschichte der
ersten Jahrzehnte unseres Jahrhunderts ist, andererseits aber die Auseinander-
setzung um ihn offensichtlich noch nicht abgeschlossen ist (vgl. aus jiingster Zeit:
Th. W. Adorno, Wird Spengler rechtbehalten?: Frankfurter Hefte X, 1955, 841
bis 846; F. Borkenau, Spengler — weitergedacht: Der Monat VIII, 1955, Heft 87,
S. 46—55; Borkenau schreibt a.2.0. S. 46: ,Mir erscheint Spengler jedoch keines-
wegs als abgetan®!). Es ist daher gut, die unbestechliche, klare und durchschlagende
Kritik eines Meisters der Kirchen- und Dogmengeschichte an den Phantasien
Spenglers wieder zur Verfiigung zu haben, ganz abgesehen davon, dafl von Soden
dabei weit iiber die Kritik hinausfihrt und selbst Stellung zu einzelnen Proble-
men bezieht.
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Der Vortrag ,Die christliche Mission in Altertum und Gegenwart® ist eine
glinzende Skizze der Missionsprobleme in der Alten Kirche, mit stindigem Blidk
auf die modernen Fragen, die zwar weitgehend auf Harnacks grofie Missions-
geschichte zuriickgreift, die aber doch das dort gebotene Material selbstandig ver-
arbeitet hat und in vielen Fragen neue Gesichtspunkte beibringt (z. B. S. 65: es
ist beachtenswert, ,daR das antike Christentum — instinktiv — eine gewisse Zivi-
lisation als die Voraussetzung der Evangelisation angesehen zu haben scheint®).
Bezeichnend ist auch fiir den Weitblick von Sodens, wie er bereits 1924 das
Selbstindigwerden der ,jungen Kirchen® vorausgesehen und als das eigentliche
Ziel der Mission angesprochen hat.

Es folgt der zuerst in der ,Christlichen Welt® 1911 erschienene Aufsatz ,Die
Geschichte der alechristlichen Kirche in Nordafrika®, der in das Arbeitsgebiet des
jungen Hans von Soden fithrt und ein Musterbeispiel einer territorialgeschicht-
lichen Darstellung ist. Der ,gewaltigsten Personlichkeit, die dies Land hervor-
gebracht hat® (S. 88), Augustin, ist der nichste Beitrag gewidmet: ,Augustinus,
der Vater der abendlindischen Kirche®, eine sehr schone Darstellung der Grund-
gedanken des Kirchenvaters (1. Siinden- und Gnadenlehre; 2. Der Kirchenge-
danke), allgemein verstindlich, aber tiefgehend, da auf einer wirklichen Kennt-
nis Augustins beruhend. Der nichste Beitrag, ein Vortrag iiber ,Die Christiani-
sierung der Germanen® ist zwar von der Problematik der Jahre kurz vor dem
Ausbruch des dritten Reichs (Oktober 1932 gehalten) bestimmt, ohne aber nur
,aktuell* zu sein. Vielmehr wird gerade hier sehr deutlich, wie von Soden aus der
strengen wissenschaftlichen Arbeit heraus zu den Tagesfragen Stellung nehmen
und gerade durch die Gebundenheit an die Wahrheit richtungweisend reden
konnte (S. 115: ,Tendenz ist die Todsiinde gegen den Geist der Wissenschaft.
Die Wissenschaft sucht Wahrheit, und die Wahrheit schmeichelt keinem Volk, son-
dern sie hilft ihm“). Die nichsten beiden Vortrige fithren in die Reformations-
zeit und ihre Bedeutung fiir die Gegenwart. Die Breslauer Universititsrede von
1921 ,Der Luthertag in Worms in seiner weltgeschichtlichen Bedeutung® stellt
das Bekenntnis Luthers von 1521 in einen universalgeschichtlichen Rahmen. ,Lu-
ther hatte das Schicksal Europas in der Hand, und er entschied fiir die Kirchen-
spaltung, nicht weil er sie wollte, aber weil er sie wagte . . . Er machte nun
Ernst mit der symbolischen Geste der Verbrennung der Dekretalien® (S. 149).
Not und Tragik, Aufirag und Verheiflung der Kirchenspaltung werden von Soden
deutlich gemacht und vor Augen gefithrt. Die Formulierungen sind teilweise
glinzend, jedenfalls ist die Lektiire auch dieses Aufsatzes schon durch den Stil
ein Genufl! Ein Vortrag aus dem Jahre 1933 ,Luthers Gottesbotschaft an das
deutsche Volk“ ist aus einem doppelten Grunde wichtig. Einmal wird hier eine
eigenstindige Sicht der Verkiindigung Luthers geboten. Gewifi war Hans von
Soden kein eigentlicher Luther-Forscher, und man merkt diesem Vortrag wohl
an, in welcher Tradition sein Lutherbild verwurzelt ist (Ritschl und Holl wiren
zu nennen). Aber dahinter steht ein eigenes intensives Lutherstudium und eine
geniale Aneignung von Luthers Gedanken. Zum anderen ist darauf hinzuweisen,
daf} gerade in diesem Vortrag die eigentlichen theologischen Intentionen von Sodens
sichtbar werden, von denen aus er dann auch seine Entscheidung im Kirchen-
kampf getroffen hat und zu einem der geistigen Fiihrer in diesem Kampf wer-
den konnte.

Es ist erfreulich, dafl auch aus dieser Zeit Beitrige aufgenommen worden sind.
Schon 1922 hat von Soden in einem Vortrag, der auch erneut abgedruckt ist,
sunsere Pflicht zur Kirchenpolitik® betont (zur zeitgeschichtlichen Einordnung die-
ses Vortrages, der in der Christlichen Welt 1922 erschien, vgl. Joh. Rathje, Die
Welt des freien Protestantismus, 1952, S. 279—282). Von seinem tiefen Wissen
um historisches Werden und Vergehen aus hat er scharfe Kritik an dem kirchen-
politischen Versagen des ,freien® Protestantismus geiibt und seine Mitarbeit an
der Preuflischen Generalsynode, auf der er zur ,Linken‘ gehorte, verteidigr. Tdealis-
mus, Individualismus, Enthusiasmus und Quietismus werden als die tieferen Ur-
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sachen fiir dieses Versagen aufgezeigt. Man kann nur mit Erschiitterung lesen,
wie von Soden hier vor den Gefahren eines reaktiondren Kurses warnt, wie
richtig er die Dinge analysiert hat. Vergeblich — so wird man heute sagen
miissen, da der Kurs in der altpreufischen Union wie in den meisten anderen
deutschen Landeskirchen nach 1918, von den ,Positiven’ bestimmt, mit zur Ka-
tastrophe von 1933 gefithrt hat und sie mit verschuldet hat. Nicht vergeblich
— wenn wir wenigstens diese Stimme angesichts des alten Ungeistes, der au
nach 1945 in der Kirche wieder auferstanden ist, zu Gehor bringen und sie nicht
verstummen lassen! Auch die letzten drei Beitrige des Bandes (,Der Dienst des
Staates und der Kirche an der Volksgemeinschaft® 1937; ,Die Kirche Christi und
die weltliche Obrigkeit® 1935; ,Artikel 1 der Verfassung der Deutschen Evange-
lischen Kirche vom Juli 1933 und die Barmer Theologische Erklirung® 1937)
sowie der Brief ,An die Pfarrer der Bekennenden Kirche in Kurhessen und
Waldeds’, 1934, sind nicht nur Dokumente zur Geschichte des Kirchenkampfes
und seiner geistigen und theologischen Hintergriinde (das auch und zwar hochst
bedeutsame!), sondern aktuelle Mahnungen des groflen Theologen fiir unsere Zeit.
Ein ungedrucster Aufsatz ,Papst Pius XII. iiber die zeitgemifle Forderung der
biblischen Studien® 1945, ist nicht nur kontroverstheologisch wichtig, sondern auch
durch seine grundsitzliche Erdreerung des protestantischen Schriftprinzips.

Im ganzen kann also dieser Band nur genau so begriifit und empfohlen wer-
den wie der erste. Auf drei Punkte mochte ich abschliefend und zusammen-
fassend noch hinweisen:

1, In allen Vortrigen und Aufsitzen von Sodens wird das grofie wissen-
schaftliche Ethos, das ihn beseelt hat, deutlich. Man wird von Soden wohl mit
einem gewissen Recht noch einen der groflen ,Liberalen® nennen diirfen, wobei
dieser Begriff nicht als Parteiname gemeint ist, sondern als eine Geisteshaltung,
die wir bei Harnack und vielen anderen je in verschiedener Ausprigung finden.
Es ist nun immer wieder erstaunlich, wie die Wahrheitsfrage alles Denken und
Arbeiten in diesen Gruppen beherrscht. Man kann und soll an Hand von Sodens
lernen, dafl diese Wahrheitsfrage nicht irgendein Prinzip ist, das nur aus den
Voraussetzungen dieser ,freien’ Theologen eine solche Bedeutung gewonnen hat,
sondern dafR sie die Lebensfrage fiir. Theologie und Kirche ist und bleibt, und
daf die Theologie als Wissenschaft nur zu ihrem Schaden diese Wahrheitsfrage
zugunsten einer (dann doch immer nur imaginiren) Kirchlichkeit® aufgeben kann.

2. Ein besonders starker Eindruck ist bei der Lektiire der Aufsitze die Be-
tonung des nationalen (nicht nationalistischen) Gedankens. Man kénnte beinahe
sagen, dal von Soden ein besonders feiner und guter Vertreter des ,National-
liberalismus® war (ob er je dieser Partei nahestand, weif} ich nicht, ist hier auch
nicht wichtig). Aber dieser ,Nationalismus® ist im Grunde nichts anderes als die
Anerkennung der geschichtlichen Gegebenheiten und der Gebundenheit des Men-
schen an diese Tatsachen; man kénnte von ,Schopfungsordnungen sprechen, wenn
dieses Wort nicht durch die lutherische Theologie so miflbraucht wire (vgl. von
Sodens kritische Auflerungen S. 241 ff., besonders 245 £.). Zugleich kommt aber
darin auch die Verantwortung des Christen und des Wissenschaftlers fiir sein Volk
zum Ausdruck. Auch an diesem Punke scheint mir von Soden heute so aktuell
wie einst!

3. Das, was der Christ seinem Volk schuldig ist, ist das Evangelium. Dieser
Grundsatz durchzieht alle Beitrdge dieses Bandes. Nur von hier aus ist einer-
seits sein Kampf fiir die Erhaltung der Volkskirche (etwa in den Auseinander-
setzungen um die Bekenntnisformel der Verfassung der Altpreufischen Union)
und andererseits sein unerbittlicher Kampf gegen die Zerstdrung der Kirche
durch die ,Deutschen Christen® zu verstehen. Es ist ja nicht so, dafl er das, was
er von seinen Lehrern (etwa Harnack) gelernt hatte, nun 1933 aufgab und eine
Schwenkung um 180 Grad vollzog. Nein, gerade von seiner Theologie her war
er gerufen, mitzuwirken an dem Werk und dem Kampf der Bekennenden Kirche.
Die klare Erkenntnis dessen, was Kirche ist, gegriindet auf dem reichen histo-
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rischen Wissen, hat thn eine klare Linie in jenen wirren Jahren halten lassen, die
uns damals und heute richtungsweisend sein kann. Das Urteil iiber das kiim-
merliche Versagen lutherischer Theologen und Bischéfe wird dadurch allerdings
nur verschirft, und die Legenden, die sich jetzt um jene Zeit bilden und bewufit
verbreitet werden, l6sen sich in nichts auf, wenn man sich an Hans von Soden
orientiert!

So sind diese beiden Aufsatzbinde in ihrer historischen Sicht wie in ihrer
aktuellen Zuspitzung eine hochst wichtige und wertvolle Gabe, fiir die Heraus-
geber und Verlag bedankt seien. Zum Schluff noch ein Wunsch: Es wire schon,
wenn die beiden kleinen Bindchen ,Die Entstehung der christlichen Kirche® und
»Vom Urchristentum zum Katholizismus® nun auch noch nachgedruckt wiirden.
Auch sie verdienen es, und wir hitten dann wirklich Hans von Sodens Werk
wieder ganz zur Verfiigung.

Bonn W. Schneemelcher

Festschrift Adolf Hofmeister zum 70. Geburtstage am 9. August
1953 dargebracht von seinen Schiilern, Freunden und Fachgenossen, hrsg. von
Ursula Schell, Halle/Saale (V. E. B. Niemeyer) 1955. XVI, 342 S. mit
mehreren Abb. geb. DM 16.75.

Der Greifswalder Ordinarius fiir mittelalterliche Geschichte und langjihrige
Mitarbeiter der Monumenta Germaniae Historica hat das Erscheinen dieser Fest-
schrift nicht mehr erlebt, er ist am 7. April 1956 gestorben. Die ausfiihrliche
Bibliographie (S. 325 ff.) ist ein eindrucksvolles Zeugnis seines Wirkens. — Von
den 20 Beitrigen, die von Verfassern aus ganz Deutschland stammen, konnen
hier nur die fiir die Kirchengeschichte belangreichen erwihnt werden. E. Afmann
veroffentlicht ,Ein rhythmisches Gedicht auf den hl. Alexius“, das wahrschein-
lich von Papst Leo IX. verfaflt wurde (S. 31—38). R. Bork, ,Zu einer neuen
These iiber die Konstantinische Schenkung® (S. 39—56), widerlegt noch einmal
die von W. Ohnsorge (ZRG. Germ. Abt. 68 (1951) 78 ff.) vorgeschlagene Da-
tierung der berilhmten Filschung zu 804/05. F. Herberhold erweist ,Die auf den
Namen Karls des Groflen gefilschte Urkunde fiir Beuron (BM.2 272)¢ als ein
gelehrtes Machwerk des 18. Jahrh. (S. 80—112). F. v. Lorentz behandelt ,Das
Triumphkreuz in der Nikolaikirche zu Spandau®, ein Werk aus der Zeit um
1500 (S. 201—206). Einen nur teilweise iiberzeugenden ,Beitrag zum Verstindnis
des Naumburger Westlettners® gibt K. Wessel, ,Vides quanta propter te susti-
nuerim® mit einer Zusammenstellung von Zeugnissen der zisterziensischen From-
migkeit (S. 312—324). Der bedeutsamste Aufsatz der Festschrift ist von E. E.
Stengel, ,Uber Ursprung, Zweck und Bedeutung der karolingischen Westwerke®
(S. 282—311), eine iiberlegene Zusammenfassung und Weiterfilhrung der bis-
herigen Untersuchungen.

Bonn R. Elze



Alte Kirche

Hans Lietzmann, Geschichte der Alten Kirche. Berlin (de-
Gruyter) 1953. Bd. I: Die Anfinge. 3. Aufl. VIII, 326 S. Bd. II: Ecclesia
catholica. 2. Aufl. VIII, 339 S. Bd. II1: Die Reichskirche. 2. Aufl. VIII, 346 S.,
jeder Bd. geb., DM 14.—. Bd. IV: Die Zeit der Kirchenviter. IV, 200 S..
geb. DM 7.—. Alle vier Bande zus. geb. DM 44.—.

Der Verlag hat dieser sehr zu begriiflenden Neuauflage des wohlbekannten
Werkes auf den Schutzumschligen recht betonte Wertungen mitgegeben: ,Das
grundlegende Werk zur Erkenntnis der Anfinge und des innersten Wesens der
christlichen Religion® — ,Selten wird ein kirchengeschichtliches Buch eine so all-
gemeine Zustimmung gefunden haben, so sehr als Ereignis empfunden worden
sein, sowohl bei uns als im Auslande® — ,Ein Buch nicht nur fiir Gelehrte . . .%
— ,. . . Abschlufl und Inbegriff der Lebensleistung Lietzmanns, die Reprisen-
tation zugleich eines ganzen mit ihm zu Ende gehenden Zeitalters“. — Man wird
diesen Kennzeichnungen im allgemeinen durchaus zustimmen konnen, man wird
aber zugleich die mit ihnen bezeichneten Grenzen nicht aufler Acht lassen diirfen.
Mit den beiden ersten Binden hat sich in ZKG (53, 1934, S. 624 ff. und 58,
1939, S. 260 ff.) R. Bultmann in ebenso grundsitzlicher wie férderlicher Weise
auseinandergesetzt, und fiir die beiden letzten Binde konnte diese Auseinander-
setzung kaum auf einer anderen Linie erfolgen. Die Wiirdigung der glanzvollen
Leistung Lietzmanns ist fiir Bultmann dabei selbstverstindlich. So hebt er vor
allem die Fragen hervor, die sich beim kritischen Leser melden, und bezeichnet,
was ihm als mehr oder minder problematisch erscheint. Er betont mit Recht, dafl
Lietzmanns Erzihlen eben ,so wenig Reflexion® enthile, dal man hinsichtlich
der leitenden Ideen der Darstellung nicht véllig ins Klare komme. Hier haben
auch die spiteren Binde nicht weitergeholfen. Es wird z. B. nicht recht verstind-
lich, wie aus den in Bd. I aufgezeigten und sehr spannend beschriebenen An-
sitzen die frithkatholische Kirche entstehen konnte oder gar entstehen mufite
und was, religionsgeschichtlich gesehen, ihr Besonderes sei. Die Reduktion des
spezifisch Christlichen auf Jesu Gott-Vater-Glauben erlaubt in der Tat auch keine
deutlichen Profilierungen, wie iiberhaupt das Fehlen eines wirklich theologischen
Urteils den Glanz der Erzihlung zu ungunsten der geschichtlichen Erkenntnis
dominieren lifit. Das Kerygma etwa als Norm des kirchengeschichtlichen Ur-
teilens und das Problem der Kirche als Kirche Jesu Christi in der Geschichte
treten den vorherrschenden welt-, kultur- und religionsgeschichtlichen Aspekten
gegeniiber jedenfalls soweit zuriick, daff man ihr etwaiges Vorhandensein nicht
recht bemerken kann. Sie sind zudem auch durch eine vielfach rein frommigkeits-
geschichtliche Sicht verdedst. So forderlich und reizvoll die kriftige Auswertung
der archiologischen und der liturgiegeschichtlichen Forschung ist, von denen jene
bereits in I,9 beginnt, so stark tritc die Beriicksichtigung der gedanklichen Aus-
einandersetzungen, der Problemgeschichte in Philosophie und Theologie zuriick,
was gerade auch in den beiden letzten Binden auffillt, aber auch in Bd. T ge-
legentlich der Beurteilung der Gnosis diese nicht iiber ihre Auffassung als syn-
kretistische Erscheinung hinausgelangen lifit.

 Auf der anderen Seite lifit die spiirbare Freude am Stoff eine zu starke Ver-
einfachung der Fiille mannigfacher Erscheinungen nicht zu, und bei der ,reli-
gionsgeschichtlichen® Einordnung des jungen Christentums tiberwiegt das Auf-
“weisen der Verschiedenheit gegeniiber der religionsgeschichtlichen Umwelt die
iltere Fragestellung nach der Verwandtschaft. Der jiidisch-orientalische Unter-
grund wird daher auch stirker betont als der hellenistische. Die Gruppierung der
dem Frihkatholizismus vorangehenden Entwidlung ist durch die Unterscheidung
einer paulinischen und einer hellenistischen Richtung gekennzeichnet, wobei Jo-
annes — was recht problematisch ist — und Ignatius — was durchaus ein-
leuchtet — auf die paulinische Seite kommen. Das Literargeschichtliche (man fiihle
sih an Euseb erinnert!) gibt weithin das Gerippe ab; die vorhandenen litera- -
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rischen Quellen erzihlen gleichsam durch Mitteilung und Analyse ihres Inhalts
die Geschichte selbst, und die redliche Notierung der Liicken in der Uberlieferung
verstirkt den Eindrudk gesicherter Verlifilichkeit des Erzihlten. Der Aufbau des
ganzen Werks ist durch die Absicht bestimmt, kleinere Zeitabschnitte in einer alle
erreichbaren Zeugnisse, sowohl literarische wie archiologische sorgsam erfassen-
den und den Lebensraum, die Landschaft selbst beachtenden Weise in sich ge-
schlossen verstindlich zu machen. So fiihrt der 1. Bd. bis zu Marcion und zur
Gnosis, der 2. iiber die Mitte des 3. Jh.s (Gallienus) hinaus, wobei der Neu-
platonismus bezeichnenderweise noch nicht eingerechnet wird, der 3. bis zur heid-
nischen Reaktion Julians und der 4. bis zum Tod des Theodosius und Am-
brosius. Dieser 4. Bd. iiberrascht in seiner Gestaltung gegeniiber seinem Unter-
titel und zeigt noch einmal deutlich, wie fiir Lietzmann das Staats- und Kirchen-
politische im Vordergrund steht gegeniiber der ,inneren® Geschichte der Kirche.
Daher ist auch das Ambrosius und Theodosius geltende Kapitel ein besonderer
Hohepunkt der Darstellung. Daneben steht die Geschichte der Volksfrommigkeit,
der Verhiltnisse und Vorginge des ,kirchlichen Lebens®, wie man heute sagen
wiirde. Besonders beachtlich ist der Versuch, erstmals eine Gesamtdarstellung der
Friihgeschichte des Monchtums zu geben, wobei freilich die vita Antonii und die
These von der ausschliefilich dgyptischen Herkunft des Monchtums etwas ein-
seitig die Entwicklungsgeschichte bestimmen, nicht ganz unbeeinfluft von den
bekannten Thesen K. Holls. Um so wichtiger, dafl beim syrischen und beim
frithen abendldndischen Monchtum Lietzmann seine eigenen Forschungen in einer
Skizze zusammenfafit und damit den Grund legt fiit eine kiinftige, wirklich um-
fassende und in sich geschlossene Darstellung des frilhen Ménchtums. Das Werk
laflt eine Liicke offen, die man nur mit groflem Kummer konstatieren kann: die
fiir Bd. 4 vorgesehenen Kapitel iiber die Kultur im 4. Jh. und iiber die Anfinge
christlicher Kunst sind nicht mehr zu druckfertiger Gestaltung gelangt. Ein
schmerzlicher Verlust!

Der Gang der Forschung wird heute manches, besonders in den Anfingen der
Geschichte der Alten Kirche, aber auch im 4. Jh. anders ansehen lassen. Insoweit
stellt das imposante Werk in der Tat eine glanzvolle Zusammenfassung jenes
Bildes der Alten Kirche dar, wie es den Intuitionen, Anregungen, den Beobach-
tungen und Erkenntnissen, dem Grundriff der Auffassung entspricht, die auf das
Lebenswerk Harnacks zuriickfithren. Nur, dafl der Schlufl des 4. Bd:s freilich
wieder wegweisend in die Zukunft gerichter ist, vor Aufgaben stellt, die einer
eindringenden Bearbeitung immer noch harren.

Lietzmann wollte erzdhlen, wie es gewesen ist, und nicht zu Urteilen ge-
langen, wie wir sie heute von einer theologischen Kirchengeschichtsschreibung
erwarten miissen. Daher ist die erstaunliche Aktualitit der Geschichte der Alten
Kirche fiir die Kirche von heute sozusagen ersetzt durch das gespannte Interesse
des Zuschauers bei einem buntbewegten Schauspiel. In diesen Rahmen wire das
grundsitzliche Urteil iiber das ganze Werk zu stellen. Immerhin darf man nicht
verkennen, dafl auch Lietzmann bei seiner Darstellung nicht ganz auf theologische
Mafistibe verzichtet. Allerdings entsprechen diese so ziemlich dem, was Harnack
unter dem Wesen des Christentums verstanden hat. ,In der Gnosis erhebt sich
mit Macht der Gott der dstlichen Mystik gegen den Vater im Himmel, zu dem
Jesus seine Jiinger beten gelehrt hat® (I, 317) — ein solcher Satz macht das
deutlich und zeigt zugleich, dafl jener Mafistab doch nicht zureicht, so sehr er
den beiden Hauptaspekten der Darstellung Lietzmanns, demjenigen auf die -
Kirche im Zusammenhang des politischen und kulturellen Geschehens und dem
auf die schlichte Frommigkeit der Gemeinden, sentspricht, Aber die Erzihlung
selbst ist so lebendig und so meisterhaft gestaltet, dafl sie gerade darum die Frage
nach dem Eigentlichen des Kirchengeschichtlichen eher weckt als unterdriicke.

Géttingen E. Wolf
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Johannes Quasten: Patrology. Vol. I. The Beginnings of Patristic
Literature. Utrecht u. Briissel (Spectrum Publishers) 1950. X VIII, 349 S. Vol. II
The Ante-Nicene Literature after Irenaeus. 1953. XI, 450 S.

In einem hochst lehrreichen Aufsatz ,Der Stand der patrologischen Wissen-
schaft und das Problem einer neueren altchristlichen Literaturgeschichte® (Misc. G.
Mercati I = Studi e Testi 121, 1946, S. 483—520) hat der verehrte Senior der
patristischen Arbeit in Deutschland, B. Altaner, nicht nur einen Uberblids iiber
die immer mehr anwachsende Forschung und die auch in den letzten Dezennien
nicht abreifiende Kette von Neufunden auf dem Gebiet der altchristlichen Literatur
gegeben, sondern auch das Problem einer Erneuerung des groflen Bardenhewer
angeschnitten. A. meint: ,Es ist darum bei giinstigen Arbeitsmoglichkeiten meiner
Meinung nach durchaus méglich, das pium desiderinm aller interessierten Fach-
kreise zu erfiillen und eine neue kritische vier- oder fiinfbindige Geschichte der
altchristlichen Literatur zu schreiben, die alle Hauptergebnisse der neuesten For-
schung verarbeitet und dem Fachmann das notwendige Riistzeug fiir seine Weiter-
arbeit an die Hand gibt* (a.a.0. S. 515). Altaner selbst hat bereits 1935 sich an
die Arbeit gemacht, um dieses desiderium zu erfiillen. Durch seine Flucht aus
Breslau 1945 hat er den grofiten Teil seiner Materialien verloren und es ist zu
befiirchten, dafl er seinen Plan nun nicht mehr realisieren kann. Dagegen hat er
1950 eine vbllig neubearbeitete Auflage seiner Patrologie erscheinen lassen (vgl.
ZKG 63, 1950/1, 213 f.), von der in absehbarer Zeit eine weitere Neubearbeitung
zu erhoffen ist. Dafl diese Patrologie, wohl das beste Hilfsmittel, das wir im
deutschen Sprachgebiet fiir unsere Arbeit haben, kein Ersatz fiir einen neuen
Bardenhewer ist und auch nicht sein will, braucht kaum gesagt zu werden.

Aber es erhebt sich ja nun die Frage, ob es iiberhaupt schon méglich ist, eine
solche umfassende neue Literaturgeschichte zu schaffen. Die derzeitige patristische
Arbeit ist m. E. dadurch charakterisiert, dal zwar manche Probleme, die zur Zeit
Harnacks umstritten waren, endgiiltig geklirt sind, daR aber andere Fragen und
Aufgaben, vor allem solche aus dem 5. und 6. Jahrhundert, in einer derartigen
Fiille an uns herangetreten sind, dafl eine zusammenfassende Darstellung kaum
mbglich ist. Dazu kommt — wie A. in dem zitierten Aufsatz mit Recht betont —,
dafl noch zwei Bereiche kaum in Angriff genommen sind: Die anonymen und
pseudonymen altchristlichen Werke und die Ubersetzungen. Hier harren unser
noch grofe Aufgaben! Und schlieflich mufl doch wohl auch gesehen werden, dafl die
patristische Arbeit bis heute so mit dem Sammeln von Texten, mit der I'_Inl:e_r*suchu'ng
von chronologischen Fragen und Abfassungsverhiltnissen, Interpretation im Blid
auf Theologie- und Dogmengeschichte usw. beschiftige ist, dafl die fiir eine Lite-
raturgeschichte im wahren Sinn des Wortes wichtigste Frage, qﬁmhch die nach den
Formen, bisher kaum in Angriff genommen ist. Gewifl ermutigt der Versuch von
H. Jordan nicht gerade zu solcher Arbeit. Aber sie mufl doch einmal getan werden,
und F. Overbeck hat schon richtig gesehen, daB an dem Problem der Form-
geschichte sich ganz entscheidende Dinge aufweisen lassen (vgl. F. Overbeck, Uber
die Anfinge der patristischen Literatur, Basel 1954; weiter meinen Aufsatz: Wesen
und Aufgabe der Pacristik innerhalb der evangelischen Theologie: Evgl. Theol.
1950/1, 207 fF.).

Unter Beriicksichtigung dieser Gedanken wird man die grofle, auf vier Binde
berechnete englische ,Patrology* von J. Quasten sehr begriiffien. Nicht nur des-
halb, weil hier das erste grofiere selbstindige Werk dieser Art im englischen
Sprachbereich vorliegt, sondern weil wir damit eine heute mogliche Zwischen-
lsung vor uns haben. Qu. hat mit seinem Werk keinen neuen Bardenhewer ge-
schaffen, sondern ist weitgehend in den Bahnen der Altanerschen Patrologie geblie-
ben. Aber durch den groferen Umfang, der ihm zur Verfiigung steht, kann er
2.B. jeweils auch iiber die handschriftliche Uberlieferung referieren und kann auch
fiir die einzelnen Viter lingere Textzitate in Ubersetzung bringen, dle‘ einen guten
Eindruck von der Theologie und der Lehrweise des Betreffenden vermitteln. Es ist

Ztschr, fir K.-Go 1
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also damit nicht eine Literaturgeschichte, wohl aber ein zuverldssiges Handbuch
geschaffen, das nicht nur fiir Studenten (fiir sie hoffentlich auch!) sondern fiir
jeden Fachmann umfassende Informationen und reiches Material bereit hat. Daff
ausfithrliche Literaturangaben hinzutreten, erhoht den Wert. Die ersten beiden
Binde des Werkes, die bis jetzt vorliegen, umfassen die Literatur bis zum Konzil
von Nicaea 325. Der 1. Band, der bis Irenaeus reicht, ist inzwischen auch in fran-
zosischer Sprache erschienen (Initiation aux péres de P’église, iibers. von J. Laporte,
Paris, Les éditions du Cerf, 1955). Diese franzosische Ausgabe, ein Zeichen fiir die
Niitzlichkeit des Werkes, hat die Literaturangaben erginzt, sonst aber nur un-
wesentliche Anderungen und vereinzelte Zusitze gebracht.

Der erste Satz in Band I kann die Intention Quastens verdeutlichen:
~Patrology is that part of the history of Christian literature which deals
with the theological authors of Christian antiquity. It comprises both the
orthodox and the heretical writers, although it treats with preference those
authors who represent the traditional ecclesiastical doctrine, the so-called
Fathers and Doctors of the Church. Thus, Patrology can be defined as the
science of the Fathers of the Church. It includes, in the West, all Christian
authors up to Gregory the Great (d. 604) or Isidore of Seville (d. 636),
and, in the East, it extends usually to John Damascene (d. 749)“ (S. 1).

Qu. hilt sich nicht lange mit theoretischen Erdrterungen auf. Aber es wird
schon an diesen Eingangssitzen und dann im weiteren Verlauf deutlich, daff er
zwar fest auf dem Boden der Lehre seiner Kirche steht (charakteristisch ist das
Zitat von Newman S. 11f.), dafl aber der wissenschaftliche Charakter des Buches
niemals durch diese Bindung beeintrichtigt wird, sondern der Verf. sich immer,
trotz der Epitheta ,haeretisch® usw., um eine sachliche Unterrichtung des Lesers
iiber Leben und Werk des betr. altchristlichen Autors bemiiht. Auch wenn man die
im Anschlufl an die altkirchlichen Entscheidungen nachvollzogene Trennung der
Bocke von den Schafen und die damit gegebene simplifizierende Schwarz-Weifs-
Malerei nicht nachvollziehen kann, so muff betont werden, dafl der Verf. niemals
engstirnig (wie zum Teil nun doch der verdienstvolle Bardenhewer) seine Urteile
fallt. Es fehlt vor allem der Komplex gegeniiber der ,modernen’, d. h. weitgehend
der protestantischen patristischen Arbeit.

Band I umfafit acht Kapitel, in denen nach der Einleitung (mit einer guten
Ubersicht iiber die Geschichte der Disziplin) die Anfinge liturgischer Formeln und
* kirchenrechtlicher Literatur (Didache zwischen 100 und 150), die Apostolischen
Viter, die apokryphe Literatur, die Anfinge christlicher Poesie, Mirtyrerakten,
griechische Apologeten, gnostische Werke und antihaeretische Literatur besprochen
werden. Band II setzt ein mit den Alexandrinern von Pantaenus bis Hesychius;
es folgen die Schriftsteller aus Kleinasien, Syrien und Palaestina, die Rémer, die
Afrikaner und schlieflich andere Schriftsteller des Westens.

Vor allem bei den bedeutenderen Vitern ist jeweils eine recht ausfiihrliche,
durch Zitate unterbaute Darstellung der Lehre (nach loci geordnet) beigegeben.
Man wird natiirlich dagegen einwenden konnen, dafl hier eigentlich die Aufgabe
der Patrologie etwas zu weit gefafit ist. Altaner hat in dem o. a. Aufsatz deutlich
darauf hingewiesen, dafl die Darstellung des Lehrgehalts nicht zu den Aufgaben
der altchristlichen Literaturgeschichte gehdre. Aber so wie er in seiner Patrologie
aus pidagogischen Griinden kurze Hinweise auf die dogmatische Stellung der
Viter gebracht hat, so wird auch Quasten von praktischen Erwigungen aus das
getan haben. Dazu kommt natiirlich, daff viele literarische Probleme (vor allem
Uberlieferungsfragen bei den Vitern des 4. und 5. Jh.) gar nicht ohne die dogmen-
geschichtliche Entwicklung zu verstehen sind (z. B. die Uberlieferung der Schriften
des Athanasius von Alexandrien).

Es wiirde nun lohnen in eine Einzeldebatte an verschiedenen Punkten einzu-
treten. Das kann aber im Rahmen einer Besprechung nicht geschehen. Ich hitte z. B.
bei den Pseudo-Clementinen einige Fragen, die vor allem mit den literarkritischen
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Problemen zusammenhingen. Auch bei Paul von Samosata scheint mir noch man-
ches anders zu liegen als bei Qu. es den Anschein hat. Dafl I, 242 Melito als ,un-
married® bezeichnet wird aufgrund von Eusebs Aussage, dafl er edwodiyos gewesen
sei, ist wohl nicht richtig und einer der wenigen kleinen Schonheitsfehler. Aber
wichtiger ist mir, dafl das Gesamturteil iiber die beiden bisher vorliegenden Binde
nur positiv sein kann. Wir haben hier, in tadelloser duflerer Gestalt, ein unschitz-
bares Hilfsmittel fiir unsere Arbeit in der Hand, fiir das man dem Verf. nur
dankbar sein kann und dem man viele fleiffige Benutzer wiinschen mufl.

Bonn W, Schneemelcher

Johannes Betz: Die Eucharistie in der Zeit der griechi-
schen Viter. Bd. I/1: Die Aktualprdsenz der Person und des Heilswerkes
Jesu im Abendmahl nach der vorephesinischen griechischen Patristik. Freiburg
(Herder) 1955. i VIII, 352 S. kart. DM 21.—.

Mit Freuden greift man stets nach einer Arbeit iiber die Eucharistie, die in der
Botschaft Jesu an seine Jiinger einen Hohepunkt und im Leben der frihchristlichen
Gemeinde den Mittelpunkt ihres Kultes und damit ihres Lebens ausgemacht hart.
Wenn iiber dieses Thema in Schrift und friihchristlicher Verkiindigung nicht viele
Worte gemacht sind, hat dies seinen Grund wohl darin, daf es sich hier nicht um
eine Sache der Lehre, sondern um eine Sache des Tuns handelt und gerade die
wichtigsten Dinge des religiosen Lebens oft lange getan sein wollen, bis ihr inner-
ster Gehalt und Sinn zum Verstindnis und Bewufitsein gebracht werden kann.
Endlich hat sich gerade vor dem Ephesinum die Arkandisziplin in besonderer
Weise auf jene Wirklichkeiten erstreckt, die in einer blof} verstandesmifligen Dar-
stellung nie vollstindig erfafit und darum gerade dem Auflenstehenden so leicht
mifiverstindlich bleiben muflten, obwohl sie dem Eingeweihten das Heiligste
waren.

Der Verfasser der vorliegenden Dissertation der kathol. theol. Fakultdt in
Tiibingen hat mit groflem Eifer und einer beachtlichen Kenntnis sowohl der ein-
schligigen bibelwissenschaftlichen wie der patristischen Probleme und der friihen
Liturgiegeschichte hier die eucharistischen Texte bei den vorephesinischen, griechi-
schen Vitern gesammelt, freilich nicht blof als Quellen, sondern um sie von
Anfang an auf eine Sache hin zu befragen, die in den letzten 30 Jahren viel er-
ortert und umkimpft worden ist, auf das Problem der sog. ,Mysterien-Gegenwart*
hin: was wird in der eucharistischen ,Gedichtnisfeier® gegenwiirtig, welche Gestalt
hat diese Gegenwirtigkeit und wie ereignet sie sich? Der Verfasser sucht dieses
Thema zu bewiltigen, indem er einleitend eine Unterscheidung einfithrt, die ithm
zum Einteilungsschema seines auf vier Teile berechneten Werkes wird, die Unter-
scheidung zwischen Aktualprisenz und Realprisenz. Der vorliegende Teilband
behandelt die Aktualprisenz der Person und des Heilswerkes Jesu im Abendmahl
nach der vorephesinischen griechischen Patristik; der zweite Teilband soll die
Realprisenz in der Lehre derselben Zeit darstellen, und die folgenden zwei Teil-
binde werden dieselben Themen fiir die Zeit von 431 bis zum Ende der Patristik
bearbeiten, In der Einleitung erklirt der Verfasser sofort seinen Terminus
»Aktualprisenz® gegeniiber dem vor allem seit der Theologie des Mittelalters in
der katholischen Sakramentenlehre geliufigen Begriff der Real- und Substantial-
prisenz mit folgenden Worten: ,Aktualprisenz der Person Jesu . . . besagt . . .
die pneumatische Gegenwart Christi als des hier und jetzt im Abendmahl Han-
delnden . . . ein gegenwirtiges Heilstun Christi, gegenwirtiges Christusgesche-
hen . . . Im jetzigen Handeln Christi kommt sein historisches Heilshandeln zum
Vorschein . . . Das Abendmahl ist die Gegenwart des vergangenen Heilstuns
Christi® (S. XXIII f.). Niherhin wird diese Gegenwart hier noch als prisentia
commemorative (nicht simpliciter) actualis gekennzeichnet. Im Werk selbst erscheint
dieser Begriff der Aktualprisenz erst gegeniiber Casel, Sthngen und Schmaus

11+
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(242—260) gebilder und geklirt. Ein 1. Kap. (1—64) erarbeitet zunichst die
Grundlage der ganzen Arbeit, die realprisentische Deutung der ntl. Einsetzungs-
berichte. Das 2. Kap. (65—139) behandelt die Aktualprisenz der Person Christi
als des Kyrios und Hohenpriesters beim Abendmahl. Das 3. Kap. (140—259)
trigt den Titel: Die kommemorative Aktualprisenz des historischen Heilswerkes
Jesu im eucharistischen Geschehen. Aufbauend auf der Vorstellung von der Eucha-
ristie als Mahl wird gezeigt, dafl Christi ,Abschiedsmahl® die Sinndeutung seiner
irdischen Existenz ebenso wie die Vorwegnahme seiner zweiten Parusie, kurz alle
Heilsereignisse. des Lebens Jesu von seiner Geburt bis zu seiner zweiten Parusie
umfaft, und niherhin wird die Weise der Vergegenwirtigung dieser vergangenen
oder zukiinftigen Heilstaten Jesu in der Anamnesis dieser Ereignisse durch die
Kirche als ,aktuale, relative, symbolische oder intentionale, kommemorative
Gegenwart® gekennzeichnet. Ein 4. Kap. (260—342) erortert »die kommemorative
Aktualprisenz der Inkarnation Jesu im Abendmahl der Kirche®, wobei die ver-
schiedenen Wandlungstermini ihre Behandlung und das eucharistische Tun der
Kirche in der Epiklese seine Klirung finden.

Wer die Schwierigkeiten kennt, die cine sachgemifie Erklirung des Myste-
riumsbegriffes oder des Sakramentes macht, und die Bemithungen der Theologen
in dieser Sache in den vergangenen zwanzig Jahren miterlebt hat, wird immer
aufhorchen, wenn ein neuer Losungsversuch angeboten wird. So mufl auch eine
Besprechung, die mehr sein soll als eine Buchanzeige, wenigstens ein paar Worte
sagen zu dem hier vorgelegten neuen Terminus der: Aktualprisenz. Was
schon die knappe Inhaltsangabe erkennen lifit, zeigt noch deutlicher eine ein-
gehende Lektiire des Werkes: daff nimlich drei recht verschiedene Gestalten von
,Gegenwart® gemif der Verschiedenheit des gegenwirtigen »Gegenstands“ in
dieser Atbeit zur Darstellung kommen. Da steht am Anfang die Realprisenz des
totus Christus in Fleisch und Blut als Speise und Trank des Abendmahles. Aus-
driicklich hat der Verfasser gegeniiber einer bloff symbolischen Auffassung sowie
gegeniiber Bedenken aus dem historischen und personalen Bereich das realistische
Verstindnis der Einsetzungsworte verteidigt. Hitte der Verfasser nicht Euchari-
stic wesenhaft nur als Mahl gefafit, hitte er wohl schon hier empfunden, dafl der
Gegenstand der Realprisenz selbst schon Momente enthilt, die {iber sein Sein als
Speise und Trank wesentlich hinausweisen und so seine Verdinglichung aus-
schliefen: wenn ,die paulinisch-lukanische Tradition die dlteste erreichbare Form
des Stiftungsberichtes® (26) darstellt, dann geht es hier ganz und gar um ein
,Opfermahl®, bei dem das Essen nicht der eigentliche Sinn (wie bei einer gewdhn-
lichen Speise) sondern vielmehr nur die notwendige Bedingung ist, um dadurch
die damit gegebene realistische Teilhabe am Opfer selbst zu gewinnen. Nicht
blof .der totus Christus ist die eigentliche Abendmahlsgabe® (50), sondern Opfer-
leib und Opfer(Bundes-)blut Christi. Das dwduevor und &xyuvrdueror bei Le hat
wohl nicht futurischen Sinn (16), sondern driickt die Zustindlichkeit als prisen-
tische Wirklichkeit aus.

Die nun folgenden Kapitel nehmen wenigstens zwei verschiedene Arten von
Gegenwirtigkeir unter dem Begriff der Aktualprisenz zusammen. Da wird zu-
nichst die Gegenwirtigkeit der Person Christi als des Kyrios und Hohenpriesters
des eucharistischen Mahles dargetan: er bereitet und verteilt auch hier und heute
nodh das Mahl, Gerne wird man diese Gestalt der Gegenwart von der erst be-
handelten Realprisenz unterscheiden, und der Ausdrucdk ,Aktualprdsenz®, wenn
er realistisch wie beim Verfasser hier verstanden wird, mag dafiir angebracht
erscheinen. Eine Festlegung der theologischen Termini wird freilich hier noch ein-
gehend zu untersuchen haben, ob diese Unterscheidung nicht primir von unserer
menschlichen Betrachtungsweise her genommen ist, wo als sichtbare Zeichen der
realen Gegenwart das eine Mal die dinghaften Wirklichkeiten Brot und Wein und
das andere Mal die menschliche Person des Liturgen erscheinen. Damit ist auch
angedeuret, dafl der Sinn dieser ,Realitit® der Gegenwart in beiden Fillen gewifl
nicht derselbe sein kann. Wenn man die zahlreichen Beispiele aufmerksam liest,
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die der Verfasser beibringt, kann man sich des Eindruckes nicht erwehren, dafl sie
als Antwort nicht auf die Frage nach der Gegenwart, sondern als Aufruf zur
frommen Ehrfurcht und als Erklirung fiir das iibermenschliche Geschehen er-
scheinen und darum sehr vielsinnig sind, was den Verfasser selbst dazu fiihre,
den Alexandrinern eine prisentische (aus der Logosidee), den Antiochenern eine
re-prasentische (aus dem Wirksamkeitsgedanken?: S. 105) Gegenwirtigkeitsvor-
stellung zuzusprechen.

Erheblich schwieriger wird der Begriff der Aktualprisenz im folgenden Kapi-
tel, wo er als ,Kommemorative Aktualprisenz des historischen Heilswerkes Jesu®
erscheint. Werden, so fragt man sich, die Schwierigkeiten, die bei Erdrterung der
sog. »Mysterien-Gegenwart® aufgetreten sind und die der Verfasser eingehend
darlegt (198—201), durch den neuen Begriff wirklich gelost? Ausdriicklich lehnt
der Verfasser die absolute Gegenwart des vergangenen Ereignisses, wie sie Casel
vertreten hat, ab, ebenso wie die Ansicht S6hngen’s und die Darlegung von Schmaus,
der das Ereignis nur in der Person Christi, als geschichtliche Priigung des real hier
gegenwirtigen Herrn verstanden wissen will. Der Verfasser will mit der ,kom-
memorativen, relativen, symbolischen, intentionalen Aktualprisenz® eine wirk-
liche Gegenwart der vergangenen, geschichtlichen Geschehnisse lehren. Ich mufl
gestehen, dafl mir dieser Begriff hier nicht durchschaubar und verstindlich ge-
worden ist. Einmal scheint mir der Begriff der Geschichtlichkeit nicht klar und
zum anderen kann ich die Ausdeutungen der vorgelegten Belegstellen nicht so
recht teilen.

In seiner Einleitung (XXIV Anm. 1) schreibt der Verf. einmal: ,Einen begriff-
lichen Unterschied zwischen ,geschichtlich® und ,historisch® machen wir in dieser
Arbeit nicht®. Er will, so scheint mir, damit wohl die Unterscheidung im Sinne
Bultmanns ablehnen. Ein anderes Problem ist, ob diese Unterscheidung nicht auch
einen im katholischen Denken legitimen Sinn haben kann. ,Historisch® (als Fremd-
wort) wire hierbei ein Terminus der Geschichtswissenschaft und besagte ein ein-
maliges, individuelles Geschehnis an einer bestimmten Stelle auf der objektiven
Zeitlinie; ,geschichtlich® wire hingegen eine metaphysische Bestimmtheit eines
personalen Tuns oder Geschehens, das durch seinen Bezug auf die bewufit und
frei handelnde oder leidende Person gegeniiber jedem etwa idhnlichen, unperso-
nalen Vorgang unterschieden ist. So wiirde der Aktualprisenz Christi als des
Kyrios und Hohenpriesters in der Eucharistie (unbeschadet der realen Identitdt
des historischen Jesus von Nazareth mit dem verklirten Herrn) sehr wohl ,Ge-
schichtlichkeit“ eignen; aber man konnte nicht sagen, daf} ein ,historisches” (ver-
gangenes) Geschehnis gegenwiirtiz im objektiven, realen Sinne werden kann, es sei
denn als Haltung und Geprige einer geschichtlichen Person.

Zu den Belegstellen fiir seine Theorie sagt der Verfasser selbst: ,Eine formelle
und ausdriickliche Fragestellung (nach dem Wie der kommemorativen Aktual-
prisenz) sucht man bei den vorephesinischen Theologen vergeblich . . . wir wer-
den daher gezwungen sein, die Meinung der Viter oder wenigstens die Richtung
ihrer Meinung aus ihren Abendmahlsverlautbarungen in vorsichtiger Exegese zu
erschliefen (198)¢. Besonders problematisch erscheint mir hier die Deutung der
sehr zahlreichen liturgischen Texte. Der Weg der Deutung ist im Wesentlichen
der: das ganze Hochgeber erscheint als ,eucharistia® und als ,anamnesis®, und
dieser ganzen Anamnesis wird konsekratorischer Charakter zugesprochen. Insofern
nun in dieser weiteren Anamnesis auch Schopfung und Menschwerdung und zweite
Parusie neben Tod und Auferstehung genannt werden, erfahren alle diese histo-
rischen Geschehnisse, ja selbst die kiinftige Parusie, kommemorative Aktualprisenz
im Kult (150 ff.). Dazu ist wohl zu sagen, daf die Termini Eucharistia und
Anamnesis keineswegs immer und nur in dem strengen Sinn des dogmatischen
oder kultischen Terminus erscheinen, wie deutlich an dem Textbeispiel aus Chry-
sostomus (160 oben) und Theodor von Mopsuestia (196, eingehend behandelt
234—239) trotz des Einwandes des Verfassers (237) zu sehen ist. Wenn Chry-
sostomus sagt: ,Die beste Bewahrung einer Wohltat ist das Gedichtnis an diese
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Wohltat und die stete Danksagung. Deshalb werden die schauervollen Myste-
rien . . . Danksagung genannt . . . und Gedichtnis, weil sie das Gedachtnis an
viele Wohltaten sind . . . und immerfort zum Danksagen anregen®, wird gerade
der liturgische Terminus aus dem ganz natiirlichen, psychologischen Sachverhalt
erklirt und zum Gegenstand der Parinese gemacht. Ebenso bringt die Aufforde-
rung des Theodor von Mopsuestia: , Wir miissen uns in unserem Bewufitsein wie
in Vorstellungsbildern vergegenwirtigen . . . miissen glauben . . .%, eine religidse
Mahnung, nicht einen objektiven Sachverhalt im Sinne der Aktualprdsenz zum
Ausdruck, Zur groflen Anamnese ist m. E. zu sagen: Har sich diese Zeit auch noch
nicht die Frage gestellt, durch welche Worte der Canongebete die Eucharistie ihre
besondere Gestalt der realen Gegenwart empfange, die Wandlung geschehe, so
liegen doch ganz schwerwiegende Hinweise dafiir vor, dafl sie aber auch nicht
alle Teile des Canons gleich geachter habe. So lifit sich deutlich zeigen, wie in
allen liturgischen Formen die Einsetzungsworte in der unpersonlichen Form (das
ist mein Leib . . . das ist mein Blut . . . tut dies zu meinem Gedichtnis) fest-
gehalten werden, wihrend die iibrigen Teile doch eine sehr persénliche und recht
verschiedene Gestaltung finden. Was die Aufzihlung der verschiedenen Heils-
seschehnisse dabei betrifft, sind unter den verschiedenen Liturgien ganz erhebliche
Unterschiede und es wire wohl einmal eingehend zu untersuchen, wie weit die
verschiedenen Anamneseformen hier mit den Erweiterungsformen des zweiten
Glaubensartikels von Jesus Christus im 3. und 4. Jhdt. in diesem Raum der
Kirche iibereinkommen. Weist endlich, so méchte man fragen, die feststehende
Form der referierten Einsetzungsworte und die Mannigfaltigkeit der tbrigen
Teile der Anamnesis nicht darauf hin, dafl den Liturgen und den Christen jener
Zeit der Unterschied zwischen dem personlichen Bekenntnis und Lob und Dank
und dem amtlichen Nachvollzug eines Auftrages innerlich irgendwie selbstver-
standlich war, auch wenn man in der bewufiten Theologie diesen Unterschied
noch nicht so klar machen konnte?

Die Schwierigkeiten in dem Begriff der Aktualprisenz werden besonders offen-
bar in dem grofien Schlufkapitel iiber die Aktualprisenz der Inkarnation Christi.
Hier lift die sprachliche Formulierung der Lehre durch den Verf. selbst die
Schwierigkeiten deutlich erkennen. Nachdem er die Aussagen Jo 6,32 iiber das
Himmelsbrot in dem Sinne verstanden hat, dafl ,das Abendmahlsgeschehen die
Vergegenwirtigung der Inkarnation (266)¢ ist, wird derelbe Sachverhalt 6 Zeilen
spiter als ,Ausweitung, Fortsetzung und Verlingerung der Menschwerdung Jesu®
gekennzeichnet. Die Lehre des Methodius wird mit den Worten erkldrt: ,,Christus
. erfihrt seine einstige Inkarnation wieder auf Grund des Gedichtnisses der Kirche
(282)¢, und die der Antiochener so, ,dafl auch fiir sie im Abendmahl die Mensch-
werdung von einst vergegenwirtigt wird (297)%. Dieselbe Sache kennzeichnet der
Verf. aber auch immer wieder (richtig, wie mir scheint) als ,Inkarnationsprinzip”
oder als ,Analogie zwischen historischer und cucharistischer Inkarnation® (271)
und sagt: ,Der gleiche Vorgang und daraus folgend der gleiche Zustand, wie sie
bei der Inkarnation Jesu statt hatten, ereignen sich auch in der Eucharistie: in
beiden Fillen bildet sich der Logos Fleisch und Blut. Und zwar ist das euchari-
stische Fleisch das gleiche, das der historische Jesus hatte (271)“. Die Wandlung
wurde eben von den Alexandrinern nach Art der Menschwerdung als Werk des
Logos verstanden, der sich Brot und Wein zu seinem Fleisch und Blut anverwan-
delt, wie er den Menschenleib in der Inkarnation zu seinem Logosleib gemacht
hat. Die Antiochener haben dasselbe Geschehen mehr als Werk des Pneuma auf-
gefaflt (292). Die Stelle aus Chrysostomus, zu der der Verf. schreibt: ,Hier er-
scheint die Messe deutlich als kultisches Geburtsfest Christi* (296) ist m. E. nur
eine Allegorese im Dienste der Pardnese. Ebenso ist wohl die merkwiirdige Stelle
aus Pseudo-Athanasius (284 zu Anm. 78) eine ausgeprigte Metapher: statt vom
fleischgewordenen Gottessohn spricht er von der sherrlichen Fleischwerdung sei-
nes Sohnes Christus, die wir gemifl seiner Verheiflung tiglich unter Freude essen,
da Du sie in dieses sichtbare Brot umwandelst um unserer Schwiche willen (PG
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28, 265 Anm. 235)“. Der Grundgedanke, den schon Irenius eingehend dargestellt
hat, ist wohl der: Der Logos ist um unserer menschlichen Schwiche willen Mensch,
Fleisch geworden und als Fleisch wiederum Brot, um sich in der realen (Brot
wird wieder zu Fleisch in uns selbst) und schlichten Weise des Essens mit uns
zu vereinen. Was soll sonst das odoxwow . . . éodiovres fiir einen Sinn haben?
Man kann doch nur eine Sache, nicht ein Geschehen essen. Der Verf. empfindet
selbst die Schwierigkeiten, wenn er schreibt: ,Auch wenn sie (die griechischen
Viter) im einzelnen auf die Inkarnation als geschichtliches Ereignis nicht aus-
driicklich Bezug nehmen, steht dies ihnen doch immer Modell fiir den eucharisti-
schen Vorgang.“ Er fihrt aber unmittelbar fort: .So ergibt sich: die griechische
Patristik fafit das Abendmahlsgeschehen als Aktualprisenz der historischen In-
karnation Jesu auf® (299 und 342). Auch die niheren Bestimmungen der Aktual-
prisenz als ,relativ® und ,symbolisch® erkliren m. E. gegeniiber einem einmali-
gen, historischen und realen Geschehen nichts. Jedenfalls muff die Aktualprisenz
eines historischen Geschehens, wenn es so etwas gibt, cine wesenhaft andere Struk-
tur haben als etwa die Aktualprisenz des Christus als Kyrios und Hohenpriester
im Mefopfer, die als Komplementiraussage zur recht verstandenen Realprisenz
des totus Christus in der Eucharistie wohl zu verstehen und festzuhalten ist.

Mit dieser Frage nach der Aktualprisenz ist ein anderes Problem eng ver-
kniipft, zu dem eine Arbeit iiber die Eucharistie heute immer, ausdriicklich oder
stillschweigend, Stellung nehmen mufl, das Problem: Eucharistie, Opfer oder
Mahl. Das Thema ist fiir eine wissenschaftliche Arbeit, der es ja um die Wahr-
heit geht, umso wichtiger, als die Antwort darauf seit je einen Wesensunterschied
im katholischen und lutherischen Verstindnis von Eucharistie ausmacht und inner-
halb des katholischen Raumes, zwar nicht im kirchlichen Glaubensverstindnis,
wohl aber im frommen Verstindnis einzelner zu nicht {iberhérbaren Meinungs-
verschiedenheiten gefiihrt hat. Ein Blick in das Inhaltsverzeichnis zeigt, daff das
Opfer in der Arbeit keine eigene Behandlung gefunden hat, der ,Mahlcharakter
der Eucharistie (66) dagegen zum Grundschema der Betrachtung wird. Dabei wird
m. E. die Mahlidee selbst nicht geniigend von der religionsphinomenologischen
Sicht her genommen — sonst hitte sie auf dem Wege iiber das Paschamahl viel-
leicht folgerichtig zum Opfergedanken weitergefithrt (vgl. dazu Fritz Bammel,
Das hl. Mahl im Glauben der Vélker, Giitersloh 1950) — was dazu fijhre, dafl
auch all die Begegnungen des Auferstandenen mit seinen Jiingern, wo er ihnen
die Wirklichkeic seines Auferstechungsleibes durch das Essen zeigen will, in die
Reihe der Christusmahle eingereiht werden (70 ff.). Trotz klarer Absetzung von
der eschatologischen Auffassung A. Schweitzers (83) wird doch ,das Abendmahl
als Verheiffung und Vorbild des kommenden Erfiillungsmahles* (70) stark in den
Mittelpunke geriickt, obwohl der Verf. hier wie an vielen anderen Stellen (89, 94,
109) die Fragwiirdigkeit seiner vielleicht zu dogmatischen Interpretation der
Viterparinese selbst empfindet, wenn er schreibt, dafl ,die Deutung mehr ver-
mutet als bewiesen® (75) sei. Zahlreich und schwerwiegend wiren die Ansatz-
punkte fiir das Thema ,Opfer® in der Arbeit — der Pascharahmen fiir Jesu
Stiftungsmahl (146); die Zitation von Mal 1,10 gerade in der Zeit, in der der
Mahlsinn der Eucharistie durch die allgemeine Kommunionfeier in jeder Euchari-
stiefeier noch unterstrichen erscheint (322 Anm. 271), obwohl in Mal 1,10 nur
vom Opfer die Rede ist; die eingehenden Darstellungen von Christi Hohenprie-
stertum (105 ff.), der Prosphora (318) und Epiklese (320 ff.) und die zahllosen
Textzeugen fiir die Eucharistie als Feier von Tod und Auferstehung Jesu —. Doch
sic werden nie zum ausdriicklichen Thema gemacht, oder zusammengefafit. Ob
hier der Geist der groflen und eingehend zitierten Werke von Hans Lietzmann,
Joachim Jeremias, Albert Schweitzer sich ausgewirkt hat? Ob man da nicht auf
das hermeneutische Prinzip hinweisen diirfte, das der Verfasser selbst fiir das
Verstindnis der Verschiedenheit der Einsetzungsberichte beizieht, wenn er sagt:
»Sie (die Evangelisten) erkliren das kirchliche Abendmahl im Lichte des histori-
schen Abendmahles Jesu; sie schildern aber ebenso das historische im Lichte des

\
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kirchlichen Abendmahles (13)¢. Solange Theologie Glaubenswissenschaft ist,
wird dieses Problem in ihrer Methode bestehen. Umso notwendiger wird es darum
im Namen der Wahrheit sein, daff der katholische Forscher die Zeugen der christ-
lichen Wahrheit auf das ,Opfer® hin befragt, weil die Eucharistie fiir seinen
Glauben wesenhaft das ntl. Opfer ist, wie der lutherische Forscher sie hier seinem
Glauben gemifi auf das Mahl hin befragt. Diese wissenschaftliche Befragung ist
umso wichtiger, als es ja nicht um das ,Dafl“, sondern vielmehr um das , Wie®
dieses Opfers im kathol. Glauben angesichts von Hebr. 9, 26 f. geht. Die Behand-
lung gerade dieser Fragen hitte gezeigt, wie weit hier Real- und Aktualprisenz
wirklich zu scheiden sind und wie weit sie Komplementirbegriffe sind, und diese
Erkenntnis hitte die Vorstellung von der Aktualprisenz entscheidend kldren
kénnen,

Nur am Rande seien in diesem Zusammenhang noch drei Hinweise erlaubt:
Der Text Justin Dial. 70 (163 Anm. 86 ist gemifl 271 Anm. 33 zu korrigieren)
wire doch noch niher daraufhin zu untersuchen, ob diese dvdurnows 0t cwuaro-
aovjonctar avTor wirklich etwas mit ,Menschwerdung® zu tun hat, da Justin an
der groflen Stelle Apol I 66 (268—272) dafiir ausdriicklich zweimal ccoxomoty-
dels und die anderen Viter gewdhnlich odpzwois schreiben. Weist nicht das avzdy
statt avroy darauf hin, dafl es sich hier einfach um die eucharistische Wandlung
handelt? Denselben Ausdruck gebraucht Marcion (289 Anm. 105). — Die Ansicht,
die iiber die grofle mittelalterliche Sakramententheologie (199 zu Anm. 206; 243;
als Werturteil bereits 318 etwas revidiert) vorgebracht wird, ist nach der neuen
Untersuchung von J. Hédl, Die allgemeine Sakramentenlehre bei Herveus Nata-
lis, Miinchen 1956, zu korrigieren. Zu dem dyudfew als Wandlungsterminus
(302—308) wire wohl auf Jo 17,19 hinzuweisen, wo gerade der Opfercharakter
dieses Tuns deutlich wird. Fiir die Geistchristologie (290) ist die erste Stelle 2
Kor 3, 17 f.

Haben die vorgebrachten kritischen Bemerkungen auch zentrale Fragen der
Arbeit beriihren miissen, so wollen sie doch keineswegs den Wert der Arbeit schma-
lern, der vor allem in den zahlreichen Einzeluntersuchungen liegt.

Bonn J. Auer

E. Lohse: Midrtyrer und Gottesknecht. Untersuchungen zur ur-
christlichen Verkiindigung vom Siihnetod Jesu Christi (= Forschgn. z. Rel. u.
Lit. d. Alten u. Neuen Testaments H. 64). Gottingen (Vandenhoedk und Ru-
precht) 1955, 219 S. brosch. DM 16.50.

Die Vorstellung vom Siihnetod im Spitjudentum und im Neuen Testament
ist — nicht ganz im Einklang mit dem Titel — der Gegenstand dieser straff
gefithrten Untersuchung, Der Verfasser zeigt zunichst, welch grofie Bedeutung
der Tod unter den Sithnemitteln hat, mit denen das nachchristliche Judentum
rechnete. Mit dem Tod sithnt in erster Linie der Sterbende fiir seine eigenen
Stnden; der Tod des Gerechten konnte jedoch auch stellvertretend fiir die Briider
Sithne wirken und Gericht und Strafe vom Volke abwenden. Diese Konsequenz
hat das rabbinische Judentum freilich erst spit und zuriickhaltend gezogen, und
die Wirkung der stellvertretenden Siihne auf das Diesseits beschrinkt gedacht.
Die Feststellung, dafl die alttestamentliche Hauptstelle fiir das stellvertretende
Leiden, Jes. 53, von den Rabbinen bei der Erdrterung dieser Fragen vollig iiber-
gangen wird, ist eines der sehr wesentlichen Ergebnisse. Die zentrale Bedeutung
dieses Kapitels fiir das Neue Testament veranschaulicht der zweite Teil der Ar-
beit. Die urchristliche Gemeinde hat in dem Tod Christi die Erfillung der
“Weissagung gesehen und hat ihm seine ilteste Deutung gegeben, indem sie die
Gestalten des Menschensohnes und des Gottesknechts zu einer Einheit verband.
Der Schriftbeweis der Urgemeinde wird vom Hebrierbrief erweitert; der Ver-
gleich zwischen dem alttestamentlichen Opferkult und dem Tode Christi soll
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dessen vollkommene Sithnkraft darlegen und alle anderen Siihnemdglichkeiten
ausschliefen. Auch der 1. Petrusbrief greift auf Jes. 53 zuriick und liefert ein
Beispiel fiir die pariinetische Aktualisierung des Gedankens. Am wichtigsten ist
die Aufnahme des urgemeindlichen Kerygmas vom Siihnetod Christi durch Paulus,
der den Schriftbeweis nicht weitergefithrt, sondern den Sithnegedanken theo-
logisch entfaltet und vertieft hat. Der Verfasser schliefit mit einem Ausblids auf
den Ubergang von der urchristlichen, eschatologisch bestimmten Leidens- zur alt-
kirchlichen Mirtyrertheologie.

Die Hauptbedeutung der Arbeit liegt in der klaren und systematischen Dar-
legung der rabbinischen Siihnevorstellungen. Im neutestamentlichen Teil ist die
Herausarbeitung der urgemeindlichen Verkiindigung vom Siihnetod Christi be-
sonders wichtig. Hinsichtlich der Methode bleiben jedoch Bedenken zuriick. Die
herangezogenen rabbinischen Texte sind betrdchtlich jiinger als das Neue Testa-
ment. Wie weit dort gewonnene Ergebnisse und Fragestellungen hier von Belang
sind, bediirfte jedesmal eigener Errterung und Begriindung. Ob z. B. das Fehlen
von Jes 53 bei den Rabbinen nicht auch Griinde haben kann, die weiter zuriick-
reichen als der Gegensatz gegen die Christen — diesen Grund nimmt der Ver-
fasser an —, ist eine Frage, die mindestens gestellt werden miifite. Es gibt ja
auch andere Schriftstellen, die von nicht minderer Bedeutung fiir die Christen
waren, ohne dafl die Rabbinen dadurch von ihrer Benutzung abgehalten worden
wiren. — Damit soll gesage sein, dafl die Arbeit uns lehrt, ein Problem schirfer
zu sehen, dessen Losung mit rabbinischen Texten nicht ermittelt werden kann.
Es handelt sich dabei um die Liicke, die zwischen Jes. 53 und dem Verstdndnis
der Urgemeinde klafft. Die Vorstellung vom leidenden Gottesknecht muff jahr-
hundertelang betrachtet und iiberliefert worden sein, bevor die Urgemeinde in
der Lage war, in Jes. 53 eine Weissagung auf Jesus Christus zu erkennen und zu
verstehen. Eine Durchsicht der apokryphen Literatur lieferte uns wohl das Mate-
rial, mit dem sich die Liicke besser schliefien liefle, als uns vorldufig moglich ist,
und vermutlich wiirde von daher auch Licht auf das Thema Mirtyrer und Prophet
(Gottesknecht) fallen.

Heidelberg H. Kraft

Kar.I Heussi: Die romische Petrustradition in kritischer
Sicht. Tibingen (Mohr) 1955. VIII, 78 S. brosch. DM 6.80.—

Uberarbeitet, erginzt und mit verbesserten Argumenten versehen lege H. seine
fritheren Versffentlichungen zum Petrusthema in einer knappen Zusammenfassung
vor. Die Auseinandersetzung mit abweichenden Ansichten, soweit sie seit 1936
laut geworden sind, wurde aus das notwendigste beschrinkt. H. bezeichnet als
rémische Petrustradition die Behauptung, daff der Apostel Petrus in Rom gewirkt
und ebenda den Mirtyrertod erlitten habe. Im stirksten Gegensatz zu dieser
romischen Petrustradition verficht H. als seine eigentliche These, dafi die dltesten
Quellen das romische Wirken des Petrus nicht nur nicht klar genug erkennen
lassen, sondern geradezu ausschliefien (59). Den Hauptbeweis dafiir finder H. in
der Stelle Gal. 2,6 (joav), die man nur so deuten konne, dafl Petrus und die
anderen ,Siulen‘ bereits gestorben waren, als der Galaterbrief geschrieben wurde
(4). Damit kann H. seine Aufgabe eigentlich als erledigt betrachten; die anschlie-
fende Kritik der herkémmlichen Beweise fiir die romische Petrustradition soll nur
die Haltlosigkeir dieser Argumente zeigen. Ohne Riicksicht auf Gal. 2,6 werden
die klassischen Beweisstellen jeweils fiir sich betrachter: 1 Clem. 5f.; Ign. Rom. 4,
3; 1 Petr. 5,13; Joh. 21, 18 f. H. spricht allen diesen Stellen ihre Beweiskraft ab;
auch das bei den jiingsten vatikanischen Ausgrabungen zutage geférderte archiolo-
gische Material konne niches zur Beantwortung der Frage beitragen, ob Petrus je
in Rom gewesen sei (54). Nach der Zusammenfassung seiner Ergebnisse versucht
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H. zu erkliren, wie es zur Legende vom romischen Aufenthalt des Petrus gekom-
men sei (55/57). 4 Exkurse (urchristliche Chronologie, Spanienreise des Apostels
Paulus, Neronische Verfolgung, ,Papst Anencletus und die memoria Petri auf dem
Vatikan) beschlieflen die Schrift.

Der beschrinkte Raum einer Rezension verbietet eine erschopfende Ausein-
andersetzung, die sehr umfangreich werden miifite, da H. nicht nur die romische
Petrustradition, sondern auch die urchristliche Chronologie einer strengen Kritik
unterwirft.

Das Problem von Gal. 2, 6 (vor allem in Verbindung mit dem Apostelkonvent)
ist so kompliziert, dal man auf der schmalen Basis eines geprefiten sjoar keine
zuversichtlichen Behauptungen wagen méchte. — Man wird zugeben miissen, dafl
die Beweiskraft der rhetorisch unprizisen Klemensstelle zahlreichen Bedenken
unterliegt; aber H. geht sicher zu weit mit seiner Behauptung, es sei der Klemens-
stelle zu entnehmen, dafl Klemens von einem Wirken des Petrus im Abendland
nichts gewufit habe (29). — H. hilt an der heutigen opinio communis fest, daft
der Klemensbrief unmictelbar nach der Verfolgung des Domitian geschrieben sei
(69); diese genaue Datierung beruht lediglich auf Clem. 1,1, wo die verspitete
Behandlung der korinthischen Wirren mit Fihrlichkeiten und Drangsalen der
romischen Gemeinde entschuldigt wird. Dies kann eine konventionelle Entschuldi-
gung siumiger Briefschreiber sein oder eine Andeutung uns unbekannter Schwierig-
keiten oder schliefilich auch ein Hinweis auf eine Verfolgung, wie man es gewohn-
lich versteht. Wir miissen aber keineswegs gerade diese dritte Moglichkeit wihlen,
wenn wir sie natiirlich auch nicht ausschlieflen kénnen. Dafl man inmitten schlimm-
ster Verfolgungen Briefe schreiben kann, zeigt die Kirchengeschichte aller Zeiten.
Jedenfalls besteht die Moglichkeit, daf der Klemensbrief bereits vor der Verfol-
gung Domitians geschrieben wurde, und man kann nicht behaupten, daff diese
letzte Verfolgung die Verfolgung unter Nero aus dem Blickfeld verdringt habe
(69). Dafl man sich bei den ludibria der neronischen Verfolgung nicht genau an die
Mythologie halten muflte, zeigen iiberlieferte Anderungen anderer Mythen im
Amphitheater (L. Friedlinder, Sittengeschichte 2 [1910] 413); man konnte also
auch fiir die wasserschdpfenden Danaiden eine Todesart finden, und die Folgerun-
gen von H. zu diesem Punkt sind damit hinfillig (69/71). — Die Entwertung der
Ignatiusstelle versucht H. vor allem durch die Spitdatierung des Polykarpbriefes
und damit der Ignatiusbriefe (31/35). Entscheidend ist dabei das umstrittene
Todesjahr Polykarps und die Schitzung, in welchem Alter Polykarp seinen Brief
geschrieben haben kann. Wenn man mit H. Grégoire 177 als Todesjahr annimmt,
konnen der Polykarpbrief und die Ignatiusbriefe kaum vor 130 entstanden sein;
da aber H. dem Polykarp um 110/120 ein Alter von 40 Jahren zugesteht (31),
kann Polykarp als Apostelschiiler bereits um diese Zeit jenes Ansehen gehabt haben,
das aus seinem Briefe zu erkennen ist. Die Beniitzung der Pastoralbriefe durch
Polykarp nétigt nicht zur Datierung um die Jahrhundertmitte (32/33); der Zor-
nesausbruch Pol. 7,1 ist keineswegs so sicher gegen Markion gerichtet; eine Ab-
hingigkeit von Hermas ist unbewiesen. Der Mangel kanonischen Anschens (33/34)
verbietet nicht, die Ignatiusbriefe an den Anfang des 2. Jahrhunderts zu setzen;
der dltere Klemensbrief hat nur in der syrischen Ubersetzung und im can. apost.
85 (wenn nicht interpoliert) kanonische Autoritit erlangt (34). Der Hirt des Her-
mas wurde vielfach kanonisch, weil er als apokalyptisch-prophetisches Buch galt;
wenn man, wie in Rom, seinen Verfasser kannte, wies man seine Anspriiche ab.
In allen die Ignatiusbriefe betreffenden Schwierighkeiten wire ein non liquet besser
gewesen als die Wahl gerade der Mdoglichkeiten, die den angestrebten Beweisgang
am meisten fordern. Wenn man die Bedenken gegen des Eusebius Wissen um die
Lebenszeit des Ignatius (34/35) nicht zerstreuen kann, mufl die genauere Datierung
der Ignatiusbriefe in der Schwebe bleiben. — Eine Spitdatierung hilt H. auch fiir
den Petrusbrief moglich (40/41); Babylon will H. nicht auf Rom deuten, sondern
auf diese irdische Welt, in der sich die Christen als Heimatlose fiihlen (38/39).
Dafl Eusebius unter Babylon nicht Rom versteht, sollte man nicht so zuversicht-
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lich als Gegeninstanz betrachten (41). Wenn in Grufilisten urchristlicher Briefe
niemals der Ortsname der Gemeinde genannt ist, in der der Verfasser weilt, so
hat das hiufig seinen erkennbaren Grund, schlieft aber nicht aus, dafl in 1 Petr.
5, 13 doch eine Ortsangabe vorliegt. — Man wird zugeben miissen, dafl sich aus
Joh. 21, 18 f nur der Kreuzestod des Apostels erschliefen ldfit, nicht aber Rom
als Ore der Hinrichtung. H. mdchte auch dieser Stelle durch Spitdatierung und
Bezweiflung historischer Zuverlissigkeit ihre Beweiskraft nehmen (43). — Leider
hat sich H. zur Stelle Ascencio Ies. 4, die O. Cullmann, Petrus (1952) 122/3 nur
kurz behandelt hat, nicht geduflert; neuestens hat E. Peterson in den Miscellanea
G. Belvederi (Rom 1955) 181/5 erneut die Wichtigkeit dieses Textes zugunsten
der romischen Petrustradition gezeigt und ihren Wert weit héher ecingeschitzt
als den des so umstrittenen Klemenszeugnisses.

Mit den hier vorgetragenen Richtigstellungen, Einwinden und Bedenken sind
natiirlich viele schwierige Probleme noch immer nicht besser gelost, als dies bei
der mangelhaften Quellenlage bisher gelingen konnte. H. wendet sich mit Recht
gegen den Leichtsinn, mit dem nicht wenige zum Petrusproblem Stellung neh-
men; aber nicht weniger bedenklich ist eine negative Kritik, wenn ihre Grund-
Jagen nicht sicherer sind als die angegriffenen Argumente und Thesen.

Bonn A. Stuiber

Heinrich Karpp: Schrift und Geist bei Tertullian (= Bei-
trige zur Forderung christlicher Theologie, Bd. 47) Giitersloh (Bertelsmann)
1955. 74 S. kart. DM 5.80.

Das Problem ,Schrift und Geist® ist im Urchristentum das Problem der in der
Gemeinde geltenden Autoritit. Die Frage spitzt sich im Laufe des 2. Jahrhun-
derts zu, da einerseits ein fester Kanon hl. Schriften entsteht und andererseits
die Geistwirkungen, wie sie in den urchristlichen Gemeinden begegnen, aufhoren
und nur im Montanismus noch einmal in erstaunlicher Intensitdt aufbrechen. Be-
sonders wichtig ist die Frage nun bei Tertullian, der ja den Kanon kennt und
anerkennt, seit seinem Ubertritt zum Montanismus (und zum Teil auch schon
vorher) aber auch dem Wirken des Geistes eine beherrschende Rolle zuweist.
Heinrich Karpp hat nun diesem Problem cine interessante und wichtige Studie
gewidmet. In einem 1. Kapitel werden die Wandlungen in Tertullians Denken
kurz dargestellt: Wertung des Martyriums (einschliefflich Auferstehung der Mir-
tyrer), Stellung zur Ehe und zu den Frauen, Bufilehre und Kirchenbegriff sind
die Punkte, an denen K. die Einheit und die Wandlungen in Tertullians Theo-
logie aufweisen kann. Kap. 2 ist der Bibel und ihrer Auslegung bei Tertullian
gewidmet. Zuniichst wird von Geltung und Gebrauch der HI Schrift gehandelt,
wobei die Herausarbeitung der hermeneutischen Regeln Tertullians besonders
wichtig (und auch besonders gelungen) ist. Gewifi ist auch die Hermeneutik bei
Tertullian aus dem Augenblidk, d. h. aus der Polemik heraus gestaltet. Aber
doch sind diese hermeneutischen Grundsitze, die K. herausarbeitet, mehr als
Augenblickseinfille. Allerdings — und das fithrt nun weiter — ist die Bibel fiir
Tert. allein nicht ausreichend, da sie in ihren Aussagen Mannigfaltigkeir und
Verschiedenheit zeigt (d. h. bei Tert. kommt die ganze Problematik des sogen.
Schriftprinzips bereits zu Tage!). Daher wird nun der Kanonsbegriff und diq
Glaubensregel als Richt- und Grenzlinie fiir die Auslegung wichtig. K. zeigt dabei
sehr schén die Kontinuitit in den beiden Epochen, weist aber auch sehr deutlich
auf den neuen Gesichtspunke in der montanistischen Zeit hin, die Bedeutung des
Parakleten. Und das wird nun weiter entfalter im 3. Kapitel: Die neue Auto-
ritit des Parakleten und ihr Verhiltnis zur Schrift. Entscheidend dabei ist, dafl
die Geisterfahrung wirkliche Autoritdc darstellt und auch bis an die Grenzen
neuer Glaubenserkenntnis heranfihrt und daf damit die Frage des Verhile
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nisses dieser Erfahrung zur vorliegenden Schrift sich erhebt: ,Der an sich freie
Geist bindet sich selbst an die Grenze, die ihm die Bibel zieht“ (S. 63). Die
Grundlage dieser Anschauung ist — wie K. mit Recht betont — eine dem Tert.
eigentiimliche Anschauung von der Heilsgeschichte, von der aus nun von einer
Wechselwirkung zwischen biblischer Autoritit und Parakleten gesprochen wer-
den kann. Und diese Anschauung beruht wiederum auf einem eschatologischen
Bewufitsein, das vom  Ziel der Heiligung bestimmt ist. ,Der Paraklet macht die
dunklen, vieldeutigen Worte der Bibel klar und eindeutig, indem er sie in den
Dienst der perfektionistischen, gesetzlichen Ethik stellt, die der Montanismus zur
Vorbereitung auf das Jiingste Gericht der Welt zu bringen hat. Dieses Wirken
des Geistes gehdrt aber selbst schon zu den Ereignissen der letzten Tage* (S 67).
Von hier aus ist auch die letzte Folgerung Karpps verstindlich: ,Nicht die Gei-
stesoffenbarung an und fiir sich durchbricht bei Tertullian die Achtung vor dem
Schriftwort — diese Gefahr wehrt er ja durch die heilsgeschichtliche und inhale-
liche Zusammenordnung gerade ab —, sondern die Gesetzlichkeit innerhalb des
Glaubens an die Geistesoffenbarung und die zur Verdienstlichkeit gesteigerte
Askese sind es, die dem Evangelium in der Schrift und seiner Freiheit nicht
gerecht werden kénnen® (S. 71).

Diese kurze Skizze der Gedankenfithrung Karpps kann nur andeutend die
Fille des gebotenen Materials und der weiterfiihrenden Interpretationen geben.
Die ihrem Umfang nach nur kleine Studie ist eine wirklich wichtige Arbeit. Sie be-
ruht auf einer ganz genauen Kenntnis Tertullians sowie der Sekundirliteratur. Die
Texte sind gewissenhaft erklirt und untersucht, die Differenzierung zwischen den
montanistischen und vormontanistischen Aussagen ist immer beachtet. Zugleich
aber ist eine wichtige theologische Frage aufgeworfen und durch diese neue
Fragestellung der grofle Afrikaner in ein neues Licht geriickt: ,Schrift und Geist®
ist nicht erst seit der Reformation ein entscheidendes Problem der Theologie,
sondern bereits bei Tert. die Kernfrage! Weiter fillt neues Licht auf das Wesen
des westlichen Montanismus, wie ihn Tertullian kennen und lieben gelernt hat.
Die Unterschiede zwischen der phrygischen Bewegung und dem Montanismus in
Karthago erhalten neues Gewicht. Schlieflich wird man Karpps Studie zum Aus-
gangspunkt einer genaueren Untersuchung der Schriftauslegung Tertullians neh-
men konnen, da jetzt die Frage nach den hermeneutischen Prinzipien (iber die
Arbeit Zimmermanns hinaus) geklirt ist.

Bonn W. Schneemelcher

Denis van Berchem: Le martyre de la Légion thébaine.
Essai sur la formation d’une légende. (= Schweizerische Beitrdge zur Alter-
tumswissenschaft, Heft 8) Basel (Fr. Reinhardt) 1956. VII, 64 S., 1 Kt
brosch. DM 7.20.

Plusieurs motifs invitaient M. Denis van Berchem 3 s'intéresser au probléme
du martyre de la légion thébaine. Il y a une dizaine d’années, il a érudié les
vestiges d’un culte paien & Tarnaia (Massongex), que on a parfois indiment
identifié avec Agaune; aussi a-t-il suivi avec une attention toute particuliére les
fouilles entreprises a Saint-Maurice en 1944 et qui ont apporté de nombreuses
précisions sur les édifices successifs. Enfin, comme spécialiste de Phistoire de
Parmée romaine, il érait tout naturel qu’il fic attiré par le martyre de ces
légionnaires.

Ce n’est pas I'ensemble du probléme qu’il a voulu examiner, mais il a soumis
le texte d’Eucher & un examen rigoureux afin de déceler la valeur de son infor-
mation et découvrir pour quelles raisons ces héros de la foi sont devenus si
populaires.

Se basant sur I’édition de la Passion érablie par B. Krusch (cf. Bibliotheca
bagiographica latina, n® 5737-5740), il analyse d’une maniére pénétrante 'oeuvre
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de S. Eucher. Celui-ci rédigea son réeit durant la premiére moitié du V* siccle,

mais il tenait ses renseignements de ’évéque de Genéve, Isaac, qui, lui, les avait

recueillis de S. Théodore, évéque du Valais. Grice a ces divers relais nous remon-
|

tons aux environs de 380, clest-a-dire 4 plus de trois quarts de siécle aprés que
S. Maurice aurait subi le martyre.

Dans la mise en oeuvre de ces renseignements, Eucher a sans doute ajouté des
déeails, qui, selon lui, contribuaient & enrichir la tradition orale; il fait remar-
quer, par exemple, que la légion compte six mille six cents hommes. Le chiffre,
emprunté vraisemblablement & Végice, nest plus valable & la fin du III® siecle,
car “il y avait longtemps que les légions ne se déplacaient plus avec tout leur
effectif“ (p. 16). Le bref paragraphe consacré i la mort de Maximien reproduit
un passage de Lactance; quant aux précisions relatives a la position d’Agaune
par rapport 4 Genéve et & Iembouchure du Rhéne dans le lac Léman, elles
proviennent du prototype de la Table de Peutinger. L’évéque de Lyon n’a pas
remarqué quelles étaient inexactes. “Nous saisissons, sur ce point particulier, le
coté livres — que de son information® (p. 17).

Devant la ferme attitude des soldats, Maximien se décide 2 faire périr un
homme sur dix. Cette cruelle sanction, la décimation, “n’était plus concevable
3 la fin du III° sidcle® (p. 26). Selon toute apparence, il s’agit d’un démarquage,
comme plus haut A propos des effectifs des légions.

Mais venons-en & des éléments moins accessoires du récit. Une légion thébaine
a-t-elle été cantonnée au nord des Alpes? La réponse de M. v. B. est trés nette:
“Si un martyre a eu lieu & Agaune, ce ne sont pas des Thébains qui l'ont subi,
et si des Thébains ont été martyrisés, ils ont pu I’étre en Orient . . . mais slre-
ment pas i Agaune® (p. 31; c¢f. p. 41).! Eucher fournit le nom de quelques
officiers ainsi que leur grade respectif: Maurice est primicerius, Exupére, campi-
doctor, Candidus, senator. Or deux de ces grades, le premier et le troisicme,
appartiennent 3 des vexillations de cavaliers, et non a des légionnaires, troupe
dlinfanterie. Ces critiques ébranlent fortement la valeur de la Passion. Si, comme
il semble certain, son contenu, délesté de quelques détails, remonte aux affir-
mations de Théodore, ne serait-il pas possible de projeter quelque lumitre sur
ce saint éveque? Clest A quoi singénie M. v. B. dans le quatritme chapitre.
D’aprés divers indices, il croit pouvoir suggérer que Théodore était un oriental;
dés lors n’a-t-il pas connu le martyre de S. Maurice d’Apamée, chef militaire
mis & mort avec plusieurs compagnons. “On pourrait penser qu’il (Théodore) avait
apporté avec lui des reliques de diverses provenances, et que les noms des saints
représentés par quelque reste matériel se sont associés ultérieurement dans une
légende commune, qui les faisait mourir ensemble 3 Agaune® (p. 43). Certes,
M. v. B. enchaine ces diverses hypothéses (origine orientale de Théodore, con-
naissance par celui-ci d’un culte rendu i S. Maurice d’Apamée, transfert de
reliques) avec circonspection; il importe que le lecteur n’en majore pas le degré
de probabilité, ainsi que nous le notions ailleurs (Analecta Bollandiana, t. LXX1V,
1956, p. 260—263). Mais, A supposer que tout se soit passé comme le suggere
M. v. B, “un mystére demeure, que, dit-il, nous ne prétendons pas éclaireir.
Si tout indique que Théodore est véritablement & lorigine de la légende, telle

1 Peut-dtre & cause du libellé de son titre: 'Memorie storiche nella leggenda di
S. Eucherio, Vérude de A. Monaci parue en 1933 dans la Rivista di Archeo-
logia cristiana (t. X, p. 19—26) a échappé & M. van Berchem. Elle n’aurait pas
modifié son exposé. M. Monaci écrit: “Percid (mention de légions thébaines
dans la Notitia Dignitatum) & molto verosimile, che al tempo in cul ebbe
inizio la persecuzione contro i cristiani dell’ esercito, un numerus T hebaeorum,
di un migliaio d’uomini al pid, sia stato martirizzato ad Agauno® (p. 25’).
Mais, comme me le fait remarquer M. v. B, en dehors du texte d’Eucher, il n’y
a aucune trace de Thébains en Gaule.
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qu'Eucher I'a fixée dans son récit, nous ignorons sur quelles bases il institua le
culte des martyrs d’Agaune” (p. 43). Par ailleurs “On aura garde, en tout cas,
d’incriminer Théodore, en lui attribuant une supercherie, méme pieuse® (p. 44).

Au cours des siécles, la légende a recu quelques additions. Eucher dit expli-
citement qu’il ne connait que quatre noms: Haec nobis tantum de numero illo
martyrum conperta sunt nomina, id est beatissimorwm Manrici, Exuperi, Candidi
atque Victoris. Une recension postérieure expliqua comment on découvrit une
nouvelle tombe, qui contenait le corps d’un martyr appelé Innocent. Dans la
Passion et plus précisément dans le discours adressé par Maurice & Maximien,
on rencontre coup sur coup les mots innocentiam, sanguine innocentinm, pro
innocentium salute, innocentes. L’interpolateur n’a-t-il pas été influencé par ces
expressions? Sans vouloir en tirer argument, nous posons la question.

Dans le martyrologe hiéronymien, un nouveau nom apparait: Vitalis. O
la recension gallicane a-t-elle puisé ce vocable? M. v. B. croit pouvoir présenter
une solution. Au 14 février, 'Hiéronymien annonce i deux reprises le. martyr
Vital de Spoléte: In Tuscia Spoliti civitate natale sanctorum Vitalis, Cyrion et
Marciani, et plus bas: In civitate Spolisio Vitalis et milites LXXXIIII, En fait,
milites est une mauvaise lecture; il s’agit de milles romains. Cette mention, ol
figurent des soldats, aurait suggéré & un compilateur de joindre Vital aux légion-
naires d’Agaune. “On voit aussitdt par quel mécanisme Vital a pris place a la
suite de Maurice, d’Exupére, de Candide, de Victor et d’Innocent; les martyrs
militaires s’associent tout naturellement dans Pesprit de ceux qui en célébrent
le culte® (p. 46). Nous n’oserions affirmer que les choses se soient réellement
passées ainsi.

D’aprés M. v. B, il y aurait une relation assez étroite entre la diffusion du
culte des Thébains et la lutte contre V'arianisme: “Saint Maurice et ses com-
pagnons sont apparus d’emblée comme des champions du catholicisme® (p. 50);
et un peu plus loin: “Ainsi, tant que Parianisme se maintent dans nos régions,
les Thébains apparaissent-ils comme les soutiens de la foi catholique® (p. 51).
Ces remarques ont été surtout suggérées par un mot de la Passion: Habes hic
nos confitentes: Deum patrem auctorem omnium et filium eius, lesum Christum,
Deum credimus. La divinité du Fils est fermement proclamée, sans doute. Mais
n’est-il pas naturel de trouver cette expression sous la plume d’un évéque catho-
lique de la premiére moitié du V® siécle?

Le discours de S. Maurice présente une caractéristique que M. v. B. a bien
mise en évidence: le loyalisme de ces légionnaires; non seulement les vertus mili-
taires y sont exaltées mais aussi la fidélité 3 l'empereur. Une telle attitude,
vraisemblable au temps de 5. Ambroise, I’était moins cent ans plus tor. “Il (le
discours de S. Maurice) illustre, en effer, et aussi explicitement que nous pout-
rions le souhaiter, les sentiments de son auteur, c’est-a-dire d’un Romain chrétien
du V¢ siécle” (p. 26—27). Personne plus que I’évéque de Milan n’a célébré le
patriotisme chrétien, par exemple dans son traité sur “Les devoirs®.

Nous nous demandons si la Passion d’Agaune ne porte pas d’autres traces de
Pinfluence de S. Ambroise, qui, comme on le sait, a connu S. Théodore du Va-
lais. Qu'on en juge par les rapprochements ci-dessous, qu’on pourrait sans doute
multiplier. Dans une hymne, qui est attribuée & S. Ambroise, on lit:

Victor, Nabor, Felix, pii

Mediolani martyres

Solo hospites, Mauri genus

Terrisque nostris advenae.
Le saint évéque chante les mérites de trois soldats Mawuri genus. Si des troupes
de couleur avaient subi le martyre & Milan, celles qui auraient eu le méme sort
a Agaune n’avaient-elles pas une origine semblable?

Dans son commentaire sur S. Luc (Migne P. L., XV, col. 1746), S. Ambroise
fait une allusion A ces trois martyrs: “Granum sinapis martyres nostri sunt Felix,
Nabor et Victor; habebant odorem fidei, sed latebat. Venit persecutio, arma

v
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posuerunt, colla_flexerunt, contriti gladio per totius terminos mundi gratiam sui
sparsere martyrii . . . N’y a-t-il pas un écho de cette phrase dans la Passion de
S. Maurice: “Tenemus, ecce! arma et non resistimus . . . Caedebantur itaque pas-
sim gladiis, non reclamantes saltim aut repugnantes, sed, depositis armis, cervices
persecutoribus praebentes et ingulum percussoribus vel intectum corpus offeren-
tes.© Des deux cbtés des légionnaires déposent les armes et se laissent décapiter.

Récemment, on a attiré l’attention sur un écrit grec, resté jusquici dans
ombre, le Libellus memorialis de Joseppus (Migne, P. G., t. CVI). Dans le cha-
pitre consacré aux persécutions, il est dit A propos de celle de Dioclétien: “Qui-
wimo classes integrae militum cum tribunis et centurionibus, spoliati armis mar-
tyrium subierunt® (col. 147). Si, comme il semble, cet écrit est de la fin du IV®
sitcle (cf. G. Grégoireect J. Moreau dans Le Flambeau, juillet-aofit,
1956, p. 482—493), il pose un intéressant probléme: A qui ce Josephe fait-il
allusion? Par ailleurs des textes comme ceux-ci contenaient pour les hagiographes
en mal d’invention une invitation & grossir le nombre des saints militaires.

Briissel B. de Gaiffier

Antonius Magnus Eremita 356—1956. Studia ad antiquum monachis-
mum spectantia cura Basilii Steidle O.8.B. (= Studia Anselmiana, fasc.
XXXVIII) Romae 1956, VIII u. 306 51

_ Auf die Gestalt des Monchsvaters Antonius und das Bild, das Athanasius von
ihm entwarf, haben sich in neuerer Zeit die Blicke der Forschung von verschie-
denen Seiten her gerichret.

Die im Gedenkjahr seines Todes (356) ihm gewidmete Aufsatzsammlung der
Studia Anselmiana wird erdfinet durch einen Beitrag des um die Antonius-Fragen
verdienten Gérard Garitte, Le texte grec et les versions anciennes de la Vie
de saint Antoine (p. 1—12). G. zeigt, dafl neben der durch unsere Drudkausgaben
(fast) allein wiedergegebenen ,metaphrastischen Vulgata’ schon in einigen Mss der
grofen Sammlung des Symeon Metaphrastes, erst recht in den vor-metaphra-
stischen Monologen und in Ascetica-Handschriften ein anderer Text erhalten ist,
dessen komplizierte Uberlieferung fiir uns mit dem IX. Jhd. beginnt. Desto
wichtiger konnen die alten Ubersetzungen werden, neben den orientalischen nicht
zuletzt die durch G. selbst 1939 verofientlichte alteste lateinische wegen ihres
Jittéralisme scrupuleux’.

Dieser wird freilich in Frage gestellt durch Christine Mohrmann, Note

sur la version latine la plus ancienne de la vie de saint Antoine par saint Atha-
nase (p. 35—44). Sie sucht an einer Reihe von Beispielen zu erweisen, daff es
dem unbekannten Ubersetzer um eine ,fidélité scrupuleuse 3 la pensée du texte
original’, nicht an dessen Buchstaben, gegangen sei, so wenig wie die elegantere
Wiedergabe des Euagrius immer frei tibersetzt habe.
_ Etienne T. Bettencourt, L’idéal religieux de saint Antoine et son actua-
lité (p. 45—65), mdchte vier Phasen (= ,Fluchten’) im Leben des Wiistenvaters unter-
scheiden, die thn zum ,Peopidis’, zum siegreichen Asketen, zum geistlichen Vater
und zum vollkommenen ,Gotresmann’ gemacht hitten, Seine Botschaft an die
,qui aujourd’hui aspirent 2 Ihéroisme’ sei, daR auch im Kloster das Eremiten-
Ideal fortgelte, zumal der grofe Anachoret in sich auch die Tugenden des Klo-
sters verkorpere.

Der gehaltvolle Aufsatz von Heinrich Bacht, Antonius und Pachomius
(p. 66—107), schildert das pachomianische Moénchtum schon nach seinen Wesens-
merkmalen und will die Herkunft des conobitischen Ideals des Pachomius aus
dem Eremitentum nachweisen, indem er im Leben des Antonius von einem be-
stimmten Zeitpunkt an conobitische Zige feststellen mochte, Wird man hier mit
der Zustimmung zdgern, so trifft es ohne Frage zu, daf es keine grundsitzliche
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Ablehnung des Eremitenideals bei Pachomius gibt und die spatere Legende nicht
nur Antonius das Kloster anerkennen, sondern sein Bedauern dufiern 148, selbst
tir eine Teilnahme am Klosterleben zu alt zu sein.

Michael J. M a r x, Incessant prayer in the Vita Antonii (p. 108—135), betrach-
tet die Vita Antonii als Bindeglied zwischen Origenes und den Wiistenvitern;
Euagrius Ponticus und Cassian aber seien zu ihrem Schaden der Sicht des Atha-
nasius nicht gefolgt. An diesem Beitrag ist die Bedeutung eines ,Vorverstindnisses®
zu beobachten: nicht nur, daf} er sich die Wertungen der Vita ohne weiteres zu
eigen macht (Antonius war ,more than a simple penitent’, p. 114); Holls Deutung
der Vita Antonii von den spiteren Heiligenleben her, denen es um die JIQEoia’
ihres Helden geht, wirkt ebenso nach, wie die Vorstellung, ein Moénch miisse
Mystiker sein (,Anthony doubtless attained to great mystic heigths, p. 130), auch
wenn sein Biograph es nicht eigens sagr.

Eine Einzelfrage behandelt eindringlich Jean Daniélou, Les démons de
Pair dans la “Vie d’Antoine® (p. 136—147), indem er die Herkunft einer Vor-
stellung aufdeckt und zeigt, aus welcher geistigen Welt sie stammt und welche
Wandlungen sie durchgemacht hat bzw. welche Verbindungen sie eingegangen is,
bis Athanasius sie aufnahm; bei ihm aber wird sie zum Ausdruck eines Grund-
gedankens seiner Theologie: des vom Feind bestrittenen Aufstiegs der Seele.

Nicht nur dem Umfang und der Stellung nach gehért der grofle Aufsatz des
Herausgebers Basilius Steidle, ,Homo Dei Antonius®, Zum Bild des ,Mannes
Gottes" im alten Monchtum (p. 148—200), in den Mittelpunket dieser Sammlung.
Der oft als Ménchspridikat verwandte Begriff ,Mann Gottes® wird nach der Vita
Antonii geschildert, in seiner Herkunft bestimmt, nach seinen einzelnen Ziigen
erlutert und vom hellenistischen ,deios duvio® abgehoben. Wertvoll ist der Hin-
weis auf die altestamentlichen Prophetennamen; die Bezichung zum Mirtyrer wird
mannigfach belegt; als Vita Angelica versteht sich das Ménchtum durchweg (wobei
nur auf die sehr unterschiedlichen Vergleichspunkte zu achten ist). Dagegen macht
die Aufnahme der Jingerunterweisung den griechischen Monch wohl nodh nicht —
wie Martin von Tours — zum ,Apostelgleichen’. Der Aufsatz trigt zur gedank-
lichen Umgrenzung der Vita bei: ihr fehle der Begriff der ,maponosia‘ und des
;Gottesfreundes® (p. 194); vom HI. Geist ist nur einmal die Rede (p. 183), Anto-
nius ist darum ,Gottesmann’, nicht ,Geistesmann® wie so viele vor und nach ihm
(der Schluf, die Vita sei darum wohl vor dem Pneumatomachenstreit geschrieben,
ist freilich nicht zwingend; man kénnte auch eine Abgrenzung gegen das nicht
immer unbedenkliche Pneumatikerideal vermuten). Lehrreich ist der Hinweis auf
Weiterbildungen in der Ubersetzung des Euagrius (p. 173).

Edward E. Malone, The monk and the martyr (p. 201—228), sucht die
Wurzeln der Gleichsetzung des Monchs mit dem Mirtyrer festzustellen und ver-
folgr die Entwicklung vom ,gnostischen Mirtyrer® des Clemens Alexandrinus und
der ,Bereitschaft zum Martyrium® des Origenes zum ,tiglichen Martyrium® des
Anachoreten. M. mochte die von der Vita Antonii berichtete Anordnung eines
unbekannten Begribnisses nicht als Protest gegen den Reliquienkult, sondern als
einen solchen gegen die Agyptische Sitte der Mumifizierung deuten. Ubrigens ist
der von M. herangezogene ,Liber de libertate mentis nur eine Sekundirform der
;makarianischen* Homilien.

Jean Leclerq, Saint Antoine dans la tradition monastique médiévale (p.
229—247), spiirt dem Einflufl des orientalischen Mbénchtums, insbesondere der Vita
Antonii, auf das abendlindische Ménchtum des Mittelalters nach mit dem Ergeb-
nis, Antonius erscheine im allgemeinen als Vorbild des Monchs schlechthin, nicht
speziell des Eremiten.

Guy Ferrari, Sources for the early iconography of St. Anthony (p. 248 bis
253), gibt eine Liste von Antonius-Bildern aus der Zeit vom VIII-—XIII. Jhd.
als Grundlage fiir eine Ikonographie des Ménchsvaters,

Den Beschlufl machen drei Aufsitze, deren Themen dem weiteren Bereich des
Ménchtums entnommen sind. Edmund Beck, Ein Beitrag der Terminologie des ilte-
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sten syrischen Monchtums (p. 254—267), setzt sich mit A. Adams geistvoller Deutung
der syrischen Ménchsbezeichnung ,1hiddji® (= ,einzigartig®) auseinander und mochte
sie vielmehr als ,allein, ohne Weib lebend® verstehen, ohne Beziehung zu dem
gleichlautenden Priadikat Christi (= Monogenes). Bleibt die Prioritit Agyptens
tir die Entwicklung des Monchtums gewahrt, so kann doch der syrische Terminus
seinen urspriinglichen Sinn dem ,monachos® iibermittelt haben, wenn auch seine
spitere Bedeutung umgekehrt dgyptische Einwirkung verrit.

Eine feine Untersuchung von Alfons Kemmer, Gregor von Nyssa und Ps.
Makarius, Der Messalianismus im Lichte ostlicher Herzensmystik (p. 268—282),
stellc den messalianischen Charakter des ,makarianischen® Groflen Briefes heraus,
im Unterschied nicht nur von den vergleichbaren zeitgendssischen Ménchsschriften,
sondern auch von seiner Vorlage, dem von W. Jaeger als asketische Hauptschrift
Gregors von Nyssa herausgegebenen Trakrat ,De instituto Christiano®.

Jeder Leser wird auch fiir die Aufnahme des ausfiihrlichen Forschungsberichts
dankbar sein, den Gregorio Penco, Origine e sviluppi della questione della
Regula Magistri (p. 283—306), iiber die lebhafte Diskussion beigesteuert hat, die
iiber die Prioritit der konzisesten oder der weitschweifigsten abendlandischen
Mbonchsregel unter zahlreichen Teilnehmern gefiihrt wird, der Regula Benedicti
und der Regula Magistri.

Zuletzt sei auch des anderen italienisch geschriebenen Forschungsberichts Er-
wihnung getan, den Ludwig v. Hertling, Studi storici antoniani (p. 13—34),
von der seit dem Druck seines eigenen Buches Antonius der Einsiedler (1929)
erschienenen Antonius-Literatur erstattet — erst jetzt, nicht um ihm seinen Platz
nahe dem Eingang der Aufsatzsammlung zu bestreiten, sondern weil er Gelegen-
heit gibt zu einer kurzen quellenkritischen Erdrterung.

Der Bericht gibt zunichst ein kritisches Referat iiber die jiingeren Antonius-
Arbeiten, diskutiert dann mit ihnen iiber eine Reihe von Einzelpunkten der Vita
Antonii und schlieft mit einem niitzlichen Hinweis auf die Briefe des Antonius,
denen besonders F. Klejna und G. Garitte eine forderliche Aufmerksamkeit zuge-
wandt haben: die Riickgabe von 13 der in einer koptischen und einer arabischen
Sammlung Antonius zugeschriebenen 20 Briefe an Ammonas entfernt aus dem
Bilde des Monchsvaters die Ziige einer ihm fremden Lichtmystik.

Nun aber sei noch eine allgemeinere Bemerkung iiber die Grundlage aller
Antonius-Arbeiten erlaubt. Zwar die meinem eigenen Beitrag iiber ,Die Vita
Antonii als Geschichtsquelle® (1949) geltende Kritik darf unerdrtert bleiben. Es
ist Recht, ja Pflicht jedes Autors, als leczter das Schiff seiner These zu verlassen.
Darum verargen wir es uns gewifl gegenseitig nicht, wenn wir beide vorerst bei
unserer Meinung bleibén. Wichtig aber ist die Quellenfrage. Hier mufl der Satz
gelten, dafl die eigenen Zeugnisse einer Bewegung den Vorrang haben vor den
Berichten selbst der einsichtigsten Auflenstehenden. L. v. Hertling mochte umge-
kehrt fiir Antonius als Rangordnung der Zeugnisse statuieren: Vita Antonii,
Palladius, Historia Lausiaca, die Kirchengeschichte des Sozomenos und dann — in
weitem Abstand — die Apophthegmata, deren Sammlung ja erst jiingeren Datums
sei und die mancherlei fremdes Gut in sich aufgenommen hitten. Aber einmal hat
schon Euagrius Ponticus, der Lehrer des Palladius, eine solche Sammlung ver-
anstalter, die also jedenfalls vor der Historia Lausiaca rangiert. Der alteste
Zeuge der Apophthegmen ist jedoch schon die Vita Antonii, die iiberdies ein
wichtiges Apophthegma in bezeichnender Umwandlung vor Augen stellt. Ferner
erscheint es mir moglich, durch innere Kritik der Sammlungen die Zusitze von den
echten Elementen zu sondern, die ihrerseits die Gestalten der einzelnen Wiisten-
viter in sicherer Prigung wiedergeben. Insbesondere aber ist es nur ein kurzer
Weg, der von dem geschlossenen Bild, das die Antonius zugeschriebenen Aus-
spriiche von ihm entwerfen, zur Darstellung der Vita fiihrt, wihrend es mir
unmoglich vorkommt, jenes von dieser abzuleiten. Uberdies vertrigt sich das
Selbstbildnis des Eremiten sehr wohl mit dem Idealportrit des Bischofs: ein von

Ztschr., fir K.-Cs
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anderen als Heiliger Verehrter wird sich selbst doch am allerwenigsten fiir einen
solchen halten oder ausgeben! Danach bleibt beiden Bildern ein geschichtliches Recht.

Géttingen H. Dérries

Walther Volker: Gregor von Nyssa als Mystiker. Wiesbaden
(Steiner) 1955. XVI, 295 S. brosch. DM 28.—.

In dankenswerter und unbeirrbarer Planmifigkeit fithrt V. sein altes Vor-
haben durch, der geistigen Verwandtschaft nachzuspiiren, die sich von Philo iiber
Clemens, Origenes und Gregor von Nyssa bis hin zum Areopagiten erstreckt.
Das Leitmotiv ist die allmihliche Entfaltung der Mystik. Nachdem er 1952 mit
seinem Clemensbuch seine ,Trilogie iiber die Alexandriner® abgeschlossen hatte
(Das Vollkommenheitsideal des Origenes, Beitrige zur historischen Theologie 7,
Tibingen 1931; Fortschritt und Vollendung bei Philo von Alexandrien, Texte
und Untersuchungen 49, 1, Leipzig 1938; Der wahre Gnostiker nach Clemens
Alexandrinus, Texte und Untersuchungen 57, Berlin 1952), kiindigt er in der
Einleitung des jetzt vorliegenden Werkes einen neuen Band an: ,Kontemplation
und Ekstase bei Ps.-Dionysius Areopagita.”

Einer gewissen Kritik seiner fritheren Arbeit begegnend (vgl, besonders H. Jo-
nas, Die origenistische ‘Spekulation und die Mystik, Theol. Zschr. 5, 1949, S. 24
bis 45) kann V. jetzt versichern: ,Mochte man bei den christlichen Alexandrinern
noch zweifeln, ob es sich bei ithnen um eine Mystik im Vollsinne des Wortes
handle, bei Gregor ist jedes Schwanken unstatthaft (S. 21). Fraglich ist nur, ob
man mit Daniélou (Platonisme et théologie mystique, doctrine spirituelle de
St. Grégoire de Nysse, Théologie 2, Paris 1954 %) erst Gregor von Nyssa als den
Begriinder der christlichen Mystik ansehen darf (“fondateur de la théologie mys-
tique“, a2.2.0. S. 7), was V. entschieden ablehnt (S. 20, Anm. 1; 21, Anm. 3;
204, Anm. 5; 211, Anm. 1). Aber auch Daniélou weist an der gleichen Stelle
immerhin ausdriicklich auf die alexandrinische Tradition hin, “qui par Clément
et Origéne a commencé d’élaborer une théologie mystique en méme temps qu’une
théologic dogmatique.“ Es ist nun, wie V. selbst S. 20, Anm. 1 feststellt, ,fiir
die Fortfihrung der Gregorforschung . . . anregend . . ., zwei voneinander ab-
weichende Darstellungen iiber dessen Mystik zu besitzen, die von verschiedenen
Seiten aus in diese geheimen Bereiche vorzudringen versuchen.® Beide Biicher sind
unabhéngig voneinander entstanden. V. hatte nimlich lange Jahre auf die Druck-
legung warten miissen und nur einzelne Abschnitte an verschiedenen Stellen be-
reits friher publizierr. Daniélou, der den Platonismus bei Gregor — nicht als
Wesens-, sondern echer als Formelement — in den Vordergrund stellt, verfolgt
nacheinander die verschiedenen Stufen des mystischen Lebens und hilt sich iiber-
haupt mehr an die Symbolsprache Gregors, wihrend V. »Gregors Ansicht an
sich darlegen mdchte (S. 20, Anm. 1). Viel deutlicher wird dadurch, wie sehr
auch Gregor von Nyssa hinter philosophisch-rationaler oder allegorisch-exege-
tischer Darstellung sein ,mystisches Innenleben® verbirgt, das er ,immer nur
andeutet, nie ausfiihrlich und zusammenhingend® behandelt. Gregors Mystik kann
edben n;r »in ihrer organischen Verkniipfung mit dem Ganzen recht erfafit wer-

en“ (S. 8).

Von ,mystischer Theologic* Gregors ist dementsprechend zuerst eigentlich gar
nicht die Rede. Sehr sorgfiltig analysiert V. Gregors Grundanschauungen: Ontolo-
gie, Gottesbild und Anthropologie des Nysseners werden dargestellt in den ersten
ausfiihrlichen Abschnitten des ersten Kapitels: ,Die Siinde und ihre Bekdmpfung©.
Auch das 2. und das 3. Kapitel behandeln noch nicht die Kernfragen, sondern
Probleme ethischer Vervollkommnung im ,Kampf gegen die mddhy® und allmih-
lichen Aufstieg. Erst das nichste Kapitel, ,Die Gnosis, dringt zu den Haupt-
problemen der Mystik vor, um noch einmal auf die Ethik zuriidkzukommen in der
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Behandlung der Auswirkungen: ,Das titige Leben® (5. Kapitel). Die (schon frither
publizierte) Zusammenfassung am Schlufl zeigt eine erstaunliche Fiille von gut
prizisierten und durch die vorangegangenen Ausfithrungen geniigend belegten
Ergebnissen, besonders hinsichtlich der geschichtlichen Zusammenhinge. Im Plato-
nismus Gregors ist nach V. eine zeitliche Entwicklung nicht zu erkennen (S. 192),
den Gedanken der Ekstase erklirt er mit Lieske und Gross, aber entschiedener, als
Weiterbildung origenistischen Erbes (S. 210—212); stark betont er die Beziehun-
gen zur Stoa (in verschiedenen Zusammenhingen).

Aber nicht nur die vertikalen Verbindungslinien beriicksichtigt V., sondern auch
die horizontalen der drei Kappadokier untereinander. Hier kénnte man in Einzel-
heiten vielleicht noch erginzen, da V. z.B. von Gregor von Nazianz fast nur
die theologischen Reden heranzieht. Gerade dessen Gedichte aber, die theologisch
zwar kaum Neues bringen, zeigen, wie sehr manche Gedanken Gregors von Nyssa
Ausdruds seiner Zeit waren, die in ihren besten Vertretern dem ménchisch-aske-
tischen Ideal zustrebte. Anderseits bekommen manche sonst kaum ganz verstind-
liche Andeutungen in den Gedichten des Nazianzeners durch Ausfiihrungen des
Nysseners besseren Sinn. Oft handelt es sich eigentlich nur um schlagwortartige
Wendungen, wie sie sich wohl auch sonst in der theologischen und homiletischen
Literatur dieser Zeit hdufig genug finden. Ich meine nicht ,Schlagwdrter im
Streit um theologisch exakte Formulierungen, wie etwa im Kampf um das opo-
0tows, oder einen Ausdruck wie xwvowxos drdowmos o. i., sondern Fille, wo
kurze Andeutungen bestimmte Gedankenassoziationen auslésen sollen, wie sie bei
anderer Gelegenheit wiederum weitliufiz ausgebreitet werden. So wird z. B. am
Anfang von De hom. opif. 13 der Vergleich des Lebens mit einem Fluf — ein
Topos, der an sich auf Heraklit zuriickgeht — breit ausgesponnen, u. zw. in ihn-
lichen Gedankengingen, wie sie in kiirzerer oder lingerer Form auch bei Gregor
von Nazianz vorkommen. Verschiedene stoische Gemeinplitze erwihnt auch V.,
ohne auf die Frage nach literarischen Zusammenhingen Wert zu legen. Ebenso
gibt es theologische ,Topoi®, so die Behandlung der Gewissensschrecken, die die
Vorstellung vom Gericht hervorruft (S. 104), der Taufe als detreon xvlowc (S. 98,
Anm. 6), der Siinde als de00 dllorpiwors (S. 84 und 120), die alle auch Gregor
von Nazianz geldufig sind. Bekannt ist, wie grhocogic und @ilocopsiv zu ter-
mini fiir christliches und asketisches Leben werden (S. 254), ecin Ausdruds der
christlichen Neuorientierung des ganzen geistigen Lebens. Hierher gehdren auch
die immer wiederkehrenden Antithesen: amaddc mddos z B. kann Gregor von
Nyssa den ins Geistige transponierten Zows nennen (S. 252 f.), den er dann als
émrerauévy dydan definiert (Cant. 13; PG 44, 1048), was V. gegen Nygren richtig
so deutet, dafl die Agape der zentrale Begriff bleibt, auf den in seiner hichsten
Steigerung der eben erst durch antithetische Umformung neugewonnene, nimlich
libertragene, Erosbegriff angewandt werden kann. Bezeichnend ist das Schwanken in
der Beurteilung einer Wendung wie Vita Moysis (PG 44, 404 B): ideov & pradoiopa
tijc delas pioede fore 16 mavroc Dmeoxeiodor yrwolouaros, in der Méridier nur
ein sophistisches Stilmirttel sicht, v. Balthasar jedoch einen tiefen, in Gregors
Gotteslehre verankerten Gedanken (S. 7, Anm. 1). Das Erbe der Rhetoren-
schulen — und damit indireke oft auch der Diatribe — ist in solchen Fillen kaum
ganz zu bestreiten; aber sind dabei nicht auch schon Grundlinien besonderer homi-
letischer Technik zu erkennen?

Zum Schlufl méchte ich die sorgfiltige Verarbeitung der reichen Literatur be-
sonders hervorheben, die S. XI—XIII zusammengestellt ist. Leider ist iibersehen
worden, daf8 hier noch einige an verschiedenen Stellen ohne nihere Angaben er-
wihnte Arbeiten fehlen. So habe ich S. 3, Anm. 3 das Zitat ,F. Probst S. 231 . . .%
in den mir zur Verfiigung stehenden Werken von Ferdinand Probst leider nicht
finden kénnen. S. 6, Anm. 5 ist gemeint E.C.E.Owen, St. Gregory of Nyssa,
Journ. theol. stud. 26, 1924/25, S. 64—71, und G. Bardy, Littérature grecque
chrétienne, Paris 1928; S. 15,3 A, M. Axvias, “H meoi adevasias s wuyhs dofa
100 Ihdzewos év ovyxoioer moos iy Tonyogiov tot Nioows, Diss. Athen 1888,
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und K. Gronau, Poscidonius und die jiidisch-christliche Genesisexegese, Leipzig-
Berlin 1914: S. 161, 6 M. Gomez de Castro, Die Trinititslehre des hl. Gregor von
Nyssa, Freiburg 1938 (Freib. theol. Stud. 50). Die Einleitung (S. 1—22) bietet eine
Ubersicht iiber die Gregorforschung, die als Literaturbericht selbstindigen Wert
beanspruchen konnte.

W. Vilker hat uns mit diesem grundlegenden Buch weit mehr gegeben, als der
Titel vermuten lassen konnte: eine umfassende Darstellung des theologischen und
ethischen ,Systems® Gregors von Nyssa in seiner ganzen Vielfalt, besonders auch
nach seinen zeitlichen und historischen Zusammenhingen: ein Werl, das es ver-
diente, in einer Neuauflage durch Register erschlossen zu werden.

Heidelberg H. M. Werhahn

Mittelalter

Friedrich Zoepfl: Das Bistum Augsburg und seine Bischofe
im Mittelalter. Minchen (Schnell und Steiner) und Augsburg (Winfried-
Werk) 1955. XXVII, 644 S., 60 Abb. geb. DM 25.—.

Fiir die Geschichte vieler deutscher Bistiimer sind wir noch immer auf dltere
Darstellungen des 19. Jahrhunderts angewiesen, die zwar vielfach durch erstmalige
Verwertung eines reichen, aus den neu zuginglich gemachten Archiven entnomme-
nen Quellenmaterials fiir die damalige Zeir einen betrichtlichen Fortschritt be-
deutet haben, aber den heutigen wissenschaftlichen Anspriichen trotzdem ldngst
nicht mehr geniigen konnen. Vor allem stérr bei manchen dieser Werke eine allzu
deutlich in Erscheinung tretende apologetische oder gar panegyrische Tendenz, die
aus der kirchenpolitischen Situation, in der ihre Verfasser lebten, wohl verstind-
lich ist, aber doch den wissenschaftlichen Wert ihrer Leistungen betrichtlich ver-
mindert hat. Es ist deshalb jeder Versuch freudig zu begriiflen, der darauf hinzielt,
solche dlteren Arbeiten durch wirklich kritische und dem jetzigen Stand der Wis-
senschaft angepafite Darstellungen zu ersetzen. Der erste Band der Geschichte des
Bistums Augsburg von Fr. Zoepfl darf den Anspruch erheben, diese Bedingungen
in vollem Umfang zu erfiillen; er stellc wohl tberhaupt die umfassendste und
wertvollste Gabe dar, die uns das Augsburger Jubildumsjahr beschert hat.

Die idltere Zeit bis zur Mitte des 9. Jahrhunderts, die auf einem Raum von
50 Seiten in drei Kapiteln behandelt wird, stellt begreiflicherweise eine Reihe von
Problemen, die durch die Spirlichkeit und Unzuverlissigkeit der Quellen bedingt
sind, wie etwa die Geschichte der hl. Afra, die Entstehung der Grenzen des Bis-
tums, die Bezichungen zu Mailand und Aquileja, die Frage des Bistums Neuburg-
Staffelsee. Der Verfasser hilt sich in diesen und anderen Fillen gleich weit ent-
fernt von schwankenden Hypothesen wie von unkritischer Leichtgliubigkeit und
begniigt sich da, wo die besonnene Priifung der Quellen und der fritheren Litera-
tur nicht zu einem eindeutigen Ergebnis fiihrt, lieber mit einem niichtern ab-
wigenden Referat. Es darf angemerkt werden, daff der Inhalt dieser drei Kapitel
in gekiirzter Form auch der neuen Publikation der Augsburger Bischofsregesten
als Einleitung vorangesetzt ist, die unter Zoepfls Leitung jlingst mit einer ersten
Lieferung ans Licht getreten sind. Vom Auftreten der ersten sicher bezeugten
Bischofe an lift der zunehmende Quellenreichtum die Breite und Dichte der Dar-
stellung rasch anschwellen, die in wiederum drei Kapiteln (frithes, hohes und
spites Mittelalter) bis an die Schwelle der Reformationszeit gefiihrt wird, wobei
die Regierungszeiten der einzelnen Bischéfe die naturgemifle zeitliche Gliederung
ergeben. Die Bezichungen zu Kaiser und Reich, zur Kurie, zur Stadt Augsburg
und den Nachbarmichten, die Leistungen der Bischofe als Territorialherren und
in der kirchlichen Verwaltung erfahren unter kritischer Verwertung eines reichen,
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in den Anmerkungen sorgfiltig verzeichneten Quellenmaterials, das beinahe als
erschopfende Vorarbeit fiir die kiinftige Fortfithrung des Regestenwerkes gewertet
werden kann, eine fliissige, bis in alle Einzelheiten wohl fundierte Darstellung.
Die Einordnung in den geschichtlichen Gesamtrahmen ist geschidkt durchgefiihrt;
gelegentlich erscheint die Behandlung der Ereignisse der allgemeinen deutschen und
kirchlichen Geschichte vielleicht etwas ausfiihrlicher, als fiir den vorliegenden
Zweck erforderlich gewesen wire. Was man in jedem Handbuch finden kann,
bediirfte in einer Sondergeschichte des Bistums Augsburg nicht einer breiten Wie-
derholung. Bestimmend war hier wohl die Riicksicht auf einen zu erwartenden
weiteren Leserkreis, Die Miflstinde, die das kirchliche Leben im ausgehenden
Mittelalter aufwies, haben auch in der Didzese Augsburg nicht gefehlt; es ist aber
hervorzuheben, dafl hier im letzten vorreformatorischen Jahrhundert in ununter-
brochener Reihe vier iiber den Durchschnitt hinaus tiichtige und verantwortungs-
bewufite Bischofe aufeinander gefolgt sind, die von ehrlichem Willen zur Besserung
erfiillt waren und auch die wirtschaftlichen Grundlagen der Bistumsverwaltung —
im Gegensatz zu manchen anderen Bistiimern — intakt zu halten verstanden; der
letzte von ihnen ist wenige Monate vor Luthers Thesenanschlag gestorben. In
einem Schluflkapitel handelt Zoepfl iiber ,Aufbau und Leitung des Bistums Augs-
burg im Mittelalter®. Er fafit hier in dankenswerter und fiir den Vergleich mit
anderwirtigen Verhiltnissen anregender Weise Vieles zusammen, das im Ablauf
der chronologischen Darstellung nur beiliufig und an verstreuten Stellen beriick-
sichtigt werden konnte, gibt Ubersichten iiber die Kloster und Dekanate, die
Organe der bischoflichen Verwaltung und das Domkapitel und erértert alle wich-
tigen damit zusammenhingenden Fragen. Ungern vermifit man hier eine genaue
Karte, denn die beiden am Schlufl beigegebenen Kirtchen sind kaum mehr als
summarische Skizzen, und mit den Hinweisen auf die entsprechenden Karten des
historischen Atlas von Schwaben ist doch nur den wenigen Lesern gedient, die
diesen Atlas stets zur Hand haben. Das scheint mir aber auch der einzige Wunsch
zu sein, den die neue Geschichte des Bistums Augsburg offen lifit, eine hochwer-
tige, auf griindlichster Vorarbeit beruhende wissenschaftliche Leistung aus einem
Guf}, deren angekiindigte Fortsetzung wir uns in einer nahen Zukunft erhoffen.
Die gediegene Ausstattung des Werkes und die Beigabe zahlreicher wohlgelunge-
ner Illustrationen diirfen noch ein Wort besonderen Dankes beanspruchen.

Karlsruhe M. Krebs

Leo Santifaller: Zur Geschichte des ottonisch-salischen
Reichskirchensystems (= Sitzungsber. Osterr. Akademie d. Wiss.
Phil.-hist. Klasse 229 Bd. 1) Wien (Rohrer in Kommission) 1954, 154 S.
brosch. 6. S. 53.—.

Die vorliegende Studie von Leo Santifaller stellt den erweiterten Abdruds
eines Vortrages dar, den der Vf. vor der &sterreichischen Akademie d. Wissen-
schaften gehalten hat. Unter dem ottonisch-salischen Reichskirchensystem (= RKS)
versteht er ,das besondere und eigentiimliche Verhiltnis von Religion, Kirche und
Staat im Zeitalter der Ottonen und der ersten Salier, insbesondere den schon seit
den Anfingen des frinkischen Reiches allmdhlich sich entwickelnden Einbau der
Kirche in die Reichsverfassung® (S. 6). Das Thema lafit aufhorchen! Aus der
Wiener Schule kam auch Friedrich Heer, der jiingstens in zwei Aufsehen erregen-
den Biichern die Verflechtung von Religion und Politik im mittelalterlichen deut-
schen Reich aufs schirfste verurteilte.! Nach ihm ist das ,,Ottonische System nichts

! Friedrich Heer, Der Aufgang Europas, Wien (1949), dazu gesondert Kom-
mentarband. Ders., Die Tragédie des Heiligen Reiches, Stuttgart (1952),
Kommentarband (1953).
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anderes als die Herausstellung einer immanenten inneren Entwicklung des germa-
nisch-deutschen religids-politischen Herrschafts- und Lebensstils“.2 Im Gegensatz zu
dieser schwiilstigen nicht einmal leicht verstindlichen Abwertung — #hnliche Stil-
bliiten finden sich bei Heer auf jeder Seite — hat Santifaller das gleiche Problem
mit erfrischender Niichternheit und Sachlichkeit behandelt. Er geht bis in die
Anfinge der Entwidklung zuriick und untersucht daher zunichst die drei Wurzeln
des Systems, die religids-christliche (Augustin), die antik-romische und die germa-
nische. Bei dieser letzten unterscheidet er im Sinne von Feine ausdriicklich zwi-
schen der Kirchenhoheit, die auf dem Sakralrecht des germanischen Herrschers
beruht und daher &ffentlichrechtlichen Charakter hat, und den aus dem Eigentum
an der Kultstitte abgeleiteten privaten Herrschaftsrechten. In der Rechtspraxis
laflc sich diese reinliche Scheidung zwischen dffentlichem und privatem Recht frei-
lich nicht sduberlich durchfiihren. Vf. gesteht, dafl beide Elemente miteinander
verschmelzen (S. 25). Es sei daran erinnert, dafl auch fiir den weltlichen Bereich
dieser Zeit die Trennung beider Rechtssphiren von der neueren Forschung mit
guten Griinden aufgegeben worden ist. Das frinkische RKS, das Vf. im 2. Ab-
schnite schildert, gilt thm als unmittelbarer Vorliufer des ottonisch-salischen. Wir
mochten demgegeniiber stirker den Unterschied beider Systeme hervorheben. Die
Vereinigung von weltlicher und geistlicher Gewalt, wie sie aus merowingischer
Zeit noch hier und da fortbestand, war nicht im Sinne der erstarkenden Zentral-
gewalt der Karolinger. Schon Karl Martell hatte sich dagegen gewandt. Von
Karl d. Gr. ist es urkundlich zu belegen, dafl er in Trier und Chur neue Graf-
schaften einrichtete und sie mit dem Gut der bischdflichen Kirchen ausstattete?
Diese Mafinahmen stehen in augenfilligem Gegensatz zur Politik der Ottonen und
Salier, die die Bischofe in zunehmendem Mafe mit weltlichen Hoheitsrechten
begabten. Erst jetzt, nicht schon in frinkischer Zeit, wie V¥f. es tut, kann man von
einem geistlichen Reichsfiirstenstand (S. 31) sprechen.

Die Hauptmerkmale dieses ottonisch-salischen RKS werden von S. im einzel-
nen untersucht. Nacheinander handelt er vom Kaisertum, dem Verhiltnis von
Konig und Kirchentum, der Besetzung der Bischofsstiihle, der Stellung der Bischofe,
der Hofkapelle, den Domkapiteln, dem Kirchengut, der Immunitit und schlieRlich
von der unter Otto I. erfolgten Einbezichung des Papsttums. Nach Darlegung der
Griinde, die zur Eingliederung der Kirche in die Reichsverfassung gefiihrt haben,
schildert er den Zusammenbruch des Systems im Investiturstreit. Er sieht in ihm
»den Kampf zwischen dem romisch-germanischen Staatskirchenrecht in Verbindung
mit dem Eigenkirchenrecht einerseits und dem rémisch kanonischen Kirchenrecht
andererseits. Von einer eigentlichen Schuld am Investiturstreit kann daher®, so fihre
er fort, ,weder bei Gregor VII. noch bei Heinrich IV. gesprochen werden®. Ge-
wisse Merkmale des Systems hat das HI. Romische Reich bis zu seinem Erléschen
bewahrt, ein letzter Rest hat sich bis in unsere Tage im Fiirstentitel einiger dster-

reichischer Bischofe erhalten.

Santifallers Schrift stellt nicht nur eine ausgezeichnete und klare Wiedergabe
des heutigen Standes der Forschung dar, sondern sie beruht auch auf einer breiten
urkundlichen Untermauerung, wie die im Anhang beigegebenen Quellenzusammen-
stellungen aus dem Bereich der deutschen Kirche zeigen. Da diese verschiedenen
Listen dem Autor und seinen Schiilern als Vorarbeiten fiir weitere Untersuchungen
dienen sollen, seien einige kritische Bemerkungen dazu angefiigt.

Vf. hat zur ,deutschen Kirche® aufler dem von Hauck behandelten Gebiet
noch das Bistum Trient hinzugerechner, weil es seit 952 zum deutschen Reich

2 Tragddie S. 10.

3 Otto P. Clavadetscher, Die Einfilhrung der Grafschaftsverfassung in
Rirtien und die Klageschrift Bischof Victors III. von Chur, ZRG, Kan.Abt. 39,
1953, S. 89; Eugen E wig, Trier im Merowingerreich, Trier 1954, S. 81.
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gehore habe.* Mit derselben Begriindung hitre er auch das Bistum Cambrai (Kit-
chenprov. Reims) in die Untersuchung mit einbeziehen miissen. Cambrai gehorte
bereits zum frinkischen Reich und ist bis in die Neuzeit ein Glied des deutschen
Reiches geblieben. Gerade die Bischtfe von Cambrai, die in steter Spannung zwi-
schen staatlicher und kirchlicher Bindung standen, erhielten von Otronen und
Saliern frith umfingliche weltliche Hoheitsrechte.? ,Selten findet sich in ottoni-
scher Zeit ein so ausgezeichnetes Beispiel fiir den Ersatz der weltlichen Gewalt
durch die geistliche®, schreibt in Bezug auf Cambrai de Moreau.’

Die erste Liste des Anhangs bringt eine Ubersicht iiber die kéniglichen Wahl-
privilegien fiir Bistiimer, Stifter und Kloster, die zweite eine solche iiber die Ver-
leihungen und Bestitigungen von staatlichen Hoheitsrechten fiir die gleichen Emp-
finger bis zum Jahre 1056. In dieser zweiten Liste hat der Autor folgende Unter-
gruppierungen vorgenommen: 1) Immunititen, 2) Bann-Immunititen, 3) Sonstige
Hoheitsrechte, 4) Herzogtiimer und Grafschaften. Nach der Definition von Stengel,
die sich auch der Vf. zu eigen macht, sind Bannimmunititen Verleihung von
Immunititsrechten iiber Gebiete, die nicht zur Grundherrschaft des Immunitdts-
herrn gehren. Nicht formell diplomatisch, aber faktisch und inhaltlich rechnet
Stengel alle Bannverleihungen, die wirklich die ganze Fiille der offentlichen Ge-
walt in sich begreifen, zu den Bannimmunititen, also auch die Grafschaftsverlei-
hungen.” Die vom Vf. demgegeniiber versuchte Unterscheidung in die oben ge-
nannten Gruppen hat sich, wie die Listen zeigen, nicht strikt durchfiihren lassen.
Eine Reihe von Urkunden, die unter Bannimmunititen aufgefiihrt sind, kehren in
der Rubrik ,sonstige Hoheitsrechte® oder ,Herzogtiimer und Grafschaften® oder
auch in beiden wieder. Zulissig wire das nur bei solchen Diplomen, in denen
mehrere Zuwendungen verschiedener Art zugleich gemacht werden. Eine genaue
Definition des Einteilungsprinzips und eine sorgfiltige Scheidung nach dem Ur-
kundeninhalt wire unbedingt erforderlich gewesen.

Wie einige wenige Stichproben gezeigt haben, sind die Listen auch im einzelnen
nicht restlos zuverlissig: So fehlt auf S. 55 fiir Werden die im Original iiber-
lieferte Urkunde Ludwigs d. J. (DD nr. 6, einige Zeilen stehen auf Rasur, nur
darum ist sie als verunechtet charakterisiert); statt dessen ist ein Diplom Zwenti-
bolds aufgefithrt, das nur in abschriftlicher Uberlieferung vorliegt (BM 1974) und
wahrscheinlich verunechtet ist. Die Urkunde Ottos I. fiir Werden steht bei B.-
Ottenth. unter Nr. 62, nicht 61. Aachen liegt in der Kirchenprovinz Kéln, aber
nicht in der Kolner DiSzese, wie es S. 44 verschentlich heifit, auf S. 55 ist richtig
Liittich angegeben. Davon, dal Heinrich II. dem Erzbistum Kéln eine Grafschaft
der lothringischen Pfalzgrafen iibertragen habe (S. 68), steht an der angegebenen
Stelle nichts. Auflerdem ist diese Quelle, die fundatio des Klosters Brauweiler,
heute nicht mehr nach SS 11 (Ausgabe von Koepke 1854), sondern nach SS 14
(Ausgabe von Waitz 1883) oder nach H. Pabst, Brauweiler Geschichtsquellen,
(Archiv 12, 1874) zu zitieren. Fiir Paderborn fehlt die Nachricht der Vita Mein-
werci (rec. Tenckhoff SS. rer. germ. S. 12), derzufolge bereits Otto III. dem
Bistum die Grafschaft in fiinf Gauen iibertragen hat. Nur in der ersten Liste der
Wahlprivilegien sind die weiblichen Kloster und Stifter durch ein beigefiigtes N
hervorgehoben, in der anderen Liste fehlt leider diese Kennzeichnung.

4 8. 47, dort verweist S. auf seine Rezension des Buches von Albert Diegel in:
ZRG, Kan.Abt. 22, 1933, S. 441 f., wo er sich iiber den Begriff der ,Deutschen
Kirche® geduflert hat.

8 Theodor Schieffer, Reichsbistum Kamerich, Rhein. Vierteljahrsblitter 6,
1936, S. 140.

¢ E.de Moreau, Histoire de I’église en Belgique, 2, 2. ed. Brussel 1945, p. 11.

" Edmund E. Stengel, Diplomatik der deutschen Immunitits-Privilegien,
Innsbrudk 1910, S. 593.
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Reiches Material, das der Vf. zum groflen Teil eigenen Forschungen und den
Dissertationen seiner Schiiler verdankt, bringt eine nach Kirchenprovinzen geord-
nete statistische Ubersicht iiber die Standesverhiltnisse der deutschen Bistiimer im
Mittelalter. Von den 2045 bis zum 15. Jahrhundert von S. erfaflten deutschen
Bischofen waren 975 edelfreie, 179 vermutlich edelfrei, 355 Ministeriale und nur
117 nachweisbar biirgerlichen oder bauerlichen Standes, der Rest ist unbekannter
Herkunft.

Auf diese Statistik folgen im Wortlaut abgedruckte Bestimmungen iiber die
Rechte des Kaisers bei der Papstwahl, ein Verzeichnis der Pipste von 955—1057
mit Angaben {iber die Umstinde ihrer Erhebung und ein Uberblids iiber die Mit-
wirkung und die Rechte des Papstes bei der Errichtung von Bistiimern und Metro-
polen. Wiederum im Wortlaut sind die mit Leo IX. einsetzenden Verbote der
Laieninvestitur und als Gegenstiick dazu die Verzichterklirungen der deutschen
Konige auf die Besetzung der Reichsbistiimer und Reichsabteien abgedruckt. Das
Buch schlieft mit einer ausfiihrlichen Erérterung iiber Entstehung und Schidssale
der Fiirstentitel der Bischfe im Bereich der spiteren osterreichisch-ungarischen
Monarchie.

Wie dieser kurze Uberblick zeigt, hat S. keine Miihe gescheur, ein gewaltiges,
weit verstreutes Quellenmaterial fiir sein Thema zusammenzutragen. Es wird
jedem fiir eine erste Orientierung iiber das RKS willkommene Dienste leisten.

Bonn U. Lewald

Peter Kawerau: Diec jakobitische Kirche im Zeitalter der syri-
schen Renaissance. Idee und Wirklichkeit (= Berliner byzantinistische Arbei-
ten, Band 3). Berlin (Akademie-Verlag) 1955. X, 113 S., 1 Karte. brosch.
13,— DM.

Diese Besprechung scheint mir damit beginnen zu miissen, dafl Verlag, Heraus-
geber und Redaktor (welch ein embarras de richesse) einer Kritik unterzogen
werden. Wie aus den Mitteilungen des Akademie-Verlages zu ersehen war, liegt
die Aufnahme des Buches in das Druckprogramm lingere Zeit zuriick. Der Ab-
stand zwischen dem Abschluf der Arbeit und dem Erscheinen ist noch viel grofler:
K.s Literaturverzeichnis geht nur bis 1948, die Arbeit kann also nicht viel spiter
abgeschlossen worden sein. Die damaligen Arbeitsbedingungen sind zur Geniige
bekannt; das Fehlen neuerer auslindischer Literatur kann deswegen nur fest-
gestellt, nicht getadelt werden. Es ist aber doch zu beklagen, das K.s Buch auf
diese Weise erst nach dem letzten Werk E. Honigmanns (,Le couvent de Bar-
sauma et le Patriarcat jacobite d’Antioche et de Syrie“, CSCO, Subsidia 7, 1954)
erschienen ist, ohne es noch verwerten zu konnen. Honigmann und Kawerau iiber-
schneiden sich, 'weil Honigmann das Kloster behandelt, das seine grofite Bliice
unter dem spiteren Patriarchen Michael I. erlebte; Michaels Chronik ist eine der
Hauptquellen fiir Kawerau. Man mufl daher beide Biicher synoptisch benutzen.

Leider ist dem Buch kein Vorwort mitgegeben, das iiber die Schwierigkeit der
Abfassung usw. berichtet, wie es der Brauch ist. Damit sind wir beim zwéiten
Punkt der Kritik angelangt, nimlich der allzu gedringten Kiirze, die das Buch
vielfach seiner Wiirze beraubt. Es scheint fiir den Druck iiber Gebiihr zusammen-
gestrichen worden zu sein. Was niitzen Interesse und Fleiff des Einzelnen, wenn
sie solchermafien ihrer Frucht beraubt werden und die cinzigen Stellen, in diesem
Fall die Berliner Akademie, die zur Verminderung des oft bejammerten auslin-
dischen Vorsprungs in der Patristik die Mittel haben, diese Mittel nicht recht-
zeitig und in ausreichendem Mafle einsetzen. Man ist versucht, den Untertitel etwa
;.od‘zu variieren: die Idee des Wissenschaftlers und ihre verlegerische Verwirk-
ichung,

Dabei ist die Bearbeitung des Themas durchaus wiinschenswert, zumal eine
Kenntnis der syrischen Kirche dieser Zeit heutzutage gewify nicht weitverbreitet
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ist. Betrachten wir nun den Versuch des Verfassers, unserer Unkenntnis abzuhel-
fen. K. schreibt keine Geschichte der jakobitischen Kirche im 12. und 13, Jhdt.,
sondern schildert das kirchliche Leben in seinen Auflerungen und in seiner Bezie-
hung zur Umwelt. Danach ergibt sich die Einteilung nicht nach Zeitabschnitten
(etwa nach der Regierungszeit der Patriarchen im syrischen Westen bzw. Maphriane
im syrischen Osten), sondern nach sachlichen Gesichtspunkten. Die Einleitung zeich-
net zunichst den politischen und kirchenpolitischen Hintergrund: die verschiedenen
islamischen Epigonenstaaten, die Kreuzfahrer, die Mongolenherrschaft seit der
Mitte des 13, Jhdts., die alten Nationalkirchen und die Kreuzfahrerpatriarchate.
Danach werden die Hauptquellen fiir diese Zeit, die Chronik des Patriarchen
Michael I., die Kirchengeschichte und die Weltgeschichte des Maphrians (der
Maphrian ist seiner Stellung nach Primas; die sprachliche Erklidrung des Titels ist
umstritten) Barhebrdus und ihre Verfasser charakterisiert.

Im Hauptteil des Buches behandeln vier grofle Abschnite mit mehrfacher
Untergliederung die Organisation der jakobitischen Kirche, ihr inneres Leben, die
Beziehungen zu den anderen christlichen Kirchen (das Gebiet des Maphrians fiel
ungefihr mit dem nestorianischen Katholikat zusammen) und schlief8lich zur nicht-
christlichen Umwelt. Diese Art der Gliederung bringt einige Uberschneidungen
mit sich, gelegentlich trdgt sie den Charakter loser Aufreihung; nicht immer will
die Darstellung sich zu einem Gesamtbild runden. Dabei mangelt dem Verfasser
keineswegs die Fihigkeit zur Uberschau, wie sich in der Einleitung und etwa
p- 90 zeigt. Hier sind die Gesamtanlage des Buches (Aufteilung in z. T. schr kleine
Abschnitte mit Uberschriften) und die Kiirzungen wohl zu gleichen Teilen schuld.
So erfihrt man Zeile fiir Zeile eine Menge hochst interessanter und instruktiver
Einzelheiten; es miifite bei dieser Art der Darstellung aber viel mehr wortlich
zitiert werden, als es der Fall ist. Es ist zwar ein schéner Beweis fiir die Genauig-
keit und Zuverlissigkeit des Verfassers, dafl zu jedem zweiten Satz eine Fund-
stelle aus Michael oder Barhebrius genannt wird — doch wer hat die Moglichkeit
das nachzuschlagen? Diese Geschichtswerke sind, weil nicht in den groflen Reihen
publiziert, keineswegs Allgemeingut auch nur wissenschaftlicher Bibliotheken, Wie-
der ist die Sparsamkeit des Verlags zu beklagen.

Die Diskrepanz zwischen Idee und Wirklichkeit, auf die es dem Verfasser
ankommt, duflert sich in einer unglaublichen Laxheit der kirchlichen Disziplin (Un-
gehorsam, dauernde Huflere Streitigkeiten, Machtgier, Simonie, Denunziation bei
der nichtchristlichen Obrigkeit, Mord und Totschlag), an der alle Reformen schei-
tern, die immer wieder die Einmischungen der weltlichen Macht herausfordert und
die das Patriarchat zu einer gefiirchteten Biirde fiir die Geistlichen machte, die es
mit threr Kirchlichkeit ernst meinten. Auch Barhebrius, der Kompilator eines
Nomokanon, ist in mehrfacher Hinsicht ein Beispiel fiir das Auseinanderfallen von
Theorie und Praxis. Aber ist die ,,Idee” einer Kirche ihre kirchenrechtliche Theo-
rie? (Zum Begriff der Kirche bei den Jakobiten vergleiche man: W. de Vries,
Der Kirchenbegriff der von Rom getrennten Syrer, Or. Christ. Analecta 145,
Rom 1955). Man wiirde gern mehr iiber die Griinde dieses Verfalls horen, der
im Grunde ein Verfall der Theologie ist. Wie katastrophal sich’ diese negative
Seite des kirchlichen Lebens in einer Umwelt auswirkte, die dem Christentum
keineswegs grundsitzlich freundlich gesonnen war, kann man sich leicht vor-
stellen. Das Verhalten der islamischen Herrscher war hochst wechselnd, eine Ver-
folgung war nie ausgeschlossen und trat oft genug ein. Die Mongolen waren zwar
tolerant — aber schliefilich wurden auch sie mohammedanisch. Dariiber hinaus
wurden ganze Landstriche von den Kurden verwiistet (man lese die entsprechen-
den Abschnitte aus den ,Beziehungen zur nichtchristlichen Umwelt®). Demgegen-
tber steht die grofle Opferwilligkeit der Gemeinden, der Eifer guter Abte und
Bischife, der sich z. B. in der Bautitigkeit duflert.

Sehr lobenswert sind die Tabellen im Anhang des Buches; sie stellen die
Einzelnachrichten der Geschichtswerke zusammen, jeweils mit Angabe der Beleg-
stelle, und vermelden die Jahreszahlen der Erwihnung nach unserer Ara. So kann
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man hier in aller Bequemlichkeit fiir die Zeit von 1150—1300 nachschlagen:
jakobitische Bistiimer (jetzt nur mit Honigmann zusammen zu benutzen); jakobi-
tische Kloster — fiir die westlichen muf ebenfalls Honigmann herangezogen wer-
den; jakobitische Bauten; zwei kleine Statistiken iiber die Herkunft der Patriar-
chen und Maphriane (sie zeigen, wie wenig man sich an die Wahlkanones hielt);
eine Zusammenstellung aller syrischen Ménchsbezeichnungen; die Reihe der jakobi-
tischen Patriarchen mit Amts- und Personennamen, dasselbe fiir die Maphriane;
schliefilich Listen der gleichzeitigen nestorianischen und armenischen Katholikoi,
koptischen Patriarchen, abbassidischen Kalifen, mongolischen Chane, der Rubeni-
den von Kleinarmenien, der seldschukischen Sultane und der dgyptischen Herrscher
verschiedener Dynastien. Diese Listen sind ein schones Hilfsmittel fiir den Leser
der Geschichtswerke. Der topographischen Unterrichtung dient eine Karte mit den
jakobitischen Bischofssitzen. Alles zeugt von groflem Fleiff und daraus resultie-
render ausgezeichneter Quellenkenntnis.

So liegt der Wert des Buches in der guten Unterrichtung im Einzelnen. Man
wiinscht ihm Leser, deren Vorstellungskraft es erlaubt, die farbigen und bewegten
und oft schrecklichen Bilder zu sechen, die man sich vom Leben der jakobitischen
Kirche jener Zeit machen mufi.

Bonn L. Abramowski

Martin Anton Schmidt: Gottheit und Trinitdt nach dem Kom-
mentar des Gilbert Porreta zu Boethius, De Trinitate (= Studia Philosophica,
Jahrbuch der Schweizerischen Philosophischen Gesellschaft, Suppl. 7), Basel
(Verlag fiur Recht und Gesellschaft) 1956. XI, 273 S. geb. DM/s.fr. 30.—.

Gilbert Porreta (1 1154) ging nicht nur als Schiiler des Bernhard von Char-
tres, sondern auch seiner spiteren Lehrentwicklung nach ,aus der Schule von
Chartres hervor®. Denn wenn er sich auch zeitlebens mit dieser Schulrichtung noch
im Rahmen der von Boethius geprigten Synthese aus Platonismus und Aristote-
lismus hielt, so entfaltete er doch auch eine so starke Eigenart der Terminologie
und der Methode und so weitgehende Sonderlehren, daff er selber zum Haupte
der neuen ,Porretaner“-Schule wurde. Ja, noch mehr. Wie nimlich der um 1153
entstandene Kommentar des Clarenbaldus von Arras zu Boethius, De Trinitate
zeigt (W. Jansen, Der Kommentar usw., Breslau 1926, 77%; vgl. ebd. 21f.), stiefd
Gilbert gerade bei der spezifisch-chartresischen Schulrichtung auf eine harte Kri-
tik, der selbst das Reimser Konzilsdekrer v. J. 1148 noch nicht weit genug ging.
Wihrend dieses sich nimlich hauptsichlich gegen eine Realsetzung der Unter-
scheidung zwischen Gottheit und géttlichen Personen wandte, bedauerte es Cla-
renbaldus, dafl Gilbert nicht auch noch deshalb verurteilt worden sei, weil er die
gottlichen Personen als eine reale Zahlenvielheit betrachte.

Die Frage, inwieweit insbesondere das Reimser Dekret auch wirklich die im
Boethius-Kommentar Gilberts fixierten Ansichten Gilberts treffe, haben nun schon
insbesondere die Untersuchungen von N. M. Haring und M. E. Williams (beide
1951) unter kritischer Beriicksichtigung der sonstigen zeitgendssischen Zeugnisse
zu beantworten versucht. Beide kommen unabhingig voneinander zu dem glei-
chen Ergebnis, dafl der Bischof von Poitiers in seinen Kommentaren zu den Opus-
cula Sacra des Boethius zwar selbst mancherlei Anlafl zu Mifiverstindnissen gab,
dafl aber anderseits auch seine Ankliger seine eigentiimliche Denksystematik nicht
verstanden. Auch Schmidt stimmt in den Grundziigen damit iiberein. Was aber
sein groflangelegres Werk, dessen Bedeutung noch betrichtlich iiber die genannten
Untersuchungen hinausgeht, an Neuem in Ansatz bringt, ist vor allem sein sehr
eingehender ,Kommentar zum Kommentar® (9) der Schrift De Trinitate (1—169),
der den mitunter recht verschlungenen Gedankenwegen Gilberts Kapitel fiir Ka-
pitel und fast Schrite fiir Schritt nachgeht, um in genauesten Untersuchungen zur
Sprache und Begriffsentwidklung sowie unter bestindigem Vergleich mit dem
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Boethiustext die Giiltigkeit und die Reichweite des von Gilbert erstrebten Glau-
bensverstindnisses zu priifen. Diesen Kommentar, der i. J. 1950 bereits der Theo-
logischen Fakultit der Universitit Basel als Habilitationsschrift vorlag, hat der
Verf. nun noch durch einen in sieben Abhandlungen gegliederten Anhang erginzt,
um darin die Friichte des 1. Teiles zu einer thematischen Darstellung zu sammeln.

Als Einzelergebnisse, die unmittelbar die Trinitdtslehre betreffen, seien diese
besonders hervorgehoben:

1. Der scharfe methodische Schnitt zwischen der .theologischen® und der
Jnaturalen® Betrachtungsweise Gottes, wie ihn Gilbert vornimmt, zielt nicht auf
die Statuierung einer Realverschiedenheit zwischen dem einen guo est der gote-
lichen Wesenheit (oder Wesensform) und dem numerisch dreifachen gzod est der
gottlichen Personen. Gilbert méochte vielmehr mit einer solchen streng durchgehal-
tenen logischen Scheidung vor allem der Ansicht entgegentreten, als ob sich die
gottliche Dreieinigkeit von dem philosophisch-theologischen Begriff der gdttlichen
Wesenseinheit irgendwie herleiten lasse. Er selbst sieht nimlich in dem Riick-
griff auf die Natur der Geschépfe und darin vorfindliche Analogien zur Trinitdt
den einzig moglichen Weg, iiberhaupt zu einem giiltigen inhaltlichen Verstindnis
dessen zu kommen, was die Offenbarung von Vater, Sohn und Heiligem Geist
aussagt.

2. Die psychologische Trinitdtslehre Augustins lehnt Gilbert sehr entschieden
ab, und zwar, weil sie ,sabellianisch® sei, und das nach Schmidt deshalb, weil die
augustinische Vorstellung def Geistseele gegen die von Gilbert so sehr betonte
Gegensitzlichkeit von gottlicher Einheit und geschopflicher Vielzahl verstofle,
indem sie die Seele gleichsam als ein Mittelwesen von hoherer Einheit der iibrigen
Schopfung iiberordne und in grofere Nihe zu Gott riicke. — Ob hier jedoch
nicht zumindest noch ein zweiter Grund entscheidend mitspricht? Néimlich der,
dafl keiner der augustinischen psychologischen Ternare (mens, notitia, amor;
memoria, intellectus, voluntas) das dreifache Subsistieren der Gottheit als solches
sinnbildet? Daf Gilbert selber nach Analogien sucht, die ein mehrfaches ,Sub-
sistieren® reprisentieren sollen, spricht sehr dafiir.

3. Gilberts Trinititslehre distanziert sich auch von jener der typischen Ver-
treter der Schule von Chartres. Insbesondere lehnt er nimlich die Art der ,grie-
chischen® Trinititsbetrachtung ab, nach der der Vater .die Quelle® oder im
appropriierten Sinne ,die Einheit® der Gottheit ist. In Zusammenhang damit tritt
auch die Dynamik der innergéttlichen ,Hervorginge® fast ganz hinter der sta-
tischen Konfrontierung der Einheit und der Dreiheit in Gotr zuriick. Dabei aber
scheint mir Gilbert dem Grundfehler zu verfallen, dafl er die menschlichen Be-
griffe von Einheit und Dreiheit auch bei der Anwendung auf Gott zu starr und
zu hart als Zahlbegriffe gegeneinanderstellt, statt beide im Hinblick auf die
iiberrationale Ebene des Geheimnisses der gottlichen Dreieinigkeit moglichst zu
»transzendieren®,

Was die Abweichungen Gilberts von Chartres angeht, die Schmidt nur erst
kurz andeutet, so sei dies noch erwihnt: Die von Gilbert selbst (zur Betonung
der gortlichen Wesenseinheit) einigemal tangierte arithmetische Symbolvorstellung
einer ,, Wiederholung® (Selbstmultiplikation) der Eins hat schon bei Boethius und
erst recht in den Kommentaren ,Librum hunc, ,In titulo‘ und in dem des Cla-
renbaldus auch die Bedeutung einer tragenden Trinititsanalogie. Die bei deren
Auslegung auftauchenden Leitsitze, wie Unitas semel repetita gignit aequalitatem
(1 X 1=1), stehen ferner (dort wie auch z. B. in Thierry’s De sex dierum
operibus sowie spiter bei Alanus von Lille und sogar noch bei Nikolaus von
Kues) in enger Verbindung mit den appropriierten Gottesnamen Unitas, Aequa-
litas, Conexio. Gilbert ging auch an einer solchen ,mathematischen® Trinitdts-
betrachtung offensichtlich nicht unabsichtlich vorbei: er lehnte auch sie als ,sabel-
lianisch® ab. Das verdeutlicht noch mehr die Unabhingigkeit und Eigenstindig-
keit, mit der er seine Trinititslehre entwickelte. Es erklirt aber zugleich auch
psychologisch den heftigen Angriff des Clarenbaldus, der sich gerade darauf kon-
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zentrierte, dafl Gilbert die gdttliche Dreieinigkeit als eine Zahlenvielheit ver-
stehe. — Das zugleich auch als ein Beispiel dafiir, wie die gesicherte Basis der
Schmidt’schen Gilbertinterpretationen nun auch noch manchen neuen Einblick in
weitere geistesgeschichtliche Zusammenhinge ermoglicht.

Bonn R. Haubst

Antoine Dondaine: Secrétaires de Saint Thomas. Roma (Edi-
tori di S. Tommaso; S. Sabina) 1956. 279 S. 15 S. u. 40 S. Handschriften-
aufnahmen (Beiheft).

Dem Erforscher mittelalterlicher Handschriften dringt sich immer wieder der
Wunsch auf, den Schreiber dieses oder jenes Textstiickes ausfindig machen zu
konnen; und dieser Wunsch entspringt nicht nur paldographischer Neugier. Viel-
mehr hdngr an der Frage nach dem Schreiber oft genug auch die Lésbarkeit des
Verfasser- oder Datierungsproblems oder das Urteil tber die Zuverlissigkeit
einer bestimmten Textgestalt fiir die Edition.

Derartige Zusammenhinge erkliren es wohl, daf P. Dondaine, der derzeitige
Vorsitzende der mit der kritischen Thomas-Edition betrauten Commissio Leonina,
diese Untersuchung, die in erster Linie die Neuausgabe der Quaestiones dispu-
tatae De veritate vorbereiten soll, mit dem Titel ,Sekretire des hl. Thomas®
tiberschreibt. Falls sich nidmlich nachweisen lifit, daR ein bestimmter Text von
Sckretiren geschricben ist, die nichts anderes als das Diktat des Autors selbst
schriftlich fixierten, erlangt ein solches Manuskript fiir die Edition gegeniiber
allen anderen Handschriften nahezu den Wert eines Autographs und den ent-
scheidenden Vorrang des ,Originals“. Wenn sich keine weitere (legitime oder
illegitime) Rezension dazwischenschiebt, wird es sich dann auch als den Archetyp
der gesamten iibrigen Textiiberlieferung erweisen. Beides hat D. fiir die in Cod.
Vat. lat. 781 erhaltene Niederschrift der Quaestiones 2—22 De veritate mit einer
Griindlichkeit dargetan, die m. E. keinen Zweifel mehr iibrig lifit; und zwar
gelingt ihm das erste durch sorgfiltige Analysen der zahlreichen, schon bei der
Textniederschrift entstandenen und auch hernach noch durch verschiedene Hinde
vorgenommenen Korrekturen und Nachtrige, die sich zumeist nur aus der gei-
stigen Arbeit des Aquinaten als des Verfassers erkliren lassen, das letztere durch
den Vergleich des so nachgewiesenen ,Originals® mit der iibrigen Texttradition.

Uber dieses Hauptresultat hinaus kommt D. bei der Untersuchung der Co-
dices Var. lat. 718, 9851 und 781 zu manchen beachtlichen Nebenergebnissen, die
sowohl das Schrifttum des Aquinaten wie Alberts d. Gr. betreffen. Insbesondere
weifl er nicht nur fir die 2., sondern auch fiir die 1. und 3. Gruppe der in Vat.
lat. 781, fol. 1™—31"" sowie 357"—38"™ anonym iiberlieferten Quistionen die erst-
mals von F. M. Henquinet angenommene Autorschaft Alberts gegen die Bedenken
von O. Lottin und Alb. Fries zu verteidigen und durch neue, bessere Argumente
wenigstens wieder wahrscheinlich zu machen. Das Manuskript selbst bieter dafiir
u. a. diesen Anhaltspunkt: Die besagte 3. Gruppe von Quistionen folgt auf das
7. Quodlibet von Thomas; an die letzte dieser Quistionen schliefit sich noch in
derselben Kolumne das 8. Quodlibet des Aquinaten unmittelbar an: und diese
Seite (38%) triigt einen Vermerk, dem zu entnehmen ist, dafl der Verfasser dieser
Qudstionen die folgenden 3 Doppelblitter mit dem 8. Quodliber von ,frater
Thomas de Aquino® selbst voriibergehend (zur Einsicht oder Kopie) erhalten
hatte. Was liegt da angesichts der hinzukommenden inneren Kriterien naher, als
an Albert, den Lehrer des Aquinaten, zu denken? — Bei der Datierung weiterer
Schriften Alberts, insbesondere des grofien Werkes De animalibus (auf die Jahre
1254—57) kommt D. zu Resultaten, die mit den schon von B, Geyer getroffenen
Feststellungen tibereinstimmen.

Kehren wir nun zu Thomas und seiner Schreibstube zuriick! Von der in
dieser vor sich gehenden Gemeinschaftsarbeit entwirft D. ein anschauliches Bild:
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Frater Thomas hat mehrere Sekretire zur Hand. Diesen obliegt die zweifache
Aufgabe: die von ihm bendtigten Texte anderer Autoren zu kopieren und ihn
bei der Niederschrift seiner eigenen Werke als Schreibhilfe zu unterstiitzen. Ein
besonders qualifizierter Schreiber leiter die Arbeit der anderen; er kann auch die
Kursive des Meisters (die ,littera inintelligibilis®) lesen und transkribiert sie.
Das letzte gilt freilich vielleicht nur fiir die erste Hilfte des literarischen Schaf-
fens des Aquinaten, der auch die simtlichen erhaltenen Autographe entstammen.
Spiter diktierte Thomas anscheinend seine Werke, und zwar im allgemeinen
»seinem® Selretdr. Dabei konnte er auch noch — so war es insbesondere bei den
Quaestiones De veritate — den ihm erst im Unreinen vorliegenden Text an
vielen Stellen verbessern. Auch nachher liel er noch Korrekturen und Ergin-
zungen durch gerade verfiigbare Schreibkrifte nachtragen. — In Vat. lat. 718
und 781 ibte ein und derselbe Schreiber (A) die Funktion des ersten Sekretirs
aus. Ob dieser vielleicht mit Reginald von Piperno identisch ist? Dariiber lassen
sich nur vage Vermutungen anstellen. Ja, kein einziges der zahlreichen indivi-
duellen Schriftbilder, die sich in den Handschriften charakteristisch voneinander
abheben, liflc sich noch sicher mit einem konkreten Namen verkniipfen.

Fiir die Giiltigkeit seiner paldographischen Schlufifolgerungen bieter der Verf.
in den Handschriftenaufnahmen des Beiheftes, die 40 Seiten fiillen, manche dan-
kenswerten Belege. So insbesondere auch fir die Abgrenzung der verschiedenen
»Hinde“ (die nachtriglichen Identifizierungen, an die S. 93 f. gedacht ist, diirften
gewagt sein). Daf} die photographisch wiedergegebenen Texte auch im Druck des
Anhangs transkribiert sind, macht das Werk zugleich zu einem speziellen Hilfs-
mittel zum Einlesen in die hochscholastische Kurzschrift.

Bonn R. Hanbst

Peter Wapnewski: Wolframs Parzival, Studien zur Religiositit
und Form (Germanische Bibliothek), Heidelberg (Winter) 1955. 203 S. brosch.
DM 18.—.

Herkunft und Eigenart des religidsen Denkens bei Wolfram von Eschenbach
werden seit langem lebhaft diskutiert; unter den zahlreichen ins Theologische
hiniiberschweifenden germanistischen Arbeiten ist die vorlicgende, eine Heidel-
berger Habilitationsschrift, eine der gediegensten. Denn Vf. bemiiht sich, stets
von Wolframs Text auszugehen und kann durch blofle Wortuntersuchungen wahr-
scheinlich machen, dafl einzelne Grundgedanken Wolframs im biblischen Schrift-
tum (Jakobusbrief, erster Johannesbrief, Hirt des Hermas) vorkommen und daf}
Augustins Stinden- und Gnadenlehre Wolframs Ansichten, z. B. iiber Parzivals
Siinde, zugrundeliegt. Manche bisher dunkle Stelle des ,Parzival® wird dadux_-ch
erst verstandlich gemacht. Der christliche, nichtgnostische Gehalt des Werkes wird
auf diese Weise sichergestellt, und Vf. kann die Thesen von E. W. Zeydel (und
neuerdings von J. Nadler, Kralik-Festschrift 1954) iiberzeugend zuriickweisen,
die Beziechungen Wolframs zu den Katharern annahmen (dhnlich ablehnend jetzt
auch P. B. Wessels, PBB 77, 1955). Die Distanz Wolframs von den Katharern
liefle sich noch genauer zeigen; in der vielumstrittenen Frage der neutralen Engel
kann man anderer Meinung als V£. sein; das dndert nichts am Ergebnis, dem
man nur zustimmen kann.

Bedenken erheben sich erst bei dem (sehr vorsichtigen) Versuch des Vf., ,eine
konsequente Verbindung des Dichters mit seiner religiosen Gegenwart” herzu-
stellen. Da Wolfram kein Gnostiker und Katharer sei, gehore er zur ,religidsen
Laienbewegung des 11. bis 13. Jh.“ — gemeint ist die von H. Grundmann u. a.
erforschte ,Religiose Bewegung® zwischen Kirchenreform, Ordensgriindungen und
Ketzerei. In diese vielgestaltige, aber jeweils sehr profilierte Bewegung pafit nun
aber Wolfram schwer hinein, auch wenn er die Bibel gut kannte und die Demut
betonte; diese Ziige sind auch auflerhalb der (um 1200 in Deutschland nicht sehr
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starken) ,Religiosen Bewegung® allgemein; deren Hauprtziel, die vita apostolica
in Armut und Askese, ist nicht gerade das Ideal des sinnenfrohen Wolfram.
Allgemeine Parallelen besagen wenig; sicher wirkte augustinisches Gut auf Wolfram
ein — aber auf wen denn nicht? Zweifellos kommt die christliche Liebesethik,
das Licht-Finsternis-Gleichnis und anderes aus der Bibel ins Mittelalter — aber
mufl man dazu den (auch in der ,Religitsen Bewegung® ganz unbekannten) Hir-
ten des Hermas kennen? Die ohnehin schon schwierige Scheidung einzelner Quel-
len vom Strom der allgemeinen Tradition ist bei Dichtungen nahezu unmdglich,
die sich in Intention, Aussageweise und ,Wirklichkeit* so griindlich von theolo-
gischen Schriften unterscheiden wie Wolframs (iibrigens auch Gottfrieds) Werk.
Wie die orientalische (S. 195), so ist auch die christliche Komponente im ,Par-
zival® nicht mehr als eine Andeutung des Schicksals ,Mittelalter”, in dem der
Dichter stand; dieses ganze Schicksal, nicht nur diese Bewegung und jenes Schrift-
tum, steht im Hintergrund der Dichtung, aber beherrscht sie nicht. Die Unter-
suchungen des Vf. zum Gebrauch der Zahlensymbolik bei Wolfram zeigen doch,
wie souverin der Dichter mit festen Denkformen spielt, wie wenig er von
auflen zu erkliren ist. Wenn schon der vortridentinischen Theologie Unbestimmt-
heit und Weite eigen ist (was Vf. bei einem Blick in Landgrafs Dogmenge-
schichte der Frithscholastik gesehen hitte), so noch mehr der mittelalterlichen
Dichtung: der Hinweis auf Dantes Inferno III, 37—42 geniigt, um zu zeigen,
dafl auch die Lehre von den neutralen Engeln kein festes, fiir Dichter verbind-
liches Dogma war. Die Arbeit des Vf. lehrt, wie wertvoll eine Interpretation der
Dichtung unter theologischem Gesichtspunkt sein kann; aber eine Dichtung ist
keine Laiendogmatik. :

Miinster 1. W. ; A. Borst

Matthius Bernards: Speculum virginum, Geistigkeit und Seelen-
leben der Frau im Hochmittelalter (= Forschungen zur Volkskunde, hg. Georg
Schreiber, Bd. 36/38), Koln/Graz (Bohlau) 1955. X VI, 262 8., 7 Taf. brosch.
DM 18.—.

Das Buch verdeutlicht eine bisher kaum beachtete Gattung des geistlichen
Schrifttums, die Belehrung der Nonnen in ,Jungfrauenspiegeln®, an einem repré-
sentativen Vertreter, cinem ungedruckten ,Spiegel®, den ein anonymer Ordens-
geistlicher um 1100 am Mittelrhein fiir einen Konvent von Benediktinerinnen
oder Chorfrauen schrieb und der in 55 Handschriften und Ubersetzungen vor-
liegt. Diese erbaulich-seelsorgliche Schrift wird vom Vf. konfrontiert mit dem
gesamten Jungfrauenschrifitum von Cyprian bis zur Mystik, mit der monastischen
Literatur seit Pachomius bis zur Devotio moderna und mit anderen theologischen
Werken, insbesondere des 12. Jh. Der Vergleich stellt die Geschichte der mona-
stischen Spiritualitit in einer Reichhaltigkeit vor Augen, die weit iiber den mono-
graphischen Rahmen hinausgeht, aber stets an die Themen des untersuchten Spe-
culum virginum ankniipfen kann: Stdndelehre, Vorrang der Jungfriulichkeit,
Notwendigkeit und Schattenseiten der Ehe, Bewertung der Witwenschaft, Schil-
derung der Tugenden und Laster, auch in ganzen Listen, Fragen um Gesinnung
und Werk, Gewissen, Lohn und Strafe, Versuchung und Siinde, Definition der
Sakramente und des Ordensstandes, Schitzung klgsterlicher Arbeit, monastisches
Gemeinschaftsleben und Amterwesen, Diskussion um ,Adel im Kloster®, Armuts-
ideal und den Sinn der Klausur, um Nachfolge Christi in Brautmystik und
Kontemplation — das sind nur einige der hier durch die Jahrhunderte verfolgten
Themen. Der ,Spiegel® selbst, vom Vf. sorgsam in die Tradition gestellt, gibt
einen fragmentarischen, aber iiberraschenden Blick in die Innenwelt der Frauen-
klaster; er hile sich in seiner niichternen, minnlichen Selbstverstindlichkeit und
Lebensnihe von ekstatischem Uberschwang und einseitiger Spiritualisierung fern.
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Die vergleichende Methode hat natiirlich ihre Gefahren. Die allzu gedringte
Ubersicht iiber die Geschichte einzelner Probleme gibt manchmal nur noch Namen,
nicht mehr Inhalte (z. B. S. 71f) und oft keine Begriindung fiir Wandlungen
(z. B. S. 76). Bisweilen stellt V. den ,Spiegel“ auf die Ebene der grofien
Autoren, als hitte der Spiegler die ganze Tradition ebenso souverin wie B. vor
Augen und gibe verwerfend und auswihlend seine ,Zustimmung® (8- 79). Der
sammelnde Blick schweift gelegentlich weit vom ,Spiegel und seinen Themen
ab; niemand sucht eine Aufzihlung nicht niher erliuterter Hieronymus-Hand-
schriften (S. 25) oder Angaben iiber Gebeno-Handschriften (S. 2), die durch einen
Hinweis auf Pitras Ausgabe zu ersetzen wiren. Bessern liefle sich manches;
Caesarius von Heisterbach ist in Stranges Edition zu benutzen; Everwin von
Steinfeld starb nicht um 1160, sondern 1152; Joachim von Fiore, iiber den
H. Grundmann 1950 zuletzt schrieb (gerade iiber Joachims Entwurf einer Or-
densverfassung), starb 1202, nicht 1205; Rudolf Glaber, der nach M. Prou zitiert
werden sollte, ist kein Kélner (!) Benediktiner des 12. (!) Jh. Erginzen konnte
man nicht nur Literatur (so S. 40 A. 1 H. Léwe und P. Kirn); die Schatten-
seiten der Fhe sind in der Diskussion zwischen Heloise und Abilard (und von
ihrem Interpreten E. Gilson) behandelt; zu den Lasterspiegeln wire Innozenz III.,
De miseria conditionis humane, Buch II, zum Bild vom Viergespann Dante, Pur-
gatorio XXIX, 88 . und seine Ausleger zu vergleichen. Angesichts der Fiille
des vom Vf. gebotenen Materials wird sich jeder Leser dhnliche berichtigende und
erginzende Notizen machen konnen, aber keiner wird leugnen, dafl die unge-
wohnlich umsichtige und eindringliche Untersuchung, durch ein vorziigliches Re-
gister erschlossen, die Forschung nicht nur um zahlreiche Einzelkenntnisse, sondern
um eine lebendige Anschauung von der weiblichen Spiritualitdt im Mittelalter be-
reichert hat.

Miinster i. W. A. Borst

Astrik L. Gabriel: Student Life in Ave Maria~ College,
Mediaeval Paris. History and Chartulary of the College (= Publi-
cations in mediaeval studies, The University of Notre Dame, ed. Ph. S. Moore
C.8.C., assoc. ed. J. N. Garvin CS8.C,, XIV) Notre Dame / Indiana (Univer-
sity Press) 1955. XX, 460 S. und XXVIII Taf. geb. $ 6,75.

Mit behaglicher Breite schildert Verf. das Leben in einem der ,petits colléges”
von Paris, vor allem im 14, Jahrh. Die anschauliche Darstellung beruht auf den
hier zum gréfiten Teil erstmals veréffentlichten Quellen (S. 251—420), unter denen
die Statuten von 1346 besondere Hervorhebung verdienen. In ihnen hat der
Stiffer Jehan de Hubant, konigl. Rat und Prisident der Chambre des Enquétes,
zehn Jahre nach der Griindung genaueste Vorschriften fiir das Leben der sechs
Scholaren (im Alter von acht bis sechzehn Jahren) mit ihrem Magister und Kaplan,
einem Diener und zwei armen Schiilern (beneficiarii) erlassen. Sechs weitere arme
Schiiler, zehn alte Frauen und ein paar Arme sind gegen bestimmte Verpflichtun-
gen in die Stifftung einbezogen. Wohnung und Verpflegung, Gottesdienst und
Unterricht (in Grammatik und Artes), ja sogar Feiertage und Freizeit sind ge-
regelt. Da eine umfangreiche Literatur zur Geschichte von Universitit und Schule,
namentlich im mittelalterlichen Paris, beriicksichtigt wird, ist das Buch wertvoll
fiir jeden, der sich fir die praktischen Grundlagen der Geistesgeschichte im 14.
Jahrh. interessiert. — Weniger aufschlufireich ist die spitere Geschichte des klei-
nen Studienhauses, das nach mehreren Reformen schliefilich 1763/69 in das Collége
Louis-le-Crand eingegliedert wurde.

Bonn R. Elze
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Die Matrikel der Universitit Basel. Im Auftrag der Universi-
tit Basel herausgegeben von Hans Georg Wackernagel unter Mitarbeit
von Marc Sieber und Hans Sutter, II. Band 1532/3—1600/01. Basel
(Verlag der Universititsbibliothek) 1956, XX VI, 634 S. brosch. sfr. 58,—.

Der Hauptteil (S. 1—506) dieses Bandes enthilt die Rektoratsmatrikel, 5460
Namen, erginzt durch 74 weitere, die sich aus den Matrikeln der Fakultiten oder
Collegien oder anderweitige Uberlieferung als Basler Studenten nachweisen lassen.
Jedem Namen sind in Kleindruck die erreichbaren Daten und Hinweise beigege-
ben. Marc Sieber hat dabei die zahlreichen und sorgfiltigen Nachrichten tiber die
englischen Studenten gesammelt. Das Ganze eine immense Arbeit, durch die sich
der Herausgeber und seine Mitarbeiter den Dank und die Bewunderung aller
Benutzer verdient haben. Das Verzeichnis der Quellen und Hilfsmictel fille 16
Seiten, Das Vorwort des Herausgebers gibt einige interessante Hinweise zur Aus-
wertung des Materials fiir die Universitatsgeschichte. Sorgfiltige Namen und Orts-
verzeichnisse, zusammen ca. 100 Seiten, sind beigegeben.

Universitdtsmatrikeln sind keine unterhaltende Lektiire, sondern notwendige
Hilfsmittel. In der vorliegenden Ausgabe ist durch entsagungsvollen Fleif und
wissenschaftliche Sorgfalt, nicht zuletzt auch durch die Anordnung des Drucks,
alles geschehen, was geschehen konnte, um die Menge der Namen zum Reden zu
bringen. Die Basler Universitit hat damit ein schones Dokument ihrer weltweiten
Wirkung im Reformationsjahrhundert, der Benutzer ein vorbildlich gearbeitetes,
inhaltsreiches und iiber die bei solchen Werken iibliche gelegentliche Beniitzung
hinaus vielfach anregendes Quellenwerk bekommen.

Bonn E. Bizer

Kar]l Schottenloher: Die Widmungsvorrede im Buch des
16. Jahrhunderts (= Reformationsgeschicheliche Studien und Texte,
begr. v. J. Greving, hrsg. v. W. Neufi, H. 76/77). Miinster (Aschendorff) 1952.
V, 274 S. brosch DM 17,50,

Ein Stiick aus den Vorarbeiten zu dem »Gesamtverzeichnis des Schrifttums zur
Zeit der Glaubensspaltung®, das aufler den Titeln auch den Inhalt der Druckwerke
von 1517—1585 im Auszug mitteilen sollte. Dieses ist vor dem Abschlufl 1943
grofitenteils dem Fliegerangriff auf die Bayerische Staarsbibliothek zum Opfer ge-
fallen. Schottenloher beginnt mit einem Uberblick iiber die als literarische Form mit
dem Humanismus, zunichst im 15, Jh., in Italien, dann vor allem in Deutschland
aufrauchenden und alsbald vom Geist des humanistichen Menschen, seiner Ideale
und seines ausgeprigten Selbstbewuftseins geprigten und gepflegten Widmungs-
vorreden im allgemeinen, unter Hervorhebung besonders schéner und prunkvoll
ausgestatteter Muster bei Conrad Celtis. Ein 2. Abschnitt gilt ziemlich ausfiihrlich
den Widmungsbricfen des Erasmus, die zu groflem Teil im Briefkorpus von P. S.
Allen publiziert sind; bezeichnenderweise fithlt sich Erasmus bereits vom gewinn-
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siichtigen Miflbrauch dieser Huldigungen bedroht und wehrt sich in empfindlicher
Weise dagegen. Es folgen (S. 11—174) 390 Beispiele von Widmungsvorreden in
Ausziigen. Besonders deutlich wird bei denjenigen von ]. Sturm, von denen als-
bald dreiffig geschlossen nochmals gedruckt wurden (als Kompendium der Ansich-
ten Sturms iiber Erziehung und Unterricht), wie in diesen Vorreden auch kriftig
das Sachanliegen der neuaufgebrochenen Geistigkeit propagiert wird, die ganze
humanistisch-reformatotische Bildungsbewegung. Abschnitt IV untersucht die Mo-
tive: Freundschaft im allgemeinen, vor allem Gastfreundschaft, Mithilfe, ehren-
volle Berufungen. Abschnitt V gilt den Widmungsempfingern, an deren Spitze
Kaiser Maximilian I. und Kurfiirst Friedrich der Weise stehen, neben ithnen andere
weltliche und geistliche Fiirsten, Abte, Stidte und biirgerliche Mazene, besonders
die Fugger (VI: Widmung und Mizenatentum). Abschnitt VII erdrtert die gesell-
schaftliche Bedeutung der Widmungsvorreden und Abschnitt VIII ihren mannig-
fachen Wert als historische Quelle sowohl fiir die Geschichte des Buchwesens, der
Handschriftenforschung und Textausgaben und des Bibliothekswesens wie auch fiir
Biographisches und Autobiographisches, fiir das Verhiltnis von Humanismus und
Reformation, fiir Schul- und Universititswesen und die Wissenschaftspflege iiber-
haupt, auch fiir die deutschen Beziehungen zum Ausland und fiir die zeitgeschicht-
liche Beurteilung der Gesamtlage. Abschnitt IX handelt kurz von der Verwilde-
rung im Widmungswesen, Abschnitt X gilt handschriftlichen Widmungen und ein
Anhang bringt das Verzeichnis von handschriftlichen Widmungen aus am 9. Mirz
1943 zerstdrten neulateinischen Druckschriften der Bayer. Staatsbibliothek.

Das Ganze ist eine reiche, hochst instruktive, durch ausfiihrliche Register gut
aufgeschlossene Materialsammlung zur Geschichte und Kulturgeschichte des 16. Jh.
und zu einem nicht unerheblichen Teil auch die bruchstiidchafte Rettung verloren-
gegangener Schitze vor allem der Bayer. Staatsbibliothek.

Gdttingen E. Wolf

W. H. Van de Pol: Das reformatorische Christentum in
phaenomenologischer Betrachtung. Einsiedeln-Ziirich-Kéln | (Benziger) 1956.
450 S. geb. DM 19,80.

Es ist kaum zu hoch gegriffen, wenn wir dieses Werk nach seiner Bedeutung
fiir die Konfessionskunde (und fiir das Verhiltnis zwischen Protestantismus und
rémischem Katholizismus) in die Nihe von J. A. Méhlers Symbolik stellen. Aller-
dings kommt es, ganz anders als Mohlers Symbolik, aus einer Situation breiten
und tiefen Gesprichs zwischen den Konfessionen und bedeutet insoweit keinen
Neuanfang, sondern eine Zusammenfassung. Und die in der Person des Verf.
liegenden Voraussetzungen sind fundamental anders als im Falle Mohlers. O. Kar-
rer berichtet im Vorwort: ,Der Vf. bringt fiir seine Aufgabe eine ungewdhnlich
gute Ausriistung im wissenschaftlichen und seelischen Sinne mit. In seiner Jugend
dem niederldndisch-reformierten (lutherisch orientierten), dann dem anglikanischen
Gottesdienst angeschlosssen, nahm er als reformatorischer Theologe von Anfang
an eine tkumenische Haltung ein und spricht auch als katholischer Priester von
dem angestammten Glauben mit jener Pietit, die einem echten Konvertiten eignet.
Er ist in dieser Hinsicht ein Jiinger Newmans, dem er geistig manches verdankt®
(s. sein Buch ,De Kerk in het Leven en Denken van Newman‘, deutsche Uber-
setzung. Salzburg 1937), (S. 8). Auch ein kritischer protestantischer Leser wird
Karrers Urteil zu bestitigen haben. Das Werk selbst bietet eine Zusammenfassung
des Stoffes, der zufolge eines Lehrauftrags fiir die ,Phaenomenologie des Prote-
stantismus® in den Jahren 1948—52 an der katholischen Universitit Nijmegen vor-
getragen wurde (S. 11) — auch darin der Entstehung des Mohlerschen Werkes
nicht unihnlich — und ist zunichst und in der Hauptsache fiir katholische Leser
geschrieben, ,die das Bediirfnis fithlen, zu einer erweiterten und vertieften Kennt-
nis der Grundprinzipien des reformatorischen Christentums zu kommen® (S. 11).

Ztschr, fitr K.-Ga 13
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V1. sucht dieser Aufgabe gerecht zu werden, indem er zunichst die von ihm
gewidhlte ,phaenomenologische Methode® schildert: sie ,hat nie die Absicht zu zei-
gen, dafl eine bestimmte konfessionelle Welt im Widerstreit oder in Ubereinstim-
mung mit der Wahrheit ist; sie hat die Absicht zu zeigen, dafl eine bestimmte
konfessionelle Welt diese bestimmten Grundlagen, Kennzeichen und Symptome
aufweist und dafl sie so und nicht anders gesehen werden mufi“ (S. 18). Er will
also weder dogmatisch noch apologetisch verfahren. Dafl das nicht tiberall und
immer gelingt, liegt in der Natur des Themas und macht gerade den Wert und
die Faszination des Buches aus. Im Ganzen wird man ithm einriumen, dafl er den
inneren Zusammenhang des von ihm so genannten reformatorischen Christentums
in erstaunlicher Aufgeschlossenheit und Deutlichkeit vor Augen zu stellen vermag.
Auf ein paar grundlegende Dinge wird freilich kritisch hinzuweisen sein; vorher
aber ist iiber Aufbau und Hauptinhalt des Werkes kurz zu berichten.

Van de Pol handelt zunichst vom Protestantismus im allgemeinen (S. 51—115),
zeigt seine Vielfalt und dennoch vorhandene Einheit auf und grenzt ihn dann
gegeniiber dem, was er speziell behandeln will, dem reformatorischen Christentum,
ab: darunter versteht er im wesentlichen die Theologie der Reformatoren des 16.
Jahrhunderts in der Sicht der heutigen ,neureformatorischen® Theologie Karl
Barths, Emil Brunners u. a., vor allem der heutigen Theologen der niederldndi-
schen calvinischen Kirchen und Gruppen — fiir deren Kenntnis freilich dem deut-
schen Leser mehr Voraussetzungen vermittelt werden sollten, als es das Buch selbst
tut. Dieses erste Kapitel gibt auch reiche und niitzliche Hinweise auf die Literatur.

Im systematischen Aufbau setzt Vf. dann ein mit der Erdrterung des Verstind-
nisses von ,Offenbarung’ (S. 117—192) und 148t darauf zwei ausfiihrliche Kapitel
iiber , Wahrheit® (S. 193—258) und ,,Wirklichkeit* (259—312) nach dem Ver-
stindnis des reformatorischen Christentums folgen. Erst dann wird von den Lehr-
punkten gehandelt, mit denen M&hler seinerzeit begonnen hatte, von der Siinde
(S. 313—379) und der Rechtfertigung (S. 381—445). Eine selbstindige Darlegung
zur Ekklesiologie findet sich nicht. Dieser Aufbau erweckt den Eindruck, als stimme
der V£. nicht mit der Mehrzahl der alten und neuen Kontroverstheologen iiberein,
wonach die Ekklesiologie der eigentliche Kernpunkt des konfessionellen Dissensus
ist. In der Tat ist Van De Pol jedoch durchaus dieser Ansicht, und es ist schade,
daf er dem fiir den systematischen Aufbau seines Werkes keine Folge gegeben
hat. Es ist freilich nicht von der Hand zu weisen, dafl er mit dem von ithm ge-
wihlten Weg der Erdrterung eine richtige Erkenntnis vertritt: ,Der Konflikt, das
Streitgesprich und Dilemma zwischen katholischer Kirche und Reformation steht
im engsten Zusammenhang mit dem Unterschied im Verstindnis des Wesens, der
Form und der Grenzen der Offenbarung. Aus diesem Grund mufl das Offen-
barungsproblem im Mittelpunke heutiger katholisch-protestantischer Auseinander-
setzung stehen® (S. 27). Dabei tritt der Unterschied nach des Vf.s Meinung nicht
eigentlich beim Inhalt der Offenbarung zutage: ,Die Reformation wie die katho-
lische Kirche nehmen beide den sachlichen Inhalt der altchristlichen Glaubens-
bekenntnisse an: das Geheimnis der heiligen Dreifaltigkeit, der Menschwerdung
und des Heilswerkes Christi. Die Verschiedenheit betrifft das Wesen der Offen-
barungs- und Glaubenstat, und besonders das Verstindnis dessen, was Wahrheit
und Wirklichkeit im spezifisch biblischen und christlichen Sinne bedeute® (S. 192).
So ist es zunichst auch theologisch und nicht philosophisch gemeint, wenn Vf. nun
die beiden Kapitel iiber den Wahrheits- und Wirklichkeitsbegriff des reformato-
rischen Christentums folgen lifit, obwohl es dabei ohne philosophische Vorent-
scheidungen nicht abgeht. Leider fehlt aber in der an sich durchaus wertvollen
Erdrrerung jede Riidssicht auf die Probleme, die sich von Luthers nominalistischem
Erbe her ergeben. Denn man wird ja nicht nur mit dem Vf. die Frage stellen
konnen, ob es vor und nach Kant reformatorisches Christentum, reformatorischen
Wahrheits- und Wirklichkeitsbegriff noch im gleichen Sinne geben konne
(S. 193f.), sondern man mufl doch auch der Reformation gegeniiber die Frage
nach deren philosophischen Voraussetzungen stellen. Gewify triffc V. den Kern der
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Sache, wenn er nach dem biblisch-religiosen Wahrheits- und Wirklichkeitsbegriff
der reformatorischen Theologie (im 16. Jhdt.) zuerst und ohne philosophischen
Seitenblick fragt. Aber schon in der Konfrontation mit dem, was er als den katho-
lischen Wahrheits- und Wirklichkeitsbegriff vortrigt, darf doch niemals nur theo-
logisch, sondern es muf§ philosophisch gefragt werden. Wenn wirklich ,der Haupt-
unterschied gerade darin liegt, dafl die Offenbarung fiir den reformatorischen
Christen im Hier und Jetzt den Charakter einer Wortoffenbarung hat, fiir den
katholischen Christen hingegen den einer Wirklichkeitsoffenbarung®, woraus sich
dann erst ,alle andern Unterschiede dogmatischer, kirchlicher, liturgischer und
asketisch-mystischer Art“ ergeben (S. 259), so miifite doch nach der geschichtlichen
Entstechung des katholischen Realismus und seiner Metaphysik der Natur und
Ubernatur kritisch gefragt werden. Hier tritt eine fast naive Selbstverstindlich-
keit an die Stelle kritischer Selbstbetrachtung. Dem kann hier in der Kiirze nicht
weiter nachgegangen werden, i

Deutlich jedoch mufl noch etwas anderes gesagt werden: Der Einstieg beim
Offenbarungsproblem ist, wie sich tm weiteren Verlauf seiner Darlegungen heraus-
stellt, doch nur scheinbar. Denn das Verstindnis von Offenbarung ist fiir den V{.
bereits formell und materiell ,kirchlich® bestimmt. So liuft die ganze Phaenome-
nologie auf die wortlich vom Vf. zitierte These von Josef Lortz hinaus: ,Die
theologische Wahrheitsfindung steht wesentlich innerhalb des Glaubensbereichs. Sie
wird also genihrt von dem Leben, das diesen Glauben spendet und trigt.“ In der
Reformation sei es umgekehrt, ,.das heifit, die theologische Wahrheitsfindung ist
und muf} sein Ausdruck des Lebens der Kirche®. Wenn der Zusammenhang mit dem
Leben der Kirche, also auch mit ihrem sakramentalen Dasein fehlt oder zu wenig
intensiv ist, muf} die theologische Wahrheitsfindung darunter leiden. ,So werde in
der katholischen Kirche der Zusammenhang zwischen Wirklichkeit und Wahrheit
gesehen (S. 312). Dem entspricht es dann auch, wenn Luthers reformatorische
Entdeckung bei aller Wiirdigung folgendermafien beurteilt wird: ,,Von der katho-
lischen Kirche aus gesehen, ist es deutlich, daf Luther nie zu seiner quilenden
Problematik und auch nicht zu seiner neuen Auffassung von ,Gottes Gerechtig-
keit® und der darauf ruhenden Lehre von der ,Rechtfertigung durch den Glauben
allein® gekommen wire, hitte er nicht vorher seinen Glauben an die Kirche als
tibernatiirliche Wirklichkeit und an die sakramentale Vermittlung der Erlgsung
Christi in der Kirche und durch die Kirche verloren gehabt. Der Verlust des
Glaubens im spezifisch katholischen Sinne war vorausgegangen. Anstelle der ob-
jektiven Wirklichkeit der Kirche ist ,das Wort’, das Evangelium, die Botschaft
getreten. Darum mag die Reformation in der Lehre von der Rechtfertigung den
wesentlichen Unterschied gegeniiber der katholischen Kirche sehen — fiir die katho-
lische Kirche ist der wesentliche Unterschied noch tiefergehend und liegt auf der
Ebene des Glaubens an die geoffenbarte Wirklichkeit der Kirche und ihres sakra-
mentalen Lebens. Innerhalb dieser Wirklichkeit kann die Problematik, die Luther
so lange gequilt hat, gar nicht erst aufkommen, weil sie hier in Wahrheit schon
vorweggenommen und im voraus beantwortet ist® (S. 391 f.).

Man kann hier nur dem Erstaunen dariiber Ausdrudk geben, wie sich soviel
formales Verstindnis fiir die Eigenart des Reformatorischen mit einer so volligen
Verkennung von dem wirklichen geschichtlichen Hergang, aber auch von Luthers
Kirchengedanken verbinden kann, Hier liegt die Schwiiche der vorliegenden Arbeit,
und auch in dieser Hinsicht wire hier noch einmal an M&hler zu erinnern.

Ein paar Einzelheiten seien noch vermerkt: Man erfihrt nichts iiber den
Titel des hollindischen Originals und nichts iiber den Ubersetzer. Die Uber-
setzung selbst ist flissig und deutlich. Das an sich reichhaltige Literaturverzeichnis
(im ersten Kapitel und in den Anmerkungen untergebracht!) hilt der kritischen
Nachpriifung nicht iiberall stand: z. B. wire S. 277 als Beitrag Barths zur Ekkle-
siologie nicht gerade Heft 5 der Theol. Ex. h. (1934) zu nennen, das nur seinem
Titel nach so aussieht; statr dessen z. B. H. 27, Die Kirche und die Kirchen, oder
H, 10, Offenbarung, Kirche, Theologie. — S. 328 Hauck st. Hauch, S. 351 Theo-
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dosius st. Theodor Harnack, S. 384 (O.) Wolff st. Wolf, S. 415 Anm. 3 fehlt die
Angabe der Bandhilfte in der W.A. Wie denn iiberhaupt der wirkliche Luther
nur stellenweise und der Ertrag der neueren Lutherforschung nur teilweise zu
seinem Recht kommt.

Frankfurt a. M. K. G. Steck

Jan Koopmans (f): Das altkirchliche Dogma in der Refor-
mation. Aus dem Hollindischen von H. Quistorp. (= Beitrige zur
evangel. Theologie. Theologische Abhandl., hrsg. von E. Wolf, Bd. 22) Miin-
chen (Kaiser) 1955. 151 S. kart. DM 8,—.

Dafl die Dissertation dieses so frith verstorbenen hollindischen Theologen — K.
war einer der entschlossensten kirchlichen Widerstandskimpfer in seinem Lande
und kam noch kurz vor Beendigung des Krieges durch eine verirrte deutsche Kugel
ums Leben — nun auch in deutscher Sprache (von H. Quistorp hervorragend iiber-
setzt) vorliegt, ist aufs lebhafteste zu begriiffen. K. méchte mit seiner Arbeit einen
Beitrag zu einer ,kritischen Dogmengeschichte liefern, indem er aufzeigt, wie die
Reformatoren das altkirchliche Dogma bejahten und es doch zugleich nicht als
lehrgesetzliche Autoritit gelten liefen. Im Blick auf die beiden zentralen Dogmen
der Trinitdt und der Christologie sucht K. diesen Nachweis zu fithren, und zwar
unter besonderer Beriicksichtigung der Theologie Calvins. Das 1. Kapitel will
zeigen, weshalb die Reformatoren das altkirchliche Dogma aufnahmen, geht also
auf die Frage der Autoritit der Kirche und der altkirchlichen Symbole ein. Im
2. Kapitel wird ihr Verstindnis dieser Dogmen und deren Verteidigung gegen
Angriffe entfaltet, Das 3. Kapitel befaflt sich mit der Funktion des altkirchlichen
IIJ)ogn_ms in ihrer Theologie und besonders auch seiner Bedeutung fiir die kirchliche

raxis.

Es kann hier nicht von Ferne die Fiille der in dieser Schrift aufrauchenden
Gesichtspunkte aufgezeigt, sondern nur auf einige wesentliche Ergebnisse hinge-
wiesen werden. Es steht fiir K. fest, daff die Reformatoren, jedenfalls Luther und
vor allem Calvin, nicht daran dachten, das altkirchliche Dogma gering zu achten
oder gar aufzuldsen, daf also z.B. Harnacks Auffassung, die Reformation be-
deute Bruch mit dem Dogma als mafigeblicher Lehrentscheidung, nicht zu halten
sei. ,Das Bekenntnis der alten Kirche war ihr Bekenntnis“ (S. 100). ,Rechtferti-
gung und Erwidhlung, diese recht eigentlich protestantischen Lehrstiicke, sind nicht
nur undenkbar ohne die Grundlage der altkirchlichen Trinitdtslehre und Christo-
logie (vgl. Diltheys bekanntes Urteil!), sie sind deren notwendige Ausfithrung und
Anwendung® (S. 115). Bei Luther glaubt K. dies mehr hinsichtlich des christolo-
gischen, bei Calvin hinsichtlich des trinitarischen Dogmas, das auch den Aufrifl
der Institutio in ihrer endgiiltigen Gestalt 1559 bestimmt, nachweisen zu kénnen.
Dogma und Exegese stehen bei den Reformatoren in engem wechselseitigem Zu-
sammenhang. K. kann als hermeneutische Regel bei ihnen feststellen: ,nicht nur
die Exegese fithrt zum Dogma, sondern auch das Dogma fiihrt zur Exegese®
(S. 121). Was K. von Calvin sagt, nimlich daf fiir seine (sehr vorsichtig exege-
tisch begriindete) Trinititslehre die Schrift den Stoff, die Kirche die Formeln ge-
lieferc habe, wobei die kirchlichen Formeln ihrer mitgeschleppten sachlichen Last
entledigt und zu Worten im Dienst des Wortes geworden seien, das gilt im
Wesentlichen auch fiir Luther, wenn sich auch Calvin in héherem Mafle von der
scholastischen Problemstellung freigemacht habe.

Gewifl wird man gegeniiber dieser Dissertation, die ein thematisch so noch
nicht angepacktes Thema zu losen versucht, manche kritischen Fragen haben. Wie-
weit die Ubernahme altkirchlicher Lehre durch die Reformatoren eine Interpreta-
tion, wieweit sie eine Modifikation derselben bedeutet, ob Calvin meist gegeniiber
Luther (von Melanchthon ist nur kurz und meist kritisch die Rede) die bessere
Losung bietet, in welchem Sinn es gemeint ist, wenn es heiflt, das Dogma fiihre
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zur Exegese (nicht nur umgekehrt), dies und andres kann gefrage und wohl nur
durch sorgfiltige Einzeluntersuchungen weiter geklirt werden. Aber dafl K. die
Frage nach dem Verhiltnis der Reformatoren zur altkirchlichen Lehre nicht nur
nachdriicklich gestellt, sondern auch wichtige Gesichtspunkte zu ihrer Bearbeitung
beigebracht hat, das wird thm auf alle Fille zu danken sein und sichert dieser
Schrift thren Wert.

Bonn W. Kreck

August Franzen: Die Kelchbewegung am Niederrhein im
16. Jahrhundert. Ein Beitrag zum Problem der Konfessionsbildung im
Reformationszeitalter (= Katholisches Leben und Kimpfen im Zeitalter der
Glaubensspaltung. Vereinsschriften der Gesellschaft zur Herausgabe des Corpus
]gatholicorum, Heft 13). Minster i. W. (Aschendorff) 1955. 83 S. kart.

M 4,50.

Die vorliegende Arbeit des Privatdozenten fiir Kirchengeschichte an der Katho-
lisch-theologischen Fakultit zu Bonn bietet nicht weniger als eine kurzgefaBite
Reformationsgeschichte des niederrheinischen Gebiets bis etwa zum Jahre 1570,
die um die Frage der communio sub utraque gruppiert ist. Nach einem einleiten-
den Kapitel iiber die geschichtliche Entwidilung der Laienkelchfrage bis zum Tri-
dentinum werden nacheinander die wichtigsten Territorien dieses Gebiets abge-
handelt: Die Reichsstadt Koln, das Erzstit Koln, besonders unter seinen Erz-
bischéfen Hermann von Wied und Adolf von Schaumburg, und schlieflich die
vereinigten Herzogtiimer Kleve - Jiilich - Berg unter den Herzdgen Johann IIL
und Wilhelm V. Lediglich die Reichsstadt Aachen, in der 1558 eine starke evan-
gelische Bewegung zum Durchbruch kommt, im Glaubensbekenntnis Adrian von
Haemstedes ihrén Ausdruck findet und sogar 1559 eine Petition um freies Reli-
gionsexerzitium an den Reichstag gelangen ldfit, blieb unberiicksichtige. Die zeit-
liche Begrenzung der Untersuchung ist insofern gliicklich, als die reformartorische
Bewegung am Rhein seit den 6Qer Jahren mit dem Erstarken des Calvinismus in
eine neue Epoche eintritt.

Die Laienkelchfrage als Signalisierungspunkt fiir die Konfessionsbildung hat
thre Probleme. Nach katholischer Auffassung ist sie eine disziplinire Frage, nicht
einmal das Tridentinum hat hier eine abschlieflende Entscheidung vollzogen. Bei
der Bildung evangelischer Gemeinden hingegen wird die erste Kommunion sub
utraque in aller Regel als Reformationsdatum angesehen. Aber gerade die in
dieser Hinsicht auf Vermittlung bedachte Religionspolitik des Diisseldorfer Hofes
verschleiert das fiir viele der einzelnen Orte. An hohen Feiertagen und bei sonsti-
gen besonderen Gelegenheiten konnte es geschehen, dafl schon vor der Reformation
ein Spiilkelch mit ungeweihtem Wein nach der Hostie den Laien gereicht wurde.
Diese Sonderfrage, iiber die wir aus Wesel und Hiickeswagen zuverldssige Zeug-
nisse besitzen, hitte man gern von einem katholischen und gewiff in diesen Dingen
ungleich kundigeren Autor erwogen gesehen. Ist sie doch unlingst durch H. Miiller-
Diersfordt in den Monatsheften fiir evangelische Kirchengeschichte des Rheinlandes
1953, S. 33—38 erneut aufgeworfen worden. Fiir die Erkundigung in Oberdollen-
dorf scheint sie von Belang (vgl. Miiller S. 37 mit Franzen, S. 60).

Im Einzelurteil empfinden wir nur wenige Korrekturen als notwendig. Die
Verletzung katholischer Gefithle kann nur Fliesteden, nicht aber Clarenbach zur
Last gelegt werden (S. 14). Zur Beurteilung der herzoglichen Kirchenordnungen
von 1532 und 1533 (S. 40) wire noch auf den Aufsatz von H. Forsthoff in den
Monatsheften 1924, S. 61 ft. hinzuweisen, der zu einem anderen Urteil als Has-
hagen gelangt. Die tiuferische Bewegung im westlichen Jiilich (S. 47—48) ist
insofern von besonderer Bedeutung, als sie — wenn man einmal von den Stidten
absicht — die erste groflere reformatorische Bewegung in unserem Gebiet dar-
stellt. Von ihren Hiuptern Heinrich Roll und Dionysius Vinne liegen Abend-
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mahlstraktate vor, die von S. Cramer in der Bibliotheca Reformatoria Neerlan-
dica, Band V, S. 41—94 und von P. Bodimiihl in den Theologischen Arbeiten aus
dem Rheinischen wissenschaftlichen Predigerverein N.FE. XVI 1916, S. 1—40
ediert sind. Sie tragen zwinglianisch-spiritualistisches Geprige und sind also kei-
neswegs typisch tiuferisch. Diese Bewegung ist fiir das Wachstum evangelischer
Gemeinden in dieser Gegend von Belang. Uber die kirchliche Stellung Heresbachs
(S. 49) wire das Buch von A. Wolters heranzuziehen. In der von K. W. Bouter-
wek 1866 herausgegebenen Confessio Heresbachii wird die Kirche ganz im Sinne
der Augustana gekennzeichnet, wobei die communio sub utraque als Befehl Christi
gefordert wird. Das geht iiber einen blof erasmianischen Standpunkt schon hinaus.
Die Entwicklung in Wesel (S. 50) als der wichtigsten Stadt des Herzogtums Kleve
verdient groflere Beachtung, weil sie fiir die reformatorische Bewegung immer
mehr an Bedeutung gewinnt.

Sonst an dieser straffen und doch gehaltvollen Studie moglichst viele Aus-
stellungen machen zu wollen, wiirde Beckmesserei bedeuten. Sie imponiert durch
ihre Reichhaltigkeit und Gediegenheit und erfreut durch ihre vornehme Beurtei-
lung konfessioneller Differnzpunkte. Als ein besonderer Vorzug ist die Darstellung
der Religionspolitik unter Herzog Wilhelm V. zwischen 1555 und 1567 zu
rithmen (8. 62—75), die weitgehend auf archivalischen Quellen basiert und zur
Schlieflung einer recht empfindlichen Liicke in der Forschung vorstofic.

Ergidnzend darf hier noch auf den Aufsatz des Verfassers: Die Herausbildung
des Konfessionsbewufitseins am Niederrhein im 16. Jahrhundert in den Annalen
des Historischen Vereins fiir den Niederrhein, Heft 158, 1956, S. 164—209 hin-
gewiesen werden.

Bonn . F. G. Goeters

Peter Kawerau: Melchior Hoffman als religidéser Den-
ker. Haarlem (Erven F. Bohn) 1954 XII, 140 S.

Eine Darstellung, die die Gedankenwelt Melchior Hoffmans erschliefft, darf
mit Recht die Aufmerksamkeit der Reformationshistoriker beanspruchen. Seine
apokalyptische Botschaft hat den tiuferischen Chiliasmus und damit indirekt den
miinsterischen Radikalismus vorbereiten helfen. Seine Christologie ist durch Men-
nos Vermittlung dem #lteren Mennonitentum zur Mitgift geworden. Uber Hoff-
mans Lebensgang und Wirken entstanden 1883 gleichzeitiz die Arbeiten von
W. I. Leenderts und F. O. zur Linden, auf deren Ergebnisse der Verfasser dieser
Studie seine kurze historische Einleitung aufbaut. Das S. 1 vermifite Zwingli-
zeugnis stammt vom Jahre 1526 und ist in der kritischen Ausgabe, Band VIII,
S. 506 zu finden, es bezieht sich nicht auf Hoffman. A. Brons hatte neben den
Daten noch den Kiirschner Gross aus Waldshut mit Hoffman verwechselt und so
diesen letzterén in die Umgebung Zwinglis gebracht.

Ein Abschnitt iber Hoffmans Schriften (S. 4—10) und ein detailliertes Litera-
turverzeichnis (bes. S. 130—134) geben einen iiberaus wertvollen Einblidk in die
Quellenlage. Auffillig ist, dafl einige Schriften, die in fritheren Arbeiten noch
benutzt wurden, nicht aufgefunden werden konnten. Sollten sie wirklich alle dem
Kriege zum Opfer gefallen sein?

Die systematische Darstellung, mit der der Verfasser dem Mangel der bis-
herigen historisch orientierten Darstellungen abhelfen will, gliedert sich nach
einem vorbereitenden Kapitel tiber den fiir die Schriftauffassung Hoffmans grund-
legenden Figurabegriff in die Abschnitte tiber Geist und Schrift, Geist und Mensch,
Geist und Geschichte sowie iiber die Sakramente. Die Gliederung im einzelnen
folgt den eigenen Begriffen Hoffmans. Dabei kommen in vielen Zitaten und Para-
phrasen die Quellen zu Worte. Darin mufl man den eigentlichen Wert des Buches
erblicken. Es erschliefit ein sehr selten gewordenes und weit verstreutes Schrifttum
nach seinen ihm eigenen Leitlinien.
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Gleichzeitig ist damit auch die Schranke dieser Arbeit angedeutet. Was ihr
fehlt, ist die historische Tiefenschirfe. Hatten Kaweraus Vorginger die Fragen
nach Hoffmans geistiger Abhingigkeit und nach der Entwidklung in seinen An-
schauungen aufgeworten, hier wird sie zuriickgestellt. Und doch kénnten sie zu
priziserer Erfassung der Gedankenwelt Hoffmans dienlich sein. Wir wihlen
einige Beispicle. Die Ausfithrungen iiber den Figurabegriff (S. 20—30) wiren
klarer, wenn bei dieser Gelegenheit auf die zeitgen&ssische Hermeneutik und die
Lehrbiicher der Dialektik zuriickgegriffen worden wire. Durch den Abendmahls-
streit befanden sich diese Dinge ohnehin in der allgemeinen Diskussion. Auch die
Stichworte vom ,Schliissel Davids® (S. 38 f.) und den ,Siegeln der Schrift® (S. 39)
begegnen sonst, bei Hut, Hitzer u.a.m. sowie in einigen anonym herausgegebenen
Traktaten dieser Zeit. Und fiir die apokalyptischen Themen bieten sich die Flug-
schriftenliteratur am Vorabend des Bauernkrieges und die Tdufer um Hans Hut
als Beispiele und Vorginger an. Hoffman greift hier wohl sicher feste Traditionen
auf. Schliefilich hitte ein Seitenblick auf das Buch von C. Krahn iiber Menno
(bes. dort S. 155—161) die Zusammenhinge von Inkarnationslehre, Versshnung
und Ekklesiologie auch bei Hoffmann (S. 46—50) treffender beleuchten lassen. Dies
und anderes wiirde eine schirfere Charakterisierung erlauben und unterstriche
damit die besondere Bedeutung Hoffmanscher Gedanken innerhalb des Tiufer-
tums. Beim Abschnitt tiber die Sakramente (S. 115—120), wo ein Vergleich mit
Karlstade unerlifilich scheint, ist dieser Mangel am empfindlichsten. Und die Aus-
einandersetzung mit W. Bergfried (S. 12—13) verkennt sichtlich ein Kardinal-
problem der neueren Tiuferforschung. Die apokalyptisch gerichteten melchioristi-
schen Tiufer sind ein besonderer Typ des Taufertums, ein eigenstindiges Pfropf-
reis auf den idlteren Zweigen der biblizistisch-kongregationalistischen Schweizer
Briider und der spiritualistischen siiddeutschen Tédufer. Und hier liegt der Ansatz-
punkt fiir das historische Interesse an der oft bizarr anmutenden Gedankenwelt
Hoffmans.

Die bildliche Darstellung Hoffmans, die aus einer Sammlung von Stichen C.
van Sichems stammt, ist von diesem selbst als erfunden gekennzeichnet. Sie ist
also nicht authentisch.

Bonn J. E. G. Goeters

Oskar Bartel: Jan Laski. Czes¢ I. 1499—1556 (= Towarzystwo Badaf
Dziejéw Reformacji w Polsc) Warszawa (Panstwowe Wydawnictwo Nau-
kowe) 1955. 235 S.

Eine neuere polnische Arbeit iiber Jan Laski (Johannes a Lasco) liegt aus der
Feder von Oskar Bartel vor, der uns in letzter Zeit eine Reihe von Aufsitzen zu
Problemen des polnischen Reformationszeitalters geschenkt hat. Mit der Personlich-
keit dieses Reformators befafite sich nicht nur die polnische Geschichtsschreibung,
hat doch der Pole Laski auch in der grofien Reformationsbewegung des Auslandes
eine Rolle gespielt: in der Geschichte der deutschen und der englischen Reformier-
ten Kirche, so in Ostfriesland als Organisator des dortigen Kirchenwesens, in
London als Betreuer der Fliichclingsgemeinde, wobei er an der Gestaltung der
Reformation in England mitwirkte, dann nach vielen andern Stationen und be-
wegten Erlebnissen in Frankfurt am Main. Freund des Erasmus von Rotterdam,
von Melanchthon bewundert, hat Laski seine besten Mannesjahre fern vom Vater-
land zugebracht und wire doch die einzige iiberragende Personlichkeit gewesen,
die den getrennten, einander befehdenden polnischen Protestanten ein Fihrer
hitte sein konnen. Als er aus der Fremde heimkehrte, war er ein miider, kranker
Mann, kam zum Sterben, nicht mehr zum Wirken.

Bis zu Laskis Aufenthalt in Frankfurt (1555—56) fiihrt der bisher erschienene
Teil I des vorliegenden Werkes, das als eine Publikation der ,Gesellschaft zur
Erforschung der Reformation in Polen® herausgebracht wurde. Der Verfasser gibt
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zuerst einen Uberblick der einschligigen Untersuchungen zum Lebensbild des
bedeutenden Mannes. Er zeigt im ersten Kapitel, wie nach den ersten Auflerungen
der Zeitgenossen Laskis, seiner Freunde und Gegner, das erwachte lokale Inter-
esse an der Kirchengeschichte im nordwestdeutschen Raum die ersten Monographien
iiber Laski hervorbringt, wihrend merkwiirdigerweise die polnischen Historiker
seiner zunichst kaum oder nur kurz Erwidhnung tun. Das Bild dndert sich, als
1866 A. Kuyper in Holland die Schriften Laskis sammelt und- ediert und der
Forschung zugdnglich macht. Dazu kommen die Veroffentlichungen H. Dalton’s,
des bekannten Kenners der Kirchengeschichte Rufilands und Polens. Mit W.
Zakrzewski, dessen Werk ,Aufstieg und Niedergang der Reformation in Polen
1520—1572% im Jahr 1870 erschien, beginnt eine ganze Reihe polnischer Ver-
offentlichungen. Bartel bedauert, dafi diese Biographen Laski allzu einseitig nur
unter engem polnischen Gesichtswinkel betrachten, wihrend die Publikationen in
deutscher Sprache sich ihrerseits nur fiir Laskis Anteil an Fragen der allgemeinen
Reformationsgeschichte interessieren und die polnischen Quellen dabei vielfach
nicht beriicksichtigen oder aber sich ausschlieRlich mit dem theologischen Werk
des Mannes befassen. Man miisse noch mehr Laskis Vielseitigkeit herausarbeiten
und aufzeigen, denn dieser sei nicht nur ein ,Kirchenmann® und bedeutender
Theologe, sondern in gleichem Mafe Humanist, Moralist, Politiker, Diplomat,
Mizen und nicht zuletzt Verteidiger und fiirsorgender Betreuer aller um des
Glaubens willen Verfolgten und Bedriickten.

Eingehende sippenkundliche Untersuchungen des Verfassers iiber das Geschlecht
der Laski nchmen anfangs einen breiten Raum ein. Uns interessiert dabei, dafl
Bartel die Behauptung einer normanno-englischen Herkunft als einen kiinstlich
geschaffenen Familienmythos zuriickweist, als eine Legende, die der Forschung
nicht standhilt. Statt der meist tiblichen Angabe Warschaus als Geburtsort nimmet
er Kalisch an. Vom polnischen Interesse her sind die langen, auf exakten archiva-
lischen Untersuchungen fuffenden Ausfihrungen iiber die Familienverhiltnisse und
die Vermogenslage zu verstehen. Mit solcher Genauigkeit und Ausfiihrlichkeit
wurden diese Dinge bisher noch nie dargestellt. Dabei widmet Bartel dem gleich-
namigen Onkel, dem Primas von Polen und héchsten katholischen Wiirdentriger,
viel Aufmerksamkeit. Detailliert wird auch das ,ungarische Abenteuer geschil-
dert, die Parteinahme aller Laskis fiir den Kénig Zapolya, den Gegenkdnig Fer-
dinands von Habsburg. Schon in die Zeit vorher bis auf seinen Aufenthalt in
Basel 1525 gehen Laskis Beziehungen zu Erasmus zuriick, 1537 diskutierte er in
Leipzig theologische Probleme mit Melanchthon, ohne sich von ihm nachhaltiger
beeinflussen zu lassen. Noch hatte Laski Huferlich nicht mit der katholischen
Kirche gebrochen, sondern lief sich von ihr in Polen eine Reihe hoherer kirch-
licher Amter und Pfriinden tibertragen. Ausfithrlich nimmt Bartel zu der ,merk-
wiirdigen“ und sehr verschieden beurteilten Tatsache Stellung, daf der polnische
Reformator, obwohl er sich 1540 in Léwen den ,Briidern und Schwestern vom
gemeinsamen Leben® angeschlossen und sich verheiratet hatte, bei seiner Riickkehr
nach Polen an das Sterbebett seines Bruders im Februar 1542 vor dem Erzbischof
Petrus Gamrat den Reinigungseid ablegte. Der Verfasser lost den Widerspruch so,
dafl er Laskidamals wohl als ,Erasmianer®, aber noch nicht als Protestanten jm
eigentlichen Sinne ansieht und seinen endgiiltigen Bruch mit der rémischen Kirche
erst in das Ende des gleichen Jahres legt, als er nach Emden zu seiner Familie
zuriickgekehrt war.

Das letzte Kapitel der Darstellung schildert ausfiihrlich Laskis reformatorische
Titigkeit in Friesland (1543—47), England (1548—53), wiederum Friesland
(1553—55) und Frankfurt a. Main (1555—56). Hier wird der deutsche Forscher
das bisher Bekannte durch mancherlei bisher im Westen noch kaum genutzte pol-
nische Quellen erginze und berichtigt finden. Bis zum Augsburger Interim 1548
baute Laski mit groflem organisatorischen Geschick als iiberzeugter Vertreter des
reformierten Kirchenwesens unter dauernden Kimpfen mit Tiufern und Luthera-
nern in Ostfriesland die Presbyterialverfassung aus. Wahrend eines zweimaligen
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lingeren Aufenthalts in London wirkte Laski dann als Superintendent der dor-
tigen protestantischen Fliichtlingsgemeinde, die er nach calvinistischen Ideen organi-
sierte, dabei jedoch auch vieles aus eigener Initiative unternahm. In diesen Jahren
wuchs er zu einem bedeutenden theologischen Schriftsteller und Kirchenpolitiker
heran. Nach dem Tode Edwards VI mufite er England verlassen und versuchte
auf zahlreichen Reisen, obwohl von lutherischer Seite vielfach bekimpft, die ver-
schiedenen protestantischen Richtungen gegeniiber dem neuerstarkten Katholizis-
mus zu einigen. Dies gelang ihm nicht, so entschlofl sich der 57jihrige, der 1/
Jahre lang in Frankfurt die wallonisch-franzésische reformierte Gemeinde betreut
hatte, wobei er auch mit Calvin personlich zusammenkam, schlieflich doch im
Winter 1556 wieder in seine polnisché Heimat zuriickzukehren. Die Laski noch
vergonnten, fiir sein Wirken innerhalb des polnischen Protestantismus entscheiden-
den drei Lebensjahre sollen den zweiten, noch ausstehenden Band der vorliegenden
Untersuchung fiillen. Der vorliegende, fiir die deutsche und westeuropdische Re-
formationsgeschichte entscheidende Teil der Bartelschen Laski-Biographie macht in
allen Einzelheiten den Eindruck, dafl er ein auf breiter Quellengrundlage beruhen-
des, moglichst objektives Bild dieses bewegten Lebens gibt. Die auf manche Strecken
hin etwas trockene Darstellung, die sich vor gewagten Hypothesen hiitet, auch
gegensitzliches Material zu Wort kommen liflt und Unklarheiten offen zugibt,
macht iiberall einen hdchst zuverlissigen Eindruck, so dafl das Gesamturteil dahin
lauten mufl, dafl wir es hier mit einer sehr wertvollen Bereicherung der reforma-
tionsgeschichtlichen Literatur auf Grund vieler, fiir den Westen bisher fast unzu-
ginglicher polnischer Quellen und Literatur zu tun haben.

Bonn A. Triller

Ernst Staehelin: Amandus Polanus von Polansdorf (= Stu-
dien zur Geschichte der Wissenschaften in Basel I), Basel (Helbing und Lichten-
habm) 1955, VAT, 139:8 5t 14,55,

Aus AnlaR des bevorstehenden 500-jihrigen Jubiliums der Universitit Basel
(1960) hat E. Staehelin eine eingehende Studie iiber Polan vorgelegt, die nicht nur
ein lebendiges Bild von dem Leben und Wirken dieses charakteristischen Vertreters
reformierter Orthodoxie vermittelt, sondern damit zugleich einen Beitrag zur Ge-
schichte des akademischen Lehrbetriebs speziell der Universitit Basel liefert.

Im 1. Teil des Buches schildert St. Polans Lebensgang (geb. 1561 in Trop-
pau/Schlesien, Schulzeit in Breslau, Studium in Tibingen, Basel und Genf, Tatig-
keit als Ephorus junger Adliger aus dem mihrischen Hause Zierotin und als sol-
cher erneute Studien in Heidelberg, Basel, Straflburg und Genf, 1596 Berufung
auf den alttestamentlichen Lehrstuhl in Basel, den er bis zu seinem Tod 1610
innehatte). Mit Grynaeus, seinem Kollegen in der theol. Fakultit und alsbaldigen
Schwiegervater, zusammen hatte P. eine filhrende Stellung in der Baseler Kirche
inne und festigte wieder das reformierte Kirchentum. Welche Arbeitsleistung diese
Jahre in Basel, wihrend deren er zweimal das Rektorat der Universitit und zehn-
mal das theologische Dekanat innehatte, umschlossen, zeigt der Uberblick tiber die
32 Schriften Polans, den St. im 2. Teil seines Buches gibt. Neben seinem Frith-
werk, den ,Partitiones Theologicae®, die 5 Auflagen erlebten, und seinen 1590
erschienen ,Logicae libri duo® und neben seinen grofien alttestamentlichen Aus-
legungen sind vor allem zwei Arbeiten hervorzuheben: seine Ubersetzung des
Neuen Testaments 1603 (in freiem Anschluff an Luther, aber dhnlich wie die
Piscator-Bibel mit Erlduterungen) und sein grofies, zwei Quartbinde umfassendes
Werk ,Syntagma Theologiae Christianae® 1609, dessen Gedanken vor allem ver-
breiter wurden durch die posthum herausgegebene Zusammenfassung in dem be-
kannten ,Christianae Theologiae Compendium®.
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Im 3. Teil bringt St. statt einer den Rahmen dieser Studie iiberschreitenden
zusammenfassenden Schau der Theologie P.s einen Abdruck seiner Schrif »Kurtzer
Inhalt der gantzen Lehr . . .“ von 1600. Sie ist ein klassischer Spiegel reformier-
ter Orthodoxie mit pointierter Hervorhebung vor allem auch der doppelten Pri-
destination, dergegeniiber es der ausdriicklichen Versicherung St.s in seinem Vor-
wort, dafl er sich von dieser Lehrweise distanziere, wohl heute kaum bedurft
hitee.

In einer Zeir, in der die Methodenfrage in der Theologie so viel Staub auf-
wirbelt, interessiert uns an einem Theologen wie,Polan, der sich bemiiht, seine
Theologie in einem geordneten System von ,definitiones et distributiones® logisch
zu entfalten, wie iiberhaupt an jener Epoche der frithen Orthodoxie weniger die
vorgetragene Lehre als solche als vielmehr ihre Methode, und zwar die Frage,
wieweit es moglich ist, die reformatorischen Erkenntnisse mit den ihnen eigenen
philosophischen Voraussetzungen und methodischen Mitteln zur Geltung zu brin-
gen. Dafiir bedarf es der Einzeluntersuchungen jener Theologen der ,zweiten
oder dritten Generation“. Diese im Falle Polans jedenfalls eingeleitet und die
historischen Voraussetzungen dafiir an die Hand gegeben zu haben, ist vor allem
das Verdienst der vorliegenden Studie.

Bonn W. Kreck

Neuzeit

Anton Hinggi, Der Kirchenhistoriker Natalis Alexander
(1639—1724) (= Studia Friburgensia N. F. 11) Freiburg/Schw. (Univer-
sitdtsverlag), XXV, 417 S. sfr. 18,70.

»Wer das Leben und das Wirken Natalis Alexanders griindlich kennt, der
versteht fast ein halbes Jahrhundert franzésischer Kirchengeschichte. Er ist das
Spiegelbild des kirchlichen Geschehens in der Zeit des Sonnenkdnigs“. Diese Be-
hauptung des Verfassers ist wahrlich nicht zu hoch gegriffen. Zu allen Problemen,
die seine Zeit bewegt haben, hat N. A. Stellung genommen, und seine Entschei-
dungen fiir oder gegen eine Sache waren von grofler Bedeutung fiir weite Kreise
seiner Zeitgenossen. Er gehort nicht nur in die Reihe der grofien Theologen und
Wissenschaftler wie Bossuet, Fénelon, Mabillon, Tillemont, Fleury und a_.ndf:rer
hinein, sondern auch derjenigen, die, wie ebenfalls Bossuet und Fénelon, in ihre
Zeit hinein gewirkt haben. Sein klarer, scharfdenkender Geist war von erstaun-
licher Weite, seine Schaffenskraft von geradezu erschreckendem Ausmafl. Er hat
sich bemiiht, Antwort auf die grofien Fragen seines von Gallikanismus und Rega-
lismus, von Jansenismus, Probabilismus, Laxismus und Quietismus, von Ritenstreit
und Missionsbestrebungen aufgewiihlten Jahrhunderts zu geben. Wenn es ihm
auch nicht beschieden war, endgiiltize Losungen zu finden, so wirkten seine aus
grofler Kenntnis, aus tiefer Weisheit und echtem Wahrheitsverlangen geschopiten
Beitrdge doch klirend nach der einen oder nach der anderen Seite hin. Sein
Lebenswerk umfaflt die Kirchengeschichte, die Dogmatik, die Moral so gut wie
die Kontroverstheologie, die Polemik und die Exegese. Allein der Umfang von
fast 50000 Druckseiten [dfit erahnen, was er in seinem 85jdhrigen Leben ge-
arbeitetr hat.

Dieses weitgespannte Schaffen in den Rahmen seiner Zeit hineingestellt und
allseitig beleuchtet zu haben, ist das Verdienst des Verfassers, der seine Arbeit .als
theologische Dissertation der Freiburger (Schweiz) Fakultit vorgelegt hat. Seine
Aufgabe war gewiff nicht leicht. Zwar fehlte es uns nicht an biographischem
Wissen tiber N. A. und sein Werk, aber wie ungeniigend unsere Kenntnis von dem
Manne, der seine Spuren so vielfiltig der Geschichte seines Landes und der Kirche
eingeprdgt hat, im Grunde war, zeigt sich doch erst jetzt bei der Lektiire von
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Hinggis Darstellung. Umfangreiche Archivstudien im Vatikan, im Dominikaner-
Archiv zu Rom, in den Archives Nationales zu Paris und im British Museum zu
London haben den Verfasser in den Stand gesetzt, so manche Liicken im Lebens-
bilde N. A.s auszufiillen und ungelsste Fragen hinsichtlich der Beweggriinde seines
Handelns zu beantworten, Fehler zu berichten und seine Gestalt in ganz neuem
Lichte erscheinen zu lassen. Wohltuend und aufschlufireich zugleich ist die feine
Zeichnung der menschlichen und priesterlichen Seiten am Bilde des gelehrten
Ordensmannes. Mit verstindnisvollem Einfiihlungsvermdgen hat H. sich bemiiht,
den geistigen Wurzeln nachzugehen, die Natalis’ Einstellung und Handeln be-
stimmt haben und es erst verstindlich machen, warum dieser so kirchlich einge-
stellte Mann sein Leben lang bei all seiner Treue und Liebe zum Papst und zu
Rom doch immer im Gegensatz zu ihnen gestanden hat. Wurde doch sein Haupt-
werk indiziert, er selbst vielfach gemafiregelt und schlieflich zensuriert, ohne daff
er sich einer Schuld bewuft gewesen wire oder cine oppositionelle Haltung ein-
genommen hitte. N. A’s Leben gewihrt in dieser Bezichung tiefe Einblicke in
Denken und Fiihlen seiner Zeit, ja er kann geradezu als der typische Vertreter
des gallikanischen Frankreich seines Jahrhunderts bezeichnet werden. In seinem
kirchenpolitischen Gallikanismus und mn seinem theologischen Thomismus, den er
als echter Dominikaner vertrat, sicht H. die Wurzeln seines Handelns.

Thren Ausgang nimmt die Untersuchung von der Stellung, die N. A. als Kir-
chenhistoriker im Rahmen jener grofien Epoche der werdenden modernen Kir-
chengeschichtsschreibung behauptet. Treffend arbeitet H. heraus, dafl N. A, auf
den Schultern der Mauriner und Bollandisten stehend, der modernen Kirchen-
geschichtsschreibung dadurch den Weg gebahnt hat, dafi er besonders durch seine
Dissertationen die traditionelle Annalistik und Zenturienform eines Flaccius und
Baronius iiberwunden und weitergefiihrt hat. Mogen die grofien Mauriner und
Bollandisten, mégen auch Fleury und Tillemont auf ihren Gebieten, d. h. in der
Behandlung eines Teilabschnittes oder einer Einzelfrage der Kirchengeschichte,
Groferes geleister haben, an Darstellungsgabe und umfassender Gesamtschau, die
die grofilen Zusammenhinge erahnt und aufzuweisen versteht, iibercrifft N. A.
sie. Darin sieht H. die Bedeutung des N. A., daf} er ,sich als Erster an eine
kritische und umfassende Bearbeitung der gesamten Kirchengeschichte heran-
wagte® (S. 197). Die ,Selecta historiae ecclesiasticae capita et in loca eiusdem
begann und in zehn Jahren auf 26 Binde brachte, sind die ,erste allgemeine
insignia dissertationes historicae, chronologicae, criticae, dogmaticae“, die er 1675
Kirchengeschichte der Neuzeit iiberhaupt® (S. 200). Haften ihr auch noch viele
Mingel an, und hat er ,die Kirchengeschichtsschreibung materiell auch nicht we-
sentlich bereichert, . . . so ist er doch in der formellen Behandlung der KG neue
Wege gegangen und hat er das ganze kirchenhistorische Wissen kritisch gepriift
und zusammengefafit® (201).

Die Kirchengeschichte begriindete seinen Ruf als Wissenschaftler und Theo-
loge. Die darin offen vertretenen, aus seiner gallikanischen Grundhaltung hervor-
gehenden konziliaristischen Ideen und die unverbliimte Kritik an den kirchlichen
Zustinden und der kurialen Politik des Mittelalters fithrten zu ihrer Indizierung.
N. A. wandte sich von der KG ab und kehrte sich den anderen theologischen
Disziplinen zu, um zu beweisen, daf seine kirchliche Haltung und seine Glaubens-
lehre korrekt seien. Sein ,Abriff der Glaubenslehre® (1686) und seine »Theologia
dogmatica et moralis® (1694) verwickelten ihn aber bald in die dogmatischen
Kimpfe (Jansenismus) und in die moraltheologischen Auseinandersetzungen um
die Geltung der Moralsysteme des Probabilismus und Laxismus. Sein strenger Tho- .
mismus schien ihn in die Nihe des Jansenismus zu bringen. Ist der Jansenismus
auch eine sehr komplexe Frage, ,ein Sammelbegriff fir die verschiedensten The-
sen und Antithesen® (hierzu neuestens L. Geyssens, Le Jansénisme. Considérations
Historiques Préliminaires & sa Notion, in: Nuove Ricerche Storiche sul Gian-
senismo, Analecta Gregoriana 71 Series Fac. Hist. Eccl., Rom 1954), so kreist
er als Ganzes doch um die Frage des Verhiltnisses von Gnade und Willens-
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freiheit im Heilsgeschehen. Betonte der Molinismus allzu sehr die Willensfreiheit,
so der Jansenismus einseitiz die Gnadenwirksamkeit bis zur totalen Ausschal-
tung des menschlichen Willens; der Thomismus hielt die Mitte, indem er der
Gnade den Vorrang zuerkannte, aber auch den menschlichen Willen ganz in sein
System einbaute. Im Kampf um die Giiltigkeit ihrer Anschauung suchten die
Molinisten den Thomismus als gleichbedeutend mit dem Jansenismus hinzustel-
len. Auch den Gallikanismus setzten sie mit dem Jansenismus gleich. Als iiber-
zeugter Thomist und Gallikaner, als kompromifloser Gegner des Molinismus,
Laxismus, Probabilismus und Jesuitismus kam N. A. so in den Verdacht, Jan-
senist zu sein. H. zeigt, dafl seine Lehre indes durchaus orthodox geblieben ist
und daff er sich stets gegen jede Verdichtigung, Jansenist zu sein, mit Entschie-
denheit gewehre habe. N. A. war nicht Jansenist.

Wenn N. A. dennoch die den Jansenismus verurteilende Bulle »Unigenitus®
vom 8. September 1713 ablehnte und es dariiber zum Bruch mit Rom kam, so
waren wiederum die Molinisten daran schuld, die triumphierten, mit dem Jan-
senismus sei auch der Thomismus verurteilt worden. Alexander hielt die Bulle
fiir ein Werk der Molinisten, die den (kirchlich-korrekten) Thomismus ebenso
treffen wollten wie den Jansenismus. Die Licbe zu Thomas und die unbedingte
Treue zum thomistischen System liefen ihn in Opposition zur Bulle treten.

Die letzten Lebensjahre waren erfiillt von Kimpfen und Streitigkeiten iiber
die theologischen Probleme. N. A. schloff sich der Opposition der Sorbonne an,
ja er wurde einer der Haupttriger des Kampfes gegen die Bulle. Er sah sich
gestiitzt durch seinen geistlichen Oberhirten, den Erzbischof Noailles von Paris.
Wieder mischten sich gallikanische Grundauffassungen in sein Denken und Han-
deln ein; er lie sich bis zur Appellation an ein Konzil (1717) fortreiflen. Der
einzige Grund war fiir ihn wie fir die iibrigen Gegner der Bulle die angebliche
und vermeintliche Verurteilung des Thomismus in dem Schreiben; sie verlangten
cine Erklirung des Papstes, dafl er durch die Bulle nicht den Thomismus habe
treffen wollen.

Zum Schlusse seiner Darstellung untersucht H. die Frage, ob und wie N. A.
seinen Appell zuriickgenommen habe. Er kommt zu dem Ergebnis, daR N. A.
»zwar nicht formell und 6ffentlich, aber doch in gleichwertiger Weise sich der
Entscheidung der Kirche unterworfen und dadurch, wenigstens implicite, die Bulle
»Unigenitus® angenommen und die Appellation an das allgemeine Konzil wider-
rufen habe“. ,NA finit en parfait catholique®. Er war ,ein frommer und sitten-
strenger Mann®, ein Theologe von absoluter Prinzipientreue, der trotz seiner
durch Herkunft und Erzichung bedingten zeitweiligen Verirrung nie aufhorte,
»die Kirche und den Papst in kindlicher Ergebenheit zu ehren und zu lieben,
ein geistvoller Vertreter der theologischen Wissenschaft, zu dem man in Ehr-
furcht emporschauen kann®.

Zywei Anhinge bringen Regesten und Ausziige aus 150 unverdffentlichten Brie-
fen von und an N. A. (S. 309—360), sowie 829 ,Scholien® (361—409). Bei den
letzteren handelt es sich um die von den rémischen Zensoren beanstandeten Sitze
aus den ,Selecta capita®, der Kirchengeschichte des N. A., auf die dieser selbst
in kurzen ,Scholien® scine Entgegnungen geschrieben hat. Hinggi bringt sie in
knapper Zusammenfassung. Sie sind fiir uns sehr interessant vor allem als ein
Zeitdokument, in dem sich die Meinungen der romischen Kreise chenso wider-
spiegeln wie die Ansichten N. A.s und der gallikanischen Kirche.

Zusammenfassend darf man sagen, dafl der Verfasser mit seinem Werk uns
cinen iiberaus dankenswerten Beitrag zur Erkenntnis der Geschichte und der
Mentalitdt nicht nur des N. A., sondern der gesamten franzdsischen Kirche seiner
Zeit geschenkr hat. Seine klare, an scholastischer Arbeitsweise geschulte Darstel-
lung trigt viel zur ‘Vollendung des Werkes bei.

Bonn A. Franzen
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Georg Schwaiger: Kardinal Franz Wilhelm von Warten-
berg als Bischof von Regensburg (1649—1661) (= Miinchener Theologische
Studien, Hist. Abt. 6) Miinchen (Zink) 1954. XVII, 329 S. brosch. DM 18.—.

Neubau der Seelsorge war eins der grofien Anliegen und eine entscheidende
Aufgabe der tridentinischen Reform. Das Konzil schuf hierzu die Grundlagen
durch zahlreiche Bestimmungen, die sich mit der Stellung des Bischofs in seiner
Diézese, mit der Erneuerung des Seelsorgeklerus und anderem mehr befafiten. Da
aber jeglicher Erfolg von der Mitarbeit des Episkopates abhing, bemiihte es sich,
cinen neuen Typ des echten Seelsorgebischofs heranzubilden, dem diese Aufgabe
Herzensangelegenheit war. Der tridentinische Bischof sollte nicht nur Leiter
der Bistumskirche, sondern im wahren Sinne der Hirt und Vater seiner Gldu-
bigen sein. In Karl Borromius, dem groflen Bischof von Mailand, fand das neue
Ideal bald seine klassische Verwirklichung. Sein Vorbild hat aneifernd und rich-
tungweisend auf die Folgezeit gewirkt. Freilich dauerte es, zumal in Deutsch-
land, noch eine geraume Zeit, bis der neue Geist sich durchsetzen konnte. Die
deutsche Adelskirche war durch die Reformationswirren allzusehr getroffen wor-
den. Der Wiederaufbau war nur moglich, wenn es gelang, die wenigen Adels-
familien, die bei der alten Kirche verblieben waren, innerlich zu erneuern und
sie durch eine langwierige Erziehungsarbeit fiir den Kirchendienst heranzubilden.
Es war vor allem das Verdienst der Jesuiten, dafl sie diese Aufgabe losen und
schon nach wenigen Jahrzehnten befihigte und eifrige Kandidaten fiir die deut-
schen Bistiimer zur Verfiigung stellen konnten.

Die Hiuser Habsburg und Wittelsbach wurden die Hauptstiitzen der deut-
schen Kirche im 17. Jahrhundert. Franz Wilhelm von Wartenberg entstammte
der bayerischen Fiirstenfamilie. Sein Vater war Herzog Ferdinand yvon Bayern,
der #weitgeborene Sohn Herzog Albrechts V., seine Mutter Maria Pettenbedk,
gine einfache Patriziertochter, die ihrem Gatten acht Schne und acht Tdchter
schenkte, aber als unebenbiirtige Frau von dem regierenden Hause nicht aner-
kannt wurde. Franz Wilhelm neigte schon frith dem geistlichen Stande zu. Er
empfing seine Ausbildung im Jesuitenkolleg zu Ingolstadt, erwarb sich tiichtige
philosophische, theologische und kanonistische Kenntnisse im Germanicum zu Rom.
Als er im Juli 1614 aus dem Siiden zuriickkehrte, verfiigte er nicht nur iiber
cine ausgezeichnete Bildung, sondern war auch erfiillt von glihendem Eifer fiir
seine Kirche und bereit, sich ganz in den Dienst der kirchlichen Reform zu
stellen. Rasch erhielt er verantwortungsvolle Stellungen an den Hofen seimer
wittelsbachischen Vettern, Herzog Maximilan von Bayern und Erzbischof Fer-
dinand von Koln. Besonders am Niederrhein fand er bald ein reiches Arbeits-
feld. Als Obersthofmeister wurde er mit Regierungsgeschiften betraut und mufite
mancherlei diplomatische Missionen in kurfiirstlichem Auftrag iibernehmen. Als
1625 das Bistum Osnabriick vakant wurde, postulierte das dortige Kapitel ihn
zum Bischof. Tm Jahre 1629 wurde er auch in Minden und 1630 in Verden an
der Aller zum Bischof bestellt.

Die grofen Aufgaben, die mit diesen Bistiimern verbunden waren, und seine
Sorge um die Erhaltung des katholischen Glaubens in Norddeutschland, yor allem
auf dem Friedenskongrefl von Miinster und Osnabriide (1633—1649), sind schon
mehrfach Gegenstand eingehender Untersuchungen geworden. (In der vom Ver-
fasser zitierten Literatur vermisse ich H. Hoberg in: G. Schreiber, Das Welt-
konzil von Trient, LI, Freiburg 1951, 375 ff). Bekannt sind seine Zihigkeit und
Energie, mit denen er sich bei den Verhandlungen fiir die Erhaltung der Kirche
gegen Schweden, Dinen und protestantische Fiirsten bis zuletze eingesetzt hat.
Wenig bekannt aber war die zweite, ruhigere Periode seines Lebens nach dem
Frieden, die besonders dem Aufbau des Bistums Regensburg gewidmet war. Die-
sen Sprengel trat er 1649 an, nachdem ihm Minden und Verden genommen wor-
den waren, und hier entfaltete er alsbald eine innere Aufbauvarbeit, die 1hq 50
recht in seinem Elemente zeigt. Auf Grund eines ausgedehnten Quellenmaterials,
das den Archiven in Regensburg, Miinchen und Amberg entnommen ist, entwickelt
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der Verfasser ein anschauliches und vielseitiges Bild dieser Titigkeir. Der Bischof
steht vor uns auf als Organisator und Unterhindler, vor allem aber als treu-
besorgter Hirt im Sinne des Tridentinums und als Vater seiner Untergebenen.

Er hatte gewifl keine leichte Aufgabe im Bistum Regensburg zu losen. Die
Ditzese war eine der drmsten von Deutschland, und es gehdrte schon Idealismus
dazu, sie zu iibernehmen. Das Land war in der letzten Phase des groflen Krieges
noch furchtbar heimgesucht worden. In religits-kirchlicher Hinsicht herrschte ein
grofies Durcheinander. Die freie Reichsstadt Regensburg selbst war seit 1543 fast
ganz evangelisch, weite Gebiete des Bistums, die Oberpfalz und Pfalz-Neuburg,
seit kurzem erst rekatholisiert. Dazu die iiblichen Schwierigkeiten: Mangel an
geeigneten Seelsorgern, Widerstand seitens der exemten Stifte und Kléster, Schwie-
rigkeiten durch die weltlichen Regierungen! Und dennoch ging der Bischof unver-
ziiglich an die Arbeit.

Das grofle Werk einer umfassenden religits-sittlichen Reform der ganzen
Dibzese griff er von drei Seiten her auf: Durch Abhaltung von Didzesansynoden,
durch Errichtung eines Priesterseminars und durch Vornahme einer allgemeinen
Visitation. Den Wert der Synoden hatte er in«Osnabriick kennengelernt, wo er
seit 1628 regelmifige Frithjahrs- und Herbstsynoden abgehalten hatte. Mehr als
dreifig Synoden hat er in seinem Leben veranstaltet. Auch in Regensburg begann
er sogleich mit einer solchen (5.—7. Juli 1650). Sie war fir ihn der Ort, an dem
er sich als Seelsorger und Vater zeigen konnte. Es war nicht nur fiir Regens-
burg, sondern fiir ganz Deutschland ein ungewohnter Anblidk, einen Kirchen-
fiirsten inmitten seiner Geistlichen das Wort zu eindringlichen Predigten und
Ermahnungen ergreifen zu sehen. Und nicht nur das! Er suchte den personlichen
Kontakt auch mit dem kleinsten Pfarrer und bemiihte sich um jeden seiner Prie-
ster. Er lud sie zu Tisch, bewirtete sie kostenlos und ermunterte sie zu privaten
Aussprachen. Sehr viele Geistliche machten von diesem Angebot Gebrauch. Er
horte ihre Sorgen an und half, so gut er konnte.

Zwei solcher Dibzesansynoden hat Franz Wilhelm in Regensburg gehalten
(1650 und 1660). In zahlréichen Bestimmungen brachte er auf ihnen die triden-
tinischen Reformdekrete zur Geltung. Er selbst mafl ihnen grofite Bedeutung bei.
Er dringte darauf, daf auch die Erzdechanten und Dechanten in ihren Sprengeln
regelmiifig ihre Konvente, vor allem die jihrlichen Kapitelstage abhielten. Mit
groflem Eifer setzte er sich fiir die Errichtung eines tridentinischen Priestersemi-
nars ein und schrecste auch nicht zuriidk vor der Opposition des Domkapitels und
anderer Kreise. Allen Hindernissen zum Trotz lie er 1654—1658 cine grofie
Dibzesanvisitation abhalten, und er begann selbst mit der Visitation des Dom-
kapitels. Bewundernswert war die Klugheit, Zihigkeit und Milde, mit denen er
tiberall zu Werke ging und sein Ziel erreichte. Unter grofien Opfern und per-
sonlichem Einsatz leistete er eine gewaltige Aufbauarbeit. Wenn diese auch bei
seinem Tode (1661) nicht abgeschlossen war, so war doch das Fundament fiir
die Zukunft gelegt. Um seiner Verdienste willen erhob Papst Alexander VII. ihn
auf Bitten des Kaisers zum Kardinal (5. 4. 1660).

Dem Verfasser ist es gelungen, das Bild dieses Bischofs in seiner ganzen Grifle
und Weite aus den Quellen aufzuzeigen. Es ist nicht zu viel behauptet, wenn er
ihn eine der markantesten Personlichkeiten unter den deutschen Prilaten seiner
Zeit nennt, der sowohl auf den groflen Fiirstenversammlungen und Reichstagen
wie im innerkirchlichen Raume Grofes leistete. ,Klarheit der Planung und un-
beugsame Festigkeit der Durchfihrung kennzeichneten das bischofliche Wirken
des Wartenbergers genau so wie seine politische Tdtigkeit®. In seiner Religiositdt
vom Geiste der Gegenreformation geprigt und durch jesuitische Erziehung zum
riickhaltlosen Einsatz im Dienst der Kirche und der Seelen herangebildet, scheute
er weder Mithen noch Opfer, so lange er lebte. Er war ein Bischof, wie das
Tridentinum ihn wiinschte und Karl Borromius es vorgelebt hatte.

Bonn A. Franzen
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Nuove Ricerche Storiche sul Giansenismo. Studi presentati nella
Sezione di Storia Ecclesiastica del Congresso Internazionale per il IV Cen-
tenario della Pontificia Universitd Gregoriana 13—17 ottobre 1953 (= Ana-
lecta Gregoriana vol. 71, Series Facultatis Historiae Ecclesiasticae). Rom (Gre-
goriana) 1954. VII, 312 S.

Der vorliegende Band umschlieft eine Sammlung von 14 Referaten zur Ge-
schichte und zur Deutung des Jansenismus, die, wie der Untertitel zeigt, auf dem
internationalen Kongreff in Rom gehalten wurden, der vom 13.—17. Oktober
1953 aus Anlafl des vierhundertjihrigen Bestehens der ,Gregoriana® stattfand.
Im Vorwort weist P. de Leturia darauf hin, dafl jeder einzelne Verfasser
selbst die Verantwortung fiir seinen Beitrag trage. Da nun ein jeder von thnen
ein anerkannter Spezialist auf seinem Gebiete ist und bereits durch Studien zur
Geschichte des Jansenismus literarisch hervorgetreten ist, kann man sich getrost
ihrer Fihrung iiberlassen. Alle Beitrige beruhen mehr oder weniger auf unmit-
telbarem Quellenstudium und tragen ihren Wert in sich. Besonders aufschlufi-
reich ist die Ausweitung des Themas auf den Jansenismus in Spanien, die ver-
triebenen spanischen Exjesuiten in Italien und auf Kanada.

Im ersten, grundlegenden Beitrag umreifit L. Geyssens (Le Jansénisme.
Considérations Historiques Préliminaires 2 sa Notion, S. 3 bis 32) die ganze Pro-
blematik der Jansenismus-Forschung. Gilt es doch mal zuerst festzustellen, was
iiberhaupt unter Jansenismus zu verstehen ist. Man hat lingst erkannt, dafl der
Begriff nicht eindeutig zu fassen ist; ganz verschiedene Menschen haben zu ver-
schiedenen Zeiten sich jeweils etwas anderes darunter gedacht. L. Geyssens zeigt
an Hand zahlreicher Beispiele, wie schwierig es ist, den historischen Jansenismus
zu deuten und im Leben einzelner Zeitgenossen sichtbar zu machen. Verleum-
dungen, Verstellungen und niedriges Intrigantentum erschweren die Arbeit. Theo-
logisch stellt sich die Frage nicht anders. Die Definition des Jansenismus als Lehre
des Cornelius Jansenius, die in seinem Buche iiber Augustinus niedergelegt und
von Urban VIII. am 6. Mirz 1642 verurteilt worden ist, kann nicht geniigen.
Man miifite im einzelnen schon unterscheiden zwischen dem Quesnellismus, Ric-
cismus, Calenismus (nach Henri Calenus), Gummarismus (nach Gommaire Huy-
gens, dem Vertreter einer strengeren Moral), d’Espénismus (nach Zeger Bernhard
van Espens) und anderen Richtungen mehr. Schon 1688 unterschied der spanische
Kardinal Joseph d’Aguirre drei Sorten von Jansenisten: 1. diejenigen, welche die
fiinf von der Kirche verurteilten Propositionen oder Irrtiimer des Jansenius ver-

teidigten — ihre Zahl sei sehr klein; 2. diejenigen, die sich fiir eine strengere
Moral und Disziplin ereiferten — ihre Zahl sei ziemlich grofi; 3. diejenigen, die
gegen die Jesuiten opponierten — und deren Zahl sei unendlich grof. In der

Dogmatik traten die Jansenisten fiir die Legitimitit des Augustinismus ein und
bekimpften den Molinismus, wihrend die Antijansenisten den Molinismus ver-
teidigten und den Augustinismus bekdmpften. In der Moral predigten die Jan-
senisten eine grofe Strenge und Aszese und besampften allzu grofie Nachgiebig-
keit und Milde, wihrend ihre Gegner fiir Mifigung eintraten. In Disziplinar-
fragen, vor allem bei der Durchfithrung der tridentinischen Dekrete, setzten sich
die einen fiir Stirkung der Bischofsgewalt ein, wihrend die anderen Ordens-
exemtionen und Immunititen geschiitzt sehen wollten. Alles in allem michte
Geyssens den Jansenismus als eine theoretische und praktische Reformbewegung
erkliren, die aus der nordischen Gegenreformation hervorgegangen sei; gegen-
tiber dem Antijansenismus erscheine sie reaktionir. Auch der Antijansenismus sei
eine Art Reformbewegung, aber progressiver Natur und mehr aus dem siid-
lichen Humanismus geboren. Das Begriffspaar ,nordliche Gegenreformation® und
stidlicher Humanismus® als Antithese entnimmt er einer Anregung von P. Pol-
man. Vor allem sei es nicht angebracht, so betont L. Geyssens, den Jansenismus
in seiner historischen Erscheinung in Bausch und Bogen als Héresie und den Anti-
jansenismus als reine Orthodoxie hinzustellen, wie es bislang vielfach geschah.
In beiden mischten sich wahre Elemente mit falschen, zumeist aus der Hitze des
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Tagesgefechtes entsprungenen Ubertreibungen. An lehrreichen Beispielen erliutert
der Verfasser seine Ausfihrungen. Sie zeigen, wie verworren der jansenistische
Komplex schon fiir die Zeitgenossen gewesen ist.

Freilich kann es sich nicht darum handeln, den Jansenismus als theologisches
Phinomen zu verharmlosen. Schon die verheerenden Folgen, die er fiir das kirch-
liche und religiose Leben des Katholizismus gehabt hat, miissen davon abhalten.
Scin Ansatzpunkt liegt, wie einst bei den Reformatoren und im bewufiten An-
schluf} an sie, in der Frage nach der Rechtfertigung des Menschen und dem Ver-
hiltnis von Gnade und Freiheit. Die Uberbetonung der Gnadenwirksamkeit und
die Zuriickdringung der menschlichen Willensfreiheit im Heilsprozef muf8 frei-
lich auf dem Hintergrunde der Auseinandersetzung mit dem Molinismus gesehen
werden, der seinerseits die freie menschliche Mitwirkung allzu sehr heraushob.
Dafl man diese, eines der tiefsten Glaubensgeheimnisse berithrende Frage zum
Streitgesprach des Tages machte und die Kontroverse in breitester Offentlichkeit
austrug — man hat den eigentlichen Jansenismus treffend die ., Vulgarisierung
des Gnadenstreites* genannt —, diente nicht der friedlichen Lésung des Problems.

Den geistigen Grundlagen des Jansenismus spiirt eine instruktive und
originelle 'Untersuchung von J. Orcibal iiber den Neuplatonismus im Jan-
senismus nach (Néo-Platonisme et Jansénisme: du De Libertate du P. Gibieuf
a I’Augustinus). Sehr aufschlufireich ist auch die Studie von J. Nouwens (Le
Sacré-Coeur et le Jansénisme. Quelques Considérations sur les Révélations de
Paray-Le-Monial), die sich mit der Stellung des Jansenismus im Frommigkeits-
leben der Zeit befaflt. Im Salesianerinnenkloster ‘zu Paray-le-Monial hatte die
hl. Marie Marguerite Alacoque eben zu dieser Zeit (1671—1690) ihre Visionen,
durch die der Ort zu einem Hauptzentrum der Herz-Jesu-Verehrung und der
eucharistischen Bewegung wurde. Hat man bisher allgemein einen schroffen Ge-
gensatz zwischen dem Kult der gottlichen Liebe und dem strengen Gottes- und
Christusbilde (Christus als Richter!) des Jansenismus angenommen, ja die Offen-
barungen der Nonne geradezu als dic Antwort der erbarmenden Licbe Gottes
auf die harten, rigoristischen Vorstellungen der Jansenisten betrachtet, so wies
bereits L. Cognet (Le Coeur, Etudes Carmélitaines, 1950, 234—254) darauf hin,
dafl doch die christologische Frommigkeit von Port-Royal an sich der Herz-Jesu-
Verehrung niche feindlich gegeniiberstand und daf tatsichlich in den ersten Ge-
nerationen der Jansenisten von einer grundsitzlichen Opposition keine Spur zu
finden sei. J. Nouvens kommt zu dhnlichen Ergebnissen. Wie aber ist der Gegen-
satz entstanden, so fragt er zum Schluf. Er muB die Frage offenlassen, indem er
sie als Anregung zu einer Spezialuntersuchung zugleich in die Debatte wirft.

Wie potente Freunde und Beschiitzer der Jansenismus selbst an der Kurie ge-
habt hat, liest man mit Erstaunen in Guido Pettinati’s Abhandlung iiber
den Kardinal Johannes Bona und sein Verhiltnis zum Jansenismus (Il Cardinal
Giovanni Bona e il Giansenismo, 1609—1674). Bona, ciner der gelehrtesten unter
den Kardinilen, stand dem jansenistischen Schrifitum von Port-Royal mit der
grofiten Verehrung gegentiber. Als Zisterziensermdnch mit aszetischen Neigungen,
als Eiferer fiir eine strenge Disziplin und harte Moral sah er bei den Jansenisten
verwandte Eigenschaften und Forderungen aufleuchten. Den Jesuiten, die den
Molinismus in die Dogmatik und den Probabilismus, in seiner Sprache ,Laxismus®,
in die Moral eingefiihrt hatten, war er aufs tiefste abgeneigt. Mit Eifer und Nach-
druck verteidigte er im Konsistorium und in Kongregationen, aber auch nach
auflen hin die Lehren der Jansenisten, in denen er nichts Glaubenswidriges er-
kennen konnte. Den jansenistischen Thesen wufite er immer noch einen orthodoxen
Sinn zu unterlegen. Fiir seine Person stand er auf dem Standpunkr, ,che i signori
Vescovi di Francia sono stati la cagione di tutti questi guai della Chiesa con la
loro sollecitudine . . . per la condanna di Giansenio, perché tutto il disagio non
ne ¢ che la conseguenza, e basta dire che un libro & d’un giansenista per farlo
condannare e per’ trovarvi dentro nascosto pitt veleno che in Calvino® (5::123);
Mehr als einmal hat er durch sein Eintreten fiir ein Buch oder einen Verfasser
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Verdammungsurteile und kirchliche Zensuren abzuhalten gewufit. Durch seinen
Tod (1674) verloren die Jansenisten ihre stirkste Stiitze in Rom.

Es wiirde zu weit fithren, wenn wir alle einzelnen Abhandlungen hier ausfiihr-
lich behandeln wollten. Es mdge geniigen, die verschiedenen Beitrige kurz zu er-
wihnen, um auf sie hinzuweisen und ecinen Begriff von der Mannigfaltigkeit des
Inhaltes zu geben. Leopold Willaert behandelt das kénigliche Placet und
den Jansenismus in den katholischen Niederlanden (Le Placet Royal et le Jansé-
nisme dans les Pays-Bas catholiques). Es folgt Raffaele Belvederi mit
der Studie L’Abate Tosini e il suo pensiero storico-politico. Fredegand Cal-
laey untersucht ,La Critique Historique et le courant pro-Janséniste 3 Rome
au XVIII® siecle“. Weiter: Giuseppe M. de Giovanni, Il Giansenismo
a Napoli nel Secolo XVIII. Cassiano de Langasco, Un esperimento di
politica giansenista? La Repubblica Ligure 1797—1800. Pietro de Leturia,
Il Concetto di Nazione Italiana nel Grande antigiansenista Fr. A. Zaccaria
(1714—1795) secondo fonti dell’Archivio di Loyola. Miguel Batllori, El Con-
ciliabulo de Pistoya y la asamblea de Florencia en las cartas y memorias de los
ex-jesuitas espafioles desterrados en Italia. Pietro Sannazzaro, P. Giuseppe
Capizucchi Min. Inf. Traduttore di Testi Giansenistici. Isidoro de Villa-
padierna El Jansenismo Espafiol y las Cortes de Cadiz. Lucien Cam-
peau, Le Jansénisme en Nouvelle-France, beschliefit den Reigen mit einer Unter-
suchung iiber den Jansenismus in Kanada; er weist auf, dafl die kanadische Kirche
dank der Griindung durch Franziskaner-Rekollekten und Jesuiten dem Jansenismus
niemals Zutritt gewihrt habe.

Wie die knappe Ubersicht zeigt, bietet der ganze Band einen wertvollen Bei-
trag zur Aufhellung der Geschichte des Jansenismus mit z. T. neuen und originellen
Fragestellungen. Fiir die Geistesgeschichte des 17. und 18. Jahrhunderts bedeutet
er eine grofle Bereicherung.

Bonn ' A. Franzen

Anton Philipp Briick: Die Mainzer theologische Fakultit
im18. Jahrhundert (= Beitrige zur Geschichte der Universitit Mainz,
hgb. von Rektor und Senat der Johannes-Gutenberg-Universitit Mainz, Bd. 2)
Wiesbaden (Steiner) 1955. XVII, 168 S. brosch. DM 12,—.

In'seiner dankenswerten Ubersicht iiber ,Die geistige Haltung der katholischen
Universititen Deutschlands im 18. Jh.“ (1952) hatte Robert Haass auch die Uni-
versitit Mainz behandelt (S. 44—54), die Geschichte der theologischen Fakultdt
aber nur gestreift. Diese Liicke fiillt die Habilitationsschrift Briicks nunmehr aus
und fiigt zugleich in das Gesamtbild manche neuen Ziige ein. Obwohl die Jesuiten
nur sechs von den zwolf , Assessoren® der theologischen Fakultit stellten, fﬂolgte
der Unterricht im 18. Jahrhundert noch immer im wesentlichen den Grundsitzen
der Ratio studiorum und riumte dementsprechend der positiven Theologie nur
geringen Raum ein. Der Professor der HI. Schrift war meist Mitglied der Philo-
sophischen Fakultit, es bestand keine Professur fiir Kirchengeschichte. Dieses Ver-
harren in den Bahnen der Uberlieferung (Abschnitt 1, S. 1—22) fand ein Ende,
als Kurfiirst Emmerich Joseph von Breidbach-Biirresheim (1763—1774) etwas iiber-
stirze den Forderungen der Aufklirung nachgab, nach der Aufhebung des Jesuiten-
ordens die Exjesuiten in schroffer Form ausschaltete und neue Professoren berief,
unter ihnen den in Gottingen gebildeten Rationalisten Isenbiel (Abschnitt 2,
S. 23—48). Unter dem Einfluff des spiteren Kurfirsten Erthal, hinter dem der
Aufklirer Turin stand, wurde ein neuer Studienplan aufgestellt, der die positive
und praktische Theologie gebiihrend berticksichtigte. Aber der Sprung war zu weit
gewesen: die Widerstinde gegen die neue Ordnung waren so stark, dafl ErEhal
selbst, zum Nachfolger Emmerich Josephs gewzhlt (1774—1798) die aufkldre-
rischen Professoren grofienteils wieder entlassen mufite, sodafl ,immer noch die alte

Zischr, fiir K.-Ga 14
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Theologie gelehrt wurde® (S. 62). Sein Ziel gab Erthal trotzdem nicht auf. Nach:
dem durch die Aufhebung von drei Klostern — mit pipstlicher Genehmigung —
die Mittel fiir den Ausbau der ganzen Universitit zur Verfiigung standen, setzte
der Kurator Bentzel, beraten von Weihbischof Heimes, die aufklirungsfreundliche
Linie Emmerich Josephs fort. Die nichtlesenden ,Assessoren” der Fakultit (mit
Ausnahme des Exjesuiten Goldhagen) wurden ausgeschaltet und verloren ihr
Stimmrecht. Sie wurde mit nicht weniger als elf Lehrstithlen ausgestattet (zwei
fiir Dogmatik, zwei fiir Exegese, je einer fiir Moral, Polemik, Homiletik mit
Katechetik, Pastoral mit Liturgik, Kirchengeschichte, Patrologie mit theologischer
Enzyklopddie und Literaturgeschichte, Naturrecht mit Mainzer Landrecht), deren
entsprechende Besetzung freilich aus Mangel an geeigneten Kriften auf Schwierig-
keiten stieff. Ein sorgfiltic vorbereiteter Studienplan, der von dem Rauthen-
strauch’schen fiir Osterreich beeinfluflit, aber keineswegs sklavisch abhingig war,
regelte den Unterricht im neuen Geiste. Die neue Ordnung, sanktioniert durch die
Verfassung von 1784, dauerte aber nur noch ein Jahrzehnt. Durch die erste fran-
zosische Besetzung 1792/93 unterbrochen, ging sie 1797 zugleich mit der ganzen
Universitit unter (Abschnitt 3, S. 49—101).

War diese Entwicklungslinie bereits durch Haass im wesentlichen vorgezogen,
so ergibt die eingehende Darstellung von Briick doch eine ganze Reihe neuer Ge-
sichtspunkte. So lehrt ein Gesuch der Theologiestudenten vom Ende des Sommer-
semesters 1763 (S. 23), das Diktieren in den Vorlesungen abzuschaffen, dafl der
Anstof} zu den Reformen Emmerich Josephs nicht nur.von oben, sondern auch von
unten kam. Nicht die Jesuiten waren die schirfsten Gegner einer zeitgemiflen
Studienreform, sondern die selbst gar nicht lesenden Mitglieder der Fakultit aus
der Burse Schenkenberg; der Jesuit Goldhagen nimmt eine Mittlerstellung ein.
Auch nachdem unter Erthal die Aufklirung gesiegt hatte, war die Mainzer Fakul-
tit keineswegs rationalistisch. Briick nennt ihre Mitglieder (S. 93) ,dogmentreue
Aufklirer” und weist nach, dafl sie an Stelle der jesuitischen nunmehr franzdsische
Lehrbiicher aus der Schule Tournelys verwendeten; nur der beriichtigte Blau und
der Exkapuziner Nimis waren Rationalisten. Die Berliner Aufklirer urteilten,
dafi ,alles noch vollig beim alten sei* (S. 77f.). Es wird notwendig sein, das
Urteil von Haass (Die geistige Haltung S. 53), die Mainzer Universitit sei die
radikalste unter den rheinischen Hochschulen gewesen, noch einmal nachzupriifen.

Fast ein Drittel des Buches (S. 105—164) fiillen Quellenstiicke aus den Archiven
von Mainz, Wiirzburg und Darmstadt, darunter die Statuten von 1726, Vor-
lesungsverzeichnisse von 1746, 1747, 1768, 1782, 1784 und zahlreiche, aufschlufl-
reiche Gutachten zur Universititsreform, ferner Listen der Dekane, Defensionen
und Dissertationen, die das Buch zu einem wertvollen Nachschlagewerk machen.
Bei den in der Darstellung wiedergegebenen Quellenstiicken sind mir an zwei
Stellen Bedenken aufgestofien: S. 22 Z. 9 v. o. vix non ubique est magnum inana
ist sinnlos; S. 92 S. 12 v. u. non neque humana kann ebenfalls nicht richtig sein.

Am meisten interessieren uns hier natiirlich die Mitteilungen iiber die Einfiih-
rung der Kirchengeschichte in den theologischen Unterricht. Auch sie erginzen in
einigen Punkten die Angaben von E. C. Scherer, Geschichte und Kirchengeschichte
an den deutschen Universititen (1927) S. 440—444. Die Einfithrung der Kirchen-
geschichte als eines eigenen Lehrfachs war nimlich schon in der Verfassung von
1746 gefordert worden, aber der bereits 1744 beauftragte Kanonikus Franz Phi-
lipp Wolff erwies sich als ungeignet, sodafl die Fakultdt den ihm gegebenen Auf-
trag zuriickzog (S. 21). Unter Emmerich Joseph forderte der in Géttingen ausge-
bildete Jurist Diirr in einem Gutachten (abgedruckt S. 117 ff.), daf ,die Kirchen
Historie, welche bis anhero allhier véllig negligiret worden® ebenso wie die
Liturgik und die Kenntnis der ,Altertiimer® gelehrt werden miisse, weil sie
seinem Theologo zu wissen ohnentbehrlich®, und zwar umso mehr, als die Prote-
stanten ihre stirksten Argumente aus ihr entnihmen; man mége sie ,ihrer An-
nehmlichkeit halber® am Nachmittag tradieren. Der im Zuge der Neuordnung von
1773 zum Professor der Kirchengeschichte ernannte Benediktiner Joseph Fuchs, der
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sich durch Arbeiten zur Mainzer Kirchengeschichte ausgewiesen hatte, mufite frei-
lich unter dem Einfluf} der Reaktion 1774 die Universitit wieder verlassen, zumal
da er die vorgeschriebenen akademischen Akte nicht geleistet hatte (S. 45f.; die
Instruktion fiir ithn S. 143 f.). Voriibergehend (1775—1784) las dann Kirchen-
geschichte der schon erwihnte Jurist Diirr unter Zugrundelegung des Kompendiums
von Berti, aber so breit ausgesponnen, dafl er wenig Anklang fand; man wiirde
gern aus der S. 53 Anm. 20 erwihnten Kollegnachschrift mehr {iber diese Vor-
lesungen erfahren. Erst 1784 wurde wieder ein eigener Professor der Kirchen-
geschichte angestellt, der Exjesuit Johann Jung (1 1793) aus Heidelberg, der in
einem zweijihrigen Kursus eine febronianische Kirchengeschichte vortrug, obwohl
auch er Berti zugrundelegte (S. 87). Sein entschiedener Febronianismus wird durch
den S. 82 erwihnten Angriff gegen das ,politische Placet kaum gemildert, denn
es liegt auf der Hand, daf} dieser pro domo des Mainzer Erzbischofs erfolgte. Der
Tod des hochangesehenen Jung war fiir die Fakultit ,ein unersetzlicher Verlust®
(S. 100). Die Existenz der Fakultit galt als so gefihrdet, daff man nur mit Mihe
in dem Mainzer Schulmann Johann Caspar Miiller 1796 einen Nachfolger fand,
dessen Titigkeit aber schon im folgenden Jahr ein Ende gesetzt wurde.

Briicks Arbeit erweitert unsere Kenntnis der Aufklirung im katholischen
Deutschland und kénnte der gegenwirtig anstehenden Diskussion iiber Ziele und
Methoden des theologischen Unterrichtes manche Anregung bieten.

Bonn H. Jedin

Carl Hinrichs: Ranke und die Geschichtstheologie der
Goethezeit (= Gottinger Bausteine zur Geschichtswissenschaft, Bd. 19)
Gottingen (Musterschmidt) 1954. VII, 254 S. geb. DM 19,80.

Friedrich Meinecke hatte in seinem Buch ,Die Entstehung des Historismus®
(1946%) von dem goldenen Eimer mit den platonisch-neuplatonischen Ideen ge-
sprochen, den eine Kette mystisch oder pantheistisch gestimmter Geister von
Dionysius Areopagita an durch die Jahrhunderte einander weiterreichte, und zwar
s0, dafl stets neue individuell und zeitgeschichtlich bestimmte Ausgestaltungen oder
Anwendungen dieser Ideen dabei zutage traten, zuletzt und als Krone der Histo-
rismus (S. 17 u. 2). M. sah den Kern des Historismus in der Ersetzung der genera-
lisierenden (vor allem naturrechtlichen) Betrachtung geschichtlich-menschlicher
Krifte durch eine individualisierende (S. 2). In monographisch angelegten Kapiteln
zeigte er die Uberwindung des Naturrechtes und damit den Durchbruch zur Ge-
schichte von Shaftesbury bis Goethe. Als Beigabe hatte er dem Werk cine Ge-
dichtnisrede iiber Leopold v. Ranke beigelegt — am 23. 1. 1936, also im Erschei-
nungsjahr des Buches gehalten —, in der er den Begriff des Pantheismus zur
Charakterisierung der Gedankenwelt Rankes ablehnte. Stattdessen sprach er von
einem ganz positiven Panentheismus: ,Gott iiber der Welt, die Welt geschaffen
von ihm . . . aber auch durchhaucht von seinem Geiste, darum gottverwandt und
doch zugleich auch immer erdenhaft-unvollkommen®. In dieser Trennung des
Schaffenden vom Geschaffenen habe Luther in ihm nachgewirkt, wenn ihm auch
dessen dogmatisches Christentum fremd geblieben sei (S. 626). Obwohl Meinecke
Ranke so nicht ganz den von platonisch-neuplatonischen Ideen beherrschten,
mystisch oder pantheistisch bestimmten Geistern zurechnen konnte, sprach er in
den Schluflsitzen seiner Rede von dem platonisierenden Gedankenstrom, der von
Shaftesbury bis zu Ranke ginge, so dafl man von einer Geburt des Historismus
aus dem fortwirkenden Geiste des Platonismus sprechen konne. Damit blieb der
Forschung die Frage nach dem Neuplatonismus bei Ranke noch gestellt, die nun
von Carl Hinrichs aufgenommen wurde. ! :

Im 1. Kapitel handelt der Verf. iiber Prometheus als geschichtstheologisches
Symbol der Goethezeit, das in der Vorstellung von der Menschheit als einem ein-
zigen organischen Wesen bestehe und einen aus der Tiefe ihrer urspringlichen

14%
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Substanz hervorquellenden gemeinsamen Lebensprozeff habe (S. 99). Im Gegensatz
zu dem Werk von Hans Urs von Balthasar, ,Prometheus, Studien zur Geschichte
des Idealismus®, das den Versuch einer ,existentiellen Interpretation® der grofien
Vertreter des Idealismus ,auf ihren letzten Horizont® bedeute, bezeichnet H. seine
Untersuchung als geistesgeschichtliche unter dem besonderen Gesichtspunke der Ge-
schichtstheologie (S. 1 A. 1). Die Fiille des in diesem Kapitel dargebotenen Stoffes
kann hier nicht ausgebreitet werden.

Uber Ranke selbst handeln dann das 2. und 3. Kapitel, welche die Genesis
seiner universalhistorischen Anschauung und seine Theologie der Weltgeschichte
zum Gegenstand haben. Das historiographische Riesenwerk Rankes sei empor-
gewachsen aus dem Grunde lutherischer Geistesart und Religiositdt (S. 102). Wih-
rend seiner Studentenzeit habe er durch Niebuhr und de Wette Zugang zur Histo-
rie gefunden, zu der Erforschung des Einzelnen und Besonderen. Als lebendiger
lutherischer Christ, wenn auch ohne Bindung an das Dogma der Kirche, habe sich
ihm daher das Problem stellen miissen, das historisch Besondere mit dem Allge-
meinen, Universellen, Absoluten zu verkniipfen, die Stellung Gorttes in dieset
individualisierenden und relativierenden Geschichte zu bestimmen (S. 106). Die
Losung habe Ranke im Neuplatonismus gefunden, dessen Rezeption ihm zusam-
men mit Fichteschem und Goethischem, auch neuplatonisch bestimmtem Gedanken-
gut zum Durchbruch zu einer universalhistorischen Konzeption verholfen hitte, die
zugleich eine Sikularisierung des christlichen Glaubensgutes gewesen wire: der
deus absconditus Luthers wiirde zu der unsichtbaren gottlichen Idee von der Welt,
die sich in einem Flufl von partiellen Erscheinungen entwickele (S. 107 f., u. 113,
vgl. S. 145 u. 164).

H. zeigt nun, daB Ranke zwar zu dem durch das Prometheussymbol charakte-
risierten weltanschaulichen Typus des vor allem durch Fichte, Schelling und Hegel
reprisentierten Gesamtidealismus gehdre, ihm aber doch in diesem Rahmen eine
eigene, selbstindige Bedeutung zukime. Ranke habe ,auf dem von der gesamten
Goethezeit gelegten Grunde den Schritt von der apriorischen geschichesphilosophi-
schen Spekulation zu der vom empirischen historischen Objekt ausgehenden, aber
doch weiterhin an bestimmte philosophisch-weltanschauliche Voraussetzungen ge-
bundenen Geschichtsschreibung vollzogen® (S. 162). Begriindet wird diese These
mit dem Hinweis auf den Panentheismus Rankes, der zu einem anderen als dem
pantheistischen Entwicklungs- und Individualicitsbegriff fithre: ,Hier liege der
springende Punkt: die Idee birgt bei Ranke kein immanentes dialektisches Prinzip
in sich, nach dem sie sich in der Erscheinung entwickeln mufl, sondern sie emaniert,
wihrend sie als das eine wandellos unverinderliche Sein immer auflerwelclich
bleibt, in einem Fluff von Erscheinungen, die zwar als partielle Erscheinungen den
Charakter der Vielheit und der Mannigfaltigkeit tragen, aber doch jede fiir sich
in einem Immediatverhiltnis zur obersten Idee stehen . . . (S. 164). Die Vor-
stellung von der auRerweltlichen Idee vom Géttlichen sei nun die tiefere Voraus-
setzung fiir den Individualivitsbegriff iiberhaupt. Ranke selbst habe festgestellt,
daR der pantheistische Gottes- und Entwicklungsbegriff mit dem Gedanken der
Individualitit unvereinbar sei (S. 166). Entleert nun aber nicht die Vorstellung
von einer unendlichen Abfolge zeitriumlich beschrinkter gleichberechtigter Mani-
festationen der Idee den Entwicklungsbegriff derart, daft das Ganze der Geschichte
als ein ewig sinnlos rotierendes Kaleidoskop erscheint? H. gibt darauf die Ant-
wort: in Rankes Teleologie ohne Telos sei die Anerkennung einer Vorsehung be-
schlossen, deren Freiheit durch die Aufstellung eines bestimmten welthistorischen
Ziels beeintrichtigt werden wiirde (S. 167 f.). Damit hat H. seinen Untersuchungs-
gang wieder dem lutherischen Erbe angenihert, zumal auch Rankes christologische
Position in die gleiche Richtung weist. Die historisch kaum greifbare Person Jesu
ist fiir Ranke nicht nur der Anlafl, jene Uridee iiber das eigentliche Wesen des
Menschen als gotemenschliche Einheit aus dem kollektiven Unbewuften ins Bewufit-
sein treten zu lassen, sondern Christus ist ,die gewaltigste Figur und der Mittel-
punkt der Weltgeschichte, die, wenn auch nicht im Wesen, so doch im Grad alle
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anderen Menschheitsheroen iiberragende Zentralperson der Menschheit® (S. 159).
Dieser Humanititsbegriff Rankes steht, wie H. ausdriicklich betont, im Gegensatz
zu dem paulinisch-augustinisch-lutherischen Erbsiindebegriff. ,Mit dem hier ent-
wickelten Offenbarungsbegriff ist der ganze mit der Erbsiinde, d. h. der mit der
Annahme einer volligen Verderbnis der menschlichen Natur zusammenhdngende
Komplex, die Vorstellung von der durch den Siindenfall zu einer massa perditio-
nis gewordenen Menschheit, die nur durch das stellvertretende Strafleiden des
fleischgewordenen Gottes selbst gerettet werden kann, unvereinbar® (S. 150f.). —
Auf der Grundlage der universalhistorischen Konzeption Rankes zeigt H. dann im
letzten Kapitel ihre Anwendung auf die konkrete Geschichte.

Das wesentliche Ergebnis der Arbeit von H. liegt m. E. in dem Nachweis des
Neuplatonismus als des grundlegenden Elementes der Geschichtsanschauung Rankes.
Die Fruchtbarkeit seiner Analysen zeigt sich jedoch nicht nur in den Ergebnissen,
sondern auch in den Fragen, die diese aufwerfen und der Bearbeitung nahelegen.
Es seien drei genannt, die eine innere Einheit bilden:

1. Es fillt auf, daff H. die beiden zentralen Begriffe des Historismus, die Ent-
wicklung und die historische Individualitit, in eine ganz bestimmte Rangfolge
stellt. Im Gegensatz zu den traditionellen Rankeinterpretationen, die ihn als den
Klassiker der individualisierenden Geschichtsanschauung verstehen, steht bei H. der
neuplatonische Entwidcklungsbegriff als Sikularisierung der christlichen Offenbarung
durchaus im Vordergrund. Nachdem Niebuhr und de Wette ohne tiefer eindrin-
gende Untersuchung als Anreger und Wegweiser fiir Rankes Wendung zur Ge-
schichte genannt worden sind, sicht H. Ranke durch sein lutherisches Christentum
vor die Aufgabe gestellt, das Absolute mit dem Individuellen zu verbinden. Die
Losung liegt im Neuplatonismus, dessen Entwicklungsbegriff nun wieder die Vor-
stellung von der historischen Individualitit aus sich heraus gebiert. Damit ist die
Frage nach dem Neuplatonismus bei de Wette und Niebuhr gestellt oder anders
ausgedriidkt: bleiben de Wette und Niebuhr in dem von H. dargestellten Pro-
blemkreis oder kiinden sich hier andere Motive an, die nun in erster Linie die
historische Individualitit zum Gegenstand hdtten?

2. Durch die Reduzierung der geschichtstheologischen Grundlegung der Goethe-
zeit auf das Prometheussymbol, und das bedeutet auf die Entwicklung, 1ifit H. die
Elemente des Individualititsbegriffes in den Hintergrund treten. Bei Schleier-
macher z.B. werden diese neben dem ,Menschen an sich® in der ,Weihnachts-
feier® (Hinrichs S. 42) und in seinen Monologen greifbar: jeder Mensch stellt auf
eigene Art die Menschheit dar. Das aber weist auf Herder hin, vor allem auf den
Entwurf von 1774 und auf das 15. Buch seines groflen Ideenwerkes: jede Nation
trigt das Ebenmafl ihrer Vollkommenheit, unvergleichbar mit anderen, in sich.
Bei Ranke heifit es dann: jede Epoche ist unmittelbar zu Gott, und Nationen sind
Gedanken Gottes.

3. Das schlieflich fithrt zu der Feststellung, dafl Hamann in die Untersuchung
nicht einbezogen ist. In einer noch ungedruckren Géttinger Dissertation hat
H. Bethel die Abhingigkeit Hamanns von Luther gerade unter dem Gesichtspunke
der historischen Individualitit zum Gegenstand seiner Untersuchung gemacht (Die
Bedeutung Luthers fiir das Verstindnis der Geschichte bei Hamann, Gottingen
1952). So mochte ich die Frage stellen, ob der Individualititsbegriff nicht auch
bei Ranke (wie bei Herder und Hamann) in strengem Sinne auf seinen luthe-
rischen Glauben zuriickzufithren ist. Dabei muff zugestanden werden, dafl von
einer direkten Anregung durch den originalen Luther nicht die Rede sein kann.
Im Lutherfragment von 1817 schreibt Ranke: ,Ob jener Unterschied von histo-
rischem und idealem Leben . . . wahr ist? Wie deuter Luther? Also daff er sich
um das Historische nichts kiimmert, sondern blof auf den Glauben dringt, den
gegenwirtigen, immer neuen, lebendigen. Das ist wahrlich nicht historisch und
doch ein Leben®. (Gesamtausgabe der Deutschen Akademie VI, S. 318). Wenn
hier auch der Blidk auf die Geschichte als Historie fehlt, so deuten die Worte

sgegenwirtig®, ,immer neu* doch gerade auf den Individualititsbegriff hin.
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Dessen' Wurzeln von Luther iiber Hamann und Herder auch bei Ranke aufzu-
suchen legt gerade die Arbeit von Hinrichs nahe, die jeder, der den Fragen des
Historismus nachspiirt, mit grofem Nutzen verwerten wird.

Géttingen H. W. Krumwiede

Max Bierbaum: Nicht Lob, Nicht Furcht. Das Leben des Kardi-
nals von Galen nach unveréffentlichten Briefen und Dokumenten. Miinster
(Regensberg) o. J. 221 S. geb. DM 9,80.

Die Gestalt des Bischofs von Miinster zieht immer wieder die Aufmerksamkeit
der Biographen auf sich. Man fragt sich, was war eigentlich Besonderes an diesem
Manne? Er war kein bedeutender Politiker, unid doch iibte er einen grofien Einflufl
auf die Politik zur Zeit Hitlers so gut wie nach dem Zusammenbruch aus. Er war
weder Organisator noch Triebfeder der Widerstandsbewegung gegen ein diktato-
risches Zwangssystem, und doch bildete er das Riickgrat der inneren Front gegen
die Tyrannei des Dritten Reiches. Wie ein erratischer Block ragte er aus dem
Gewoge einer verworrenen Zeit, und Millionen richteten ihre Augen erwartungs-
voll auf ihn, Wegweisung und Hilfe erwartend aus Knechtschaft und Not. Und er
offnete seinen Mund ebensosehr zur Zeit der Dikeatur wie spiter, als nach dem
Zusammenbruch- harte Besatzungsmethoden das deutsche Volk an den Rand der
Verzweiflung brachten. Von Natur war er, der schwerfilligce Westfale, kein hin-
reiffender Prediger, und doch wurden seine Ansprachen von Hunderttausenden
begeistert gehért und die Nachschriften von der ganzen Welt verschlungen. Er war
alles andere eher als ein geistreicher, spekulativer Theologe; sein Leben lang ist
er ein Praktiker der Seelsorge geblicben, ein Mann schlichter, kerniger Gldubigkeit.
Aber eben dieser unbedingte Glaube, der aus allen seinen Worten und Schriften
herausklang, gab weitesten Kreisen des Volkes in einer von glaubensfeindlichen
Angriffen erschiitterten Zeit festen Halt und unbeirrbare Sicherheit. Das Geheim-
nis seiner Gréfle als Mensch und als Christ bestand darin, daff er seine Stunde
erkannte und in der Begegnung mit einer aufiergewdhnlichen Situation eine klare
selbstindige Haltung bewahrte. Hierdurch wurde er berufen, ungezihlten Men-
schen in Angst und Not ein echter Fithrer zu sein.

Kein Zweifel, daf fiir die Erfassung eines solchen Mannes die Kenntnis seines
innersten Denkens und Fiihlens besonders wichtig ist. Der Verfasser der vorliegen-
den Biographie ist in der gliidslichen Lage, an Hand von etrwa 300 Privatbriefen
des Bischofs an seine Familienangehérigen, besonders an seine Mutter und seinen
Bruder Franz, die kostbare Innenseite dieses Mannes aufleuchten lassen zu kénnen.
Der grofite Teil dieser Briefe stammt aus der Zeit vor seiner Bischofsernennung
(1933), also gleichsam aus ,unverdichtiger Zeit®. Sie zeigen ihn als Menschen im
Kreise einer gliubigen, traditionsverbundenen, christlichen Familie, von der er
jene selbstverstandlich-religidse Denkart empfing, die sich in unerschiitterlicher
Hingabe an Glauben und Leben der Kirche #uflerte. Diesem Wurzelboden ver-
dankte er seine gradlinige, unkomplizierre Glaubigkeit, die ihn auf seinem Wege
durch die Kindheit und Jugendzeit, durch die Jahre seiner Wirksamkeit als Dom-
vikar in Miinster (1904—1906), als Kaplan und Pfarrer in Berlin (1906—1929)
und Minster (1929—1933) bis hin zu seiner Berufung auf den Bischofstuhl zu
Miinster und zur Kardinalswiirde (1933—1946) stets begleitete. Wirkliche Glau-
benskrisen hat er wohl nie durchzumachen brauchen. ,Er gehorte nicht zu jener
Klasse von Menschen, die das Suchen nach der Wahrheit hoher als das Finden und
den Besitz schitzen®; aber deshalb erschlaffte er nicht, sondern zeigte sich stets
umso aufgeschlossener und bereiter zum Hinhorchen auf den Willen Gottes, in
dem er seine Berufung vernahm. So kam es, daf er sein ,adsum® sprechen konnte,
als dieser Ruf an ihn erging. Seine ganze bischofliche Regierungszeit stand im
Zeichen des Kampfes. Seine Bereitschaft zum Martyrium hat er mehr als einmal,
besonders in der Endphase des Dritten Reiches, unter Beweis gestellt. Wenn es
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nicht dazu kam, war es auch Gottes Wille. Sein Wahlspruch ,Nicht Lob, Nichc
Furcht® sich zu beugen, sondern allein auf Gottes Ruf zu horen, blieb die Richt-
schnur seines Handelns bis zum letzten Augenblick.

Wenn wir dem Verfasser auch darin zustimmen, dafl er durch seine Arbeit
wertvolle Einblicke in das Innenleben des grofien Kardinals eroffnet hat, die fiir
seine personliche Beurteilung sehr wichtig sind, so mufl man doch andererseits be-
tonen, dafl seine Biographie keinen Anspruch auf eine erschopfende Darstellung
seines Lebens und Wirkens erheben kann. Weitaus die Mehrzahl der Briefe stamme
aus der Zeit vor 1933. Sie kreisen fast ausschliefilich, ihrem Charakter gemifl, um
familiire Angelegenheiten und sind zum Teil so intim, dafl man manchmal sogar
bedauert, daff sie durch die Verdffentlichung ans Licht gezerrt werden. Inhaltlich
sind die wenigen Briefe aus der Zeit nach der Bischofsernennung, der ,grofien
Zeit“ von Galens, fiir die Kenntnis der inneren und Aufleren Situation erstaunlich
unergiebig. Dies mag daher kommen, dafl der Bischof im Briefverkehr besonders
vorsichtig sein mufite und politische Fragen tunlichst nicht beriihrte. Es hingt aber
wohl auch damit zusammen, daff der wortkarge Westfale nicht viel Authebens
von sich machte und alle groflen Worte vermied. Vom Standpunkt der Wissen-
schaft ist es wohl zu bedauern, daff der Verfasser nur Ausziige aus den Briefen
darbietet. Es bleibt jedoch fraglich, ob aus einer vollen Edition dieser privaten
Korrespondenz viel mehr an Erkenntnissen zu gewinnen gewesen wire. Zu einer
wissenschaftlich giiltigen Biographie, die der historischen Bedeutung des Kardinals
gerecht wird, reichen diese Briefe jedenfalls nicht aus. Auch die wenigen ,Doku-
mente® fiillen die Liidee nicht. Dazu miifite vielmehr ein bedeutend umfangreiche-
res Quellenmaterial auf beiden Seiten herangezogen werden, die gesamten Vor-
ginge untersucht und der offizielle Briefwechsel ausgeschopft werden. Davon aber
sind wir noch weit entfernt. Die vorliegende Arbeit bietet einen Baustein hierzu.

Bonn A. Franzen

Wilhelm Nieméller: Die evangelische Kirche im Dritten
Reich — Handbuch des Kirchenkampfes, Bielefeld (Ludwig Bechauf) 1956.
408 S. geb. DM 14,80.

Die Bekennende Kirche scheint seit einiger Zeit in das Stadium der geschicht-
lichen Erfassung hintiberzugleiten. Ob das ein Zeichen der Abnahme ihrer akuten
Bedeutung oder Beweis fiir den erreichten berithmten historischen Abstand ist, —
wer mag das entscheiden! Die bisher erschienenen Darstellungen glichen oft leicht-
gepanzerten Vorausabteilungen, die iiber einen noch unbestellten Acker dahin-
fuhren, um das Gelinde aufzukliren, vielleicht auch, um den Nachkommenden die
Richtung zu weisen. Wer gewohnt ist, bevor er als Historiker zur Feder greift,
nach dem Quellenstand zu fragen, blidite bisher in einen chaotischen Abgrund.
Erst seit kurzer Zeit besteht die Hoffnung, dafl sich daraus einmal ein Kosmos
archivalischer Ordnung bilden konnte, nachdem der Rat der EKiD hierzu einen
Ausschufl berufen hat.

Das vorliegende ,Handbuch® von Wilhelm Niemgller, das sich seiner friiher
erschienenen Darstellung des Kirchenkampfes wiirdig an die Seite stellt, verschaffc
auf den ersten Blick schon einen Eindruck, wie umfangreich und vielschichtig das
Material ist, das der kiinftige Historiker jener kirchengeschichtlichen Epoche ein-
mal durchzuarbeiten hicte. Nieméller hat fiir seine Auswahl vornehmlich die
Archive in Bielefeld und in Berlin (Kirchliche Hochschule) benutzt. Aber er weist
mit Recht auf die Vorarbeiten hin, die in den bekannten Sammelwerken von
Joachim Gauger, Kurt Dietrich Schmidt und Joachim Beckmann geleistet worden
sind. In einem einleitenden Teil gibt er einen Bericht {iber die Probleme und
Aufgaben, mit denen die am Kirchenkampf Beteiligten zu tun hatten. Wie seiner
fritheren gréferen Darstellung spiirt man auch in diesem kiirzeren Abriff die heifie
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Liebe zur Sache. Der Hauptteil ,Tatsachen und Quellen® ist nach Sachgebieten
gegliedert. Die aus einsichtigen Griinden nicht immer gleichmiflige Unterteilung
verliuft im allgemeinen so, daf einer Zeittafel eine Auswahl von Quellentexten
und ein sehr ausfithrliches Quellen- und Literaturverzeichnis folgen. In dem nahe-
zu vollstindigen Literaturverzeichnis sind auch viele einschlagige Zeitschriften-
aufsitze beriicksichtigt. Es wire ungerecht, das, was hier geboten ist, nach den
Grundsitzen einer streng wissenschaftlichen Editionsmethodik zu beurteilen. Diese
iberhaupt erst aufzustellen, wird auch wesentlich Aufgabe des oben genannten
Ausschusses sein. Fiir Niemollers fleiffige Arbeit, die auch der Fachhistoriker nicht
ibersehen kann, werden aber alle die dankbar sein, denen schon jetzt an einem
Verstindnis der jiingsten Kirchengeschichte liegt. Gerade weil das Buch im wesent-
lichen Tatsachen bringt, wird es auch zur Zerstdrung mancher Legendenbildung
beitragen. Unnétig zu sagen, daf} jede Auswahl auch ihre Grenzen hat, Da das
Buch es m. E. verdient, auch in jiingeren Theologenkreisen bekannt zu werden,
mdchte ich nur bemerken, dafl ich in ihm einen Abschnitt iber die Studenten-
arbeit vermisse, die fiir den Kirchenkampf an den Universititen und Fakultdten
recht bedeutsam war. Freilich hat das Material hieriiber mejst Untergrundcharak-
ter, ist schwer greifbar, aber doch vorhanden, zumindest herstellbar. Weiter ver-
misse ich einen Nachweis iiber die Auslieferung der evang. Jugendarbeit an den
Reichsbischof und damit an die HJ. Auch hieriiber liegt Material vor. Der damals
in der JK verdffentlichte Gegenaufsatz von H. Ehlers verdiente gleichfalls fest-
gehalten zu werden. So wire vielleicht noch manches andere zu nennen. Aber das
kann die Dankbarkeit fiir dieses Buch nicht schmilern. Als ein Handbuch besitzt
es so, wie es vorliegt, sein eigenes Gewicht, das volle Anerkennung verdient.

Berlin K. Kupisch
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Aufler seinem Kompendium hat Karl Heussi schon 1913 einen Abriff der Kir-
chengeschichte erscheinen lassen, in dem nun nicht nur Daten und Namen ad usum
Delphini zusammengestellt waren, sondern auch eine Art Darstellung versucht
wurde. Von diesem Abrif} liegt jetzt eine vierte, ,durchgreifend umgearbeitete®
Auflage vor (Karl Heussi, Abrifi der Kirchengeschichte, 4. Aufl,
Weimar, Bohlau, 1956, 204 S., geb. DM 7,50; 1.—3. Aufl. bei Mohr, Tiibingen).
In vier Kapiteln will der Verfasser die Grundlinien der kirchengeschichtlichen Ent-
widklung nachzeichnen, Es wire unbillig, Einzelheiten zu beanstanden (auch wenn
z. B. in der alten Kirchengeschichte die Petrusfrage natiirlich im Sinne der falschen
Hypothese Heussis behandelt wird oder bei der neueren Kirchengeschichte die
Namen Barth und Bultmann wichtiger wiren als die des Stifters der Heilsarmee;
aber von der evangelischen Theologie nach dem Liberalismus hilt der Verfasser
wohl nicht viel und hat auch kein Verstindnis fiir sie!). Wichtiger scheint mir
eine andere Frage: Was ist eigentlich Kirchengeschichte fiir den Verfasser? Daf} ein
Kompendium sich auf eine niitzliche, aber nicht sehr geistreiche Zusammenstellung
der Fakten beschrinkt, kann man verstehen. In einem ,Abril® aber wirkt der
ode Pragmatismus reichlich antiquiert und nimmt dem Buch den Wert, den es
haben kénnte, wenn wenigstens an ein paar Stellen der Leser merken wiirde, dafl
der Verfasser mehr zu bieten hat als nur Fakten.

Bonn Schneemelcher

Es wird in unserer Zeitschrift regelmaflig tiber das Reallexikon fiir Antike und
Christentum, das von Th. Klauser herausgegeben wird, berichtet. Auf dem Titel-
blatt dieses neuartigen und wertvollen Werkes steht der Name Franz Joseph
Dolgers, der als einer der Begriinder dieses Unternehmens anzusprechen ist und
ohne dessen Arbeit das RACh nicht zu denken ist, auch wenn nun Klausers be-
wundernswerte Leistung nicht zuletzt darin zu sehen ist, daf er es versteht, iiber
den von Délger in seiner wissenschaftlichen Arbeit gespannten Rahmen hinaus den
ganzen vielschichtigen Prozefl der Auseinandersetzung zwischen Antike und Chri-
stentum in dem Waorterbuch sichtbar werden zu lassen. Wie Délger das Problem
der Kontinuitdt zwischen heidnischer und christlicher Epoche der Spitantike ange-
fafit und durch seine Arbeit geférdert hat, geht aus dem von Th. Klauser heraus-
gegebenen Gedenkblatt hervor (Franz Joseph Délger, Leben und Werk.
Ein Gedenkblatt, hrsg. von Theodor Klauser: Veroffentlichung des Franz
Joseph Délger-Instituts an der Rhein. Friedrich Wilhelms-Univers. in Bonn; Miin-
ster, Aschendorff, 1956; 24 S., geb. DM 1,50). Das Heft umfafit die 1942 zuerst im
Historischen Jahrbuch der Gorres-Gesellschaft veréffentlichte ,Biographische Skizze®
von Th. Klauser, der dem verehrten Meister darin ein schtnes Denkmal gesetzt
hat. Es folgt die urspriinglich in der Dolger-Festschrift ,Pisciculi® (1940) erschie-
nene, jetzt erginzte ,Bibliographia Doelgeriana®, zusammengestellt von Karl Baus,
der ein ausfithrliches und in Anbetracht des reichen Inhalts von Dolgers ,Antike
und Christentum® sehr niitzliches Register beigegeben ist. Schlieflich hat Klauser
noch eine ,Erliuterung der Titelvignette®, einer Gemme mit der Gestalt eines
Fischers, beigegeben. Das Ganze ist eine wertvolle Verdffentlichung des Franz
Joseph Délger-Instituts an der Universitit Bonn, das das Erbe des grofien Ge-
lehrten durch das Reallexikon und die Zeitschrift ,Antike und Christentum® be-
wahrt, pflegt und weiterfiihrt.

Bonn Schneemelcher

Als Erich Caspar 1935 starb, lagen von seiner Papstgeschichte zwei Binde
vor, die bis zur Mitte des 8. Jh. reichten (Geschichte des Papsttums von den An-
fingen bis zur Hohe der Weltherrschaft, 1930 und 1933). Im NachlaR Caspars
fanden sich einige Abschnitte des geplanten 3. Bandes, die schon beinahe druck-
fertig waren und die dann von Ulrich Gmelin in ZKG 1935 veréffentlicht wurden.
Diese Kapitel sind jetzt in Buchform nachgedruckt worden (Erich Caspar,
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Das Papsttum unter frinkischer Herrschaft; Darmstade, Gent-
ner Verlag, 1956. 183 S., geb. DM 12,80). Eine grundsitzliche Erbrterung iiber
»Grundlagen und Auswirkungen des frinkisch-papstlichen Bundes® steht zu Beginn
des Bandes, es folge eine Abhandlung iiber ,Die konstantinische Schenkung und
ihre Bedeutung fiir die ,Zwei-Gewalten'-Lehre®. In zwei weiteren Kapiteln wer-
den die Pontifikate Hadrians I. und Leos III. dargestellt. Reichliche Quellenbelege
unterbauen die Ausfithrungen. In zwei ausfithrlichen Anmerkungen behandelt C.
»Das Verfahren gegen Leo III., Dezember 800° und die ,Kaiserkronung Karls
d. Gr.“, Es bedarf keines weiteren Wortes, dafl dieser Nachdruck sehr zu begriifien
ist, weil er eine wertvolle Erginzung zu dem grofien, leider unvollendeten Werk
Caspars darstellt. Daf gerade in diesen Kapiteln manches fragwiirdig und wohl
auch widerlegbar ist, mindert nicht den Wert dieses letzten Beitrages des grofien
Historikers zur Geschichte des Papsttums. Eine beigegebene Bibliographie, eben-
falls von U. Gmelin zusammengestellt (auch sie erstmalig in ZKG 1935 erschienen;
dort auch die Gedenkreden von E. Seeberg u. a.), vermirtelt ein eindrudssvolles
Bild von dem wissenschaftlichen Werk Caspars.

Bonn Schneemelcher

Eine eingehende Darstellung der Pontifikate Clemens’ III. (S. 11—62) und
Coclestins III. (S. 63—173), die bisher nicht ihresgleichen hat, legt Piero Zerbi
vor: Papato; Imperoe ,Respublica Christiana® dal 1187 al 1189
(= Pubblicazioni dell’ Universita cattolica del S. Cuore, N.S. LV; Mailand, Soc.
Ed. ,Vita e Pensiero®, 1955. XVI, 197 S., brosch. Lit 3200,—). Der Verf. nimmt
seinen Standpunkt an der Kurie und untersucht vor allem die ,Funktion des
Papsttums in den internationalen Beziehungen des christlichen Europa®. Die Ehren-
rettung des neunzigjihrigen Papstes Coelestin 111., der oft als schwacher, verschie-
denen Einflissen seiner Berater unterworfener Greis, seltener (so von J. Haller)
als tatkriftiger Gegner des hochstrebenden jungen Kaisers Heinrich VI. geschildert
worden ist, iberzeugt durchaus, Vor allem seine Politik in Spanien wird erst hier
in ihrer Konsequenz und Tatkraft deutlich, wozu auch die bisher ungedruckten
vier Briefe aus dem Kapitelarchiv Toledo im Anhang (S. 179—182) beitragen.
Mit Recht, aber vielleicht doch etwas zu einseitig, wird das Eintreten beider
Pipste fiir die ,respublica christiana®, fiir die Einheit und Freiheit der Christen-
heit gegeniiber allen inneren und #ufleren Feinden, betont. Fiir die Geschichte der
behandelten zehn Jahre wird das Buch noch lange Zeit unentbehrlich sein.

Bonn R. Elze

Die Vita des bedeutenden Erzbischofs Engelbert von Kiln (1211—25), das
beste historische Werk des Caesarius von Heisterbach, ist von einem griindlichen
Kenner der Werke des erziihlfreudigen Zisterziensermonchs gut lesbar und zuver-
lassig iibersetzt worden: Caesarius von Heisterbach: Leben, Leiden
und Wunder des heiligen Erzbischofs Engelbert von Kéln, iibersetzt von Karl
Langosch (= Die Geschichtsschreiber der deutschen Vorzeit nach den Texten der
Monumenta Germaniae Historica in deutscher Bearbeitung hrsg. von K. Langosch,
3. Gesamtausgabe Bd. 100. Miinster/K6ln, Bshlau, 1955. 115 S. brosch. DM 5.60).
Das erklirende Beiwerk (Einleitung und Anmerkungen) hile in wenig gliicklicher
Weise die Mitte zwischen Gelehrsamkeit und Allgemeinverstiandlichkeit. Fiir den
Laien geht es zu sehr ins Einzelne, fiir den Fachmann (der S. 22 Anm. 25 von
vornherein auf die Edition von Zschaeck verwiesen wird) ist es nicht genau
genug. Unzweckmiflig ist die wortliche Anfithrung von Bibelstellen aus Luthers
Ubersetzung. Luther hat ja nicht die Vulgata ibersetzt, die Caesarius benutzte,
und das wird nicht nur an der verschiedenen Zihlung der Psalmen deutlich (vgl.
z. B. §5. 62 bei Anm. 169 und 170). Das dritte Buch der Vita, das die nach dem
Tode des Heiligen geschehenen Wunder berichtet, ist mit Recht abgekiirzt.

Bonn R. Elze
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Die hier anzuzeigende Sammlung von Herrschertestamenten aus den Jahren
1189—1273 (Florilegium Testamentorum ab imperatoribus et regibus
sive principibus nobilibus conditorum ab anno 1189 usque ad annum electionis
Rudolfi illustris regis Romanorum perductum edidit Gunther W ol f. Heidelberg,
Winter, 1956. 47 S., brosch. DM 3.60) kann beim besten Willen weder gut noch
niitzlich genannt werden. Die zahllosen Fehler in den 20 Texten machen das Heft-
dhen fiir den Gebrauch in Ubungen ungeeignet, und auch die ,an der allgemeinen
Entwicklung des Mittelalters Interessierten®, fiir die das Florilegium in zweiter
Linie bestimmt ist, miissen gewarnt werden. Denn die aufgenommenen Texte sind
nur zum Teil einwandfreie Herrschertestamente (sicher kein Testament sind Nr. 1,
10, 10a, 13; unecht ist Nr. 5, was aus dem vom Hrsg. an anderer Stelle mit ganz
unzulinglichen Mitteln unternommenen Echtheitsbeweis hervorgeht). Die wichtig-
sten Testamente des 13. Jahrhunderts, die spanischen, fehlen fast ganz (ein Testa-
ment Alfons’ X. von Kastilien, ist, wenn auch ohne Datum und Inhaltsangabe,
angefiihre; nicht erwihnt sind z. B. die Testamente Alfons’ II. von Aragon von
1194, Alfons’ VIIL. von Kastilien von 1204 und Jakobs I. von Aragon von 1241,
1262 und 1272). Das Testament Konradins hat Hrsg. vielleicht nicht aufgenommen,
weil Konradin nicht Konig war, das Testament Ludwigs des Heiligen von 1270 aber
diirfte nicht fehlen.

Bonn R. Elze

Die Geschichte des franziskanischen Ordensrechts ist die Geschichte der oft heifs
umstrittenen Interpretation der vom HI. Franciscus gegebenen drittén Regel, der
Regula bullata von 1223. Obwohl der Heilige in seinem Testament jede Erldute-
rung und Verdnderung dieser Regel verboten hatte, gab Papst Gregor IX., der die
Giiltigkeit des Testamentes bestritt, schon 1230 in der Bulle Quo elongati eine
erste offizielle Erklirung zu strittigen Punkten der Regel; andere wichtige papst-
liche Entscheidungen sind, namentlich wahrend des Armutsstreites, gefolgt. Und
seit 1239 hat auch der Orden selbst in den von den Generalkapiteln erlassenen
Generalstatuten die Regel immer wieder neu erginzt und den verinderten Zeit-
verhiltnissen angepaft. Elmar Wagner O.FM. gibt jetzt eine klare und
iibersichtliche Geschichte der Generalstatuten des Ordens (Historia Con-
stitutionum Generalium Ordinis Fratrum Minorum. Rom,
1954, XV, 207 S.). Er beriicksichtigt nicht nur die Generalstatuten, sondern auch
die gesamte iibrige Gesetzgebung des Ordens, soweit sie fiir die Interpretation der
Generalstatuten von Wichtigkeit ist; dabei beschrinke er sich auf den heute noch
grofiten Zweig des Minoritenordens, die Observanten oder eigentlichen Franzis-
kaner, und liRt das Recht der Konventualen und Kapuziner, die seit 1517, bzw.
1619 selbstindig sind, beiseite. Da das Buch vor allem praktischen Zwecken dienen
soll, gibt es im wesentlichen die Vorgeschichte und historische Erlduterung der seit
1954 giiltigen Generalstatuten; darum nimmt auch die Schilderung der jiingsten
Entwicklung einen verhiltnismifig breiten Raum ein. Doch findet der Historiker
auch fiir die ilteren Zeiten klare Angaben und eine reiche Bibliographie zur
Rechtsgeschichte des Ordens.

Bonn R. Elze

Eine Neubearbeitung seines 1938 erschienenen Buches JPreufien und Ruflland
im Mittelalter® legt Kurt Forstreuter vor (Preuffen und Rufiland von den
Anfingen des deutschen Ordens bis zu Peter d. Gr. = Géottinger Bausteine zur
Geschichtswiss. 23; Gottingen, Musterschmidr, 1955; 257 S, geb. DM 16,80). Sie
rundet jenes durch Auffiillung einiger Liicken (besonders: Brandenburg und Ruf-
land 1640—1700) ab und stellt den gesamten Verlauf der preufisch-russischen Be-
ziehungen von rund 1200—1700 detailliert dar. Den Handels- sowie den kulturel-
len (u. a. den kirchlichen) Bezichungen sind besondere Kapitel gewidmet. Wir
héren von der Bedeutung Konigsbergs als Mittelpunke der Reformationsbewegung
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und Braunsbergs als Zentrum der Gegenreformation im Osten Europas (an beiden
Stellen sind als Studenten neben Polen und Litauern auch Russen nachweisbar), von
der ersten russischen Gemeindegriindung in Preufen (1655) u.a.m. Hervorzuheben
ist die Herausarbeitung des Gegensatzes zwischen der Rufllandpolitik des livlin-
dischen und des preufiischen Ordenszweiges und der eigentiimlichen Situation des
Deutschen Ordens in Preuflen, der — im Widerspruch zu seiner urspriinglichen
Idee — die Tendenz aufweist, um des Gegensatzes zu Polen willen mit dem
schismatischen (fiir die damaligen Begriffe — ungldubigen) Ruffland zusammenzu-
gehen. Stellt man die in der vorliegenden Untersuchung aufgezeigten Zusammen-
hinge und Perspektiven in den Gesamtablauf der europiischen Geschichte bis in
die jiingste Vergangenheit, so kann man sich auch hier des Eindrudks nicht erweh-
ren, wie stark die weltbedrohende ,Ost-West-Spannung® in der mittelalterlichen
Spaltung in eine Ost- und Westkirche, die von der Leugnung einer iibergreifenden
christlichen Einheit begleitet war, wurzeln mag.

Bonn E. Treulieb

Im Zusammenhang des Darstellungsprogramms des zerstorten Mainzer Dom-
lettners wird von Herbert von Einem in einer mit vorziiglichen Abbildungen
ausgestatteten Abhandlung (Der Mainzer K opf mit der Binde = Verdffent-
lichungen der Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen
Heft 37; Kéln und Opladen, Westdeutscher Verlag, 1955. 40 S. und 38 Taf.,
brosch. DM 9,20) die Figur aus dessen Gewdélbe, von der aufler geringfiigigen
Resten nur der beriihmte Kopf mit der Binde erhalten ist, gedeuter als ,Dar-
stellung des neuen Adam und zugleich des mystischen Paradieses der Kirche, und
zwar mit allen Verkniipfungen, die durch die Vorstellung des Kosmosmenschen
gegeben waren®. Besonders lehrreich ist die Untersuchung der befolgten Bildtradi-
tion des ,homo circularis®, Die iiberzeugende religits-kosmologische Deutung des
wohl sicher von dem Naumburger Meister geschaffenen Kopfes wird hoffentlich
bald die bisher verbreitete Vermutung, es handele sich um ein Denkmal der
Konigssalbung, vergessen lassen.

Bonn R. Elze

Die Uberlieferungsgeschichte und die Herstellung des urspriinglichen Textes der
Confessio Augustana von 1530 ist dadurch mit Schwierigkeiten belastet,
dafl die Originalhandschriften der deutschen und der lateinischen Fassung verloren
sind, man also auf mehr oder weniger getreue Abschriften angewiesen ist. Diese
Abschriften stammen entweder aus protestantischen oder aus katholischen Archiven.
Nun hat Heinrich Bornkamm schon 1930 darauf verwiesen, dafy die Texte aus den
katholischen Archiven gegeniiber denen aus den Kreisen der Unterzeichner wohl
dem Original, d. h. der Form, die tatsichlich iibergeben wurde, niher stehen (Die
Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche, 1930, S. XIX {). Inzwi-
schen sind 2 Handschriften aufgetaucht, die diese These bestitigen. Bornkamm hat
sie bereits bei der Neuauflage der Bekenntnisschriften benutzen kénnen (1952.-S.
XIX f.) und widmet ihnen jetzt eine kleine Studie (Heinrich Bornkamm, Der
authentische lateinische Text der'Confessio Augustana,
1530: Sitzber. d. Heidelberger Akademie d. Wiss., Phil.-hist. Klasse 1956, 2. Hei-
delberg, Winter, 1956; 23 S., 4 Taf., brosch. DM 7,50). Es handelt sich um 2 Ko-
pien von Abschriften des bis 1569 in Briissel aufbewahrten Originals; die eine liegt
jetzt in Hinfeld bei Fulda, die andere in der Bibliothek des Vatikan. B. gibt eine
Ubersicht iiber die Abweichungen, von denen die stilistischen Verbesserungen be-
sonders wichtig sind, weil daran deutlich wird, ,wie viel Glanz Melanchthon sei-
nem Werk noch durch die letzte Uberarbeitung aufzusetzen verstanden hat® (S. 22).
Zum anderen wird klar, daf die beiden Fassungen, deutsch und lateinisch, ,oft
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relativ unabhingig voneinander formuliert sind“ (ebda). B. gibt damit eine wich-
tige Erginzung seiner Einleitung zu der genannten Neubearbeitung des Augsbur-
gischen Bekenntnisses.

Bonn Schneemelcher

Von verschiedenen Seiten her kann man sich der deutschen Reformationskunst
nihern: von der kiinstlerischen, der nationalen (denn deutsche Kunst hat hier ganz
Figenes geleistet) und von der religitsen; das Buch von Oskar Thulin (Cra-
nach-Altareder Reformation, mit Aufnahmen von Charlotte Heinke-
Briiggemann; Berlin, Evgl. Verlagsanstalt, 1955; 168 S., geb. DM 22,50) beschrei-
tet letzteren Weg — den Zusammenhang von Bildwerk und Reformation zu zeigen
ist wohl das Ziel des sorgsam ausgestatteten Bandes, dem es auf wohltuend
schlichte, dabei einprigsame Weise, unterstiitzc von zahlreichen, im Detail fast ver-
schwenderischen (in der Reproduktion jedoch nicht immer ausgezeichneten) Ab-
bildungen gelingt, das kiinstlerische Panorama der religitsen Revolution Luthers zu
skizzieren.

Neue Ideen zeugen neue Bilder. In der Reformation bewihrt sich diese Wahr-
heit vornehmlich in der Altarbaukunst. In Mittel- und Norddeutschland (Siid-
deutschland hat sich zuriidkgehalten) wurden im Anschluf an die alten gotisch-
katholischen Formen Altire gemacht, in denen sich evangelische Lehre zum Bilde
verdichtete. Dafl Luther in unmittelbarem Kontakt mit der neuen Kunstbewegung
stand, sie selber legitimierte, wird aus dem Umstand deutlich, dafl er Lucas Cra-
nachs d-A&. ,Gevatter® gewesen ist, ein Familienfreund jenes Kiinstlers, dem wir
die Herzstiicke der Reformationskunst verdanken.

Luther — so kénnte man also sagen — habe mit seiner neuen, grofien Un-
mittelbarkeit des Glaubens auch einer neuen Ikonographie die Bahn gebrochen, —
von der jedoch weniger bekannt zu sein scheint als von der Ikonographie der
»Gegen“reformation. Als Beispiel reformatorischer Neuprigung sei Folgendes an-
gefihrt: werden Luther und seine Freunde im Zusammenhang eines Abendmahl-
bildes dargestellt, so heifit dies ikonographisch, dafl der Kiinstler die heilige
Handlung unter dem Bilde des ,Liebesmahles® gezeigt, eine urspriinglich profane
Form also mit neuem religiosen Sinn umkleidet hat.

Damit stoflen wir jedoch in kunstgeschichtliche Bezirke, die nicht zum eigent-
lichen Bereich des Themas von Prof. Thulin gehoren. (Dem Interessierten Gffnen
sich die Wege zu solchen Problemen am ehesten iiber den Artikel ,Altarretabel®
von H. Eggert im Reallexikon zur Deutschen Kunstgeschichte, 1937, und iiber den
kiirzlich erschienenen Aufsatz von Christine Ozarowska Kibish tiber Lucas Cra-
nachs Beziehungen zu Lutherischer Ikonographie im Art Bulletin 1955, p. 196 bis
203). Der Wert des Buches liegt vornehmlich in seiner Erweiterung unserer Kennt-
nis von Cranachscher Religiositit und nicht zuletzt darin, d4fl es ein heute dem
Bewufltsein entgleitendes Gebiet ostdeutscher Kunst beleuchtet; wer erinnert sich
daran, daf Cranachs Schneeberger Altar im Erzgebirge zu den schonsten und
gréfiten Fliigelaltiren des ausgehenden Mittelalters zdhle?

Bonn G. Kauffmann

Angesichts der Tatsache, dafi E. Hirsch in seiner Theologiegeschichte die Ein-
flisse Jacob Bohmes auf den Pietismus neuerlich wieder stark unterstrichen hat
und unlingst ein Neudruds der Werke Bohmes nach der Amsterdamer Ausgabe
von 1730 durch W. E. Peuckert angekiindigt worden ist, begriifft man besonders
herzlich eine Monographie iiber Jacob Bohme, die Hans Grunsky (Jacob
Béhme, in Frommanns Klassiker der Philosophie, Band XXXIV, Frommann
Stuttgart 1956, 348 S., 1 Bild, 1 Tafel) als Frucht von zwei Jahrzehnte wihren-
den Studien darbietet. An eine Darstellung des Lebens Bohmes (S. 13—62) schliefit
sich eine solche seine Lehre als eines geschlossenen Systems (S. 63—304), wobei
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Bohme ,mit seinen eigenen Formulierungen in grofiem Umfang zu Worte kommt®,
um ,bei aller Heraushebung der groflen Linien doch die Textinterpretation zum
Riidigrat der Darstellung zu machen“. Ein Schriftenverzeichnis, drei Register und
mehrere Figuren sind wertvolle Beigaben.

Bonn J. F. G. Goeters

Unter dem Titel ,Zwischen Idealismusund Massendemokra-
tie“ hat Karl Kupisch eine Geschichte der evangelischen Kirche in Deutsch-
land fiir die Zeit von 1815 bis 1945 geschrieben (Lettner-Verlag Berlin, 1955,
296 S., 11 Bilder, geb. DM 7,80). Nach der Vorrede soll das Buch vor allem fiir
einen weiteren Leserkreis bestimme sein (Katecheten und andere kirchliche Mit-
arbeiter). Es gelingt K. wirklich, fiir ein weiteres Publikum die Kirchengeschichte
des 19. und 20. Jahrhunderts fesselnd darzustellen, die treibenden Krifte sichtbar
zu machen und auch die Irrwege der Kirche in dieser Zeit anzudeuten. K. will
nicht zu einem ,Spaziergang durch eine kirchliche Siegesallee“ anleiten, sondern
klar machen, dafl die Kirche zu allen Zeiten von der vergebenden Gnade ihres
Herren lebt. Von hier aus ist es verstindlich, daff der Verf. der Erwedkungs-
bewegung, dem Biblizismus und der christlichen Jugendbewegung vor dem ersten
Weltkrieg eine sehr positive Beurteilung zuteil werden 1dfit, die man nicht immer
teilen wird. Die Darstellung des Kirchenkampfes 1933—1945, auf die grofies Ge-
wicht gelegt ist, scheint mir dagegen gelungen. Im Ganzen ist es jedenfalls ein
anregendes Buch, das den Wunsch nach einer ausfithrlichen wissenschaftlichen Kir-
chengeschichte des 19. Jahrhunderts weckt. Die Zeit wire wohl allmihlich reif
dafiir, dafl der IV. Band von Schnabels Deutscher Geschichte (m. E. die beste Dar-
stellung, die wir bis jetzt fiir die erste Hilfte des 19. Jh. haben) durch ein kirchen-
geschichtliches Werk erginzt und fiir die zweite Hilfte des Jahrhunderts fort-
gefithrt wiirde.

Bonn Schneemelcher

Die Evangelisch-Theologische Fakultit der Universitit Miinster i. Westf. hat
am 23. November 1954 ihres 40jihrigen Bestehens festlich gedacht. Die dabei ge-
haltenen Ansprachen liegen jetzt im Druck vor (Die Evangelisch-Theo-
logische Fakultit der Universitdc Miinster 1914—1954:
Schriften der Ges. zur Forderung der Westfil. Wilhelms-Univers. zu Miinster 34.
Miinster, Aschendorff, 1955, 44 S., brosch. DM 1,90). In dem Festvortrag zeichnet
R.Stupperich den ,Weg der Miinsterschen Evangelisch-Theologischen Fakul-
tat durch vier Jahrzehnte® nach und gibt einen interessanten, mit Quellen und
Literaturangaben bereicherten Uberblick iiber Entstehung, Aufblithen, Vergehen
und Neuaufbau der Fakultit, die — was fiir die heutige Lage im deutschen Prote-
stantismus charakteristisch ist — als unierte Fakultit angefangen hat und nach
1945 lutheranisiert” wurde, was St. merkwiirdigerweise als ,erfreuliche Klirung®
bezeichnet.

Bonn Schneemelcher

Mit den beiden stattlichen Binden des Wichmann-Jahrbuches (Wichmann-
Jahrbuch, Bd. VIII, 1954, und Bd. 1X/X, 1955/1956, heraus-
gegeben im Auftrage des Dibzesan-Geschichtsvereins Berlin von Bernhard Sta-
siewski. Berlin, Morus-Verlag) legt der Didzesan-Geschichtsverein Berlin wieder
cine Fiille interessanter Arbeiten zur dlteren und neueren Geschichte des Bistums
Berlin vor, von denen nur die wichtigsten hier kurz erwihnt sein mégen:

Bd. VIII (1954): W. Adolph veroffentlicht den Brief des Kardinalstaatssekre-
tirs Maglione an Reichsauffenminister J. v. Ribbentrop vom 2. 3. 1943 (S. 5—24)
und fiigr eine entsprechende Einleitung nebst zugehdrigen weiteren Dokumenten
zur Politilk des HI. Stuhles wihrend des Zweiten Weltkrieges hinzu. P. Beier be-
handelt die Markischen Wallfahrtsorte im Mittelalter (S. 25—41). Eine Anregung
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B. Stephans im Wichmann-Jahrbuch 1953, S. 16 aufgreifend, untersucht G. Prange
die Entwicklung der katholischen Kirche im Raume des Grof-Berliner Verwal-
tungsbezirkes Lichtenberg (S. 42—56). Es gilt, iiberhaupt die Entwicklung des
Berliner Katholizismus aufzuarbeiten und zu einem Gesamtbilde zusammenzufiigen,
eine Arbeit, die bisher noch immer der Losung harrte. B. Stephan beschiftigt sich
mit den Augustinern in der Mark (S. 57—68). Joh. Allendorf behandelt das Kol-
legiatkapitel zum hl. Nikolaus in Greifswald. H. Holzapfel geht dem Domini-
kaner Henning Quitzow in Norddeutschland und Estland nach (S. 77—81). B.
Decker behandelt zwei unbekannte Frithdrudke von Schriften des hl. Thomas von
Aquin aus Frankfurt a. d. Oder (S. 82—87) und Jos. Mérsdorf nimmt das erste
Domkapitel und die erste Domkirche zu Berlin zum Gegenstand seiner Abhand-
lung (S. 88—109); dabei ergeben sich interessante Ausblicke auf die Kirchenpolitik
der Kurfiirsten im Reformationsjahrhundert. Zwei weitere Beitrige beschiftigen
sich mit der Griinderin des Berliner Karmels, M. T. Tauscher van den Bosch (E.
Budnowski) und mit Problemen des zeitgendssischen Sakralbaues (EH. Lossow).

Bd. IX/X (1955/56): B. Stasiewski gibt ein kurzes Geleitwort zum 25jdhrigen
Bestehen des Bistums Berlin. W. Adolph veroffentlicht aus der Spruchpraxis des
Berliner Volksgerichtshofes drei Urteile gegen katholische Priester (S. 10—30).
W. Berges beschiftigt sich mit dem Thema Reform und Ostmission im 12. Jahr-
hundert (S. 31—44)." Die Reihe der Untersuchungen zur Geschichte der katho-
lischen Kirche im Raume von Grof-Berlin setzt B. Stephan mit einer Abhandlung
iiber die siebenhundertjihrige Geschichte des Katholizismus im Bezirk Reinicken-
dorf fort (S. 52—70). Er liefert damit einen weiteren wertvollen Baustein zur Ent-
stehung eines umfassenden Gesamtbildes der Geschichte der katholischen Kirche in
Grofiberlin. G. Schink befafic sich mit den Anfingen des Berliner katholischen
Schulwesens in der Neuzeit (S. 71—79) und E. Daniel geht der Bedeutung des
Waisenhauses Griinhoff in Pommern als Mittelpunkt der katholischen Seelsorge
nach (S. 80—100).

Bonn A. Franzen

Aus technischen Griinden mufl die Zeitschriftenschau in diesem Heft
wegfallen. Sie wird im nichsten Heft wieder erscheinen.

Beilagenhinweis:

Dieser Ausgabe liegen Prospekte der Verlage J. C. B. Mohr, Tiibingen, und
W. Kohlhammer, Stuttgart, bei, die wir Ihrer besonderen Beachtung empfehlen.
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DN BFERSTUEC I UNGEN

Die Zweckbestimmung der Armenbibel
und die Bedeutung ihres Namens

Von Dr. Alfred Weckwerth, Cuxhaven

Die Fragestellung und die dazu bislang vorgetragenen Ansichten

Uber die Armenbibel (Biblia pauperum) gibt es bereits eine umfang-
reiche Literatur.! Mit den Griinden der Entstehung dieses Werkes und der
Frage des Ursprungs seines Namens hat man sich darin mehrfach beschaf-
tigt; doch gehen die Meinungen in dieser Angelegenheit zum Teil recht
erheblich auseinander, und die Antworten auf die gestellten Fragen sind
oft unbefriedigend. Der Verfasser ist der Ansicht, daff die Forschung bei
dieser sowohl kunst- als auch kirchengeschichtlich zu behandelnden Aufgabe
die kirchengeschichtliche Seite zu wenig beriicksichtigt hat. Denn gerade von
der Kirchengeschichte her ergeben sich Gesichtspunkte, die die Entstehung
der Biblia pauperum und ihres Namens verstindlich machen. Der Ver-
fasser hilt es deshalb fiir zwedkmiflig, den Fragenkomplex noch einmal
zum Gegenstand einer Untersuchung zu machen.

Zunichst seien die Ergebnisse der bisherigen Forschung in kurzen Ziigen
zusammengestellt, von denen wir ausgehen konnen:

Hans Engelhardt umgrenzt den Begriff ,Biblia pauperum® wie folgt: ?
»Die Biblia pauperum ist kein einzelnes literarisches Werk. Aus dem Mit-
telalter sind uns mehrere grofie typologische Bildwerke iiberliefert, deren
eines — es ist das klarste, das sichamengstenanBibelund Tra-
dition anschlieflt® — in Gestalt von Bilderhandschriften aus dem

1 Giehe Hans Rost, Die Bibel im Mittelalter — Beitrige zur Geschichte der
Bibel — Augsburg 1939, insbesondere Sp. 214 ff.; ,Die Biblia pauperum® und das
dort verzeichnete Schrifttum; ferner Hildegard Zimmermann, Armenbibel: RDK
Bd. I Sp. 1072—1084 und RGG? Sp. 609 . nebst den dortigen Literaturangaben.

2 Hans Engelhardt, Der theologische Gehalt der Biblia pauperum: Studien zur
deutschen Kunstgeschichte, Bd. 243, Straflburg 1927,'S. 4. :

3 Sperrungen vom Verfasser.

Zschr. f. K.-G. 1
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hohen und spiten Mittelalter auf uns gekommen. Das ist die hier gemeinte
Biblia pauperum. Sie ist entstanden im 12. Jahrhundert, erlebte vom 13. bis
15. Jahrhundert ihre Bliitezeit, um dann Anfang des 16. Jahrhunderts in
den Hintergrund zu treten und zu verschwinden.“ Hans Rost schreibt: 4
Die Biblia pauperum ,stellt die vollstindigste und strengste Zusammen-
fassung des typologischen Bilderschatzes im Verlauf des ganzen Mittel-
alters dar. Sie darf nicht nur als die ilteste, sondern auch als die volks-
tiimlichste Form gelten; denn bei ihr war der Bilderschmudk die Haupt-
sache. Ein Vorldufer des typologischen Bilderkreises der Biblia pauperum
tritt uns auf dem Antependium des beriihmten Verduner Altars von 1181
im Stift Klosterneuburg entgegen . . . Ein weiterer Vorliufer ist das Hildes-
heimer Missale, das Beifiel beschrieben hat®.? Die »typologische Auffassung
fand hauptsichlich im 12. Jahrhundert in der Literatur, in zahlreichen
Hymnen und Sequenzen ihre Anwendung . . . Im 10. und 11. Jahrhundert
setzt diese Vergleichstitigkeit ein. Mit dem Schluf des 11. und dem Beginn
des 12. Jahrhunderts erreichte dieser Gedanke seinen Hohepunkt. Wie mit
einem Schlag sehen wir den vollen Reichtum symbolischer und typolo-
gischer Gebilde ausgegossen in Portalen, Glasfenstern, Kirchengeriten usw.
Hieraus erwuchs die Biblia pauperum®.

Das Wesen der mittelalterlichen typologischen Kompositionen besteht
darin, daff alttestamentliche Bildtypen neutestamentlichen beigeordnet wer-
den; und zwar sind stets solche alttestamentlichen Vorlagen gewihlt, die
von der Theologie als vorausgeschaute Vorbilder der mit diesem Vorbild
zusammen abgebildeten neutestamentlichen Heilstatsache angeschen wur-
den. In der Biblia pauperum sind jedesmal z wei alttestamentliche Vor-
bilder- (Typen oder auch figurae genannt) und vier Prophetengestalten
einem neutestamentlichen Bildtypus (dem sogenannten Antitypus) bei-
geordnet. Die Textbeifiigungen sind Zuflerst knapp bemessen.® Erich Zim-
mermann schreibt dazu: 7 ,Die bildliche Darstellung ist besonders in der
Biblia pauperum der Mittelpunkt des Ganzen, der erklirende Text wird
in sic hineingenommen oder um sie gruppiert. Zentrum des Bildes ist immer
das neutestamentliche Ereignis; ihm sind zwei alttestamentliche, typolo-
gische Vorbilder beigegeben sowie vier Propheten, jeder mit einem seiner
Spriiche, der auf das Hauptbild zu beziehen ist.“

Der Bildinhalt der einzelnen Typologien behandelt das Erl6sungswerk
Jesu Christi. Henric Cornell schreibt dariiber in seinem Buche ,Biblia pau-

* Hans Rost, Die Bibel im Mittelalter, S. 215.

® Stephan Beiflel, Die kunsthistorische Ausstellung in Diisseldorf, Kapitel VI
und VIa ,Ein Missale aus Hildesheim und die Anfinge der Armenbibel®: Zeit-
schrift fiir christliche Kunst, Jahrgang 15 Heft 9 u. 10, Diisseldorf 1902, Sp. 265 ff.

¢ Ewald M. Vetter, Mariologische Tafelbilder des 15. Jahrhunderts und das
Defensorium des Franz Retz. Ein Beitrag zur Geschichte der Bildtypen im Mittel-
alter. Diss. phil. Heidelberg (mschr.) 1954, S. 3 f.

" Erich Zimmermann, Die deutsche Bibel im religitsen Leben des Spatmittel-
alters: Bibel und Kultur. Veréffentlichungen des Deutschen Bibelarchivs in Ham-
burg VIII, 1938, S. 42 f.
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perum‘: ® ,Christus ist das Zentrum . . . Das Hinabsteigen Christi auf die
Erde und sein Opfertod am Kreuze sind der Mittelpunkt, von dem aus
ein verklirendes Licht iiber die Schicksale der Menschen strahlt.“ Was die
alttestamentlichen Vorbilder betrifft, so ist das Bemiihen festzustellen, fiir
jede Heilstatsache einen Typus aus den Teilen des Alten Testaments zu
finden und darzustellen, die iiber die Zeit vor der Gesetzgebung des Mose
(;ante legem®) berichten, und einen Typus aus der Zeit nach der Gesetz-
gebung (sub lege). Jedoch wird dieses Schema nicht streng eingechalten,
und wir finden des 6fteren, dafl beide Typen eines Antitypus ,ante legem
oder beide ,sub lege® sind.

Der Umfang der einzelnen Ausgaben der Biblia pauperum ist verschie-
den. Sie umfassen 28—103 Bildseiten.®® Aufler der lateinischen Fassung gibt
es eine Reihe Ausgaben in deutscher Sprache. ,Die erste deutsche Uber-
setzung dirfte schon ziemlich friih entstanden sein, da sowohl die Hand-
schriften in Konstanz [Mitte 14. Jahrh.] und Weimar wie das noch iltere
Kurzwelly’sche Fragment schon deutschen Text enthalten.“ ®

Die Biblia pauperum taucht ohne Titel und Verfassernamen im 13. Jahr-
hundert auf und fand zunichst in Bayern und Usterreich Verbreitung. Die
erste Fassung ist wahrscheinlich in Bayern entstanden. Die von H. Cornell
besprochenen 21 Handschriften reichen bis in die Spitzeit des 13. und in
den Beginn des 14. Jahrhunderts zuriick. Die dltesten Handschriften stam-
men aus Benediktinerkldstern. ,,Schreiber (S.5) meint, man mochte fast
berechtigt sein, die Biblia pauperum als ,Benediktinerbibel® zu bezeichnen,
wenn man bedenkt, dafl nicht nur die uns erhaltenen Handschriften zum
grofiten Teil aus Klostern dieses Ordens stammen, sondern auch die Wand-
und Glasgemilde dort vornehmlich zu finden waren®.!

Zu welchem Zweck die Biblia pauperum entwickelt worden ist, bleibt
in der vorliegenden Literatur ungeklirt. Hildegard Zimmermann meint,™
die Bestimmung der Biblia pauperum sei nicht mehr eindeutig festzustellen.
»Vermutlich verquicken sich von selbst mehrere Ansichten und Verwen-
dungsméglichkeiten. So ist anzunehmen, dafl der ordnende Sinn des Ver-
fassers, der das Vielerlei typologischer Programme in eine systematische
Form zwang, sowohl auf die theoretische Bedeutung seiner Arbeit fiir den
Unterricht und als Hilfsmittel fiir die Predigt wie auf eine ideelle zur
Erbauung und auf praktische Verwertung als Anleitung fiir monumentale
Dekoration in Kirchen und Klostern gerichtet war.“ Hildegard Zimmer-
mann weist jedoch — genau so wie Heinrich Bergner in seinem ,Handbuch
der kirchlichen Kunstaltertiimer in Deutschland®*® — die Annahme zuriick,

8 Henric Cornell, Biblia pauperum, Stodkholm 1925. — Zitiert nach Hans Rost,
Die Bibel im Mittelalter, S. 218.

8 Vergl. A. Ruppel, Armenbibel, in: RGG® Bd. 1 Sp. 609 f.

® Hans Rost, 2.2.0. S. 220.

20 Flans Rost, 2.2, 5. 216;

1t Hildegard Zimmermann, Armenbibel: RDK Bd. I Sp. 1074 f.

12 Heinrich Bergner, Handbuch der kirchlichen Kunstaltertiimer in Deutschland.
Leipzig 1905, S. 422.
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dafl es sich bei der Biblia pauperum nur um ein ,Malerbuch® gehandelt
habe wie das vom Berge Athos. Die Unsicherheit iiber die Bestimmung der
Biblia pauperum begriindet Hildegard Zimmermann mit dem ,Umstand
des Mangels jedes Namens oder Titels“. Sie erklirt, daff der Name ,Ar-
menbibel* bzw. ,Biblia pauperum‘, der sich fiir das Werk in allen seinen
Ausgaben eingebiirgert hat, nicht von einer urspriinglichen Titelsetzung
(eine solche fehle Giberhaupt) abzuleiten sei. Sie meint, der Name gehe auf
die spiteren Eintragungen zuriick, die sich in einigen Handschriften fin-
den® — wie z.B. in der des Stiftes St. Florian. Karl Kiinstle, der die
gleiche Ansicht vertritt wie Hildegard Zimmermann, schreibt,™* der Bilder-
zyklus habe die Bezeichnung ,Biblia pauperum® ,durch irrtiimliche Benen-
nung spaterer Bibliothekare* erhalten.

Der Verfasser dieser Untersuchung ist demgegeniiber der Meinung, dafl
der Name ,Armenbibel* schon im Hochmittelalter geprigt worden ist und
nahezu so alt ist wie der Typologienzyklus, der diesen Namen trigt.
Wenn die Handschriften ihn auch nicht als Titel tragen, setzen die erwihn-
ten spiteren Eintragungen den Namen doch bereits als bekannt voraus und
versuchen ihn zu erkliren. Daraus darf man schliefen, dafl die anscheinend
geldufige Benennung der Werke als ,Armenbibeln® zur Zeit der Nieder-
schrift der genannten Vermerke nicht mehr allgemein verstanden wurde.

Am Schluf der im Stift St. Florian aufbewahrten Handschrift steht
z. B. folgender Vers: 15

»Den Bibel ist der armen leut

die nicht habent piermeit heut® (= Pergamenthiute).
Hans Rost und andere vor ihm haben aus dieser Stelle gefolgert, daf die
Typologienbibel, die den Namen ,Armenbibel* erhalten hat, einst ,fiir
weniger begiiterte Studenten und arme Kleriker® bestimmt gewesen sei,
»die sich keine teuren Biicher, keine vollstindige Bibel hitten kaufen kén-
nen®.® Hans Rost beruft sich in diesem Zusammenhang darauf, daB es
damals eine Reihe von Ausziigen aus der Bibel, von Erklirungen, von
Inhaltsverzeichnissen gegeben habe, die alle diesen Namen trugen. ,Es gab
auch medizinische und philosophische ,libri pauperum‘“. Bei dieser Deu-
tung bleibt unverstindlich, warum man gerade eine Typologien-Bilder-
bibel zu diesem Zweck geschaffen habe; denn die Herstellungskosten waren
nicht gering, und das Werk hitte sicherlich das angebliche Bediirfnis ,we-
niger begiiterter Studenten und armer Kleriker nur wenig befriedigt, da
es so wenig Text enthilt.

Man hat sich darum auch noch um andere Erklirungen des Namens
,Armenbibel® bemitht. Hildegard Zimmermann fithrt neben der obenge-
nannten Deutung noch eine andere an, die gegeniiber der erstgenannten

'3 Hildegard Zimmermann, Armenbibel: RDK Bd. I Sp. 1072.

4 Karl Kiinstle, Tkonographie der christlichen Kunst, Bd. I, Freiburg i. Br. 1928,
5.:91;

5 Hans Rost, Die Bibel im Mittelalter, S. 215.

18 Hans Rost, 2.2.0. S. 216.
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materiellen einen mehr ideellen Charakter hat;!” sie meint, der Name
nehme auf die ,Armen im Geiste* Bezug, ,denen in bildlicher Zusammen-
stellung die hauptsichlichsten Geschehnisse der Geschichte nahegebracht und
deren Gedichtnis sie eingeprigt werden sollen. Diese und auch die vor-
genannte Bedeutung seien bereits im Mittelalter nachgewiesen.

Auch diese Erklirung des Namens befriedigt nicht recht; denn es ist
eine Deutung, die der Bibelstelle Matth.-Ev. Kap. 5 Vers 3 ,,Selig sind, die
da geistlich arm sind . . .“ weitestgehend Gewalt antut, Wenn Hildegard
Zimmermann davon spricht, dal die Deutung bereits im Mittelalter nach-
zuweisen ist, so mufl dem hinzugefiigt werden, dafl sie sich erst sehr spit
im Mittelalter findet. Auch hier hat es den Anschein, dafl man die Be-
zeichnung ,Armenbibel nicht mehr verstand und miihevoll nach einer Deu-
tung suchte — und, da man keine bessere fand, eine Bibelstelle (Matth. 5, 3)
in ihrem Sinn verdrehte. Es verhilt sich aber doch so, daf wir die Ver-
hiltnisse der Zeit betrachten miissen, in der der Name enstanden und das
Werk erstmalig entwickelt worden ist, und nicht von der Deutung einer
Zeit ausgehen diirfen, die den Namen nicht mehr verstand.

Der Verfasser des Artikels zu dem Stichwort ,Armenbibel® im ersten
Bande des Calwer Kirchenlexikons ** gibt noch eine andere Erliuterung des
Namens: ,,Die Armenbibel diente zur Belehrung und Erbauung der Laien
(pauperes = Unwissende) durch den Klerus und wurde im 15. Jahrhundert
durch Holztafeldrudke ‘als Volksbuch verbreitet*. Dieser Satz spielt — be-
wufit oder unbewufit — auf einen Ausspruch Papst Gregors des Grofien
an. Es ist eine bekannte Tatsache, dafl schon in der christlichen Antike
typologische Darstellungen in groferer Zahl vorkommen. Hans Rost schreibt
dariiber: ¥ ,Als . . . die Kirche aus dem Dunkel der Katakomben an das
helle Tageslicht treten konnte, da mufite ihr in Ermangelungeines
Buches® die Kunst erst recht die Mittel zur Verbreitung der Heils-
tatsachen leihen. ,Eine Bilderbibel in groflem Stil° (La Roche) entfaltete
sich an den Auflen- und Innenwinden der Gotteshiuser und vor allem in
der Farbenglut ihrer Fenster, so dafl schon Gregor der Grofie von diesen
Bildern in den Kirchen als von einer ,Bibel der Laien® reden konnte®. Man
ist geneigt — und, wie sich im Laufe dieser Untersuchung erweisen wird,
auch gar nicht ganz zu Unrecht — in dem Worte Gregors des Groflen eine
Bezugnahme auf Verhiltnisse zu sehen, die denen zur Zeit der Entstehung
des Namens ,Armenbibel* verwandt sind oder eine Parallelerscheinung
darstellen. Dennoch geht es wohl nicht an, einfach die Vokabeln ,Arme*
und ,Laien‘ einander gleichzusetzen. Eine derartige Gleichsetzung findet
sich weder im Sprachgebrauch Gregors des Grofen noch in der reichen
Literatur bis ins 13. Jahrhundert, in dem die Armenbibel erstmalig in Er-
scheinung tritt.

7 Hildegard Zimmermann, Armenbibel: RDK Bd. I Sp. 1074.

'8 Friedrich Kepler, Calwer Kirchenlexikon. 2 Bde. Stuttgart 1937 u. 1941, Bd. I
(1937) S. 106.

19“Hans Rost, 2.2.0. S, 215.

20 Hervorhebung vom Verfasser.
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Wie der Verfasser dieser Untersuchung bereits erwihnte, beriicksichtigt
man bei allen diesen Deutungen des Namens ,Armenbibel® gar nicht oder
doch nicht in geniigendem Mafe das theologische Anliegen dieser Typo-
logiensammlung. Der Verfasser ist der Ansicht, dafl zwischen der Ent-
stehung der genannten Typologiensammlung, ihrer Bestimmung und ihrem
Namen ein sinnvoller Zusammenhang besteht. Er ist ferner der Uberzeu-
gung, dafl die Bezeichnung ,Armenbibel® bzw. ,Biblia pauperum* bereits in
der Entstehungszeit des Werkes geprigt und nicht erst von den spiteren
Eintragungen abgeleitet worden ist. Bei dem Namen JArmen-
bibel°handeltes sich nicht um einen offiziellen Ti-
tel, der das Deckblatt oder den Einband zieren sollte, sondern um
die volkstiimliche Bezeichnung dieses Typologienwerkes.
Der Wortlaut der spiteren Eintragungen spricht nicht gegen diese These.
Die Aufgabe dieser Untersuchung ist es, darzulegen, welcher Art die Zu-
sammenhinge zwischen der Entstehung des Werkes, seinem Namen und
seiner Zwedsbestimmung sind.

Die Entstebung der typologischen Kunst des Mittelalters
und die Zweckbestimmung der Biblia panperum

a) Die Ergebnisse der bisherigen Forschung

Unsere erste Aufgabe mufl es sein, uns iiber den Zweck der Typologien
zur Zeit der Entstehung der Armenbibel Klarheit zu verschaffen. Dazu ist
es notig, die typologischen Kompositionen auf ihren Bildinhalt hin zu
untersuchen. Wir werden hier den Rahmen nicht zu eng wihlen diirfen.
Denn es ist eine bemerkenswerte Tatsache, auf die die vorliegende Lite-
ratur wiederholt aufmerksam gemacht hat, dafl es neben unserer Biblia
pauperum noch mehrere andere Typologienzusammenstellungen gibt, die
der unserer Biblia pauperum sehr dhnlich sind. Ich erwihne hier nur die
Deckengemilde der Klosterkirche zu Kleinkomburg in Wiirttemberg (um
1108),** das Hildesheimer Missale aus der zweiten Hilfe des 12. Jahr-
hunderts, welches Beifiel beschrieben hat,®* den Hortus deliciarum der
Herrad von Landsperg (zwischen 1165 und 1180 enstanden),® die Decken-
gemilde der Klosterkirche St. Emmeran zu Regensburg (nach 1166), die
durch den Brand des Gotteshauses im Jahre 1642 zerstort wurden, deren
Tituli aber in mehreren Abschriften erhalten geblieben sind,?* und schlieR-

* P. W.Keppler, Die Wandgemilde in Kleinkomburg: Archiv fiir christliche
Kunst 3, 1885, S. 37 ff.; H. Merz, Die Wandgemilde in Kleinkomburg: Christ-
lSiches Kunstblate fiir Kirche, Schule und Haus, Jahrg. 25 Heft 4, Stuttgart 1883,
. 49—56,

2 sAnm. 5

* R. de Lasteyrie, Miniatures inédites de Hortus deliciarum de Herrad de
Landsperg: Gazette archéologique 10, Paris 1885.

* J. A. Enders, Romanische Deckenmalereien und ihre Tituli zu St. Emmeran in
Regensburg: Zeitschrift fiir christliche Kunst, Jahrg. 15 Heft 7—10, Diisseldorf 1902.
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lich den Verduner Altar von 1181 im Stift Klosterneuburg.® Die Ahnlich-
keit geht derartig weit, dafl man diese Werke unwidersprochen als Vor-
stufen, ja sogar als die Anfinge der Armenbibel bezeichnet hat. Kennzeich-
nend ist fir alle diese Werke die enge AnlehnunganBibelund
Tradition. Formal bestehen zwar einige Unterschiede zwischen der
Biblia pauperum und ihren Vorgingern. Bei der Biblia pauperum sind stets
zwei alttestamentliche Vorbilder dem neutestamentlichen Hauptbild zuge-
ordnet, bei den typologischen Kompositionen des 12. Jahrhunderts und auch
denen des 13. sind es in der Regel nur je eins; Propheten werden manch-
mal nicht abgebildet. Allen Typologien dieser Zeit ist je-
doch gemeinsam, daffl man sich darum bemiht, den
Nachweis zuerbringen, dafl die neutestamentlichen
Heilstatsachen bereits im Alten Testament vorher-
geschaut worden sind. Die Biblia pauperum weist ferner auf
die Propheten hin und ihre Weissagungen, die auf die neutestamentlichen
Heilstatsachen bezogen werden.

Daff im 12. Jahrhundert derartige Darstellungen in grofler Zahl in
Deutschland und Frankreich auftauchen, ist bemerkenswert. Wenn in ur-
christlicher Zeit ein Apostel oder ein Evangelist fiir seine jidischen Hérer
oder judenchristlichen Leser auf alttestamentliche Bezichungen hinwies, ist
das verstindlich; er tat es in der Absicht, seinen Zeitgenossen zu beweisen,
dafl die Weissagungen der Schrift in Christus ihre Erfiillung gefunden
haben, und mit dem Ziele, ihren Glauben zu stirken oder sie fiir den
Christenglauben zu gewinnen. Judenmissionarische Bestrebungen groflen
Umfangs, die ein Auftauchen so vieler typologischer Kompositionen ver-
standlich machen wiirden, hat es im 12. Jahrhundert in Deutschland und
Frankreich nicht gegeben.® Es scheint auch sonst keine Notwendigkeit be-
standen zu haben, im Zeitalter der Kreuzziige den Glauben an Christus
durch Hinweise auf alttestamentliche Weissagungen zu stiitzen. Die Griinde
fiir das Auftauchen der zahlreichen typologischen Darstellungen im 12. Jahr-
hundert miissen in anderer Richtung gesucht werden.

Typologien kommen bereits frither in der christlichen Kunst vor. Sie
erfreuten sich bereits in der Zeit nach dem Mailinder Toleranzedikt (313),

* Karl Kinstle, Tkonographie der christlichen Kunst, Bd. I Freiburg i. Br.
1928, S. 84, und das dort verzeichnete Schrifttum.

* Ewald M. Vetter schreibt in seiner Heidelberger Dissertation (vollstindiger
Titel siche Anm. 6) zwar auf S. 7: ,Wihrend des ganzen Mittelalters wurde . . .
bei Ketzerbekimpfungen immer wieder die Frage der Bekehrung der Juden aufs
neue akeuell. Und so ist bekannt, dafl die Dominikaner, die damals auftragsgemif}
in ihren Predigten gegen die Hussiten eiferten, zugleich gegen die Juden polemisier-
ten.“ Uber die Zeit des 12. und 13. Jahrhunderts vermerke Vetter unter Anm. 61:
»Die Kreuzziige und die Bekimpfung der Waldenser losten zugleich auch Juden-
verfolgungen aus. Es hat allen Anschein, als wire man sich — sobald irgendein
Gegner des Glaubens in Erscheinung trat — bewufit geworden, daff man den hart-
nickigsten Gegner des christlichen Glaubens in der eigenen Biirgerschaft duldete.®
E. M. Vetter bezieht sich hier auf H. Gritz, Geschichte der Juden von den iltesten
Zeiten bis auf die Gegenwart, Bd. VIII (Leipzig 1864) S. 143 und 147, wo von
Judenverfolgungen die Rede ist.
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das den Christen die staatliche Anerkennung brachte, bis etwa zum Jahre
684°% hin grofler Beliebtheit. Auch damals herrschte in der bildenden Kunst
das Verlangen, mit den zur Verfiigung stehenden Mitteln den Nachweis
zu fithren, dafl zwischen dem Alten Testament und dem Neuen schr enge
Bezichungen bestchen und daff viele alttestamentliche Vorginge und Aus-
spriiche als prophetische bzw. gbttliche Hinweise auf das neutestamentliche
Heilsgeschehen zu deuten seien. Man hat dieses Phénomen meist so zu
erkliren versucht, dafl die Christen nach den Zeiten der Verfolgung, in
der sie sich aus Griinden der Sicherheit in der Hauptsache alttestament-
licher Allegorien und anderer nach auflen hin neutra] scheinender Symbole
bedienten, das Verlangen gehabt hitten, nunmehr darauf hinzuweisen, in
welcher Weise die Symbole der Arkandisziplin doch letzten Endes eine
christliche Bedeutung gehabt hitten. Der Verfasser teilt diese Ansicht nicht;
denn man kann wohl verstehen, dal die Christen nach Beendigung der
Verfolgungen dic Arkandisziplin aufgaben und ihre Symbole nun offen
zeigten; es erscheint aber unwahrscheinlich, daf man Jahrhunderte hin-
durch eine typologische Kunst gepflegt habe, blof um damit die Sinnzeichen
der einstigen Arkandisziplin zu erliutern. Der Verfasser ist vielmehr der
Meinung, dafi man mit Hilfe der Typologien die christliche Lehre gegen
hiretische Einfliisse abschirmen wollte. Denn auch in der theologischen Lite-
ratur der damaligen Zeit liebte man das Typologisieren. Der Kirchenvater
Augustinus hat damals ein Wort geprigt, das man beim Suchen nach dem
Sinn der zeitgendssischen typologischen Bildwerke nicht aufler acht lassen
sollte:
Multum et solide significatur, ad Vetus Testamentum timorem potius
pertinere sicut ad Novum dilectionem: quamquam et in Vetere Novum
lateat, et in Novo Vetus pateat.?”
(Verdeutscht: ,Es wird oft und fest zu erkennen gegeben, dafl zum
Alten Testament eher die Furcht gehére, so wie zum Neuen die Liebe:
obwohl sowohl im Alten (Testament) das Neue verborgen und im
Neuen das Alte zuginglich ist.“)
Dieses Wort war im Hinblick auf die Lehren der Manichier gesprochen,
die das Alte Testament als Autoritit ablehnten. Die Bekidmpfung des
Manichdismus war Gberhaupt eins der Hauptanliegen Augustins. Und wie

Vetter trennt in seinen Ausfiihrungen leider nicht streng die Begriffe ,,Juden-
bekehrung und , Judenverfolgungen®. Fiir die Judenverfolgungen fithrt er hin-
reichend Beispiele an; fiir das angebliche ,das ganze Mittelalter hindurch zu be-
obachtende wiederholte Aktuellwerden der Judenbekehrung® liefert er jedoch keine
Belege. Aus der Tatsache von Judenverfolgungen kann man aber noch nicht auf
Bekehrungsversuche schlieflen. Selbst wenn es aber zu einigen vereinzelten Bekeh-
rungsversuchen gekommen ist, erreichten diese jedenfalls nicht einen derartigen
Umfang, daf sich damit das Auftauchen so vieler typologischer Darstellungen be-
griinden ldfe, wie sie die christliche Kunst des 12. Jahrhunderts hervorgebracht hat.
8 #" Sieche Hans Sedlmayr, Die Entstehung der Kathedrale (Ziirich 1950),
i g b

* Augustinus, Quaestionum in Heptateuchum libri VII, Liber secundus, Quaes-

tiones in Exodum, quaestio 73 — J.-P. Migne PL XXXIV, Sp. 625.
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der Kirchenvater Augustinus sich mit den Manichiern in Wort und Schrift,
auseinandersetzte, so tat es die kirchliche bildende Kunst der damaligen
Zeit mit den ihr eigenen Mitteln, d. h. sie stellte die alttestamentliche Vor-
hersage neben die neutestamentliche Heilstatsache, um zu beweisen, dafl
das Heilswirken Gottes bereits im Alten Testament angekiindigt wor-
den sei.

In der Zeit nach 684 trat die typologische Kunst weitgehend in den
Hintergrund, um im 12. Jahrhundert wieder hervorzutreten und nahezu
schlagartig zu einer Zeit hochster Bliite zu gelangen.® Aus der Zwischen-
zeit sind nur wenige typologische Werke bekannt: in karolingischer Zeit
waren die Wande von Kirchen und Klosterrdumen gelegentlich mit typo-
logischen Zyklen ausgestattet, wie aus den Refektorientituli Alkuins zu
schlieffen ist; eine typologische Komposition finden wir auch auf dem
Drogosakramentar aus Metz (um 850) und eine weitere auf der Unter-
seite des Dedckels am sogenannten Heinrichsportatile aus dem Bamberger
Domschatz (3. Jahrzehnt des 11. Jahrhunderts).® Die Zahl der typolo-
gischen Werke der bildenden Kunst des 12. und 13. Jahrhunderts hingegen
ist in Deutschland und Frankreich derartig groff, dafl es die Grenzen des
Moglichen bei weitem iiberschreitet, wollte man sie fiir diesen Zeitraum
auch nur anndhernd vollstindig zusammenstellen.

Uber die Griinde des Aufblithens der typologischen Kunst im Mittel-
alter gibt es eine reiche Literatur. Paul Weber hat in seiner Arbeit ,Geist-
liches Schauspiel und kirchliche Kunst in ihrem Verhdltnis erldutert an
einer Tkonographie der Kirche und Synagoge® * nachzuweisen gesucht, dafl
das kirchliche Schauspiel die Grundlage fiir die Auswahl und die Zusam-
mensetzung des Portalschmucks gebildet und auch das Aufblithen der typo-
logischen Kunst geférdert habe. Weber nimmt an, daff die Ausprigung
dieser Kunst weitgehend durch den Antisemitismus bedingt war, der im
11. Jahrhundert zum Durchbruch gekommen sei®* Die Behauptung, dafl
dem kirchlichen Schauspiel bei der Ausbildung des Portalschmucks ein ent-
scheidender Einfluf beizumessen sei, die Paul Weber und andere mit und
nach ihm vertreten haben,” hat Karl Kiinstle 1928 in seiner , Ikonographie
der christlichen Kunst“ 2 widerlegt. Aber auch der Gedanke, dafl die typo-
logische Kunst des 12. Jahrhunderts durch den Antisemitismus des 11. Jahr-
hunderts ausgeldst worden sei, iiberzeugt nicht. Thm stehen die typologischen
Bildwerke mit ihrem Darstellungsinhalt entgegen. Zwar lassen sich die Bei-
schriften einiger Werke dieser Zeit in antijiidischem Sinne deuten, wie z. B.
die Inschrift des Miihlenfensters in der Abteikirche zu Saint-Denis, das
Abt Suger bei der Wiederherstellung seiner Kirche in den Jahren 1140

28 Hans Sedlmayr, Die Entstehung der Kathedrale (Ziirich 1950), S. 320 ff.

20 Ewald M. Vetter, a.a.0. S. 130 ff.

0 Stuttgart 1894,

3 5. P. Weber, a.2.0. S. 58—59 ,Durchbruch des Antisemitismus im 11. Jahr-
hundert*.
3 5o z. B. Stephan Beiflel, 2.2.0. S. 314 Anm. 22.
3 Band I (Freiburg i. Br. 1928) S, 78—82.
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bis 1144 anfertigen lieB: ,Quod Moyses velat Christi doctrina revelat®
oder die Beischrift zum Apostel Paulus in der Miihlendarstellung am
Portal der Kirche St.-Trophime zu Arles: ,Lex Moisi celat quae sermo
Pauli revelat, nunc data grana Sinai per eum sunt facta farina.“® Die
deutschen Keltertreterdarstellungen des 12. Jahrhunderts lassen aber erken-
nen, dafl die Unterstellung eines antijiidischen Sinnes bei den genannten
Miihlendarstellungen fehl am Platze ist. Der Keltertreter trigt auf meh-
reren Bildern die Ziige des Heilands zum Zeichen dafiir, dafl man ihn mit
dem Gekreuzigten identifizierte.?® Durch die Gegeniiberstellung von Typus
und Antitypus soll also nicht auf einen Gegensatz hingewiesen werden,
sondern in erster Linie darauf, daR die Heilstatsache bereits im Alten
Testament vorhergeschaut worden ist. Das gilt sinngemafl auch fiir die
Werke des Abtes Suger von Saint-Denis. Er hat das in seinen Schriften
selbst dargelegt, wo er iiber die Symbolik des Kirchengebiudes ausfiihrt,
daff die Kirche sich auf die Apostel und Propheten stiitze.” Sinn der
franzésischen Miihlendarstellungen des 12. Jahrhunderts ist es darzulegen,
daff Apostel und Propheten in gleicher Weise an der Zubereitung der
geistlichen Speise beteiligt sind. Die zitierten Inschriften der Miihlendar-
stellungen sind demnach folgendermaflen zu verstehen: In den Schriften
des Alten Testaments (= ,Mose®) tritt uns Gottes Wort verhiillt entgegen,
in Christi Lehre unverhiille, bzw.: Das Gesetz des Mose enthilt verborgen,
was Paulus offen darlegt.

Hans Tietze hat die Behauptung zu beweisen versucht, daR die An-
ordnung des typologischen Bilderkreises von der Herrschaft der atisto-
telischen Philosophie in der dogmatischen Theologie dieser Zeit herriihre.®

Auch Karl Kiinstle ™ war der Meinung, daf} die typologischen Bilder-
kreise ,das Erzeugnis gelehrter Erwigung® seien. Nicht aus volkstiim-
lichen Anschauungen seien sie erwachsen, sondern aus der Schulstube. So
erklire es sich, dafl ihr Entstehen mit der ersten Bliite der Scholastik Zu-
sammenfalle. Gegen die These Tietzes wendet Kiinstle jedoch ein, dafl
die scholastische Theologie in ihrer Eigenart nicht blof durch die Ver-
wendung der aristotelischen Philosophie gekennzeichnet werde, sondern
vorab dadurch, ,daff man sich im 11. Jahrhundert nicht mehr mit den
mageren Ausziigen eines Isidor, eines Beda, eines Alkuin und Rhaban be-
gniigte, sondern auf die Schriften der grofen Viter des Abendlandes selber

2 3 Emile MéAle, L’art religieux du XII® siécle en France, Paris, 5. Aufl. 1947,
7
% Ebda. S. 117; siche auch Joseph Sauer, Symbolik des Kirchengebiudes und
seiner Ausstattung in der Auffassung des Mictelalters. Sonderdruck der Nachtrige
zur zweiten Auflage. Freiburg i. Br. 1924, Seite 398.

3 Alois Thoma, Christus in der Kelter: RDK Bd. ITI, Sp. 673—687, insbe-
sondere Sp. 677.

% Sugerius, Libellus de consecratione ecclesiae a se aedificatae (J.-P. Migne
PL Bd. 186 S. 1240—1254), S. 1247 f.

% Hans Tietze, Die typologischen Bilderkreise des Mittelalters in Osterreich:
Jahrbuch der Kajserl. Konigl. Zentral-Commission N. F. Bd. II, 2 Wien 1907, S. 25.

¥ K. Kiinstle, Iconographie d. christl. Kunst, Bd. I, S, 85 £,
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zuriickgriff.“ Hier fand man ecinen reichen Schatz an Typologien. Man
hatte diesen zudem in der Glossa ordinaria des Walafrid von Strabo
gesammelt zur Verfiigung, die im 12. Jahrhundert das beliebteste Bibel-
werk war. Man ordnete den Stoff nun nach Art eines Kapitels in einem
geschlossenen Lehrbuch, indem man die neutestamentliche Tatsache in
die Mitte stellte und sie durch die Typen und Prophetengestalten mit
entsprechenden Texten erlauterte. Kiinstle weist ferner darauf hin, daf}
die typologische Kunst jener Zeit ihre Themen aus der Exegese des Alten
Testaments entnommen habe, und meint,* die Theologie des ersten Jahr-
tausends sei im ganzen gesehen in der Hauptsache Exegese, die stets darauf
ausgehe, christologische Vorbilder aufzusuchen und zu begriinden.

Das Zuriickgreifen der Theologen des 11. und 12. Jahrhunderts auf die
»Schriften der groflen Viter des Abendlandes®, auf das Karl Kiinstle hin-
weist und das auch in den Werken der bildenden Kunst dieser Zeit immer
wieder in Erscheinung tritt (man vergleiche das oben angefiihrte Augustin-
zitat ** und die Inschriften der beiden genannten franzdsischen Miihlendar-
stellungen 2 miteinander), erscheint dem Verfasser fiir die Beurteilung der
typologischen Kunst des Mittelalters von auflerster Wichtigkeit zu sein,

Henric Cornell beschiftigt sich in dem Schluffwort seines Buches ,,Biblia
pauperum® * ebenfalls mit den Ursachen des Aufblithens der typologischen
Kunst des Mittelalters. Cornell kommt zu dem Ergebnis, dafl die Mystik
dazu beigetragen habe, die bereits vorhandenen typologischen Ideen in der
Kunst zu verwerten. Dem in der Nachfolge Christi seine Hauptaufgabe
erblickenden Mystiker seien die einzelnen Stationen des Lebensweges des
Erlosers zu vorbildlichen Typenereignissen geworden. Man diirfe anneh-
men, dafl die wahrend des Hochmittelalters emporwachsende typologische
Kunst vor allem dem Bediirfnis nach einer Serie von Analogien zum Leben
Christi entgegenkam, die geeignet wiren, das letztere als Gegenstand der
Nachfolge seitens des Menschen zu beleuchten. *

Ewald M. Vetter vermifit in seiner Stellungnahme zu den Thesen
H. Cornells ® in dessen schr allgemein gehaltenen Ausfiihrungen eine ge-
nauvere Bestimmung des Begriffes ,Mystik® und vermutet, daff dieser Be-
griff aus den Vorstellungen abgeleitet sei, die Cornell vom hl. Franziskus
hat. Es wire wiinschenswert, so schreibt Vetter, wenn H. Cornell den von
thm behaupteten Zusammenhang zwischen Mystik und Typologie anhand
eines Beispiels dargelegt hitte. Statt dessen begniige Cornell sich mit der
Aussage: ,Dafl die typologische Kunst durch die Mystik Forderung ge-
funden hat, scheint a priori wahrscheinlich.® Zu den Bedenken, die E. M.
Vetter gegen die These Cornells von dem angeblichen Zusammenhang zwi-
schen Mystik und Typologie geltend macht, wire noch hinzuzufiigen, daf}

4 Fbda. S. 83 und S. 85.

41 Siehe Seite 232 und Anm. 27.

42 Siche Seite 234.

43 Henric Cornell, Biblia pauperum, Stockholm 1925, S. 314 ff.
4 H. Cornell, a.a.0. S. 314; siche E. M. Vetter, 2.2.0. S. 131.
4% E, M. Vetter, a.a.0. S. 131 ff.
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auch das Vorkommen der typologischen Keltertreterkompositionen des
12. Jahrhunderts in Deutschland gegen die Annahme Cornells spricht. Ty-
pologische Kelterbildkompositionen kommen im 12. Jahrhundert nur in
Deutschland vor, und Deutschland stand damals noch nicht unter dem Ein-
fluff der Mystik.

An weiteren Hypothesen iiber die Ursachen des Aufkommens so vieler
typologischer Darstellungen im 12. Jahrhundert sei auch die des franzi-
sischen Gelehrten E. Mile erwihnt, der Suger als den Schopfer der mittel-
alterlichen Typologien ansicht.* Gegen diese These, inshesondere gegen
die Auffassung, dafl die Typologie eine Schopfung der bildenden Kunst
sei, wendet sich Hans Sedlmayr in seinem Buche »Die Entstehung der
Kathedrale® ¥ mit dem Hinweis darauf, dafl ,bei Hugo von St. Victor
eine typologische Erkenntnis der Geschichte auftritt und ungefihr gleich-
zeitig eine typologische Deutung der Messe (Jungmann 140). Hugo ist sich
der Verwendung dieser typologischen Denkart vollig bewuRt gewesen und
hat aus der exegetischen Typologie eine Summa gestaltet (Liebeschiitz 17).
Schon Rupert von Deutz (1070—1135?) hatte in seinen Biichern ,De Tri-
nitate et operibus ejus’ und in der Schrift ,De victoria verbi Dei* diese
typologische Geschichtssystematik gepflegt.“ 4

Den Einwendungen Hans Sedlmayrs gegen die von Mile vorgetragene
Ansicht mochte der Verfasser noch eine weitere hinzufiigen. Die friihe
Ausprigung der Bildvorlage ,Christus in der Kelter innerhalb typolo-
gischer Kompositionen in Deutschland (frithestes bekanntes Werk das
Deckengemilde von 1108 in der Klosterkirche zu Kleinkomburg/Wiirtt.)
spricht gegen die Annahme Males, daff die Tatigkeit Sugers die typolo-
gische Kunst der damaligen Zeit ausgelst habe. Die deutschen typologischen
Kompositionen mit dem Keltertreter sind zur gleichen Zeit wie die Werke
Sugers entwickelt worden und von diesen vollig unabhingig, wie schon
der Umstand beweist, daf} die Bildvorlage des Keltertreters zur Zeit
Sugers und auch in dem folgenden Jahrhundert in Frankreich tiberhaupt
nicht vorkommt. Fiir uns ergibt sich daraus die Aufgabe, den Griinden
nachzugehen, die Suger und unabhingig von ihm die deutschen Kiinstler
sowie ihre Zeitgenossen bewogen haben, den Gedanken der typologischen
Darstellung wieder aufzugreifen und in einem solchen Ausmafle anzu-
wenden, wie es damals der Fall gewesen ist.

Hans Sedlmayr weist in seinem Buche ,Die Entstehung der Kathe-
drale, gestiitzt auf Haskins, ,The Renaissance of the 12th Century“,*
darauf hin, dafl gerade im 12. Jahrhundert, in der ,aktivsten Periode des

% Emile Mile, L’art religieux de XII® si¢cle en France (Paris 1928), S. 151

bis 185.
¥ Hans Sedlmayr, Die Entstechung der Kathedrale (Ziirich 1950), S. 321.

4% Sedlmayr bezicht sich hierin auf: J. A. Jungmann, Missarum sollemnia.
Eine genetische Erklirung der rémischen Messe. 2 Bde. Wien 1948, — H. Liebe-
schiitz, Das allegorische Weltbild der heiligen Hildegard von Bingen, in: Schriften
der Bibl. Warburg. Leipzig 1930.

8 Ch. H. Haskins, The Renaissance of the 12% Century. Cambridge 1927,
S. 343.
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Platonismus® die Bliitezeit der typologischen Kunst beginne,* und kommt
zu dem Ergebnis, dafl der Platonismus der damaligen Zeit fiir die typo-
logische Kunst von grofiter Bedeutung, ja sogar als eine ihrer Voraus-
setzungen zu betrachten sei.* Ewald M. Vetter folgt in seiner Heidel-
berger Dissertation iiber die mariologischen Kelterbilder, in der er in dem
Abschnitt VII, 3 ausfiihrlich die ,Entstehung der mittelalterlichen typo-
logischen Kunst“ behandelt, — allerdings mit gewissen Einschrinkungen —
den Darlegungen Hans Sedlmayrs und fafit die Gedanken iiber die Be-
deutung des Platonismus fiir die typologische Kunst wie folgt zusammen: 5

»Der gliubigen Erwartung erscheint das mit der zweiten Ankunft Christi
cinbrechende Gottesreich wie ein Urbild, dessen Verwirklichung die Zu-
kunft bringen wird. Als kommendes Ereignis liegt es aber in der Vor-
sehung Gottes, ist also dort, wo es keinen Unterschied der Zeit mehr gibt,
bereits erfiillt. Damit weisen die ,figurac“* nicht nur voraus, sondern
zugleich auf ein Uberzeitliches, Ewiges hin; sie sind Abbilder des Urbildes.
Ebenso lassen sich auch die alttestamentlichen typologischen Gegeniiberstel-
lungen — vom Neuen Testament her gesehen — als Abbilder (im Latei-
nischen steht dafiir gelegentlich ,,umbrae®) bezeichnen. Zweifellos handelt
es sich hier um platonisierende Gedankenginge.“

Die Bemerkung H. Sedlmayrs, das Bildprinzip der typologischen Ge-
geniiberstellung bedeute ,eine Wiedergeburt einer frithchristlichen Idee® im
12. Jahrhundert, berichtigt E. M. Vetter dahingehend, dafl dieses Bild-
prinzip nie vollig aufgegeben worden sei. Vetter legt dar, dafl es sich im
12. Jahrhundert nur um eine Intensivierung des Uberlieferten handele. In
der systematischen Zusammenfiigung zu Bilderreihen erblickt er ein spe-
zifisch scholastisches Element.®® Uber die Bezichungen zwischen den Typo-
logien des Nordens und der Franzlegende im Siiden schreibt Ewald M.
Vetter, beide Erscheinungen seien als Parallelen zu verstehen, ,denn sie
verdanken ihre Bliite den platonisierenden Stromungen des 12. Jahrhun-
derts. Der Name des hl. Augustinus, dessen Schriften gerade fiir die Ent-
wicklung der Friihscholastik von entscheidender Bedeutung waren, zeigt,
in welcher Weise sie zusammengehoren.®

Beim Studium der vorliegenden Literatur machen wir also folgende
Feststellungen: Im 11. und 12. Jahrhundert ist in der theologischen Lite-
ratur ein Zuriickgreifen auf die Schriften der groflen lateinischen Kirchen-
viter, insbesondere auf Augustinus, zu verzeichnen; damit verbunden sind
in hohem Mafle platonisierende Strémungen in der dogmatischen Theologie.
Im 12. Jahrhundert entwidkelte sich auf dieser Grundlage unter Riickgriff

4 Hans Sedlmayr, 2.2.0. S. 317.

= _®* H. Sedlmayr, 2.2.0. S. 320f. ,Der Platonismus und das typologische
rinzip“.

o % M. Vetter, 2.2.0. S. 130 ff.

51 Als ,figurae® bezeichnet man gelegentlich die alttestamentlichen Bilder inner-
halb der typologischen Kompositionen.

52 Ewald M. Vetter, a.a.0. S. 135.

53 Bhbdal S 135,
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auf bestehende Vorlagen eine breite typologische Kunst, wobei man den
bereits in frihchristlicher Zeit geliufigen Entsprechungen zwischen dem
Alten und dem Neuen Testament und dem Leben Jesu eine Anzahl neuer
Entsprechungen hinzufiigte.**

Unsere Aufgabe soll es nun sein, die Ursachen aufzudecken, warum
man sich gerade in dieser Zeit zu diesen Riickgriffen entschlofl, warum man
sih mit Vorlicbe platonisierender Gedankenverbindungen bediente und
warum die genannten Typologien gerade in dieser Zeit eine so starke Ver-
breitung fanden. Der Verfasser ist der Meinung, daff die Ursachen in der
kirchengeschichtlichen Situation der Zeit zu suchen sind und daf zur Lésung

unserer Aufgabe die Inhalte der damals neu entwickelten Bildvorlagen
besonders aufschlufireich sind.

b) Nene Typologien und ihre Bildinhalte

Bereits im 11. Jahrhundert tauchte als neuer Bildtypus der ,Stamm-
baum Christi“ oder, wie man ihn auch nennt, der ,Isaibaum® auf.3 Er
weist in anschaulicher Weise auf die Abstammung Christi aus dem Ge-
schlechte Davids hin. Der Zwedk dieser Darstellung ist offensichtlich, zu
zeigen, wie eng das Alte Testament mit dem Neuen verkniipft ist.

Im 12. Jahrhundert wurde auf franzésischem Boden die frithe Bild-
vorlage der ,mystischen Miithle“ entwickelt, wie sie ein Kapitell aus der
Mitte des 12. Jahrhunderts in der Benediktinerabtei Vezelay zeigr.® Auf
dem Kapitell sehen wir, wie Propheten Korn aus ihren Sicken in einen
Miihlentrichter schiitten und wie der Apostel Paulus das Rad der Miihle
dreht und die Kérner mahle. Hier — wie auch auf den anderen Miihlen-
darstellungen des 12. Jahrhunderts — wird gezeigt, dafl Apostel und Pro-
pheten Hand in Hand arbeiten, um die (geistliche) Nahrung fiir die Gliu-
bigen zu bereiten.’” In der Bildvorlage der ,mystischen Miithle® wird nicht
cin Gegensatz zwischen der Wirksamkeit der Apostel und derjenigen der
Propheten herausgearbeitet — etwa in dem Sinne, dal das Korn der Pro-
pheten noch grob und unbekdmmlich, das Mehl des Apostels aber ge-

* Vergl. H. Sedlmayr, Die Entstehung der Kathedrale, S. 320 . — E. M.
Vetter, 2.2.0. S. 130 — uv.a.m.

* Georg Stuhlfauth, Neuschdpfungen christlicher Sinnbilder; in: Brauch und
Sinnbild, Eugen Fehrle zum 60. Geburtstag gewidmet von seinen Schiilern und
Freunden. Karlsruhe 1940, S. 238. Daselbst in Anm. 22 zahlreiche Literaturhin-
welse.

* Die in Deutschland im 15. Jahrhundert auftauchenden Miihlenbilder sind in
ihrem Bildinhalt von den — hauptsichlich in Frankreich verbreiteten — Darstel-
lungen des 12. Jahrhunderts grundverschieden.

57 Vergl. E. Mile, a.a.0. (5. Aufl. 1947) S. 117; Ulrich Steinmann, Das mittel-
niederdeutsche Miihlenlied. Eine allegorische Darstellung der Messehandlung aus
dem 15. Jahrhundert: Jahrbuch des Vereins fiir niederdeutsche Sprachforschung
56/57, Hamburg 1932, S. 60—110 (Abschnitt I: Die symbolische Bedeutung der
Kelter und Miihle in christlicher Kunst und Literatur, S. 62—69); Hans Vollmer,
Bibel und Gewerbe in alter Zeit. Kelter und Miihle zur Veranschaulichung kirch-
licher Heilsvorstellungen: Deutsches Bibelarchiv Hamburg, Beilage zu Bericht 7
(1937); ferner die in diesen Schriften genannte Literatur.
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brauchsfertig sei. So kann man zwar verschiedentlich in der Literatur iiber
die Bildvorlage der ,mystischen Miihle® lesen. Der Gedanke mag gelegent-
lich nebenher eine Rolle gespiclt haben, er steht aber nicht im Mittelpunkt.
Bei der Gestaltung der ,mystischen Mithle® war und ist vielmehr die Vor-
stellung der Zusammenarbeit von Apostel und Propheten ausschlaggebend.
Man hdtte die Komposition sicherlich anders gestaltet, hitte man einen
Gegensatz in der Wirksamkeit herausstellen wollen.

Die ilteste — heute nicht mehr erhaltene — Miihlendarstellung befand
sich in der Abteikirche des Kirchenfiirsten Suger (t 1151) in Saint-Denis,
eine weitere sehen wir am Portal der Kirche St. Trophime in Arles. Aber
nicht nur in Frankreich war das Miihlenmotiv verbreitet; wir finden es
auch im ,Hortus deliciarum® der Herrad von Landsperg (entstanden zwi-
schen 1165 und 1180).%

Unter den Neuschopfungen von Bildtypen im 12. Jahrhundert, die fiir
die kirchengeschichtliche Situation aufschlufireich sind, ist auch die Kompo-
sition des Dreikonigenschreines in K&ln zu erwihnen. Joseph Hoster schreibt
iiber ithn:® ,Das Ganze des Schreines ist ein Bild der Kirche, die auf den
Propheten des Alten Bundes (in den unteren Kleeblattarkaden der beiden
Langseiten) und auf den Aposteln des Neuen Testaments (in den oberen
Rundbogenarkaden) beruht“. Der Gesamtplan des Dreikonigsschreins in der
Gestalt einer dreischiffigen Basilika und die Ausfiihrung der Propheten an
ihm sind das Werk des Nikolaus von Verdun (nach 1181 in Kéln); die
Stirnseite wurde um 1200 und die Riickseite um 1220 durch andere Meister
in Koln vollendet.®® Die Idee, die Kirchengestalt als Abbild und Sinnbild
der Kirche, des ,Gottesstaates®, aufzufassen, ist nicht neu. Schon bei der
Gestaltung der frithchristlichen Basilika spielte diese Vorstellung eine ent-
scheidende Rolle.” Auch der Gedanke, die Stiitzen (Pfeiler oder Siulen),
auf denen das Gebiude oder ein Teil des Gebdudes ruht, auf die zwdlf

8 fol. 112 r° vergl. Georg Stuhlfauth, a.a.0. S. 242,

5% Joseph Hoster, Wegweiser durch den Kélner Dom (Kéln 1949), S. 4.

80 Ebda. S. 4.

1 Vergl. Joseph Sauer, Symbolik des Kirchengebiudes und seiner Ausstattung
in der Auffassung des Mittelalters (Freiburg i. Br. 1902), S. 99 ff.; Alfred Stange,
das frithchristliche Kirchengebiude als Bild des Himmels (K6ln 1950); Giinter
Bandmann, Mittelalterliche Architektur als Bedeutungstriger (Berlin 1951), S. 89fF.;
E. Baldwin Smith, Architectural Symbolism of Imperial Rome and the Middle
Ages (Princeton Monographs in Art and Archeology XXX, Princeton 1956)., —
Lothar Kitschelt hat in seiner Arbeit ,Die frithchristliche Basilika als Darstellung
des himmlischen Jerusalem® (Miinchen 1938) darzulegen gesucht, dafl die frijh-
christliche Basilika den Gedanken der ,himmlischen Stadt“ den Gliubigen dadurch
veranschaulicht habe, daf} sie auf die hellenistische Stadt Bezug nehme und deren
Grundelemente: Stadttor, Hallenstrafle (Via sacra), Konigspalast und Himmels-
vorstellung in einem Bauwerk vereinige. Gegen die von Kitschelt vorgetragene
These sind jedoch mannigfache, teilweise recht schwerwiegende Einwendungen
erhoben worden, auf die hier nur durch folgende Literaturangaben hingewiesen
sei:' Alfons Maria Schneider, Rezension zu Kitschelr, Die friihchristliche Basilika
als Darstellung des himmlischen Jerusalem, in: Gottingische Gelehrte Anzeigen,
201. Jahrg. Nr. 11/12 Nov./Dez. 1939, S. 500—505; Alfred Stange, a.2.0. S. 15 ff.;
Giinter Bandmann, a.a.0. S. 89 ff.
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Apostel zu beziehen, ist nicht neu, sie 1488t sich schon in frither Zeit nach-
weisen.” Jedoch die Idee, die Stiitzen des Kirchengebiudes als Sinn-
bild der Apostel und Propheten aufzufassen und das auch in der bil-
denden Kunst zum Ausdruck zu bringen, ist erst im 12. Jahrhundert ent-
wickelt worden. Zuerst 1t sich dieser Gedanke, soweit dem Verfasser
bekannt, bei dem franzésischen Kirchenfiirsten Suger nachweisen,’ der
gegen die Mitte des Jahrhunderts die Abteikirche Saint-Denis bauen liefl
und diesen Gedanken selbst schriftlich fixiert hat.%* Die Kirche Gottes stiitzt
sich demnach sowohl auf die Wirksamkeit der Apostel als auch auf die
der Propheten. Diese Gemeinsamkeit wollten auch jene andern franzo-
sischen Kirchenbaumeister, bzw. Bauherren zum Ausdruck bringen, die die
Fassade franzosischer Kathedralen mit den Figuren der Apostel und Pro-
pheten (28 Figuren nebeneinander) schmiickten. Bei der Komposition des
Kolner Dreikonigsschreines ging man noch einen Schritt weiter: Die Wirk-
samkeit der Propheten bildet den Unterbau, gewissermafien das Erdgeschof};
dariiber erhebt sich und darauf stiitzt sich die Titigkeit (der Bereich) der
Apostel — ein Gedanke, der in den Skulpturen des Bamberger Fiirsten-
portals (Anf. 13. Jahrh.) einen besonders sinnfilligen Ausdruck findet. Die
Apostel stehen hier auf den Schultern der Propheten.

Dic gemeinsamen Merkmale der vorstehend genannten Bildvorlagen
sowie der Riickgriff auf antimanichiische Auferungen des Kirchenvaters
Augustinus bei der Wah!l der Inschriften von Miihlenbildern lassen ver-
muten, daff man auch im 12. Jahrhundert auf diese Weise gegen Hiretiker
Stellung nehmen wollte — und zwar gegen Hiretiker, die gleiche oder
dhnliche Lehren vertraten wie die Manichder zur Zeit des Augustinus. Als
cine Bezugnahme auf derartige zeitgendssische Irrlehrer liRe sich tibrigens
auch eine — inzwischen verlorengegangene — Inschrift vom Ende des
12, Jahrhunderts deuten, die sich am Dreikénigsschrein befand. Dr. Rode,
Koln, der eine Arbeit iber die Inschriften des Dreikdnigsschreines unter der
Feder hat, machte den Verfasser auf diese Inschrifft aufmerksam. Darin
hief es, daf jeder, der die Richtigkeit des Glaubenssatzes von der Auf-
erstechung des Fleisches bezweifele, ,dennoch zu den Foltern des ewigen
Todes auferstehen“ werde.

2 ,Wenn die ,Vision‘ der Kirche, mit der die von Gelasius mitgeteilte Kaiser-
rede dem Konzil von Nicia ihre Kirchenidee vor Augen stellt, nicht erst dem
Historiker gehort, so hat schon Konstantin selbst ein erhabenes Bild einer idealen
Kirche in der Seele getragen; da sieht er den Giebel des ,Hauses des Herrn® . . . in
lichte Hohen ragen, ein Sternenzeichen an der Stirnseite, Zwolf Siulen, weifler als
Schnee, tragen das Dach, unerschiittert in der Macht des Heilands . . . (Hermann
Dérries, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins. Abhandlungen der Akademie der
gVisser;sdxaﬂen in Gottingen, Phil.-Hist. Klasse, 3. Folge Nr. 34, Gottingen 1954,

. 288).

% Das soll nicht bedeuten, dafi der Gedanke iiberhaupt von Suger stamme. Es
ist vielmehr anzunehmen, dafl Suger ihn lediglich schriftlich niedergelegt hat.

%4 Sugerius, Libellus de consecratione ecclesize a se aedificatae (J.-P. Migne
PL Bd. 186 S. 1240—1254), S. 1247 f. 2
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Zur gleichen Zeit wie die ,mystische Miihle® in Frankreich, ja sogar
schon etwas frither (1108), tauchte in Deutschland der Bildtypus des Kelter-
treters in der kirchlichen Kunst auf. Alois Thomas hat in seinem Buche
»Die Darstellung Christi in der Kelter® ® aufgezeigt, dafl der Keltertreter
als eine Allegorie bzw. als eine direkte Vorhersage des Leidens und des
Kreuzestodes Christi verstanden wurde, indem man nimlich die Rotfirbung
des Gewandes, das der ,Keltertreter’ in dem Bericht Jes. 63, 1—6 trigt,
zu dem Blute Christi in Bezichung setzte. Die Bildinschriften einiger Kelter-
bildkompositionen sind hinsichtlich der Absichten, die man mit der An-
bringung des Keltertreterbildes verfolgte, besonders aufschlufireich. Die
Tituli der 1642 durch einen Kirchenbrand zerstérten Deckengemilde in
St. Emmeran zu Regensburg (die Gemilde entstanden in der Zeit nach
1166), die uns in mehreren Abschriften erhalten sind, lauteten bei dem Bild
des Keltertreters:

(4) Torcular Christi

Solus et illesus calcans torcular Hiesus
Pelicani more renouat saluatque cruore
und beim Bilde des gekreuzigten Heilands:
(6) Crucifixus
Et deus et homo pendens que (= quem) signat ymago
Esse deos diuina reos hec prestat imago.
(Ins Deutsche iibertragen:
(4) Kelter Christi
Allein und unverletze die Kelter tretend erneuert und errettet Jesus
durch sein Blut nach der Art des Pelikans.

(6) Der Gekreuzigte

Der Hingende, den das Bild darstellt, ist sowohl Gott als auch

Mensch. Dieses gottliche Bild verbiirgt, dafl Angeklagte Gotter sind

(bzw. dafl Gotter Angeklagte sind).
Das heific mit andern Worten: Jesus erldst durch sein Blut; es handelt sich
dabei um ein Selbstopfer fiir die Seinen. Christus ist wahrer Mensch und
wahrer Gott. Es widerspricht nicht seiner Wiirde als eines wahren Gottes,
dafl er vor einen irdischen Richterstuhl gefithrt und dort verurteilt wurde.
Gerade die Tatsache, dafl Gott der Angeklagte, Verurteilte, Biiflende ist,
sichert das Heil.

Die Miniatur im ,,Hortus deliciarum® der Herrad von Landsperg, deren
Original wihrend der Belagerung von Straflburg im Deutsch-franzésischen
Kriege 1870/71 verbrannt ist, war durch umfangreiche Beischriften erldutert;

% Alois Thomas, Die Darstellung Christi in der Kelter. Eine theologische und
kunsthistorische Studie, zugleich ein Beitrag zur Geschichte und Volkskunde des
Weinbaus: Forschungen zur Volkskunde, hrsg. von Georg Schreiber, Heft 20/21,
Disseldorf 1936; siche auch Alois Thomas, Christus in der Kelter, in: RDK Bd. III
Sp. 674.

: % J. A. Enders, Romanische Dedsenmalereien und ihre Tituli zu St. Emmeran
in Regensburg: Zeitschrift fiir christliche Kunst, Jahrg. 15, Heft 7—10, Diisseldorf
1902, Sp. 238,

Zrschr. £, K.-G. 2
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von ihnen seien hier einige besonders bemerkenswerte angefithrt:* Die
Worte auf den Balken der Kelter lauteten: ,Torcular calcavit solus pro
omnibus, ut omnes liberarentur — Torcular calcavi solus — Torcular est
sancta crux“ (= Die Kelter hat er allein getreten, damit alle errettet werden.
— Die Kelter habe ich allein getreten. — Die Kelter ist das heilige Kreuz).
Neben dem Bilde Christi, der einem Manne die Rechte bietet und ihn in
den Kreisring, in dem er (Christus) steht, hereinholen will, las man die
Worte: ,Gracia est Christus reducit leprosum mundatum, id est haereticos et
peccatores penitentes in vineam, id est Ecclesiam, in qua ipse Christus
torcular calcat solus, qui a passione crucis redemptionem fecit omnibus
credentibus. Quod enim sancti apponunt botros, significat, quod in hac
vinea, scilicet ecclesia, piis laboribus insudantes passionem dominicam imi-
tando ac venerando pondus diei et estus infatigabiliter portant usque ad
judicii tempus® (= Die Gnade, das ist Christus, fithrt den gereinigten
Aussitzigen — das bedeutet die reuigen Hiretiker und Siinder — in den
Weinberg, d. i. die Kirche, zuriidk, in dem Christus selbst die Kelter tritt,
der mit dem Leiden des Kreuzes die Erlésung fiir alle Gldubigen erwirkte
hat, Dafl die Heiligen nimlich Trauben herbeitragen (Es sind in der Dar-
stellung Heilige mit Kérben voll Trauben auf dem Riicken abgebildet),
bezeichnet, dafl in diesem Weinberg, d. h. der Kirche, Menschen, die sich
bei frommen Arbeiten anstrengen in der Nachahmung und in der Ver-
chrung der Passion des Herrn, unermiidlich des Tages Last und Hitze
tragen bis zur Zeit des Gerichts).

Unter einer Predigtgruppe, die in dieser Komposition abgebildet war,
las man die Worte: ,Magni prophete Enoch et Helias mittuntur a Do-
mino in mundum ut contra impetum Antichristi fideles divinis armis, id
est predicationibus, premuniant. Hi quidem in extremis partibus vineae,
quasi in fine seculi praedicantes pro doctrina ecclesiastice veritatis ab ipso
Antichristo interficientur. Unde Dominus dicit per prophetam: Ecce ego
mittam vobis Heliam prophetam, antequam veniet dies Domini magnus
et horribilis, ut convertat corda patrum in filios et corda filiorum ad patres
eorum® (= Die groflen Propheten Henoch und Elia werden vom Herrn in
die Welt geschickt, damit sie mit den gottlichen Waffen, d. i. mit Predig-
ten, die Gliubigen gegen den Ansturm des Antichrist sichern. Diese wer-
den zwar in den dufleren Teilen des Weinbergs, gleichsam am Ende des
Sdkulums (der Weltzeit) fiir die Lehre der kirchlichen Wahrheit predigend,
vom Antichrist selbst getétet werden. Daher spricht der Herr durch den
Propheten: Siehe ich werde den Propheten Elia schicken, bevor der grofie
und schreckliche Tag des Herrn kommt, damit er die Herzen der Viter
bekehre zu den Shnen und die Herzen der Sohne zu ihren Vitern).

Oben auflerhalb des Bildes las man: ,Deus plantavit vineam, quando
humanam condidit naturam . . . Coloni hujus vineae sunt sacerdotes cete-

% R. de Lasteyrie, Miniatures inédites de Hortus deliciarum de Herrad de
Landsperg: Gazette archéol. 10 (1885), p. 19—22, — Zitiert nach Alois Thomas,
Die Darstellung Christi in der Kelter, S. 105 ff.
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&«

rique doctores . . .“ (= Gott pflanzte einen Weinberg, als er die mensch-
liche Natur schuf . . . Die Pfleger dieses Weinbergs sind die Priester und
die iibrigen Gelehrten . . .).

Wenn wir das Bild der Herrad von Landsperg analysieren, stellen wir
fest — und das ist in der vorliegenden Literatur bisher nicht geniigend
beachtet worden —, dafl hier mehrere dogmatische Fragen, die zur da-
maligen Zeit im Brennpunkt der Auseinandersetzungen standen, vom
kirchlichen Standpunkt her grundsitzlich beantwortet werden:

1. Mit der ,Pflege der menschlichen Natur® sind die ,Priester und die
iibrigen Gelehrten® betraut, d. h. sie handeln in unmittelbarem Auftrage
Gottes.

2. Die alttestamentlichen Propheten sind Abgesandte des Herrn. Thre
Weissagungen beziehen sich auf sein Heilswirken. So ist die Kelter, von
der Jesaja Kap. 63 Vers 3 spricht, als das Kreuz Christi zu deuten, und
der ,grofle und schreckliche Tag des Herrn®, von dem die Propheten, ins-
besondere Amos und Maleachi, reden (der Text der Herrad bezieht sich
auf Maleachi 3, 23), ist der Tag des Jiingsten Gerichts.

3. Das Heilswirken Gottes durchzieht in gleicher Weise das Alte und
das Neue Testament. Herrad benutzt das Wort ,Dominus® (= Herr)
sowohl als Bezeichnung Gottes als auch Christi; das heiflt: der Gott des
Alten Testaments und des Neuen ist mit Christus identisch.

4. Die Erlosung der Gldubigen hat Christus durch sein Leiden am Kreuz
erwirkt — und zwar die Erlgsung aller Gliubigen.

5. Irrlehrern und Stindern wird im Falle der Reue die Riickfithrung in
die Kirche und die Aufnahme in das Gottesreich verheiflen.

In dem Text der Herrad von Landsperg wird ausdriicklich auf Irrlehrer
(haeretici) hingewiesen. Wenn wir die obigen Aussagen betrachten und die
damaligen Verhiltnisse iiberschauen, erkennen wir, da von Herrad damit
nur die Katharer gemeint sein konnen.

¢) Die Typologien des 12. Jahrbhunderts — Zeungnisse der Auseinander-
setzung kirchentreuer Kreise mit den Katharern

Als ,Katharer bezeichnet man eine hiretische Bewegung der dama-
ligen Zeit, die sich etwa seit der Wende des 11. zum 12. Jahrhundert

% Uber den Zeitpunkt des Eindringens des Katharertums in das Abendland be-
steht in der Literatur keine Ubereinstimmung. Die dltere Literatur spricht von
einem Vordringen im Laufe des 11. Jahrhunderts, einige Autoren glauben sogar
das Ubergreifen des Katharertums aus das Abendland habe schon im ausgehenden
10. Jahrhundert eingesetzt. In der neueren Literatur neigt man dazu, dieses Vor-
dringen spiter anzusetzen. So schreibt' Herbert Grundmann in seinem Aufsatz
»Neue Beitrige zur Geschichte der religibsen Bewegungen im Mittelalter® (Archiv
fiir Kulturgeschichte, Bd. 37, Heft 2, Miinster und K&ln 1955) auf Seite 138: ,Nun
hat sich aber immer deutlicher erwiesen, dafl die Katharersekte erst um die Mitte
des 12. Jahrhunderts vom Osten her ins Abendland eindrang, um dann bald mich-
tig anzuschwellen.“ An anderer Stelle (a.2.0. Seite 146) duflert er die Ansicht, daff
die Katharersekte ,erst nach 1140 aus dem Osten eindrang.“ Die Aussagen der
bildenden Kunst, insbesondere die antimanichiische Zielsetzung der typologischen



244 Untersuchungen

vom Balkan her ausgebreitet'und viele Anhinger gefunden hatte.®® Der
Name ist griechischer Herkunft. Die Irrlehrer bezeichneten sich als die
»Reinen®, griechisch ,katharoi,” woraus dem Wege tiber die italienische
Bezeichnung ,Gazzari“ das deutsche Wort ,Ketzer® entstanden ist. Ihre
Lehre beruhte auf einer Erneuerung des alten manichiischen Dualismus und
wies in hohem Mafle gnostische Ziige auf: Der gute Gott schuf die himm-
lische Welt mit ihren himmlischen Menschen, der bése Gott hat die siindige
Welt geschaffen. Alles Materielle stammt aus dem Reiche der Finsternis des
bésen Gottes, und es gilt, die Seele davon zu befreien, um in das Reich
des Lichtes zu kommen. Um diese Befreiung zu erméglichen, hat der gute
Gott den ,himmlischen Menschen® Jesus in einem Scheinleibe auf die Erde
gesandt mit der Aufgabe, die Menschen iiber ihren himmlischen Ursprung
aufzukliren und iiber den Weg der Riidkkehr in das himmlische Reich zu
belehren. Der bose Gott, der Schopfer der materiellen Welt, hat sich im
Alten Testament offenbart, der gute im Neuen. Von einem Heilswirken
Gottes, das sich vom Alten Testament ins Neue hiniiberzieht, kann danach
nicht die Rede sein. Die alttestamentlichen Propheten wurden als Send-
linge und Diener des bésen Gottes angesehen. Doch war man sich iiber
die Bewertung der Biicher der Propheten innerhalb der Katharerbewegung
nicht einig; wihrend die einen an der ginzlichen Ablehnung aller Teile
des Alten Testamentes festhielten, wollten andere cinen Teil der prophe-

Bildwerke, die bislang von der Forschung nicht beriidksichtigt worden ist, geben
jedoch hinreichend Veranlassung, den Beginn des Eindringens katharischer Lehren
in das Abendland nicht so spit zu datieren, wie es Herbert Grundmann und andere
mit ithm tun. Allein die Tatsache, dafl antimanichiische Bildinhalte riumlich so
weit verbreitet auftauchen, ja dafl tiberhaupt neue Bildinhalte gegen das Katharer-
tum entwickelt wurden, zeigt zur Geniige an, dafl man bereits Veranlassung hatte,
sich mit diesen Lehren auch in der bildenden Kunst auseinanderzusetzen. Das Ka-
tharertum muf} also spitestens mit dem Auftauchen antimanichiischer Gedanken in
der bildenden Kunst in das Abendland eingedrungen sein. Und das war bereits vor
1140 der Fall.

% Die folgenden Ausfilhrungen iiber die Geschichte und Lehre der Katharer
stiitzen sich vornehmlich auf folgende Schriften: Chr. Schmidt, Histoire et doctrine
de la secte des Cathares (2 Bde. Straflburg 1849); Niedners Lehrbuch der christ-
lichen Kirchengeschichte (Berlin 1866); Ignaz von Dbllinger, Beitrige zur Sekten-
geschichte des Mittelalters (2 Bde. Miinchen 1890); Heinrich Kurtz, Lehrbuch der
Kirchengeschichte fiir Studierende (12. Aufl. 2 Bde. Leipzig 1892); E. Broeckx, Le
Catharisme, Etude sur les doctrines, la vie religieuse et morale, activité littéraire
et les vicissitudes de la secte Cathare avant la Croisade (Diss. Léwen 1916);
E. Holmes, The Albigensian or Catharist Heresy (London 1925); Raoul Manselli,
Il manicheismo medievale: Ricerche religiose 20 (1945), S. 65—94); Arno Borst,
Die Katharer: Schriften der Monumenta Germaniae historica, Bd. 12 (Stuttgart
1953); Herbert Grundmann, Neue Beitrige zur Geschichte der religiésen Bewegun-
gen im Mittelalter: Archiv fiir Kulturgeschichte, Bd. 37, Heft 2, Miinster u. Koln
1955, S. 129—182; Ernst Werner, Pauperes Christi, Studien zu sozial-religicsen
Bewegungen im Zeitalter des Reformpapsttums (Leipzig 1956).

" Der Name ,Katharer” findet sich erstmalig bei Ekbert von Schénau, der im
Jahre 1163 dem Verhor der Katharer in Kéln beiwohnte; siche Ekbert von
Schonau, Sermones XIII contra catharos — J.-P. Migne PL Bd. 195 S. 11—102.
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tischen Biicher noch gelten lassen.™ Einigkeit herrschte jedenfalls darin, dafl
die ,Mbrder® abzulehnen scien. Zu den Mérdern rechnete man insbeson-
dere Mose und Elia, ferner Abraham, Isaak, Jakob, Aaron, Josua, Samuel,
David und andere.” Die Gemeinden der Katharer gliederten sich in Audi-
tores (= ,Zuhdrer®, das bedeutete soviel wie Katechumenen), Credentes
(d. h. die Gliubigen) und in die ,Vollkommenen® (die ,Reinen®, auch
»Bos homes“ [boni homines] oder ,Bos Christias® [= boni Christiani]
genannt). Die Auditores traten nach langer Unterrichts- und Priifungszeit
unter Gebet und bestimmten Zeremonien (z. B. Hindewaschen) in den
Stand der Credentes, der Gldubigen, ein. Die Aufnahme in die Reihen
der Vollkommenen erfolgte durch das ,consolamentum®, die Geistestaufe,
d. i. die Ubertragung des heiligen Geistes als des verheiflenen , Trésters®
oder ,Parakleten®, ohne die niemand am ewigen Leben teilnehmen kénne.
Der wahre Leib Christi scien seine Worte; das Fleisch niitze nichts. Wer
in Gemeinschaft mit Christus als sein Glied Nahrungsmittel zu sich nehme,
dem werde Brot und Wein in Leib und Blut des Herrn verwandeltr. Mit
dieser Auslegung der Einsetzungsworte des Abendmahls wandten sich die
Katharer grundsitzlich gegen die katholische Auffassung vom Sakrament
des Altars und gegen die kirchliche Heilslehre. Die Katharer verwarfen
iiberhaupt die rémisch-katholische Kirche mit ihren Priestern und ihrer
Verchrung des Kreuzes. Das Heilswerk des Herrn beruht nach der Lehre
der Katharer nicht auf der Passion und auf dem Opfertod, es erstreckt
sich auch nicht auf alle Gliubigen, sondern nur auf die »Reinen®, die
»Vollkommenen® (perfecti). Gegen die Lehre der romisch-katholischen
Kirche wurde von seiten der Katharer eingewendet, sie sei eine Fortfiih-
rung unchristlicher, jiidischer Gedanken des Alten Testaments.

Bei aller Stellungnahme gegen die rémisch-katholische Kirche und des
Zusammenschlusses zu eigenen Gemeinden, trotz aller Kritik an der Bibel
treten die Katharer doch nie als Gegner des Christentums in Erscheinung,
sondern nehmen fiir sich vielmehr in Anspruch, die wahre christliche Lehre
zu vertreten und das wirkliche christliche Leben zu predigen und zu fiihren.
Herbert Grundmann schreibt: 7 , Es gibt keine Ketzer in dieser Zeit, — und
sie hitten im Abendland schwerlich Gehor gefunden, — die nicht ,wahre
Christen zu sein behaupteten und sich auf das Neue Testament beriefen.
Insofern wird man auch die Katharer nicht ,unchristlich® nennen diirfen;

™ Uber die Auswahl der Biicher, die man zulassen wollte, gab es ebenfalls
Differenzen; so hért man von 13 (anstatt 16) Propheten, fiinf salomonischen Bii-
chern und den Psalmen, einige schlossen auch das Buch Hiob ein. Vergl. Arno
Borst, Die Katharer, S. 159 und Anm. 11.

™ Arno Borst, 2.2.0. S. 159, daselbst auch Quellenangaben und Literaturhin-
weise. — Die teilweise Anerkennung von prophetischen Biichern ist wohl mit eine
Folge der kirchlichen Gegenwirkung in Wort, Schrift und Bild. Die entschiedenen
Verfechter der katharischen Lehren lehnten die alttestamentlichen Propheten ganz
ab und liefen sogar die Schriften der Apostel nur teilweise gelten, wobei sie diese
einer starken allegorischen Auslegung unterwarfen.

 Herbert Grundmann, Neue Beitrige zur Geschichte der religidsen Bewegun-
gen 1m 'Mittelalter, a.2.0. S. 158.
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wenn ihre dualistische Lehre aus dem Osten kam, so war sie doch auch
dort auf christlichem Boden entstanden, zwar verquickt mit iranisch-mani-
chiischen Traditionen, aber immer nur mit biblischen Argumenten vorge-
tragen und mit dem Anspruch auf wahre Apostelnachfolge. Nur die Frage,
wie das Christentum zu verstehen und zu befolgen sei, entzweite und
verfeindete die Ketzer mit der Kirche.*

Die Ausbreitung des Katharertums erfolgte zunichst nicht fest organi-
siert; «d. h. sie erfolgte nicht so, daf man von vorherein die Lehren der
rémisch-katholischen Kirche in Bausch und Bogen verwarf und durch die
katharischen ersetzte; sie erfolgte nicht so, dafl man etwa aus der rémisch-
katholischen Kirche austrat und sich einer katharischen Gemeinde anschlof,
Die Ausbreitung vollzog sich anfangs hiufig als eine Art ,Unterwande-
rung®, als eine Kritik und eine Aufldsung der bisherigen abendlindisch-
christlichen Anschauungen von innen her. Diese oder jene Lehre des
Katharertums drang einzeln in die abendlindischen Gemeinden ein und
wurde dort als Reformforderung vorgebracht. Die Ausprigung der katha-
rischen Lehren war im Abendland infolgedessen anfangs uneinheitlich; anti-
manichiische Typologien in Wort, Bild und Schrift lassen aber erkennen,
dafl die Auseinandersetzung mit den Katharern um die Jahrhundertwende
und in den ersten Jahren des 12. Jahrhunderts bereits im Gange war. Im
Laufe des 12. Jahrhunderts festigte sich das Katharertum im Abendland,
seine Verfassung wurde ausgebaut und die Anhinger gemeindlich organi-
siert. Die Konsolidierung erfolgt etwa um die Jahrhundertmitte (ungefihr
seit 1140). Die Fronten treten nun klarer in Erscheinung. Die Ausdehnung
des Katharertums erfolgte verhiltnismifiig schnell. Im 12. Jahrhundert
waren die Katharer bereits in vielen Lindern des Abendlandes in grofer
Zahl verbreitet: in Frankreich, Piemont-Savoyen, Oberitalien, der Schweiz,
in einigen Gegenden Siiddeutschlands und am Rhein sowie in den Nieder-
landen. Sogar in Spanien und in England gab es zahlreiche katharische
Gemeinden.

Gegen den immer weiter um sich greifenden Kirchenabfall setzten sich
die kirchentreuen Kreise, so gut sie konnten, mit Wort, Schrift und Bild zur
Wehr. Sie schufen unter anderm Darstellungen, mit denen sie auf die Ein-
heit des gottlichen Erldsungswerkes hinwiesen, das sich sowohl im Alten als
auch im Neuen Testament offenbart. Sie legten in ihnen die Uberzeugung
dar, dafl die alttestamentlichen Propheten und die neutestamentlichen Apo-
stel in gleicher Weise als Stiitzen der christlichen Kirche aufzufassen seien.
In diesen Bildern trat die kirchliche Lehre der Auffassung der Katharer
antithetisch entgegen. Es wurde dargelegt, welche Bedeutung die Kirche den
alttestamentlichen Propheten beimafl. In der Kampfsituation gegen die
Katharer wurden neue Bildvorlagen entwickelt. Die Bildvorlage der
»mystischen Mihle® bringt das Zusammenwirken der Propheten und Apo-
stel zum Ausdruck. Der ,Stammbaum Christi®, der , Jessebaum®, will die
leibliche Abstammung Jesu veranschaulichen und richtet sich seinerseits gegen
die katharische Lehre vom Scheinleibe des ,himmlischen Menschen Jesus®,
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indem er auf die Blutsverwandtschaft des Herrn hinweist; andererseits rich-
tet sich diese Bildvorlage gegen die Ablehnung des ,Morders David® durch
die Hiretiker, indem betont wird, daBl gerade aus seinem Geschlecht Jesus
Christus, der Heiland der Welt, hervorgegangen ist. Aus der Frontstellung
gegen die neumanichdischen Katharer findet auch das Zuriickgreifen der
damaligen Theologen auf die antimanichiischen Schriften des Augustinus
und anderer Kirchenviter in Wort und Bild im 12. Jahrhundert eine hin-
reichende Erklirung. Die Grofle der Gefahr, in der sich die Kirche befand,
16ste eine entsprechend grofie Gegenwirkung aus. Das Mittel der Typologie
wurde bei der Auseinandersetzung mit den Katharern fiir duflerst zwedk-
miBig gehalten, wie es auch zur Zeit der Kirchenviter einst der Fall ge-
wesen war. Wenn man nimlich fiir die neutestamentlichen Heilstatsachen
altcestamentliche Vorbilder (Typen) und Weissagungen auffand und darauf
hinweisen konnte, dafi die Heilstatsachen von den Propheten des Alten
Testaments, d. h. den Abgesandten des im Alten Testament geoffenbarten
Gottes, vorhergesagt worden sind, so ging daraus doch hervor, dafl der
Gortt des Alten Testaments mit dem des Neuen identisch ist. Denn einer-
seits waren die alttestamentlichen Vorbilder ein Beweis fiir das Heils-
wirken Gottes im Alten Bund. Und wie sollte andererseits der angebliche
» Widersacher des guten Gottes® zur Kenntnis von dessen Heilsabsichten
gelangt sein, wenn seine Abgesandten in der Lage waren, davon zu weis-
sagen? Die alttestamentlichen Vorbilder (Typen) und die Weissagungen der
Propheten galten somit als die besten Beweismittel, die man gegen die
Lehren der Katharer vorbringen konnte.

Wihrend man einerseits auf die enge Verkniipfung des Neuen Testa-
ments mit dem Alten hinwies und so das Alte Testament als Autoritit
gegen die Angriffe der Katharer zu schiitzen suchte und gleichzeitig mit der
Autoritit des Alten Testaments die kirchliche Heilslehre stiitzte, mufite man
andererseits bestrebt sein, den Einwand der Hiretiker zurlickzuweisen, die
kirchliche Lehre sei nur eine Fortfithrung unchristlicher jiidischer Gedanken.
Dieses Bemithen duflerte sich in der bildenden Kunst in der Gegeniiber-
stellung der Gestalten der Ecclesia und Synagoge, bei der die Synagoge als
entthront dargestellt wurde.™

Die typologischen Kompositionen stellen aber nicht blofl ein Kampf-
mittel und ein Glaubensbekenntnis dar, das gegen die Katharer gerichtet
war; sie geben auch Kunde von einer Auseinandersetzung, die sich inner-
halb der Kirche abspielte und bei der es um die Frage ging, auf welche

" Die Gegeniiberstellung von Ecclesia und Synagoge ist nicht unter die neuen
Bildtypen des 11. und 12. Jahrhunderts zu zihlen. Die dlteste dem Verfasser be-
kannte Darstellung befindet sich auf dem Drogosakramentar aus Metz (um 850).
Paul Weber fiihre in seinem Buche ,Geistliches Schauspiel und kirchliche Kunst . . .¢
(Stuttgart 1894), S. 19 ff., eine Anzahl weiterer friiher Beispiele an. Die weite Ver-
breitung und die grofie Beliebtheir, deren sich dieses Motiv im 12, und 13. Jahr-
hundert erfreute, ist nach Ansicht des Verfassers dieser Arbeit jedoch als eine Folge
der kirchlichen Gegenwehr gegen das Katharertum zu deuten.
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Weise der Kampf gegen die Katharer — ja iiberhaupt gegen Hiretiker ™ —
gefihrt werden solle. Die Kirche sah nimlich dem Umsichgreifen der Hire-
sie, das die eigene Existenz in Frage stellte, durchaus nicht untitig zu.
Schon im 11. Jahrhundert wurde die Todesstrafe durch Verbrennen auf
dem Scheiterhaufen gegen Irrlehrer angewandt. Gegen dieses Vorgehen
sprach sich damals der Bischof Watzo von Liittich (1 1048) aus, und auch
Bischof Heribert von Mailand hatte im Jahre 1039 nicht gewiinscht, dafl
die Mailinder Ketzer verbrannt wiirden.” Im 12. Jahrhundert mehrten sich
solche Stimmen: Petrus Venerabilis, Rupert von Deutz, Herrad von Lands-
perg, die hl. Hildegard und andere mehr protestierten gegen den Einsatz
von Feuer und Schwert als ,Bekehrungsapostel*; sie meinten, dafl man mit
licbevoller Ermahnung und opferfreudiger Belehrung weiter kime; im an-
dern Falle werde man bei den Hiretikern nur einen Mirtyrerenthusiasmus
wecken. Herrad von Landsperg vermerkt auf threm Kelterbilde im ,,Hortus
deliciarum® ausdriicklich, die ,gottlichen Waffen® seien die Predigten, und
sie schreibt ausdriicklich, daf von denen, die sich am Ende des Sikulums
mit ihren Predigten fiir die Wahrheit des kirchlichen Glaubens einsetzten,
einige vom Antichrist selbst getdtet wiirden. Mit diesen Ausfiihrungen lehnt
Herrad die Gewalt als Kampfmittel in der religidsen Auscinandersetzung
ab. Der Zweck der Anfertigung typologischer Kompositionen war es, zu
belehren — und zwar einerseits mit dem Ziele, die eigenen Gemeindemit-
glieder vorsorglich zu festigen (Herrad benutzt dafiir die Vokabel ,prae-
munire“), und andererseits, die Hiretiker iiber ihren Irrtum aufzukliren
und die Reuigen in den Schofl der Kirche und damit in das Gottesreich
(» Weingarten des Herrn®) zurtidkzufiihren.

Mit der Erkenntnis, zu welchem Zweck die Typologien des 12. Jahr-
hunderts angefertigt worden sind, ist bereits weitgehend die Bestim -

™ Wenn hier von ,Hiretikern® die Rede ist, braucht es sich nicht unbedingt
um Katharer zu handeln. Der Begriff war sehr fliefend und wurde von beiden
Seiten, der kirchlichen und der als irrgliubig erklirten, gegen die Verfechter gegne-
rischer Anschauungen verwender. Wie verschiedenartiz damals der Gebrauch der
Bezeichnung ,Haretiker® war, hat Ernst Werner dargelegt; dieser schreibt in sei-
nem Buche ,Pauperes Christi. Studien zu sozial-religidsen Bewegungen im Zeit-
alter des Reformpapsttums® (Leipzig 1956), S. 151 f., iiber die Zeit Gregors VII.:
»Daher sind fiir Humbert [v. Silva-Candida] Simonisten Hiretiker, die auflerhalb
der Kirche stinden und daher kein kirchliches Amt besifien und daher auch keine
Amter auf andere tibertragen kénnten. Alle Amtshandlungen dieser Hiretiker brin-
gen Schaden und Verderben. Gegen diese Ketzer miifite mit weltlicher Gewalt ein-
geschritten werden, man solle sie vom Erdboden vernichten, meint Manegold v. Lau-
tenbach. Anselm v. Lucca, der Mitbegriinder der Pataria, zitiert alle ihm zuging-
lichen Viterstellen, um die gewaltsame Vernichtung mit gutem Gewissen empfehlen
zu konnen. Auch Bonizo v. Sutri vertrat das Recht bewaffneten Widerstandes gegen
Hiretiker. Diese Theorien werden nun aber nicht etwa, wie in Frankreich, auf
die eigentlichen antikirchlichen und antifeudalen Sekten iibertragen, sondern auf
ungehorsame Priester,“

™ Carl Mirbt, Quellen zur Geschichte des Papsttums und des rémischen Katho-
lizismus (2. Aufl. Tiibingen u. Leipzig 1901), Nr. 261 und Nr. 262; vergl. auch
Gerhard Ficker und Heinrich Hermelink, Handbuch der Kirchengeschichte, Bd, II
Das Mittelalter (2. Aufl. Tibingen 1929), S. 154.
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mun g der Armenbibel geklirt: In der vorliegenden Literatur wurde, wie
schon weiter oben dargelegt, unwidersprochen festgestellt, daf einige Typo-
logienreihen des 12. Jahrhunderts als Vorstufen, ja sogar als die Anfinge
der Armenbibel bezeichnet werden konnen. Es handelt sich dabei um die
Deckengemilde der Klosterkirchen von Kleinkomburg (um 1108) und von
St. Emmeran in Regensburg (nach 1166), um das Hildesheimer Missale aus
der zweiten Halfte des 12. Jahrhunderts, das Beiflel besprochen hat, um den
»Hortus deliciarum® der Herrad von Landsperg (zwischen 1165 und 1180
entstanden) und den Verduner Altar im Stift Klosterneuburg (1181). Un -
sere Untersuchung hat nun aufgezeigt, dafl alle diese Werke als Mittel
zur Bekimpfung der Lehren des Katharertums gemeint waren. Es liegt
damit die Vermutung nahe, daff auch die Biblia pauperum als ein Mittel im
Kampfe gegen die Lehren der Katharer zu verstehen ist.”™ In der Verwen-
dung von je zwei Vorbildern (Typen) und vier Prophetenfiguren fiir einen
Antitypus driickt sich die Absicht aus, die Bibel in allen ihren Teilen — so-
wohl die Geschichtsbiicher ,ante legem® und die ,sub lege“ als auch die
prophetischen Schriften — gegen die Angriffe der Katharer als Lehrautori-
tit aufrechtzuerhalten. Wenn wir fiir die Typologien des 12. Jahrhunderts
auflerdem feststellten, dafl sie zugleich eine Bekundung des Willens sind,
den Kampf gegen die Hiresie nicht durch Anwendung von Gewalt, son-
dern durch Uberzeugen und Widerlegen der Irrlehrer zu fiihren, so ist
anzunchmen, daf} das auch fiir die Armenbibel gilt.

Die kirchengeschichtliche Situation im 13. Jabrbundert
und die Entstehung der Biblia panperum

Nachdem der antikatharische Zweck des Bildinhaltes der Armenbibel
gekldre ist, stehen wir vor folgenden zwei Aufgaben: erstens, darzulegen,
warum diese Typologiensammlung den Namen Bi b el erhalten, und zwei-
tens, warum man sie A r m e n bibel genannt hat. Zur Beantwortung dieser
Fragen ist es zu empfehlen, uns zunichst die kirchengeschichtliche Situation
des 13. Jahrhunderts zu vergegenwirtigen, aus der heraus die Armenbibel
erwachsen ist.

Im 10., 11. und 12. Jahrhundert hatten sich die Gegenmafinahmen gegen
das Vordringen der Katharer in der Hauptsache auf Ermahnen und Be-
lehren mit Wort, Bild und Schrift beschrinkt; Petrus Venerabilis, Rupert
von Deutz, Herrad von Landsperg, die hl. Hildegard und viele andere
hatten sich gegen den Einsatz von Feuer und Schwert im Kampfe gegen
das Katharertum ausgesprochen. Seit dem 13. Jahrhundert bediente sich die
Kirche jedoch vorwiegend der Gewalt.

" Vergl. A. Ruppel, Armenbibel, in: RGG? Bd. I Sp. 609. — Ruppel spricht
hier die Vermutung aus: ,Vielleicht hingt die Bezeichnung auch mit der Be-
kimpfung der ketzerischen ,pauperes Christi‘ zusammen.“ Der Artikel von A. Rup-
pel gelangte erst nach Abschluff der hier vorgelegten Untersuchung zur Kenntnis
des Verfassers, konnte aber noch beriidssichtigt werden.
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Gegen die siidfranzésischen Hiretiker wurde zu einem Kreuzzuge auf-
gerufen und dieser von 1209 bis 1229 durchgefiihrt. Die Kirche machte
dabei keine Unterschiede zwischen den damals bestehenden Sekten, die in
ihren Lehren teilweise recht erheblich voneinander abwichen. So kam es,
dafl man mit dem gleichen Fanatismus wie gegen die Katharer auch gegen
die Waldenser vorging. Die Kreuzfahrer glaubten, den Herd des siidfran-
zosischen Kirchenabfalls in der Stadt Albi gefunden zu haben; gegen sie
wurde der Kampf mit besonderer Hirte und Grausamkeit gefiihrt. Nach
dem Namen dieser Stadt ist das ganze Unternechmen gegen die mannig-
fachen Sektierer ,Albigenserkreuzzug® genannt worden. Auf dem IV. La-
terankonzil (1215) hat man weitere energische Mafinahmen erwogen. Diese
wurden dann nach Beendigung des Albigenserkreuzzuges verwirklicht, Die
Bischéfe wurden im Jahre 1229 auf der Synode zu Toulouse verpflichtet,
geschworene Minner anzustellen, welche die Ketzer aufspiiren und den
weltlichen Gerichten iibergeben sollten. Papst Gregor IX. stiftete schlieflich
besondere ,Inquisitionstribunale® und legte diese 1232 in die Hinde des
Dominikanerordens. Widerrufende Hiretiker wurden von diesen meist zu
lebenslinglicher Haft verurteilt, die hartnickigen aber dem weltlichen Ge-
richt zur Verbrennung iibergeben. Die weltliche Gesetzgebung schloff sich -
diesem Vorgehen an. Der Sachsenspiegel (kurz vor 1230 geschrieben) und
der Schwabenspiegel (zwischen 1273 und 1290 entstanden) fordern dem-
gemdfl von der weltlichen Obrigkeit, die von den geistlichen Gerichten iiber-
fiihrten Ketzer zu verbrennen. Kaiser Friedrich I1., der schon 1220 verord-
net hatte, dafl die Katharer, Patarener und alle andern Hiretiker in die
Acht zu erkliren und ihre Giiter zu konfiszieren seien, bestitigte im Jahre
1232 die Dominikaner als Inquisitoren fiir Deutschland und bestimmte,
dafl alle, welche die Kirche als Ketzer verurteilt habe, von den weltlichen
Gerichtsinstitutionen mit dem Feuertode zu bestrafen seien; wenn sie aber
aus Furcht vor dem Tode Bufle titen, sollte auf lebenslinglichen Kerker
erkannt werden.

Aus diesem Vorgehen sind zwei Mafinahmen der Kirche fiir unsere
Untersuchung besonders hervorzuheben: Papst Gregor IX. stiftete im Ver-
lauf des Kampfes gegen die Katharer besondere Inquisitionstribunale und
legte diese in die Hinde des Dominikanerordens, nachdem der gewaltlose
Einsatz anderer Orden nicht die gewiinschten Ergebnisse gezeitigt hatte. Die
zweite — zeitlich gesehen: frithere — Mafinahme sind die Verordnungen
der Synode von Toulouse vom Jahre 1229 iiber den Besitz der Bibel.

Zu der Mafinahme der Einfiihrung von Inquisitionstribunalen und ihrer
Ubergabe an die Dominikaner ist zu bemerken, dafl die Benediktiner ge-
mifl ihrer Ordenstradition™ auch in der Zeit des iiberwiegend gewaltsamen
Vorgehens der Kirche gegen die Katharer in ihrer Mehrzahl weiterhin die

7 Petrus Venerabilis und Rupert von Deutz waren in ihrer Zeit bedeutende
Abte von Benediktinerkléstern (Petrus Venerabilis in Cluny, Rupert. in Deutz),
Herrad von Landsperg und die hl. Hildegard leiteten als Abtissinnen Frauenkls-
ster, die sich ebenfalls nach der Regel des hl. Benedike richteten. Alle diese Abte
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Meinung vertraten, es sei besser, auf die Irrlehrer mit Ermahnungen und
Belehrungen cinzuwirken.® ,Die Frage, ob Monche &ffentlich predigen
diirfen, ob auch Laien und sogar Frauen und alle Christen zur Predigt
ermichtigt und aufgefordert sind durch das Herrenwort: ,Gehet hin in alle
Welt und prediget das Evangelium aller Kreatur® (Marec. 16, 15), hat das
ganze 12. Jahrhundert nicht mehr zur Ruhe kommen lassen. Und auch ein
so entschiedener Vertreter des alten benediktinisch-kluniazensischen Monch-
tums wie Rupert von Deutz nahm fiir die Monche das Predigtrecht in An-
spruch, das ihnen andere bestritten . . . Hildegard von Bingen, die Abtissin
von Rupertsberg, hat noch als betagte Frau auf drei weiten Reisen Gffentlich
gepredigt, nicht nur in Kldstern und vor dem Klerus, sondern vor dem
Volk — gegen die Ketzer!“™ ,Schon um 1101 war der Benediktinerabt
Bernhard, der spiter Thiron griindete, von Paschalis II. angeblich als
apostolorum vicarius und praedicator publicus zur Wanderpredigt ermich-
tigt worden (MPL 172, 1403).%%

Aus diesen kirchengeschichtlichen Verhiltnissen erklirt sich zwanglos,
daf die Typologiensammlung der Biblia pauperum gerade im siiddeutschen
Raum (Bayern und Osterreich) entwickelt worden ist und die #ltesten
Handschriften der Armenbibel benediktinischen Ursprungs sind.

Gerade in Siiddeutschland hatte das Katharertum eine besonders grofie
Zahl von Anhingern gefunden. Im Jahre 1211 hatte die erste grofle Massen-
hinrichtung von Katharern® in Deutschland stattgefunden, und in den
Jahren 1231—1233 erfolgte die erste grofle und allgemeine Verfolgung.
In Mitteldeutschland hérte man seitdem lange Zeit nichts mehr von ihnen.
Aber in Oberdeutschland machten sie bald wieder von sich reden. In Kon-
stanz ging man im Jahre 1243 erneut gegen sie vor; in Schwibisch-Hall
erhoben sie 1248 offentlich fiir den gebannten Kaiser ihre Stimme und
bezeichneten Papst Innozenz IV. als Irrlehrer.®® ,In Bayern, Ober- und
Niederosterreich breiteten sie sich trotz fortdauernder blutiger Verfolgung
so rasch aus, daff um 1260 die Inquisition in 42 Parochien Irrlehrer ent-
deckte und zwar in 10 Parochien an mehreren Orten.“® In den nichsten
Jahrzehnten hiele die Ausbreitung der Hiresie noch an. In Niederosterreich

und Abtissinnen haben die Haltung ihres Ordens fiir lange Zeit grundlegend be-
stimmt oder legen zumindest ein untriigliches Zeugnis ab von den Auffassungen der
Benediktiner in der Frage der Ketzerbekimpfung.

" G. Ficker und H. Hermelinck, Handbuch der Kirchengeschichte, Bd. IT (2.
Aufl. Tiibingen 1929) S. 154,

™ Herbert Grundmann, Neue Beitrige zur Geschichte der religiésen Bewegun-
gen im Mittelalter, a.a.0. S. 154 f.

8 Herbert Grundmann, ebendort S. 150.

8. H. Bohmer in RE? Bd. 20 S. 823. — Bohmer spricht die ,Armen®, von denen
die Quellen hier berichten, teilweise als ,Waldenser® an. Es lafit sich aber heute
kaum noch entscheiden, ob der Name Waldenser oder Katharer zutreffender ist;
denn es gab mannigfache Uberginge, und die katholischen Gegner unterschieden
die Bewegungen nicht sehr sorgfiltig, zumal beide sich als , Arme“ bezeichneten.

8 Albert Haudk, Kirchengeschichte Deutschlands, IV 5. 867.

8 H. Bohmer in RE® Bd. 20 S. 823. — Vergl. auch Anm. 81.
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fand man 1315 in einem kleinen Bezirk zwischen St. Pélten und Treis-
kirchen in 36 Orten Ketzer, und im ganzen Herzogtum Usterreich berech-
neten die ,Armen®, wie sie sich selber nannten, die Zahl ihrer Anhinger
auf iiber 80 000.3

Die starke Ausbreitung der Hiresie wirkte sich besonders nachteilig auf
die Kloster der Kirche aus. Philibert Schmitz teilt in seiner ,Geschichte des
Benediktinerordens“® mit, es habe damals Kloster gegeben, die nur so viele
Ménche hatten, wie es Klosterimter gab. ,,Bei solchen Verhiltnissen hat-
ten natiirlich die klésterliche Armut und die vita communis ausgespielt.**s
»Einer der untrijglichsten Beweise fiir die traurige Lage, in der sich damals
so viele Kloster befanden, ist die grofle Zahl von Abten, die resignierten
oder abgesetzt wurden. Mancher legte seine Wiirde nieder, weil die Biirde
seines Amtes seine Kraft iiberstieg oder weil er keinen Ausweg sah in
dieser verlorenen Situation.“® In Aspach (Niederbayern) zihlte man z. B.
im Laufe von 30 Jahren fiinf resignierte Abte, und in Reichenbach resignier-
ten zwischen 1239 und 1301 fast alle Abte.® Freilich versuchte man, diesem
Niedergang auf alle nur mogliche Weise entgegenzuwirken. Die unzihligen
Reformstatuten dieser Zeit legen davon Zeugnis ab. Zwecks besserer Orga-
nisierung der Krifte schritt man zur Bildung von Kapiteln. Im Jahre 1291
tief der Abt von Fulda die Oberen aller deutschen Benediktinerkldster zu
cinem Generalkapitel auf.®

Unsere Biblia pauperum ist ein Zeugnis des Widerstandes, den das bene-
diktinische Monchtum in der Notzeit des Ordens und der Kirche dem
Kirchenabfall entgegensetzte — und zwar in den am stirksten durch die
Hiresie gefihrdeten Gebicten (Bayern und Osterreich).® Die Ausprigung
der Armenbibel ist als eine Leistung dieses Monchtums im Rahmen der Be-
kimpfung der katharischen Hiresie zu werten und zeugt von der Kirchen-
und Dogmentreue des Ordens in jener Zeit.

Warum erhielt nun diese antikatharische mit Bibelzitaten versehene
Typologiensammlung den Namen ,Bibel“?

Die Bibel stand im 13. Jahrhundert im Brennpunkt des religidsen
Kampfes. Bei der Betrachtung des Katharertums miissen wir namlich be-
riicksichtigen, dafl es nicht nur ein dualistisches System war, sondern zu-

8 Philibert Schmitz O.S.B., Geschichte des Benediktinerordens (3 Bde. Einsie-
deln und Ziirich 1947—1955), Bd. III S. 69.

£ Bbda - Bd o ITT 'S =68

8 Ebda. Bd. III S. 69.

8. Ebda. Bd. TI1'S; 683;

% Angesichts der gewaltigen Anstrengungen, die vom benediktinischen Monch-
tum unternommen wurden, um dem Niedergang des Ordens entgegenzuwirken, und
angesichts der Erkenntnis, daff die Biblia pauperum beredtes Zeugnis von diesen
Anstrengungen ablegt, teilt der Verfasser nicht die von Philibert Schmitz O.S.B.
Jvorgetragene Ansicht, dafl es ,damals auch um den guten Nachwuchs, den Nach-
wuchs aus innerer Berufung und selbstlosem Opfergeist, geschehen gewesen sei

(Ph. Schmitz O.S.B., Geschichte des Benediktinerordens, Bd. III S. 69).
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gleich eine biblizistische Bewegung.*® Die Katharer erstrebten eine ,Reini-
gung der Bibel“;* das Alte Testament wurde, wie bereits erwahnt, ent-
weder ganz abgelehnt oder einer starken Kritik unterzogen, als deren Er-
gebnis einige nur 13 Propheten, fiinf salomonische Biicher und den Psalter
als Lehrautoritit anerkennen wollten.” Herbert Grundmann stellt fiir das
12. Jahrhundert fest*® — und das gilt auch fiir das 13. —, daR alle Ketzer
der damaligen Zeit iiberzeugt waren, ,dafl ihre Lehre und Gesinnung den
Evangelien und Apostelschriften gemiff und deshalb wahrhaft christlich sei,
wihrend das Leben der Kirche, des Klerus dieser Norm nicht entspriche:
deshalb fochten sie es an . . . Sie suchten nicht, wie die Theologen der
Frithscholastik, durch dialektische Konkordanz des »3ic et Non® die diver-
gierenden Traditionen und Autorititen in Einklang zu bringen, sondern
sie fanden die kirchliche Tradition und Praxis unvereinbar mit ihrem eigen-
michtigen Verstindnis der Bibel,“

Auf der andern Seite fithrte die Waldensersekte, die sich seit 1173 zu-
néchst in polemischem Gegensatz zu den Katharern gebildet hatte und erst
seit 1184 von Papst Lucius IIL als hiretisch verurteilt worden war,®
ihren Kampf gegen die romisch-katholische Kirche ebenfalls unter Berufung
auf die Heilige Schrift. Der Stifter dieser Bewegung, Waldes, lebte um
1170 als reicher Kaufmann in Lyon. Durch den Tod eines Freundes
erschiittert, begann er auf den Rat eines Priesters die Bibel zu lesen. Dabei
wurde er aufs tiefste ergriffen, als er die Geschichte vom reichen Jungling
(Matth. 19, 16 ff.) las. Christi Weisung: , Willst du vollkommen sein, so
gehe hin, verkaufe alles, was du hast, und gib’s den Armen; so wirst du
einen Schatz im Himmel haben, und komm und folge mir nach!® nahm er
sich zu Herzen. Er verkaufte alle seine Habe und verschenkte den Erlds
den Armen. Dann lie er Abschnitte aus den Psalmen und den Evangelien
in die provenzalische Volkssprache iibersetzen und diese Ubersetzung ver-
breiten. Er sammelte Genossen, die sich gleich ihm zu freiwilliger Armut
verpflichteten und als Bufiprediger durchs Land zogen. An dem weltlichen,
ippigen Leben der Priester iibte Waldes Kritik, jedoch wollte er nicht die
Kirche angreifen und ihre Lehre bestreiten; er wollte sie durch seine Predigt
erganzen und die Diener der Kirche durch sein Beispiel auf die Bahn ur-
christlicher Armut, zur vita apostolica, zuriickfithren, Thre Kritik an der
Lebensweise des Klerus stiitzten die Waldenser auf eine griindliche Kennt-
nis der Bibel. Aufier den genannten Abschnitten wurden bald auch andere
Teile der Bibel in die Volkssprache iibertragen. Ein Zeitgenosse berichtet:

% Raoul Manselli, Il manicheismo medievale: Ricerche religiose 20 (1949),
S. 92 f.; Arno Borst, Die Katharer, S. 57.

 Friedrich Heer, Europiische Geistesgeschichte (Stuttgart 1953), S. 128.

s Anmi7e

#2 Herbert Grundmann, Neue Beitrige zur Geschichte der religitsen Bewegun-
gen im Mittelalter: Archiv fiir Kulturgeschichte 33 Heft 2 (Miinster u. Kéln 1955),
8157

% Herbert Grundmann, a.2.0. S. 138.
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»Wir trafen auf Bauern, die das ganze Buch Hiob auswendig wufiten,
andere sogar das ganze Neue Testament, und jeder Knabe unter ihnen
kennt seinen Glauben ganz genau.®

Als man ihnen trotz wiederholter Bitten die Laienpredigt und ein ,apo-
stolisches Wirken® in Armut, wie sie es sich vorstellten und forderten, nicht
gestattete, gerieten Waldes und seine Anhinger in Gegensatz zur Kirche,
indem sie ihre Predigt unter Berufung auf das Bibelwort: ,Man mufl Gott
mehr gehorchen als den Menschen® (Apg. 5,29) fortsetzten. Sie wurden
auf die Seite der Katharer gedringt und mit ihnen verfolgt.”

Gewisse Verwechslungsmoglichkeiten waren schon durch die volkstiim-
liche Bezeichnung ,,Arme®, ,pauperes®, gegeben. Die Katharer nannten sich
nimlich ,pauperes Christi“ (= ,diec Armen Christi“)® oder kurz ,paupe-
res® (= ,Arme®), wihrend dic Waldenser ,,pauperes de Lugduno® (= ,die
Armen von Lyon“) oder — in gleicher Weise wie die Katharer — kurz
»pauperes® (= ,die Armen“) genannt wurden.”® Diese wie jene iibten Kri-
tik am Klerus und wiesen auf die ,urchristliche Armut® hin. Die rdmisch-
katholische Kirche sah sich somit einer gewaltigen, ihren Bestand aufs dufier-
stc bedrohenden ,Armen“bewegung gegeniiber.

Es ist durchaus verstindlich, dafl man von katholischer Seite — und
zwar nicht blof von seiten der ,amtlichen, offiziellen® Kirche — eifrig
darum bemiiht war, die Front dieser Armenbewegung aufzusplittern und
das Ideal urchristlicher Armut auch in den eigenen Reihen zu verkérpern.
So wurden unter anderm auch die siidfranzdsischen Wanderprediger,” ins-
besondere die Anhinger des Bernhard von Thiron (1 1117) und auch die
des Robert von Abrissel ( ebenfalls 1117),% gelegentlich als ,pauperes
Christi“ bezeichnet. ,Die Vita S. Norberti (B) legt Wert darauf, Norbert
v. Xanten und Hugo v. Fosses als wveri pauperes Christi auszuweisen und
diesen Begriff auf die gesamte regulierte Chorherrenstiftung Prémontré aus-
zudehnen.“* Andererseits nennt sich auch Bernhard von Clairvaux in
einem Brief an den Bischof von Chartres ,servus pauperum de Clara-
Valle“ ** und erblickt in den Zisterziensern die ,wahren pauperes Chri-

% Hermann Schuster/Hans Bartels, Evangelium und Geschichte (4. Aufl. Frank-
furt a. M. 1954), S. 48 f.; A. Dondaine, Aux origines du Valdéisme, in: Archivum
Fratrum Praedicatorum XVI (1946), S. 191—235.

9% Arno Borst, Die Katharer, S. 91.

9 H. Bohmer, Waldenser: RE? Bd. 20 S. 806.

" Alcantera Mens O.F.M.Cap., Oorsprong en betekenis van de Nederlandse
begijnen- en begardenbeweging. Vergelijkende Studie. XII%—XIII%® eeuw. (Ver-
handelingen van de Koninglijke Vlamse Akademic voor Wetenschappen, Letteren
en Schone Kunsten van Belgie. Klasse der Letteren, Jahrg, IX Nr. 7) Antwerpen
1941, S. 17.

% Johannes von Walter, Die ersten Wanderprediger Frankreichs. Studien zur
Geschichte des Monchtums (Teil I Leipzig 1903, Neue Folge [= Teil II] Leipzig
1906), 1 S. 46 f.

 Ernst Werner, Pauperes Christi. Studien zu sozial-religidsen Bewegungen im
Zeitalter des Reformpapsttums (Leipzig 1956), S. 19.

10 J.-P. Migne PL Bd. 182, ep. 55, S. 160f.; siche E. Werner, Pauperes
Christi, S. 19.
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sti.“'" Die Betonung, dafl Norbert von Xanten und Hugo von Fosses sowie
die gesamte regulierte Chorherrenstiftung Prémontré bzw. die Zisterzienser
die wahren Armen Christi (veri pauperes Christi) seien, stellt diese
»Armen Christi“ offensichtlich in Gegensatz zu solchen, die diese Bezeich-
nung nach Ansicht des jeweiligen Autors zu Unrecht tragen bzw. fiir sich
beanspruchen. Das erkennt auch Ernst Werner in seinem Buche ,Pauperes
Christi“. Werner schreibt: ,Es war kein Zufall, daf die beiden grofien
Orden des 12. Jahrhunderts so nachdriicklich den christlichen Armutsbegriff
unterstrichen und zu verwirklichen suchten: wurde er doch von einer brei-
ten Laienbewegung unter monchischer Fihrung beansprucht und in einer
Weise praktiziert, die eine Kritik an dem bisherigen benediktinischen Ar-
mutsideal bedeutete. Wir meinen damit die Wanderprediger . . .“ 1 Ernst
Werner meint also, die Bezeichnung ,wahre Arme Christi sei gegen das
benediktinische Armutsideal gerichtet. Der Verfasser dieser Untersuchung
teilt die Ansicht Ernst Werners nicht; denn es wird nirgends bezeugt, dafl
die Benediktiner ,pauperes Christi“ genannt worden wiren. Die ,pauperes
Christi“, denen die Rechtmifligkeit der Fithrung dieses Namens bestritten
wird, sind offensichtlich die Katharer. Dabei wird gegen sie nicht einge-
wendet, dafl sie keine wahren ,Armen®, sondern dafl sie keine wahren
»Armen Christi“ seien. In Abrede gestellt wird also nicht, dafl sie ein
Leben in Armut fithrten, sondern die Christlichkeit, d. h. die Rechtgliubig-
keit dieser Bewegung. Die Katharer traten nimlich — worauf Herbert
Grundmann aufmerksam macht® — im Westen zunichst nicht so sehr als
Verkiinder einer fremden, dualistischen Lehre in Erscheinung als vielmehr
als ,pauperes Christi, die wie Apostel leben und wirken und ,wahre
Christen® sein wollten. Das darf nun nicht so verstanden werden, dafl sie
anfinglich gar keine manichiischen Lehren verkiindet hitten. Die Beispiele
antimanichdischer Typologien in der Kunst des frithen 12. Jahrhunderts
lassen deutlich auf ihre Wirksamkeit schliefen. Es verhilt sich also nicht
so — wie Ernst Werner es annimmt —, dafl die neumanichiischen Ka-
tharer ,den abgeworfenen apostolischen Mantel der Wanderprediger® iiber-
nommen hitten, ,mit dem sie den Kern ihrer dualistischen Lehre verdeck-
ten“; '™ es verhdlt sich vielmehr so, wie es bereits Johannes von Walter
vermutet hat, dafl ,die Wanderpredigt auf katharische Anregung zuriick-
zufithren® ist.!% J. v. Walter bemerkt dazu: ,Diese These will selbstver-
stindlich nicht so verstanden sein, als seien die Wanderprediger verkappte
Katharer gewesen. Dafiir fehlt in den Quellen auch der leiseste Anhalts-
punkt . . . Nur in dem Sinne darf man an die Moglichkeit denken, als die
Behauptung der Katharer, ein apostolisches Leben zu fithren, und der

%1 Ernst. Werner, Pauperes Christi, S. 19; daselbst Quellen und Literatur-
angaben.

12 Ernst Werner, Pauperes Christi, S. 19.

19 Herbert Grundmann, Neue Beitrige zur Geschichte der religiosen Bewegun-
gen im Mittelalter, 2.2.0. S. 140.

104 Eprnst Werner, Pauperes Christi, S. 202,

105 Johannes von Walter, Die ersten Wanderprediger Frankreichs, Teil I, S. 160.
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Eifer fiir ihren Glauben, auf Robert von Abrissel und seine Genossen einen
tiefen und beschimenden Eindruck gemacht hitte, sofern ihnen der Ab-
stand zwischen der Frommigkeit der Kirche und derjenigen der verab-
scheuten Ketzer klar geworden wire und sie zur Selbstbesinnung auf die
wahren Pflichten des Predigers veranlaflt hitte.“ " Damit kommen wir
zu folgendem Ergebnis: Der Begriff ,pauperes“ bzw. ,pauperes Christi
war von Anfang an eng mit der Hiresie und deren Bekimpfung ver-
kniipft, sei es dafl sich die Hiretiker so nannten, sei es dafl katholische
— insbesondere mdnchische — Gegenbewegungen ihnen die RechtmiRigkeit
einer solchen Bezeichnung bestritten und diese fiir sich in Anspruch nahmen.

Als ,katholische Arme®, ,pauperes catholici®, bezeichnete man eine
unter Innozenz III. mit Genehmigung dieses Papstes im Jahre 1208 ins
Leben getretene Vereinigung fritherer Waldenser. Jedoch war dieser Gruppe,
die als Gegenbewegung gegen das Waldensertum bzw. gegen alle hire-
tischen , Armen“ gedacht war, keine sehr lange Existenz und Wirksamkeit
beschieden. %

»Arme Christi wurden ferner verschiedene Regularkleriker und Re-
klusen jener Zeit genannt sowie schlieflich auch die Franziskaner.!%s

Arno Borst verweist in seiner Monographie iiber die Katharer 1 dar-
auf, daf man im 11. Jahrhundert die Bettler, die vom Kirchengut unter-
halten wurden, als ,pauperes Christi* bezeichnet habe, und vermutet, dafl
von da aus der Name ,pauperes Christi* auf verschiedene Regularkleriker,
Reklusen und auf die Franziskaner iibertragen worden sei. Nach Auffassung
des Verfassers dieser Untersuchung erscheint das aber unwahrscheinlich.!*®

Zu den energischen Mafinahmen, die nach Abschluf des sogenannten
Albigenserkreuzzuges gegen die Katharer und die Waldenser unternommen
wurden, gehdrte unter anderem das Verbot bzw. die Beschrinkung des
Lesens der Bibel in der Volkssprache. Nach einleitenden sehr harten Straf-
bestimmungen gegen die Ketzer (so sollte z. B. das Haus, worin man einen
Ketzer finde, niedergerissen werden) ordnete die Synode von Toulouse im
Jahre 1229 an, daf Laien die Biicher des Alten und des Neuen Testaments
nicht besitzen diirften; nur das Psalterium und Brevier oder auch die Ma-
rianischen Tagzeiten waren gestattet —, aber auch diese Biicher nicht in
Ubersetzungen in die Landessprache."* Wenige Jahre spiter, im Jahre

106 Johannes v. Walter, Die ersten Wanderprediger Frankreichs, Teil I, S. 160.

107 Zockler, Pauperes catholici: RE? Bd. 15, S. 92 f.

108 Arno Borst, Die Katharer, S. 91.

199 Arno Borst, Die Katharer, S. 91 Anm. 6.

¢ Die Benennung der vom Kirchengut unterhaltenen Bettler als ,pauperes
Christi® ist wohl durch die Bibelstelle Mt. 25,40 (,Was ihr getan habt einem
unter diesen meinen geringsten Briidern, das habt ihr mir getan®) veranlafit wor-
den. Die Ubertragung des Namens ,pauperes Christi* auf einige Regularkleriker,
Reklusen und auf die Franziskaner ist aller Wahrscheinlichkeit nach als eine Ab-
wehrbemithung gegen die michrige katharisch und waldensisch orientierte Armen-
bewegung zu deuten.

' Carl Joseph Hefele, Conciliengeschichte, Bd. V (2. Aufl. Freiburg i.Br.
1886) S. 981 {.
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1233, erliefl Konig Jakob oder JaymeI. von Aragonien auf der Synode
von Tarragona nach vorhergegangener Beratung mit seinem Episkopat ein
aus 26 Paragraphen bestehendes Statut, in dem unter anderem folgendes
verordnet wurde: Kein Laie darf iiber den Glauben disputieren — weder
offentlich noch privatim. Niemand, weder Priester noch Laie,
darf eine romanische Ubersetzung der Heiligen Schrift haben.!'®

Synodalbeschliisse hatten zur damaligen Zeit weitgehend Giiltigkeit fiir
die ganze katholische Christenheit, und so wurden auch die deutschen Be-
nediktiner irgendwie davon betroffen. Hier war die Situation allerdings
eine ganz andere. Wie schon erwihnt, hatten sich die Benediktiner gemaf}
threr Ordenstradition in der Frage, wie man sich den Katharern gegen-
iiber verhalten solle, fiir den Weg liebevoller Ermahnung und aufopfe-
rungsbereiter Belehrung entschieden, nicht aber fiir ein Vorgehen mit Ge-
walt. Die Benediktiner benotigten fiir ihre Auseinandersetzung mit der
katharischen Hiresie, d. h. mit den ,Armen®“, unbedingt die Bibel — sei
es in lateinischer Sprache oder in deutscher —, um belehren und iiber-
zeugen zu konnen. Und zwar war es zweckmiflig, fiir derartige Gespriche
und Predigten die Tatsachen der Bibel, die man gegen die katharischen
Lehren ins Feld fiihren konnte, gleich systematisch zusammenzustellen. So
mufite sich im Hinblick auf die Synodalbeschliisse von Toulouse und Tar-
ragona den Benediktinern der Gedanke geradezu aufdringen, eine Zu-
sammenstellung der geliufigen antimanichiischen Typologien anzufertigen,
um diese als ein geeignetes Hilfsmittel gegen die Armenbewegung in der
Hand zu haben. Diese Typologiensammlung war fiir die Benediktiner die
»Bibel®, die sie besitzen durften, die ,Bibel®, in der sie das notwendige
Riistzeug gegen die ,Armen® vorfanden, die ,Bibel®, die auf die Lehren
der ,Armen“ antithetisch Bezug nahm. Kurz gesagt: diese Typologien-
sammlung war fiir sie die ,Armenbibel®, die ,Biblia pauperum®, wobei
das Wort ,pauperum® grammatisch einen Genitivus obiectivus darstellt;
das heifit: die ,Biblia pauperum® ist eine ,Biblia“, die fiir die ,pauperes®
bestimmt ist.

Zusammenfassung

Unsere Untersuchung bietet somit folgendes Ergebnis: Die Biblia pau-
perum stellt eine systematische Zusammenfassung des im 12. und im 13.
Jahrhundert geliufigen Typologienschatzes dar. Die Typologien dieser Zeit
waren gegen die Lehren der Katharer gerichtet, folglich war auch die Be-
stimmung der Biblia pauperum antikatharisch. Im 13. Jahrhundert ent-
schlof} sich die Kirche zu einem gewaltsamen Vorgehen gegen die Hiresie;
in diesem Zusammenhang wurde unter anderem auf den Synoden zu Tou-
louse (1229) und Tarragona (1233) fiir Priester und Laien der Besitz der
Bibel weitgehenden Beschrinkungen unterworfen. In dieser Zeit schufen
die Benediktiner, die gemifl ihrer Ordenstradition eine Uberwindung der

112 C. J. Hefele, Conciliengeschichte, Bd. V S. 1037.

Zuschr, f. K.-G. 3
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Hiresie durch Belehrung und Uberzeugung ohne Anwendung von Gewalt
anstrebten, ecine Typologiensammlung, in der sie systematisch alles Ma-
terial, insbesondere die Bibelzitate, in der Weise ordneten, wie sie es fiir
ihre Auseinandersetzung mit den Lehren der Katharer benotigten. Das war
gewissermaflen ihre ,Bibel®, auf die sie sich in ihren Predigten gegen das
Katharertum berufen konnten. Die Katharer nannten sich damals selber
»pauperes Christi“ oder kurz ,pauperes® (= ,die Armen“). Unter den
gegebenen Verhiltnissen lag es nahe, die Typologiensammlung, die sich
gegen die ,Armen® (pauperes) richtete und in den Auseinandersetzungen
an Stelle der Bibel verwendet wurde, ja gewissermaflen ein systematisches
Exzerpt der Bibel darstellt, als ,Armenbibel®, als ,Biblia pauperum®, zu
bezeichnen.

Benutzte Abkiirzungen

J.-P. Migne PL = J.-P. Migne, Patrologiae Cursus completus, Series latina 221 Bde.
Paris 1844 ff.

RDK = Reallexikon zur deutschen Kunstgeschichte, begriindet von Otto Schmitt,
Bd. I—III Stuttgart 1937—1953.

RE? = Realencyklopiddie fiir protestantische Theologie und Kirche, 3. Auflage,
herausgeg. von Albert Hauck, 24 Bde. Leipzig 1896—1913,

RGG® = Die Religion in Geschichte und Gegenwart. Handworterbuch fiir Theolo-
gie und Religionswissenschaft, 2. Auflage, herausgeg. von Hermann Gunkel
und Leopold Zscharnack, 6 Bde. Tiibingen 1927—1932.

RGG® = Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 3. Auflage, herausgegeben
von Kurt Galling, Tiibingen 1957 ff. (Zur Zeit befindet sich Band I im Er-
scheinen.)



Luthers Schmalkaldische Artikel

Von Hans Volz

Die Schmalkaldischen Artikel, die als eine der Bekenntnisschriften der
evangelisch-lutherischen Kirche unter Luthers Arbeiten eine bevorzugte Stel-
lung einnehmen, haben immer wieder das Interesse der wissenschaftlichen
Forschung auf sich gezogen. Nach den einschligigen Untersuchungen Theo-
dor Koldes* um die Wende des 19. Jahrhunderts erhiclt die Forschung
neuen Auftrieb durch die Neuausgabe der Bekenntnisschriften im Jahre
1930.2 In jiingster Zeit erschienen dann unabhingig von einander von zwei
verschiedenen Seiten vier groflere Arbeiten,” die — obwohl in ithrer Anlage

! Luther’s Motto zu den Schmalkaldischen Artikeln (Zeitschrift fiir Kirchen-
geschichte [zitierc: ZKG] Bd. 8 [1886], S. 318 f.); Zur Geschichte der Schmalkaldi-
schen Artikel (Theologische Studien und Kritiken Bd. 67 [1894], S. 157—160);
Schmalkaldische Artikel (Realencyklopidie fiir protestantische Theologie und Kir-
che Bd. 17 [3. Aufl. Leipzig 1906], S. 640—645); Historische Einleitung in die
Symbolischen Biicher der evangelisch-lutherischen Kirche (Giitersloh 1907),
S. XLII—LIII.

2 H.Volz, Luthers Schmalkaldische Artikel und Melanchthons Tractatus de
potestate papae. Thre Geschichte von der Entstehung bis zum Ende des 16. Jahr-
hunderts (Gotha 1931; auch in: Theologische Studien und Kritiken Bd. 103 [1931],
S. 1—70) (im Folgenden zitiert: Volz); in sehr verkiirzter Form in der Einleitung
zu: Die Bekenntnisschriften der evangelisch-lutherischen Kirche (Gottingen 1930;
3. verb. Aufl. Gottingen 1956), S. XXIV—XXVII; H. Volz, Drei Schriften gegen
Luthers Schmalkaldische Artikel von Cochlius, Witzel und Hoffmeister (1538 und
1539) (Corpus Catholicorum Bd. 18 [Miinster 1932]).

3 H.Volz und H. Ulbrich, Urkunden und Aktenstiicke zur Geschichte von Mar-
tin Luthers Schmalkaldischen Artikeln (1536—1574) (Kleine Texte fiir Vorlesungen
und Ubungen Bd. 179 [Berlin 1957]) (mit ausfiihrlichem Kommentar) (im Fol-
genden zitiert: UuA). Der Wortlaut fast aller im Folgenden angefithrten Quellen-
stellen entstamme dieser Ausgabe, die einen vielfach berichtigten Textabdruck
darbietet.

E. Bizer, Die Wittenberger Theologen und das Konzil 1537 (Archiv fiir Refor-
mationsgeschichte Bd.47 [1956], S.77—101); ders., Zum geschichtlichen Verstindnis
von Luthers Schmalkaldischen Artikeln (ZKG Bd. 67 [1955/56], S. 61—92) (im
Folgenden zitiert: Bizer). Die Grundauffassung, von der Bizer in dieser Arbeit aus-
geht und die er beherrschend in den Vordergrund treten lifit, ist der Gedanke,
dafl die Geschichte der Lutherschen Artikel von ihrer Entstehung bis zum Abschluf

3*
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vollig verschieden — sich um die weitere Aufhellung der Entstehungs-
geschichte und das damit zusammenhingende historische Verstindnis der
Artikel bemithen. Neu aufgefundene Materialien und neue Gesichtspunkte,
die zum Teil im Gegensatz zu der bisherigen Auffassung stehen, lassen es
wiinschenswert erscheinen, unter Beriicksichtigung all dieser neuen Momente
die Entstehungsgeschichte der Schmalkaldischen Artikel Luthers zusammen-

fassend darzustellen.!
Zwei Ereignisse des Frithjahres bzw. Frithsommers 1536 waren es, die

den sichsischen Kurfiirsten Johann Friedrich zu wichtigen kirchenpolitischen

Mafnahmen veranlafiten.

Finmal handelte es sich um Luthers damals iiberaus schlechten Gesund-
heitszustand,® der nach dessen eigenem Zeugnis in der Osterzeit (Ostern
fiel damals auf den 16. April) das Allerschlimmste befiirchten lief." Trat

des Schmalkaldener Bundestages allein von der Konzilsfrage, d.h. von der Frage
der Beschickung des pipstlichen Konzils durch die Evangelischen bzw. von der
hauptsichlich durch den sichsischen Kurfiirsten Johann Friedrich eine Zeitlang ver-
tretenen Absicht, ein protestantisches Gegenkonzil auszuschreiben, bestimmt gewesen
und nur in Verbindung mit dieser zu verstehen séi.- Da mir jedoch ein solcher Ge-
danke in dieser Einseitigkeit mit dem vorliegenden Quelfenmaterial schwerlich
vereinbar erscheint, vermag ich ihm — unbeschadet verschiedener von Bizer neu
beigebrachter Einzelheiten, die das bisherige Bild an manchen Stellen in will-
kommener Weise berichtigen und abrunden — nicht beizustimmen.

In gedringter Kiirze hatte sich Bizer zu einem Problem — der Abendmahls-
frage — bereits gedufert in: E. Bizer und W. Kreck, Die Abendmahlslehre in den
reformatorischen Bekenntnisschriften (Miinchen 1955), S. 34—41 (im Folgenden
zitiert: Bizer-Kreck). Vgl. auch E. Bizer, Studien zur Geschichte des Abendmahls-
streits im 16. Jahrhundert (Giitersloh 1940), S. 187—196.

4 Fiir die Einzelheiten vgl. meine oben S. 259 Anm. 2 angefithrte umfassende
Darstellung.

5 Nachdem Luther bereits im Jahre 1535 verschiedentlich krankheitshalber mit
seiner Predigt- und Vorlesungstitigkeit lingere Zeit hatte aussetzen miissen (vgl.
Weimarer Lutherausgabe [im Folgenden zitiert: WA] Bd. 401III, S. 476 und
Bd. 41, S. XII), plagte ihn im Januar/Februar 1536 eine schwere Erkiltung
(WA Briefe Bd. 7, S. 348,4f.; 349,34—36 und 48; 356, 6—8); am 27. Februar
erlitt er in Torgau einen Schwindelanfall (ebd.. S. 372,17). Am 25. Mirz schrieb
er dann: ,hos 14 dies prostratus decubui cruciatibus non ferendis coxendicis
[= Hiifte] sinistrae; vix iam respiro® (ebd. S. 379, 4 f.); iiber denselben Krank-
heitsfall berichtete auch Melanchthon brieflich am 19. Mirz, wobei er von Lu-
thers ,accerrimi dolores® spricht, ,qui tamen postea paulatim mitigati sunt®
(F. W. Schirrmacher, Briefe und Acten zu der Geschichte des Religionsgespriches
zu Marburg 1529 und des Reichstages zu Augsburg 1530 [Gotha 1876], S. 375).
Fiir die Heftigkeit von Luthers Erkrankung zeugt die Tatsache, dafl sich die
Kunde davon auch auflerhalb Wittenbergs verbreitet hatte; so sprach Fiirst Georg
von Anhalt in Dessau am 30. Mirz von des Reformators ,adversa valetudo, qua
ipsum detineri et apud nos non vulgaris erat fama“ (O. Clemen, Georg Helts
Briefwechsel [Leipzig 1907], S. 102). Die WA Bd. 41, S. XII f. erwihnte Krank-
heit Luthers vom 1. April fiel jedoch schon ins Jahr 1533 (vgl. WA Tischreden
Bd. 3, S. 150, 1 und Anm. 1).

6 Die kritische Zuspitzung seiner Erkrankung, iiber deren speziellen Charak-
ter man jedoch nichts Niheres erfihre, erwihnte Luther dann riickschauend am
1. Mai 1536: ,Ego hoc Paschate cum Christo resurrexi a morte; ita enim aegro-
tavi, ut mihi persuaserim esse migrandum ad Christum Dominum nostrum, qu



Volz, Luthers Schmalkaldische Artikel 261

dann auch bald zunichst wieder eine gewisse Besserung in Luthers Befinden
¢in, so hatte doch wohl diese schwere Erkrankung den fithrenden Person-
lichkeiten in Kursachsen, an ihrer Spitze dem Kurfiirsten selbst, erstmalig
die erschreckende Tatsache vor Augen gefithrt, daf man unter Umstinden
mit einem baldigen und plotzlichen Ableben des zweiundfiinfzigjahrigen
Reformators, der sich damals selbst als ,senex® bezeichnete,” rechnen miisse.
Kein auch nur halbwegs diesem ebenbiirtiger Nachfolger war aber vorhan-
den, der kraft seiner eigenen iiberragenden Autoritidt imstande gewesen
wire, die innerprotestantischen Lehrstreitigkeiten, mit denen man nach dem
Hinscheiden des Reformators in steigendem MaRe rechnen mufite, zu schlich-
ten und zu unterbinden. Lag es daher unter diesen Umstinden nicht nahe,
daR der Kurfiirst Luthers Autoritit iiber dessen Grab hinaus irgendwie zu
erhalten bestrebt war, indem er ihm den Auftrag erteilte, als sein ,Testa-
ment® ein Glaubensbekenntnis zu verfassen, das — von der gegenwirtigen
Theologengeneration angenommen — dann auch fiir die kommenden Ge-
schlechter als verbindliche Richtschnur dienen sollte? Mit einer solchen Inter-
pretation wiirde sich aber das Ritsel 16sen, das bisher ® iiber den Worten
des kursichsischen Kanzlers Gregor Briidk im Schreiben an seinen Landes-
herrn vom 3. September 1536 * schwebte: Bei dem gegenwirtigen Aufent-
halt in Wittenberg, so berichtete Briick, ,hab ich doctori Martino den
credencz brieff, so mhir E. churf. g. negst zugestelt, auch vberantwordt vnd

darauff E. churf. g. beuhelich [= Befehl] mit ime geredt,'® Der hadt sich

cupide expectabam et optabam, sed alia fuit voluntas in coelo® (WA Briefe Bd. 7,
S. 405,17—20; vgl. auch S. 410,7). Sowohl in Ansbach wie auch in Niirnberg
wulite man damals von Luthers ,abermals erlittner kranckheit® und von_seiner
sadversa valetudo® (ebd. S. 416,5 und Archiv fiir Reformationsgeschichte Bd. 13
[1916], S. 23). Aber auch danach (Mai/Juni) plagte ihn sein ,neuer Gast, der
Calculus [= Steinleiden]® (WA Briefe Bd. 7, S. 425,3 und 429, 13—15), und
am 28. Mai erlitt er in der Wittenberger Stadtkirche einen Schwindelanfall
(Th. Kolde, Analecta Lutherana [Gotha 1883], S. 228). Vgl. zum Ganzen auch
F. Kiichenmeister, Dr. Martin Luther’s Krankengeschichte (Leipzig 1881), S.76—78.

7 WA Briefe Bd. 7, S. 405, 8 (1. Mai 1536).

8 Vel. Volz, S. 3f. und Bizer, S. 64.

9 Von Briick eigenhindig korrigierte und unterzeichnete Reinschrift (von
Schreiberhand) in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 148, BL 15°—24"): Corpus
Reformatorum (zitlert: CR) Bd. 3, Sp. 147; UuA, S. 19, 7—13.

10 Da der Kurfiirst zuletzt in der Zeit vom 22. bis 24. Juli 1536 in Witten-
berg geweilt hatte (Archiv fiir Reformationsgeschichte [im Folgenden zitiert:
ARG] Bd. 25 [1928], S. 81 [Bizer, S. 64 Anm. 10 und ARG Bd. 47, S. 77 irrig:
20, 81]), erging dieser Auftrag an Luther offenbar miindlich durch Briick in Ver-
bindung mit dem (nicht erhaltenen) kurfiirstlichen scredencz brieff [= Beglan-
bigungsschreiben]®. Da sich der Wittenberger Stadtpfarrer Johann Bugenhagen fiir
den vergoldeten Becher (,vergulteten dubbelten Schower®), den ihm der Kurfiirst
durch Briick als Ehrengeschenk hatte iiberrcichen lassen und dessen Ubergabe an
Bugenhagen Briick in seinem Schreiben an den Kurfiirsten vom 3. September aus-
driicklich erwihne (,vff. E. churf. g. beuhelich hab [ich], als ich negst [= kiirzlich]
von Torgaw widder iegen Wittenbergk kommen /wo Briick seinen stindigen
Wobnsitz batte], Doctori pomerano den schewer zugestelt® [CR Bd. 3, Sp. 146;
UuA, S. 19, 3—6]), bereits am 29. August bei seinem Landesherrn brieflich be-
dankte (O. Vogt, Dr. Johannes Bugenhagens Briefwechsel [Stettin 1888], S. 140),
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alles gehorsams erbotten. Mich dunkt auch, er sey schon in guther arbeidt,
E. churf. g. sein hercz der Religion halben als vor sein testament zu
croffenen®. Ob und wieweit Briicks Vermutung, der Reformator »sey schon
in guther arbeidt®, damals wirklich bereits den Tatsachen entsprach, ist
nicht zu ermitteln — Luther selbst hat sich zu dieser Frage, soweit bekannt,
nirgendwo geduflert, und es hat sich auch kein derartiges Schriftstiick von
seiner Hand erhalten.

Das andere wichtige Ereignis war die Ausschreibung des Konzils nach
Mantua auf den 23. Mai 1537 durch Papst Paul III., dessen Bulle: ,Ad
Dominici gregis curam® (2. Juni 1536) vom Markgrafen Georg von Bran-
denburg am 6. Juli dem Kurfiirsten abschriftlich zugesandt wurde.!! Nach-
dem in dem ersten von Johann Friedrich am 24. Juli daraufhin eingefor-
derten Gutachten, das indessen in keiner Weise seinen Beifall fand, die Wit-
tenberger Theologen und Juristen im wesentlichen nur vom Rechtsstand-
punkt aus die Konzilsfrage erdrtert hatten,® lief er durch Brick, der
damals gleichzeitig Luther den bereits erwihnten Spezialauftrag beziiglich
des , Testamentes® iiberbrachte, am 30. August nunmehr den Theologen
allein die Weisung erteilen, ein weiteres nur die Frage des Konzils be-
treffendes Gutachten aufzusetzen (dessen Abfdssung unterblieb jedoch vor-
erst infolge einer mehrwochigen Reise Melanchthons nach Stiddeutschland).
Unter den Punkten, die der Kanzler dabei namhaft machte, ist fiir die vor-
liegende Frage allein der dritte Artikel wesentlich; dort heifdt es: Unter der
Voraussetzung, dafl aus dem »Bebstischen Concilium® doch noch »ein frei,
christlich vnd vnuordechtigk Concilium® werden sollte, wire es zweckmifig,
dafl von den Wittenberger Theologen; zu denen aufer Luther auch Melan-
chthon, der Stadtpfarrer Johann Bugenhagen und der Theologieprofessor
Caspar Cruciger gehorten, ,icze vnd zeidtlich [=rechtzeitig] vor dem Con-
cilio beradtschlagt vnd in ordentliche vorczeichnus pracht wurde, welche
artikel man muste ‘erregen /= in Bewegung setzen] vnd stilschweigende nit

ergibt sich, dafl Briick spitestens an diesem Tage nach Wittenberg gekommen
ist; demnach hat wohl auch Luther spitestens am selben Tag den kurfiirstlichen
»credencz brieff* und den thm von Briick miindlich ibermittelten Auftrag Johann
Friedrichs erhalten. Wenn Bizer (S. 64) bezweifelt, dafl ,Luther bereits jetzt einen
Sonderauftrag in dieser Sache hatte, da sonst die Wittenberger kaum insgemein
zur Beratung dariiber aufgefordert worden wiren®, so iibersicht er dabei die
Tragweite eines solchen kurfiirstlichen Schreibens, das irgendwelche nur fiir Luther
bestimmte Mitteilungen enthalten haben muf. Wenn man nun aber, wie oben
weiter ausgefithrt, das vom Reformartor aufzusetzende personliche Glaubensbe-
kenntnis (, Testament®), auf das sich doch offenbar der landesherrliche ,credencz
brieff und Briicks miindlich iiberbrachrer Spezialauftrag bezog, und das von den
Wittenberger Theologen gemeinsam auszuarbeitende ,vorczeichnus® der Konzils-
artikel (CR Bd. 3, Sp. 156; UuA, S. 21, 29) voneinander trennt, besteht kein be-
grindeter Anlafl, einen Luther damals erteilten Sonderauftrag anzuzweifeln.

't Vel. Concilium Tridentinum Bd. 4 (Freiburg 1904), S. 2—6; UuA, S. 15
bis 17 Nr. 1 sowie ebd. S. 17 f. Nr. 2 (vgl. dazu WA Briefe Bd. 7, S. 605).

* Vol. WA Briefe Bd. 7, S. 479; iiber das Urteil des Kurfirsten (netwas
Mangel®) vgl. auch E. Braune, Die Stellung der hessischen Geistlichen zu den
kirchenpolitischen Fragen der Reformationszeit (Theol. Diss. Marburg 1932), S. 64
Anm. 4.
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vbergehen vnd sonderlich, ob man durch stilschweigen mocht passirn lassen
des Babstes primat betreffend, Das im solchs iure diuino gepuren solt, domit
er die gancze welt in irthumb geczogen hett. Vnd so er darauff vorhartet
[= hart wird, unnachgiebig bleibt] vnd andern irrigen artickeln, ob wir
vns vnd vnsere kirchen mit gewissen ime vnd seinen anhengigen Bischoffen
widder mugen vnterwerffen vnd mit inen geistliche gemeinschafft haben.

Item in welchen artickeln man sonst mocht entweichen [— nachgeben] vnd

wie weidt ader nit ane beschwerung der gewissen®.*

Trat infolge der Melanchthonschen Reise in der weiteren Behandlung
des ganzen Problems zunichst eine mehrmonatige Pause ein, so trieb der
Kurfiirst, dem auf seine Bitte vom 17. September der Landgraf Philipp
von Hessen am 9. November zwei auf das Konzil beziigliche undatierte
hessische Theologengutachten iibersandt hatte,'* daraufhin Anfang Dezem-
ber die Frage erneut voran. Beschiftigte er sich in dem zweiten Teile seines
damals abgefafiten ,Gedenckzeddels, von was Artickel zu reden vnd zu
handeln sein wil, des Concilij, auch anderer sachen halben®,’® mit seiner

18 CR Bd. 3, Sp. 155 f.; UuA, S. 21, 19 f. und 27—39. Bei seinem Abdruck, dem
der schlechte Text des CR zugrundeliegt, hat Bizer (S. 63 ZI. 25f.) die bereits
von H. Virck (ZKG Bd. 13 [1892], S. 509) mitgeteilten Verbesserungen: ,erregen®
statt: ,erwigen® und: ,stilschweigende® statt: ,[mit] stillschweigen® nicht beriick-
sichtigt; ferner ist dort (Z1. 29) ,vorhartect® statt: ,vorharret zu lesen.

14 Fs sind dies die beiden Gutachten, deren im Landeshauptarchiv. Weimar
(Reg H 148, Bl. 43—62 und 63—75) befindliche und von V. L. von Seckendorf,
Commentarius de Lutheranismo (Leipzig 1694), lib. III S. 145 kurz erwihnte
Abschriften Bizer (S. 69—71) — sie aber filschlich in den ,Monat Dezember®
1536 versetzend — unter Mitteilung wortlicher Ausziige benutzt hat. Zu beiden
Kopien finden sich im Marburger Staatsarchiv die Vorlagen (bzw. auch Vor-
arbeiten). Die von zehn Marburger Professoren sowie ober- und niederhessischen
Theologen (Eisermann, Draconites, Krafft, Noviomagus, Rosenweber, Lonicerus,
Schnabel, Corvinus, Kymeus, Greser) unterzeichnete undatierte Denkschrift (von
unbekannter Hand geschrieben; Marburg, Polit. Archiv 462, Bl. 18 ff.) ist bereits

| gedrudkt bei Ch. G. Neudecker, Merkwiirdige Aktenstiicke aus dem Zeitalter der
\Reformation (Niirnberg 1838), S. (121) 124—142; vgl. auch F. W. Hassencamp,
Hessische Kirchengeschichte im Zeitalter der Reformation Bd. 1 (Marburg 1852),
S. 401—403; P. Tschackert, Antonius Corvinus. Leben und Schriften (Hannover-
Leipzig 1900), S. 43—45; Braune a.2.0., S. 65—68; G. Franz, Urkundliche Quel-
len zur hessischen Reformationsgeschichte Bd. 2: 1525——1547 (Marburg 1954),
S. 251 Nr. 331. Zu dem anderen von dem Kasseler Superintendenten Johann
Fontanus (Fontius) geschriecbenen und von dem dortigen Hofprediger Dionysius
Melander unterzeichneten Gutachten (Marburg, Polit. Archiv 462, Bl. 1ff. mit
zahlreichen Vorarbeiten in Nr. 461), das am 21. Oktober 1536 auf einer hessi-
schen Synode ,beschlossen® wurde, vgl. die umfangreichen Mitteilungen von
Braune a.2.0., S. 68—79 sowie Franz a.a.0., S. 251 Anm. 3. Das Datum (9. No-
vember) der Ubersendung dieser hessischen Ratschlige an den Kurfiirsten Johann
Friedrich ergibt sich aus dessen Antwortschreiben vom 16. November; vgl.
G. Mentz, Johann Friedrich der Grofimiitige Bd. 2 (Jena 1908), S. 108; vgl. auch
Braune 2.2.0., S. 64. Die beiden hessischen Gutachten finden sich abschriftlich
(von unbekannter Hand) auch in der Wolfenbiitteler Handschrift Helmst. 76,
Bl 202°—209" und 210® —221°; vgl. unten S. 277 Anm. 67.

15 Eigenhindiges kurfiirstliches Konzept und (meist nur stilistisch abweichende)
Reinschrift (von Schreiberhand) in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 148,
Bl. 61*—66" und 112°—120"): CR Bd. 3, Sp. 139—144; UuA, S. 22—26 Nr. 4
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Lieblingsidee, der Einberufung eines evangelischen Gegenkonzils, ™ so kommt
dem ersten Teile des Schriftstiickes insofern eine besondere Bedeutung zu,
als hier nimlich Johann Friedrich jetzt erstmalig die beiden Ende August
noch auf Luther und auf die Gesamtheit der Wittenberger Theologen ver-
teilten Auftrige nunmehr allein in des Reformators Hand legte. Dessen
Glaubensbekenntnis, das Briick als Luthers ,Testament® bezeichnet hatte,
sollte zugleich® das ,Verzeichnis® sowohl derjenigen Artikel enthal-
ten, auf denen man unter allen Umstinden beharren miisse, wie auch der-
jenigen, in denen man eventuell um einer Verstindigung mit der Gegen-
seite willen nachgeben kénne. ,Derhalben®, so heifit es in dem eigenhin-
digen kurfiirstlichen Entwurf des Gedenkzettels, ,hoch von notten, das
doctor Martynus seyn meynung myt gotlycher schryefft ferfertyge, wor
auff er in allen artykeln, dye er geleret, geschryeben vnd gepredygt, in
eynem Concylio, auch in seynem lecztten abschyde for gottes gerycht be-
stehen wyl, auch worinnen an verleczung gotlycher mayestet nyt zu weychen,
Sundern, es treff leyb ader gut, fryeden ader vnfryeden, an das /= dessen
ungeachtet] an wanken dar oben zu stehen vnd bis zu dem ende zu behar-
ren sey. In welchen artyckeln auch vmb chrystlycher lyebe wegen, dye nyt
notyk weren, kont etwas nachgeben werden, wye wol der selbygen an
zweyffel wenyck seyn werden, das dyesse darneben von dem doctor auch
angezceygt worden®.'® In seinen Ausfithrungen umrifi der Kurfiirst aber
auch zugleich die weiteren Etappen, die dieses Dokument dann zu durch-
laufen hatte: Nach seiner Fertigstellung sollte es nimlich von Luther den
Wittenberger und einigen auswirtigen kursichsischen Theologen zur An-
nahme und Unterschrift vorgelegt werden,® um sodann auf dem bevor-

(dort sind die wesentlichen Abweichungen des kurfiirstlichen Konzeptes im Appa-
rat mitgeteilt).

16 Vgl. dazu auch WA Briefe Bd. 6, S. 488, 37—50 (1533).

' Entgegen dem klaren und eindeutigen Wortlaut der Quellen 146t Bizer den
fiir die Beurteilung der Schmalkaldischen Artikel entscheidenden Gesichtspunkt
des , Testamentes® praktisch vollig aufler acht, indem er die Absichren des Kur-
fiirsten einseitig auf das Konzil bzw. das Gegenkonzil gerichtet sein lifit; vgl.
Bizer, S. 66 und 73.

* UuA, S. 23 App. zu ZI. 11—24 (die stilistisch abweichende Reinschrift: CR
Bd. 3, Sp. 140; UuA, S. 23, 11—24). Irrtiimlicherweise behauptet Bizer (S. 65),
indem er den zweiten der oben abgedruckten Sitze, der in der Reinschrift lediglich
stilistisch etwas umgeformt ist, iibersehen hat: ,Luther soll eine Schrift verfassen
und angeben, (nicht worin man weichen kénne, sondern) worauf man in jedem
Fall zu bestehen habe“. Also besteht in diesem Punkte kein inhaltlicher Unter-
schied zwischen dem kurfiirstlichen Gedenkzettel und dem von Briick am 30, August
den Wittenberger Theologen iibermittelten Aufirag.

Y Bei dieser Gelegenheit erwog der Kurfiirst, wie seine (bisher vollig unbeach-
tet gebliebene) durchstrichene Randnotiz in seinem eigenhindigen Konzept (UuA,
S. 23 App. zu Z1. 29 ff.) zeigt, den (dann jedoch von ihm verworfenen) Gedanken,
»0b dye predykantten vnd predyger aus der andern relygion mytferwantten
eyn anzcal zu schycken auch darzu erfordert werden® sollten, hielt aber dann
doch fiir ,besser, das dye inlendyschen formals [= zuwor] myt eynander eynyck
weren® — er skizzierte damit also bereits den Weg, der dann auch tatsichlich
beschritten wurde. ;
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stehenden Schmalkaldener Bundestage von allen Religionsverwandten an-
genommen zu werden — als Verhandlungsgrundlage® auf dem Konzil
oder (im Falle eines Gegenkonzils) als Bekenntnisschrift und Grundlage fiir
das Verteidigungsbiindnis.?!

Entsprechend diesem kurfiirstlichen Gedenkzettel erging dann alsbald
— den Briickschen Auftrag vom 30. August praktisch aufhebend — miind-
lich oder schriftlich ** an die Wittenberger Theologen, zu denen jetzt auch
noch der von auswirts zuriickgekehrte Theologieprofessor Justus Jonas hin-
zugekommen war, die (im Wortlaut nicht erhaltene) Weisung, lediglich zu
den Fragen einer eventucllen Zitation der Evangelischen zum Konzil, des
Gegenkonzils und der Gegenwehr Stellung zu nehmen, wihrend die Ab-
fassung der Artikel Luther allein vorbehalten blieb. Nach Eingang des
Wittenberger Theologengutachtens,® in dem der Gedanke ecines Gegen-
konzils als derzeit nicht akut dilatorisch behandelt wurde, erteilte der Kur-
fiirst, der dabei ausdriicklich Geheimhaltung (,in geheym®) vorschrieb, am
11. Dezember in einem an die fiinf Wittenberger Theologen gerichteten
Schreiben * — in Ubereinstimmung mit seinem Gedenkzettel —, »Weil dan

* Gegen Bizer (,falls es zum Gegenkonzil kime, so sollten siec dort zur
Bekenntnisschrift erhoben werden® [S. 65]) ist zu bemerken, daff nach dem klaren
Wortlaut des kurfiirstlichen Gedenkzettels diese Erhebung der Artikel zur Be-
kenntnisschrift auf alle Fille bereits in Schmalkalden v o r der Ausschreibung des
Gegenkonzils, zu dem ja auch die Gegenseite einzuladen war und das daher
erforderte, dafl die Evangelischen mit einem fertigen Bekenntnis dorthin kamen,
erfolgen sollte: ,wan man sych nun [in Schmalkalden], wye zu got zu hoffen,
der artydsel, worauff man eyntrechtyklychen pleyben wolt, entslossen, Solt als
dan dar von zu reden forgenommen werden, myt was mas vnd gestalt vom
vassern teyl eyn frey, gemeyn ynd christlyches koncylyum auszcuschreyben seyn
sole® (Konzept des Kurfiirsten; Reinschrift: CR Bd. 3, Sp. 141; UuA, S. 25,
62—-67),

# ... das sych dye religion verwantten zu dem hochesten verpflychtten, leyb,
gut vad alles vermugen hynnachczuseczen vnd bey dem erkentnus vnd ordenung
eynes sulchen Concylio [!] vnwegerlychen vnd bey den artyckel, da von oben
gesagt, der man sych vergleychen solt, zu bleyben® (Konzept des Kurfiirsten; Rein-
schrift: CR Bd. 3, Sp. 144; UuA, S. 25f., 74—79). In der Reinschrift ist vor
»vorgleichen® sinngemif das (in Bizers Zitat [S. 65 ZI. 17] versehentlich aus-
gefallene) Wort: ,zuuor® eingefiigt.

*# Auf diese Instruktion, deren Inhalt sich aus dem Theologengutachten ergibt,
nahm der Kurfiirst in seinem Schreiben an die Wittenberger Theologen vom
11. Dezember 1536 zweimal ausdriicklich Bezug: ,Nachdem als [wir] vor wenigen
tagen zu Wittembergk gewest, eu[ch die] furhaltung des ausgeschribenen vnd
kunfftigen Conl[cilii halben] haben thun lassen® und: ,wie wir euch negst [= kiirz-
lich] zu Wittembergk zum teil haben antzaigen lassen® (WA Briefe Bd. 7, S. 613,
4—6 und 33 f; UuA, S. 26, 10—13 und 28,49 f.). Falls dem Theologengutachten
eine (verlorene) schriftliche Instruktion mit genau formulierten Fragen zugrunde
lag (vgl. in dem Gutachten die Formulierung: ,Auf die andre Frage von der
Gegenwehr® [CR Bd. 3, Sp. 128]), so diirfle sic in der Form den Briickschen
Artikeln vom Juli 1536, die dem ersten Wittenberger Gutachten als Grundlage
dienten (WA Bd. 50, S. 166 f.), entsprochen haben.

2 CR Bd. 3, Sp, 126—131; WA Briefe Bd. 7, S. 604 {.

2! Nicht an Luther allein, wie Bizer (S. 65) angibt. Das von Schreiberhand
herrithrende, aber vom Kurfiirsten eigenhiindig durchkorrigierte (vgl. die folgende
Anm.) Konzept, das durch Mausefraf} teilweise beschidigt ist (die erginzten Stel-
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der R[atschlag]k der Cristlichen lere vnd Religion hal[ben, wie] weit vnd
in welchen Artickeln vnd stucken vo[n friden]s vnd einigkeit wegen zu
weichen vnd nachzugeben sein mochte ader nit, noch gestelt werden sal®,
nunmehr Luther persdnlich den Auftrag, ,ir doctor Martinus wollet die
selbigen punckt vnd Artickel vor die handt nhemen vnd euer bedencken
allenthalben stellen, was vnd wie weith, das es kegen Goth zuuorant-
wortten vnd mit guten gewissen vmb Cristlicher liebe willen zu erhaltung
fridens vnd einigkeit in der Cristenheit nachzulassen vnd zu weichen, auch
worauff des ba[b]stumb halben vnd seyner gewalt vnd angemasten vycariat
christi, auff dye artikel, so formals von euch geleret, geschryeben vnd ge-
predygt,® endtlich zuberuhen vnd zuuorharren sein wil ader nit®.*

len sind oben in eckige Klammern gesetzt), in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg
H 143, Bl. 11—12): WA Briefe Bd. 7, S. 612—614; UuA, S. 26—29 Nr. 5.
Unzutreffend diirfte die Auffassung von Mentz (a.2.0. Bd. 2, S. 109) sein, die
Theologen hitten in ihrem ,Gutachten die Aufforderung des Kurfiirsten, anzu-
geben, an welchen Lehrsitzen man unbedingt festhalten miisse, nicht beriicksich-
tigt*, und deshalb habe er sich am 11. Dezember noch einmal an sie gewandst;
vielmehr hatte der Kurfiirst schon in seinem ,Gedenkzettel* diesen Auftrag dem
Reformator vorbehalten, so dafl er in der Inmstruktion fiir die Erstattung des
Theologengutachtens sicherlich nicht enthalten war.

% Die Worte: ,des babstumb bis gepredygt® fiigte der Kurfiirst, den urspriing-
lichen Sinnzusammenhang zerstorend, eigenhindig in das Konzept ein, wobei sinn-
gemifl zwischen dem Wort: ,christi® (hinter dem ,zu beruhen® gestrichen ist) und
»auff“ ein ,vnd“ zu erginzen ist.

26 Nicht zuzustimmen vermag ich Bizers Auffassung iiber den Wandel in der
Absicht des Kurfiirsten, wie sie nach B’s Meinung in dem durch Briide am
30. August den Theologen erteilten Auftrag, ferner in dem im kurfiirstlichen Ge-
denkzettel entwidkelten Plan und schliefilich in dem Auftrag an Luther vom
11. Dezember zutage treten soll: ,Der Kurflirst hat also die Artikel zuerst
[= Briicks Auftrag] gefordert als Grundlage fiir die Verhandlungen auf dem
Konzil, falls man dasselbe besuchen wiirde und falls es dort zu Verhandlungen
iiber die Lehre kommen werde. Beide Voraussetzungen sind noch sehr ungewify.
Um fiir diesen Fall geriistet zu sein, verlangt er in erster Linie ein Verzeichnis
dessen, was man nicht mit Stillschweigen iibergehen darf. Danach [= Gedenk-
zettel] taucht der Plan des Gegenkonzils auf; die Artikel sollen dessen Grundlage
und Bekenntnis werden und zugleich als Grundlage fiir das Verteidigungsbiindnis
dienen, sozusagen als Symbol des Widerstands. Und erst in dem letzten Schreiben
[vom 11. Dezember] wird einfach verlangt, dafl sie angeben sollten, wie weit man
etwa der Gegenseite entgegenkommen soll, — doch offenbar, falls man das Konzil
besuchen werde. Dazu ist beim Kurfiirsten immer noch keine Neigung zu ver-
spiiren. Daraus folgt, dafl der Kurfiirst die Artikel auf jeden Fall nur unter
bestimmten Voraussetzungen zu wverwenden gedachte, deren Eintreten noch hdochst
zweifelhaft war und gerade nicht in seiner Intention lag” (S. 66). Dazu ist zunichst
zu bemerken, dafl in allen drei Dokumenten (vgl. die oben im Text wortlich
zitierten Stellen sowie S. 264 Anm. 18) in gleicher Weise die Alternativfrage: Wo-
rauf mufl man beharren, und was kann man nachgeben? gestellt ist — mit dem
einzigen, sachlich aber kaum ins Gewicht fallenden Unterschied, dafl in den beiden
ersten Dokumenten das ,Nachgeben® an zweiter, im dritten jedoch an erster Stelle
genannt ist. Im ibrigen enthilt auch dieses letzte Schriftstiick im Gegensatz zu
Bizers Meinung (S. 64) nicht ,nur ein Verzeichnis dessen, worin man nachgeben
kann®, sondern vielmehr in seinem urspriinglichen (von dem Kurfiirsten durch
seinen nachtriiglichen Einschub [vgl. dazu oben Anm. 25] etwas unklarer gestal-
teten) Wortlaut eindeurig die Doppelfrage: ,was vnd wie weith . . . nachzulassen
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Hatte der Kurfiirst in seinem Auftrage vom 11. Dezember den von ihm
damit zugleich verfolgten Gedanken eines Lutherschen , Testamentes® nicht
noch einmal ausdriicklich erwihnt, so hielt er doch nach wie vor auch an
dieser Zielsetzung der von ihm angeforderten Artikel unbeirrbar fest, wie
aus seinem Schreiben, das er am 9. Januar 1537 nach Empfang von Luthers
Ausarbeitung an den Kanzler Briick richtete,”” eindeutig hervorgeht; nach-
dem er nimlich diesem damals seinen Plan entwidkelt hatte, jene Artikel
noch vor der Bundestagung durch die (im Einzelnen aufgefiihrten) namhaf-
testen Vertreter der kursichsischen Pfarrerschaft unterschreiben zu lassen,
faite er seine damit verfolgte Absicht in die Worte zusammen: »1n sunder-
haic auch bedenken wir, das die vnderschreibung der pfarrer vad Prediger
darczu dinstlich sey, Das, wan got der almechtige doctor Marthinum von
dieser welt forderte, welchs in seinem gotlichen willen stehet, dieselben
pfarrer vnd Prediger, so sich vnderschrieben, es bey den Artikeln musten
pleiben lassen, vnd kain sunderlichs ader aigens nach irer meynung vnd
guetdunken machen 2 -

Auf Grund des kurfiirstlichen Auftrages vom 11. Dezember begann
Luther zwar alsbald mit der Niederschrift; aber als er noch mitten in der
Arbeit stand, erlitt er am Abend des 18. Dezember plétzlich einen schwe-

vnd zu weichen, Auch worauff endtlich zuberuhen vnd zuuorharren sein wil ader
nit® (wie die Formulierung dann in der verlorenen, stilistisch zweifellos geglit-
teten Reinschrift lautete, ist unbekannt).

Wenn Bizer zwischen dem Gedenkzettel und dem Schreiben vom 11, Dezember
einen Gegensatz zu konstruieren sucht, indem er von letzterem sagt, ,erst“ dort
»wird einfach verlangt . . .“, so ist dem entgegenzuhalten, dafl aus der Nicht-
erwihnung des geplanten Gegenkonzils keineswegs hervorgeht, dafl der Kurfiirst
bei seinem Auftrag vom 11. Dezember unbedingt nur das Konzil im Auge gehabt
haben mufl; denn einerseits war ja fiir die Abfassung der Artikel durch Luther
deren Verwendungszweck — auf dem pdpstlichen Konzil oder dem evangelischen
Gegenkonzil — letzten Endes ohne praktische Bedeutung, so dafl es der Kurfiirst
verstindlicherweise nicht fiir notwendig hielt, seine Absicht, die er mit den Ar-
tikeln verfolgte, den Theologen niher darzulegen — um so weniger, als gerade
diese sich wenige Tage zuvor seinem Plan eines Gegenkonzils gegeniiber sehr
reserviert verhalten hatten. Andererseits geht aber aus dem von Bizer (S. 72) ver-
offentlichten Auszug aus einem (undatierten) Bedenken des Landgrafen Philipp
von Hessen, der sich darin fiir die (vom Kurfiirsten vertretene) Idee eines Gegen-
konzils einsetzte (vgl. dazu auch das vom Landgrafen nach der Eisenacher Zu-
sammenkunft veranlafite hessische Theologen-Gutachten, in dem ebenfalls der Plan
eines evangelischen Gegenkonzils befiirwortet wurde [Braune a.a.0., S. 84 und
Anm. 1 sowic Bizer, S. 71]), ziemlich deutlich hervor, daft Johann Friedrich, der
in den Tagen vom 21. bis 24, Dezember 1536 bei Gelegenheit ihrer Eisenacher
Zusammenkunft offenbar den Landgrafen in seinen Plan des Gegenkonzils ein-
geweiht hatte (vgl. auch Braune 2.2.0., S. 81), auch nach der ablehnenden Stel-
lungnahme der Wittenberger Theologen in ihrem Gurachten von Anfang De-
zember an seinem Plane durchaus festhielt; vgl. auch unten S. 272 Anm. 49,

" Vom Kurfiirst eigenhindig durchkorrigiertes Konzept (von Schreiberhand)
in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 123, Bl. 13°—18”): ZKG Bd. 13, S. 510
bis 512; UuA, S. 87—91 Nr. 4. Dieses fiir die Kenntnis der kurfiirstlichen Ab-
sichten iiberaus wichtige Schreiben hat Bizer vollig unberiicksichtigt gelassen.

&8 ZRGBd 13 S5512; UnA, S 91, 77—83;
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ren Herzanfall® der ihn zwang, nunmehr auf dem Wege des Diktates
* seine Ausarbeitung notdiirftig fertigzustellen.® Wihrend er nimlich die
noch von ihm selbst zu Papier gebrachten Artikel recht ausfithrlich und mit
zahlreichen Einzelheiten behandelt hatte, falte er (in auffilligem Gegensatz
zu den vorangegangenen) die restlichen Punkte ®* — offensichtlich in dem
Bestreben, trotz seiner Krankheit den von ihm bereits am 15. Dezember
fir die Theologenkonferenz anberaumten Termin des 28. oder 29. Dezem-
ber (,vel die innocentum vel sequente post Natalem Christi®) % unter
allen Umstdnden einzuhalten — in gedringter Kiirze zusammen.?

Bei der Konzeption seiner Artikel hatte sich der Reformator stets die
vom Kurfiirsten gestellte Frage vorgelegt: Worauf mufl man unbedingt be-
harren, und wo kann man etwas nachgeben? Diese Uberlegung zicht sich,
auch wenn der Reformator, der nun einmal seiner ganzen Natur nach ,s0
sanfft vnd leise nicht tretten® konnte,® iiberall eine schroffe und unnach-
giebige Haltung vertrat, doch wie ein roter Faden durch das gesamte
Schriftstiick.? Ebenso trug Luther dem kurfiirstlichen Wunsche, dafl seine

2 Vgl. UuA, §. 33—35 Nr. 3.

30 Die Einzelheiten vgl. bei Volz, S. 4—7.

% Betr. Evangelium, Taufe, Kindertaufe, Sakrament des Altars, Schliissel,
Beichte, Bann, Weihe und Vokation, Priesterehe, Kirche, Rechtfertigung vor Gott
und gute Werke, Klostergeliibde, Menschensatzungen (WA Bd. 50, S. 240, 26—253, 4;
UuA, S. 60,1—69,7). In die gleiche Richtung weist offenbar auch die Tatsache,
daff die dritt- und zweitletzte Seite der Niederschrift (Bl. 21®: ,Von Closter-
gelubden® [WA Bd. 50, S. 251, 15—29; UuA, S. 67, 26—68, 6] und Bl. 22°: ,Von
Menschen Satzungen® [WA Bd. 50, S. 251, 30—252, 9; UuA, S. 68, 7—14]) kaum
zur Hilfte mit Text gefiillt ist. Offenbar beabsichtigte Luther, diese Artikel, deren
(durch seinen schlechten Gesundheitszustand oder Zeitmangel bedingte) Knappheit
thn wohl selbst nicht recht befriedigte, noch nachtriglich zu vervollstindigen.

32 WA Briefe Bd. 7, S. 614 f. Nr. 3117 und 3118; UuA, S. 31—33 Nr. 2b und c.

33 In seinem Schreiben an Briick vom 9. Januar 1537 (vgl. oben S. 267 Anm. 27)
mnterpretierte der Kurfiirst Luthers zwangsliufige Kiirze — aber wohl nicht zu-
treffend — anders: ., Vnd wiewol doctor Marthinus die selben Artickel etwas kurcz
vorfast, So Bedenken wir doch, er werde es nit an sundere, bewegende vrsachen,
Auch dorumb gethan haben, damit die furfallenden disputation dadurch verkomen
[= unterbunden] vnd apgeschniten® (ZKG Bd. 13, S. 511; UuA, S. 87, 11—15).

M WA Briefe Bd. 5, S. 319,7 (1530). .

% Vgl. WA Bd. 50, S. 200,1—5; 204,4—7; 207,3 und 26f.; 208,12; 209,
8f.; 211,4—6; 213,17—19; 220,23—25; 250, 15—17; 252, 10—16; UuA, S. 38,
21—24; 40,21—23; 42,7 f. und 22f; 43,2 und 13; 44,11.; 45,21f.; 49,15f;
67,51.; 68, 15—18.

Vgl. auch den von Luther bei der Niederschrift am Schlufl des zweiten Ar-
tikels wieder gestrichenen Absatz (UuA, S. 44,6—10; der in WA Bd. 50, S. 211
Anm. 1 gelieferte Text ist liicken- und fehlerhaft): ,Wie . . . nu hiemit genugsam
angezeigt, was wir thun oder lassen, weichen oder geben wollen; denn wo wir
gleich alles nachliessen, was sie wolten haben, so sind sie doch ynn dem, das sie
gar nichts wollen nachlassen, auch nicht die wurtze wey an vnser frawen tag etc.”

Dafl Luther seinen Auftrag in diesem Sinn verstanden hatte, zeigen auch die
Ausfithrungen in seiner (im Frithsommer 1538 verfafiten) Vorrede zu der von ihm
damals veranstalteten Ausgabe der Schmalkaldischen Artikel: , Ward mir befolhen,
Artickel vnser Lere zu stellen vnd zusamen bringen, obs zur handelung keme,
was vnd wie fern wir wolten oder kundten den Papisten weichen vnd auff
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Artikel nicht nur die Verhandlungsgrundlage fiir die Evangelischen auf
dem Konzil (oder Gegenkonzil), sondern zugleich auch sein personliches
Bekenntnis darstellen sollten, dadurch Rechnung, daB er das allgemeine
»wir* seiner Ausfilhrungen in den Schlufipartien in ein ganz persénlich ge-
haltenes Bekenntnis iibergehen lieR; so heiflt es in dem Abschnitt: ,Wie
man fur Gott gerecht wird, vnd von Guten werdken®: ,, Was ich dauon bis-
her vnd stettiglich gelert hab, das weis ich gar nicht zu endern®, Von ge-
radezu entscheidender Bedeutung ist aber in diesem Zusammenhange sein
Schluflbekenntnis: ,Dis sind die Artikel, darauff ich stehen mus vnd stehen
wil bis inn meinen tod, ob Gott wil, Vnd weis darinne nichts zu endern
noch nachzugeben®.?®

Nachdem Luther dann am 3. Januar 1537 diese auf der Konferenz von
den Wittenberger und mehreren auswirtigen kursichsischen Theologen
unterschriebenen Artikel ¥ dem Kurfiirsten iibersandt hatte,”® konnte er

welchen wir gedechten endlich [= endgiiltig] zu beharren vnd zu bleiben® (WA
Bd. 50, S. 192,13—193,3; UuA, S. 178, 8—179, 12).

Auch auf der Wittenberger Theologenkonferenz wurde die Frage des Nach-
gebens intensiv erbrtert, wie die Priambel zu den (von einigen der anwesenden
Theologen aufgesetzten) Artikeln iiber das Abendmahl unter einerlei Gestalt, die
Ordination und die Adiaphora beweist: ,ob man dem Babst, wenn er den andern
vond vns etwas . . . frey lassen wurd, auch vmb fridens willenn etliche stucke
mochte nachgeben® (CR Bd. 3, Sp. 235; UuA, S. 71, 4—72,7).

3¢ WA Bd. 50, S. 250, 15—17 und 252, 10—14; UuA, S. 67,5 f. und 68, 15—17.
Daher ist Bizers Urteil (S. 66) unzutreffend: ,Luther scheint bei der Abfassung
der Artikel viel weniger von dem letzten Brief des Kurfiirsten [vom 11. De-
zember] als von dessen friiherer Absicht [vgl. den Auftrag vom 30. August]
bestimmt gewesen zu sein: sie geben ja doch nicht an, worin man nachgeben
konne oder nicht, sondern sind vie[melgxr ein Verzeichnis dessen, was unbedingt
zur Sprache kommen mufl, Von Nachgeben ist iiberhaupt nicht die Rede®. Die
»Form® der Lutherschen Artikel erklirt sich aber keineswegs aus deren ,Vor-
geschichte®, wie Bizer sie in seiner einseitig auf die Konzilsfrage abgestellten Kon-
zeption sieht, sondern vielmehr aus der zwiefachen kurfiirstlichen Absicht: Kon-
zilsschrift und Testament. Den Testamentscharakter unterstrich auch Luther in
seiner Vorrede von 1538; ,So hab ich gleich wol [trotz des voraussichtlichen Schei-
terns des Konzils] diese Artickel jnn des wollen durch offentlichen druck an den
tag geben, ob ich ja ehe sterben solt, denn ein Concilium wiirde (wie ich mich
gantz versehe vnd verhoffe), weil die liechtfliichtizen vnd tagschewende Schelmen
so jemerlich mithe haben, das Concilium zu verzihen vnd zu verhindern, Damit
die, so nach mir leben vnd bleiben werden, mein zeugnis vnd bekentnis haben
vorzuwenden vber das bekentnis, das ich zuuor hab lassen ausgehen [1528; WA
Bd. 26, S. 499—509], Darauff ich auch noch bisher blieben bin vnd bleiben wil,
mit Gottes gnaden“ (WA Bd. 50, S. 193, 22—194, 8; UuA, S. 179, 31—180, 40).

3 Uber die Frage, wann und auf wessen Veranlassung (Bugenhagens oder
Amsdorfs?) Luther die urspriingliche Fassung des Abendmahlsartikels: ... . . Halten
wir, das vnter brot vnd wein sey der warhaffrige leib vnd blut Christi im
Abendmal® (WA Bd. 50, S. 242,5—7; UuA, S. 61,13 f.) durch Streichung des
Wortes: ,vnter® abinderte, ist auf Grund der Quellen keine eindeutige Klarheit
zu gewinnen; vgl. dazu Volz, S. 11—13; Bizer-Kreds, S. 34—37; Bizer, S. 73—75.
Jedoch mochte ich die frither von mir vertretene Auffassung (Volz, S. 12), auf
die sich auch noch Bizer stiitze (S. 74), dafl die vom Schreiber wihrend des Luther-
schen Diktats vollzogene rein stilistische Korrektur (die Streichung der Worte:
»im Abendmal® hinter ,Christi und ihre Einfiigung hinter ,wein®) gleichzeitig
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bald feststellen, dafl er mit deren Inhalt und Tenor ganz dessen Intentio-
nen getroffen hatte. Wie ungemein stark jene Ausfiihrungen den Herrscher
beeindruckten, erhellt nimlich nicht allein aus der Tatsache, dafl er sie
sofort zweimal durchlas,”® sondern auch daraus, daff er — entgegen der
tblichen fiirstlichen Gepflogenheit — das Antwort- und Dankschreiben
nicht etwa von einem seiner Kanzleibeamten entwerfen lief}, sondern ein
solches im Umfang von nicht weniger als vier Seiten eigenhindig konzi-
pierte * und dann auch selbst ins Reine schrieb. Mit grofier Freude erfiillte
ihn die Tatsache, daf Luther ,yn nychttes sein ‘gemut verendert, Sundern
auft den chrystlichen artyckel, dye er alweck geleret, gepredygt vnd ge-
schryeben, bestendycklychen beruhet, welche auch auff den grunt vnssern
hern christum gebawet, den dye portten der hellen vmbzustossen nyt fer-
mugen, auch for dem ba[b]st, consylio vnd seynen anhengern jhe vnd in

mit der theologisch bedeutsamen Tilgung des ,vnter® erfolgt sein miisse, nicht
mehr unbedingt aufrechterhalten. Der graphische Befund des von mir erneut dar-
aufhin untersuchten Originals in Heidelberg (leicht verinderte Tintenfirbung bei
der Streichung von ,vnter“?) lifit nimlich vielleicht doch die Mbglichkeit offen,
daff Luther nicht schon wihrend des Diktates, sondern erst auf der Theologen-
konferenz der keineswegs mit der Wittenberger Konkordie von 1536 (»cum pane
et vino“) ibereinstimmenden und fiir die Oberdeutschen vollig untragbaren ur-
spriinglichen Formulierung: ,vnter brot vnd wein® durch die Beseitigung des
»vnter® eine fiir jene Kreise annehmbare Fassung gegeben hat.

%8 WA Briefe Bd. 8, S. 3; UuA, S. 76 f. Nr. 10.

3 WA Briefe Bd. 8, S. 5,41; UuA, S. 85,53 f.

0 Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 123, Bl 11—12): WA Briefe Bd. 8,
S. 4—6; UuA, S. 83—87 Nr. 3. Der Abdruck in der Weimarer Ausgabe beruht
jedoch nicht auf der (schwer lesbaren) Weimarer Urschrift, sondern O. Clemen
legte, ohne indessen auf diesen Sachverhalt irgendwie hinzuweisen, hier einfach den
von Enders (Luthers Briefwechsel Bd. 11, S. 154—156) unter Th. Koldes Vermitt-
lung aus einer ungenauen Gothaer Abschrift (Cod. 452) entnommenen Text zu-
grunde, gibt aber als Fundort das Weimarer Aktenzeichen an. Unser Abdruck he-
ruht auf dem Weimarer Konzept.

Wie sehr sich der Kurfiirst von Luthers Ausfiihrungen personlich angesprochen
fithlte, geht auch deutlich aus dem zunichst im Konzept begegnenden vertraulichen
Ton (in der Anrede: ,Lyeber er doctor® und personliches ,ich® statt des fiirst-
%lichen: »wir“), den Johann Friedrich aber dann doch sogleich wieder fallen lief,

ervor.

“ Diese (nicht erhaltene) Reinschrift ist in einer Lutherschen (in die Zeit zwi-
schen dem 14. und 31. Januar 1537 zu datierenden) Tischrede erwihnt: ,Literas
electoris satis longas propria manu ad se scriptas perlegit, sed erat illius exaratio
satis confusa, ita ut a multis literae et characteres cognosci non possent, ut plerun-
que divinare cogeretur, non legere (WA Tischreden Bd. 3, S. 383, 6—10). Da
sowohl die Angabe des Umfanges (,satis longae*) auf das kurfiirstliche Schrei-
ben vom 7. Januar zutrifft wie auch dessen Datum dem Zeitpunkt der Tischrede
sehr nahe liegt, kann wohl kein ernstlicher Zweifel dariiber bestehen, dafl beide
Schriftstiicdke miteinander zu identifizieren sind (gegen Clemen [WA Briefe Bd. 8,
S. 4 Vorbem.], der ohne jeden ersichtlichen Grund mit der haltlosen Vermutung
operiert, der Brief vom 7. Januar sei ,Luther sicher in einer Kanzleireinschrift
zugegangen; im iibrigen ist aus der gleichen Zeit kein anderer Brief des Kur-
fiirsten an Luther bekannt, der noch in Frage kommen konnte).
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gener welt wol bleyben werden®.* Luthers Bekenntnis machte Johann Fried-
rich aber auch zu seinem eigenen, wenn er schricb: ,dye weyl es dan myt
dyessen Sachen dye gelegenheyt hat, auch dye artyckel dermassen gestelt
seyn, das sye nyemandes mit gotlycher warheyt vmbstossen mack, auch So
klerlychen vnd verstentlychen, das wyr sye als eyn leyhe got lob foriger
augsburgyescher gethanner confession gemes for christlychen vnd recht
halden vnd verstehen, wyssen wyr keynen weyttern rat dar vber zu halden,
nach dem wyr sye zcu dem zweyttemal durchlessen, Sunder nemen dyessel-
bygen also for gotlychen, christlychen vnd recht an, wollen auch dye sel-
bygen for eynem concylio, auch for der gantzen welt, auch wozcu es ge-
langen sol, dermassen frey offentlychen bekennen vnd bekant haben vnd
wollen got byetten, er wolle vnsserm bruder # vnd vns, auch vnssern nach-
komen genadt geben, das wyr besthendygklychen vnd an wandken darynnen
ewycklychen beharren vnd bleyben mugen®.*

Wie stark aber der Kurfiirst — weit iiber die kirchenpolitischen Erfor-
dernisse der Konzilsfrage hinaus — auch innerlich an Luthers Artikeln be-
teiligt war und in wie hohem Mafle sic ihm fiir sein ganzes kiinftiges Leben
geradezu eine Herzensangelegenheit bedeuteten, erkennt man weiterhin zur
Geniige aus der Tatsache, dafl es gerade Johann Friedrich war, auf dessen
Betreiben und in dessen Landen wihrend seiner letzten Lebensjahre (1552/54)
Luthers Artikel zur offiziellen Bekenntnisschrift erhoben wurden.®

32 WA Briefe Bd. 8, S. 4, 13—18; UuA, S. 84, 17—85, 23.

Wenn auch der Kurfiirst in seinem Gutachten vom Januar 1537 (CR Bd. 3,
Sp. 258—265), das Bizer (S. 67) etwas unklar als ,sichsisches Gutachten® bezeich-
net (vgl. auch die im Archiv fiir Reformationsgeschichte Bd. 23 [1926], S. 276—283
abgedruckte Kanzlei-Reinschrift), auf Luthers Artikel keinen Bezug nahm, so ge-
schah es — mit Worten, die sich eng mit den obigen berithren (,das dye portten
der hellen nyt mugen vmbgestossen werden®) — in einem weiteren kurfiirstlichen
Bedenken, das wohl in den Januar 1537 zu setzen ist (vgl. ZKG Bd. 13, S. 501 f.)
und von dem sich sowohl das eigenhindige Konzept des Kurfiirsten wie auch die
Reinschrift (von Schreiberhand) in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 107 und
Reg H 148, Bl. 108 ff.) befindet: CR Bd. 3, Sp. 136—138 (zu Sp. 138, 17—46 vgl.
auch Archiv fiir Reformationsgeschichte Bd. 23, S. 276). Unnétigerweise lifit Bizer
(ARG Bd. 47, S. 79f.; ebd. 5. 79 ZI. 3 v. u. ist ,,1461% zu lesen) die Verfasserschaft
offen, die sich einwandfrei aus der Tatsache ergibt, daf der Kurfiirst selbst das
Konzept geschrieben hat (vgl. auch schon Mentz, Johann Friedrich der Grofimiitige
Bd. 2, S. 113 Anm. 1). Wihrend in der Reinschrift (CR Bd. 3, Sp. 136; UuA,
S. 91, 1f.) nur von Luthers und der andern Theologi ,,Bedenken®, unter dem jedoch
(gegen Bizer 2.2.0.) dem ganzen Zusammenhang nach nur die Luthersche, von den
Theologen unterzeichnete Niederschrift verstanden werden kann, die Rede ist, so
sind in dem kurfiirstlichen Konzept die ,artyckel® Luthers ausdriicklich erwihnt:
»Nachdem doctor luter vnd dye andern teologi ir bedenken . . . myt gotlychem
wort ergrundet, welche artyckel dermassen gelegen, das dar von myt got vnd
gewyssen nyt kan vnd magk, es erfolge dar aus, was da wolle, an verleczung
gotlycher eher abgeschaiden werden®.

i ‘@ Johann Friedrichs Stiefbruder und damaliger Mitregent Johann Ernst (1521
is 1553).
44 W)A Briefe Bd. 8, S. 5, 36—47; UuA, S. 85, 46—86, 62.
% Vgl. dazu unten S. 285.
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Mit der Abfassung der Lutherschen Artikel und ihrer Annahme durch
die Wittenberger Theologenkonferenz waren die Voraussetzungen geschaf-
fen, auf deren Grundlage der Kurfiirst auf dem Bundestag in Schmalkalden
zu operieren beabsichtigte. Dort sollte nimlich, wie er es schon in seinem
Gedenkzettel von Anfang Dezember 1536 ausgesprochen hatte, ,solcher
Artickel halben ain ainhellige vorgleichung® geschehen.®® Da er aber dabei
gewisse Schwierigkeiten und Widerstinde befiirchtete, erschien es ithm, wie
er sich gegeniiber Briick am 9. Januar 1537 ausliefl, zweckmiflig, wenn zu-
vor die namhaftesten Vertreter der kursichsischen Geistlichkeit die Artikel
des Reformators unterschrieben: ,Dan wir bedenken, das solchs bey den
andern gelerten ain ansechen wurde haben, Solten auch souiel ehe der Ar-
tickel mit eynigk werden“.*” Aus unbekannten Griinden unterblieb jedoch
— mit einer Ausnahme *® — diese vorherige Unterzeichnung.

Die entscheidende Vorberatung iiber den dann auf den 7. Februar 1537
nach Schmalkalden ausgeschriebenen Bundestag fand in der Zeit vom 21.
bis 24. Dezember 1536 in Eisenach zwischen den beiden Bundeshiuptern,
dem Kurfirsten Johann Friedrich und dem Landgrafen Philipp, statt. Bei
dieser Gelegenheit weihte der sichsische Kurfiirst scinen Bundesgenossen
nicht nur in scinen Plan eines evangelischen Gegenkonzils ein,® sondern
vereinbarte offenbar mit thm auch die Aufgabe, die von den Theologen der
Bundes- und Religionsverwandten in Schmalkalden zu erledigen war; sie
sollten nidmlich ,darvon schlissen und handlen, worin man weichen konne
und welle und wilcher gestalt und wie fern man wolle weichen und woruf
man entlich bestechen und pleiben wolle®.™ Als Grundlage fiir diese Ver-
handlung auf dem Bundestag sollten aber nach dem Ausschreiben an die
Bundes- und Religionsverwandten vom 24. Dezember ! diese, ,souiel das
Concilium anlanget, Mit iren gelarten Theologen vnd Predigern erwegen,
beradschlagen vnd ire vnd der iren Radschlege schrifftlich vorfassen lassen
vnd dieselben . . . vff gemelten tagk mit dohin bringen®. Im Zusammen-
hang damit machte wahrscheinlich Johann Friedrich dem Landgrafen auch
von dem an den Reformator ergangenen Auftrag Mitteilung, ohne indessen

% CR Bd. 3, Sp. 141; UuA, S. 25, 59 {.

47 ZKG Bd. 13, S. 511; UuA, S. 89, 37—40.

* Der Torgauer Pfarrer Gabriel Didymus (Zwilling) unterschrieb im Januar
1537 (WA Bd. 50, S. 253,17; UuA, S. 95 Nr. 7).

4 Vgl. das undatierte Bedenken des Landgrafen (Marburg, Polit. Archiv 464),
auf das zuerst Braune (a.2.0., S. 81f.) aufmerksam gemacht und aus dem Bizer
(S. 72) einige entscheidende Sidtze abgedruckt hat (,wo man seghe [= sibe] das
concilium vorgengig, das man alsdan ein gegen versamblung machte und dohin
alle Euangelische und die unsers Glaubens weren erforderte, Item alle konige,
fursten und stende, die unserm Glauben oder unsern Personen geneigt®), sowie das
etwas spitere gleichfalls undatierte hessische Theologengutachten, dessen Konzept
Antonius Corvinus geschrieben hat (Marburg, Polit. Archiv 465) (vgl. Braune a.a.0.,
S. 81 Anm. 1 und 82—85 und 85f. Anm. 2 sowie Bizer, S. 71); vgl. auch oben
S. 267 Anm. 26.

50 Vgl. das in Anm. 49 zitierte Bedenken des Landgrafen.

* Entwurf (von Schreiberhand) in Weimar, Landeshauptarchiv (Reg H 138,
Bl. 4—6): UuA, S. 81,29—32.
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jenen iiber die angestrebte Tragweite der Lutherschen Artikel aufzukliren,
dafl sie ndmlich in Schmalkalden — und zwar nicht nur im Hinblick auf
das Konzil — zur allgemeinen Bekenntnisschrift ® erhoben werden soll-
ten ® (iiber den Inhalt der Artikel im Einzelnen konnte er begreiflicher-
weise damals nichts berichten, da sie ihm ja zu diesem Zeitpunkt noch gar-
nicht vorlagen).

Unter diesen Umstdnden bedeutete es fiir Philipp von Hessen keine
Uberraschung, als ihm am Abend des 10. Februar in Schmalkalden, wo
wenige Stunden zuvor Kanzler Briick im Auftrage seines Landesherrn den
Bundestag erdffnet hatte, Melanchthon in einem privaten Gesprich von der
Existenz der Lutherschen Artikel berichtete;* jedoch war dem Landgrafen,
der sich von ihrem Zweck eine falsche Vorstellung gemacht hatte, bis

52 Grundsitzlich war man hessischerseits, wie das nach der Eisenacher Zusam-
menkunft entstandene undatierte hessische Theologengutachten zeigt, im Hinblick
auf das Konzil von der Notwendigkeit iiberzeugt, ,das fursten und stende dises
teils sich einer bestendigen einmutigen confession, in der schrift, der heiligen veter
geschicht und leer gegriindt, vergleichen und samptlich iibergeben, sich ires glaubens
zu bekennen“; denn die Confessio Augustana sei fiir diesen Zwedk nicht das ge-
gebene Instrument, da sie ,zu Augspurg nit hat einmutig gestelt und iibergeben
werden® (Bizer, S. 71; vgl. auch Braune a.2.0., S. 83 f.). Dafiir, da} — wie Bizer
(5. 73) anzunechmen scheint — mit der in dem hessischen Gutachten geforderten ,be-
stendigen einmutigen confession® die Lutherschen Artikel gemeint seien, diirfte kein
Beweis zu erbringen sein. Finer solchen Interpretation widerspricht auch die Auf-
fassung, die der Landgraf zunichst von Luthers Artikeln als einem sichsischen
Gutachten hatte (vgl. unten S. 273 f. und Anm. 55). g

# Vgl. den Brief des Landgrafen an den Straflburger Stidteboten Jakob Sturm
iber sein Gesprich mit Melanchthon in Schmalkalden am Abend des 10. Februar
1537 (vgl. unten Anm. 54). Soweit stimme ich (entgegen meiner frijheren Auf-
fassung [Volz, S. 17]) mit Bizer (S. 72 Anm. 41) iiberein, wenn er schreibt: , Wenn
der Kurfiirst dem Landgrafen selbst den Plan des Gegenkonzils mitgeteilt hat, so
ist nicht einzusehen, warum er von der Arbeit Luthers geschwiegen haben sollte®.

% Vgl. Philipps Schreiben, das er unmittelbar nach Melanchthons Besuch an den
ihm. Befroundeten Strafiburger Stidteboten Jakob Sturm richtete (in Kanzlei-
abschrift in Marburg [Polit. Archiv 2916]: O. Winckelmann, Politische Correspon-
denz der Stadt Strafiburg im Zeitalter der Reformation Bd. 2 [Strafburg 1887],
S. 430 f.; UuA, S. 103—107 Nr. 2); danach habe ihm Melanchthon ,bericht, wie
Luther gestalt die artikel ganz gemein®. Die bestimmte Formulierung: ,die
artikel“ setzt offensichtlich voraus, daf nicht nur der Landgraf, sondern auch
Sturm von der Tatsache, daf} Luther derartige Artikel verfassen sollte, bereits vor-
her unterrichtet war. Da Sturm schon am 7. und der Landgraf am 8. in Schmal-
kalden angekommen war, ist mit Sicherheit anzunehmen, dafl beide bereits vor dem
Abend des 10. Februar zusammengetroffen waren; bei dieser Gelegenheit (falls es
nicht schon vorher in einem [verlorenen] Schreiben geschehen war) diirfle Philipp
seinen Freund Sturm ins Vertrauen gezogen haben.

55 Das ergibt sich aus den Worten, dafl Luther ,die artikel ganz gemein
[= fiir alle bestimmt] gestalt” hitte; Philipp war anscheinend vorher der Mei-
nung gewesen, dafl sie lediglich das kursdachsische Gutachten darstellten, wie
es in dem Ausschreiben vom 24. Dezember 1536 von allen Stinden angefordert
worden war (vgl. oben S. 272 und Anm. 51; auf diese von den Stinden mitzubrin-
genden Gutachten [und nicht etwa speziell auf Luthers Arcikel] bezieht sich auch
Bizers Kuflerung: ,Da der Landgraf selbst solche Arcikel angeregt hatte . . .%
[S. 75]). Bizer (S. 75) hat den Ausdruck: ,ganz gemein® mit: ,ganz allgemein als

Zischr. f. K.-G. 4
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dahin ihr Inhalt im Einzelnen noch unbekannt ®® — ein Beweis dafiir, dafl
der Kurfiirst ihm den Wortlaut bisher noch nicht mitgeteilt hatte.”” Bei
Gelegenheit dieser Unterredung wies Melanchthon den Landgrafen auf die
Gefahr hin, die sich aus Luthers Formulierung des Abendmahlsartikels
zwangslaufig fiir die Einheit der Evangelischen ergeben miisse, und machte
daher in diesem Zusammenhang den (der Einstellung der oberdeutschen
Stinde entsprechenden) Vorschlag, ,die Stende mochten alwegen sagen, sye
hetten die Confession vnd die Concordia angenommen. Da wolten sie bei
pleiben“.® Melanchthons Ziel war es also, daff die Oberdeutschen durch

Bekenntnis“ nicht entsprechend der Bedeutung von ..gemein® = ,fiir alle bestimmt®
interpretiert (,Luther sollte angeben, wo und wie weit man dem Gegner entgegen-
kommen konne, ohne das Gewissen zu beschweren. Das hat er nicht getan, sondern
die Artikel ,ganz gemein‘, d.h. ganz allgemein als Bekenntnis aufgestellt®). Der
Unterschied liegt aber nicht darin, dafl Luther nicht ein Konzilsgutach-
ten, sondern ein Bekenntnis verfafit hitte, sondern vielmehr darin, dafl
seine Artikel nicht das kursdichsische Gutachten, sondern ein fiir
alle (Bundesverwandten) bestimmtes und von ihnen allen anzunehmendes
Bekenntnis darstellten.

3 Vgl. Philipps briefliche Auflerung: ,Wie ich nun die jvon Melandhthon
miindlich kurz mutgeteilten Lutherschen Artikel] vermerckt vnd gefast, weren sie
der Confession gleichformig, Auch zum teil besser®.

57 Nachweislich hatten die hessischen Politiker am 11. Februar 1537 Luthers
Artikel im Wortlaut in Hinden; vgl. den von diesem Tage datierten Auszug des
hessischen Kanzlers Johann Feige (Marburg, Polit. Archiv 464: Volz, S. 57; UuA,
S. 104 f. Anm. 6).

% Vgl. dazu oben S. 269f. Anm. 37.

3 Ergibt sich auch aus den von Bizer (S. 77—80) aus dem Konstanzer und
Ulmer Stadtarchiv auszugsweise mitgeteilten Dokumenten (Instruktion fir die
Konstanzer Stidteboten und Schreiben des Ulmer Pfarrers Martin Frecht an den
dortigen Rat), dafi der Gedanke, es bei der bereits vorhandenen Bekenntnisgrund-
lage bewenden zu lassen, in den oberdeutschen Stidten bereits vor dem Bundestage
herrschte und dieses Argument daher deren Vertretern in Schmalkalden also auch
ohne Melanchthons Rat geldufig war, so indert diese von Bizer neu erschlossenen
Erkenntnis indessen nichts an der Tatsache, dafl Melanchthons Intrige in die gleiche
Richtung zielte und die Opposition der Oberdeutschen damit in willkommener
Weise unterstiitzte.

Wenn Bizer (S. 76) die Frage aufwirft: ,Kann man Melanchthon einen Vorwurf
daraus machen, wenn er unter solchen Umstinden dem Landgrafen sein Herz aus-
schiittete und nach Wegen suchte, wenigstens das Schlimmste zu verhiiten?®, so
iibersieht er dabei vollig die Tatsache, dafl Melanchthon nicht als Privarmann,
sondern auf Befehl des Kurfiirsten (vgl. WA Briefe Bd. 7, S. 620f. Nr. 3122;
UuA, S. 82f. Nr. 2) und in dessen Gefolge nach Schmalkalden gekommen war.
Es stand ihm daher in keiner Weise zu, die Politik seines Landesherrn durch scin
eigenmichtiges Vorgehen zu durchkreuzen. Wie Johann Friedrich iiber derartige
Eigenmichtigkeiten Melanchthons dachte, erhellt zur Geniige aus seinem Schreiben
an diesen, als er zwei Jahre zuvor im Sommer 1535 au% eigene Faust mit den
Franzosen verhandelt hatte: ,Thr méget aber leichtlich bedenken, was thr uns als
eurer von Gotr geordneten Oberkeit schuldig seid; darum uns nicht wenig be-
schwerlich, dafl ihr euch ohne unser Vorwissen dergestalt verteuft [= tief einge-
lassen] und euch nicht zuvor bei uns erkundet, was uns darinnen gelegen hat sein
wollen“ (CR Bd. 2, Sp. 910); vgl. auch Mentz a.a.0. Bd. 3, S. 269.
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dieses — wie er meinte * — durchschlagende Argument Luthers Artikel zu
Fall brichten; sollte dies jedoch nicht gelingen, so wiirde er (nach dem land-
griflichen Bericht) daraufhin arbeiten, dal zum mindesten der anstéfige
Abendmahlsartikel eine der Wittenberger Konkordie von 1536 mehr ent-
sprechende Fassung erhielte.®!

Melanchthons Besuch bei dem Landgrafen und sein Plan hatten ihre
Ursache in Vorgingen, die sich auf der Eroffnungssitzung am Mittag des-
selben Tages abgespielt hatten; denn nach dem Bericht der Strafburger
Stddteboten * schlug Briick, der diese Tagung erdffnete, als 3. Punkt vor,

% Vgl. den Bericht des Landgrafen: ,da dechte er [= Melanchthon], wurde es
auch wol bei pleiben®.

. Indem Bizer (S. 76) die vom Landgrafen referierten eindeutigen Worte Me-
lanchthons: ,Doch mochten die Stende alwegen [= immer] sagen . . . mit
der Wendung: ,und dabei eventuell . . .“ umschreibt, wird er der Quelle
nicht gerecht, indem er jetzt den Abinderungsversuch Melanchthons, den der Land-
graf am Schlufl noch ganz beiliufig erwihnt (,Hat auch Fesdet o Rt inaden
Vordergrund schiebt und der Opposition der Stinde und dem von ihnen vorzu-
bringenden Argument gegen die Artikel in ihrer Gesamtheit als einer Eventual-
16sung nur eine sekundire Bedeutung beimife.

% Urschrift (von der Hand des zweiten Straflburger Stidteboten Marthius
Pfarrer) in Straflburg, Stadtarchiv (AA 461, Bl. 20 f£.): Winckelmann 2.2.0., S.
414—428 Nr. 439; UuA, S. 146 ff. (auszugsweise).

Abgesehen von einem ganz knappen Ulmer Bericht, der aber fiir die gegen-
wirtige Frage keinerlei Material liefert, liegr iiber diesen Vorgang auf der Er-
offnungssitzung noch ein Bericht der Konstanzer Stidteboten Johann Betz und
Matthius Molkenbauer (von letzterem geschrieben) vor (Konstanz, Stadtarchiv: Ur-
kunden zur Geschichte der Kirchenreformation, insbesondere der Stadt Konstanz,
Fasc. 16 [1537], Nr. 10; auszugsweise gedruckt bei E. Bizer, Studien zur Ge-
schichte des Abendmahlsstreits im 16. Jahrhundert [Giitersloh 1940], S. 187—192;
Bizer, S. 80—84; UuA, S. 147,18 ff.). Gerade auf diesen Bericht stiitzt sich Bizer
(S. 81 und 85) in entscheidendem Mafle. Wenn die von den Konstanzer Abgesand-
ten gebotene Darstellung, die offensichtlich grobe Irrtiimer aufweist, indem sie die
Ereignisse vom Freitag (9. Februar) (= Sessionsstreit) und Sonnabend (10. Februar)
(= Eroffnungssitzung) unter dem Datum des ersten Tages zusammenzieht, im
Gegensatz zum Strafiburger Bericht auch eine Bezugnahme auf die Confessio Au-
gustana und die Apologie enthilt (,Die [Theologen] solten die zu Augspurg vber-
gebne Confession sampt der Appologi fur sich nemmen vnd' daruon reden®), so ist
dabei zu beriicksichtigen, dafl die Konstanzer Stidteboten nach ihrer eignen (auch
von Bizer erwihnten) Angabe erst am Abend des 10. Februar in Schmalkalden ein-
trafen. Da sie infolgedessen nicht an den vorausgegangenen Sitzungen personlich
teilgenommen haben (was ich selbst seinerzeit iibersehen habe [Volz, S. 20]), stellen
ihre Aufzeichnungen iiber diese Vorginge keinen unbedingt verlifilichen Augen-
zeugenbericht dar, sondern sie beruhen nur auf sechr ungenau wiedergegebenen
Informationen von dritter Seite.

Einen deutlichen Hinweis darauf, was der sichsische Kanzler Briick nun tat-
sidchlich gesagt hat, enthilt offenbar der Strafburger Bericht (Winckelmann a.a.0.,
S. 416; UuA, S. 149,5—18) in seinen Mitteilungen iiber die gesonderte Beratung
der Stidteboten am Morgen des nichsten Tages (11. Februar); dort heifit es nim-
lich: ,Den dritten puncten aber, das die gelerten solten zu samen kumen wnd
sich in den strittigen artickelen der confession etc. solten verglichen, haben die stett
allerley bedenckens gehabt®. Aus dem weiteren Zusammenhang geht einwandfrei
hervor, dafl diese ,,Vergleichung in den strittigen Artikeln® mit dem Konzil, dessen
baldiger Zusammentrice durch den gegenwirtigen Krieg zwischen dem Kaiser und
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»das vnsere gelerten furgefordert wurden vnd aber die prediger in einer
guten anzal alhic weren, do mit sic ouch ettwas detten, das sie zu samen
sessen vnd sich vnderredten, wu bie sie beliben gedechten, ob ettwas gutz
solte furgenomen, ob ouch ettwas solte nochgeben werden®. Betrachtet man
nun diese Formulierung, so ergibt sich, dafl jene Wendung die gleiche
Fragestellung enthilt, die der kurfiirstliche Auftrag als Inhalt der von Luther
zu verfassenden Artikel aufweist.

Um die Bedeutung dieser Tatsache in vollem Umfange ermessen zu kén-
nen, mufl man sich vergegenwirtigen, mit welchen Plinen der Kurfiirst,
dessen ausfithrendes Organ Briick war, nach Schmalkalden gekommen war.
In unmifiverstindlicher Form hatte er sowohl in seinem Gedenkzettel von
Anfang Dezember 1536 ® wie auch in seinem Schreiben an Briik vom
9. Januar 1537 * seine Absicht dargelegt, da auf dem Bundestag iiber des
Reformators Artikel ,ain ainhelligliche vorgleichung® der Theologen erfol-
gen solle. Zu diesem Zweck hatte Johann Friedrich, der von Luthers Be-
kenntnis tief beeindruckt war, die ihm am 3. Januar 1537 iibersandte Spa-
latinsche Abschrift des Dokumentes mit den auf der Wittenberger Theolo-
genkonferenz vollzogenen Unterschriften ® nach Schmalkalden mitgenom-

Frankreich verhindert wiirde, in unmittelbarer Verbindung steht, daf} es sich in-
folgedessen dabei keineswegs um die Beilegung innerprotestantischer Streitigkeiten
handeln kann; diese Deutung wird aber auch noch bestatigt durch den ausdriick-
lichen Hinweis auf ,die bekentnissen, so key. Mt. ibergeben, dorin man einig
were®, Unter diesen Umstinden konnen sich die »strittigen der artickelen der con-
fession nur auf Art. XXII—XXVIII der Confessio Augustana (betr. beiderlei
Gestalt des Sakraments, Ehestand der Priester, Messe, Beichte, Unterschied der
Speise, Klostergeliibde, der Bischofe Gewalt) bezichen; diese tragen in den Aus-
gaben des Augsburgischen Bekenntnisses die Gesamtiiberschrift: »Artikel, von wel-
chen Zwiespalt ist®, und in einer zeitgendssischen Abschrift sind sie als nStreitige
Artikel* bezeichnet (Bekenntnisschriften, S. 84 u. App.). Mit der » Vergleichung® .
kann im Straflburger Bericht daher nur die Erzielung einer Ubereinstimmung in
der Frage, wie weit man in diesen Punkten nachgeben wolle oder nich, gemeint
sein. Auf diese Weise hatte Briick lediglich die Grenzen bestimmt, innerhalb deren
sich die Erdreerungen der Theologen bewegen sollten, ohne damit iiber deren
Grundlage eine bindende Aussage zu machen. Angesiches dieser Sachlage diirfte es
daher nicht zweckmifig sein, fiir die Eroffinungssitzung den sekundiren Kon-
stanzer Bericht als entscheidende Quellengrundlage zu verwerten.

Fiir die Richtigkeit der oben vorgetragenen Auffassung, dafl es sich zunichst
lediglich um die Frage, wo man nachgeben konne und woran man unbedingt fest-
halten miisse, handelte, spricht auch die Tatsache, dafl man in der Beratung der
Stiddteboten am Morgen des 11. Februar sowohl nach dem Straflburger wie auch
nach dem Konstanzer Bericht (UuA, S. 149,19 ff. und 150, 50 ff.) von dieser
Fragestellung ausging.

% Vel. oben S. 265 Anm. 20 und CR Bd. 3, Sp. 141; UuA, S. 24, 48—25, 61.

84 ZKG Bd. 13, S, 511; UuA, S. 89, 37—40. 5

% Uber Spalatins Abschrift (in Weimar, Landeshauptarchiv: Reg H 124, Bl
1°—36") vgl. WA Bd. 50, S. 174 und 189 sowie UuA, S. 73 £ Nr. 8.
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men," ebenso wie auch Luther seinen Entwurf dorthin mitbrachte,” um fir
eine derartige Verhandlung geriistet zu sein.

% Die beiden Blatter, auf denen die in Wittenberg (und spiter in Torgau,
Schmalkalden und Erfurt) volizogenen Theologen-Unterschriften stehen, hingen un-
mittelbar mit den Blittern, die Spalatins Abschrift enthalten, zusammen; daraus
ergibt sich die Tatsache, dafl der Kurfiirst diese Abschrift nach Schmalkalden mit-
genommen hat,

%7 Diese Tatsache ergibt sich daraus, dafi die in Schmalkalden angefertigten Ab-
schriften, die sich bei den Bundestagsakten in Frankfurt, Ansbach (jetzt: Niirnberg),
Konstanz und Braunschweig befinden (vgl. Volz, S. 23 Anm.), nach Ausweis der
Lesarten nicht auf Spalatins Kopie, sondern auf dem Lutherschen Exemplar beruhen.

Auf Spalatins Abschrift (vgl. WA Bd. 50, S. 174 und 189; UuA, S. 73 f. Nr. 8)
geht dagegen die in der Wolfenbiitteler Handschrift Helmst, 76 (BL. 134*—154"
mit der Uberschrift [BL. 133%]: , Articuli doctrinae christianae, in quibus in concilio
et alias perseuerandum®) befindliche und von Schreiberhand herriihrende Kopie, die
alle Spalatinschen Textbesonderheiten (Zusitze, Auslassungen usw.) darbietet, zu-
riick; da sie aufler dem Luthertext abschriftlich am Schluf (Bl. 154*) auch die auf
der Wittenberger Theologenkonferenz vollzogenen acht Unterschriften sowie die
des Torgauer Pfarrers Gabriel Didymus (WA Bd. 50, S. 253,5—17; UuA, S. 75
Nr. 9 und S. 95 Nr. 7) enthilt, muf} sie im Januar 1537 in Torgau vor dem Auf-
bruch des Kurfiirsten Johann Friedrich nach Schmalkalden (vgl. oben Anm. 66)
angefertigt sein.

Die Wolfenbiitteler Handschrift Helmst. 76 enthilt in ihrer zweiten Hilfte (BL
130—225) zwei urspriinglich gesondert (Bl 1—51 und 3 [1—2 fehlt] —47) pagi-
nierte Teile, die sich fast durchgingiz (mit Ausnahme von B, 179°—180%) auf die
Konzilsfrage und den Tag von Schmalkalden von 1537 beziehen und deren erster
Teil (mit Ausnahme von Bl 133*—154* und 179°—180" [unbekannte Hinde]) von
Johann Aurifaber, Luthers letztem Amanuensis und spiterem gewerbsmifligem
Handschriftenhersteller (vgl. UuA, S. 198 Anm. 1 [zu S. 197]), geschrieben ist.
Der Inhalt dieser Handschrift (ab Bl 130%) ist folgender:

BI. 130°: WA Briefe Bd. 8, S. 34\Nr. 3133 = UuA, S. 101 £. Nz. 5.
1307 Occasio Conuentus Schmalkaldensis Anno 1537,
131°—132"; Verzeichnis der auf dem Tag von Schmalkalden anwesenden Fiir-
' sten, Gesandren und Theologen (vgl. UuA, S. 109 Anm. 7).
13003 Welche Theologen zu Schmalkaldt gepredigt haben (Auszug) (vgl.
UuA, S. 103 Anm. 5).
133°—154": Luthers Schmalkaldische Artikel (vgl. oben).
1552="s WA Briefe Bd. 8, S. 42 f. Nr. 3136 = UuA, S. 110 Nr. 5.
156°—171%: Archiv fiir Reformationsgeschichte Bd. 31 (1934), S. 253—263.
173*—177°: CR Bd. 3, Sp. 301—308 Nr. 1540".
179°—180": Melanchthon an Joachim Camerarius, 17. Mai 1529 (CR Bd. 1,
Sp. 1067—1069 Nr. 609).

181°—186": CR Bd. 3, Sp. 121, 12 (Anfang fehlt) — 125 Nr. 1456 (vgl. WA
Briefe Bd. 7, S. 479).

187°—193*: CR Bd. 3, Sp. 126—131 Nr. 1458 (vgl. WA Briefe Bd. 7, S. 604 .
und UuA, S. 27 Anm. 7).

195—201%: CR Bd. 3, Sp. 146—156 Nr. 1464 = UuA, S. 18—22 Nr. 3 (und

S. 18 Anm. 1). :

202°—209" und 210°—221": Die beiden hessischen Bedenken (vgl. oben S. 263
Anm. 14).

221"—224". CR Bd. 3, Sp. 139—144 Nr. 1462 = UuA, S. 22—26 (und S. 22
Anm. 1).

224"—225": CR Bd. 3, Sp. 136—138,17 (Schluf fehlt) Nr. 1461 = UuA,
S.91f. Nr. 5 (und S. 91 Anm. 1).
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Bei seinen programmatischen Ausfiihrungen auf der Eréffnungssitzung
in Schmalkalden hatte Briick also wohl unzweifelhaft Luthers Artikel im
Auge,” auch wenn er sie — mit Riicksicht auf die zu erwartenden erheb-
lichen Widerstinde ® — in diplomatischer Vorsicht nicht ausdriicklich er-
wihnte, sondern vorerst nur versuchte, ihnen durch seine zunichst ganz all-
gemein gehaltenen Ausfihrungen das Feld zu ebnen — sei es, dafl sie von
kursichsischer Seite von vornherein als Verhandlungsgrundlage fiir die Theo-
logen gedacht waren, sei es, dafl sie erst nach voraufgegangener allgemeiner
Beratung der von Briick gestellten Fragen den Gelehrten als Bekenntnis zur
Beschluffassung vorgelegt werden sollten.

Als aber nun die Stddteboten am nichsten Morgen (11. Februar) in ihrer
Sonderversammlung, auf der sie — in Ubereinstimmung mit Melanchthons
Wunsch — Verhandlungen iiber die Frage des Nachgebens oder Beharrens
als derzeit untunlich ablehnten, war damit zugleich auch der vom Kur-
fiirsten angestrebten Vergleichung iiber die Lutherschen Artikel die Grund-
lage bzw. der Ausgangspunkt entzogen.™

% Bizer (S. 85) bezeichnet dies als ,reine Vermutung, die den Quellen wider-
spricht*. Dafl aber die von ihm benutzte Quelle, nimlich der sekundire Kon-
stanzer Bericht, wenig zuverlissig ist, wurde bereits oben S. 275 f. Anm. 62 nach-
gewiesen. Im iibrigen erhebt sich die Frage, auf welchem Wege denn sonst der
Kurfiirst sein mehrfach unmifiverstindlich umschriebenes Ziel erreichen sollte, wenn
nicht auf dem Wege iiber die von Briick gegebene Anregung und die sich daran
anschlieflenden Verhandlungen,

% So hatte der Kurfiirst bereits am 9. Januar 1537 an Briick geschrieben: ,Dan
wir bedenken, das solchs [= vorherige Unterzeichnung der Artikel durch die nam-
haftesten Vertreter der kursichsischen Geistlichkeit] bey den andern gelerten ain
anschen wurde haben, Solten auch souiel che der Artickel mit eynigk werden®
(ZKG Bd. 13, S. 511; UuA, S. 89, 37—40).

™ Wenn auch die Stidteboten vielleicht nicht die volle Tragweite des Briick-
schen Vorschlages iibersahen — vgl. aber Melanchthons Mitteilung, die der Land- .
graf sofort unter Bitte um Weitergabe an den Augsburger und Ulmer Vertreter
am Abend des 10. Februar an Sturm hatte gelangen lassen (vgl. oben S. 273 Anm.
54) —, so liuft doch ihre Ablehnung jenes Vorschlages praktisch auf eine Ab-
lehnung der Lutherschen Artikel hinaus; denn damit war tiber deren Schicksal
im Rahmen der offiziellen Verhandlungen bereits die eigentliche Entscheidung ge-
fallen, und es eriibrigte sich (gegen Bizer, S. 85) daher, in meiner Darstellung
(Volz, S. 20£.) auf die Einzelheiten der weiteren Verhandlungen im Plenum des
Bundestages, die mit den Schmalkaldischen Artikeln in keinerlei Zusammenhang
mehr standen, niher einzugehen.

Im Konstanzer Bericht ist davon die Rede, dafl die Stidteboren nur unter
der Bedingung in Besprechungen der Theologen willigen wollten, daf deren ,hand-
lungen jeder zit den gesandten mittgethailt* wiirden; diese wiirden ,dann sich iren
beuelchen nach mit hindersich pringen . . . wol wissen ze erzaigen® (Bizer, S. 82
Zl. 4—6; UuA, S. 151, 81—83). Den Ausdruck: ,hinder sich bringen, der einen
in der Kanzleisprache des 16. Jahrhunderts sehr geldufigen terminus technicus dar-
stellt und nichts anderes als: ,ad referendum® bedeutet (vgl. Deutsches Woreer-
buch Bd. 4 II, Sp. 1493), hat Bizer (S. 85) miflverstanden, wenn er iha im Sinne
von ,fertig bringen® interpretiert; damit gewinnt aber die Stelle eine ganz andere
als die von Bizer angenommene Bedeutung. Vgl. dazu auch den gleichen Aus-
druck in dem von Bizer, S. 82 Anm. 67 zitierten Straflburger Bericht (UuA,
S. 149,28 £)): ,die hindersich an vnsere herren zu bringen® und das im selben
Bericht (Bizer, S. 83 Anm. 69; UuA, S. 155,25) begegnende gleichbedeutende
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Auf der Vollversammlung der Bundesverwandten am Mittag des glei-
chen Tages wurden zunichst die andern beiden (in diesem Zusammenhang
unerheblichen) Punkte der Tagesordnung erledigt. Als man darauf aus-
einandertrat, um nach Fiirsten und Stidten getrennt zu beraten, redete der
Kurfiirst den Straflburger Stddteboten Jakob Sturm, der als Wortfithrer
der Stddte deren gewichtigste und einflufireichste Personlichkeit war, ,des
dritten artickels halb® an.™ Sturms ausweichende Antwort zeigte wohl dem
Kurfiirsten, dafl er von dieser Seite schwerlich ein Eingehen auf seine
Pline erwarten konnte. Aus dem Umstand, dafl die anschliefende Sonder-
beratung der Fiirsten iiber den dritten Punkt ,sich vngferlich vff ain gute
vr [= eine gute Stunde] verzogen® hat,”* darf man wohl den Schluff zie-
hen, dafl es dort in dieser Frage zu einer schwerwiegenden Entscheidung
kam. Dem Kurfiirsten war ndmlich offenbar klar geworden, dafl er an-
gesichts des Widerstandes, der — von Melanchthon geschiirt — von den
oberdeutschen Stidten ausging, auf seine Lieblingsidee, daf man Luthers
Artikel zur offiziellen Bekenntnisurkunde des Schmalkaldischen Bundes er-
hobe, verzichten miisse. Damit war aber in einem Punkte ecine ganz entschei-
dende Liicke entstanden: es handelt sich um die Festlegung der Stellung der
Evangelischen zum péipstlichen Primat, die seinerzeit in der Confessio Augu-
stana mit Riicksicht auf den Kaiser nicht behandelt worden war ™ und die
nunmehr der Reformator in dem umfinglichen ,vierden artickel® seiner
Ausarbeitung ™ auf ausdriickliche Weisung Johann Friedrichs ™ vorgenom-
men hatte. Aus dem notgedrungenen Verzicht auf Luthers Artikel erklirt
sich der Beschluff der Fiirsten, die Theologen mit der Abfassung eines ent-
sprechenden Schriftsatzes iiber die pipstliche (und bischofliche) Gewalt als

Wort: ,hindergang®. Dagegen ist der von Bizer (S. 84 Zl. 12) aus dem Ulmer
Gesandtenbericht zitierte Ausdruck: ,vff hinter sich pringen® (UuA, S. 158, 142)
dort gestrichen; das dahinter stehende Wort: ,angezaigt hat Bizer ausgelassen
und auflerdem das Wort: ,abgeneigt® in ,abgevertigt® verlesen.

1 UuA, S. 152,39 f.; vgl. auch Bizer, S. 82.

7 Laut Konstanzer Bericht (Bizer, S. 82; UuA, S. 153,50 f.).

" Damit begriindete dann Briick das Fehlen dieses wichtigen Punktes in der
Confessio Augustana (vgl. UuA, S. 155, 8—11; 156, 62—72; 159 Anm. 36; 161,
53—58; 163, 130—134; 164, 171—178).

4 WA Bd. 50, S. 213,1—219, 21; UuA, S. 45,9—48, 32.

3 Vgl. dessen eigenhindigen Zusatz im Briefkonzept vom 11. Dezember 1536:
»auch worauff des babstumb halben vnd seyner gewalt vnd angemasten vycariat
christi . . . [endtlich zuberuhen vnd zuuorharren sein wil ader nit]“ (oben S. 266 und
Anm. 25). Auch in dem von Kanzler Briick den Wittenberger Theologen am 30. Au-
gust 1536 iibermittelten Auftrag hiell es bereits: ,ob man durch stilschweigen mocht
passirn lassen des Babstes primat betreffend, Das im solchs iure diuino gepuren
solt, domit er die gancze welt in irthumb geczogen hett® (CR Bd. 3, Sp. 156;
UuA, S. 21, 31—33).

In seinem Schreiben an den Niirnberger Prediger Veit Dietrich vom 20. Januar
1537 hob Melanchthon ausdriicklich hervor, daff diese Ausfithrungen Luthers iiber
das Papsttum einen Zusatz gegeniiber der Confessio Augustana bedeuteten (,Lu-
therus suos articulos composuit . . . Sunt eadem, quae sunt in Confessione et
Apologia. Sed de primatu pontificis quaedam addidit® [CR Bd. 3, Sp. 238; UuA,
S. 93, 4—71]).
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ciner Ergdnzung zum Augsburgischen Bekenntnis, das in den Mittelpunke
der zukiinftigen Beratungen gestellt wurde, zu beauftragen. In diesem Zu-
sammenhang erhielten die Gelehrten noch die weitere Weisung, daf sie die
Confessio Augustana ,mit sattem vnd vnwidersprechlichem grund der hai-
ligen gottlichen gschrifft, och der Vetter vnd alten Concilien decreten
beuestnen vnd dieselbigen spruch der geschrifft zusammen tragen, ouch das-
selbig in schrifft verfassen solten, damit, sos zu ainem Concilio kummen
oder man sunst dessen bedorffen wurde, das man damit gefasset were ynd
nit erst in der not die gelerten beriiffen miiste“.™® Die Absicht des , Testa-
ments®, die der Kurfiirst — aus Sorge vor kiinftigen innerprotestantischen
Streitigkeiten — urspriinglich mit Luthers Artikeln verfolgt hatte, wurde
nunmehr auf die Confessio Augustana iibertragen.”” Zusammenfassend 133t
sich sagen, daff in jener Mittagsstunde des 11. Februar, in der sich die Fiir-
sten auf ein neues Verhandlungsprogramm einigten,™ zugleich auch die end-
giiltige negative Entscheidung iiber Luthers Artikel als kiinftiges offizielles
Bekenntnis der Bundesverwandten fiel.

Mit diesen neuen Vorschligen, die dann auch nach besonderer Beratung
die Billigung der Stddtevertreter fanden, trat Briick im Anschluf an die
Sondersitzung der Fiirsten vor die wieder erdffnete Vollversammlung, die
darauthin den Beschluf fafite, die Theologen am nichsten Tage in ihre
neuen Aufgaben einzuweisen. In der Versammlung vom 12. Februar, in der
Briick die Gelehrten tiber die von den Stinden am Vortage getroffenen
Vereinbarungen unterrichtete, sprach er davon, daf jene ,fur guet ansehen,
was also durch die Theologos allerseyts beschlossen vnd gehandelt, Das das-
selbig durch sie alle vnd ir yeden in sonderheyt zu mererm ansehen mit
aygner hand vndterschriben wurde®“.” Damit brachte Briick — zweifellos
im Einverstindnis mit dem Kurfiirsten und in Ubereinstimmung mit der
Absicht, die dieser urspriinglich mit Luthers Artikeln verfolgt hatte — in
die Verhandlung cinen (soweit man erkennen kann) in Schmalkalden bis-
her noch nicht erbrterten neuen Gedanken. Der sofortige energische Protest

" Konstanzer Bericht (Bizer, S. 83; UuA, S. 156, 55—62).

7 Vgl. den in den verschiedenen Gesandtenberichten enthaltenen Hinweis dar-
auf, daf die Gelehrten ,nun ouch sterblich weren®, und auf die Notwendigkeit
einer Vergleichung in der Lehre im Hinblick auf zukiinfige Streitigkeiten (UuA,
S. 155,16—22; 156, 76—157, 87; 162, 83—88 und 120—163, 129; 164, 187—191).

™ Uber diese Sitzung der Fiirsten liegt zwar kein Protokoll vor, aber iiber
die dabei erzielten positiven Ergebnisse unterrichter das von Briick in der an-
schlieflenden Vollversammlung vorgetragene neue Programm; aus der Tatsache,
dafl er die Frage des Nachgebens oder Beharrens iiberhaupt nicht mehr dabei
erwihnt, ‘darf geschlossen werden, daff man die damit in Verbindung stchenden
Lutherschen Artikel ginzlich hatte fallen lassen (iiber die Vollversammlung vgl.
den Straflburger, Konstanzer und Ulmer Gesandtenbericht [Winckelmann a.2.0.,
S. 417; Bizer, S. 82—84; UuA, S. 154, 1—158, 145]).

* Nach dem Bericht der Ansbacher Gesandten Hans von Waldenfels und Chri-"
stoph Strafl (Niirnberg, Staatsarchiv: Ansbacher Religionsakten Tom. XXI): Bizer,
S. 84; UuA, S. 162, 90—94.
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der Stidtevertreter bewog den sichsischen Kanzler dazu, diesen Vorschlag
der Unterschreibung — fiirs erste wenigstens — wieder fallen zu lassen.™

Mit der Erteilung des offiziellen Doppelauftrages, die Confessio Augu-
stana (und Apologie) ,mit mer schrifften, auch spruchen der Alten h. vitter
zu beuestigen und ,artickell zu stellen wider den gewalt des Babsts®, war
die diesbeziigliche Aufgabe der Bundesvollversammlung zunichst erfiillt,
und nunmehr konnte die Arbeit der bisher untitig in Schmalkalden weilen-
den Theologen beginnen.® Alsbald wurde ein dreizehnképfiger Theologen-
ausschufy gebildet, der am Nachmittag des gleichen Tages (12. Februar) zu
seiner ersten Sitzung zusammentrat und Art. 1-9 der Confessio Augustana
durchsprach.® Ein gleichzeitig berufener Unterausschuf}, dem fiinf Theolo-
gen angehorten, sollte ,die artickell von des bapsts gewalt setzen® — eine
Aufgabe, der sich schlieflich aber Melanchthon allein unterzog.® Der von
ihm verfafite , Tractatus de potestate et primatu papae* wurde nach Fer-
tigstellung dann am 17. Februar in einer Vollversammlung der Theologen
verlesen und gebilligt sowie anschlieRend den Fiirsten (und Stidten) als den
Auftraggebern zur Genehmigung vorgelegt.® Damit war die offizielle Auf-
gabe der Theologen zunichst erledigt, da die zweite Hilfte ihres Doppel-
auftrages, die Confessio Augustana mit Bibel- und Viterzitaten zu ,be-
festigen®, sich in Schmalkalden wegen der dabei auftretenden praktischen

8 Als ihn Sturm zur Rede stellte, ,was das fur ain mainung sin solt, diewil
im furhalt, den veraynigten vormals gethon, sollichs nit gemeldet®, erklirte Briick,
»es were im erzellen also furgefallen, hette aber nit die maynung, das man ichtz
[= etwas] vnderschriben solte® (nach dem Konstanzer Bericht [Bizer, S. 84 Anm.
72; UuA, S. 160, 22—26]).

8 Vgl. dazu den in den Memminger Akten befindlichen Bericht, die Haupt-
quelle iiber die Theologenverhandlungen in Schmalkalden (Volz, S. 58—63; UuA,
S. 166—174).

8 Wenn Bizer (S. 86) Luthers (in dem Memminger Bericht verzeichneten)
Worte: ,Er laff es seiner person halben bleiben bey der Confession, so zu augs-
purg dem keyser vbergeben, wo aber jemants kome, der sie vmbstof} (das bisher
noch nit beschehen), alsdann welte er sie bas roborieren vnd beuestigen® (Volz,
S. 59 f.; UuA, S. 170, 68—72), dahin interpretiert, Luther habe ,also selbst darauf
verzichtet, der Beratung seine Artikel zugrunde zu legen oder sie der Ver-
sammlung aufzuerlegen®, so hat er die Situation verkannt und den Reformatcr
vollig mifiverstanden; denn fiir eine Behandlung der Lutherschen Artikel bestand
im damaligen Zeitpunkt tiberhaupt keine Maglichkeit, da der klar umrissene amt-
liche Auftrag der Stinde den Theologen bindend die Beschiftigung mit der Con-
fessio Augustana vorschrieb. Luthers Worte besagen vielmehr nur, dafi er per-
sonlich eine solche Arbeit, die Confessio mit Bibel- und Viterspriichen zu ,robo-
rieren vnd beuestigen®, im gegenwirtigen Augenblick fiir tberfliissig hielt. Dieser
Auftrag wurde dann auch in Schmalkalden nicht ausgefithre; vel. unten S. 282
Anm. 85.

8 Vgl. Volz, S. 60; UuA, S. 170,78 f.; tiber Melanchthons alleinige Verfasser-
schaft vgl. CR Bd. 3, Sp. 271.292.371; UuA, S. 118, 16; 133, 39; 140,19 f.; 167,
8—168, 12.

8 Vgl. den Bericht des Niirnberger Pfarrers Andreas Osiander vom 17. Fe-
bruar 1537: ,hoc . . . hodie ita perfecimus, ut excriptum statim principibus simus
exhibituri® (CR Bd. 3, Sp. 267; UuA, S. 113,29 f.); iiber die Versammlung vom
17, Februar vgl. Volz, S. 60; UuA, S. 170, 80—171, 97.
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Schwierigkeiten als nicht durchfiihrbar erwies.® Erst nach dem Verlauf von
einer Woche, innerhalb deren die Stinde den ,Tractatus® genehmigten,®
wurde er den Gelehrten am 24. Februar wieder vorgelegt. Aus der Tatsache
der Unterschrift, die damals — mit zunichst einer Ausnahme ¥ — von allen
anwesenden Theologen vollzogen wurde und sich zugleich auch auf ein
von Melanchthon formuliertes Bekenntnis zur Confessio Augustana und
Apologie erstreckte, darf man den Schlufl ziehen, daf} der anfingliche Wider-
stand der Stddtevertreter gegen jegliches Unterschreiben mittlerweile iiber-
wunden worden war.® Als offizielles Dokument wurde der ,Tractatus®
dann auch ausdriicklich im Bundestagsabschied vom 6. Mirz 1537 aufge-
fihre.®

Nachdem, wie erwihnt, die Theologen mit ihrer Verabschiedung des
Melanchthonschen ,, Tractatus® am 17, Februar den von ihnen in Schmal-
kalden durchfihrbaren Teil ihres amtlichen Auftrages erfiille hatten, er-
schien es im Hinblick auf Blaurers Opposition gegen die Wittenberger Kon-
kordie von 1536 wiinschenswert, die unmittelbar vor dem Abendmahls-
artikel der Confessio Augustana am 12. Februar abgebrochene Besprechung
des Theologenausschusses wieder aufzunchmen, um iiber diesen Punkt all-
seitige Klarheit zu schaffen; daher wurde auf Veranlassung der kursich-
sischen Theologen Bugenhagen und Amsdorf, aber gegen Melanchthons
Widerstand am Nachmittag des 23. Februar erneut eine Vollversammlung
aller Gelehrten einberufen, und bei dieser Gelegenheit wurde die Debatte
erstmalig auch auf Luthers Artikel, und zwar auf den bereits von Melan-
chthon in seinem Gesprich mit dem Landgrafen beanstandeten Abendmahls-
artikel ausgedehnt, ohne daf} es dabei jedoch zu einer Einigung kam. Be-
ziiglich der kiinfrigen Unterschreibung, die naturgemifl keinen offiziellen

8 Vgl. CR Bd. 3, Sp. 267; UuA, S. 113,30—32 (,Illud . . . in aliud tempus
et locum reiiciemus. Quia et longiusculum tempus et bibliothecas, quibus hic care-
mus, requirit”).

% Dafl eine solche Verhandlung tatsichlich stattgefunden hat, beweist eine
hessische Aktennotiz. In einer Aufstellung tiber noch ,abzuhandelnde® Artikel ist
als 6. Punkt aufgefithre: ,Was die gelarten gemacht haben, zu besehen®; dieser
Satz ist dann spiter gestrichen und mit dem Erledigungsvermerk versehen: ,Ist
geslossen® (Volz, S. 46 f. Anm. 6; UuA, S. 113 Anm. 8).

8 Nur Ambrosius Blaurer lehnte zunichst die Unterschrift ab, vollzog sie dann
aber zwei Tage spiter (Volz, S. 64; UuA, S. 126 Nr. 15 und 128, 7—11).

8 Vgl. oben S. 280 f. und Anm. 80. Keinesfalls liegt hier ein selbstindiges Vor-
gehen der Theologen vor, die nach Bizers Meinung (S. 89) ,ohne Kenntnis der
Einrede Sturms, jedenfalls ohne Riicksicht darauf® unterschrieben haben sollen,
sondern es handelte sich hierbei vielmehr um einen wohlerwogenen kirchenpoli-
tischen Akt, wihrend im Gegensatz dazu die Unterzeichnung der nach dem
Scheitern des kurfiirstlichen Planes nunmehr blof noch als Privatarbeit betrach-
teten Lutherschen Artikel eine Privatangelegenheit der Theologen darstellte. In-
folgedessen ist es keinesfalls angingig (wie Bizer [S. 88 f.] es tut), beide Unter-
schriftsleistungen auf eine Stufe zu stellen.

8YEVeliiVelz =SBl T A, =55 139-Nr: 22,
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Charakter trug, einigte man sich auf cine Riickfrage bei Luther selbst.™
Um die bei dieser Diskussion akut gewordene Gefahr eines erneuten Auf-
brechens tiefgehender Gegensitze innerhalb des evangelischen Lagers zu
vermeiden, wurden daraufhin von den Fiirsten ,die prediger abgestelt
[= ihnen untersagt], das sy nichz wythers handlen sollten®.* Infolgedes-
sen unterblieb auch cine weitere Verhandlung iiber Luthers Artikel, die
zwar nicht zu den offiziellen Aufgaben der Theologen gehdrte, aber offen-
sichtlich von den lutherisch eingestellten Personlichkeiten unter ihnen ge-
wiinscht wurde. Sie war bereits frither beabsichtigt und dadurch vorbereitet
worden, dafl man am 17. Februar — d. h. an dem Tage, an dem die Theo-
logen ihren amtlichen Auftrag erfiillt hatten — diese Artikel, und zwar in
Luthers eigenem Exemplar,” den Theologen zum Abschreiben zur Ver-
fiigung gestellt hatte.” Der Plan, die Artikel dann am folgenden Tage in
einer Theologenversammlung zu erdrtern,” kam jedoch nicht zur Ausfith-
rung — offenbar, weil Luther, der gerade eben erst von einem Anfall
seines Steinleidens genesen war % und auf dessen Anwesenheit man dabei
zweifellos Gewicht legte, an diesem Tage erneut schwer erkrankte.® In der
Schlufisitzung am 24. Februar erfolgte dann aufler der schon erwihnten
offiziellen Unterzeichnung des inzwischen von den Stinden gebilligten Me-
lanchthonschen , Tractatus® (in Verbindung mit einem Bekenntnis zur Con-
fessio Augustana und Apologie) auch — und zwar allem Anschein nach
auf Bugenhagens Betreiben *” — die Unterschreibung von Luthers Artikeln;

% Vel. CR Bd. 3, Sp. 371 und Volz, S. 63; UuA, S. 140,24 f. und 173
152—155.

* Bizer, S. 88 Anm. 84 (wenn man annimmt, dafl die Fiirsten nur eine Fort-
setzung der Erdrterung, aber nicht die Unterschriftsleistung verboten, besteht kein
Bedenken, Johann Zwicks Erzihlung auf die Vorginge am 23. Februar 1537 zu
beziehen); UuA, S. 144, 15—20.

% Die Tatsache, dafl Luthers eigenes Exemplar (wie eine Fiille von Lesarten
beweist) und nicht Spalatins Reinschrift, die Luther dem Kurfiirsten am 3. Januar
1537 iibersandt hatte, die Grundlage fiir die (in mehreren Exemplaren [vgl. oben
S. 277 Anm. 67] erhaltenen) Abschriften bildete, beweist eindeutig, daff es sich
dabei keineswegs um eine ,offizielle® Bekanntgabe der Artikel handelte (gegen
Bizer, S. 88 und 91 [,Luthers Artikel zur Abschrift frei gegeben®]).

9 Volz, 5 604 WaA S 1717 100:F,

 Vgl. Osiander am 17. Februar 1537: ,eos [articulos] cras in congregatione
nostra publice legemus, ut, si quis quid addere velit, in commune proponat® (CR
Bd. 3, Sp. 268; UuA, S. 114, 36—38).

% Ebd.: ,Lutherus . . . calculo laborauit ita, ut nullis negociis interesse potu-
crit. Hodie primum aedibus egressus. Cras iterum concionabitur® (CR Bd. 3,
Sp. 268; UuA, S. 114, 45—47).

% Melanchthon am 3. Mirz 1537: ,Die Dominica Invocavit [= 18. Februar]
- . . coepit habere acerrimos dolores, quales se nunquam aiebat expertum esse”
(CR Bd. 3, Sp. 296); vgl. auch WA Tischreden Bd. 6, S. 301, 28 f.

% ,.Cum autem putaretur nihil restare, de quo nos ageremus, ecce iterum
conuocamur a Pomerano ac proponitur sententia, vt, qui velint, subscribant Ar-
ticulis, quos Lutherus secum attulerat et qui iam ante divulgati erant et omnibus
lecti* (CR Bd. 3, Sp. 371; UuA, S. 141, 40—44).
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da dieser sie ,fur sein eigen person gesteltt hatte, verfuhr man seiner
Antwort entsprechend: ,man wolt niemants dringen, die selben zu vnder-
schreiben, sonder zu jedes freien willen haimgesteltt haben®." Von den
anwesenden Theologen lehnten Martin Butzer und Paul Fagius (Strafiburg),
Ambrosius Blaurer (Wiirttemberg, Konstanz und Lindau), Bonifacius Wolf-
hart (Augsburg) sowie Johannes Fontanus (Fontius) (Hessen) die Unter-
schrift unter die Schmalkaldischen Artikel rundweg ab, wihrend der hes-
sische Theologe Dionysius Melander nur im Hinblids auf den Abendmahls-
artikel einen Vorbehalt machte,

Trotz des ihm durch die Verhiltnisse aufgezwungenen Verzichtes auf
seinen Plan, Luthers Artikel zur offiziellen Bekenntnisschrift erheben zu
lassen, erlosch das Interesse des Kurfiirsten an ihnen in keiner Weise. Un-
geachtet der am 23. Februar von den Stinden beschlossenen Ablehnung des
Konzilsbesuches betrachtete Johann Friedrich Luthers Artikel keineswegs als
durch die Ereignisse iiberholt *; denn mochten sie auch im Augenblick fiir
die Konzilsfrage bedeutungslos geworden sein, so behielten sie doch in den
Augen des Kurfiirsten ihren hohen Wert als des Reformators ,, Testament®,
zumal gerade in jenen Tagen dessen Erkrankung lebensgefahrlich zu wer-
den begann. Ausdriicklich erkundigte sich Johann Friedrich am Morgen des
26. Februar wiahrend seines Abschiedsbesuchs bei Luther, der im Begriffe
stand, vor Schluf des Bundestages Schmalkalden zu verlassen, danach, ob
»alle die Artikel einmiitig unterschriecben® hitten. ™ Ferner legte er trotz
der offiziellen Ablehnung des Konzilsbesuches augenscheinlich besonderen
Wert darauf, dafl auch die Erfurter Geistlichen ihre Unterschrift leisteten.
Aus diesem Grunde gab er Luther und den ihn begleitenden Theologen
Bugenhagen und Spalatin die offizielle Spalatinsche Abschrift des Dokumen-
tes mit der Unterschriftenliste mit, in die sich dann in Erfurt am 4. oder 5.

Mérz auch die dortigen Geistlichen selbst einzeichneten oder einschreiben
lieflen. 1

% Volz, S. 63; UuA, S. 173, 158—161. Die Unterschriften befinden sich in der
offiziellen Abschrift Spalatins (WA Bd. 50, S. 253 f.; UuA, S. 124—126).

" Da Bizer grundsitzlich die mit den Quellen nicht zu vereinbarende Ansicht
vertritt, dafl fiir den Kurfiirsten lediglich das Konzil der Anlaf war, aus dem
er ,Luthers Artikel urspriinglich angefordert hatte® (S. 90), und daf ,die Ver-
wendung der Lutherischen Artikel von dieser Entscheidung [iiber den Konzils-
besuch] abhing® (S. 89), mufite er auch in dieser Bezichung zu einem Fehlschlufl
kommen.

10 Vel. den von dem Gothaer Pfarrer Friedrich Myconius aufgezeichneten
Bericht (WA Tischreden Bd. 3, S. 392,24—26; UuA, S. 130, 25—28). Nach dem
damals iblichen Sprachgebrauch sind unter den ,articuli® zweifelsohne Luthers
Artikel zu verstehen; wenn Melanchthon zur Antwort gab, ,quod Confessioni
Augustanae et articulo de Concordia in re Sacramenti omnes subscripsissent, etiam
Plaurerus®, so liegt hier entweder ein bewufites Ausweichen Melanchthons oder
aber eine Textverstiimmelung durch den Nachschreiber vor.

101 WA Bd. 50, S. 254,22—32; UuA, S. 137—139 Nr. 21. Bizers Auffassung,
»dafl wir von einer Stellungnahme des Kurfiirsten aus diesen Wochen iiberhaupt
nichts mehr erfahren® (S. 89), trifft also nicht zu.
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Auch nach dem Abschlufl des Bundestages erkaltete das personliche In-
teresse des Kurfiirsten fiir Luthers Artikel keineswegs. Ob deren Verdffent-
lichung im Sommer 1538 '°* auf seine Veranlassung zuriickgeht, ist nicht be-
kannt — unmdglich wire es aber indessen nicht, zumal wenn man bedenkt,
dafl er am 27. Oktober 1543 (im Hinblick auf den bevorstehenden 4. Speye-
ter Reichstag vom Februar 1544) Luther zu einer (um die Jahreswende
1543/44 erschienenen) Neuauflage aufforderte. War einst fiir Johann Fried-
rich bei der Auftragserteilung an den Reformator einer der dabei entschei-
denden Gesichtspunkte der Wunsch gewesen, dafl sie nach Luthers Tod
eine Richtschnur fiir seine Lehre bilden sollten, so war der Fiirst der erste,
der sie in einem innerprotestantischen Lehrstreit, und zwar im Jahre 1552
gegen Osiander, dementsprechend verwandte. Ebenso war er es, der in den
ihm nach der Katastrophe von Miihlberg verbliebenen thiiringischen Lan-
den wihrend seiner letzten Lebensjahre (1552/54) die Verpflichtung der zu
ordinierenden Geistlichen auf die Schmalkaldischen Artikel anordnete und
sich zu diesen in seinem Testament vom 9. Dezember 1553 ausdriicklich
bekannte. In denselben Bahnen schritt dann auch sein Sohn und Nachfol-
ger Herzog Johann Friedrich der Mittlere, dessen unbeirrbarem Eintreten
fiir Luthers Artikel es in besonderem MafRe zuzuschreiben ist, dafl sie iiber
die Grenzen der thiiringischen Lande hinaus in immer mehr Territorien als
Bekenntnisschrift anerkannt und schlieflich durch Aufnahme in das Kon-
kordienbuch zur allgemeinen evangelischen Bekenntnisschrift erhoben wur-
den.'™ Damit erfiillte sich der Wunsch, den Kurfiirst Johann Friedrich am

102 Vel. WA Bd. 50, S. 178 f.: A; UuA, S. 183 Nr. 2. Auf die von katholischer
Seite daraufhin veroffentlichten Gegenschriften von Johann Cochlius, Georg Witzel
und Johann Hoffmeister (abgedruckt bei H. Volz, Drei Schriften gegen Luthers
Schmalkaldische Artikel von Cochlius, Witzel und Hoffmeister [Miinster 1932])
antwortete Luther nicht (vgl. ebd. S. XXVII £.; UuA, S. 187 Nr. 5); gegen Witzel
gab aber der evangelische Pfarrer in Hersfeld Balthasar Raida im Frithjahr 1539
eine Streitschrift heraus; vgl. WA Bd. 38, S. 83.

193 Zu den Einzelheiten vgl. UuA, S. 188—216. Erginzend sei hier noch auf
die am 25. Januar 1558 von Herzog Johann Friedrich dem Mittleren fiir die
neugegriindete Universitit Jena erlassenen ,Privilegia, Ordnung vnnd Statuta®
verwiesen; dort heifit es u. a.: ,Vnnd dieweil dann solche vnsere Vniuersitet . . .
furnemlich zu erhaltung Gottes worts vand Christlicher Religion, Vnndtt also zu
seiner allemechtickeit Lob vnnd Preis gemeint, So wollenn wier, das sich erstlich
alle Professorn, Studentenn vnd andere Glider derselbenn Vniuersitet nach Gottes
reinem worth, wie das inn der Augsburgischen Confession vnnd darauf Erfolgtenn
apologi, so Anno 30. geschehenn, desgleichenn denn Schmalkaldischenn artickeln,
die Anno 37. vorglichenn wordenn, bekant vand vorfast, in irem einfeltigenn,
Reinenn vnd gewissen vorstannde vnd wortenn haltenn, Darwider offentlich oder
heimlich des orts zu Jhena oder anndertswo durch einiche Practicirung oder vnder-
schibunge nicht thun noch handelnn sollen. Wurde sich aber eciner oder mehr
vnderstehenn, einiche Corrupteln oder Sectenn bemelter Augsburgischenn Confes-
sion vnnd Apologi, Auch denn Schmalkaldischenn Artickelnn zuwider beharlich zu
defendiren vnnd zuuorfechten, der oder dieselbigenn sollen inn vnnser vniuersitet
nicht gelidenn noch geduldet werden® (J. C. E. Schwarz, Das erste Jahrzehnd der
Universitit Jena [Jena 1858], S. 95 f.). Ebenso wurden auch in den gleichfalls aus
dem Jahr 1558 stammenden Statuten der Jenaer Theologischen Fakultit neben
den drei altkirchlichen Symbolen die Confessio Augustana, deren Apologie und

®
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7. Januar 1537 nach Empfang der Lutherschen Niederschrift ausgesprochen
hatte: Gott mdge ihm und seinen Nachkommen ,genadt geben, das wyr
besthendygklychen vnd an wancken darynnen ewydklychen beharren vnd
bleyben mugen®.1

die Schmalkaldischen Artikel als Bekenntnisgrundlage genannt: ,Sit igitur prima
cura_huius Collegii, tueri ac propagare puram et incorruptam doctrinam de
omnibus articulis, haustam ex sanctissimis augustissimisque fontibus Israel, h[oc]
e[st] ex scriptis prophetarum, Euangelistarum et Apostolorum, cuius summa com-
prehensa est in symbolis, Apostolico, Niceno et Athanasiano, et in confessione
nostrarum Ecclesiarum Augustae exhibita Imperatori Augusto Carolo Quinto
Anno D. 1530 eiusdemque Apologia et in articulis Smalcaldiae anno Christi 1537
suffragio Theologorum comprobatis. Hoc vnum genus doctrinae verum et im-
motum, quod quidem perpetuus consensus est verae Ecclesiae Dei, doceri et
defendi volumus ac seuerissime prohibemus, spargi et defendi semina opinionum
pugnantium cum scriptis propheticis et Apostolicis, cum symbolis et cum con-
fessionibus nostrarum Ecclesiarum, quarum paulo ante mentio facta est® (»Gol-
denes Buch® der Jenaer Theologischen Fakultit, angelegt 1558 bzw. 1573, im
Besitz der Fakultit, Bl. 7°; vgl. K. Heussi, Geschichte der Theologischen Fakultit
zu Jena [Weimar 1954], S. 37 Anm. 36) (einen giitigen Hinweis auf diese Quel-
lenstellen verdanke ich Herrn D. Dr. R. Jauernig-Weimar).
104 Vel. oben S. 271 Anm. 44.
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Von E. Bizer

Dem Aufsatz von Volz entnehme ich zunichst mit Befriedigung, daf}
er sich einige wesentliche Thesen meiner Arbeit zu eigen gemacht hat.
Seine frithere Beurteilung des Abendmahlsartikels ist ebenso aufgegeben
wie die Behauptung, dafl die Schmalkaldischen Artikel in Schmalkalden
ausschliefilich durch die Intrigen Melanchthons zu Fall gekommen seien.
Wir sind beide offenbar darin einig, dafl die in den ,Bekenntnisschriften®
gegebene Einleitung nach der historischen und nach der theologischen Seite
tiberholungsbediirftig ist.

Im Unterschied zu meiner Darstellung aber legt Volz den gréfiten Wert
darauf, den Charakter der Artikel als eines Testaments Luthers hervor-
zuheben und zu zeigen, dafl der Kurfiirst die Absicht hatte, die Artikel in
Schmalkalden als allgemeine Bekenntnisschrift durchzusetzen, wihrend ich
angenommen hatte, dafl von einer solchen Absicht nur im Zusammenhang
mit dem Konzil oder dem geplanten Gegenkonzil die Rede sein kénne.
Dabei mufl man offenbar die beiden Gesichtspunkte unterscheiden; Luther
und der Kurfiirst konnten sehr wohl die Artikel als , Testament® Luthers
auffassen, ohne darum die Absicht gehabt zu haben, sie als Bekenntnis-
schrift durchzusetzen, und sie hitten wohl auch diese Absicht haben kénnen,
ohne die Artikel als letzten Willen Luthers zu betrachten. Wenn vom
Testament Luthers geredet wird, so beweist das fiir die damit verfolgte
Absicht noch nichts. Dafl man auf dem Konzil oder auf dem Gegenkonzil
ein Bekenntnis brauchte, leuchter ohne weiteres ein; daher haben auch
andere Gutachten dessen Notwendigkeit hervorgehoben, wie man spiter
die Saxonica und die Virtembergica zu diesem Zweds verfaflt hat. Dafl
es daneben aus innerkirchlichen Griinden wiinschenswert sein mochte, und
dafl es, einmal vorhanden und vorgelegt, auch innerkirchlich verwendet
werden konnte, steht nicht zur Debatte. Was Volz zu beweisen versucht,
ist vielmehr, dal der Plan der Artikel unabhingig von der Konzilsfrage
entstanden ist, und dafl der Kurfiirst die Absicht gehabt hat, dieses Be-
kenntnis ,und zwar nicht nur im Hinblick auf das Konzil“ (8. 273) in
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Schmalkalden als allgemeine Bekenntnisschrift durchzuserzen. Ich beschrinke
mich hier auf die Priifung dieser Hauptthesen und gehe auf die Einzel-
heiten, auf die ich in anderem Zusammenhang zuriickzukommen hoffe, nur
so weit ein, als es der Gedankengang erfordert. Thre Beurteilung ist ohne-
hin zum Teil von der Stellungnahme zu den Hauptthesen abhingig.

Volz stiitze sich zunichst auf Briicks Auflerung vom 3. September 1536,
Luther sei dem kurfirstlichen Befehl gemidfl wahrscheinlich schon ,in guter
Arbeit, ,sein Herz der Religion halben, als sein Testament zu erdfinen®.
Der Fiirst scheint also bei Luther ein ,Testament der Religion halben®
bestellt zu haben; es ist freilich ebenso gut moglich, daf der Ausdruck von
Luther stammt und dafl e r den Befehl des Kurfiirsten so interpretiert hat.
Man pflegt diesen Auftrag auf die Schmalkaldischen Artikel zu beziehen,
weil Briidk im weiteren Verlauf seines Berichts von seinen Verhandlungen
mit den Wittenbergern in der Konzilsfrage berichtet und weil diese in
ihrem fritheren Gutachten schon darauf aufmerksam gemacht hatten, daf
man sich fiir den Fall riisten miisse, ,,dafl wir unserer Lehre Ursach an-
zeigen® miissen (CR 2, 123). Sicher ist weder, dafl der Ausdruck vom Kur-
fiirsten stammt, noch die Bezichung auf die’ Schmalkaldischen Artikel; die
Interpretation, die Volz der Stelle gibt, ist zunichst einmal eine einleuch-
tende Vermutung, die methodisch nur heuristischen Wert hat. Die zweite
Stiitze der Volz’schen Annahme ist die Stelle des Gedenkzettels, es wolle
»hoch von néthen sein®, dafl Luther ,sein Grund und Meinung mit gott-
licher Schrift verfertige, worauf er in allen Artikeln, die er bisher gelehrt,
geprediget und geschrieben, auf einem Concilio, auch in seinem letzten
Abschied von dieser Welt vor Gottes allmichtiges Gericht gedenkt zu be-
ruhen und zu bleiben, und darinnen ohne Verletzung gottlicher Majestit . . .
nicht zu weichen® (CR 2, 140). Die Stelle steht zunichst in einem Zusam-
menhang, der beherrscht ist von der Konzilsfrage, und hat in diesem Zu-
sammenhang nichts Uberraschendes; es ist nicht verwunderlich, daf Luther
nicht seine etwaigen privaten Meinungen zusammenstellen soll, sondern
das, worauf er vor Gott bestehen will. Ebenso wenig scheint es verwun-
derlich, dafl der Kurfiirst sich das weitere Verfahren iiberlegt und die
Artikel zundchst bei seinen Theologen, dann auf dem Schmalkaldischen
Tag zur Annahme bringen will; er wollte nicht mit einem Sonderbekennt-
nis auf dem Konzil auftreten, sondern mit dem allgemein protestantischen.
Das Ganze steht unter der Zielsetzung, dafl die Artikel ,als Verhandlungs-
grundlage auf dem Konzil oder (im Falle eines Gegenkonzils) als Bekennt-
nisschrift und Grundlage fiir das Verteidigungsbiindnis® dienen sollten (Volz
S. 265). Der (von mir libergangene) Brief vom 9. Januar 1537 (Volz Anm. 27)
sagt zunichst, der Kurfiirst hoffe auf die Zustimmung der andern Gelehr-
ten, um dann, falls Luther zustimme, eine Unterschriftensammlung bei sich-
sischen Geistlichen anzuordnen, die in dem Anm. 28 herausgehobenen Satz
»in sunderhait“ als Verpflichtung auf das Testament Luthers begriindet
wird. Das ,fiir die Kenntnis der kurfiirstlichen Absichten iberaus wich-
tige Schreiben® (Anm. 27) macht freilich die ganze Aktion von Luthers
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Zustimmung abhingig ' und zeigt eben damit, dafl es nicht von dem pri-
miren und eigentlichen Zweck des Kurfiirsten handelt. Der zitierte Satz
steht iibrigens nachtragsweise auf dem ,zweiten Zettel®: es handelt sich
um eine nacherigliche Begriindung fiir eine Mafinahme, die Briids sonst
moglicherweise nicht verstanden hitte. Sollte Briick damals noch einer be-
sonderen Aufklirung iiber den eigentlichen Zweck der Artikel bedurft
haben? Warum der Fiirst diese Unterschriftensammlung von der Zustim-
mung Luthers abhingig gemacht hat, weif§ ich nicht; dafl er es getan hat,
hindert mich jedenfalls daran, dem Brief seine eigentlichen Absichten zu
entnehmen. Schlieflich macht Volz den persdnlichen Bekenntnischarakter
der Schmalkaldischen Artikel geltend und hilt deren Schlufsatz fiir ,ge-
radezu entscheidend® (S. 269). Ich weifl nicht, warum Luther in einem fiir
das Konzil bestimmten Bekenntnis weniger persénlich hitte schreiben sollen
als in einem persénlichen Testament; hat er denn gegen Papst und Konzil
weniger personlich geschrieben als in andern Schriften? Ebensowenig weifl
ich, was die persénliche Anteilnahme des Fiirsten an diesen Artikeln fiir
ihre Entstehung oder ihren Verwendungszwedk beweisen soll.

Es begegnet also in der Tat mehrfach die Auffassung der Artikel als
cines Testaments Luthers. Aber kann nicht eine fiir das Konzil bestimmte
Schrift zugleich , Testament® sein? Und ist damit bewiesen, daf der Kur-
first mit der Absicht nach Schmalkalden zog, dem Protestantismus eine
neue Bekenntnisschrift zu geben, einerlei, ob das Konzil das nétig machte
oder nicht? Dafl er eine , Vergleichung® auf diese Artikel erhoffte, wenn
solche Artikel iiberhaupt notig wiirden, braucht man nicht besonders zu
betonen.* Dafl er darum auf die Unterschriften seiner Theologen Wert
legte, um der Sache bei den Gelehrten ein Ansehen zu geben und sich fiir
die zu erwartende Diskussion so stark als méglich zu machen, ist blof§
natiirlich. Aber ich gestehe, dafl ich schlechterdings nicht begreife, wie aus
dem vorgelegten Material folgen soll, daff die Artikel ,in Schmalkalden
— und zwar nicht nur im Hinblick auf das Konzil — zur allgemeinen
Bekenntnisschrift erhoben werden sollten® (Volz S. 273). Eine einfache Uber-
legung allgemeiner Art macht die Unmoglichkeit des ganzen Gedankens
klar. Es wire ja wohl denkbar, dafl der Kurfiirst so etwas wie eine neue
protestantische Bekenntnisschrift beabsichtige hitte. Der Schmalkaldener
Tag hitte etwa zum endgiiltigen Abschluf und zur Verkiindigung der
Wittenberger Konkordie dienen konnen, fiir die Luther ja eine grofere

! ,aber wan es doctori Marthino wolt gefallen, so solt begeme und gut
sein . .“ (S. 511); ,und wollet solchs doctori Marthino anzeigen, und uns das-
selbige furderlich durch eur schreiben zuerkennen geben, damit wir uns darnach
mugen zurichten haben® (a.2.0.); ,daruber bedechten wir, wo es dem Marthino
wolt gefallen® (S. 512).

* In Anm. 20 streicht es mir Volz als Fehler an, daf} ich geschrieben habe, die
Artikel sollten auf dem Gegenkonzil zur Bekenntnisschrift erhoben werden. Ge-
meint war natiirlich: zur Bekenntnisschrift des Konzils. Ich setzte ein gewisses
Verstindnis dafiir voraus, daf eine Schmalkaldische Versammlung keine ,Bekennt-
nisschriften® fiir die Kirche aufstellen kann, habe mich allerdings nicht genau genug
ausgedriidkt,

Zeschr, f. K.-G. 5
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Versammlung in Aussicht genommen hatte. Dann hat den Kurfiirsten Me-
lanchthons Zusatz bei der Unterzeichnung der Artikel verdrossen und mag
ihm die Notwendigkeit klar gemacht haben, sich seiner Theologen fester
zu versichern. Aber wenn dies nun seine Absicht war, — hidtte das nicht
eine ganz andere Vorbereitung gebraucht? Im ,Gedenkzettel® hat er sich
das noch tiberlegt. Ist es nun angesichts der Sorgfalt, mit der man beim
Abschlufl der Wittenberger Konkordie vorgegangen ist, und angesichts der
immer noch nicht ganz iiberwundenen Schwierigkeiten, die sich dabei
ergaben, auch blofl denkbar, dafl der Fiirst nun zu diesem Zeitpunke,
unmittelbar vor dem Konzil, wo der zweite Punkt der Tagesordnung die
Frage der Gegenwehr war, wo mit dem Glaubenskrieg unmittelbar ge-
rechnet werden mufite und alles darauf ankam, den Bund beisammen zu
halten, auf einer Tagung, die zur Beratung des Konzils einberufen worden
war und wo die Teilnchmer eben fiir diese Beratung bevollmichtigt waren,
ohne die geringste Benachrichtigung der Bundesgenossen, selbst ohne Un-
terrichtung auch nur des Landgrafen, den Plan auch nur ins Auge fassen
konnte, dem Protestantismus abgesehen von der durch das Konzil etwa
entstehenden Notwendigkeit eine neue Bekerintnisschrift zu geben? In die-
sem Moment und auf diese Weise wollte er die Bekenntnisgrundlage des
ganzen Biindnisses ohne Not verdndern? Hatte er vergessen, welche Miihe
die Frage ,Bund und Bekenntnis® bei der Griindung des Bundes und seit-
her oft genug gemacht hatte? So etwas konnte man auf sich nehmen, wenn
sich die Notwendigkeit dazu im Zusammenhang mit der Konzilsfrage, um
deren willen man zusammengekommen war, zwingend ergab. Aber konnte
man -es beabsichtigen? Konnte man es beabsichtigen, wenn man, wie der
Kurfiirst, entschlossen war, gar nicht auf das Konzil zu gehen? Was in
seinem sonstigen Handeln berechtigt uns, ihm soviel politischen Unver-
stand auch nur zuzutrauen?!

Da Volz den Zusammenhang der Artikel mit der Konzilsfrage mig-
lichst ignoriert, kann er konsequenterweise auch nicht anerkennen, dafl sie
mit der Entscheidung der Konzilsfrage ihre Aktualitit auf der Versamm-
lung verloren haben, und verteidigt die alte These, dafl sie am Wider-
stand der Stidte gescheitert seien. Schon bei der Eréffnungssitzung soll
Briick ,wohl unzweifelhaft“ Luthers Artikel im Auge gehabt haben. Was
mich daran zweifeln liflt, ist zunichst der Konstanzer Bericht. Ferner aber
das von mir S. 67 Anm. 19 zitierte Marburger Aktenstiick. Die Proposition
mufite im Namen der' beiden Bundesfiihrer vorgetragen werden. Soll
dann Briick auch im Namen des Landgrafen, der die Artikel noch gar nicht
kannte, diese gleich von vornherein in die Diskussion gebracht haben?

Weiter soll die Weigerung der Stidte am Morgen des 11. Februar, tiber
Bekenntnisfragen zu verhandeln, ,praktisch auf eine Ablehnung der Lu-
therschen Artikel hinaus“ gelaufen sein; ,denn damit war iiber deren
Schicksal im Rahmen der offiziellen Verhandlungen bereits die eigentliche
Entscheidung gefallen (Anm. 70). Ich habe geltend gemacht, daf sich die
Stidte nacheriglich doch eines besseren belehren lieflen und sich auf Ver-
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handlungen auf Hintersichbringen eingelassen hitten.? Hitte man denn
nicht auch Luthers Artikel ,auf Hintersichbringen® beraten kénnen? Wog
denn die Stimme der Stidte so schwer? Ritselhaft bleibt mir hier, daf der
Kurfiirst, wenn er so von seiner Lieblingsidee durchdrungen war, wie es
Volz annnimmt, sich durch Sturms einfache, sozusagen zwischen Tiir und
Angel gegebene Auskunft davon abbringen liefl, ohne auch nur den Ver-
such zu machen, die Stidte zu gewinnen. Die Worte Sturms lauten: »das
wol durch die gsandten etwas darvon geredet, nichtz aber entlichs ent-
schlossen, dann man zuvor ir churf. G., ouch der andern fursten bedenken
hierin underthenigklich gewarten welt* (S. 82). Wie konnten diese Worte
»dem Kurfiirsten zeigen, daR er von dieser Seite schwerlich ein Eingehen
auf seine Pline erwarten konnte“? Wie konnte ihm an dieser Auskunft
klar werden, ,dafl er angesichts des Widerstands, der . . . von den ober-
deutschen Stidten ausging, auf seine Lieblingsidec . . . verzichten miisse?*
Wenn der Kurfiirst nach diesen Worten bereits von seiner Lieblingsidee
abstand, dann kann sie ihm nicht so am Herzen gelegen haben, wie Volz
es behauptet. An diesem Punkt hebt seine Theorie sich selbst auf.

Es ist nun freilich nicht ganz leicht, sich iiber die Vorginge in Schmal-
kalden Klarheit zu verschaffen. Ich mochte die Gelegenheit beniitzen, meine
fritheren Ausfihrungen an einem Punkte zu erginzen.

Das Hauptthema der Tagung war die Frage, ob und evtl. unter wel-
chen Bedingungen man das Konzil besuchen wolle. In der Antwort an den
Vizekanzler Dr. Held haben die Verbiindeten den Besuch abgelehnt. Wann
aber hat man eigentlich den Beschluf dazu gefafit> Am 16, Februar sagt
der Kurfiirst, dafl die Mehrheit sich dariiber einig sei (S. 90). Danach ist
erst wieder die Rede davon, als es sich um die Zustimmung zu der Ant-
wort handelt, die man Held geben wollte. Doch scheint mir, dafl die Ent-
scheidung gleich zu Anfang, nimlich bereits am ersten Tage gefallen ist.
Nach der Proposition Briicks wurde diese bekanntlich getrennt nach Stin-
den beraten. Nach dem Brandenburgisch-Ansbachischen Bericht hat sich das
Weitere nun folgendermaflen abgespielt: Die Stinde wurden ,des tags
widerumb hinein fur den churfursten und landtgraven gefordert und mit
denselben, wiewol dem ersten fiirtrag etwas zuwider, des bepstlichen edicts
verstands halben ain aynhellig bedencken beschlossen, ,unerwartet der marg-
grefischen oder der [von ihnen vertretenen] stet begerten bedenkens®
(S. 178a). Der Strafiburger Bericht sagt einfach, die Fiirsten hdtten erklirt,
»dafl sie sich ,des bobst und concilii halp® verglichen® hitten. Die Ans-
bacher geben den Beschluf ziemlich wortreich wieder, der ihnen als nicht
Bundesverwandten ,des tags gar spat® eréffnet worden sei; die entschei-
dende Stelle lautet: ,,Und nachdem dann sich der gebrauch in servandis
conciliis also hielt, das nyemand, der dieselbigen besuchet, und sich mit
disputation oder handlung darinnen eynlassen wollt, zugelassen wurde, er

5 Dierilﬁeihrung tiber die Bedeutung dieses Ausdrucks in Anm. 70 ist dankens-
wert. Aber wo habe ich ihn ,im Sinne von fertig bringen® interpretiert®? Ich bin
mir hier keiner Schuld bewuft.
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bewillige dann zuovor und undergebe sich des concilions determination,
also das ers alles das, so in demselben concilio beschlossen und erkandt
wurde, annemen und dawider ainichs wegs nit sein woll, etc. So sollt Got
der Almechtig die Chur und fursten und andere stend, so die gotlich war-
heyt erkandt und angenommen hetten, davor gnediglich behueten und be-
waren, das sie sich solcher furhabenden unchristlichen determination undter-
geben sollten ete, Dariiber sollten die Stinde nun weiter beraten. Dies
bedeutet aber doch faktisch, dafl die Fiirsten bereits in dieser Beratung
beschlossen haben, das Konzil nicht zu besuchen, und sich dafiir die Be-
griindung zu eigen gemacht haben, die der Kurfiirst den Wittenbergern
gegeniiber lingst geltend gemacht hatte. Im Anschlufl daran schlige Briick
dann weiter vor, man solle die mitgebrachten Gutachten zusammenstellen
und die ,Prediger sollten sich iiber die Lehre unterreden, damit sie bei
eventuellem Besuch des Concils wiifiten, wiibie sie [zu] beliben gedechten,
ob etwas glitz solte fiirgenomen, ob oiich etwas solte nachgeben werden®
(Straflburg). Noch kann man von einem eventuellen Besuch des Konzils
reden; denn noch haben die andern Stinde sich dazu zu dufern.

Dariiber haben die Stidte am Sonntag, den 11. Februar, in ihrer Vor-
mittagssitzung beraten miissen. Sie erkliren sich mit den Fiirsten beziiglich
des Konzils einig. Das heiflit aber dann nicht nur, daf sie es ebenso be-
urteilen, sondern daf sie es auch nicht besuchen wollen. Bei dieser Beratung
gibt es dann die bekannten Schwierigkeiten {iber den dritten Punkt, d. h.
dic Beratung der Theologen. Wenn aber die Entscheidung bereits gefallen
war, dafl man das Konzil nicht besuchen wollte, dann hat dieser Punkt,
von Briick ja eben mit dem ,eventuellen Besuch des Konzils® begriindet
und also nur nétig, falls man es doch besuchen wollte und sich gegen die
Fiirsten entschied, nicht mehr das Gewicht, das man ihm zuzuschreiben
pilest.

Nach diesen Vorgingen aber erklirt sich leicht, warum der Kurfiirst
sich in der folgenden Vollversammlung erst beim allgemeinen Aufbruch
bei Sturm nach dem Beschlufl der Stidte iiber den dritten Punkt erkundigt.
Dann ist es aber auch nicht verwunderlich, dafl die Beratung der Fiirsten
dariiber sich nun eine gute Stunde hinzog; dic Frage war, was denn jetzt,
nach diesen Beschliissen, an theologischer Arbeit nétig sei. Das Ergebnis
habe ich S. 82 wiedergegeben. Man mufl die Konfession mit Schriftstellen
~bevestnen®, ,damit sos zu ainem concilio kummen oder man sunst dessen
bedorffen wurde, das man damit gefasset were®, d. h. daf sie zur Polemik
gegen das Konzil brauchbar wird; man mufl zweitens die Artikel iiber
den Papst neu aufnehmen, denn das Problem des Konzils ist ja eigentlich
das Problem des Papsttums.

Man mufl drittens dafiir sorgen, daff die Nachkommen ,ain gwisse
haltung® ,unserer lere® bekommen und die jetzigen Prediger an eine feste
Norm binden. Zu den beiden erstgenannten Zwedsen sind die Lutherischen
Artikel offenbar nicht geeignet; es fehlt ihnen wie der Augustana die breite
Begriindung aus der Schrift, die man jetzt in der Polemik gegen das Konzil
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brauchen wird. Daher mufl man den Predigern die neue Aufgabe stellen,
die blof zur kleineren Hilfte durch Melanchthons Traktat erfiillt wurde,
an der sich aber die Stidte getrost beteiligen konnten; die andere, grofiere
Aufgabe konnte in Schmalkalden nicht erledigt werden und blieb iiber-
haupt unerledigt. Luther selbst hat dann die Polemik auf andere Weise
in der nichsten Zeit gefiihrt. Wenn man will, so kann man also sagen,
»dafl in jener Mittagsstunde des 11. Februar® auch ,die endgiiltige nega-
tive Entscheidung tiber Luthers Artikel als kiinftiges offizielles Bekenntnis
der Bundesverwandten fiel“, aber die Griinde dieser Entscheidung und der
Zusammenhang sind ganz andere als die von Volz angegebenen. Der Auf-
trag an die Theologen erklirt sich nicht ,aus dem notgedrungenen Ver-
zicht auf Luthers Artikel®, sondern aus der Lage, die entstanden war,
nachdem man den Beschluff in der Konzilsfrage gefafit hatte. Mir scheint,
daf sich so, und nur so, cin liickenloser Zusammenhang ergibt, in den sich
alle Quellenstiicke einordnen lassen, ohne dafl man zu solchen Gewaltsam-
keiten gezwungen wird, wie sie Volz uns zumutet.

Wenn man will, so kann man hier Vermutungen iiber die Rolle des
Landgrafen in dieser Sitzung anstellen; vielleicht hat er dabei vorgebracht,
was Melanchthon ihm iiber den Lutherschen Entwurf gesagt hatte. Aber
wenn er das getan hat, so war Melanchthons Behauptung tiber die Fassung
des Abendmahlsartikels durch den einfachen Hinweis auf den Text des-
selben zu widerlegen.

Noch ein Wort zum Verhalten Melanchthons. Der Landgraf hatte, wie
ich geschrieben habe, selbst ,solche Artikel angeregt®, und zwar Bekennt-
nisartikel, ndmlich in den auf S. 70 zitierten hessischen Gurtachten. Die von
den Stinden angeforderten Bedenken sind in der Einladung zum Schmal-
kaldener Tag vom Kurfiirsten und vom Landgrafen gemeinsam angefor-
dert worden und k&nnen nicht als vom Landgrafen angeregt bezeichnet
werden. Wenn der Landgraf wufite, daff Luther ,die Artikel® verfaft
habe, so brauchte er sie keineswegs fiir ein ,sichsisches Gutachten® zu
halten (Anm. 52), sondern mufite damit rechnen, dafl es sich um Bekennt-
nisartikel handelte. Daher sehe ich keinen Anlaff, von meiner Auffassung
des Ausdrucks ,ganz gemein® abzugehen (Anm. 55), und meine in der Tat,
Melanchthon habe sagen wollen, Luther habe nicht eine Verhandlungs-
basis fiir das Konzil geschaffen, wie er sie fiir notig hielt, sondern ein
Bekenntnis, das nun zur Debatte stehen werde. Wenn Melanchthon, wie
Volz aus sprachlichen Griinden annimmt, nur gesagt hitte, Luthers Schrift
sei fiir alle bestimmt, so wurde das doch nur dadurch aufregend, dafl es
sich um ein Bek enntnis handelte. Was hitte es denn Besorgniserregen-
des, wenn Luther ein fiir alle bestimmtes Gutachten oder eine fiir alle
bestimmte Verhandlungsbasis verfafit hitte? Der aus sprachlichen Griinden
konstruierte Gegensatz scheint mir sachlich keinen Sinn zu geben. Melan-
chthon hatte erwartet, daf man dem Konzil wenigstens in einigen Punkten
nachgeben werde, wie er ja in der Frage des Papsttums dazu bereit war.
Luther hat die Frage in der Tat im Auge behalten, wie er sie als Frage gar
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nicht dibersehen konnte (Anm. 35), nicht weil er sein Testament zu machen
hatte (Anm. 36), sondern weil seine Arbeit fiir das Konzil bestimmt war.
Aber er hat in nichts nachgegeben.* Zur Beurteilung des Verhaltens Me-
lanchthons, an dem nun einmal kein gutes Haar bleiben darf, wird dann
auf die Erbitterung des Kurfiirsten iiber Melanchthons Gutachten fiir den
franzésischen Konig hingewiesen (Anm. 59). Aber besteht nicht vielleicht
doch ein leiser Unterschied zwischen dem Reichsfeind und Katholiken und
dem Landgrafen von Hessen und Mithauptmann des Schmalkaldischen
Bundes? War Melanchthon diesem gegeniiber, wenn er schon einmal Zutritt
zu ihm hatte, tberhaupt in der Lage, ihm die Auskunft idber Luthers
Artikel und seine auf sie beziiglichen Sorgen zu verweigern? Wenn ich die
Frage gestellt habe, ob man Melanchthon aus seinem Verhalten einen Vor-
wurf machen kénne, so habe ich sie darum gestellt, weil Volz von einer
Intrige gesprochen hatte. Dieser Ausdruck scheint mir um so weniger am
Platz zu sein, wenn die ganze Sorge Melanchthons wieder einmal iiber-
fliissig war, weil die Entscheidung bereits gefallen war.

Ich danke der Sorgfalt und der Gelehrsamkeit meines Gegners einige
Belehrung im einzelnen, aber seiner Gesamtauffassung vermag ich nicht
beizutreten. :

* Insofern ist meine Behauptung, dafl vom Nachgeben nicht die Rede sei, in
der Tart falsch. Es ist in der Tat die Rede davon, denn es wird davon gesprochen,
aber doch nur in dem Sinn, dafl davon ,keine Rede sein kénne®. — Wenn Volz
Anm. 36 die Form der lutherischen Artikel aus ihrem Testamentscharakter ab-
leiten will, so frage ich mich, wie wohl die von den Hessen angeregten Artikel
ausgesehen hiitten, wenn sie von ihnen verfaflit worden wiren.



Zur Bedeutung des Petrus Ramus fur
Philosophie und Theologie im Calvinismus

Von Jiirgen Moltmann

1. Verbreitung des Ramismus

Es ist im Vergleich der nachreformatorischen orthodoxen Theologie mit
der urspriinglichen reformatorischen oft genug nachgewiesen worden, wic
stark die allgemeine und selbstverstindliche aristotelische Bildungsform die
protestantische Theologie im Zeitalter der Orthodoxie prijudizierte, Ur-
heber und einfluflireichster Reprisentant dieser Synthese von reformatori-
scher Theologie und aristotelischer Philosophie war — das zeigen gerade
auch seine theologischen Schwichen — Melanchthon, der ,pracceptor Ger-
maniae®, der die aristotelischen Lehrbiicher fiir die Wittenberger Universi-
tatsreformen und damit fiir einen weiten Bereich des protestantischen Neu-
baus der Bildung wieder zur Geltung brachte. Ein von scholastischen Glos-
sierungen befreiter Aristotelismus beherrschte von Wittenberg her direkt
oder indirekt die protestantischen Hochschulen bis nach Genf und Leiden.
Auf calvinistischer Seite entsprach der Bedeutung Melanchthons der Ein-
flu des Aristotelisten Beza. Weniger bekannt und in seinen Auswirkungen
auf die theologische Methodenlehre, auf Christologie und Ekklesiologie in
weiten Strecken unerforscht ist hingegen jener andere, von Melanchthon und
Beza grundsitzlich und vorsitzlich abweichende, neue Entwurf eines prote-
stantischen Humanismus von Petrus Ramus, dem hugenottischen Philo-
sophen und Mirtyrer der Bartholomiusnacht (1572), geblieben.! Einem Uber-
blick tiber das historische Feld seiner Wirkung ergibt sich folgendes Bild:
Wahrend das Luthertum trotz theologischer Ausscheidung gewisser philippi-

! Auf Ramus biographisch und philosophisch eingehend siche Waddington,
P. Ramus, sa vie, ses écrits, sa pensée, Paris 1855. Die theologische Erginzung ver-
sucht die Studie von Lobstein, P. Ramus als Theologe, 1878, zu bringen. Vgl.
neuerdings: M.-M. Dassonville, La genése et les principes de la dialectique de
Pierre de la Ramée, in: Revue de I'université de Ottawa, 23, 1953, S. 322—355.
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stischer Anschauungen den melanchthonischen Aristotelismus beibehielt, sich
von ihm her bei aller Gegnerschaft die theologischen Fragestellungen geben
lief und ab etwa 1600 sich dem Neuaristotelismus des Jesuiten Suarez und
des Italieners Zabarella zuwandte, wurde der Ramismus zu einer spezifisch
»calvinistischen Philosophie“ (Waddington) und zur Bildungsform bestimm-
ter Kreise in dieser Tradition. Denn wihrend Beza in Genf, Ursin, Pareus
und Keckermann in Heidelberg, Lubbertus? Gomarus, Voet und Macco-
vins ® in den Niederlanden, Dumoulin in Sedan und Chamiero in Montau-
ban bei Aristoteles blieben, fand der Ramismus Aufnahme bei Olevian und
T'remellio * in Heidelberg, bei Th. Zwinger und Polanus in Basel, bei Bul-
linger und Gualter® in Ziirich, bei Jobann Sturm in Strafiburg, bei Molanus
in Bremen, bei Nathan Chytraeus in Rostock? und bei Donellus in Altorf.
Ganz ramistisch bestimmt war seit ihrer Griindung und durch die Statuten
von 1609 die ,Hohe Schule® in Herborn, wo Piscator,® Alsted und Alting
dezidierte Ramisten waren, ferner — nicht unbeeinfluflt von Herborn —
die hugenottische Akademie von Sanmur seit Camero und Amyraut¥ dann
Altdorf mit Freigius, Gyphanus und Donellus?® und zuletzt Cambridge
mit Wilh. Temple, Perkins und Milton."* Selbst in Genf und Lausanne ver-
mochte Bezas Autoritit die Ansitze des von ihm als ,pseudodialecticus®
verachteten Franzosen nicht ganz zu beseitigen.!?

Betrachtet man die ramistisch beeinfluften Bewegungen innerhalb des
Calvinismus genauer, so fillt als verbindendes Merkmal auf, daf der
Ramismus nahezu von jeder Opposition gegen die Genfer Orthodoxie Bezas
assimiliert worden ist. Das sind im 16. Jh. die originalen Strémungen des
Spatzwinglianismus (Bullinger, Gualter, Molanus), der Heidelberg-Her-
borner Fideraltheologie (Olevian, Piscator, Naso) und des hiretischen

* Bei Lubbertus, Leiden, wird auch schon Zabarella erwihnt (Lydius an Pareus,
1591, Mscr. Brem. a. XIII, Nr. 209).

¥ Maccovius galt als Neuaristotelist, der die Methodik des Suarez in die refor-
mierte Kirche eintrug.

4 2 Briefe des Ramus an Tremellio in: STA Bern Epp. II, S. 51; 53.

% Curione hatte Ramus an Gualter und Bullinger mit gutem Erfolg empfohlen,
vgl. Cantimori, Italien. Hiretiker der Spitrenaissance, 1949, S. 462, Anm. 25. Fiir
Gualter vgl. Briefzitat bei Tholuck, das akad. Leben im 17. Jhse 1T S84

¢ J. Moltmann, J. Molanus und der Ubergang Bremens zum Calvinismus, Jb.
der Wittheit zu Br. 1957, S. 119—141,

? N. Chytracus, Bruder des Lutheraners David Ch., mufite als Ramist das
lutherische Rostock verlassen. Er wurde 1593 Rektor des Gymnasiums in Bremen.

& F. L. Bos, Joh. Piscator, 1932, S. 32 ff. Steubing, Geschichte der Hohen Schule
Herborns, 1823, S. 22: Die Hohe Schule wurde nicht nach Siegen gelegr, ,weil
Crellius zu Siegen der Ramisterei sehr zuwider und entgegen war®. Uber die Statu-
ten: H. Pixberg, Der deutsche Calvinismus und die Pidagogik, 1952, S. 34.

¢ J. Moltmann, Pridestination und Heilsgeschichte bei M. Amyraut, ZKG 4. F.
HI. Bd. 65 Heft 3, S. 270 #.

1 H. Sturmberger, G. E. Tschernembl, 1953, S. 37 f.

11 Waddington, a.a.0. S. 395,

2 In Genf lehrte Francois Porto de Candie ramistisch-arminianisch, Wadding-
ton, 2.2.0. S. 389.
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Humanismus (Curione, Castellio, Dudith).!® Es sind im 17. Jh. die jeweils
komplexen Strémungen des Arminianismus (Wtenbogaert, Arminius), des
Amyraldismus und des englisch-niederlindischen Vorpietismus (Perkins,
Amesius), ' die teils mehr von ramistischer Theologie, teils nur von rami-
stischer Methodik beeinfluflt sind.

Auch bei der Ausbreitung des sog. ,Kryptocalvinismus® in Deutsch-
land hatten die ramistischen Schriften hervorragenden Anteil. V. E. Loscher
(»Historia motuum zwischen den Evangelisch-Lutherischen und den Re-
formierten, 1723, III, S. 151 ff.) macht fiir die allgemeinen kryptocalvini-
stischen Neigungen der Gebildeten in deutschen, auch in den lutherischen,
Landeskirchen neben dem Einflul Melanchthons Ramus und die weite
Verbreitung seiner pidagogischen Lehrbiicher verantwortlich. Er zitiert
dafiir ein Wort des kursichsischen Rates Volkmar von Berlepsch bei Strei-
 tigkeiten zwischen Aristotelisten und Ramisten an der Universitit Leip-
zig: ,Der Ramismus ist ein gradus ad Calvinismum®, In Hessen war Land-
graf Moritz dem ramistischen Humanismus zugetan. 1575 wurde am Mar-
burger Pddagogium nach ramistischen Schriften gelehrt.

Wenn H. E. Weber ** von einem ,Miflerfolg® des Ramismus im 17. Jh.
spricht und diesen damit begriindet, dafl Ramus keine Metaphysik bot, das
Jahrhundert aber eine solche brauchte fiir seine theologischen Streitfragen,
so ist dieses zwar fiir einen Teil der Schultheologie zutreffend, nicht aber
als Gesamturteil. Die ramistische Lebensanschauung war ausgesprochen
Laientheologie und hat die humanistischen Laienbewegungen in dem Mafle
zunchmend beeinflufle, wie die Aversion gegen die von Ramisten sog.
»lebensfremde® Scholastik der Genfer Orthodoxie wuchs. In Herborn und
in Saumur hat sich der Ramismus jedoch auch schulmifig gehalten, bis er
in Herborn 1681 durch den Cartesianismus Claubergs und Witeichs, in
Saumur etwas frither durch den Pajonismus abgeldst wurde. In Cambridge
finden wir noch um die gleiche Zeit bei Milton eine kriftige Apologie der
ramistischen Logik. Bis also die Aufklirung anhob, eine Revolution in der
europiischen Geisteswelt herbeizufiihren, hat der Ramismus einen zwar
nur begrenzten, aber nichtsdestoweniger ungemein produktiven Einflufl auf
die reformierte Theologie ausgeiibt und war ein nicht unwesentliches Ele-
ment zur Anbahnung aufklirerischen Denkens.

2. Der Ursprung des Ramismus
in der apologetischen ,christlichen Philosophie®

Philosophie und Theologie bilden bei Ramus eine Einheit und tragen
alle Ziige der apologetischen ,christlichen Philosophie®, wie sie aus der vor-
reformatorischen ,réforme francaise® in dem Budé-Kreis und aus dem

13 Cantimori, a.a.0. S. 257 ff.

14 K. Reuter, Amesius, 1940, S. 26 ff. :

5 H. E. Weber, Die philosophische Scholastik des deutschen Protestantismus im
Zeitalter der Orthodoxie, 1907, S. 24.
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wchristianismus renascens® des Erasmus-Kreises bekannt sind. Seine Ge-
danken sind entsprungen aus der reformhumanistischen Abwehr gegen den
neuaverroistischen Renaissancearistotelismus der Paduanischen Schule Pom-
ponazzis und haben in dieser Frontstellung ihre erste Form gefunden.

Als Pierre de la Ramée, geboren 1515 in Cuth bei Noyon, — also
gleich Calvin ein Picarde —, nach Paris kam, war hier bereits der Streit
um Aristoteles entbrannt. Seine Lehrer Jean Hennuyer und Jean Launoy
galten als antiaristotelische Humanisten, die zur Begriindung einer betont
»christlichen Philosophie® gegen die Angriffe der Averroisten auf die wie-
derentdeckte platonische und neuplatonische Antike zuriickgingen.® Der
innere Gegensatz der Renaissancephilosophie zwischen Averroisten aus
Padua und Platonikern aus Florenz hatte sich auch auf die Pariser Uni-
versitit ausgedehnt. In dieser zwiespiltigen Situation hielt der junge Ramus
1536 seine Magisterthesen ,, Animadversiones in Aristotelem®*®® und aus dem
weiteren Kreise gleichgearteter christlich-platonischer Reformhumanisten,
von Lud. Vives, Valla, Rudolf Agricola, Faber Stapulensis und Erasmus,
wie Waddington angibt,'” empfing er Riickhalt in seinem Angriff auf den
in Scholastik und Renaissance gefeierten Stagiriten. Seine direkten Wider-
sacher entstanden ihm aus dem Kreis der bezeichneten Renaissancephilo-
sophen und aus den scholastischen Sorbonnisten, die zur Verteidigung des
Aristoteles cine seltsame Freundschaft eingingen. Es sind namentlich P, Gal-
landius, Antonius Goveanus, J. Perionius und J. Capentarius. ,Novum et
inauditum crimen fuisse Ramo objectum, quod Aristoteli repugnando
Theologiam enervaret®, schreibt sein Biograph Banosius.!® Betrachtet man
vor allem Antonius Goveanus genauer, so verstirkt sich die schon von
Calvin geduflerte Vermutung, dafl dieser zu den ,Atheisten®, d. h., zu der
neuaverroistischen Pomponazzischule, zu zdhlen ist. Zwar verteidigt Go-
veanus gegen Ramus lediglich die Dialektik des Stagiriten, um den Beifall
der Sorbonne zu erlangen; doch macht es Bohatec wahrscheinlich,® daff im
Hintergrunde die aristotelische Metaphysik mit ihren averroistischen Aus-
wirkungen fiir die Theologie gemeint ist. Als solche nennt Ramus drei
Hiresien:

1. Thr Aristoteles verachtet die Schopfung der Welt, die Vorsehung
Gottes und die Unsterblichkeit der Einzelseele. Er will die Gliickseligkeit
des Menschen nicht anders sehen als in diesem sterblichen Leben und aus
der eigenen Moglichkeit des Menschen, nicht aber aus der Gnade Gottes
und im ewigen Leben.

18 Waddington, a.a.0. S. 30 ff. Windelband-Heimsoeth, Lehrbuch der Geschichte
der Philosophie, 14. Aufl., S. 303 ff. Pomponazzi gehérte zu den sog. Alexandristen.
Unter seinen Schiilern wird auch der spitere Kardinal Contarini genannt. Vgl.
auch Renan, Averroes et I’averroisme, 2. Aufl. Paris 1863, -

16" Versffentlicht als ,P. Rami animadversiones aristotelicae®, Paris 1543.

a2 7©008; 35,

*® Banosius in: Vita P. Rami in dem von ihm herausgegebenen posthumen Werk
des Ramus ,,Commentariorum de Religione Christiana libri quatuor®, zuerst 1576.

19 Bohatec, Budé und Calvin, 1950, S. 233 f.
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2. Sie leugnen die Unsterblichkeit der Einzelseele, die das Fundament
der christlichen Religion ist, und lehren nach Aristoteles und Averroes einen
Panpsychismus, demzufolge es nur eine lebendige Weltseele gibe, nur eine
einfache, ungeteilte gottliche Kraft, die das Universum erfiille.

3. Sie vertreten nach Averroes den Satz von der doppelten Wahrheit,
und verbergen damit ihren philosophischen ,,Atheismus® hinter kirchlichem
Traditionalismus.?®

Nicht weniger treffend griff Ramus auch den scholastischen Aristotelis-
mus an: Die Sorbonnisten halten sich an Thomas von Aquin, ,qui cum
sacris literis paganismum Aristotelis permisceret®. Die doctrina Evangelii
ist ihnen verhaflt, denn sie verachten das Studium des gottlichen Wortes
und verdrehen die Theologie durch die zahllosen Sophismen des Aristo-
teles.” Ramus kommt gelegentlich des Substanzbegriffes in der Sakraments-
lehre auf die aristotelischen Kategorien zu sprechen und beklagt die Theo-
logie, die sich mehr in dem toten heidnischen Philosophen als in Christus
tibe, die zwar Epikureer, Zyniker und Stoiker verdamme, Aristoteles jedoch
wegen seiner Irrlehren ,de aeterno mundo, de mortalitate animorum, de
divina non-curantia rerum humanarum, de humana foelicitate ex hominis
ipsius facultate® nicht verurteile.®

Gegen den atheistischen Anistotelismus stellte die apologetische ,,christ-
liche Philosophie“ des Ramus eben die bestrittenen Glaubenssitze thema-
tisch heraus. Die Dogmen von der Unsterblichkeit der Seele, von der Vor-
schung Gottes und von dem, gegeniiber der Reaissance und ihrem Wahl-

* Banosius, 2.2.0.: ,Magnus scilicet pietatis magister Aristoteles, qui mundi
creationem, providentiam Dei, animi immortalitatem derisit: qui vita aeterna
spreta, beatitudinem hominis non in alia quam in hac mortali vita statuit: qui post
mortem nihil alivd homini relinquit, quam ut dici posset, hic beatus fuit: qui
humanam felicitatem ex hominis ipsius facultate, non ex divina gratia definit:
denique qui oppletus tenebris et caligine, libris quatuordecim Metaphysices, quibus
veram sophiam describere conatur, Sophisticam omnium maxime stultam, maxime-
que impiam infinitis locis proponit®. Vgl. auch Ramus, Comm. de Rel,, S. 27.

*1 Banosius, a.a.0.: ,Evangelii nempe doctrinam Sophistis illis omnino fuisse
exosam, qui neglecto Verbi Sacri studio Theologiam sophismatis infinitis ab Ari-
stotele mutuatis perverterant, quae ante Rami Animadversiones pro oraculis in
Academia Parisiensi habita esse Philosophi summi confitentur®.

22 Ramus, Comm. de Rel,, S. 329 f.'S. 328: ,Corpus itaque cogitatione abstrahi
potest a Physico corpore, ut nempe genus a specie. At corpus Physicum non magis
abstrahi potest a corpore, quam species a genere. Sed tantae stupiditatis sophisma
ortum est ex Aristotelis philosophia, in qua ex infinitis authoribus collecta, neque
interdum collectori satis judicata, omnium fere sententiarum contrariae opiniones
leguntur. Itaque in Categoriis substantia quaedam corpore statui videtur, qui acci-
dat magnitudo, linea nempe, superficies, corpus: ut saltem cogitari possit corpus
Physicum absque corpore. Itaque etiam theologia ista Physicum corpus re ipsa a
corpore animatum, corpus animale, corpus humanum, i. e. certa longitudinis, latitu-
dinis, altitidinis figura figuratum statuitur . . . Et ista in Categoriis sophistica per
illam in Physicis Logicam vere corrigitur et emendatur, ut alibi copiosus a nobis
corrigitur et emendatur. Utinam vero Christiani homines Aristotelis Logicam nun-
quam didicissent aut fallacem ejus sophisticam a vere humani usus logica separas-
sent: Christiana theologia istis sophismatis nequaquam laboraret*.
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spruch vom ,beate vivere® betonten, ,bene vivere® werden zu Fundamen-
talsitzen seines christlichen Humanismus. Es ist das Interessante bei diesem
Ansatz, dafl es genau die Grundsitze sind, auf die sich spiterhin die Theo-
logie der Aufklirungszeit beschrinkte. Sie sind schon in der Reformations-
zeit von Ramus und Duplessis Mornay ** erstmalig apologetisch gegen den
verbreiteten Renaissancepaganismus in den Vordergrund geschoben worden.

Mit der Emanzipation der Philosophie von Aristoteles aber wollte
Ramus die Autoritdt der Tradition brechen und einer dogmatisch unvor-
eingenommenen humanistischen Forschung den Weg in die Artistenfakul-
titen der Universitdt frei machen. Die mittelalterliche Universitdtsbildung
war nach Tradition und Zielsetzung scholastisch. Der Autoritit des Thomas
in der Theologie entsprach die Autoritit des Aristoteles in der Philo-
sophie und den Artistenfakultiten. Beide scholastischen Autorititen zu-
sammen ergaben die wissenschaftliche Glaubensorthodoxie des Mittelalters.
Der Ramus-Streit in Paris gehdrt hinein in die Geschichte der Eroberungs-
versuche, die der biirgerliche Humanismus unternahm, um die Schule der
liberalen Kiinste zu gewinnen und sie vom scholastischen Traditionalismus
zu emanzipieren. Nicht mehr eine wissenschaftliche Glaubensorthodoxie,
sondern das ,Wissen des Wiflbaren® wurde das neue Ziel. Die erste
ramistische These: ,,Quaecunque ab Aristotele dicta essent, commentitia
esse“ ist der formale Versuch, Aristoteles zu entthronen. Spitere Thesen
zeigen inhaltlich, auf welche Weise die der Autoritit des Dogmas subordi-
nierte Stellung der Philosophie aufgehoben wird und das Denken sich auf
seine wesenseigenen Prinzipien ,ratio“ und ,experientia® besinnt. Die
Emanzipation von der Autoritit der Tradition zu einem unvoreingenom-
menen Empirismus ist der Ausgangspunkt fiir die philosophische und reli-
giose Entwidklung bei Ramus. Vorbild und Symbol dieses antisystematischen
Denkens ist — wie spiter bei Pascal, bei Hamann und bei Kierkegard —
Sokrates und die sokratische Denkweise. Damit gehort Ramus zu der
Reihe jener sog. ,existentiellen® Denker, die jeweils gegen die System-
bildungen und den geistigen Schematismus ihrer Zeit, sei es in der Scho-
lastik, sei es in Aufklirung oder Idealismus, den sokratischen Protest
erhoben.

3. Die Eigenart ramistischer Dialektik und Methodik

Gegen den scholastischen Aristotelismus und im Angriff auf die scho-
lastische Bildungsmethode bot der Ramismus eine neue empiristisch-prag-
matistische Lebensphilosophie. Gegen die scholastische Begriffswissenschaft
entwickelte er eine auf Praxis gerichtete, rhetorisierende Logik, die an die
Stelle der Syllogistik die natiirliche grammatikalische Dialektik der Rhe-
torik, an die Stelle der Metaphysik eine eigentiimliche Sprachphilosophie,
kurz, an die Stelle der aristotelischen Lehrbiicher die Orationen Ciceros

* De veritate Religionis Christianae liber: adv. Atheos, Epicureos, Ethnicos,
Judaeos, Mahumedistas et caeteros Infideles, Lugd. 1592.
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zu setzen sich unterfing.* Diese antischolastische, im Riickgriff auf die An-
tike eklektizistisch verfahrende Popularphilosophie hatte den gesuchten
Vorteil, der philosophischen Bildung ein eleganteres und gefilligeres Ge-
wand zu geben. Sie hatte allerdings den spiirbaren Nachteil, auf eine
grundlegende, umfassende Wissenschaftslehre verzichten zu miissen. Kedker-
mann, thr schirfster, reformierter Kritiker aus der aristotelischen Schule
Zabarellas, nennt drei kritische Punkte:

1. Ramus Jaflt die Metaphysik fort und steigt nicht von der Wissen-
schaft des allgemeinen Wesens aller Dinge zum besonderen Sein herab. Er
liflt die sorgfilvige Unterscheidung von universalia und singularia ver-
missen und fithrt in seiner Beschrinkung auf die praktischen Einzeldiszi-
plinen eine Verstimmelung der Universalwissenschaft herbei.

2. In der Logik will Ramus nur durch Definitionen und Divisionen,
nicht aber durch Regeln und Beweise und durch die iiblichen canones
lehren.®

3. Nicht seiner Giite verdankt Ramus die schnelle Verbreitung seiner
Lehren in Deutschland und England, sondern seiner Simplizitit.

Dennoch empfahl sich die ramistische Verurteilung der Scholastik ebenso
allen Regungen eines beginnenden Empirismus in einer Zeit, da sich die
Einzeldisziplinen gegeniiber dem dialektischen Realismus . selbstindig zu
machen suchten, wie sie umgekehrt den bewufiten Aristotelikern das ganze
Wissenschaftsgebdude zu zerbrechen drohte. Der Ramismus gewann zwar
kaum den Rang einer neuen wissenschaftlichen Schulphilosophie; dennoch
gewann er groflen Einfluf auf den weiten Bereich humanistischer Bildung
in Gymnasien, Fiirstenschulen und Akademien, die in der Reformations-
zeit neu gegriindet und also nicht von einer scholastischen Tradition be-
stimmt waren.?®

24 Kedkermann, Tract. S. 124: ,Vix quicquam magis praeposterum a Ramo
doceri, quam quod usus Logicae sit in Poetis et Orationibus quaerendus®, Vgl. Alc-
haus, Die Prinzipien der deutschen reform. Dogmatik im Zeitalter der aristoteli-
schen Scholastik, 1914, S. 9 ff.

% Diese logische Methode hatte ithre Wirkungen vor allem auf die Jurispru-
denz. Schon Freigius hatte die ramistische Methode der sog. Dichotomie, d. h. der
dialektischen Abteilung aller Klassifikationen in fortschreitender Spaltung der Be-
griffe, juristisch verwendet. Althusius wurde ihr erster juristischer Systematiker.
Thm folgten Vultejus, Marburg, und Donellus, Altorf. Vgl. O. v. Gierke, Joh. Alt-
husius, 3. Aufl. 1913, S. 58 ff.

20 Aufschlufireich ist dafiir der Briefwechsel zwischen Piscator und Beza iiber
Ramistische Logik in: Clarorum virorum epistolae CXVII e bibliothecae Gothanae
autographis, ed. E. S. Cyprian, 1714. Ebd. Nr. XLIII: Piscator an Beza, 25. Mirz
1594: ,Interim tamen fateor nonnullas reprehensiones nimis duras mihi visas esse:
,Qualis est illa statim ab initio, cum ais: te semper totum ab illa Ramea tum in
pervertendis logices regulis tum inplerisque ac fere omnibus ante hac usitatis voca-
bulis innovandis audacia sic abhorruisse, ut in eorum scriptis, qui ducem illum se-
quuntur, multa non satis intelligas, neque sane de iis intelligendis magnopere tibi
laborandum putes. Ego vero de logica Ramea longe aliter sentio: et lucem veri-
tatis, perspicuitatis, ordinis et denique genuini disserendi usus in illa agnosco, ac
proinde in meis qualibuscunque scriptis ducem illam sequi me non pudet nec
poenitet®. -
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Es wird deshalb verstindlich, warum er im protestantischen Bereich
tiberall dort aufgegriffen wurde, wo man das Verhingnis der Theologie
aus reformhumanistischen und aus reformatorisch-biblischen Griinden in
ihrer scholastischen Verklammerung, sei es durch mittelalterliche Denkfor-
men, sei es durch den melanchthonischen Aristotelismus, zu erkennen glaubre.
Sc wurde in der Heidelberger Féderaltheologie, im Offenbarungspositivis-
mus bei Perkins und Amesius und im humanistischen Calvinismus von
Saumur der Ramismus als Durchfithrung der Reformation in der Philo-
sophie, als Befreiung von der scholastischen Bildungsart und als Grund-
lage vorpietistischer Lebensgestaltung angenommen, der der neuen bibli-
zistischen Theologie die sachgemifle Methode lieferte. Die Bestreitung des
lutherischen Substanzdenkens in der Abendmahlslehre und der Christologie
erfolgte bezeichnenderweise in diesen Kreisen von zwei Seiten her, vom
reformierten Biblizismus und von der ramistischen Dialektik.

4. Die Theologie des ,bene vivere®

In seinem posthumen, von Banosius herausgegebenen und iiber H. Lan-
guet Philipp Sidney, dem englischen Unionslegaten, gewidmeten theolo-
gischen Werk: ,Commentariorum de Religione Christiana libri quatuor®,
zuerst 1576, kommen diese charakterisierten Ziige seiner Lebensanschauung
voll zum Durchbruch und zum Tragen fiir die Theologie. Es- ist eine
apologetische Theologie gegen Renaissancepaganismus und Scholastik. Es
ist eine populire Theologie des christlichen Lebens, die ungeachtet der mei-
sten schultheologischen Probleme ihrer Zeit die praktische christliche Bil-
dung des ,honnéte homme* im Auge hat.

Ramus hatte die ,via ab scholasticis tenebris ad hanc doctrinae lucem®
schrittweise gefunden von der ,réforme francaise® {iber das fiir ihn aus-
schlaggebende Religionsgesprach zu Poissy 1561 bis zum Eintritt in die
franzésisch-reformierte Gemeinde in Heidelberg 1569. Eine, durch den
franzosischen Biirgerkrieg veranlafite, theologische Bildungsteise fithrte ihn
nach Strafiburg zu seinem Humanistenfreunde Joh. Sturm, nach Freiburg
zu Erasmus Oswald, dem copernikanischen Mathematiker, dann iiber Ba-
sel nach Zirich, wo Bullinger, Simmler, Gualter und Lavater ihn begriifi-
ten und er die Freundschaft der Zwinglianer gewann. 1569 finden wir ihn
in Heidelberg als Gast im Hause des im ganzen gebildeten Europa be-
rithmten Hebraisten Tremellio. Eine ihm vom Kurfiirsten zugedachte Pro-
fessur fiir Ethik, die durch Victorinus Strigels Tod freigeworden war,
bekam er nicht. Thomas Erastus, Rektor der Universitit und trotz seiner
Neigung zum Zwinglianismus ein eifriger Anhinger der aristotelischen
Tradition, bezeichnete ihn als ,Pest aller Wissenschat® und verhinderte
die Besetzung.?” Auflerdem wurde Ramus von seinen Gegnern, den ,Diszi-
plinisten®, die fiir die Einfiihrung der Genfischen Kirchenordnung kampf-

#7 Dazu Sudhoff, Olevian und Ursin, 1857, S. 331 ff., und Wesel-Roth, Thomas
Erastus, 1954, S. 70.
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ten, begiinstigt. Auch Ursin sprach sich gegen eine Berufung aus. Neben
wissenschaftlichen Griinden mag bei ihm die Furcht mitgespielt haben,
diese Berufung werde den Streit mit Erastus verschirfen, den zu schlichten
Ursin angelegentlich bemiiht war. Ramus hatte sich der Disziplinisten-
partei um Olevian und Dathen angeschlossen und hatte ihre Auffassung
vom Kirchenbann offentlich verteidigt; allerdings schon hier mit sehr viel
demokratischeren Ziigen, als es den Genfisch orientierten Calvinisten an-
genehm war. Erastus schrieb an Gualter: ,In disciplina dissentit a Gene-
vensibus . . . Opinio ejus est fatua mixtura esse debere ex omnibus rerum
publicarum speciebus. Pleraque tamen turbae concedit, a qua etiam mi-
nistros vult elegi.“ ** Beza nennt Bullinger gegeniiber sogar eine Schrift,
diec Ramus gegen Erastus geschriecben habe.?” Es wird aus diesen Nach-
richten deutlich, dafl Ramus schon in Heidelberg einen Kirchenbegriff ver-
trat, der weder calvinistisch noch zwinglianisch-erastianisch zu nennen ist,
und dafl diese dritte Position zwischen den Pfilzischen Fronten ihm das
Bleiben in Heidelberg verwehrte. Ramus reiste 1570 weiter iiber Frank-
furt,® Niirnberg, Augsburg nach Bern, Lausanne und Genf. Eine Reise
tiber Bremen nach England war geplant. Uberall gewann er Freunde und
klirte im Gesprich mit den filhrenden Theologen der genannten Stidte
seine theologischen Ansichten. Er selbst bekennt, ,non tam Theologiae
libros perlegendo, quam praestantes Theologos de rebus controversis inter-
rogando® habe er gelernt. Sein vorliegendes Werk ist entstanden aus einem
eigenen Glaubensbekenntnis, das er bei Eintritt in die franzosische Ge-
meinde in Heidelberg verfafite.

Ihrer Definition nach will seine Theologie .christliche Lebenskunst®
sein. Ramus nennt sie die ,doctrina bene wvivendi, i. e. Deo, bonorum
omnium fonti, congruenter et accomodate®.?® Wie das Ziel der allgemeinen
Bildung im ,bene loqui, bene ratiocinari, bene numerari“ besteht, so ist
die Theologie die ,ars Deo vivendi® (ars bedeutet hier ,idea eupraxias®)
und steht damit in direkter Analogie zur humanistischen Ausbildung an-
derer Kiinste menschlichen Lebens. Der Ramist Amesius konnte sogar
» Theologia“, ,Theozoia® und ,Theurgia“ gleichsetzen.® Gegen alle ortho-
doxen Begriffsbestimmungen, die die Theologie als ,sermo de Deo“ * oder
als abbildliche Darstellung von Gottes Selbsterkenntnis (,theologia arche-
typa“ — ,theologia ectypa“?®) verstand, konnte sich Ramus auf die Le-
bensphilosophie Budés und auf gewisse Sitze bei Calvin selbst berufen.®
Gegen das Ideal des ,beate vivere® im Eudimonismus seiner Zeit stellte er

#7" Erastus an Gualter am 24. Mirz 1570. (Zit. bei Wesel-Roth, 2.2.0. S. 141.)

™ Beza an Bullinger am 13. Nov. 1571. (Zit. bei Wesel-Roth, 2.2.0. S. 141.)

* In Frankfurt widmete sich die Wechselsche Buchhandlung ausdriicklich dem
Vertrieb ramistischer Schriften in Deutschland.

# Comm. de Rel. S. 6.

30 K. Reuter, 2.2.0. S. 24 ff.

3 8o in der Leidener Synopse von 1624.

2 Vgl. Heppe, Reformierte Dogmatik, ed. Bizer, 1935, S. 6.

3 Z.B. Genfer Katechismus, E. F. K. Miiller, Bekenntnisschriften der reformier-
ten Kirche, S. 117, 18.
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betontermafien den ethischen Anspruch des Gutseins, das nicht auf des
Menschen Gliick, sondern auf Gottes Ehre ausgerichtet ist. Noch deutlicher
sprach der Ramist Scultetus von dem imperativistischen Anspruch des
srecteyiverad i3

Der Glaube steht als Erkenntnis gleicherweise in einfacher Analogie zu
jeder anderen menschlichen Erkenntnisart. Er wird verstanden als das Er-
fafitwerden des Menschen von der moralischen Evidenz des géttlichen
Wortes, wie andere Erkenntnis etwa das ErfalBtwerden von der Evidenz
einer mathematischen Wahrheit ist.?

Die Einteilung dieser Theologie folgt der Methode, zuerst die doctrina,
alsdann die disciplina zu entwickeln. Der vorliegende Entwurf umfafit nur
die doctrina, und zwar Buch I: de fide, Buch II bis 1V: de fidei actionibus
in lege, in precatione, in sacramentis. Die disciplina als ,doctrinae praxis
et politia® sollte einem weiteren Bande vorbehalten bleiben. Ramus folgte
mit dieser Einteilung dem Aufrif der iiblichen Katechismusmethode. Doch
stellte er eine neue organische Verbindung der herkémmlichen Hauptstiicke
heraus. Im Mittelpunkt stehen nicht mehr die wesentlichen traditionellen
Stiicke der objektiven Offenbarung. Thr neuer Bezichungspunkt ist der
subjektive Glaube und dessen Ausdrudksformen. Gesetz, Gebet und Sakra-
ment werden in einer Linie als ,actiones fidei® verstanden. Thre kritischen
Stellen erreicht diese erfahrungsanalytische Methode naturgemif in der
Trinitdtslehre und in der Sakramentslehre,

& Die theologische Erkenntnistheorie bei P. Ramus

Gegeniiber dem dogmatischen Apriorismus des orthodoxen’ Calvinismus
aus der Schule Bezas findet sich bei Ramus eine entscheidend neue empiri-
stische Akzentsetzung, nimlich ein heilsgeschichtlicher Aposteriorismus, der
fiir die Geschichte des Calvinismus in seinen subjektivistischen Bewegungen,
in der Féderaltheologie, in der heilsgeschichtlichen Theologie und in der
puritanischen Anbahnung des Pietismus grundlegend wurde.

Zwar beginnt seine Definition des Gottesbegriffes noch rein platonisch:
»Deus est Spiritus aeternus, infinitus et ante omnia est optimus®. Doch bei
genauerer Bestimmung folgt dann sofort der erkenntnistheoretische Vor-
behalt gegen solche metaphysische Wesensschau: ,Ad accurate autem de-
finiendum Deum, Dei ipsius logica fuerit opus. Dei siquidem antica illa
facies et gloria, i. e. essentialis majestas, est homini imperscrutabilis et
imcomprehensibilis, postica tantum ex effectis et adjunctis homini cernun-
tur . . . Definitur igitur Deus, ut ab hominibus potest: Deus Abrahami,

34 Zitat bei K. Reuter, 2.2.0. S. 32.

% Diese Art Glaubenspsychologie findet sich wieder bei Arminius, der den
Glauben eine ,suasio moralis® nannte, und bei Camero und Amyraut, die von
einer ,,persuasio moralis* sprachen.
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Deus Isaaci, Deus Jacobi®.®® Dieser letztgenannte Grundsatz besagt, dafl
allein die analytische Methode, von den Wirkungen auf die Ursachen, von
der Okonomie auf die Intention zu schliefen, in der theologia hominis
Raum habe. Die orthodoxen Lehren von der immanenten Trinitit und den
Dekreten Gottes erfuhren aus den ramistischen Kategorien eine folgen-
schwere Verwandlung. Denn diese empiristisch-analytische Methode brachte
bei aller formellen Anerkennung einen neuen geschichtlichen Aspekt des
Dogmas mit sich. Nicht aus einer objektiven Offenbarung, sondern allein
aus dem menschlichen Erfahrungsbereich — ex effectis et adjunctis — kann
auf Wesen und Willen Gottes geschlossen werden. In dieser ramistischen
Erkenntnistheorie lagen die Ansdtze zur historischen Beachtung der Zeit
und Stufen im Offenbarwerden der gdttlichen Wahrheit. Foderaltheologen
und Heilsgeschichtler im 17. Jahrhundert waren zum iiberwiegenden Teil
Ramisten oder hatten indirekt Anregungen aus den Hochburgen des Ramis-
mus in Heidelberg und Herborn gewonnen.

Schon bei Ramus selbst findet sich eine 6konomische Trinititslehre. Den
wichtigsten Unterschied von Altem und Neuem Testament findet er in dem
separaten und sukzessiven Offenbarwerden des Vaters in dem einen und
des Sohnes im anderen: ,Deum Patrem Vetus Test. apertissime proposuit,
Filium Deum obscurius indicavit. Loci tamen de Dei Filio non desunt, . .
sed in Novo Test. deitas Filii clarissima est“.”” Diese Aufldsung der klas-
sischen Trinitdtslehre in die historische Darstellung ihrer Offenbarungs-
weisen hat Schule gemacht. Der Ramist Amyraut gelangte unter Berufung
auf diese Erkenntnistheorie zu einer Trinitdtshistorik neuer Art.*® Spuren
davon finden sich auch in der heilsgeschichtlichen Reich-Gottes-Theologie
im 17. Jahrhundert. Weiter gibt sich der neuartige geschichtliche Sinn bei
Ramus kund, wenn er ungeachtet aller iiblichen dogmatischen Konstruk-
tionen die Heilsgeschichte im Alten und Neuen Testament in der Form
ciner einfachen aufsteigenden Linie darstellen kann. Das Kardinaldogma
seiner Theologie: Die Unsterblichkeit der Seele findet er im Alten Testa-
ment weniger klar demonstriert, da sich Segen und Fluch hier noch auf das
irdische sterbliche Leben beziehen; ,toto Novo Test. amplissime et claris-
sime immortalitas animorum asserit®.* Der ganze Unterschied der beiden
Testamente ist fiir ithn mithin ein quantitativer, sowohl was den Umfang
der Berufung als auch was die Klarheit der Offenbarung angeht.®

Es liegen zuletzt in der Anwendung ramistischer Kategorien Ansitze
zu einer neuen offenbarungspositivistischen Behandlung der Pridestina-

% Comm. de Rel. S. 15. Ebenso auch S. 33: ,Persona Dei Patris utcunque non
ex antica facie, sed ex postica tergo, nec ex ipsa essentia, sed ex effectis et adjunc-
tis definita et distincta est®. Man ist erinnert an Pascals Erkenntnis im ,,Memorial®.

% Comm. de Rel. S. 34,

% Vgl. Moltmann, Pridestination und Heilsgeschichte bei M. Amyraut, ZKG 4.
E.IIEBd. (65-FL 3, S, 289.f,

3 Comm. de Rel. S. 35. :

* Comm. de Rel. S. 8: ,Quapropter veteris novique testamenti differentia tota
est in amplitudine, tum vocationis, tum perspicuitatis“. Beide Biicher enthalten die
eine himmlische Regel ,quo beata vita dirigatur et conformetur®.

Zrschr, f. K.-G. 6
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tionslehre. Ramus versuchte, dem Schulstreit reformierter Theologie um
Partikulanismus und Universalismus der Gnade dadurch zu entgehen, dafl
er feststellt: 1. die Schrift sagt beides: aus dem Mandat Christi wird aller
Kreatur das Evangelium gepredigt; dennoch ist auch die paulinische Sen-
tenz richtig tiber die Gefifle, die Gott zum Verderben bestimmt hat. 2. Wir
glauben, dafl beide Sitze, die in der Schwachheit menschlichen Erkenntnis-
vermégens widerspriichlich erscheinen, im gottlichen Urteil kongruieren.
Es bleibt dem Menschen an dieser Stelle nur der Vorbehalt der ,docta
ignorantia“ der ,christlichen Philosophie®, die Ramus Rom. 11,33 ff. wie-
derzufinden glaubt und empfehlend preist.*

Das entspricht tibrigens dem methodischen Ansatz Calvins. Auch Calvin
pflegte bei widersprechenden biblischen Aussagen zu einem dogmatischen
Locus zuriickhaltende Offenbarungstheologie zu treiben. Bei den nicht-
harmonisierbaren Aussagen der Schrift iiber die Pridestination finden wir
bei Calvin den fiir ihn typischen Hinweis auf den nicht auflésbaren An-
thropomorphismus der Offenbarung in der Schrift, in der sich Gott ,ad
sensum nostrum® akkommodiere“.* Beza hat diesen methodischen Ansatz
Calvins nicht durchgehalten. Sein System der Dekrete Gottes dst eine ein-
seitige Systematisierung der komplexen Sicht Calvins von der Pridesti-
nation. Ramus hat dagegen auf seine Art Calvins genuine Anschauungs-
weise wieder zur Geltung gebracht und fiir die antibezaistische Calvin-
tradition fruchtbar gemacht.

6. Der Streit zwischen Beza und Ramus iiber den Substanzbegriff
: in der Abendmabhlslebre

Auf der franzésischen Nationalsynode zu La Rochelle 1571 waren von
Ramus und seinen zwinglianischen Freunden Cappellus, Morellius und
anderen Deputierten der Isle de France folgende Reformvorschlige auf die
Tagesordnung gebracht worden: #

1. In Art. 36 der Confessio Gallicana ist der zur Bezeichnung der per-
sonalen Gegenwart Christi im Abendmahl verwandte scholastische Begriff
der ,Substanz® zu eliminieren. Nicht weniger ist dieser Begriff, der zu
unendlichen Streitigkeiten in der Kirche Anlafl gegeben hat, aus Katechis-
mus und Liturgie zu beseitigen.

2. Die Disziplinargewalt in der Gemeinde, das judicium doctrinae,
electio und depositio der Prediger und das Exkommunikationsrecht sind in
die Hinde eines ,demokratischen Kirchenregimentes zu legen, dergestalt,
dafl eine Versammlung aller Familienhdupter der Gemeinde die letzten
Entscheidungen fillt. Sie ist auf keinen Fall exklusives Recht der von Beza
angestrebten Pastoralaristokratie.

. Comm. de Religione Christ. S. 33 ff. :

2 Vegl. H. Otten, Calvins theologische Anschauung von der Pridestination,
1938, S. 28, S. 86 ff.

“ Texte bei Aymon, Tous les synodes nationaux des églises reformées de
France, 1710, 1., S. 122 f.
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3. Es 1st nach 1. Kor. 14 die ,freie Prophetie® auch den nicht-beamteten
Privatpersonen in der Gemeinde zu gestatten.

Die genannten Programmpunkte waren, obwohl sie nicht ohne Vorbild
in der reformierten Tradition waren, so revolutionir fiir die Genfer Ortho-
doxie, dafl Beza die Leitung der Synode personlich iibernahm und in einer
groflangelegten Eroffnungsrede diese Forderungen den Irrtiimern der ,trans-
sylvanischen und polnischen Hiretiker® gleichstellte, die in der Christo-
logie die ,Blasphemien® der Samosatener, Arianer und Antitrinitarier
erneuerten. Ramus selbst schrieb an Bullinger,* nach der Verdammung der
Hiretiker Gentile, David Joris und Blandrata habe man auch diejenigen
dazu gezihlt, die die disciplina Ecclesiastica reformieren oder sie mit den
Rechtsbefugnissen der Zivilbehdrde vermischen wollten, und diejenigen,
die in der Abendmahlslehre die Substanzvokabel nicht zulassen wollten.
Beza habe absichtlich die Auffassungen der Ramisten und Ziircher zu den
italienischen Hiresien gezdhlt, um beide zusammen zu vernichten.”” Beza
dagegen verteidigte Bullinger gegeniiber seine Entscheidung mit dem Nach-
weis der Beziechungen und Analogien, die zwischen den Lehren des fran-
zOsischen Philosophen und denjenigen der Italiener in der Gemeinde Lyon
bestiinden. Was Ramus verlange, das habe schon Alemanni, der ,turbator
Lugdunensis Ecclesiae®, 1567 gefordert.** Mit diesem iiberzogenen Angriff
auf Gegner, die Beza hinter den Antragstellern nur vermuten konnte,
prajudizierte er die Entscheidung der Synode. Um so schwieriger war es
ein Jahr spiter nach der Synode zu Nimes, die schwer angeschlagene Kir-
chengemeinschaft mit den betroffenen Ziirchern wiederaufzurichten und die
Synodalentscheidung ihnen gegeniiber abzuschwichen.

Im Hintergrund der ramistischen Ausemandersetzungen auf der Synode
zu La Rochelle stand auf der anderen Seite Erastus mit seinen staatskirch-
lichen Thesen, die ein Prediger aus Bordeaux vortrug. Die Synode beauf-
tragte Beza, die Entgegnung der franzosischen Kirche auf Erasts ,Expli-
catio® zu verfassen (Aymon, 2.2.0. I, S. 98). Beza kam diesem Auftrag
nach mit seinem , Tractatus pius ac moderatus de vera Excommunicatione
et christiano Preybyterio® (Genf 1590). Er fiihlte sich vom Staatskirchen-
tum des Erastus und vom Demokratismus des Ramus als von zwei Seiten
und zwei Verirrungen der Ziircher Theologie angegriffen und war deshalb
bemiiht, die Ziircher Autorititen Bullinger und Gualter von beiden zu
trennen.

a) Die Ramistische Abendmablslebre

Ramus behandelt die Abendmahlslehre im 4. Buch seiner Kommen-
tare unter dem Aspekt ,,de fidei actionibus in sacramentis. Er stellt damit

#-Ramus an Bullinger, 1. Sept. 1571, STA Ziirich E II 381, 1300/01, abgedr.
bei Waddington, a.a.0. S. 435.

4 Ramus an Bullinger, 3. Marz 1572, STA Zirich E II 381, 1328, abgedr. bei
‘Waddington, 2.2.0. S. 438.

% Beza an Bullinger, 13. Nov. 1571, STA Ziirich, E II 381, 1304/09. Uber
Alemanni und die italienische Gemeinde in Lyon vgl. Canmmon, 2.2.0.- 5,258k

6
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vornehmlich die applikative und also subjektive Seite des Sakramentes her-
aus. Zwar nennt er das Sakrament ein ,,Gnadenzeichen® Gottes und ein
»Pflicht- und Bekenntniszeichen® des Menschen, doch der Hauptgesichts-
punkt bleibt, dafl das Sakrament eine ,publica fidei actio® der Gemeinde
sei: 7 ,Coena est sacramentum, quo actis Deo gratiis pane et vino utimur
ad profitendum nos Christi corpore crucifixo sanguineque fuso in aeternam
vitam sustentari . . . Coena iteratur, quia educatio est Christianismi, et
alimento saepius iterato vivimus.“ Die Frage: Quid est? — wird nur sehr
kurz behandelt. Die Frage: Quis finis>» — wird dagegen in aller Breite
abgehandelt. Das ist typisch fiir die ramistische Behandlung der Abend-
mahlslehre. Nicht w a s das Sakrament sei, sondern w oz u es diene, miisse
gefragt werden, behauptete der Ramist Piscator, um mit dieser ver-
dnderten Fragestellung dem Streit um die Substanz der Sakramentsgabe
zu entgehen.® Ramus selbst gibt zwei Ziele an: 1. die ,,commemoratio
Christi beneficii als ,actio gratiarum®, 2. die ,communicatio beneficii
mortis Christi, i. e. participatio fructus crucis ipsius“.* Das bezeichnete
Gut ist ,der fiir uns gekreuzigte Leib und das fiir uns vergossene Blut
Christi“, also das Werk Christi, nicht seine Person. Diese Wendung von
der Sache zu ihrer Wirkung, von der Person zu ihrem Werk, von der
Substanz zu ihrer Relation ist typisches Merkmal ramistischen Denkens.
Nicht Christus in Person, sondern sein Satisfaktionswerk ist Quelle des
Heils. Es entsteht daher im Abendmahl keine substantielle Christusgemein-
schaft, weder realiter noch spiritualiter, sondern nur eine Assoziation der
Affekte und eine Konsoziation zwischen Christi Willen und Werk und
dem Willen und Werk der Gliubigen. Es entspringt fiir die Gemeinde aus
dem Abendmahl in erster Linie eine ethische Verpflichtung: nicht eine con-
junctio substantialis, sondern eine conjunctio per solam fidem. ,Fides® aber
bedeutet fiir Ramus, wie gezeigt, das ,bene vivere*. Oder, um es mit den
Worten des Basler Ramisten Polanus zu sagen: ,Non usque ad con-
substantialitatem Christi, sed usque ad societatem germanissimam ejus haec
unitas pervenit . . . Solus quippe Filius Patri consubstantialis; nostra
vero ipsius conjunctio nec miscat personas, nec unit substantias, sed affec-
tus consociat et confoederat voluntates“.® Der Ramist Piscator nannte
die im Abendmahl bezeichnete Christusgemeinschaft die ,mutua Christi et
fidelium obligatio ad sese mutuo amandum®; ,hinc autem porro sequitur,
unionem hanc non recte dici substantialem, quippe quum per eam non

¥ Comm. de Rel. S. 264 f.

® Vgl. Piscators Gutachten im Bremischen Naso-Streit 1584—88, wo Joseph
Naso die ramistische Abendmahlslehre gegen die melanchthonische Christoph Pezels
behauptete. Bos, 2.2.0. S. 150 ff, Sudhoff, 2.2.0. S. 511 f.

* Comm, de Rel. 5. 290 ff. S. 312 heifit es sogar polemisch: ,Educatio igitur
per coenam fidei tantum et spiritus erit, nec ullam corporalem Christi praesentiam
iterum requiret®.

% Mscr. Kirchenarchiv Basel a 11. Vgl. M. Geiger, die Basler Kirche und Theo-
logie im Zeitalter der Hochorthodoxie, 1952, S. 361. Vf. dieser Zuschrift Basler
Theologen an die frz. Nationalsynode zu Gap 1603 ist mit Wahrscheinlichkeit
Polanus. s
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uniuntur substantiae plures in unam, sed tantum personarum diversarum
animi®.™

An drei Stellen trigt diese Abendmahlslehre typische, wenn auch ver-
groberte, zwinglianische Ziige: 1. das Sakrament ist eine Aktion des Glau-
bens und der Gemeinde; 2. die bezeichnete Sache ist das Werk und die
Frucht seines Todes, nicht die Person Christi; 3. die im Sakrament dar-
gestellte Christusgemeinschaft ist eine unmystische, weder physische noch
metaphysische, sondern ausschliefilich ethische Konsoziation. Diese drei Ziige
finden sich bei allen ramistischen Zwinglianern wieder. Sie sind féderal-
theologisch weiter ausgebildet bei Piscator in Herborn und durch seinen
umstrittenen Schiiler Joseph Naso in Bremen 1584—1588 noch einmal in
ciner viel umfassenderen Weise als bei Ramus zum Streitobjekt der refor-
mierten Kirchen von Bremen bis Genf geworden.®

Noch stirker hat jedoch die ramistische Methode, an die Stelle der
aristotelischen Metaphysik die rhetorische Dialektik zu setzen, auf den
Zwinglianismus gewirkt. Bei Bullinger, Gualter und Molanus finden wir,
daf - Zwinglis tropische, metonymische Deutung der Einsetzungsworte
mit den Mitteln der neuen ramistischen Rhetorik unterbaut und gerecht-
fertigt wird. Ihre polemische Spitze erreichte die zwinglianisch-ramistische
Abendmahlslehre von daher in der schroffen Ablehnung des Substanzbe-
griffes zur Bezeichnung der personalen Gegenwart Christi im Sakrament.
Die Formulierung der Gegenwart Christi mit den metaphysischen Begriffen
der aristotelischen Scholastik erfuhr aus diesen Kreisen ramistischer Theo-
logen ecine grundsitzliche Verurteilung; denn man glaubte, darin einen
Riickfall in die sowohl reformatorisch als auch reformhumanistisch iiber-
wundene Scholastik und einen Abfall von der wahren biblischen Theo-
logie schen zu miissen. So schrieb Gualter 1576 an FEwich, Bremen:
»Ego simpliciter loquendi, non probare eos, qui novas phrases in Ecclesiam
invehunt, quae interpretatione opus habeant, quam neque proponere com-
mode omnes possunt neque intelligere. Et D. Bullingeri judicium adduxi,
quae saepe solitus fuit dicere, Essentiam, Substantiam, Essentialiter, Sub-
stantialiter, Realiter et quae his similia sunt, esse vocabula Ecclesiae fatalia,
quae omnibus saeculis dissentionibus materiam praebuerint®.5

Wihrend Beza in den Unionsverhandlungen, die er fiir die bedringte
franzdsische Kirche an den westdeutschen lutherischen Fiirstenhdfen und
Universititen unternahm, den Substanzbegriff unaufgebbar brauchte, fiel
ihm in dieser Frage unablissig ein Dissensus Tigurinus in den Riicken.

Noch stiirmischer als von den Zwinglianern wurde die Polemik gegen
den Substanzbegriff der Genfer Orthodoxie und der Confessio Gallicana von

51 Thes. theol. I. Loc. XIII. Vgl. Bos, a.2.0. S. 162 Anm. 43,

2 Naso, Historia des Abendmahls und fiirnehmlich der Wort, welche Christus
in Einsetzung desselben geredet, durch sich selbst und andere Schrift griindtlich
und eigentlich erkliret, Bremen 1587.

# STA Ziirich E II 382, S. 918, 1. Dieses Votum ist um so interessanter, als
Bullinger sich in offentlichen Erklirungen sonst zuriickhaltend dem calvinischen
Wortlaut des Consensus Tigurinus anzupassen pflegte.
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den italienischen Hiretikern gefithre. Die 1575 von Beza verdffentlichte Brief-
sammlung * ist ganz bewuflt bemiiht, die tatsichlich vorhandenen Paral-
lelen herauszustellen. Die warnende Erklirung, die Beza nach der Synode
zu Nimes am 17. Mai 1572 an die Ziircher richtete, rekurriert wortlich auf
seinen Brief vom 2. Juni 1566 gegen Alemanni in Lyon.® Bei Ale-
manni’ fand Beza die ramistische These radikal ausgemiinzt, daffi im
Abendmahl nicht Christus in Person, sondern lediglich ,merita et fructus
mortis Christi“ bezeugt wiirden. Befrage diber die res sacramenti weifl
Alemanni nur iber ihre Frucht und ihren Effekt Auskunft zu geben und
zwar in der Weise, daf} er behauptet, es sei absurd, den Leib Christi eine
res sacramenti zu nennen, ,ex quo nihil nisi dona et merita Christi per-
cipiamus®.®®

b) Bezas Anschauung vom Abendmahl

Was verstand Beza unter der ,substantia Christi®? —

Er schreibt erklirend an die Ziircher, unter der ,substantia Christi® sei
»Christus ipse® oder ,,Christus totus® zu verstehen. Die Synodalartikel von
La Rochelle setzten noch deutlicher den Begriff der ,Person® ein. ,Chri-
stus in Person® ist das bezeichnete Gut im Abendmahl. Seine Wohltaten
sind nicht zu trennen von der personalen, und das heifit: von seiner sub-
stantiellen Gegenwart. Nicht nur die Frucht seines Sterbens, sondern er
selbst in Person ist Gabe des Sakramentes und wird vom Glauben ergrif-
fen. Es entsteht daher nicht nur eine ethische, sondern eine ausgesprochen
»personale Christusgemeinschaft®. Sie ist das ,grand Mystere surnaturel et
imcomprehensible de 'operation réelle et trés-efficace de Jesus-Christi en
nous“ ** oder, wie Beza sagen kann, das »Mysterium mysticae concorpo-
rationis“.’”® Es ist die Gemeinschaft mit der vita coelestis Christi im status
exaltationis, in der die Lebenskraft der Gottheit Christi in seine mensch-
liche Natur, der die Gliubigen eingepflanzt werden, hineinflieft und sie
mit Christus zu einem ,Leben® und einer ,Substanz® verbindet. Keines-
wegs ist sie nur die Teilhabe an der Frucht des Leidens und Sterbens
Christi im status exinanitionis, wie es Ramisten vertreten konnten.

¢) Welche der beiden Anschanungen konnte sich auf Calvin berufen?

Bekanntlich hat Calvin — hier Melanchthons Benefizienchristologie der
Loci von 1521 folgend — in der Institution 1536 den Substanzbegriff ab-
gelehnt, um das ,pro nobis“ der beneficia Christi zu betonen: ,Docendi
causa dicimus vere et efficaciter exhiberi (scil. corpus et sang. Christi), non

4 Epistolarum theologicarum Th. Bezae liber unus, Genf 1575.

5 Beide Briefe Nr. 5 und Nr. 65 sind in den nachfolgenden Streitigkeiten in
Bremen und in der Pfalz von Calvinisten immer wieder den ramistischen Zwing-
lianern vorgehalten worden.

5 Cantimori, 2.2.0. S. 258,

5 Aymon, 2.2.0. S. 100 f.

5 So z. B. in einem Brief an Piscator vom 17. Dez. 1588, in: Clarorum virorum
epistolae CXVII e bibliothecae Gothanae autographis cum praef. Ern. Sal. Cypriani,
Leipzig 1714, Nr. XXXIV.
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autem naturaliter. Quod scilicet significamus, non substantiam ipsam cor-
poris, seu verum et naturale Christi corpus illic dari: sed omnia, quae in
suo corpore nobis beneficia Christi praestitit“." Niesel ® hilt mit Recht
die Meinung fiir irrig, Calvin habe sich erst spiter dem Substanzbegriff
zugewendet als einem Zugestindnis an die Lutheraner. Schon in der ersten
Ausgabe der Institutio 1536 findet sich der Satz: ,Quod accipere jubet,
significat nostrum esse: quod manducare jubet, significat unam nobiscum
substantiam fieri“." Calvin lehnte den Substanzbegriff ab, wenn er, wie
etwa bei dem Lutheraner Westphal, zur Begriindung der ,localis sub-
stantiae inclusio® gebraucht wurde. Er brauchte ihn hingegen selber, um
auszudriicken, dafl es nicht die beneficia allein sind, sondern ,Christus in
Person®, dessen der Gldubige teilhaftig wird: ,Materiam aut substantiam
voco Christum cum sua morte et resurrectione®, so lautet die Definition in
der Institutio 1559.® Christusgemeinschaft ist fiir Calvin nicht nur die An-
nahme des rechtfertigenden Opfers Christi oder die partiell seelische Ver-
einigung mit dem Geiste Christi, viel mehr erhalten die Glaubenden Chri-
stus als ,substance et fondement de tout*. Beza denkt zweifellos legitim
calvinisch, wenn er den Substanzbegriff zur Bezeichnung der personalen
Realprdsenz Christi yerwendet, mit der das ,extra nos® als terminus a quo
der Rechtfertigung und aller Benefizien Christi gegen subjektivistische Auf-
l6sungen gewahrt wird.® Er ist jedoch im Unrecht, wenn er nicht ohne be-
absichtigte Zweideutigkeiten den Lutheranern in Unionsverhandlungen da-
mit entgegen kommen zu konnen glaubte.®

Der ramistische Streit zeigt auf der anderen Seite offensichtlich, dafy trotz
des ofiziellen Consensus Tigurinus von 1549 ein faktischer Dissensus Tiguri-
nus von der Genfer Abendmahlsauffassung untiberwindlich bestehen blieb.
Durch den grofien Herborner Ramisten Piscator wurde 15 Jahre spiter
der ganze Streit noch einmal aufgerollt und die ramistische Abendmahls-
lehre auf féderaltheologischer Grundlage noch einmal gegen Bezas Orshodo-
xie behauptet. Noch die franzésische Nationalsynode zu Gap 1603 sah sich
gendtigt, die Synodalentscheidung von La Rochelle gegen Einwendungen
der Herborner, der Basler und der Ziircher Theologen zu verteidigen: ,Les
mots de Substance, et de Nourrir, demeureront au 36. Article suivant ce
qui en a été resolu aux Synodes Nationaux de la Rochelle, ’'an 1571, et

5 Op. Sel. I, S. 142 £,

0 Niesel, Calvins Lehre vom Abendmahl, 1930, S. 50 ff.

ot Op. Sel. I, S. 137, 13.

82 Insti 1559, TV 17 11

% Gegen den Ramisten Naso formulierte das Emdener Ministerium unter
Menso Alting folgendes dictum: ,Foedus docet sine mediatore, sacrificium
absque sacerdote, justitiam promittit et justificantem negat, imaginatur corpus
crucifixum sine substantia, sine qualitate, sine quantitate®. In: Embdanae Ministerii
literae postremae, Bremen 1588.

%4 So namentlich in der ,confessio de coena®, die 1557 den Lutheranern ange-
boten wurde (Corp. Ref. XVI, S. 469 ff.).



312 Untersuchungen

de Nimes I'an 1572.% Auch in der Pfalz vertraten Scultetus und Pitiscus
den ramistischen Standpunkt gegen Pareus und seine Kollegen. Hier unter-
driickte eine kurfiirstliche Anordnung, die beiden Seiten Schweigen auf-
erlegte, den schwelenden Konflikt.®

q’(. Der Streit um die disciplina Ecclesiastica zwischen Beza und Ramus

Der zweite Reformvorschlag, verhandelt auf der Synode zu Nimes 1572,
betraf den 3. und 7. Artikel der Discipline Ecclesiastique. Ramus und seine
Freunde machten alle Anstrengungen, den franzésischen Gemeinden eine
»demokratische“ Verfassung zu geben."” Sie verlangten, daf die Schliissel-
gewalt nicht allein dem Ministerium der Prediger und den Konsistorien
iberantwortet werde. Diese Instanzen hitten nur das Recht, den ersten Be-
schlufl zu fassen und das erste Urteil abzugeben. Alsdann aber bediirfe es
der Zustimmung des ganzen Kirchenvolkes. Ein Gesetz konne erst dann
rechtskriftig werden, wenn die Hiupter der Familien ihre Zustimmung ab-

% Aymon, a.2.0. II, S. 257 ff. Die Synode behandelte im ,examen de la con-
fession de Foi“ 1. Piscators Lehre von der Nicht-anrechnung des aktiven Gehor-
sams Christi, 2. Art. 31, die Antichristweissagung und ihre aktuelle Erfillung im
rémischen Papsttum betreffend, 3. den angefochtenen Substanzbegriff. In der ,revi-
sion de la Discipline Ecclesiastique® handelte sie ,sur PArticle 4 du Chapitre
L. La Province de I'Isle de France sera exhortée d’observer soigneusement cet
Article pour I’Election et la Reception des Pasteurs, comme aussi de leur imposer
publiquement les mains, en la presence du peuple, et non pas dans les Consistoires
ou Colloques; et cette exhortation sera commune 2 toutes les Provinces®.

% Vgl. Tholuck, a.a.0. 1L, §. 360 ff., mit folgendem Zitat aus einem Brief des
Scultetus: ,In coena esse solum prnudovvoy i avduryow corporis Christi crucifixi
jamque in coelis ad dextram patris collocati, atque aeque absurdum esse, rem cor-
poream percipi spiritualiter quam rem spiritualem corporaliter. Res ea ad Elec-
torem delata et utrique parti silentium injunctum, qua publice qua privatim ad
alios“ (aus Collect. Simmleriana, Mscr. Vol. III, 1603—1605).

57 Aymon, 2.2.0. I, S. 122: ,Et pour ce qui est de Propositions que Messieurs
Ramus, Morellius, Bergeron et autres, ont anvancées, 1. Touchant la Decision des
Point de Doctrine; 2. Touchant ’Election et Deposition des Ministres; Touchant
PExcommunication hors de I’Eglises et de Reconciliation et Reception 4 I’Eglise;
Touchant les Propheties, pas une de ces Propositions ne sera rectie parmi nous,
parcequ’elles ne sont d’une pas fondées sur la parole de Dieu et quelles sont d’une
consequence trés-dangereuse pour Peglise, comme il a été verifié et prouvé en
présence de ce Synode, ot Pon examind et discuta fort exactement tout ce qui
etoit contenu dans les livres de Ramus, Morellius et du Rosier®. Schon 1562, also
wenige Jahre nach der Aufstellung der ,Discipline® durch die erste franzdsische
Nationalsynode in Paris (1559), hatte Morellius diese Genfische Kirchenordnung
bekimpft und ein allgemeines Wahlrecht in der Gemeinde gefordert (,Traité de
la discipline et police chrétienne®, 1562). Er hatte in Anton de la Roche Chandieu
einen iiberlegenen orthodoxen Gegner gefunden, der die dritte Nationalsynode zu
Orleans 1562 (Aymon, 2.a.0. I, S. 29) zur Verurteilung jener Ansichten zu be-
wegen vermochte und 1566 gegen Morellius die vielgelesene Schrift ,,Confirmation
de la discipline ecclesiastique observée ez églises reformées de France® vertfent-
lichte. Uber Morellis Schicksal vgl. G. V. Lechler, Geschichte der Presbyterial- und
Synodalverfassung seit der Reformation, 1854, S. 78 f. Das frithe Datum des
Streites um Morellius wiirde auf einen frithen und vermutlich vorcalvinistischen
Ursprung der Gedanken Morellis und Ramus’ schlieflen lassen.
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gegeben hitten. Dabei hatte man nicht die normale Geschiftsfithrung durch
den Senat (Konsistorium) im Auge, sondern nur die schweren, ffentlichen
Fille, wie die Entscheidung iiber Lehre und Disziplin, iiber Einsetzung und
Absetzung der Prediger, Exkommunikation und Wiederaufnahme von Ge-
meindegliedern. Ramus selbst verstand diesen Vorschlag als die rechte Fort-
setzung und Auslegung der Discipline von 1559.% Er behauptete, die Kir-
chendisziplin sei bis 1571 stets von einem ,senatus compositus®, bestehend
aus Predigern, Altesten und Diakonen — nach Anweisung Calvins — aus-
gelibt worden, wihrend man in den genannten schweren Fillen immer die
Zustimmung des ganzen Kirchenvolkes eingeholt habe. Erst von der Synode
La Rochelle sei nach Mafigabe Bezas die Kirchendisziplin in die Hinde des
Ministeriums gelegt und seien Alteste und Diakone vom Senat ausgeschlos-
sen’ worden. Man habe allein den Predigern das Recht aus Lehr- und
Disziplinarentscheidungen zugesprochen ohne Riicksicht auf die Zustimmung
der Gemeindeglieder, ,ut propemodum Genevae fieri solet“.® Das sei die
Pastoraloligarchie Bezas, die eine neue papistische T'yrannei in der Kirche
aufrichte. Nicht die Kirchenzucht an sich griff Ramus an, sondern ihre ein-
seitige Beschrinkung auf die Instanz der ,venerable compagnie des Pa-
steurs, und fand bei diesem Angriff das Einverstindnis der Zwinglianer
und Humanisten in Frankreich und der Autorititen in Ziirich. Ob aller-
dings schon dieses Ansinnen als eine Fortfithrung der ,rationalistischen und
cgalitiren Haltung® der Tédufer und der hiretischen Italiener (Cantimori,
a.2.0. S. 257) zu werten ist, ist mir zweifelhaft. Immerhin trat Ramus fiir
eine demokratische Laienkirche ein und bekimpfte Bezas pastoralaristo-
kratischen Kirchenbegriff als Despotie und Tyrannis — ein Vorwurf gegen
das Haupt der calvinistischen Orthodoxie iibrigens, der sich in Frankreich
lange gehalten hat. Noch bei John Camero, dem Ramisten und Begriinder
der philanthropischen Calvinismus der Schule von Saumur, findet sich der-
selbe Vorwurf gegen die Intoleranz des Genfers, womit nicht nur dessen
persdnliche Art, sondern auch die von ihm angestrebte Kirchenverfassung
gemeint ist. Bei Camero und den Saumurern kam der bei Ramus und
Morellius verurteilte ,Demokratismus® wieder zum Vorschein und wurde
hier zu einer Vorform aufklirerischer Toleranz und Gewissensfreihei.
Beza muf} gespiirt haben, wie hier, dhnlich dem Angriff auf den
Substanzbegriff in der Abendmahlslehre, der objektive Boden der Kirche
bedroht war. Er befiirchtete zu Recht, dafl mit einer solchen Demolkratisie-
rung der Gemeinden der Anarchie jeder Schwirmerei die Tiir geoffnet

% Ramus an Bullinger, 1. Sept. 1571 (abgedr. bei Waddington, a.2.0. S. 433 £.):
»Thesis est non de quotidianis et ordinariis causis (quae senatui sine controversia
conceduntur et committuntur), sed de publicis illis in decisione doctrinae et
disciplinae, in electione et destitutione, in excommunicatione ec absolutione, utrum
primo sit Ecclesiae senatus approbare, an contra (sicut adhuc in Francia factum
est) primo sit separati senatus statuere, deinde reliqui populi quid statutum sit
edoceri, non ut judicet, sed assentiatur, si probet: secus, ut intercedat, et tamen
senatus de hac ipsa intercessione judicet®. Vgl. auch die Darstellung, die P. Bayle,
Dictionnaire, Art. ,Ramus®, gibr.

% ebd. Waddington, a2.2.0. S. 434.



314 Untersuchungen

werde.™ Es spricht aus seiner Haltung die lange Geschichte der Kerzer-
prozesse und der Kimpfe um Freiheit und Selbstindigkeit der Kirche gegen-
iiber den stidtischen Instanzen in Genf. Die von Ramus empfohlene Ochlo-
kratie hatte man in Genf gerade iiberwunden. Die ,venerable compagnie
des Pasteurs® ¥uflite sich nicht nur dem heimatlichen Stadtstaat, sondern
dem gesamten europiischen Calvinismus verantwortlich. Allein eine pasto-
ralaristokratische Kirchenverfassung, wie sie in Genf nach diesen Kimpfen
entstanden war, hatte die Stadt gegen alle inneren nationalkirchlichen Ver-
engungen zu einem Zentrum des europiischen Calvinismus gemacht. Das
tiefe Mifltrauen gegen das sog. Laienelement in der Kirche, das wir in Bezas
Vorstellungen und Entscheidungen immer wieder antreffen, war also nicht
unbegriindet.™

Dennoch kann man nicht sagen, dafl Beza den Grundsitzen Calvins an
dieser Stelle wortgetreu gefolgt wire. Calvin sah Inst. 1559, IV, 3, 15 eine
Gemeindewah] unter Aufsicht der compagnie des pasteurs bzw. eine Pri-
sentation durch die Pfarrerschaft und eine Approbation aus dem consensus
des ganzen Volkes vor.” Bezas aristokratische Verfassung brachte demnach
nur eine Seite der calvinischen Sicht zur Geltung, wenn er die Pfarrwahl
ausschlieRlich als Cooptation der Predigerschaft verstehen und durchsetzen
wollte.

Sein Kampf gegen Ramus macht eigentlich hinreichend klar, daf von
einer ,demokratischen Kirchenverfassung® im Calvinismus, wenistens in
der Genfer Orthodoxie, nicht geredet werden kann. Doch wird die gegen-

™ In dhnlicher Bedriingnis fiihlte sich der Dillenburger Theologenkonvent 1582,
als Graf Johann d. Alt. die Middelburger Kirchenordnung und Presbyterien, die
Pfarrwahl und Kirchenzucht zu iiben hitten, einfithren wollte. Hier verlangte der
Ramist Piscator von der Obrigkeit die Wahrnehmung ihres kirchlichen Amtes, da-
mit nichtkontrollierbare Hiresien verhindert wiirden: ,Nam quum Ecclesia habet
magistratum Christianum et domesticum fidei: jus vocandi ministros penes illum
est. Quum vero Ecclesia talem magistratum non habet: tum jus illud pertinec ad
ipsum Ecclesiae coetum, ac imprimis ad collegium seniorum® (Aphorismi XIX
u. XX).

™ Bezas Vorwurf gegen Ramus findet sich zusammengefafit in einem Brief an
Bullinger vom 1. Juli 1572 (Epp. Bezae LXVIII, S. 289 f£.): ,,Pseudodialecticus ille,
quem 0lov donos, jampridem docti multi cognominarunt, contentionem non parvam
excitavit de tota Ecclesiastica svraia, quam inquit Democratiam esse oportere,
non Aristocratiam, sola mgofovletpara presbyterio relinquens. At ille nescio quae
adeo Christianum populum somnians ut semper a Spiritu Sancto regatur, solaque
apofovdetuara presbyterio reliquens, nihil vult ratu haberi nisi praesens populus
rogatis expressisque suffragiis decrevit, quod ni fiat, clamitat Oligarchiam ac
Tyrannidem invehi in Eccesia, nihil interea Ochlocratiam reformidam, in qua
nimirum ipse et ejus similes dominentur. Contendunt iidem quibusvis etiam iSiraus
prophetandi partes in Ecclesia concedas, huc detorto Pauli loco ex. Cap. prior ad
Cor. 14~

™ Inst. IV, 3, 15: ,Quaeritur nunc a totane ecclesia elegi debeat minister, an
a collegis tantum et senioribus, . . . an vero unius auctoritate constitui possit . . .
Habemus ergo esse hanc ex verbo Dei legitimam ministri vocationem, ubi ex
populi consensu et approbatione creantur, qui visi fuerint idonei. Praeesse autem
electioni debere alios pastores, ne quid vel per levitatem, vel per mala studia,
vel per tumultum a multitudine peccetur®.
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teilige These, die Pufendorf aufgebracht hat,”® die Hundeshagen verbreitet
hat™ und die zuletzt noch Delektat vertrat,” immer noch angetroffen.

Der dritte Punkt, der Vorschlag, die ,Prophetie® auch fiir nicht-ordi-
nierte Privatpersonen in der Kirche zuzulassen, stand fiir Beza und die
Mehrzahl der Synodalen auflerhalb jeder Diskussion. Hier zeigten sich im
Ramus-Kreis Ziircher und vor allem Laskische Einfliisse; ® denn das einzige
greifbare Vorbild dafiir war, abgesehen von der alten Ziircher Einrichtung
der ,Prophezey*, die Ordnung der Fliichtlings- und Fremdengemeinden, die
Ramus in Frankfurt und in Heidelberg kennen gelernt hatte. Es ist er-
staunlich, dafl dieser dritte Vorschlag in der Literatur niemals erwihnt
worden ist. Offensichtlich wurde er auf der Synode auch nicht ausfiihrlich
diskutiert. Weder im Protokoll noch in Bezas Briefen findet sich mehr dar-
tiber als die schlichte Erwahnung und die strikte Verwerfung.

Zusammenfassend it sich folgendes Bild von der Ekklesiologie des
Ramus-Kreises gewinnen:

1. Ramus versuchte, die Ziircher stadtrepublikanischen Verhiltnisse fiir
die staatlich zum groflen Teil bedringten Gemeinden in Frankreich auszu-
werten. In Zirich bestand die Identitit zwischen Stadt- und Kirchen-
gemeinde, zwischen Rat und Presbyterium. Hier wihlte der Rat die Predi-
get, handhabte die Sittenzucht und sprach ,anstatt der gemeinen kylchen®.
In Zirich gab es auch die ,prophezey® als wochentlich fortlaufende Bibel-
auslegung fiir die Gemeinde. Ramus war in seiner politischen Haltung
»huguenot de religion®, nicht ,huguenot d’Etat”, wie man Bezas Freunde
nannte. Fiir ithn war, entsprechend der spitzwinglianischen Auffassung, die
Gemeinde ein ausschliefilich religivser und geistiger Verband ohne politische
Zielsetzung.

2. Die Ziircher kirchlichen Besonderheiten gegeniiber der Genfer Ord-
nung mogen verbunden mit seiner theologischen Haltung sein erstes Leitbild
gewesen sein. Sein Heidelberger Streit mit Erastus tiber die Disziplin zeigt
jedoch, dafl Ramus keineswegs der bekannten Entwicklung des Ziircher
Kirchenbegriffs zum Staatskirchentum folgte, sondern auf der Linie der
Laskischen Ubersetzung der Ziircher Reformation auf die freien Fliichtlings-
gemeinden anzutreffen ist, in denen jenes ,demokratische Kirchenregiment®
und die ,,Prophezei® fiir gliubige und geistbegabte Privatpersonen moglich
war und gelibt wurde. Ihre Ordnung entsprach am chesten den wirklichen
Verhiltnissen, in denen sich die franzdsischen protestantischen Gemeinden
befanden. Ist diese These richtig, so haben wir bei Ramus, Morellius und
ihren Anhingern eine eigentiimliche Riickwirkung der Fremdengemeinden
auf die franzdsischen Heimatgemeinden vor uns.

" Dissert. Acad. select., Upsala 1677; de concordia verae politiae cum Rel.
Christ. S. 455 fI.

74 Calvinismus und staatsbiirgerliche Freiheit, ed. Wyss, 1946.

7 Ev, Theol. 1954, H. 11, S. 490 ff.

% Im franzosischen Gemeindeteil der Londoner Fremdengemeinde wurde auch
Privatpersonen in der ,Prophezei® (,collatie®; einer Art Bibelstunde) das Wort
erteilt. Vgl. Dalton, Joh. a Lasco, 1881, S. 391 ff.
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3. Fiir sich betrachtet finden wir in den genannten Vorschligen den Ver-
such, das ,allgemeine Priestertum® der Gliubigen in einer neuen Gemeinde-
ordnung zu realisieren. Die Genfische Kirchenordnung entsprach nicht den
Hoffnungen der franzésischen Humanisten, die an die Stelle der kirchlichen
Instivution eine fortschreitende Belehrung und Erziehung des ganzen reifen-
den Kirchenvolkes setzen zu konnen glaubten. Der Begriff der ,educatio®
spielt bei Ramus sowohl in der Abendmahlslehre als auch in der Ekklesiolo-
gic eine bestimmende Rolle. Die ramistischen Auflsungserscheinungen sind
daher weniger von dogmatischer Hiresie als vom pidagogischen Utopismus
gepragt. Von der Utopie ndmlich, das ,goldene Zeitalter®” allgemeiner Bil-
dung und Urteilsfahigkeit der Gliubigen miisse mit der Reformation von
Luther iiber Calvin zu den Zwinglianern angebrochen sein und miisse den
institutionellen status der mittelalterlichen und der reformatorischen Kirchen
antiquieren. Ahnlich dachte auch Castellio. Aus dieser Zukunftserwartung
sind jene merkwiirdigen Forderungen entstanden, deren Beza auf der Na-
tionalsynode zu Nimes angesichts der Verfolgungslage der franzésischen
Kirche noch einmal Herr zu werden vermochte, die aber im 17. Jh. auf
Dringen der Saumurer Theologen in der synodalen Praxis dennoch erfiille
worden sind.

3. Die dogmengeschichtliche Bedeutung des Ramismus

Dogmengeschichtlich betrachtet ist der Ramismus als Reaktion gegen die
w»aristotelische Scholastik® der calvinistischen Orthodoxie zu verstehen, de-
ren Urheber Beza ist,

Calvins Theologie war in allen Stiicken eine lebendige komplexe Ge-
dankenwelt, die weite theologische Spannungen durchzuhalten vermochte.
Noch heute fillt es dem Forscher schwer, sie mit einem trefenden und zu-
gleich umfassenden Begriff zu benennen. Sie widerstrebt jeder Systematisie-
rung in einem Mafle, daf J. Bohatec, einer ihrer besten Kenner, sie als eine
» Theologie der Diagonale* bezeichnen konnte. Bauke™ charakterisiert sie
so: ,Calvin arbeitete in echt reformatorischer Loci-Methode. Element wird
neben Element gesetzt und dialektisch verbunden, nicht logisch-dedulktiv
oder systematisch-konstruktiv. Es sind formale rhetorische Einheiten, nicht
metaphysische Leit- und Folgesitze . . . Calvin ist kein spekulativer Meta-
physiker sondern rationaler Empiriker, dialektischer Positivist und Psycho-
loge (S. 42). ,Methodisch ist er Pluralist* (S. 44).

Die Theologie Bezas, seines besten Schiilers, der jedoch nie iiber die
Schiilerschaft hinausgekommen ist, besaR die Kraft, solche Spannungen

7 Comm, de Rel. S. 344: ,Redeatur ad Apostolorum saeculum, coena sic
administretur, ut ab illis administrata est, dissidii causa nulla supererit: tempora
religionis illa vere aurea fuerunt, nostra autem vix ferrea dicere possumus. Re-
deamus ad Apostolorum saeculum, dissidii causa, quamobrem corporalis praesen-
tiae thesis tam obstinate defendatur, diligentius exquisita penitusque perspecta,
nulla prorsus e rebus ipsis apparebit . . .%.

® H. Bauke, Die Probleme der Theologie Calvins, 1922, S. 32, S. 42, S. 44 f.
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durchzuhalten, durchweg nicht mehr (O. Weber). Der Grund dafiir ist zu
suchen in der einlinigen Systematisierung, der er die Theologie Calvins mit
Hilfe der aristotelischen Logik unterzog. Calvins Pridestinationslehre
wurde bei Beza zur Dekretenlehre systematisiert. Erst dadurch wurde sie
zum ,Zentraldogma® des orthodoxen Calvinismus. Calvins biblizistische
Gemeindeordnung wurde bei ihm, wie der Streit mit Ramus beweist,
zur grundsitzlichen Pastoralaristokratie. Calvins dynamische, realistische
Widerstandsrechtserklirung wurde bei Beza zur naturrechtlich begriindeten,
monarchomachischen Stindestaatsutopie. Wihrend endlich noch Calvins
Abendmahlslehre im Consensus Tigurinus Bullinger und die Ziircher zu
tiberzeugen vermochte, besafl diejenige Bezas diese Vielseitigkeit und Wen-
digkeit nicht mehr. Gegen Beza, nicht gegen Calvin, erhob sich fortwih-
rend der genannte ,Dissensus Tigurinus®. Allen nachreformatorischen Stro-
mungen blieben damit in der Reaktion auf Bezas Verengungen immer
wieder zwei Quellen offen: 1. der Riickgriff hinter Bezas Orthodoxie auf
die nicht-systematisierbaren Elemente in Calvins Theologie, und 2. die Aus-
beutung der von Beza ausgeschiedenen und unterdriickten theologischen
Momente aus der zwinglianischen Tradition.

Der Ramismus bedeutete philosophisch und methodisch den empiristi-
schen Gegenschlag gegen Bezas Aristotelisierung; denn er befreite die Theo-
logie aus ihrer philosophischen Umklammerung und gab ein biblizistisches
oder humanistisches Denken frei. Die Foderaltheologen in Heidelberg und
Herborn, die aufgeklirten Heilsgeschichtlicher in Saumur, die frithen Pie-
tisten um Perkins und Amesius haben die ramistische Dialektik benutzt, um
eine antibezaistische Calvinsrenaissance zu betreiben oder um auf Ele-
mente des vorreformatorischen Reformhumanismus bei Calvin zuriickzu-
greifen. So konnte der Ramist Olevian gegen die pridestinatianische
Dekretenlehre Bezas auf den ,foedus“-Begriff bei Calvin und Budé zuriick-
kommen. So konnte der Ramist Amyraut Calvins Offenbarungstheolo-
gic wieder aufnehmen und sie auf die Pridestinationslehre anwenden. So
konnte endlich der Ramist Amesius Calvins Lebensbegriff und Budés
Lebensphilosophie wieder entdecken, um gegen die scholastische Systematik
die Theologie als die ,Kunst des Lebens fiir Gott* zu entwickeln. Bei allen
Genannten bedeutete der Ramismus methodisch die Anwendung der Tech-
nik der praktischen Wissenschaften auf die Theologie, d. h. die Ausnutzung
des sog. ,analytischen Verfahrens“. Nicht Metaphysik, sondern Rhetorik
und Empirismus wurden zum Instrument einer betontermafen ,biblischen
Theologie®.

Der Ramismus bedeutete theologisch und also inhaltlich die Verwertung
spatzwinglianischer Momente. Ramus selber war Zwinglianer. Ramisten,
wie Piscator und Scultetus, wie Camero in Frankreich und Arminius in den
Niederlanden, waren von der Ziircher Theologie nicht unbeeinflufit.

Der Ramismus war in seiner Negation 1. die christlich-platonische Uber-
windung des renaissancepaganistischen Aristotelismus, 2. die humanistische
Uberwindung der aristotelischen Scholastik. Er wurde in seiner Position
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zur Grundlage fiir den calvinistischen Humanismus (Amyraut, Arminius,
Wtenbogaert), fiir den calvinistischen Empirismus (Foderaltheologie und
Puritanismus) und fiir den calvinistischen Pietismus (Perkins, Amesius). Er
ist historisch betrachtet ein mindestens ebenso umfangreicher, in seiner Viel-
seitigkeit jedoch weitaus fruchtbarerer Ansatz fiir die weitverzweigte Tra-
dition des Calvinismus geworden, als es derjenige Bezas war. Er ist zwar
nicht bei Ramus selbst, wohl aber bei den calvinistischen Ramisten, theolo-
gisch betrachtet, m. E. sogar die Grundlage fiir eine legitimere Wiedergabe
der Theologie Calvins geworden, als sie Bezas Orthodoxie zu leisten ver-
mochte.



MISCELLLEN

Zwei Anmerkungen zum Engelkult

Von Felix Scheidweiler

1, Ich habe in der 24. Anmerkung zu meinem Aufsatz Novatian und die
Engelchristologie (ZKG 66, 1954/55, S. 138) die Vermutung geduflert, Justin
habe Apol. I 6,2 unter dyyedor nicht Engel, sondern Glaubensboten verstanden.
Man kénnte dagegen das 10. Kapitel der Ifpzoficic des Athenagoras ins Feld
filhren und etwa so argumentieren: Justin sowohl wie Athenagoras wollen ihre
Glaubensgenossen gegen den heidnischen Vorwurf, sie seien Atheisten, verteidigen.
Athenagoras fithrt dazu aus, dafl die Christen sowohl an die 3 gbttlichen Per-
sonen glaubten als auch an Engel. Die 3 gottlichen ,Personen® finden sich natiir-
lich auch bei Justin. Wenn er also in diesem Zusammenhang auch von &yyedor
spricht, so werden das wohl auch Engel sein. Wer indes so argumentieren wollte,
wiirde einiges iibersechen. Nehmen wir einmal an, Justin dichte an Engel, so
wiirden diese Engel durchaus nicht mit denen des Athenagoras identisch sein.
Athenagoras redet von denEngeln, ofis 6 momriic xal dnuiovoyds wxdouov Deds
dua 70U mag’atrod Adyov Oiéveipe wai Sifvaler meol 1e Td orousia slvar ol
ToUs ovgavols xai oV xdouov xai td v abrd xal Ty Tobrav edvalav.
Also von Elementargeistern, kosmischen Potenzen und in erster Linie wohl von
den michtigen Volkerengeln. Wie sich aus dem weiteren ergibt (c. 24, S. 32,9 ff.
der Ausgabe von Ed. Schwartz), sind diese Engel nachher zum Teil von Gott
abgefallen. Die dyyelor Justins aber sind zunichst einmal éyadol, Dann Xowrd
éxdperor xal iEopowotusvor. Wenn wir von émduevor zunichst absehen, so darf
man &foporodueror auf keinen Fall einfach mit ,gleichartig® iibersetzen, wie das
K. Barth tut (Dogm. III 3, 1950, 440). Wir haben vielmehr in éomowtuevor das
Partizip zu einem Imperfectum oder Praesens de conatu (zu letzterem vgl. Blafi-
Debrunner § 319) zu sehen. Die édyypelot strebten also oder streben danach, Chri-
stus gleich zu werden. Schon das paflt nicht recht zu Engeln, pafit aber vor-
ziiglich zu Glaubensboten. Wichtiger noch ist etwas anderes. Das ganze Justin-
kapitel steht, was bei Athenagoras nicht der Fall ist, nebenbei unter dem Stich-
wort diddozery, Christus ist gekommen und hat uns belehrt. Der an dritter Stelle
genannte Geist heiffit nicht &yioy avedbua, sondern mpognrixdy mvetue. Bei Athena-
goras aber lautet die eigentliche Trinitdtsformel 9eov marépa xai vicw dedy xai
avebpe dywov, Zwar liest man kurz vorher auch moognrixov mvebua. Aber
nur deshalb, weil von ihm der Spruch Kdgios Exvioéy pe aopry 6d@v adrov
sis oya adrov (Prov. 8,22) eingegeben worden ist. Daneben erscheint moognrixey
avebua noch im Hirten des Hermas an einer Stelle (Mand. XI, 9), wo von den
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Kennzeichen echten und falschen Prophetentums die Rede ist. Es ist also iiberall
70 avedua lolody oder Aakfoay i T@v moopnrdy gemeint. Justin hat das
Epitheton @wgogyuixdy deshalb gewishlt, weil er darauf hinweisen wollte, dafl
der Geist uns durch die Propheten belehrt hat. Gleich darauf schlieft das kleine
Kapitel mit den Worten xai morti Poviouéve wadsiv, de 20iddydnuer, dpddrws
aagadidovres, Die Christen geben also die Lehren, die sie vom Sohn und durch
den prophetischen Geist empfangen haben, gerne weiter. Wie fiigen sich nun die
dyyeloc in diesen Zusammenhang? Engel bringen Botschaften von Gott oder deuten
Visionen, geben aber keine Glaubenslehren. Wenn Paulus Gal. 1,8 schreibt xai
éav dyyelos &€ odgavod edayyelionrar, so bleibt das eine vage Moglichkeit.
Glauben zu predigen war Aufgabe der Apostel und Glaubensboten. Sie sind
auf Christus gefolgt. Als dyyedor énduevor haben sie ihr Gegenstiick in dem
dyyeloc moddgopos, als welcher Mc. 1,2 ff. und Mtth, 11,12 Johannes der Thufer
erscheint.

2. Der 35. Kanon der Synode von Laodicea lautet: Ow 0 dsi yororiavovs
Syrovakelmewy Ty Exxinoloy ol Yeob xai dmibver xal dyyélove dvoudlen o
ovvdfeis mowsly, Gmso dmnydoevrar. & Tic ofw eboedf todry T xexoUUUEY
eidallolaroeiq oyoldlwv, dvddeuwa Forw. Man deutet diesen Kanon vielfach als
Verbot der Engelverehrung schlechthin und schlieft weiter daraus, eine solche
habe es in der alten Kirche urspriinglich nicht gegeben. Doch muff man da
vorsichtig sein. Wer an Engel glaubt und dariiber hinaus tiberzeugt ist, daf} sie
beauftrage sind, ihn zu schiitzen, wird diese Wesen in geziemenden Grenzen ver-
ebren und auch anrufen. Dem steht auch eine Irendusstelle nicht entgegen; man
muf} sie nur richtig verstehen. In seiner Auseinandersetzung mit den Gnostikern
zdhlt Irendus (Haer. II 32,4) mancherlei Wunder auf, welche Vertreter der
Kirche zum Wohle der Menschen gewirkt haben. Darauf folgt in § 5 der Satz:
:Nec invocationibus angelicis facit (scil. ecclesia) aliquid, nec incantationibus nec
reliqua prava curiositate, sed munde et pure et manifeste orationes dirigens ad
Dominum, qui omnia fecit’. Damit ist weiter nichts gesagt, als dafl die Kirche
gnostische Briuche verschmiht. Zugleich aber wird klar, was fiir Engel gemeint
sind. Es sind die Archonten, die kosmischen Michte, die Vélkerengel, wie sie auch
in den Zauberpapyris beschworen werden. Und eben die Frage, um was fiir
Engel es sich handle, stellt sich uns auch, wenn wir jetzt an die Interpretation
des Kanons 35 von Laodicea herangehen. Da ist zunichst festzustellen, dafi die
Uberlieferung des Textes nicht in Ordnung ist. Das dyyélove droudCew kann man
nicht mit Hefele, Konziliengesch.? I 768 durch ,Engel verehren® iibersetzen. Zwar
erwartet man so etwas, aber es gibt kein entsprechendes griechisches Wort, das
zu ovoudlew verderbt sein konnte. Wir miissen vielmehr owoudfer beibehalten
und annehmen, dafl #e0is davor ausgefallen ist. Die Hiretiker werden sich auf
den 81. Psalm berufen haben, der in der Septuagintafassung lautet:

L0 Heoc Eorn v ovvaywyfi Fedw, év péow 68 Deods diaxpiver.

*“Bws adve xplvere ddixiar xal mpdowma duaprmlav luufiavere;

* #plvare Gopovdy xai wrwydy, Tamewor xei mévyta ducaidoare:

* &bfleode mévyra xai arwydy, éx yeieds duaorwiod gtoaote.

b dyew eina’ Peol éore xat viol Dyplorov mdvres xTl.

Kein Zweifel, dafi hier die Volkerengel mit de¢ol gemeint sind. Thr Willkiir-
regiment wird gegeiflelt, das gerade Gegenteil wird in Zukunft von ihnen er-
wartet. Der Psalm war bekannt: Gelasios von Kaisareia lieR Konstantin Verse
aus ihm auf dem Konzil von Nikaia zitieren (Rufin X c. 2). Es liegt also nahe
anzunchmen, dafl der in Laodicea verurteilte Engelkult den Vélkerengeln galr.
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Dafiir spricht auch der Umstand, dafl Theodorer den Kanon von Laodicea gerade
bei seiner Erklirung von Kol. 2, 18 anfiihre (Migne 82, 613 B). Denn auch an
dieser Paulusstelle kann es sich nur um Elementar- und Vélkerengel handeln.
Und auflerdem stellc Theodoret den Kult der in Laodicea verurteilten Hiretiker
auf dieselbe Stufe wie den der von Paulus getadelten Engelverehrer, sonst kénnte
er nicht 2.2.0. 620D von 70 malowdy éxsivo mddos reden. Mit eigentlich christ-
licher Engelverehrung hat es also auch der Kanon von Laodicea nicht zu tun.

Zum Schlufl sei darauf hingewiesen, dafl auch das cvvdfeic moweir der Ergin-
zung bedarf. Es mufl dabei gestanden haben, daf diese ovvd&eic, diese Gottes-
dienst zu Ehren der Engel gehalten wurden. Die so Geehrten werden im Genetiv
beigefiigt, so redet der 10. Kanon der Synode von Gangra von der olwafic raw
uoprvgwy, Also wird man im Kanon von Laodicea owvdfsic cadz@drvy moely zu

schreiben haben.

Zeschr. f, K.-G. 7



Sedulius Scottus,
ein verspateter Semipelagianer

Von Prof. Dr. Julius Gross, Gottingen

Die Verurteilung des Pelagianismus war keineswegs gleichbedeutend mit einer
restlosen Anerkennung oder gar Sanktionierung' des ganzen Augustinismus durch
die Kirche. Noch zu Lebzeiten des Bischofs von Hippo stiefien die extremen Folge-
rungen, die er aus dem Erbsiindendogma gezogen hatte, insbesondere seine Thesen
von der ginzlichen Unfihigkeit des natiirlichen Menschen, Gutes zu wollen, vom
partikuliren Heilswillen Gottes und von der absoluten Pridestination, bei streng
kirchlichen Kreisen zumal in Siidgallien auf entschiedenen Widerspruch. Unter
Fithrung Cassians lehrten die siidgallischen Theologen, der Mensch besitze trotz der
Erbsiinde die Freiheit, Gutes zu wollen und zu tun, ja sogar bei der Bekehrung
den Anfang zu machen und dann im Guten auszuharren; Gott wolle das Heil aller
Menschen und biete allen seine Gnade an, deren Wirksamkeit allerdings von der
Zustimmung des Menschen abhinge; die Pridestination erfolge dementsprechend
auf Grund der Voraussicht der Verdienste.

Diese seit dem 17. Jahrhundert Semipelagianismus genannte Lehre hat die
2. Synode von Orange (529) in ihrem Wesenskern verworfen, indem sie die
absolute Notwendigkeit und Unverdienbarkeit der Gnade sowohl zum Anfang des
Glaubens als auch zur Beharrlichkeit dogmatisierte.

Nichtsdestoweniger ist bekanntlich semipelagianisches Denken in der mittel-
alterlichen Kirche noch lange lebendig geblieben vor allem in Irland, der Heimat
des Pelagius. Noch im 9. Jahrhundert scheint dort der Semipelagianismus eine
starke Position innegehabt zu haben. Das ist jedenfalls der Eindruck, den die
theologischen Schriften des Sedulius Scottus vermitteln.

Der Ménch Sedulius — zum Unterschied vom gleichnamigen Dichter des 5. Jahr-
hunderts, mit dem er bis in die Neuzeit hinein verwechselt worden ist, auch
Sedulius der Jiingere gemannt — war um 848 als irischer Flichtling nach Liittich
gekommen, wo ihm Bischof Hartgar Asyl gewihrte. Seine gute grammatische
Bildung, seine hervorragende Kenntnis der heidnischen sowohl als auch der christ-
lichen Schriftsteller des Altertums, sowie seine ungewohnliche Begabung fiir Musik
und Dichtkunst pridestinierten ihn zum Leiter der Liitticher Domschule.

Selber Dichter — freilich mehr geschickter Versemacher als echter Poet — er-
warb sich Sedulius durch seine historisch wertvollen Gelegenheitsgedichte nicht
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nur die Gunst des Bischofs von Liittich, der sich gern seines Rates bediente,
sondern auch des Kaisers Lothar 1. sowie anderer Fiirsten und Prilaten.!

Hier sollen uns nur die theologischen Schriften unseres Ménchs beschiftigen, in
erster Linie sein grofler Kommentar zu den Paulusbriefen,? wihrend sein Fiirsten-
spiegel ® sowie seine kleineren bei Migne abgedruckten exegetischen Schriftent fiir
unsere Untersuchung so gut wie nichts abwerfen. Sedulius’ noch ungedruckte theo-
logische Schriften, darunter Collectanea in Matthaeum, waren uns
nicht zuginglich. ;

Der Paulus-Kommentar, auf den wir also fast ausschliefRlich angewiesen sind,
ist, wie schon aus dem Titel ersichtlich, eine Sammlung von Viterzitaten, die
Sedulius vermutlich fiir seine Schiiler zusammengestellt hat. Im allgemeinen zitiert
er ziemlich wortlich. In einigen der noch erhaltenen Handschriffen des Kommen-
tars sind am Rande die Namen der zitierten Autoren in abgekiirzter Form an-
gegeben, beispielsweise AMB oder AM fiir Ambrosius — gemeint ist der Ambro-
siaster —, AVG, AV oder AG fiir Augustinus, PELAG, PEL, PILAG, PIL usw.
tiir Pelagius. Diese wertvollen Quellenhinweise sind leider nicht in die Migne’sche
Ausgabe iibernommen worden. Alexander Souter, der verdienstvolle Herausgeber
des Pelagius-Kommentars, hat versucht, diese Unterlassung wieder gutzumachen,
indem er die Siglen aus den Handschriften zusammenstellte, veriffentlichte und
zugleich die Stellen angab, wo sie bei Migne stehen sollten. Wir werden Gelegen-
heir haben, Souters Liste in einigen Punkten zu erginzen und zu prizisieren und
so unsererseits einen bescheidenen Beitrag zu leisten zu einer kiinftigen kritischen
Ausgabe des von Sedulius zusammengestellten Paulus-Kommentars.

Vor 50 Jahren schrieb Hellmann: ,Seit Richard Simon scheint sich niemand
mehr mit den theologischen Schriften des Sedulius Scottus abgegeben zu haben,
und doch gebiihrt auch ihnen ein Platz in der Geschichte der mittelalterlichen
Theologie.“® Das trifft, soviel wir sehen, auch heute noch zu,

In seiner knappen Charakterisierung unseres Kommentars hebt Simon beson-
ders hervor, dafl Sedulius, da er unterschiedslos Augustinus, Pelagius und andere
altkirchliche Schriftsteller ausschreibe, ,keinerlei Einheitlichkeit der Lehre wahrt®.

! Uber Leben und Werk des Sedulius Scottus siche besonders Henri Pi-
renne : Sedulius de Liége in Mémoires . . . publiés par ’Académie Royale . . .
de Belgique, Collect. in-8° T. XXXIII, Bruxelles, 1882 (eigene Pagination).
Ferner James F. Kenney : The Sources for the early history of Ireland. Vol. 1:
Ecclesiastical, New York, 1929, S. 554—69. Uber den Dichter Sedulius siche
Adolf Ebert: Allgemeine Geschichte der Literatur des Mittelalters im Abend-
lande, Bd. II, S. 191—202. Ausgabe der Gedichte des Sedulius von L. Traube
in MGH Poet. lat. aevi Carol. III, 1886, S. 150—240.

* Collectanea in omnes B. Pauli epistolas; PL CIII, 9—270.

* Liber de rectoribus christianis. Ebd. 291—332. Kritische Ausgabe von S.
Hellmann: Sedulius Scottus (Quellen und Untersuchungen zur latein. Phi-
lologie des Mittelalters 1, 1), Miinchen, 1906, S. 19—91. Wir zitieren nach dieser
Ausgabe.

* Es handelt sich um kurze Einfilhrungen in die drei ersten Evangelien: PL
CIII, 271—299, sowie um Explanationes in praefationes sancti Hieronymi ad
Evangelia: ebd. 331—352.

" Alexander Souter: The Sources of Sedulius Scottus Collec-
taneum on the epistles of St. Paul in The Journal of theological studies, Vol.
18, Oxford, 1917, S. 184—228.

®S.Hellmann, aa0Q, S. 147. — Was Pirenne a.2.0., S. 31—34 iiber den
Theologen Sedulius zu sagen weif}, ist mehr als diirftig,

7°
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Obwoh! er sehr oft Pelagius abschreibe, folge er thm doch nicht in seinen Irr-
lehren. Vielmehr erkenne er mit Augustinus die Erbsiinde an.?

Inwieweit Sedulius trotz seiner offensichtlichen Sympathie fiir Pelagius die
augustinische Erbsiindentheologie iiberhaupt den Augustinismus sich zu eigen ge-
macht hat, dieser Frage ist Simon nicht weiter nachgegangen. Wir wollen sie zu
beantworten versuchen anhand der einschligigen Stellen im Kommentar unseres
Ménchs.

Moge dieser unser Versuch eine Anregung sein zu einer umfassenden Dar-
stellung der Theologie des Sedulius.

I.

Wie nicht anders zu erwarten, finden sich die meisten und ausfiihrlichsten Hin-
weise auf die Erbschuld und ihre Folgen im Kommentar zum Romerbrief, der
tibrigens mit seinen 119 Spalten fast die Hilfte des Gesamtkommentars ausmacht.

Rém. III, 23 nimmt unser Exeget zum Anlaf, die Erbsiinde zum ersten Mal zu
erwidhnen. Zum Versteil: ,Alle haben nimlich gesiindigt® schreibt er: ,Erginze:
urspriinglich in Adam sowie durch des eigenen Willens Ubertretung®.® Das ist ein
deutliches Echo der augustinischen These, wonach in Adam alle seine Nachkommen
gestindigt haben. !

Hier die Hauptstelle, auf die schon Richard Simon hingewiesen hat:

Wir erdrtern, durch wen die Siinde in die Welt kam; sucht man nach dem
Beispiel der Nachahmung, so findet man den Teufel; [sucht man] nach der
Ansteckung der Zeugung, [so findet man] Adam. Wenn daher der Apostel
sagt: ,Durch einen Menschen kam die Siinde in die Welt®, so wollte er dabei
nicht die Nachahmung, sondern die Zeugung verstanden wissen. Wie nidmlich
vom Weibe der Anfang der Stinde war, so ist auch der Anfang der Zeugung
vom Manne: Zuerst nimlich sit der Mann, auf dafl die Frau gebire. Daher
»durch einen Menschen die Siinde in die Welt kam, und durch die Siinde der
Tod, und so zu allen Menschen hindurchdrang®. Ob damit gesagt ist, daf die
Siinde oder der Tod oder beide zu allen Menschen hindurchgedrungen sind,
erscheint zwe.felhaft. Was aber hiervon zutriffr, zeigt die so offenkundige
Wirklichkeit selbst. Wire nimlich die Siinde nicht hindurchgedrungen, so
wiirde nicht jeder Mensch mit dem Siindengesetz, das in seinen Gliedern ist,
geboren; wire der Tod nicht hindurchgedrungen, so wiirden nicht alle Men-
schen, soweit es von der gegenwirtigen Lage der Sterblichen abhingt, sterben.
In dem, das ist: in Adam, alle gestindigt haben. Weil alle Kinder
von der Erbsiinde nur frei sein konnen, wenn sie von deren Schuld durch
Christi Taufe befreit werden.?

"Richard Simon: Histoire critique des principaux commentateurs du
Nouveau Testament . . ., Rotterdam 1693, S. 380—383.

8Sed. Scott: In Rom. IIl; 42 D: Omnes peccaverunt. Supple
originaliter in Adam et propriae voluntatis praevaricantia.

® Ebd. V; 54D — 55 B: Disputamus per quem in mundum introivit pecca-
tum, ubi si requiratur exemplum imitationis, diabolus invenitur, si contagium
generationis, Adam. Proinde dicens Apostolus: Per unum hominem pec-
catum intravitin mundum, non imitationem, sed generationem volebat
intelligi :l sicut enim a muliere initium peccati fuit, sic et initium generationis
a viro dst: prior enim vir seminat, ut femina pariat. Ideo per unum ho-
minem peccatum in hunc mundum intravit, et per peccatum
mors, et ita in omnes homines peftransiit. Utrum peccatum, an
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Einige Handschriften vermerken da, wo unser Zitat beginnt: Ex libro secundo
contra lIulianum und am Rande AVG.1 In der Tat handelt es sich — mit Aus-
nahme der beiden letzten Sitze — um ein Konglomerat von Bruchstiicken aus
Avugustins Opus imperfectum contra Iulianum, und zwar aus fol-
genden Kapiteln des 2. Buches: 50; PL XLV, 1163. 51; 1166 und 63; 1169. Die
beiden let%en Sétze sind mit leichten Anderungen Augustins Epistola 157, 18;
PL XXX.1683 entnommen: ein fiir die Arbeitsweise unseres Exegeten typisches
Beispiel.

Obige Augustinus-Zitate legen die Vermutung nahe, Sedulius habe die wesent-
lichen Punkte der augustinischen Erbsiindentheologie tibernommen, nicht nur die
Lehren von der Existenz der Erbsiinde und deren Offenbarung im Romerbrief V,
12, sondern auch die Thesen von der Fortpflanzung der Erbschuld durch das in
der Zeugung wirksame Stindengesetz, von der Identitit von Erbsiinde und Kon-
kupiszenz, deren Rat nur durch die Taufe getilgt werden kann, und schlieflich
vom Tod als einer Straffolge der Ur- und Erbsiinde.

Von den iibrigen Stellen unseres Kommentars, in denen von der Erbschuld die
Rede ist, enthalten die einen lediglich Hinweise auf deren Existenz,!* wihrend die
andern einige Erginzungen zu obigem Haupttext bringen,

So liest man zu Roém. VIII, 3b folgende Erlduterung:

Wenn er [der Apostel] sagte: ,in die Ahnlichkeit des Siindenfleisches®, so
zeigt er, dafl wir das Stindenfleisch haben, der Sohn Gottes dagegen nur die
Ahnlichkeit des Stindenfleisches. Denn die Natur unseres Leibes hat er zwar,
den Siindenmakel aber, der auf die aus dem Trieb der Konkupiszenz Empfan-
genen iibertragen wird, hatte er in keiner Weise.!2
Der augustinische Ursprung des letzten Satzes diirfte aufler Zweifel stehen,

wenn wir auch nicht zu sagen vermdgen, welcher Schrift des Bischofs von Hippo
er entlehnt ist. Der Sinn ist klar: Dic Ubertragung der Erbsiinde findet in jeder
Empfingnis statt, bei der die Konkupiszenz wirksam ist, und nur in einer solchen
Empfingnis.

Auch die augustinische Lehre, wonach die Ursiinde das gesamte Menschen-
geschlecht, soweit es auf natiirliche Weise von Adam abstammt, zu einer einzigen
Masse von Siindern und Verdammten gemacht hat, taucht in unserm R&merbrief-
Kommentar gelegentlich auf, und zwar — wie nicht anders zu erwarten — in
zwei Augustinus-Zitaten, die beide dem Enchiridion entnommen sind.!®

mors, an utrumque per omnes homines pertransiisse dictum sit videtur ambiguum.
Sed quod horum sit, res ipsa tam aperte demonstrat: nam si non pertransisset
peccatum, non omnis homo cum lege peccati, quae in membris, nasceretur:
i mors non pertransisset, non omnes homines quantum ad istam conditionem
mortalium pertinet morerentur.| In quo. Hoc est in Adam. Omnes pec-
caverunt |Quia omnes originali peccato infantes immunes esse non possunt,
nisi ab eius reatu per Christi baptismum resolvantur.

1 Vel. A. Souter : The Sources, S. 195.

11 Beispielsweise In Rom. V; 56 CD. Ebd.; 57 C zu Rém. V, 16 (inhalt-
lich August.: De pece. mer. et rem. I, 15; PL XLIV, 117 entnommen). Ferner
Expos. in argum. evang, Matth.; 227 D.

2 In Rom. VIII; 69D: Quod dixit: in similitudinem carnis pec-
cati, ostendit nos habere carnem peccati, Filium vero Dei similitudinem carnis
peccati. Nam naturam quidem corporis nostri habuit, pollutionem peccati, quae
ex concupiscentiae motu ‘eonceptis traditur, omnino non habuit.

13 Ebd. IX; 89 CD und 90 C, von der oft sinnwidrigen Interpunktion und
geringfiigigen Textdnderungen abgesehen = A ugust.: Enchir. XCIX; PL XL,
278, Vgl. ebd.; 87 B = Enchir. XCVIII; 277.
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Gleichfalls aus dem Enchiridion filhre unser Exeget auch den bekannten
Satz an, dafl ,der Mensch, indem er seine Willensfreiheit mifbrauchte, sich und
diese zugrunde richtete“.14

In Ubereinstimmung hiermit liest man im gleichen Kommentar, daff der Gott-
lose allein durch den Glauben gerechtfertigt wird, nicht durch gute Werke, die er
ja vorher nicht haben konnte;® wie auch Jakob, obwohl ebenso wie Esau von
Natur als Sohn des Zornes geboren, aus ungeschuldeter Barmherzigkeit von Gott
geliebt wurde.1$

105

Es wire voreilig, aus den bisher besprochenen Augustinus-Zitaten zu folgern,
Sedulius Scottus sei ein entschiedener Vertreter nicht nur der eigentlichen Erb-
siindenlehre des grofien Afrikaners, sondern auch aller Folgerungen, die letzterer
daraus gezogen hat, des ganzen Augustinismus also. Zwar diirfte sich im Schrift-
tum unseres Autors keine Stelle finden, die der augustinischen Lehre von der Exi-
stenz und dem Wesen der Erbschuld direkt widersprechen wiirde. Doch fehlt es
nicht an Zitaten, die mit dieser Lehre unvereinbar sind. Beziiglich aller ibrigen
Lehrpunkte des Augustinismus aber lassen sich Texte beibringen, die ihnen direkt
widersprechen. .

Eine indirekte Leugnung der von Augustin mit dem Siindengesetz der Kon-
kupiszenz gleichgesetzten Erbschuld enthilt folgende Erklirung von Rém. VII, 17:
»INun aber tue nicht ich es, sondern die Siinde, die in mir wohnt:

1) Nicht ich tue es, der ich gleichsam wider Willen handle, sondern die Siin-
dengewohnheit, welche Nétigung ich mir jedoch selber bereitet habe (consue-
tudo peccati, quam tamen necessitatem ipse mihi paravi). 2) ,Sondern die
Siinde, die in mir wohnt“. 3) Das ist die von Adam vererbte Gewohnheit des
Stindigens (consuetudo peccandi ab Adam transfusa). 4) Sie wohnt aber wie
ein Gast und wie ein Ding in einem andern, nicht wie Akzidentien, d. i. nicht
wie etwas Natiirliches. 5) Wie wenn beispiclsweise einer seit langem gewohnt
ist, zu schworen oder sich zu erziirnen, auch wenn er es niche will, [in diese
Fehler] fillt. 6),Ich weif} ja, daf in mir, d. i. in meinem Fleische, nichts Gutes
wohnt.“ 7) Er sagt nicht: Mein Fleisch ist nicht gut, sondern daf ,nicht wohnt
im Fleische®, d. i. in der fleischlichen Begierlichkeit (in carnali concupiscentia),
das Gut der Tugend. 8) ,Denn den Willen gut zu handeln habe ich.® 9) Vor-
handen ist der Wille, nicht vorhanden aber ist das Werk (effectus), weil die
fleischliche Gewohnheit dem Willen widersteht.!?

14 Ebd.; 89 A = Enchir. XXX; 246—247: nam libero arBitrio male utens
homo, et se perdidit et ipsum.

15-Ehd. IV; 47 B.

AELd X 87 B,

" Ebd. VII; 67 CD: Non ego operor illud, qui velut invitus operor, sed
consuetudo peccati, quam tamen necessitatem ipse mihi paravi. Sed quod
habitatin me peccatum. Hoc est consuetudo peccandi ab Adam trans-
fusa. Habitat autem quasi hospes, et quasi aliud in alio, non quasi accidentia
scilicet non naturalia. Sicut, verbi gratia, si quis iam diu iurare vel irasci con-
suevit, etiam cum non optat, incurrit. Scio enim quod non habitet
in me, hoc est, in carne mea, bonum. Non dixit, Non est caro mea
bona, sed quod non habitat in carne, hoc est, in carnali concupiscentia,
virtutis bonum. Nam voluntas benefaciendi adiacet mihi. Est
voluntas, sed non est effectus, quia carnalis consuetudo voluntati resistit.
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Hiernach ist das Stindengesetz in unsern Gliedern, von dem der Apostel spricht,
die von Adam ererbte Gewohnheit zu siindigen, die als etwas unserer Natur Frem-
des in uns wohnt. Unser Fleisch, unser Wille, kurz unsere Natur selbst ist gut.
Nicht gut dagegen ist die in unserm Fleisch wohnende Konkupiszenz oder fleisch-
liche Gewohnheit, weil sie dem Willen widersteht und wir selbst durch fortge-
setztes Siindigen sie gleichsam zu einer Notigung haben werden lassen.

Wahrlich, eine Auffassung vom Siindengesetz, die der augustinischen diametral
entgegengesetzt ist. Kein Wunder, stammt sie doch aus dem Romerbrief-Kommen-
tar des von Augustin so heftig bekimpften Erzketzers Pelagius. In der Tat sind
die Sdtze 1, 2, 4 bis 9 Zitate aus diesem Werk.1®

Der pelagianische Naturoptimismus tritt noch stirker hervor in der von Sedu-
lius vorgelegten Erklirung zu Rém. VII, 21 ff., wo man u. a. folgendes liest:

Also weil mir, der ich das Gute will, das Bose anhangt, finde ich das Gesetz
Gottes und erfreue mich an ithm nach dem innern Menschen. Womit er zeigt,
dafl der innere Mensch, d. i. der Wille und der Vorsatz, wodurch er den An-
fang der Bekehrung zum Herrn empfingt (voluntas et propositum, quo initium
accipit converti ad Dominum), dem Gesetz Gottes zustimmt und daran seine
Freude hat. Doch, wie gesagt, nicht gleich wenn einer den Willen hat, zum
Guten sich hinzuwenden, folgt auch schon die Ubung des guten Werkes:** Denn
flink ist der Wille und wendig, das Werk aber ist langsam, weil es Ubung,
Festigkeit und Anstrengung des Handelns erfordert.20
Der Anfang dieses Zitats gibt in etwas erweiterter Form die entsprechende

Stelle des Pelagius-Kommentars wieder, wo es heifit: ,Wenn ich will, finde ich
(in) mir das Geserz, das Gute zu tun gegen das mir anhangende Bése . . . Der
innere Mensch ist die verniinftige mit Verstand begabte Seele, die dem Gesetz
Gottes zustimmt“.®* Aus welcher Quelle der Rest stammt, oder ob er Eigengut des
Sedulius ist, muff dahingestellt bleiben.

Jedenfalls kommt in unserm Zitat die Uberzeugung klar zum Ausdrudk, dafl
des Menschen Wille fihig ist, aus eigener Kraft das Gute zu wollen, dem gétt-
lichen Gesetz freudig zuzustimmen, ja sogar den ersten Schritt auf dem Wege der
Bekehrung zu Gott zu machen. Mit andern Worten: ,Ein jeder hat es in seiner

8 Wir zitieren den Paulus-Kommentar des Pelagius nach der Ausgabe von
Alexander Souter: Pelagius’ Expositions of thirteen epistles of St. Paul.
II: Text and apparatus criticus (Texts and studies IX), Cambridge, 1926, mit
Angabe der Seiten- und Zeilenzahlen. — Satz 1—2 obigen Zitates ist mit geringen
Anderungen = Pelag.: In Rom. VII, 20; S. 59,11—13. Satz 3 scheint von
Sedulius zu sein; er ist aber echt pelagianisch. Satz 4 entspricht Pela g.: In Rom.
VII, 19; S. 59, 2—3: Habitat quasi hospes et quasi aliut in alio, non quasi unum,
ut accidens scilicet, non naturale. Satz 5 ist mit geringen Anderungen = Pelag.:
In Rom. VII, 19; S. 59,9—10. Sitze 6—7a = Ebd. VII, 18, wo es nach dem
Schrifttext lediglich heiffit: Non dixit: ,Non est caro mea bona®. Sitze 8—9 —
Ebd. VII, 18; S. 59, 5—é.

1% Statt des offenbar fehlerhaften usus bonis operis lesen wir usus boni operis.

20 Sedul.: In Rom. VII; 68 AB: Ergo quia malum mihi adiacet volenti
bonum facere, invenio legem Dei, et condelector ei secundum interiorem hominem.
Per quod ostendit quod interior homo, hoc est, voluntas, et propositum, quo
initium accipit converti ad Dominum, legi Dei consentit et delectatur in ea, sed,
ut diximus, non statim ut voluntatem quis habuerit converti ad bona, etiam usus
boni operis sequitur: cita enim res est voluntas et sine impedimento vertitur,
opus vero tardum est, quia et usum et artem et laborem requirit operandi.

HePelag.: In Rom. VII, 21—22: S. 59,1518,
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Hand und in der Macht seines Willens (in arbitrii potestate), ein Sklave entweder
der Siinde oder der Gerechtigkeit zu sein.*?2

Der Mensch vermag von sich aus zu Gott sich hinzuwenden, weil er ,durch
einen mutmaflichen aus der Schopfung [gezogenen] Schlufl (per coniecturam
creaturae) von Gott erkennen kann, . . . daf er ist und daf er gerecht ist und
allmichtig“.2® Aus der durch Gortes Weisheit erschaffenen Welt ist durch die hier-
zu verliehene natiirliche Weisheit der Schopfer zu erkennen.?* Er wurde so auch
tatsichlich erkannt.?

L

Mit diesem pelagianischen Optimismus sind natiirlich die augustinischen Lehren
von der Siindenmasse, vom Partikularismus des gdttlichen Heilswillens und von
der absoluten Pridestination, die — wie wir gesechen — im Kommentar des Sedu-
lius gleichfalls ihren Niederschlag gefunden haben, nicht zu vereinbaren.

So steht denn auch gleich am Anfang des R&merbrief-Kommentars unseres
Exegeten ein klares Bekenntnis zur Allgemeinheit des gottlichen Heilswillens. Der
Apostel verkiinde in seiner Einleitung, heifit es dort, ,die allgemeine Berufung der
Heiden zum Glauben an Christus“.26 Keiner, sei er Jude, Grieche oder Barbar,
ist vom Heil ausgeschlossen; ,denn zu allen sagt der Heiland: Kommet alle
zu mir . . . (Matth. XI)“2

Doch selbst dieses biblische Dogma ist in unserm Kommentar nicht konsequent
festgehalten, wie aus der Erklirung von 1. Tim. I, 4 hervorgeht:

1) Der will, dafl alle Menschen gerettet werden und
zur Erkenntnis der Wahrheit gelangen. Wenn sie selber dem
schon rufenden Gott zustimmen wollen; oder 2) alle Menschen, nimlich
die Pridestinierten; oder 3) alle Menschen, d. i. jedes Geschledht, jedes
Volk, jeder Stand usw.28
Die erste dieser drei Deutungen ist von Pelagius.?® Die beiden andern sind be-

kanntlich augustinischer Herkunft.® Diese Zusammenfassung von sich widerspre-
chenden Zitaten in einem und demselben Satz diirfte selbst in dem an Wider-
spriichen so reichen Schrifttum unseres Monchs einmalig sein.

Nach der pelagianischen Auslegung ist der Heilswille Gottes zwar ein allge-
meiner, aber ein bedingter: Die Berufungsgnade ist allen angeboten, ihre Wirk-
samkeit hingt jedoch ab von der Zustimmung des Menschen. Demgemif} heific es

22 Sedul.: In Rom. VI, 62 B.

2 Ebd. I; 19D—20A. Vgl. Pelag.: In Rom. I, 19; S. 13, 14—16: Quia
quod notum est Dei. Quod potest naturaliter sciri de deo, quod sit et quod
iustus sit. — Dieser Hinweis fehlt in der Souterschen Liste.

2 Sedul.:InTCor. I;130C = Pelag.: In I Cor. I, 21: S. 134, 7—12.

2% Vel Sed al.; In Tit. 11I; 248 CD.

2% Sedul.: In Rom. I; 9B.

¥ Ebd.; 19 A. Vgl. In Eph. III; 200C: Huius rei gratia. Id est, huius
rei, quam superius memoravi, quod Filius Dei et gentes salvaverit et Iudaeos et
utrosque fecerit unum. Fast wortlich = Pelag.: In Eph: I, 1:°5: 356, 18—357, 1.
Auch dieser Hinweis auf Pelagius fehlt in der Liste Souters.

e dhnlain Tl Tim T 230 A

® Pelag.: In I Tim. II, 4; S. 480, 9—10: Si ipsi tamen vocanti deo consen-
tire voluerint.

% Deutung 2 ist aus De corr. et grat. 44; PL XLIV, 943. Deutung 3 ist dem
Sinne nach Enchir. CIII; PL XL, 277 entnommen.
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an einer andern Stelle des Pelagius-Kommentars: ,Die Berufung sammelt die
Wollenden“.3t

Nicht ohne Erstaunen stofit man aber im Kommentar des Sedulius wenige Sei-
ten weiter auf einen langen Auszug aus Augustins Enchiridion, worin im An-
schluf an Rém. IX, 16: ,Es.ist also nicht Sache des Wollenden und nicht des
Laufenden, sondern des sich erbarmenden Gottes®, der Bischof von Hippo lehrt,
dafl Gott es ist, der den guten Willen des Menschen bereitet: ,Dem Nichtwollen-
den kommt er zuvor, auf daf} er wolle, dem Wollenden folgt er nach, auf dafl er
nicht vergeblich wolle®.?® Es ist dies die wohlbekannte Lehre Augustins von der
aus sich wirksamen Gnade, welche die Zustimmung des menschlichen Willens nicht
etwa voraussetzt, sondern selber herbeifiihre.

Demgemidfl ist im Augustinismus die Pridestination der Auserwihlten eine
absolute, vom gottlichen Vorauswissen menschlicher Verdienste unabhingige. Diese
Lehre liegt dem weiter oben angefithrten Enchiridion- Zitat zugrunde, wo es
von Gott heiflt, daf} er Jakob liebte ,aus ungeschuldeter Barmherzigkeit® 3

Klarer und hdufiger kommt jedoch in unserm Kommentar die Auffassung zum
Ausdrudk, welche die Vorherbestimmung der Auserwihlten der Voraussicht ihrer
Verdienste untergeordnet sein lifit. Hier einige Beispiele:

Jene, von denen er vorhersah, dafl sie ihm ergeben sein werden, diese hat

(Gort) erwihlt, die verheiflene Belohnung zu erlangen.®

Etwas anderes ist vorherwissen, etwas anderes vorherbestimmen. Das Vor-
herwissen sicht das zukiinftige Geschehen voraus, sodann bezeichnet die Pri-
destination die Vergeltung. Jene sicht die Verdienste vorher, diese bestimmt

im voraus die Belohnungen.®

Zu Rom. IX, 7: ,Nicht alle, die aus Israel sind, sind Israeliten®, fithrt unser
Exeget eine Auslegung des Ambrosiaster an, wonach nur jene wiirdig sind, Israeli-
ten, d. i. Gott-Schauende, genannt zu werden, ,von denen Gott weif}, daf} sie seine
Verheiflung annehmen werden, mogen sie Juden oder Heiden sein®.38

In einem Pelagius-Zitat wird die These von der Abhingigkeit der Pridestina-
tion von der gottlichen Priszienz ausdriicklich auf Esau und Jakob angewandt.
»Bevor sie geboren wurden, heifit es dort, sind sie bei Gott durch das Verdienst
des Glaubens (fidei merito) getrennt worden, auf daf der Ratschluff (propositio)
bleibe. So hat er denn auch jetzt jene Heiden, von denen er vorherwufite, daf} sie
glauben werden, erwihlt und aus Israel die Ungliubigen verworfen.“3” Der von
Sedulius verstiimmelte Nachsatz: ,auf dafl der Ratschluf} bleibe®, ist nur im Origi-
nal verstindlich, wo er lautet: ,auf dafl der Ratschlufi (propositum) Gottes be-

. Sedul.: In Rom. VIII; 79D = Pelag.: In Rom. VIII, 30; S. 69, 7—8:
Vocatio autem volentes colligit, non invitos.

32 Ebd. IX; 88 B—D = Enchir. XXXII; PL XL, 247—248. Der letzte Satz
]EELE!:ET: im Original: Nolentem praevenit ut velit, volentem subsequitur ne frustra
velit.

33 Siche oben S. 326.

# Sedul.: In Rom. VIII; 79 A. Vgl. ebd;; 79C = Pelag.: In Rom. VIII,
30; S. 69, 7: Quos praescivit credituros, hos vocavit,

% Ebd.: 79D—80A: Aliud est praescire, aliud praedestinare. Praescientia
itaque gerenda praenoscit, postmodum praedestinatio retribuenda describit. Illa
praevidet merita, haec praedestinat praemia. = Faustus Reiensis: De gratia II, 3;
edit. Engelbrecht (CSEL XXI), Wien, 1891, S. 63, 10—13.

36 Ebd. IX; 85 AB = Ambrosiaster: In Rom. IX, 7; PL XVII, 139 BC.

3 Ebd.; 86 B = Pelag.: In Rom. IX, 10; S. 74, 10—16.
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ziiglich der Erwahlung der Guten und der Verwerfung der Bésen auch im Vorher-
wissen schon bleibe*.?8

Man sicht, ein Abgrund liege zwischen diesem und dem augustinischen Ver-
stindnis der Pridestination.

Iv.

Unsere Untersuchung, die sich auf das gesamte theologische Schrifttum des
Sedulius Scottus, soweit es gedruckt vorliegt, wenn auch nicht auf die Gesamtheir
seiner Theologie erstreckt, ldfit seine exegetische Arbeitsweise klar hervortreten.
Es ist die damals allgemein iibliche Methode des Aneinanderreihens einschligiger
Viterzitate. Auffallend ist die Zuriickhaltung unseres Kompilators, der nur selten
kurze Bemerkungen aus eigenem beisteuert, die nach Souters Schitzung zusammen-
gefaflt kaum eine Migne-Spalte fiillen wiirden.® Lediglich die von ihm getroffene
Auswahl der Zitate ermdglicht daher Riickschliisse auf seinen eigenen theologischen
Standort.

Hat Sedulius iiberhaupt einen solchen? Richard Simon scheint dies zu bezwei-
feln, und zwar auf Grund der auch von uns festgestellten Tatsache, daff unser
Exeger unterschiedslos und ohne den geringsten Versuch einer Harmonisierung
Ausziige aus Pelagius und Augustinus aneinanderreiht, deren Inhalt sich gegen-
seitig ausschliefit. Wenn jedoch Simon weiterhin schreibt, unser Theologe habe die
Irrtiimer des Pelagius nicht iibernommen, da er ja die Erbsiinde anerkenne, so
gibt er indirekt zu, da Sedulius zum mindesten in dieser Hinsicht einen festen
Standpunkt eingenommen hat.

Doch selbst das triffe nicht ganz zu. Gewifl wird, wie bereits bemerkt, der
augustinischen Lehre von der Existenz der Erbschuld im Kommentar unseres
Ménchs nirgends direkt widersprochen. Dafiir enthilt aber der Kommentar Pela-
gius-Zitate, die einer indirekten Leugnung jener Lehre gleichkommen. Dieser
Widerspruch ist jedoch Sedulius offenbar nicht bewuft geworden.

Uberhaupe diirfte Sedulius den uniiberbriickbaren Gegensatz zwischen Augusti-
nismus und Pelagianismus nicht oder doch nur sehr oberflichlich erfafit haben.
Zwar erwihnt er in seinem Fiirstenspiegel, dafi die Bischéfe Germanus von
Auxerre und Lupus von Troyes nach Britannien gesandt worden sind ,zwecks
Ausrottung der pelagianischen Hiresie“ (ad exstirpandam Pelagianam haeresim).®
Letztere scheint er jedoch hauptsichlich, wenn nicht ausschlieRlich, in der Leugnung
der Erbsiinde gesehen zu haben. Nachdem er die Erbschuld mit Augustinus — ja
sogar mit dessen eigenen Worten — anerkannt, glaubte er wohl, sich im iibrigen
der Fithrung des Pelagius bedenken- und gefahrlos anvertrauen zu kénnen.

Eine solche auf dem Festland im 9. Jahrhundert unerhérte und beispiellose
Einstellung zu Pelagius kann nur als ein Erbstiick aus der irischen Heimat unseres
Exegeten begriffen werden.

Bekanntlich sind bei den Landsleuten des Pelagius — sie nannten ihn Pi-
lagius — dessen Lehren am lingsten lebendig geblieben.® Der Paulus-Kommentar

* Siehe noch ebd.; 86 C—D, wo auf das Pelagius-Zitat ein lingerer Auszug
aus dem Ambrosiaster (a.2.0.; PL XVII, 140 B—141 A) folgt.

3 A Souter: The Sources, S. 228.

@ Sedul.: Lib. de rect. christ. XV; Hellmann, S. 69, 2—70, 8.

# Vgl. Heinrich Zimmer: Pelagius in Irland. Texte und Untersuchun-
gen zur patristischen Literatur, Berlin, 1901, S. 10, 21—26, 268. — Unsere Unter-
suchung diirfte die These Zimmers bestitigen, dagegen die von Georges de Plinval
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des Sedulius Scottus vermittelt. uns nun die iiberraschende Erkenntnis, dafl selbst
im Irland des 9. Jahrhunderts pelagianisches Denken noch vorherrschend war.
Da man aber auf der ,griinen Insel® auch die Autoritit Augustins anerkannte
und seiner Lehre sich verpflichtet fiihlte, kam es zu jener schwankenden, zwie-
spiltigen ja widerspruchsvollen Haltung, wie wir sie bei Sedulius so oft fest-
gestellt haben.

Damit ist jedoch keineswegs gesagt, dafl unser Kompilator von Augustinus
und Pelagius in gleichem Mafle beeinflufit worden ist. Zum Unterschied von
letzrerem hat ersterer keinen eigentlichen Kommentar zu den Paulusbriefen ver-
faft. Kein Wunder also, dafl schon aus diesem Grunde Sedulius seinen Lands-
mann Pelagius weit hdufiger zitiert als den Bischof von Hippo. Dementsprechend
waren auch die Moglichkeiten einer Beeinflussung durch Pelagius zahlreicher
und grofler.

So erscheinen denn auch nicht nur das anthropologische Denken, sondern
uberhaupt die Weltanschauung und Geistesart unseres Monchs, wie sie seine
Dichtungen widerspiegeln, von jenem lebenbejahenden Optimismus griechischer
Herkunft geprigt, den Augustinus im Pelagianismus so scharf verurteilt und
bekdimpft hat. Gewif, auch der Erbsiindenpessimismus des grofien Afrikaners
kommt im Kommentar des Sedulius unmifiverstindlich zum Ausdruck. Doch
weit davon entfernt, dessen Grundcharakter zu bestimmen, erscheinen die ein-
schldgigen Augustinus-Zitate cher als Fremdkorper. Der Grundton des Kom-
mentars ist entschieden optimistisch. Herrscht darin doch offensichtlich die Uber-
zeugung vor, dafl die menschliche Natur auch im gefallenen Zustand gut ist; daf
der Mensch fahig ist, aus eigener Kraft seinen Schépfer zu erkennen und zu
bekennen, natiirlich gute Werke zu wollen und zu vollbringen, ja sogar den
Anfang der Bekehrung zu Gott zu machen;* dafl ferner Gott alle Menschen
retten will, die Wirksamkeit seiner Berufungsgnade aber von der Zustimmung
des menschlichen Willens und schliefilich die Pridestination der Auserwihlten
vom Vorauswissen ihrer Verdienste abhingig sein lafic.

Das sind aber die Grundthesen des Semipelagianismus, dessen Viter, ein
Cassian, ein Gennadius, ein Faustus von Riez, in unserem Kommentar nicht von
ungefihr so hiufig zu Worte kommen.®

Semipelagianische Tendenzen und einzelne Lehren finden sich bei zahlreichen
Theologen des Friihmittelalters. Sedulius Scottus war es vorbehalten, den ganzen
Semipelagianismus, so wie er im Paulus-Kommentar des Pelagius grundgelegt ist,
im 9. Jahrhundert auf dem Festland wieder aufleben zu lassen.

Seltsamerweise scheint unser verspdteter Semipelagianer in seiner Umgebung
weder Argernis erregt zu haben, noch auf Widerspruch gestofien zu sein. Wohl
ein Zeichen dafiir, dafl im Bereich von Liittich der Augustinismus damals keinen
streitbaren Vertreter aufzuweisen, tiberhaupt keinen nennenswerten Einflufl hatte.
Die Verurteilung des Semipelagianismus durch die 2. Synode von Orange (525)
scheint dort ebenso unbekannt gewesen zu sein wie in Irland.

gedufierte Vermutung widerlegen, der Lehre des Pelagius sei selbst in seiner
irischen Heimat ein dauerhafter Erfolg versagt geblieben (Pélage. Ses écrits, sa
vie et sa réforme; Lausanne usw., 1943, S. 382—384).

*2 Wenigstens diese fiir den Semipelagianismus charakeeristische Irrlehre, wo-
nach der Mensch aus eigener Kraft den ersten Schritt auf dem Wege des Heiles
machen kann, hat Sedulius iibernommen — was Richard Simon offenbar ent-
gangen ist.

® Vel. A. Souter: The Sources, insbesondere die Zusammenstellung S.
226—227.
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Dafl Sedulius einer nachtriglichen Verurteilung als Ketzer entgangen ist,
dirfte er allein dem Umstand verdanken, daf er mit seinem theologischen
Schrifttum bald volliger Vergessenheit anheimfiel.

Als Ergebnis unserer Untersuchung diirfen wir wohl die Feststellung treffen,
dafl, ungeachtet seiner vielen Widerspriiche, Sedulius Scottus einen bestimmten,
allerdings nicht konsequent festgehaltenen, theologischen Standort hatte, nim-
lich den des Semipelagianismus.



Zu Meissingers Luther-Buch

Von Peter Kawerau

K. G. Steck hat in dieser Zeitschrift Band 65 (1953/54) S. 325—326 eine Be-
sprechung von Karl August Meissingers Buch ,Der katholische Luther® (Miinchen
1952) veroffentlicht, in der er den von Meissinger gegebenen Uberblick iiber die
bisherige Lutherforschung und iiber die Entstchung der Weimarer Lutherausgabe
zwar als lehrreich, aber doch als ziemlich polemisch gehalten bezeichnet und meint,
hier wiirden die Grenzen zwischen dem Selbstbewufitsein des Spezialisten, Indiskre-
tion und wissenschaftlich wertvoller Information zuweilen doch recht flieflend. Zu
diesen sehr richtigen Bemerkungen von Steck sei es mir erlaubt, einen kleinen
Nachtrag zu geben. L

Im Hinblick auf die Kawerau’sche Edition der Wolfenbiittler Glosse in WA 3
(1885) spricht Meissinger (S. 278 oben) folgende Vermutung aus: ,Zugrunde lag
wohl auch bei Kawerau noch immer die Vorstellung, dafy es bei dem ,katholischen®
Luther auf letzte Genauigkeit nicht ankomme.“ Ich weiff nicht, woher Meissinger
das Recht zu dieser Bemerkung nimmt. Gustav Kawerau hat in seinem 1885 ge-
schriebenen Vorwort zu der genannten Edition gesagt: ,Von manchem Freunde
ist mir wihrend der Arbeit an diesen Psalmencommentaren ein gewisses Bedauern
dariiber ausgesprochen worden, dafl ich mihselige und zeitraubende Arbeit an
einen Stoff verwenden miifite, der doch recht unergiebig sei, da der Goldkdrner
nur wenige in diesen Schrifterklirungen zu finden seien, die doch noch so ganz in
den ausgetretenen Geleisen einer mit dem vierfachen Schriftsinn ihre haltlosen
Kiinste treibenden Exegese einhergehén; aber ich mufl bekennen, dafl mir diese
Arbeit mehr und mehr wertvoll geworden ist, da sie auf Schritt und Tritt be-
obachten liflt, wie in den alten Formen ein neuer Geist sich regt, wie eine neue
Theologie sich vorbereitet, welche jene Fesseln durchbrechen mufite. Das ist meine
Freude im Blick auf den gliicklich vollendeten III. Band, dafl durch ihn dem
Studium des werdenden Reformators, der Initia theologiae evangelicae, nun-
mehr ein umfinglicheres und leichter zu iiberschauendes Material als zuvor dar-
geboten wird“ (WA 3, S. XII). Trotz seines Selbstbewufitseins als Spezialist ist
es Meissinger selbst in mehr als vier Jahrzehnten leider nicht gelungen, den
Kawerawschen Text der Dictata super Psalterium durch einen besseren zu er-
setzen: darauf weist Leonhard von Muralt mit Recht hin (Zwingliana 9, 1953,
S. 579). Wie unbekiimmert Meissinger schreibt, zeigt auch seine Behauptung S. 278
unten, Gustav Kawerau sei damals, als Luthers Original der Romerbriefvorlesung
in der Berliner Bibliothek entdeckt wurde, ,schon lange Jahre Ordinarius in
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Berlin® gewesen. Gustav Kawerau ist am 1. Oktober 1907 — also zu einem
Zeitpunkt, an dem die Rémerbriefvorlesung ed. Fidker lingst im Druk war —
von Breslau nach Berlin gegangen, und zwar als Propst von St. Petri und als
Mitglied des Evangelischen Oberkirchenrates; an der Berliner Universitit lehrte
er als Honorarprofessor, nicht als Ordinarius. (Vgl. auch den Nachruf auf Gustav
Kawerau in WA Tischreden 5, 1919, S.' V—VII). Meissinger will mit dieser Be-
hauptung offenbar den Eindruck erwecken, als sei es der Pflichtversiumnis von
Gustav Kawerau zuzuschreiben, dafi Luthers Autograph nicht eher entdeckt
wurde. Dieser Vorwurf ist nicht neu; ihn hat schon im Jahre 1905 der Domini-
kanerpater Heinrich Denifle ausgesprochen: ,Also in Berlin® (hat man das Auto-
graph gefunden), ,wohin Mitarbeiter wie Kawerau in Breslau und Walther in
Rostock so oft kommen! Zum Uberflusse soll das Werk im Katalog angezeigt
stehen! Der Leser weifl, dafl ich die Mitarbeiter der Weimarer Ausgabe nicht zu
hoch stelle; aber eines solchen unverzeihlichen Schlendrians . . . will ich sie nicht
anklagen . . .“ (Luther und Luthertum I, 2 S. 308 Anm.).

Wenn nun wenigstens Meissinger seine Forderung nach ,letzter Genauigkeit®
selbst erfiillen wiirde! Aber das ist keineswegs der Fall: Luther ist am 17. Juli
1505, dem Alexiustage, ins Kloster gegangen, nicht am 16. Juli (S. 31). Der Tag
von Luthers Priesterweihe (3. April 1507) ist nicht ,bekannt, sondern beruht
auf einer Annahme (S. 35). Luther ist nicht am 1. Mirz 1509 Bakkalaureus ge-
worden, sondern am 9. Mirz (S. 44). Luthers Reise nach Worms mit dem an-
schliefflenden Exil auf der Wartburg bedingte nicht eine unfreiwillige Abwesenheit
von Wittenberg ,,von iiber einem Jahr®, sondern von etwas mehr als elf Monaten
(2. April 1521 bis 6. Mirz 1522) (S. 61). Melanchthon hat Luthers Geburt nicht
ins Jahr 1482, sondern ins Jahr 1484 verlegt (S. 261). Daf das von Luther be-
nutzte Exemplar der Opuscula Augustini noch im Jahre 1519 in der Bibliothek
der Erfurter Augustiner war, hitte Meissinger schon in WA 9 (1893) S. 3 lesen
und. fiir seine Dissertation von 1911 noch verwerten kénnen (S. 271). — Viel-
leicht stammt iibrigens der ,etwas provozierende Titel* des Buches (»Der katho-
lische Luther”) aus der Heidelberger Antrittsvorlesung von Wilhelm Braun, Bio-
graphisches und theologisches Verstindnis der Entwicklung Luthers, Berlin 1917,
S. 15 letzte Zeile.



Pascals ,Mémorial”,
ein ekstatisches Dokument?

Von Harding Meyer

Man kennt das ,Mémorial“. Die Deutungen dieses eigenartigen Dokuments
jedoch gehen auseinander. Den einen erscheint es als das Zeugnis fiir den Beginn
einer geistigen Stdrung, die von diesem Zeitpunkt an das kristallklare Denken
Pascals fortschreitend triibt und schlieflich aus dem genialen Physiker und Mathe-
matiker einen hemmungslosen Polemiker, einen religios Verzweifelten oder einen
cinsamen Mystiker werden ldft. Fiir die anderen hingegen gehért es zu den kost-
barsten Papieren der Christenheit, weil in ihm die personliche Offenbarung, die
Gott einem Menschen hat zuteilwerden lassen, gewissermaflen mit den Hinden
greifbar wird, einen geradezu ,materiellen® Niederschlag gefunden hat.

Wie man auch immer das ,Mémorial* deutet, so sind doch nahezu alle Inter-
preten sich darin einig, daff diese Niederschrit unmittelbar aus dem Erleben
stammt und eben dadurch ihren besonderen Charakter bekommt, auch etwa gegen-
iiber anderen Beschreibungen religitser Ekstasen. Erleben und Niederschrift schei-
nen ohne Zisur ineinander iiberzugehen. Nicht einmal ein atemschépfendes Be-
sinnen trennt sie. Kaum ist der Ansturm des Erlebens voriiber, versucht Pascal
bereits mit noch fiebernder Hand in abgerissenen Sitzen das Erlebte auf dem
Papier festzuhalten. ,Feu®, Feuer steht iiber allem, und man spiirt dieses Feuer,
diese Glut des Erlebens noch aus dem Staccato der Sitze und Worte. ,Alles im
Mémorial zittert vor Erregung.“ Pascal ,stammelt*. Er ist voll ,stammelnder
Freude, voll ,iiberwiltigender, immer neu ausgedriickter Freude®, schreibt Guar-
dini.! Der bedeutende franzosische Pascalforscher Fortunat Strowski riickt die
Niederschrift so nah an das Erlebnis heran, dafi er beides als gleichzeitig schildern
kann? ,Obwohl Pascal auf diese Stunde der grofilen Wende vorbereitet war, ist
sic doch offenbar mit elementarer Plotzlichkeit iiber ihn gekommen. Was sich da
zugetragen hat, mufl so iberwiltigend gewesen sein, dafl er es unter dem un-
mittelbaren Eindrudk mit hastiger Hand festzuhalten versucht hat. Man spiirt
noch beim Lesen, welche ungeheuerliche innere Bewegung und Erregung es gewesen

! Guardini, Romano, Christliches Bewufitsein, Miinchen 1950, 2. Aufl. S. 49;
50:.52- 261

% Strowski, Fortunat, Pascal et son temps, Paris 1921, 7. Aufl. Bd. 2 c. VIII;
50 u. a. auch W. Nigg, Das Buch der Ketzer, Ziirich 1949 S. 436.
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sein mufl, die ihn reden 1aft“, schreibt Lilje® und formuliert damit sehr zutreffend
den Eindruck, den das Lesen oder das Zitieren des ,Mémorial® hervorzurufen
pflegt. Da ist zwar zunichst die genaue Angabe des Datums, der Uhrzeit und
der Dauer des Erlebnisses, wie es der an exakte Beobachtungen und Beschreibun-
gen gewohnte Wissenschaftler zu tun pflegt. Aber die ,Ekstase zittert noch in
ihm nach®, schreibt Giraud.* Es gelingt ihm nicht, sich der Wucht des eben Er-
lebten zu entzichen und sich zu ruhigem Niederschreiben zu zwingen. Was
schliefilich auf dem Papier steht, sind hingeschleuderte Satzfetzen, Schriftzitate,
Ausrufe, sich steigernde Wiederholungen, Bitten, Geliibde und jene ergreifende
spontane Korrektur, in der er ein in gewchnlicher Schrift gesdiriebenes ,Dieu de
Jesus Christ“ mit einem einzigen Strich durchstreicht, um nun grof zu wieder-
holen: ,Dieu de Jesus Christ®.

Es sind die Worte eines ,ekstatischen Stammlers®.® Das Erlebte bricht aus ihm
hervor wie ein Strom, der seine Dimme zerreific. Es ist zu grofl, zu bedringend,
zu gewaltig.

In der Tat, wer das ,Mémorial® liest, wie es sich uns in seiner endgiiltigen
Fassung darbietet, dem muf} es notwendig als in seinem Charakter eindeutig er-
scheinen. In nahezu jeder Zeile, gibt es sich als ekstatisches Dokument und erhebt
damit — implizit — den Anspruch, vom Leser auch als solches, und nur als
solches, verstanden zu werden. :

Wer zum ersten Male das Original des ,Mémorial® vor sich hat, in dem wird
sich dieser Eindruck vielleicht noch verstirken. Das Schriftbild wird ihm als
Spiegel der inneren Erregung Pascals erscheinen.® Die tiefen Faltlinien, in denen
das Papier stellenweise durchgestoffen ist, erinnern ihn daran, dafl Pascal — nach
dem Zeugnis seines Dieners — dieses kostbare Dokument der personlichen Gnade
Gottes acht Jahre lang auf seinem Leibe getragen haben soll, ,cousu dans la
doublure de son pourpoint®, wie der Abschreiber des ,Mémorial®, Abbé Périer
am Rande der Kopie vermerkt.?

Mit anhaltendem Studium und wiederholter Priifung dieses Blattes jedoch be-
ginnt sich der Eindruds seltsam zu verschieben. Es mag sein, dafl es mit der Fest-
stellung anfingt, dafl das Schriftbild des ,Mémorial® sich in keiner Weise von
dem der anderen ,Pensées“-Fragmente unterscheidet. Nahezu alle Fragmente
bieten dieselbe zerrissene Handschrift, die man mit den ,coups de griffe d’un chat
irrité“® verglichen hat. Vielleicht auch hatte man fiir jenen erschiitternden Auf-
schrei ,,Joye Joye Joye pleurs de Joye* ein hingerisseneres Schriftbild erwartet
und nicht dieses befremdende Absetzen nach dem ersten , Joye® und das Ein-
tauchen der Feder, obwohl der Fluf der Tinte noch klar und kriftiz gewesen
zu sein scheint.

3 Lilje, Hanns, Die Ordnung des Herzens, Niirnberg 1954 S. 6.

4 Giraud, Victor, Blaise Pascal, Paris 1911.

® Peters, F. E., Blaise Pascal. Die Sternenbahn eines Menschengeistes, Ham-
burg 1946 S. 9. Hanswalter Giesekus schreibt in seinem Biichlein ,Erkenntnis des
Wirklichen®, daf} dieses ,Stammeln in scheinbar zusammenhanglosen, wirr dahin-
geworfenen Satzbrocken, Zitaten und zum Teil sogar isolierten Wortern die einzig
angepafite Ausdrucksform® sei. S. 43.

¢ So heifit es z. B. in der RE? Bd. 14 S. 710: ,Von den Gefiihlen, die in jener
entscheidenden Nacht durch seine Seele wogten, zeugen die abgerissenen Worte, die
er in hastiger, unleserlicher Schrift auf ein Stiick Papier warf.“

7 Bibliothéque Nationale (Paris) MS 9202 f.f.
= 8 I;aui Desjardins. Zitiert bei Zacharie Tourneur, Une vie avec Pascal, Paris

43 5.:35. -
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Gewiff mogen das Enttausc{]ungcn allzu hochgespannter Erwartungen sein.
Aber man begmnt nun doch auf die eigenartige Tatsache aufmerksam zu werden,
dafl die wenigen Zeilen des ,Mémorial® relativ zahlreiche Korrekturen aufweisen.
Bereits das blofle Faktum, daf Pascal hier korrigiert, mufl befremdlich erschei-
nen. Warum bringt er in einem solchen ,Erinnerungsdokument® iiberhaupt Kor-
rekturen an, so wird man fragen missen. Ist diese Tatsache noch vereinbar mit
der Auffassung, Pascal habe im ,Mémorial® sein Gotteserlebnis ,unter dem un-
mittelbaren Eindruck mit hastiger Hand festzuhalten versucht“?® Ist ein ,eksta-
tischer Stammler,® der offenbar sehr bemiihr ist, doch ja korrekt zu stammeln,
nicht ein Widerspruch in sich?

Es wird hier freilich sogleich zu fragen sein, welcher Art diese Korrekturen
sind. Sind sie etwa dadurch gerechtfertigt, dafl sie schwere Fehler und Verschrei-
bungen korrigieren oder wichtige Auslassungen erginzen? Um diese Frage zu be-
antworten, geben wir den franzosischen Wortlaut des ,Mémorial® nach dem Ori-
ginal wieder, wobei die Streichungen in Klammern und Minuszeichen, die Hinzu-
figungen in Klammern und Pluszeichen gesetzt sind. Dabei ergibt sich, dafl ab-
gesehen von vier geringfiigigen Streichungen — es handelt sich da um vier ein-
zelne Buchstaben, die offenbar Worte beginnen sollten, dann aber sogleich wieder
gestrichen wurden — der Text acht Korrekturen aufweist.!!

L an de grace 1654
Lundi 23 novembre Jour de St. Clement pape Et martir (4 et
(1) autres au Martirologe +)
Veille de st Chrysogone martir Et autres.
Depuis environ dix heures Et demy du soir Jusques environ minuit

Et demy
EEL.
Dieu d’Abraham, dieu d Isaac, dieu de Jacob.
(2) non des Philosophes Et (4-des+) scavants.

(3) (+ Certitude, Certitude sentiment Joye paix —+)
(4) (— Dieu de Jesus Christ —)
(+ Dieu de Jesus Christ —|—)
Deum meum Et deum Vestrum
Ton dieu sera mon dieu
Oubly du monde Et de tout hormys dieu.
(5) Il ne se trouve que par les Voyes enseignéés (—par—) (+dans+)
| evangile
| Grandeur de | ame humaine
(6) (7) Pere Juste le monde ne t a point (—Conneu—) (+Connu—). (+mais
Je t ay Connu+)
Joye Joye Joye pleurs de Joye
Je m en suis separé
Dereliquerunt me fontem aquae Vivae.
Mon dieu me quitterez Vous.
que Je n en sois pas separé eternellement.

£ Lil-je, 2.2.0,
10 Peters; a2.2.0.
' Wir geben den Text wieder nach Bibliothéque Nationale MS 9202 f.f. und

Zacharie Tourneur, Pensées de Blaise Pascal, Edition paléographique, Paris 1942
S519:6;

Zuschr. f. K.-G. 8
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Cette est la Vie eternelle qu Ils te Connoissent seul Vray Dieu
Et Celuy que tu as envoyé J.C.
Jesus Christ.

Jesus Christ.
(8) Je m en suis separé. (+ Je | ay fuy renoncé crucifié +)
Que Je n en sois Jamais separé!
Il ne se Conserve que par les Voyes enseignéés dans 1 Evangile.
Renonciation totalle Et douce.

Von diesen acht Korrekturen im Text des ,Mémorial® haben wir die vierte
bereits erwihnt, die Streichung des ,Dieu de Jesus Christ® und die Wiederholung
desselben Wortes in doppelt so grofier Schrift. Es ist durchaus mdglich, diese
Korrektur, wie wir es zunidchst getan haben, als spontane Korrektur zu ver-
stehen: trotz aller Hast des Niederschreibens konnte Pascal es doch nicht auch
nur einen Augenblick lang ertragen, den Namen des ihm erschicnenen Gottes in
kleinen Lettern geschrieben zu sehen.

»Nicht (der Gott) der Philosophen und Wissenschaftler.

Gott-Jesun /Christi.t

So unmittelbar hintereinander kann man es lesen, wenn man die 3. Korrektur,
eine Erginzung, iibergeht. Dieser Wende vom falschen zum einzig wahren Gott
sollte das Schriftbild unmittelbaren Ausdruck geben.

Freilich ist es aber auch méglich, wie z. B. Tourneur es tut,'® zwischen das
erste und zweite ,Dieu de Jesus Christ® den Einschub »Certitude, Certitude
sentiment Joye paix“ zu setzen. Die Streichung des ersten ,Dieu de Jesus Christ®
verlore damit viel von ihrem spontanen Charakter. Sie wire ja in diesem Falle
geschehen im Interesse eines groferen Einschubes und nicht in erster Linie um der
gleichsam ,lauteren® Wiederholung des ,Gott Jesu Christi® willen. Daf die Frage
nach dem Grund der Streichung jemals endgiiltig beantwortet werden kénnte, ist
sehr unwahrscheinlich. Doch gentigt es fiir den Zweck unserer Untersuchung
bereits, aufgezeigt zu haben, daf — von der Priifung der Originalschrift her —
beide Begriindungen méglich sind.

Bei den iibrigen sieben Korrekturen handelt es sich in fiinf Fillen um Ein-
schiibe und zwar in der 1., 2., 3., 7. und 8. Korrektur. Davon stellen nur die drei
letzten gewichtigere Aussagen dar, deren Hinzufiigung folglich als gerechtfertigt
angesehen werden kann. Aber selbst wenn der Leser den Grund dieser Einschiibe
des ,Mémorial“ einsieht, so ist dadurch dennoch unsere Hauptfrage nicht zum
Schweigen gebracht, wieweit bereits die blofie Tatsache des Erginzens mit dem
Charakter — und wir miissen ja noch mehr sagen: mit dem Selbs tanspruch
dieses Dokuments vereinbar ist. Denn diese Einschiibe sind doch nur so zu ver-
stehen, dafl Pascal — und dies zeigt der Zeilenabstand sehr deutlich — das ganz
oder teilweise fertiggeschriebene ,Mémorial® noch einmal durchgelesen, und zwar
kritisch durchgelesen und sich dabei gefragt hat, ob nachtriglich noch etwas
hinzugefiigt werden miisse und wo der richtige Ort fiir diese Hinzufiigungen sei.
Ein solches Verhalten aber, so will uns scheinen, weist auf einen inneren Abstand
Pascals vom Erlebten hin, der den Leser des ,,Mémorial® um so mehr befremden
mufi, als Pascal in diesen Einschiiben dennoch bemiiht ist, die Sprache des noch
von der Ekstase Hingerissenen zu sprechen.

® In diesem Punkte meinten wir der Lesart Tourneurs (Pensées de Blaise
Pascal 2.a.0.) bei unserer Wiedergabe des ,,Mémorial® nicht folgen zu diirfen.
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Im Gegensatz zur 3., 7. und 8. Korrektur ist ein wirklich triftiger Grund der
1. Korrektur nicht einzusehen. Dafl es Pascal an einer genauen Datierung des
Erlebnisses lag, ist zwar verstindlich; ging es thm im ,Mémorial® doch darum,
etwas zu besitzen, das ihn immer wieder dessen gewifimachen konnte, dafi Gott
ithm in einem ganz konkreten, datierbaren Punkte seines Lebens begegnet war.
Diese genaue Datierung aber war im urspriinglichen Text bereits voll und ganz
gewahrleistet. Warum fiigt er nun noch das vage et autres au Martirologe®
hinzu? Ein wirklich zureichender Grund fiir die Hinzufiigung dieser doch recht
nebensichlichen Aussage in einem solchen Dokument und zu einer solchen Stunde
ist wohl kaum aufweisbar.

Am allerwenigsten verstandlich aber von allen Zusitzen ist die Hinzufiigung
des ,des“ in der 2. Korrektur. Es kann Pascal hier nicht um grammatische Kor-
rektheit gegangen sein; denn grammatisch ist der erste Text ebenso richtig wie
die Korrektur. Wie kann es, so mufl man fragen, im Augenblick ekstatischen
Stammelns, Rufens, Betens und Gelobens zu einer sachlich so ginzlich belanglosen
Korrektur kommen, deren ganze Belanglosigkeit uns Pascal selbst vor Augen
hilt dadurch, daff er in seiner Reinschrift des ,Mémorial® dieses ,des® einfach
wieder wegfallen lafit? Aller Wahrscheinlichkeit nach wird das ,des* der Sorge
des Stilisten entsprungen sein, der das Geschriebene iiberpriifte und auf irgend-
welche rein formalen Mingel abhorchte.

Damit aber tritt uns aus dem ,Mémorial® deutlich ein anderer, ein ,zweiter®
Pascal entgegen. Hinter dem vom Gotteserlebnis Uberwiltigten erscheint die
Gestalt eines in befremdlicher Distanz vom Erlebten stehenden, das ,Mémorial®
sachlich wie formal priifenden und iiberarbeitenden Pascal. Dieser Gegensatz muf}
aber dadurch in besonderem Mafle befremdlich wirken, daff der ,zweite® Pascal
deutlich versucht, die Gestalt des ,ersten® anzunehmen, indem auch er in der
stammelnden Redeweise des von der Ekstase Ergriffenen schreibt (,Certitude,
Certitude sentiment Joye paix®).

Das von der 2. Korrektur Gesagte trifft auch auf die 5. Korrektur zu. Davon
dafl das urspriingliche ,enseignéés par 1| evangile® grammatisch inkorrekt sei,
kann nicht die Rede sein. Dem ,enseignéés dans | evangile® ist gegeniiber dem
»par” lediglich deswegen der Vorzug zu geben, weil es vom rein Stilistisch-
logischen her hier — in der Verbindung mit ,Evangelium® — um eine Nuance
besser klingt und — vielleicht kommt das noch hinzu — weil es ganz einfach ein
zweites ,par® im selben Satz vermeidet. Wie geringfiigig diese stilistische Korrek-
tur ist, zeigt sich daran, dafl wir innerhalb der ,Pensées® einem solchen »par” in
ganz dhnlichen Verbindungen begegnen, ohne daff Pascal eine Korrektur fiir notig
erachtet hitte.! :

Noch ein Weiteres im ,Mémorial® weist auf einen Pascal hin, der nicht der
im blendenden Feuer der jihen Gotteserscheinung stehende gewesen sein kann.
Es sind das die — auch in unserer Wiedergabe des Textes angegebenen — Tren-
nungsstriche, die offensichtlich Absitze markieren und das ,Mémorial® in eine
einleitende Datumsangabe und drei weitere Teile unterteilen sollten, denen spiter
dann in der Reinschrift, die Pascal vom ,Mémorial® anfertigte, ein letzter Teil
hinzugefiigt zu sein scheint, dem deutlich der Charakter eines Schlufteiles eignet.
Auch hinter dieser Unterteilung kann nur ein auf das rein Formale gerichtetes
Bemithen gestanden haben, angesichts dessen das bisher kritisch zum ,Mémorial®

18 Vgl z. B. Fr. 843 (,par® in Verbindung mit Altem und Neuem ,Testa-
ment®) und Fr. 642 (,par in Verbindung mit ,Ecriture®).

g*
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Gesagte wiederholt und der Vorbehale gegeniiber dem ,Mémorial® als ekstatischem
Dokument verstirkt werden mufi.

Vielleicht wird man angesichts dieser Ausfiihrungen darauf hinweisen, dafl
Pascal einer der ganz groflen, von leidenschaftlichem Formwillen besessenen Mei-
ster der Sprache gewesen sei, der, wo immer er schreibt, zih und ohne Ermiiden
um den adiquaten sprachlichen Ausdruck seines Denkens, um die vollige Kon-
gruenz von Gedanke und Wort ringt. In der Tat legen die ,Pensées* sowohl in
dem, was sie ausdriicklich zum ,style naturel sagen, als auch in der Originalschrift
vieler Fragmente ein beredtes Zeugnis von diesem Ringen ab. Aber eines ist es,
um die sprachliche Erfassung eines Gedankens zu ringen, indem man — in der
Haltung dessen, der sich als Schreiber vom Geschriebenen zugleich wieder kritisch
distanziert — feilt, korrigiert, erginzt; ein anderes, nichts tun zu wollen, als, von
der Schau des lebendigen Gottes iiberwiltigt, diesem Gott stammelnd zu ant-
worten, zu geloben, zu ihm zu rufen und zu beten. Aus einem solchen Dokument
aber, wie das ,Mémorial® es zu sein beansprucht, darf uns nur die eine Sorge
entgegentreten, die jihe Offenbarung Gottes in seinem Gericht und seiner Gnade
doch ja nicht ohne die Antwort des Glaubens zu lassen. Der Sorge jedoch, die
danach fragt, wie man stilistisch korreke die Antwort des Glaubens formuliere,
kann kein Platz eingeriumt werden, ohne daf man dadurch den Charakeer des
»Mémorial® total dndert. Stehen wir darum nicht vor der Alternative: ent-
weder ist das ,Mémorial® das, was zu sein es selbst den Anspruch erhebt —
und dann diirfte auch nicht die leiseste Spur stilistischer Korrekturen darin zu
finden sein, oder es ist ein formal-stilistisch durchgearbeitetes Schriftstiick — und
dann ist es kein ekstatisches sondern ein literarisches Dokument? 14

Es ist wahrscheinlich, daR — vor allem wohl von psychologischen Erwigungen
ausgehend — mancher Einwand gegen diese Deutung der Korrekturen im ,Mémo-
rial® erhoben werden wird. Es ist an diesem Ort nicht moglich, im Voraus darauf
Antwort zu' geben. Ein Einwand jedoch, der besonders naheliegt, scheint uns vor-
weggenommen und bereits hier beantwortet werden zu miissen: ist es nicht mog-
lich, so wird man fragen, daf} Pascal nacherdglich, vielleicht Tage, Wochen,
Monate spiter das urspriingliche, wirklich unmittelbar aus dem Erleben stam.-
mende ,Mémorial“ korrigiert und erginzt hat?

Diese Moglichkeit ist natiirlich nicht von der Hand zu weisen. Aber was wire
damit gewonnen? Fihrt uns das nicht erneut in die Problematik dieses Dokuments
hinein? Denn es mufl doch sogleich wieder gefragt werden: warum dieses Korri-
gieren, Erginzen und stilistische Feilen in einem Dokument, das fiir Pascal — so
nimmt man es doch an — nichts sein sollte als ein konkretes Erinnerungsstiids an
die heiligste Stunde seines Lebens, und das deshalb eigentlich nur in seiner unbe-
rithrten Echtheit die Funktion des Erinnerns, der erneuten Vergegenwirtigung voll
erfiillen konnte? Vor allem aber ist zu fragen: warum versucht Pascal, obgleich
er im Zeitpunke dieser Korrekturen zugegebenermaflen vom Erleben distanziert
ist, dennoch auch in diesen Einschiiben zu stammeln, zu rufen, als gebe es diesen
Abstand nicht, als ,zittere die Ekstase noch in ihm nach“?15 »Certitude, Certi-

‘4 Der inneren Widerspriichlichkeit des ,Mémorial® scheint unter den nam-
haften Pascalforschern, soweit wir sehen, nur Tourneur kurze Beachtung geschenke
zu haben. Er schreibt in ,Une Vie avec Pascal® Seldies o detpaniepaes porte
les traces de ,repentirs’, de retouches, de surcharges, et de traits de séparation,
comme si] érait destiné & I'imprimerie. La copie offre aussi des variantes et des
additions qui dévotent un souci d’art plutbe qu’un simple effort de mémoire pour
faire revivre une méditation vécue®,

15 Giraud, 2.2.0.
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tude sentiment Joye paix“. Eben dieses ist es ja, was uns das Fragezeichen hinter
das ,Mémorial“ als ekstatisches Dokument setzen lift: der Widerspruch zwischen
dem Selbstanspruch des ,Mémorial“ und dem Fakitum, daf hier dennoch so ge-
schrieben ist, wie es sich mit diesem Selbstanspruch schlechterdings nicht verein-
baren lifit.

Abschlieflend mag, um Miflverstindnissen zu begegnen, ausdriicklich gesagt
sein, dafl es uns in dieser kurzen Untersuchung nicht im Entferntesten darum
ging, die Bekehrung, geschweige denn den Glauben Pascals in Frage zu stellen,
sondern allein um den Hinweis auf den letztlich im Unklaren bleibenden Charak-
ter des ,Mémorial“ als Dokument.
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Allgemeines

Evangelisches Kirchenlexikon. Kirchlich-theologisches Handworrer-
buch. Unter Mitarbeit von R. Frick, Hans Heinrich Harms, Wilfried Joest,
Hermann Noack, Kurt-Dietrich Schmidt, Georg F. Vicedom, Heinz-Dietrich
Wendland, Hans Walter Wolff hrsg. von Heinz Brunotte und Otto
Weber. Band I: A-G. Gottingen (Vandenhoeck und Ruprecht) 1956. II S.
1736 Sp. Ln. DM 68,90.

Seit den franzosischen Enzyklopidisten gehéren enzyklopidische Worterbiicher
zu den unentbehrlichen Hilfsmitteln der Gebildeten. Auch Theologie und kirch-
liches Leben sind nicht solchen zusammenfassenden Nachschlagewerken entgangen —
zum Nutzen derjenigen, die sich schnell iiber irgendeine Frage orientieren wollen,
zur Freude der Verleger, die stindig neue Auflagen solcher Werke hervorbringen
miissen, weniger zur Freude der Autoren, die die harte Fron der Mitarbeit an
solchen Nachschlagewerken auf sich nehmen. Auch fiir sie ist allerdings ein ge-
wisser Nutzen nicht zu verkennen: Wird doch ein Autor, der einen Artikel fiir
ein solches Werk verfassen muff und dem naturgemif nur ein begrenzter Raum
zur Verfiigung steht, gezwungen, den Stand der Forschung zusammenzufassen und
sein eigenes Urteil in Kiirze darzulegen. Die deutsche protestantische Theologie
hatte in der Herzog-Haudkschen Realenzyklopidie ein umfassendes wissenschaft-
liches Nachschlagewerk, das bis heute nicht iiberholt ist. Dazu kam dann seit 1906
die Religion in Geschichte und Gegenwart, die in ihrer ersten Auflage bewufit
religionsgeschichtlich-liberal war (vgl. ZKG 68, 1957, S. 153 ff.). Eine etwas ,gldu-
bigere“ Richtung vertrat das Calwer Kirchenlexikon, das in 2 Binden gewisser-
maflen die Rolle des ,Volks-Brodshaus® fiir Theologie und Kirche iibernahm.

Dieses Calwer Lexikon ist lingst vergriffen und der Verlag scheint nicht in
der Lage zu sein, es neu aufzulegen. Dafiir ist jetzt nun ein dreibindiges Werk
im Erscheinen, das Géttinger Evangelische Kirchenlexikon, von Heinz Brunotte
und Otto Weber herausgegeben und vom Verlag Vandenhoeck und Ruprecht vor-
ziiglich verlegt. Das Werk wird im Vorwort (mit Recht) als ein ,v6llig neues und
selbstandiges® Werk bezeichnet, es liegt aber doch wohl in der Linie des Calwer
Unternehmen, hat auch von diesem eine Anzahl von Artikeln {ibernehmen konnen.
Auch das Nordisk Teologisk Uppslagsbok wird im Vorwort als Quelle fiir ein-
zelne Artikel genannt. Ein Stab von 8 Fachberatern steht den beiden Heraus-
gebern zur Seite und ein ,leistungsfihiges Redaktionssekretariat® sorge fiir
schnelles Voranschreiten des Werkes. Fiir die Kirchengechichte ist Kurt-Dietrich
Schmidt der zustindige Referent.

Der 1. Band (A—G), iiber den hier zu berichten ist, zeigt sehr eindrucksvoll,
wie sich Herausgeber und Verfasser bemiiht haben, wirklich umfassend und doch
knapp und konzentriert zu berichten. Von einer bestimmten theologischen Rich-
tung [dflt sich kaum sprechen, auch wenn die lutherische Komponente dominiert
und die kritische Theologie (etwa die Bultmannschule) kaum zu Wort kommt.
Man kann den Tenor vielleicht als mild-orthodox bezeichnen.

Unter den kirchengeschichtlichen Artikeln befinden sich eine Reihe vorziiglicher
biographischer Darstellungen und Ubersichten. Man darf natiirlich von einem drei-
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bindigen Werk, das ja fiir einen groflen Leserkreis bestimmt ist und das die
kirchlichen Verhiltnisse unter gegenwirtigen und Skumenischen Aspekten in den
Vordergrund stellen will, nicht dasselbe erwarten wie von einem Werk, das den
doppelten Raum zur Verfiigung hat. Es ist aber beachtlich, wie viel an kirchen-
geschichtlichem Stoff doch geboten wird. Nur ein paar Bemerkungen sollen den
Reichtum andeuten und damit der Leistung den schuldigen Dank bezeugen.

Eine ganze Reihe von Linderartikeln geben einen guten Uberblick iiber die
Entwicklung in den verschiedenen Territorien (etwa Armenien von S. Knak,
Belgien von E. Hoyois, ‘Deutschland von E. Miihlhaupt usw.). In diesem Zusam-
menhang missen auch die Artikel von Martin Schmidt iiber Probleme der eng-
lischen Kirchengeschichte hervorgehoben werden (Anglikanische Kirchengemein-
schafl, Book of Common Prayer, England usw.), die ganz besonders gut gelungen
sind. Einige Ubersichtsartike]l umfassen die ganze Kirchengeschichte und stellen
zum Teil in ihrer prignanten Form wirklich gute Leistungen dar. Es seien hervor-
gehoben: Abendmahl (Marxsen, Pannenberg und Wittenbers), Antisemitismis
(B. Locher), Bibeliibersetzungen (Nestle, Wiirthwein, Strathmann und Steiner),
Bufle (Karpp), Diakonie (W. Schiitz und R. Frids; dabei allerdings falsche Aus-
wertung von Apg. 6). Auch die dogmengeschichtlichen Ubersichten sind z. T. recht
gut (z. B. Christologie von F. Lau, der auch sonst sehr schone Artikel beige-
steuert hat). Der Artikel Amt ist etwas diirftig geraten und auch das, was iiber
(Kirchen-)Geschichtsschreibung gesagt wird, erweckt Bedenken. Die Alte Kirche ist
mit vielen biographischen Artikeln vertreten. Daneben findet man einen guten
Ubersichtsartikel Alte Kirche von Hal Koch und K. D. Schmidt. Bei dem Artikel
Antiochenische Schule (C. Andresen) habe ich Bedenken gegen die Ableitung des
Arianismus aus der antiochenischen Schule des 3./4. Jahrhunderts, da das, was
gemeinhin Arianismus heifit, kein einheitliches Gebilde ist. Dem Mittelalter, das
bei den Querschnitten jeweils immer mit beriidssichtigt wird und fiir das auch
einzelne biographische Artikel wichtig sind (ich erwihne wenigstens Anselm won
Canterbury von Betzendorfer, der allerdings in den Literaturangaben nicht aus-
reichend ist), gelten in den Artikeln Eigenkirchenwesen (S. Reicke) und Germanen
(Christianisierung, von K. D. Schmidt) eindrudssvolle Lingsschnitte. Es braucht
kaum noch gesagt zu werden, dafl die Reformationszeit ausreichend beriidssichtigt
ist: Beza (von Courvoisier) und Calvin (von Gloede) sind hervorzuheben. Bei
Brenz (bzw. bei Confessio Wirtembergica) vermifit man in der Literatur die Aus-
gabe von E. Bizer (Stuttgart 1952), die doch wohl grundlegend ist und die keines-
falls fehlen durfte. Der Artikel Gegenreformation (von Beyreuther) erweckt
manche Fragen und manchen Widerspruch, wihrend der Artikel Aufklirung ein-
fach zu primitiv geraten ist.

Ich breche aber ab. Es sollte durch die paar Hinweise nur angedeutet werden,
dafl hier ein niitzliches Werk vorliegt, das einem weiteren Kreis von interessierten
Christen und Nichtchristen die notwendige Belehrung iiber theologische oder kirch-
liche Fragen zuteil werden lif}t.

Bonn W. Schneemelcher

Festschrift fiir Giinther Dehn zum 75. Geburtstag am 18. April 1957
dargebracht von der Evangelisch-Theologischen Fakultit der Rheinischen
Friedrich-Wilhelms-Universitit Bonn. Hrsg. von Wilhelm Schneemel-
cher. Neukirchen (Buchhandlung des Erziehungsvereins) 1957. 268 S. brosch.
DM 13,30.

Je gehaltvoller und vielfiltiger eine Festschrift, desto schwieriger die Anzeige,
zumal in einer Fachzeitschrift. Das gilt auch und gerade von der Festschrift fiir
Giinther Dehn, zu der sich die Bonner Fakultit zusammengetan und Ph. Vielhauer
als Dekan das Vorwort geschrieben hat. So mufl ich mich auf die Titelangabe der
biblisch-exegetischen und eine kurze Kennzeichnung der kirchen- und theologie-
geschichtlich wichtigen Beitrige beschrinken, ohne damit den Beitrigen der andern
Disziplinen den Wert absprechen zu wollen.
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M. Noth, Hat die Bibel doch recht? — R. Bach, Gottesrecht und weltliches Recht
in der Verkiindigung des Prophetéen Amos — O. Ploger, Reden und Gebete im
deuteronomistischen und chronistischen Geschichtswerk — Ph. Vielhauer, Gottes-
reich und Menschensohn in der Verkiindigung Jesu.

Hieraus zusammenfassend: ,In diesem mit keinen zeitgendssischen Kategorien

zu deutenden Anspruch Jesu liegt . . der Ansatzpunkt fiir die Bildung der

Christologie, d. h. dafiir, dafl aus dem Verkiindiger der Verkiindigte wurde . .

Denn Jesu Reichsverkiindigung konnte nicht unverindert tradiert werden,

da sie wesenhaft mit seiner Person verbunden und nicht von ihr zu lésen war,

und mufBite transformiert werden, da mit Jesu Tod und Auferstchung das

Eschaton angebrochen war, und kein Jiinger von diesem Ereignis absehen

konnte, wenn er von Jesus sprach® (S. 78 f.).

E. Dinkler, Pridestination bei Paulus, Exegetische Bemerkungen zum Rémerbrief.

Mit Heinrich Karpp, ,Prophet‘ oder ,Dolmetscher’? Die Geltung der LXX in
der Alten Kirche (S. 103—117), betreten wir das Gebier der eigentlichen KG. Sein
Beitrag erschliefit viel gewdhnlich Unbeachtetes und ist keineswegs abseitig. Er
faflt sich zusammen:

»Es empfiehlt sich auch heute noch, auf die Viter der Alten Kirche zu achten,

die der LXX den aus dem Judentum iiberlieferten Inspirationsglauben versag-

ten und mit Riicksicht auf den Vorrang des Urtextes die heilsgeschichtliche

Stellung der Ubersetzung lieber auf die Vorsehung und Okonomie Gottes

zurlickfihren wollten. Dann ist die LXX kein zweiter Kanon und keine kano-

nisierte Textform, wohl aber ein einzigartiger Zeuge fiir die Auslegung des
atl. Gotteswortes, die der ersten Christenheit besonders hilfreich war, die

Christusoffenbarung zu verstehen® (S. 116 £.).

Karpps Aufsatz sollte besonders von denen beachtet werden, die mit einer
Inspiriertheit der Lutheriibersetzung liebiugeln oder liebdugelten.

Wilh. Schneemelcher, Der Sermo ,de anima et corpore’, méochte diese viel-
umstrittene Schrift immer noch eher auf Melito von Sardes als auf Alexander von
Alexandrien zuriidsfiihren, ohne eine definitive Entscheidung zu treffen.

Mittelalter: vacat.

Desto wichtiger und gewichtiger H. J. Iwands Beitrag ,Zur Entstechung von
Luthers Kirchenbegriff, ein kritischer Beitrag zu dem gleichnamigen Aufsatz von
K. Holl (S. 145—166) — aus dem wir ein Doppeltes unterstreichen: einmal die
umfassende und kritisch weiterfilhrende Ankniipfung an die Lutherforschung (nicht
nur K. Holl), sodann die inhaltliche Tendenz, der ich nur zustimmen kann: ange-
sichts des heutigen ekklesiologischen Uberschwangs vieler (auch gerade ,lutheri-
scher®) Programmatiker ist es unerlifilich, auf den geradezu zermalmenden Cha-
rakter von Luthers Kategorie der verborgenen Kirche hinzuweisen. In der (als
wichtiges Seitenstiick zum Thema zu betrachtenden) Meditation zu Martth. 16,
13—20 (Gott.Pred.Med. XI, 1956/7 S. 152—163) bzw. im Vorwort dazu be-
merkt Iwand: ,Ich selbst mufl freilich bekennen, daf mir die vermeintlich ,neu-
protestantische’ Auffassung wonach die Einheit der Kirche nicht im Apostolat,
sondern im Geist und im Glauben gegeben ist, doch der altprotestantischen ziem-
lich nahezukommen scheint® (a.a. Q. S. 147). Man kann nur wiinschen, dafl diese
Erkenntnisse und Sidtze Iwands im allgemeinen ,Gesprich iiber die Kirche’ wenig-
stens von den Protestanten beachtet werden. Ich fiige hinzu, dafl Iwands Luther-
studie bis zum Bersten mit Belegmaterial gefiillt ist.

W. Kreck behandele ,Wort und Geist bei Calvin’ — nach R. Prenters grofier
Lutherdarstellung besonders erwiinscht, und desto nétiger, da W. Krusches Hei-
delberger Dissertation ,,Der hl. Geist bei Calvin® 1953 bisher m. W. ungedruckt
geblieben ist. Helm. Gollwitzer kennzeichner die Intention seines Beitrags ,Zum
Verstindnis des Menschen beim jungen Marx“ (S. 183—203) selbst mit folgenden
Worten: ,,Es handelt sich hier nicht darum, Marx idealisierend fiir das Christen-
tum zu retren, wohl aber um die Warnung, im Bediirfnis der verdammenden
Reaktion auf seinen Atheismus das zu iibersehen, worauf Marx uns aufmerksam
machen kann“ (S. 193). Ernst Bizer beschreibt den ,Fall Dehn’ (5. 239—261)
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— fiir die Leser, die es miterlebten, eine bewegende Erinnerung, fiir die Jiingeren
eine gute Einfiihrung in die Ritsel jener Zeit. Vielleicht hitte sich der V£. doch
nicht nur auf die Relation beschrinken, sondern etwas mehr zur Beleuchtung
der geistes- und theologiegeschichtlichen Hintergriinde beizutragen versuchen sol-
len. Aber auch so ist die niichterne Schilderung eindrucksvoll genug.

In der angehingten Bibliographie Giinther Dehns hat man sich — mit dem
Ausdruck des Bedauerns — auf die selbstindigen Titel beschrinkt. Wenigstens
eine Abhandlung G. Dehns méchte ich hier erwihnen, die weit mehr ist als ein
durchschnittlicher Zeitschriftenaufsatz und die m. E. zu Unrecht fast vergessen
worden ist (wenigstens nirgendwo zitiert begegnet): G. Dehn, Der neue Mensch
(in Theologia viatorum, Theologische Aufsitze von M. Albertz u.a., Miinchen
1939, faktisch Band T des Jahrbuchs der Berliner Kirchl. Hochschule, S. 67—114),
eine hochst wertvolle Auseinandersetzung mit den damaligen Heiligungsbewegun-
gen vom Standort des reformatorischen Bekenntnisses aus, jetzt noch und wieder
aktuell, nicht zuletze im Blick auf den letzten Band von Barths Kirchlicher Dog-
matik und dem Versuch des Katholiken Hans Kiing, eine Synthese der Barth-
schen und der rémisch-katholischen Rechtfertigungslehre zu finden.

Frankfurt am Main K. G. Steck

Gedenkschrift fiir D. Werner Elert. Beitrige zur historischen und
systematischen Theologie. Hersg. von Friedrich Hiibner in Verbindung mit
Wilhelm Maurer und Ernst Kinder. Berlin (Lutherisches Verlagshaus)
1955. 424 S., 1 Bild, geb. DM 18.50.

Unter den lutherischen Theologen unserer Zeit war der Erlanger Werner
Elert (geb. 19. 8. 1885, gest. 21. 11. 1954) ohne Zweifel einer der bedeutend-
sten. Wie man sich auch zu der von ihm vertretenen konfessionalistischen Theo-
logie stellen mag — Elert hat in dem Begriff Konfessionalismus niemals ein ab-
wertendes Urteil gesehen, da er der Meinung war, daf} es nur konfessionalistische
Theologie geben konnte —, das wissenschaftliche Lebenswerk ist héchst beacht-
lich und viele seiner Werke werden auf lange Zeit ihre Bedeutung haben (z. B.
Der Kampf um das Christentum 1921; Morphologie des Luthertums 1931/32).
In seinen letzten Jahren hat sich Elert mit einer erstaunlichen Intensitit in die
Probleme der Dogmengeschiche der Alten Kirche, speziell der nachchalkedonischen
Zeit eingearbeitet und manche Frucht dieser Arbeit vorgelegt. Es ist zu hoffen,
daff aus seinem Nachlal noch eine zusammenfassende Studie iiber den Ausgang
der altkirchlichen Christologie erscheint.

Welchen EinfluR Elert auf die deutsche lutherische Theologie und dariiber
hinaus auch auf das Weltluthertum ausgeiibt hat, geht aus der Gedenkschrift
hervor, die ihm Freunde und Schiiler gewidmet haben. Man sollte die Lektiire
dieses Buches ruhig mit dem letzten Beitrag, der schénen Darstellung von Paul
Althaus, ,Werner Elerts theologisches Werk® (die Gedichtnisrede bei der
Feier der Erlanger Theologischen Fakultit), beginnen, Denn m. E. gelingt es
Althaus wirklich, Elert nicht nur theologiegeschichtlich richtig einzuordnen, son-
dern auch die eigene Leistung des Verstorbenen wirklich zu erfassen und zu wiir-
digen. Nimmt man diese glinzende Rede mit der dem Bande beigegebenen
Bigliographie zusammen, dann hat man einen guten Eindruck von der Leistung
und versteht, warum eine so grofle Anzahl Theologen sich zu dieser Gedenkgabe
zusammengefunden hat und warum diese Beitrige ein eindrucksvolles Bild heu-
tiger lutherischer Theologie, die eben nicht ohne W. Elert zu denken ist, bieten.

Ich kann hier nur auf die kirchengeschichtliche Beitrige kurz hinweisen, ohne

jeweils in eine lingere Auseinandersetzung, zu der viele Aufsitze — nicht zu-
letze durch ihre streng lutherische (konfessionalistische) Linie — herausfordern,
€inzutreten.

Der ecinzige Beitrag, der ein Thema aus dem Neuen Testament behandelt
(bezeichnender Weise der einzige!) ist L. Goppelt, ,Kirche und Hiresie nach
Paulus®, der darunter leider, daR er merkwiirdig einseitig die Dinge von Paulus
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aus beurteilt und andererseits die ,Hiresie’ (,Unkirche’) bereits im NT eindeutig
abgegrenzt findet. Damit werden m. E. falsche Kategorien auf das NT iiber-
tragen und der Aufsatz wirkt leicht tendenzits — trotz mancher guten Einzel-
beobachtung — als Rechtfertigung einer konfessionalistischen Verengung. E. Kin -
der, der ja schon friiher sich mit Augustin beschiftigt hat (vgl. ZKG 66, 1954/5,
S. 200), will in seinem Aufsatz ,Gottesreich und Weltreich bei Augustin und bei
Luther eine Reihe von Gemeinsamkeiten zwischen den beiden groflen Kirchen-
lehrern herausarbeiten, wobei fiir Augustin manche gute Bemerkung zu verzeich-
nen ist, wihrend das Lutherbild manche kritische Frage hervorruft. E. Berg-
strisser, ,Philoxenus von Mabbug®, bietet eine gut fundierte Darstellung der
monophysitischen Soteriologie, speziell der Heilslehre des genannten syrischen
Kirchenvaters, die nicht von der Christologie zu trennen ist. Schade, dafi nur die
lateinische Ubersetzung der Texte zitiert ist! Der Verf. bewegt sich in den Bahnen
Elerts, wenn der Monophysit als Bibeltheologe angesprochen wird. Es taucht ja
bei Eltert das alte Problem der Nihe des Luchertums zum Monophysitismus auf
(vgl. das Zitat auf S. 61!). Fr. K. Schumann, ,Geschichtstheologische Fragen
um den ludus de Antichristo®, interpretiert dieses merkwiirdige mittelalterliche
Werk (des Archipoeta?) und zieht die Linien bis zur Gegenwart aus, nicht immer
iiberzeugend, vor allem nicht in der grundsitzlichen ,geschichtstheologischen®
Schau. M. Schmidt, ,John Wyclifs Kirchenbegriff. Der Christus humilis Augu-
stins bei Wyclif¢, steuert einen ungemein kenntnisreichen Aufsatz bei, in dem
Wyeclifs Kirchenbegriff zunichst nach den englischen Schriften, dann (mit Recht
davon getrennt) nach den lateinischen Werken' entfaltet wird. Ein Vergleich mit
Luther macht Gemeinsamkeiten und Unterschiede deutlich und fithre auf das
Kernproblem ,Gesetz und Evangelium® (hier wiren allerdings manche Fragezeichen
angebracht). Die Skizze iiber die Christologie Wyclifs wird abgerundet durch einen
Vergleich mit Augustin. H. Fagerberg, ,Die Kirche in Luthers Psalmenvor-
lesungen 1513—1515%, untersucht die Aussagen Luthers in diesen Vorlesungen:
»Die innere Geschlossenheit in Luthers Kirchenbegriff, wie dieser in den Psalmen-
vorlesungen vorliegt, diirfte damit aufgezeigt sein. Threm Wesen nach ist die
Kirche populus fidelis und corpus Christi, in threm Ausseren manifestiert sie sich
durch die eine, allgemeine und apostolische Kirche, worin die Guten mit den
Bisen zusammenleben. Als Glaubensgegenstand und Triger der gottlichen Gaben
ist sie verborgen, denn die geistliche Wirklichkeit, in welcher der Glaube lebt,
verbirgt sich in diesem Zeitalter hinter Anfechtung, Leiden und Tod . . . In den
Psalmenvorlesungen liegt noch nicht Luthers endgiiltige Anschauung vor, was sich
u. a. in seinem Akzeptieren der kirchlichen Hierarchie zeigt, aber mit dem Prinzip
von der Autoritit der Schrift und dem Glauben enthalten sie den Sprengstoft,
womit Luther sich seinen eigenen Weg bahnen sollte, wenn die Stunde gekommen
war® (S. 118). Zu diesem Aufsatz ist jetzt zu vergleichen der Aufsatz von
H. J. Iwand, ,Zur Entstechung von Luthers Kirchenbegriff“ (Festschrift fiir Giin-
ther Dehn, 1957, S. 145—166), der umfassender und schirfer die Probleme dar-
stelle. L. Pinomaa, ,Die profectio bei Luther®, untersucht die Lehre von dem
sich stufenweise vollzichenden Fortschreiten (Glaube, Heiligung) bei Luther und
macht, vor allem an den von Luther benutzten Bibelstellen, deutlich, wie der Re-
formator urspriinglich neuplatonisch-mittelalterlich von einem solchen Fortschreiten
spricht, von 1521 ab aber an diesem Punkt ein Wandel eintritt, was ja nun
wichtig ist fiir das Problem der Anfinge von Luthers Theologie, die eben nicht
als ein Bekehrungserlebnis zu verstehen sind. P. Althaus, ,. . . und hitte
allen Glauben . . .% stellt die Auslegung von 1. Kor. 13,2 durch Luther dar.
R. Bring, ,Der Glaube und das Recht nach Luther®, fithrt die Debatte iiber
J. Heckel (Lex charitatis) hinaus weiter, allerdings mehr systematisch, leider ohne
Belege. F. Lau, ,Die prophetische Apokalyptik Thomas Miintzers und Luthers
Absage an die Bauernrevolution®, ist eine offensichtlich durch eingehende Klein-
arbeit gut fundierte, zugleich von der Auseinandersetzung mit der marxistischen
Verzeichnung der Reformationsgeschichte bestimmte Darstellung des Lebens und
der theologischen Grundkonzeptionen Miintzers und seines Gegensatzes zu Luther.
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»Der prophetische Anspruch, der nun allerdings von Miintzers spezifischem theo-
logischen Ansatz her erst verstanden wird, ist es, der fiir Luthers Kampfstellung
gegen Miintzer und gegen die ganze Bauernrevolution bestimmend gewesen ist.
Luther bestreitet die gottliche Sendung des Mithlhiuser Propheten und die gétt-
iche Sendung der im Namen der gottlichen Gerechtigkeit auftretenden Bauern-
bewegung. Luthers Stellung zu Mintzer und zur Banernbewegung gehért unter
das Oberthema ,Wabre und falsche Prophetie™ (S. 170). W. Maurer, ,Lex
spiritualis bei Melanchthon bis 1521%, skizziert, ausgehend von der lex spiritualis
bei Erasmus, das Gesetzesverstindnis des jungen Melanchthon und fithrt dann
cinen kurzen Vergleich mit Luther (vor allem nach dem kleinen Galaterkommen-
tar von 1519) durch. Wichtig dabei ist m. E., wie Maurer den EinfluR Augustins
und Luthers auf Melanchthon nachweist, und wie die geringen Differenzen zwi-
schen den Anschauungen der beiden Reformatoren als folgenschwer aufgezeigt
werden. R. Stupperich, ,Kirche und Synode bei Melanchthon®, untersucht
die Stellung Melanchthons zum Problem der Synode, wobei der Zusammenhang
mit dem Kirchenbegriff gut herauskommt. Wichtig sind die Angaben tber die
synodalen Anschauungen und Versuche der 50er Jahre: ,Statt sich auf die Autori-
tit der Synode zu stiitzen, berief sich der alte Melanchthon wieder auf die Uni-
versititen® (S. 210). Der Aufsatz von G. Noth, ,Peccata contra conscientiam®,
ist eine kritische Auseinandersetzung mit Martin Chemnitz, bei dem dieser Begriff
mit erheblichen Unklarheiten belastet ist, was Noth darauf zuriickfihre, dafl
Chemnitz (in Nachfolge Melanchthons) den Glaubensbegriff Luthers intellektuali-
stisch verengt. L. Aalen, ,Die Theologie des Grafen Zinzendorf* gibt eine
kurze Zusammenfassung der in seinem Buch ,Den unge Zinzendorfs teologi®, 1952
(vgl. ZKG 66, 1954/4, S. 329—332) erarbeiteten Ergebnisse, einen Uberblidk iiber
die weitere Entfaltung der Theologie Zinzendorfs und eine kritische (manchmal
reichlich antibarthianisch gefirbre) Beleuchtung des Herrnhuter. Interessant ist
der Nachweis des Zusammenhanges Zinzendorfs mit der augustinisch-neuplatoni-
schen Mystik und andererseits die Linie zum Neuprotestantismus, die allerdings
nicht immer iberzeugt.

Bonn W. Schneemelcher

Joachim Beckmann: Quellen zur Geschichte des christ-
lichen Gottesdienstes. Giitersloh (Bertelsmann) 1956, XII, 315 S.
geb. DM 25,—.

B. legt eine Sammlung liturgischer Quellentexte vor, die den eucharistischen
Gemeindegottesdienst betreffen. Bei der relativ diirftigen Uberlieferung lief} sich
bis in das 4. Jh. hinein fast Vollstindigkeit erreichen. Die &stliche Liturgieent-
wicklung wird iiber das 4. Jh. hinaus nicht weiter verfolgt; nur an dem einen
Beispiel der griechischen Chrysostomusliturgie wird ein charakteristisches End-
ergebnis der orientalischen Entwicklung vorgefiihrt. Gallikanische, mozarabische
und romische Texte erldutern dann die abendlindische Entwicklung der Messe bis
in das Mittelalter. Im Abschnitt V werden die Gottesdienstordnungen der Refor-
mation dargeboten (Luther, Zwingli, Calvin, Common Prayer Book). Die litur-
gische Restauration des 19. Jh. erhilt im letzten Abschnitc Beriicksichtigung, Als
Anhang folgt eine deutsche Ubersetzung der griechischen und franzésischen Origi-
naltexte.

Den einzelnen Texten sind kurze Einleitungen und Literaturhinweise voran-
gestellt. Leider wird hiufig nicht genau angegeben, welchen Editionen die Texte
entnommen sind; durch genaue Seitenangaben innerhalb der Texte liefe sich
wenigstens fiir das Zitieren die Originaledition ersetzen. Leider ist fast ausnahms-
los die Bibliographie so griindlich veraltet, daB ein vollig falsches Bild des gegen-
wirtigen Forschungsstandes entstehen mufi. Quastens Monumenta immer wieder zu
zitieren, ist iiberfliissig; denn wer Quastens Buch besitzt, hat fiir die vorreforma-
torische Zeit B.s Quellensammlung nicht nétig. Die Didachebibliographie endigt
mit dem Jahre 1924! Als letzte Arbeit zu Hippolyts ,Apostolischer Uberlieferung®



348 Literarische Berichte und Anzeigen

erscheint ausgerechner die allgemein abgelehnte Arbeit Engberdings (1948), der
die Verfasserschaft Hippolyts bezweifeln méchte. Wirklich unverzeihlich ist, daR
B. die nunmehr allein mafigebende Edition des Papyrus von Dér-Balyzeh (Ro-
berts-Capelle, Léwen 1949) nicht kennt, wenn dies auch fiir den gebotenen Text
nicht gerade verhdngnisvoll geworden ist. Zu Serapions Eucharistiegebet ist als
letzte nicht eine Arbeit des wenig zuverlissigen Th. Schermann vom Jahre 1912
zu nennen, sondern in jedem Falle B. Capelle, L’anaphore de Sérapion: Muséon 59
(1946) 425/43. Irrefijhrend ist es, wenn nicht gesagt wird, daf} die dem Germanus
von Paris zugeschriebene Erkldrung der gallikanischen Messe nicht von Germanus
stammt, sondern nachweislich aus einer viel spateren Zeit; wiederum ist B. nicht
bekannt, daff J. Quasten, Expositio antiquae liturgiae Gallicanae (Miinster 1934)
die letzte Edition veranstaltete; unbedingt hitte auch der grundlegende Artikel
von A. Wilmare iiber Germanus im Dictionaire von Cabrol-Leclercq (6, 1, 1049
bis 1102) genannt werden miissen. De sacramentis stammt wirklich von Ambro-
sius; wieder fehlt die neuere Literatur. Wenn schon die Edition von Faller im
CSEL noch nicht benutzt werden konnte, wire wenigstens die Ausgabe von Botte
in den Sources Chrétiennes (1950) zur Hand gewesen. Leider ist der rémische
Canon missae des 6./7. Jh. nicht in einer kritischen Edition (Eizenhéfer, Bishop)
abgedrucke worden, sondern nur in der heute geltenden Fassung innerhalb des
Ordo missae. Vielleicht hitte darauf hingewiesen werden sollen, dal zwischen den
beiden Texten Luthers (1523, 1526) und den Ausziigen aus den Kirchenordnungen
ein wesentlicher Unterschied besteht: erstere dienen nur der liturgischen Neuord-
nung, wihrend letztere Bestandteile einer umfassenden KO sind, die nicht nur
und zuerst eine liturgische Ordnung schaffen, sondern eine grundlegende Neu-
gestaltung der gesamten Gemeindestruktur herbeifiihren will. Hierin vor allem
manifestiert sich der historische Prozef} der Konfessionsbildung. Darum darf man
fragen, ob nicht an Stelle etwa der Brandenburg-Niirnbergischen Gottesdienstord-
nung, die ja dem Typ der Braunschweiger zugehrt, besser ein Auszug aus der
grofien Wiirttemberger KO vom J. 1559 stehen sollte, die sich mehr dem refor-
mierten Typ ndhert und manche Besonderheiten der rémischen Messe beibehilt,
zumal ihr Einflufl auf siiddeutsche Gebiete bedeutend war.

Bonn A, Stuiber

Documenta Pontificum Romanorum historiam Ucrainae
illustrantia. Collegit, introductione et annotationibus auxit P. Athana-
sius Gregorius Welykyj OSBM (= Analecta Ordinis S. Basilii Magni, se-
ries II, sectio IIT). Rom (PP. Basiliani). vol. I (1075—1700), 1953, XX,
686 S. vol. IT (1700—1953), 1954, XII, 671 S.

Diese auf Veranlassung des pipstlichen Visitators fiir die in Westeuropa leben-
den unierten Ukrainer, des Erzbischofs Johannes Butko, sherausgegebene Samm-
lung der auf die Ukraine und ihre kirchliche Entwicklung beziiglichen Dokumente
aus der pipstlichen Kanzlei ist schr begriifenswert und niitzlich. Sie beginnt mit
dem Brief Papst Gregors VIL an den Grofifiirsten Dmitrij-Isjaslaw von Kiew
iiber den Besuch von dessen Sohn Petrus-Jaropolk in Rom vom 17. April 1075,
und sie schliefit mit dem Breve Papst Pius XII vom 14, Juni 1954, in welchem
die Statuten des Basilianerordens S. Josaphat bestitigt werden. Fast 900 Jahre
der Bezichungen zwischen der Ukraine und Rom werden in den gesammelten
Dokumenten lebendig. Unter ,Ukraine® wird dabei vom Herausgeber der Sied-
lungsraum des heutigen ukrainischen Volkes mit Kiew als Mittelpunkt verstanden,
wenn auch die westlichen Gebietsteile, d. h. das ehemalige Fiirstentum von
Halytsch-Wolhynien, in dem die Union vom 23. Dezember 1595 (vgl. Bd. I, nr.
132, S. 236 ff.) vor allem Widerhall fand, weitaus im Vordergrunde stehen.

Das Material ist teils aus dem Vatikanischen Archiv gewonnen — dies gilt ins-
besondere fiir die neueren Jahrhunderte —, teils der Literatur entnommen. Es ist
nach den Regierungsjahren der einzelnen Pipste angeordnet. Dies hat den Vorteil,
dafl man die Politik eines Papstes schnell iiberschauen kann. Freilich werden da-
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durch zusammengehérige Vorginge auseinandergerissen, doch wird diesem Ubel-
stande durch ausfiihrliche Register abgeholfen. Zu bedauern ist, daff der Druck
der Texte auflerordentlich fehlerhaft ist, so daf man vielfach gezwungen wird,
auf die angezogenen fritheren Drucke (von Theiner u, a.) zuriickzugreifen. Ins-
besondere der erste Band kann auf weite Strecken nur als Anhaltspunkt gelten,
der zweite ist sorgfiltiger durchkorrigiert.

Im Ganzen ein Werk, das fir die Kirchengeschichte des abendlindisch-ortho-
doxen Grenzlandes von grofem Wert ist und die teilweise nur wenig bekannten
Vorgidnge insbesondere der neueren und neuesten Zeit erhellt. Dafiir mufl dem
Herausgeber und seinen Mitarbeitern trotz aller Mingel gedankt werden,

Miinster| Westf. M. Hellmann

Baltische Kirchengeschichte. Beitriige zur Geschichte der Missionie-
rung und der Reformation, der evangelisch-lutherischen Landeskirchen und des
Volkskirchentums in den baltischen Landen. Hersg. v. Reinhard Wittram.
Géteingen (Vandenhoek & Ruprecht) 1956. 348 S. geb. DM 19,80.

»Die Kirchengeschichte ist im Rahmen der baltischen Geschichtsforschung nicht
ihrer Bedeutung entsprechend zu Wort gekommen und hiufig entweder nur als
Teil der allgemeinen Geschichte oder als Gegenstand unkritisch-erinnernder Be-
trachtung behandelt worden.“ Wie wahr diese Feststellung, die der Hrsg. im Vor-
wort macht, tatsichlich ist, zeigt gerade dieser erste Versuch, die Liicke zu schlie-
flen — heute, wo es dazu fast schon zu spit geworden ist. Es fehlt an Vorarbeiten,
vielfach auch an Unterlagen fiir eine gleichmifige Darstellung. Die einzelnen Bei-
trige sind dementsprechend ,teils mehr Untersuchungen mit neuen Ergebnissen,
teils mehr Zusammenfassungen auf Grund der Literatur®, und wichtige Gegen-
stinde, ja Zeitriume (wie das Spitmittelalter) fehlen ganz oder nahezu ganz.
Dartber wird kein Kenner des Stoffes erstaunen; wenn er die gegenwirtigen
Schwierigkeiten der Bearbeitung, den Mangel an geeigneten Mitarbeitern und die
ungewdhnliche Kompliziertheit der Aufgabe in Betracht zicht, wird er viel mehr
die Energie des Herausgebers bewundern, der es trotzdem vermocht hat, ein
solches Buch zustande zu bringen, das zwar in sich kein ausgeglichenes Ganzes
werden konnte, dennoch aber von dem Ganzen der Kirchengeschichte in Liv-,
Est- und Kurland eine lebendige, brauchbare und in’ vieler Hinsicht auch weiter-
fithrende Vorstellung vermittelt.

Im Gebiet dieser alten Provinzen und dann der Staaten Lettland und Estland
waren seit der Christianisierung verschiedene und sozial sehr verschieden gestellte
Nationalititen in einer, seit der Reformation betont ,lutherischen® Kirche zu-
sammengeschlossen, und andererseits sind in neuerer Zeit hier — und hier allein —
lutherische Landeskirchen mit der griechisch-orthodoxen Staatskirche zusammen-
gestofien. Das gibt der baltischen KG von vornherein ihr besonderes Interesse. Auf
die Bedeutung, die die nationale Frage gerade hier als kirchliche Frage gefunden
hat, wird schon im Vorwort gebithrend hingewiesen. Ein dazu vorgesehener
eigener Beitrag konnte wegen Erkrankung der Verfasserin leider nicht mehr auf-
genommen werden. Aber das ganze Buch ist ein schéner Ausdruck des Willens, ein
wissenschaftliches Werk zu schaffen, das grundsitzlich ,von den Glaubensgenossen
aus allen in den baltischen Lindern beheimateten Nationen getragen werden®
kann. Das zeigt die Liste der Mitarbeiter und mehr noch die Weise des sach-
lichen und verantwortlichen Urteilens, das sich immer wieder an wirklich kirch-
liche und theologische Mafistibe zu binden sucht.

In diesem Sinne geht dem Werk eine lesenswerte ,Einleitung® von Herb.
Girgensohn voraus, und Herm. D8rries stellt die Probleme der livlindi-
schen ,Schwertmission® in den groflen Rahmen der gesamten mittelalterlichen
Kirchengeschichte: es gilt die Zwangsbekehrungen aus den geistigen Voraussetzun-
gen der Epoche zu verstehen, die sie nicht nur veranlaflt, sondern auch erginzende
Bemiihungen hervorgerufen haben, die ihnen im Ergebnis Tiefe und Dauer ver-
lichen. Pessimistischer, d. h. die entscheidende Bedeutung der Gewalt noch stirker
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betonend ist die Darstellung des ,Livlandkreuzzugs® durch den ausgezeichneten
Neuherausgeber der Chronik Heinrichs von Lettland (19552) Alb. Bauer. Er
skizziert die Eigenart der ,Staatspolitik® Bischof Alberts, die Idee eines zusam-
mengefafiten, streng geistlichen, auf den Zustrom der Kreuzfahrer basierten Herr-
schaftsgebietes, und betont, dafl der Plan durch die politischen Mafinahmen der
romischen Kurie zwar zum Scheitern gebracht wurde, dafl die Vorstellung von der
Einheit des der hl. Jungfrau geweihten Landes aber dennoch erhalten blieb. So
spricht Reinh. Wittram von einem ,Kosmos der geistlichen Ordnung®, in den
die Reformation einbrach und vor allen in den Stidten (die auch den gréfiten
Gewinn davon hatten) schnell Fuff fafite: Riga nahm die neue Lehre friiher auf
als Konigsberg, Danzig, Libeck und Hamburg. Aber jetzt nimmrt auch die Arbeit
an Letten und Esten auf dem flachen Lande — dort, wo die alte Kirche am
stirksten zuriickgeblieben war — einen neuen Anfang. Dieser Aufsatz des Her-
ausgebers ist in seiner knappen und dichten Schilderung ein kleines Meisterwerk.
Er hiitet sich nicht nur vor den Gefahren einseitiger Idealisierung, sondern betont
auch immer wieder, wie wenig wir im Grunde iiberhaupt von den Geschehnissen
wissen; aber gerade so treten die Zusammenhinge ans Licht und werden die han-
delnden Personen in ithrem Charakter und in ihren Motiven in einer Weise er-
kennbar, die Nihe und Ferne der Reformation in einem erleben ldfic. R. Ruh-
tenberg bringt dazu erginzend — und nicht ohne Uberschneidungen — eine
liebevolle Zusammenstellung des Materials-fiir ,die Beziehungen Luthers und der
anderen Wittenberger Reformatoren zu Livland®, aus dem der nach unsicheren
Anfingen sich schnell verstirkende Einfluff Wittenbergs sehr deutlich wird. In die
mithsamen und interessanten Einzelheiten der Neuordnung in Kurland dringt die
instruktive Darstellung Eberh. Treuliebs niher ein: wir hdren von dem
Kampf um Abgaben, Pfarrgehilter, Beschwerdeordnung, Stellenbesetzung usw. . . .
Die Bemihungen der schwedischen Krone in Estland und Livland gehen, wie die
Darstellung Aug. Westrén-Dolls zeigt, den Mafinahmen des kurischen Her-
zogs bis zu einem gewissen Grade parallel, leiden aber unter der gréfleren Zer-
splitterung und Armut des von den Kriegsnoten schwer heimgesuchten Landes.
Der Absolutismus sucht die Unabhingigkeit der Kirche gegen die adligen und
stadtischen Patronatsherrn zu stirken. Die spitere Verfassungs- und Sozial-
geschichte der baltischen Kirche schildert (bis 1914) Wilh. Len z in einem trotz
des trockenen Stoffes fesselnden Aufsatz, sicher einem der wertvollsten, ganz
selbstindigen Beitrige des ganzen Bandes, durch den die rechtliche und gesell-
schaftliche Eigenart in der Stellung des baltischen Pastors charakterisiert, begriin-
det und belegt wird.

Die Anfinge des lettischen und estnischen Schrifttums — es handelt sich fast
ausschlieflich um geistliche Literatur — gehen bis in die Reformationszeit zuriick.
Einen neuen Aufschwung gewinnen die entsprechenden Bemiihungen von deutsch-
kirchlicher Seite unter dem Einfluf der Aufklirung, die die Letten und Esten
nicht als interessante , Wilde®, freilich auch nicht einfach als gleichberechtigte Brii-
der, aber bewufit als eine Aufgabe begriff. Darin liegt, wie Irene Neander
‘ richtig betont, die Eigenart, die die allgemeine Bewegung der Aufklirung gerade
in den baltischen Kirchen gewinnt. Aber wohl noch gréfler ist in dieser Hinsicht
vorher und nachher die praktische Bedeutung des Pietismus gewesen, den Otto
A. Webermann in einem grofleren Aufsatz behandelt. Mit der Briidergemeine
wird zum ersten Male die kirchliche Aktivitit der Letten und Esten selber ge-
weckt. Die Schwierigkeiten, die die ,Herrenhuterfrage® fiir die Landeskirche in
der Folgezeit mit sich brachte, schildert M. Nerling sehr eindrucksvoll. Es ist
bewunderungswiirdig, wie die Pastorenschaft, der alle polizeilichen Hilfen zur
Verfligung standen, sich trotzdem nicht davon abbringen lief}, die Auseinander-
setzung geistlich und seelsorgerlich zu fiihren.

Das grofle Thema des Ringens der evang.-luth. Landeskirche um ihr Recht
und ihre Freiheit gegen das Vordringen des orthodoxen Staatskirchentums behan-
delt Gert Kroeger in gerechter und anschaulicher Weise — ohne erbauliches
Gerede, aber gerade darum hochst eindrudssvoll. Es wird sehr deutlich, wie die
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intoleranten kirchlichen Mafinahmen im 19. Jhd. zwar zundchst ein politisches
Vorgehen bedeuteten; die russische Kirche machte sich diese Methoden indessen
alsbald zu eigen, wihrend sich in der baltischen Abwehr entsprechend zwar auch
ein nationales Pathos meldete, aber ohne in der Kirche jemals die Fithrung zu ge-
winnen. Man kann hier gleich den Schlufaufsatz Wilh. Neanders tiber das
sMartyrium der baltischen Kirche® anschlieflen, der die spite Anniherung beider
Konfessionen im dufieren Zusammenbruch zeigt. Die Geschichte der Dorpater theo-
logischen Fakultit von 1802 bis 1918 schildert knapp und exakt Heinr. Seese -
mann, selbst Sohn eines Dorpater Theologieprofessors, wihrend ihre inneren
Probleme durch den Sohn des Herausgebers, Heinr. Wittram, eine sorgsame
theologische Darstellung finden, die beispielsweise die Besonderheit von Theod.
Harnacks in Deutschland zunichst fast unwirksamer Luther-Darstellung aus den
Voraussetzungen der baltischen Welt und Lage verstindlich macht. Die Dorpater
theologische Fakultit kannte keinen Gegensatz gegen die Kirche, mit der sie sich
vielmehr gemeinsam gegen die Gefahren wehren mufite, die ihr von seiten des
» Thrones* und der fremden ,Altire“ erwuchsen. Im Unterschied zu Deutschland
hielt sie sich auch von allen politisch reaktioniren Tendenzen fern und besal
gerade mit der ,liberalen® Partei innerhalb der Livldndischen Ritterschaft Fiih-
lung. Umso eindrucksvoller hebt sich auf diesem Hintergrund die geschlossen kon-
servative Haltung der Fakultit und der gesamten kirchlichen Offentlichkeit ab,
die erst in der Auseinandersetzung mit Ritschl Schleiermacher ernsthaft in den
Blick bekam und in der wissenschaftlichen Bibelkritik weithin nur Destruktion
sah. — Die letzten Beitrige behandeln die baltische Kirchengeschichte nach der
Errichtung der jungen Nationalstaaten. Jk. Aunver hat den Vorzug, als est-
nischer Propst den Neubau der jetzt nicht mehr deutsch gefithren Landeskirche aus
nichster Nihe miterlebt und mitgestalter zu haben. Eine Erhellung der geschicht-
lichen Zusammenhiinge wird man hier nicht suchen, aber das reiche Material zur
»Rechtsordnung der Estnischen Volkskirche® ist willkommen. Dagegen bietet
H. Wenschkewitz fiir ,Lettland zwischen den beiden Weltkriegen® eine
vielseitige und fliissige Gesamtdarstellung, die bei sehr ruhiger Beurteilung der
beiderseitigen Nationalismen vor einer theologischen Stellungnahme nicht zuriick-
schreckt. Hervorzuheben ist die schone Charakteristik des lettischen Bischofs Irbe,
der im Zusammenhang mit der Enteignung der Domkirche zuriicktrat.

Dies Buch sollte nicht nur von Balten gelesen werden, die es freilich in beson-
derer Weise angeht und belehrt und die das UngleichmiRige der Darstellung am
leichtesten in seiner inneren Lebendigkeit und Bedeutung verstehen werden. Die
Geschichte selbst, von der das Buch handelt, erscheint heute fragmentarisch abge-
brochen; aber sie ist es, als Kirchengeschichte verstanden, in vieler Hinsicht noch
nicht, und sie bleibt auch als ein blofles Stiick Geschichte denkwiirdig durch die
Originalitic ihrer Probleme und ihrer Prigung. Bei einer neuen Auflage wiire
neben weiteren Beitrdigen vor allem die Hinzuftgung einer Karte, einer Zeittafel
und wohl auch eine kurze, iibersichtliche Literaturzusammenstellung fiir den weni-
ger vorbereiteten Leser erwiinscht. Auch sollte in den Anmerkungen hiufiger von
einem Beitrag auf den anderen verwiesen sein.!

Heidelberg H. von Campenhansen

18, 117, Z. 13 v.u. lies ,von® statt ,vor“; S. 257, Z. 11 v.o. ,neuer® statt
sneuen”; S. 266, Z. 9 v.u. ,1918% statt ,1919%. Fast durchweg steht, einer #lte-
ren baltischen Gewohnheit folgend, ,Briidergemeinde® statt des richtigen ,Brii-
dergemeine”. Das S. 312 Anm. 6 erwihnte ,nicht zugingliche® Schreiben der
Wittenberger Reformatoren findet sich bei Enders-Kawerau, Luthers Briefwech-
sel XIIT (1911) S. 57 f. unter Nr. 2857.
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Karl Schottenloher: Blicher bewegten die Welt. Eine Kultur-
geschichte des Buches. Stuttgart (Hiersemann). Bd. I, Vom Altertum bis zur
Renaissance. 1951. 278 S. geb. DM 20,—; Bd. II, Vom Barock bis zur Gegen-
wart. 1952. S. 281—612. geb. DM 23,—.

Eine Kulturgeschichte des Buches, die Vf. in diesem zweibindigen Werk, dessen
Satz unter den Noten der Fliegerangriffe des 2. Weltkrieges begann, unternimmt,
ist eine Aufgabe von besonderem Reiz, aber auch von ganz besonderen Schwierig-
keiten. Es gehort schon jenes leidenschaftliche Verhiltnis zum Buch dazu, das den
V1. erfiille und das vielfach sehr deutlich zu spiiren ist, wenn er — unter Ver-
zicht auf das Uberfliissige, Torichte, Unverantwortliche (Schundliteratur) — sein
»Hochlied auf das Buchtum® niederschreibt, immer wieder geférdert und auch be-
stimmt durch die reichen Schitze der Bayerischen Staatsbibliothek vor dem ver-
hingnisvollen 9. Mirz 1943.

Die Durchfiihrung des Planes kann freilich nicht geschehen ohne umfangreiche,
mitunter ein wenig ermiidende Aufzihlung von Bekanntem und Unbekanntem,
und man wird es jener Leidenschaft zugute halten, wenn die nihere Kennzeich-
nung von Einzelheiten sich hiufig auf ein lediglich wertendes Epitethon beschrinkt;
ebenso, wenn einige Kapitel notgedrungen etwas allgemein ,von“ der Biicherwelt
des Altertums, von wichtigen Uberlieferungsstitten des frilhen Mictelalters, von
dem Biicherstrom der Frithdrudkzeit usw. handeln.

Der Kirchenhistoriker wird an den ersten 10 Kapiteln, die vom Altertum bis
zum Hochmittelalter fiithren, relativ wenig besonderen Gewinn haben. Hier ist im
Durchschnite fast alles bekannt, manches sogar, wie etwa das altkirchliche Biblio-
thekswesen, etwas blafl und stofflich zu bescheiden behandelt. A. Ehrhardts schone
Studie iiber die griechische Patriarchatsbibliothek von Jerusalem (Rém. Q. 5/6,
1891/92) gibt ein bunteres und deutlicheres Bild. Dagegen wird die Darstellung
fiir die Zeit der Renaissance und Reformation sehr lebendig, ausgestattet mit einer
Fille von wenig oder gar nicht bekannten und recht bemerkenswerten Einzel-
heiten, obwohl die humanistische Einstellung des Vf. sich fiir die spezifisch theolo-
gisch-kirchliche Buchproduktion kaum zu erwirmen vermag (die ,spitzfindigen
Werke der groflen Scholastiker®, S. 70; der stérende Druckfehler beim ,fleiffigen
Licht der Gottheit der Mechthild von Magdeburg).

Die Kapitel iiber die Frithdruckzeit, den deutschen Biicherbesitz des ausgehen-
den Mittelalters, die Biicherwelt der Diirer-Zeit, vor allem iiber Buchausstattung,
Verlagswesen und Buchhandel, sind duflerst aufschlufireich; auch die gehaltvolle
Skizze des deutschen Humanismus in seinem Verhiltnis zum Buch. In dem Kapi-
tel: Reformation und Biicherwelt — wie iiberhaupt fiir das 16. Jh. — wird Vf.
noch ausfithrlicher, kommt aber auch hier vielfach nicht iiber ein blofles Anein-
anderreihen von Fakten hinaus; vgl. z. B. S. 204: ,Vom Biicherbesitz Luthers ist
nicht mehr viel erhalten. Meist handelt es sich dabei um Schriften Luthers mit
handschriftlichen Eintrigen des Reformators. Die Schmalkaldischen Artikel liegen
in der Urschrift Luthers in Heidelberg® (dazu vollig unzureichende Fufinoten).
Auf den allgemeinen Biichertausch- und -leithverkehr im 16. Jh. fillt allerdings
neues Licht. Insbesondere wird die bedeutende Rolle des Flazius, der u. a. das
Evangelienbuch Otfrieds von Weiflenburg veroffentlichte und dessen Schiiler den
Codex argenteus in Verden an der Ruhr entdeckten, ausfithrlich behandelt; ebenso
auch die Praxis der Biicherzensur. Kulturgeschichtlich recht bunt wird das Bild,
wenn sich Vf. den deutschen Fiirstenhéfen des 16. Jh. zuwendet, Maximilian I,
Friedrich dem Weisen, dem Markgrafen Albrecht, und dem Pfalzgrafen Otthein-
rich, dessen reiche Sammlung frithzeitig zur ,Landesbibliothek® wurde, dhnlich
wie bei Herzog Albrecht V. in Miinchen, August dem Starken, Julius von Braun-
schweig und vor allem Heinrich Julius, der die Gelehrtenbiicherei des Flazius
nach Wolfenbiittel holen konnte. Dazu stellt Vf. vor allem noch franzosische und
spanische Parallelerscheinungen. Die Bewegung von der Prunksammlung zur spite-
ren Landes- und Nationalbibliothek kiindigt sich an. Kap. 19 bietet eine recht
niitzliche Zusammenstellung der griechischen Handschriftensammlungen der Renais-
sance, auch der Wanderungsgeschichte griechischer Hss. iiber Italien in den weite-
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ren Westen (vgl. das schdne Beispiel des Ankaufs der Sammlung des Eparchos in
Venedig durch die Stadt Augsburg, S. 242).

Bd. II, Vom Barock bis zur Gegenwart, ist noch etwas bunter und bewegter
als Bd. I. Das Buch des 17. Jh.s, gekennzeichnet durch das Vordringen der deut-
schen Sprache und durch die Herrschaft des Kupferstichs — Merians Topographien
z.B. — sowie durch die Verlagerung des buchhindlerischen Schwergewichtes in
Deutschland von Frankfurt nach Leipzig, durch die Biicherentfithrungen im dreiflig-
jihrigen Krieg (das Schicksal der Palatina, der Aufbau der Gothaer Bibliothek,
Entfiihrungen nach Schweden) und durch die neuen grofien Sammlungen der
Bodleiana, der Ambrosiana, der Miinchener und Wiener Hofbibliotheken, durch
die Griindung der Berliner Kurfiirstlichen Bibliothek Friedrich Wilhelms und be-
sonders der Wolfenbiittler Sammlung Herzog Augusts d. J., auch durch den Ausbau
der Vatikana (Orsini, Palatina, Christina) und die Sammlungen eines Richelieu,
Mazarin, Colbert, schlieflich auch durch das Aufkommen von Zeitung und Zeit-
schrift — all dies stellt zusammen ein besonders reizvolles und mitunter drama-
tisches Bild dar. Ein Sonderkapitel ist mit Recht Leibniz gewidmet, dessen biblio-
thekspolitischer Positivismus ebenso wie sein Dringen auf praktische Auswertung
der Sammlungen im Zusammenhang mit Akademie-Plinen und rationellen Zentra.
lisierungswiinschen es verdienen.

Das Zeitalter der Aufklirung bringt den Schriftsteller und Dichter, die ecinen
literarischen Publikumsbedarf ebenso befriedigen wie steigern. Die Bibliothek wird
jetze, angefiihrt von der Gotringer, das von Leibniz geplante allgemeine Bildungs-
mittel, wobei die Bestinde durch eine erste Sikularisation klosterlicher Biblio-
theken stark anwachsen. Die Revolutionsjahre bedeuten eine akute Steigerung der
Uberfithrung und Entfithrung kirchlichen Biicherbesitzes in weltlichen und zugleich
eine sehr giinstige Gelegenheit fiir private Sammler. Die fast vollstindige Auf-
lésung der geistlichen Biichersammlungen in Deutschland bringt die Sikularisation
von 1803.

Kapitel 34 gilt dem Schrifttum und Biicherwesen der Neuzeit seit der Roman-
tik und zeigt das sprunghafte zahlenmifige Anwachsen der Produktion. Sehr
instruktiv ist auch das folgende Kapitel iiber den Buchhandel der Neuzeit, eine
knappe Geschichte des modernen Verlagswesens und seiner Wandlungen. Der
Schlufl des Bandes gilt dem Bibliothekswesen seit Beginn des 19. Jh.s, dem Biblio-
thekar, der modernen Buchkunst und Bibliophilie. — 60 Seiten Register lassen
ahnen, welche Fiille von Namen und Sachen in beiden Binden begegnet. Dennoch
fehle manches, so z. B. die wenigen grofien kirchlichen Bibliotheken des Protestan-
tismus sowie die gewill nicht groflartigen, aber zum Gesamthbild gehorigen volks-
missionarischen Bemithungen um das Buch. Protestantica liegen dem Autor sicht-
lich fern. Auch in manchen Einzelheiten wird man seinem Urteil nicht beipflichten
wollen. Dennoch wird man dieses Werk als eine iiberaus reiche Einfiihrung in die
Eiicher— und Bibliothekskunde immer wieder mit reichem Gewinn zu Rate ziehen

dnnen.

Géttingen E. Wolf

© Ztschr, f. K.-G, 9
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Car] Schneider: Geistesgeschichte des antiken Christen-
tums. Miinchen (C. H. Bedk) 1954. Bd. 1: LI, 743 S. Bd. II: XI, 424 S.
geb. DM 65.—.

Die Frage nach dem Verhiltnis des Christentums zur Antike ist nicht mehr
zur Ruhe gekommen, seit sie im 18. Jahrhundert historisch gestellt wurde; Hi-
storiker, Altphilologen und Theologen haben sich um eine Antwort bemiiht; die
Zahl der Einzelmonographien dazu allein aus den letzten 30 Jahren ist kaum
noch zu iibersehen. Aber eine umfassende Behandlung des Problems hat es bisher
jedenfalls in deutscher Sprache noch nicht gegeben. Sie liegt nun in dem hier
anzuzeigenden Werk vor. Es erhebt den hohen Anspruch, ,wieder an die ab-
gerissene Tradition der Geschichtsschreibung des 19. Jahrhunderts anzukniipfen®
{Vorwort), ohne geschichtsphilosophische, metaphysische oder dogmatische Vor-
eingenommenheit. Aber das heiflt natiirlich nicht, daff der Verf. auf eine Inter-
pretation der Phinomene verzichtete; wir werden sogar sehen, dafl er sehr poin-
tierte Deutungen vorlegt und sich intensiv um ein Verstechen bemiiht. Dies zwei-
bindige Werk ist der Ertrag jahrzehntelanger Arbeit und beweist in jedem Fall
eine staunenswerte Vertrautheit des Verf. mit den Quellen der nichtchristlichen
wie der christlichen Antike samt der einschligigen Sekundirliteratur. Ein kurzer
Inhalesabriff zeigt, in welcher Weite Verf. .seine Aufgabe angefafit hat: Nach
einer kurzen Einleitung (I) behandeln ca. 130 S. den Stoff, der sonst in einer
Neutestamentlichen Theologie dargestellt wird (IT1. Die Grundlagen, T 29—156).
Dann sucht Sch. in betonter Unterscheidung von den Methoden der Kirchen- und
Dogmengeschichte durch eine religionspsychologische Analyse aufzuzeigen, wie sich
die christliche ,,Welt der Gefithle® (,Denn das Entscheidende religioser Epochen
liegt im Gefiihlsleben ihrer Menschen® I 157) in ,Mystik und Enthusiasmus® aus-
driidkt, die in ,Mythos und Gnosis® ihre erste gedankliche Formung erhalten, um
schliefilich in ,Lehre und Dogma® fixiert zu werden (S. 303—485 gibt einen
Uberblick iiber die ganze altchristliche Theologiegeschichte in Lingsschnitten).
Neben dieser Entfaltung des Gefithls zum Dogma steht das ,Ethos“ und die
Depravation in ,Zauber und Aberglaube® (III. Die Grundlagen, I 157—547).
Ein neuer Durchgang (IV. Die Gliederung, I 549—743) zeigt die Differenzierung
des Christlichen zunichst bei den einzelnen Vélkern des Mittelmeergebietes — dafl
dabei auch die Randgebiete, Persien, Indien, Arabien, Nubien, Athiopien eigens
behandelt werden, verdient besonders hervorgehoben zu werden —, dann in den
Standen und Berufen. Der nichste Teil behandelt die Formen der christlichen
Literatur, Kunst, Liturgie und Kirchenverfassung (V. Darstellung, II 1—271). Am
Ende wird die Grundfrage noch einmal aufgenommen (VI. Die Durchsetzung,
IT 273—307) in der bezeichnenden Zuspitzung: ,Wie hat das Christentum die
Antike bestimmt und wie hat es sich selbst dabei gewandelt? und mit welchen
Methoden hat es sich durchgesetzt? und ein Versuch unternommen, das Resultat
zu fixjeren (VII. Das Ergebnis, II 307—333); in der schlielich erkdmpften Syn-
these beider sieht Sch. den Ertrag der ,Geistesgeschichte des antiken Christentums®.

Dieser Titel konnte nun allerdings falsche Erwartungen wecken. Sch. will
nicht eine Geschichte des christlichen Geistes in der Antike schreiben, nicht einmal
eigentlich eine Geschichte der Auseinandersetzung zwischen Antike und Christen-
tum, sondern er versucht, das Verhiltnis des christlichen zum antiken Geist pro-
blemgeschichtlich darzustellen; denn: ,Es gehort zum Wesen einer Epoche, daff
sie nicht nach Jahren fragt. . . . Und die Zeit bis 529 ist eine Epoche. . . . Es
kinnte doch sein, dafi eine platonisierende Interpretation das Christentum in
Agypten bereits im 3. Jahrhundert umformt, wihrend das im westlichen Nord-
afrika oder in Rom erst im 5. Jahrhundert geschicht. Das ist historisch bedeut-
sam, fiir eine Wesensschau aber ist die Frage wichtiger. warum es noch nach
Jahrhunderten in Afrika zu demselben Phincmen kommen mufite wie Jahr-
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hunderte friher in Agypten — trotz ganz anderer Voraussetzungen® (I 158,
vgl. 371). Der Rezensent gesteht schon hier, dafl er dieser Methode mit starkem
Mifitrauen gegeniibersteht; denn meist fijhrt der Verzicht auf die als Chrono-
logie verschriene Historie zum Verzicht auf ein wirklich geschichtliches Verstehen
einzelner Minner und Zeiten. In unserem Fall gewinnt Sch. die Einheitlichkeit
der Epoche dadurch, dafl er die gesamte Antike fast ausschliefilich vom Griechen-
tum her deutet und wertet, und in diesen Rahmen auch das Christentum mit
einzeichnet als den Hohepunkt der hellenistischen Religionsgeschichte. Das ist fiir
den Verf. offenbar nicht nur eine Frage der Perspektive — etwa wie K. D.
Schmidt die Christianisierung der Germanen vom Standpunkt der germanischen
Stimme aus beschrieben hat —, sondern fast ein Glaubenssatz. Dariiber ist hier
rlichtl ?Eu rechten. Die Frage ist nur, ob sich diese These geschichtlich durchfiih-
ren laidt.

Fir das Neue Testament ergibt sich folgendes Bild: Als den .,unableitbaren
Kern der Lehre des synoptischen Jesus® (I 30f.) und damit die ,Grundlehren,
mit denen das Christentum stand und fiel* (II 273) sicht Sch. mit Harnack die
Verkiindigung von der schrankenlosen Vaterliebe Gottes und die daraus resul-
ticrende Forderung zu ebenso uneingeschrinkter Liebe zum Mitmenschen als Bru-
der an, Im Unterschied zu Harnadk kann aber Sch. bereits dies nur als Steigerung
und Uberbietung von Mysterienglauben und Popularphilosophie verstehen und
setzt es weit vom Alten Testament und Judentum ab. Denn der Galilder Jesus
war tief vom Hellenismus geprigt, folgte dem Vorbild lkynisch-stoischer Wan-
derprediger und war deshalb auch griechischem Gitrerkult gegeniiber durchaus
unbefangen. Diese Konsequenz mufl man jedenfalls aus der zu Mt 16 gebotenen
Auslegung zichen: ,Jesus fragt im Angesicht des schimmernden Pantempels (bei
Caesarea) auf dem Felsen, an dessen Fufl eine Grotte war, die als einer der
Eingdnge zur Unterwelt galt, was die Jiinger von ihm halten.“ Auf das Petrus-
bekenntnis antwortet er dann sinngemifl: ,So wie dieser schimmernde Pantempel
auf seinem Felsen iiber der Hadespforte stehr, wird . . . meine Gemeinde uner-
schiitterlich stehen . . .“ (I 67f.). Auch die Jiinger stehen Philosophenschiilern
niher als Rabbinenschiilern. Deshalb ist es kein Zufall, dafl der Grieche Lukas
das uns wertvollste Quellenmaterial tiberliefert hat, wihrend das judenchristliche
Matthdusevangelium ein verfilschtes Jesusbild gibt. In demselben Sinne werden
auch Paulus und ,Johannes interpretiert.

Nun ist diese Sicht ja nicht in allem neu; es ist deshalb im Rahmen dieser
Besprechung wohl auch nicht nétig, in eine Auseinandersetzung iiber Einzelheiten
der Exegese oder der religionsgeschichtlichen Zuordnung einzutreten. In jedem
Falle wird die alttestamentliche Wurzel des Christentums fast vollig abgeschnitten
— Sch. sieht immerhin, dafl hier eine Frage vorliegt (I78.104) —; andererseits
hat die fortschreitende Umwandlung in eine Mysterienreligion nichts mit dem
JKern der Lehre Jesu‘ zu tun. So steht schon im Neuen Testament der Hellenis-
mus eigenstindig neben der Botschaft Jesu (und bekommt eine Art Kirchenvater
in Timotheus aus dem Athener Priestergeschlecht der Eumolpiden, von dem Sch.
ganz Erstaunliches vermutet, bis hin zum Einfluf auf die Septuaginta-Uber-
setzung, I 17 f. 78, 600. Man vgl. damit die zuriickhaltenden Bemerkungen erwa
bei Wilamowitz-Moellendorff, der Glaube der Hellenen2® II 336 oder Nilsson,
Geschichte der griechischen Religion II 89 f.). Ein besonderes historisches oder gar
theologisches Problem sicht Sch. darin offenbar nicht. Die Folgen zeigen sich bei
der Darstellung der nachapostolischen Jahrhunderte. An sich finden sich gerade
hier immer wieder glinzende Schilderungen und ausgezeichnete Beobachtungen.
Aber daneben stehen Abschnitte, die eine seltsame Hilflosigkeit gegeniiber grund-
legenden Erscheinungen oder Kontroversen der Alten Kirche zeigen. So bleibt die
JIntoleranz® der Christen fiir Sch. ein dunkles Ritsel (I 511 ff.), ohne Analogie
im Hellenismus, die einzige (!) Stelle, an der sich jiidischer Einfluf zeige. Dabei
versteht er als intolerant jeden Kampf gegen einen anderen Kult oder eine
falsche Lehrmeinung. Und tatsichlich ist diese Haltung weder aus dem angeb-
lichen ,Kern der Lehre Jesu® noch von der Mysterienfrommigkeit abzuleiten. Aber

9*
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sie ist doch offenbar grundlegend fiir das Selbstverstindnis und Kirchenbewufit-
sein der Christen; noch die abstofiendsten Entartungserscheinungen lassen das
erkennen. Einer der wesentlichsten Charakterziige der alten Kirche ist also von
Sch.s These nicht zu erfassen. Ahnlich unbefriedigend bleibt die so farbige Schil-
derung der trinitarischen Kampfe (I 399 f.). Niemand wird ihren typisch grie-
chischen Charakter bezweifeln. Aber Sch. bestreitet dariiber hinaus jeden Zu-
sammenhang mit der ,christlichen Erlgsungsfrommigkeit®. ,Denn der Glaube, dafl
Gott auf die Erde kommt, um Menschen zu erlosen, erzeugt weder eine Trinitats-
lehre noch erfordert er sie. Dieser Satz scheint mir von griechischen Voraus-
setzungen her vollig richtig zu sein. Es ist nur konsequent, wenn Sch. dann die
Lehrdifferenzen aus -der verschiedenen philosophischen Grundlage der einzelnen
Theologen ableitet. Alle Begeisterung iiber die ,echte Renaissance der griechischen
Volksseele® (,Wer kénnte je dem griechischen Charakter der trinitarischen Strei-
tickeiten ganz gerecht’ werden und damit ihren verborgenen Reiz und ihr strah-
lendes Leben erfassen?® ,glinzende Heerschau aller griechischen Denkmdglichkeiten

Jann nun aber nicht dariiber hinwegtduschen, daff

in christlichen Uniformen®)

der Streit historisch unverstindlich bleibt. Denn vorher priigelten sich eben weder
Markeweiber noch Philosophen wegen Plato oder Aristoteles; und Verf. schreibt
selbst, dal dieser Streit noch die ~blithendsten Zeiten des athenischen Ostrakis-
mus® iibertrumpfe. Ein drittes Beispiel: ,. . . nachweisbar seit der Orestie war
dem Griechentum etwas Neues aufgegangen, das zu den unerhortesten geistes-
geschichtlichen Entdeckungen gehore. Gerechtighkeit vertrage sich nicht mit Er-
l6sung. Das haben nur die Griechen und die Christen ge%unden, und die Chri-

sten haben es zuletzt von den Griechen® (I 358). Ganz abgesehen davon, ob diese
Erkenntnis tatsichlich christlich ist oder nicht — paulinisch ist sie sicher nicht,
dagegen rabbinisch und markionitisch, letzteres fithrt Sch. auch an —, wird es
bei dieser These zum ,Rétsel, warum die (griechische) Philosophie dieses Problem
der Tragodie iiberlassen hat®, und vor allem, warum die Christen sich dann in
diesem Fall ausgerechnet an die sonst so mit Miftrauen betrachteten Tragddien
gehalten haben und niche an die Philosophen. Das eigentliche geschichtliche Pro-
blem der Rezeption des Hellenismus durch das Christentum im Neuen Testament
und in der Alten Kirche scheint mir noch nicht einmal gesehen, geschweige denn
geldst, wenn man nur die Gemeinsamkeiten notiert und Abhingigkeiten erkennt
2 wie weit sie in all den genannten Fillen wirklich vorliegen, kann unerdrtert

bleiben. Es geht darum, die Funktion dieses griechischen Gutes im Leben oder

Denken der Christen zu erkennen, wie es in vorbildlicher Weise zuletzt etwa

H. Langerbeck fiir Gregor von Nyssa getan hat (ThLZ 82, 1957, 81—90). Dazu
braucht man allerdings als Gegeniiber und kritischen Mafstab einen anderen Be-
griff des ,Christlichen’ als ihn Sch, aus dem Neuen Testament erhoben hat.
Sd&. mochte deshalb im Grunde das Verhiltnis des Christentums zur Antike
umgekehre sehen, als Rezeption des ,Kernes der Lehre Jesu® durch den Hellenis-
mus. Deshalb braucht er weder das Alte Testament noch die Kirche. Aber seine
eigene Darstellung zeigt die geschichtlichen Aporien auf, in die man damit gerit.

Noch an einer anderen Stelle triibt m. E. die einseitige Liebe zum Griechen-
cum Sch. den Blid fiir geschichtliche Phinomene, bei der an sich so begriiflens-
werten Ubersicht iiber die nfriihchristlichen Volker®. Allerdings ist schon diese
Bezeichnung problematisch, samt der These, dafl sich die Mission nicht an Einzel-
menschen, sondern an die ,Volker* gewendet habe (I 551; darin sieht Sch. ein
Erbe des Alten Testamentes). Eigentiimlich ist aber vor allem die Wertung, Reicht
es beim gegenwirtigen Forschungsstand (etwa Viobus, Adam u. a.) wirklich aus,
die Bedeutung der Syrer fiir die Kirche darin zusammenzufassen, dafl sie den
Schimpfton eingefilhrt und die glithendsten Marienlieder gedichter hitten? Nicht
weniger schlecht kommen Romer und Afrikaner weg, sie haben alles verdorben
durch ihre juristischen Kategorien bzw. ihren Machtanspruch. Aber hinter diesen
schwerlich befriedigenden Aussagen steht eine wesentliche Beobachtung. Tatsach-
lich gilt zumindest im Osten: Je weniger tief der Hellenismus gedrungen ist, um
so schwieriger wurde es dem Christentum, Fuf zu fassen (I 595). Sch. sieht
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darin verstindlicherweise eine Bestitigung seiner Grundthese. Und wer sie ab-
lehnt, wird sich um eine andere Erklirung bemiihen miissen. Ich kann nur an-
deuten, worin ich sie sehe. M. E. ist die Verbindung zwischen Christentum und
Hellenismus in Byzanz im Vorfeld des Reiches und erst recht bei den Sassaniden
beiden Partnern zum Schidksal geworden; dabei spielte die soziologische Struktur
dieser Riume eine wesentliche Rolle, da sie Einzelbekehrungen weithin ausschlofi.
Ich habe diesen Punkt herausgegriffen, um zu zeigen, wie sich aus Sch.s Ansatz,
auch dann, wenn man ihn fiir verfehlt hielt, immer wieder fruchtbar weiter-
fiihrende Fragestellungen ergeben.

Uberhaupt soll diese Kritik nicht den Dank mindern fiir die Belehrung, die
dies Werk nun doch zu geben vermag. Dafl Verschen in Einzelheiten 6fter unter-
laufen, ist bei Umfang und Geschichte des Buches verstindlich; ich sehe deshalb
von Beispielen ab. Die Aufgabe, die Sch. sich stellte, kann ich aber nicht als
gelost ansehen. Im Gegenteil meine ich gerade in diesem Versuch eine Bestitigung
dafiir zu finden, dafl es nicht nur theologische (,dogmatische?) Griinde sind, die
uns heute in der neutestamentlichen Arbeit vom Kerygma statt vom Kern der
Lehre Jesu reden lassen, die etwa zu der von Sch. abgelehnten Formgeschichte
fiihrten und uns dazu bringen, dem Alten Testament neben Spidtjudentum und
Gnosis sehr viel mehr Bedeutung beizumessen, als es die Exegeten taten, deren
Tradition Sch. wiederbeleben méchte. Entsprechendes gilt von der kirchenhisto-
rischen Arbeit. Der Zwang, Texte und Geschichte besser zu verstehen, fordert
cine neue Betrachtungsweise, wie er immer wieder zur historischen und theo-
logischen Revision alter Bilder zwingt.

Hamburg G. Kretschmar

Walter Bauer, Griechisch-Deutsches Woérterbuch zu den
Schriften des Neuen Testaments und der iibrigen urchristlichen Literatur. Fiinfte,
verbesserte und stark vermehrte Auflage, 1.—2. Lieferung: A — dieysiow. Ber-
lin (T6pelmann) 1957. Je 7.80 DM.

Der unermiidlichen Schaffenskraft von Walter Bauer verdanken wir nunmehr
bereits nach finf Jahren eine neue, unzweifelhaft ,verbesserte und stark ver-
mehrte Auflage® seines Worterbuches, von der hier die ersten beiden Lieferungen
angezeigt werden sollen. Es hiefle Eulen nach Athen tragen, wollte man den
Verfasser und sein Lebenswerk vorstellen, das fiir jeden, der sich intensiv mit
»den Schriften des Neuen Testaments und der iibrigen urchristlichen Literatur®
beschiftigt, zum unentbehrlichen Riistzeug gehort, an dem aber auch keiner vor-
beigehen kann, der die profanen Quellen der Zeit interpretieren will. Die Rich-
tung, die B. in der Nachfolge der Arbeiten Adolf Deifimann’s mit dem Worter-
buch anstrebt, hat er selbst in seiner kurzen Betrachtung ,zur Einfithrung®?!
am besten mit der Feststellung gekennzeichnet, dafl gegeniiber der Neigung, bisher
unbekannte sprachliche Erscheinungen der urchristlichen Literatur mit ihrer Her-
kunft aus dem jiidischen Bereich zu erkliren, dadurch ein Ausgleich zu erfolgen
habe, ,daff wir nach besten Kriften das profane Griechentum zum Reden bringen,
es weit gesprichiger machen, als es bisher gewesen ist* (S. 20). Die Zeit fiir ein
solches Unternehmen ist giinstig, da ein fast iiberreiches Material fiir die Be-
urteilung der #0w7} in den immer noch zahlreicher werdenden Papyruspubli-
kationen zur Verfiigung steht. Seine Auswertung aber erfordert eine Arbeits-
leistung, die nach modernen — nun auch immer stirker von der Wissenschaft

! Diese Einfiihrung, die der 2. Aufl. (1928) vorangestellt war und dann in den
folgenden Aufl. aus Platzmangel leider wegfallen mufite, liegt jetzt in erweiterter
Fagsung unter dem Titel ,Zur Einfilhrung in das Worterbuch zum Neuen Testa-
ment“, Coniectanea Neotestamentica XV (1955) wieder vor. Auf diese Schrift, die
hier besonders empfohlen sei, bezichen sich die nachfolgenden Zitate.
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tibernommenen — Begriffen eigentlich nur noch vom team oder durch Mechani-
sierung bewiltigt werden kann. Um so grofler ist das Verdienst dessen, der trotz
des schlechter werdenden Zustandes seiner Augen die Miihe stindiger Lektiire
neuer Texte nicht scheut und damit beispielhaft zeigt, welcher Erfolg dieser
— wohl manchmal als veraltet beldchelten — Arbeitsmethode noch immer be-
schieden ist.

An Schriftstellern der hellenistischen Epoche sind in der neuen Auflage vor
allem die von F. Wehrli herausgegebenen Schriften aus der Schule des Aristoteles
neu herangezogen worden sowie neben einigen kleineren Texten die Kephalaia.
Hinzugekommen sind auflerdem zwei Inschriften-Publikationen und an Papyri
diesmal leider nur zwei Binde mit Urkunden des IIIL. v 2 Dieses Bedauern ist vor
allem darin begriinder, dal entsprechend den bisherigen Ergebnissen des Whb.’s
auch in Zukunft neue Erkenntnisse in der Hauptsache aus diesen Zeugnissen resul-
tieren werden, und es sei dem Rez. erlaubt, seinen Dank fiir die reiche Beleh-
rung, die er immer wieder durch das Bauer’sche Wb. erfahren hat, mit einigen
Beobachtungen aus den Papyri zu Wortern der vorliegenden Lieferungen ab-
zustatten.

Mit einigen termini der Verwaltungssprache habe ich mich selbst in letzter Zeit
beschiftigt und gebe hier kurz meine Ergebnisse: Bei dvayoeps kommt es in 1 Kl
25,5 auf die Offentlichkeit der Aufzeichnung zwar nicht in erster Linie an, aber
da B. besonders darauf hinweist, ist hier vielleicht die Bemerkung gestattet, dafl
auch in Inschriften und Pap. d¢. z. B. von yeow# deutlich dadurch unterschieden
wird, daf durch die erste eine Publizitidtsbeurkundung erreicht wird % In der helle-
nistischen Amtssprache scheint mir terminologisch vor allem auch ein Unterschied
zur amoyoagy gegeben zu sein; die dort, soweit ich sehe, nicht einfach Aufzeichnung,
sondern Deklaration bedeutet. Die Bedeutung Census, Schatzung bei Jos. und Lk.
wird damit, wie ich meine, den besonderen Gegebenheiten des Provinzialzensus
gerecht . Dementsprechend mufl m. E. auch dmoyedpw im Med. nicht als sich ein-
tragen lassen, sondern als sich selbst deklarieren gefaflt werden?. Schliefilich aber
spielt in der Amtssprache dieser Zeit auch das Verbum araywoéw eine hervor-
ragende Rolle zur Bezeichnung der Flucht des Individuums oder. einer Gruppe vor
den vom Staat auferlegten Verpflichtungen. Die Ergebnisse der hieriiber gerade in
letzter Zeit angestellten Untersuchungen diirften auch fiir das N'T, mehr noch fiir
die Erkenntnis des frithen Ménchtums von Wert sein °.

2 Srarr ,Enteux.” sollte man vielleicht doch P. Enteux. schreiben, um damit die
Art der Quelle zu kennzeichnen. — P. Rev. ist inzwischen von J. Bingen als Bei-
heft 1 zu Preisigke, Sb (1952) neu herausgegeben worden.

3 Vgl. fiir die Inschriften A. Wilhelm, Beitrige z. griech. Inschriftenkunde (Sd.-
Schrft, Osterr. Archiol. Inst. VII, 1909), 271 ff.,, und im Anschluf daran fiir Papyti
H. Braunert, Zur Terminologie der Volkszihlung im frithen romischen Agypten
(erscheint demnachst im 3. Bd. der Symbolae R. Taubenschlag).

+ Vel. jetzt H. Braunert, Der romische Provinzialzensus und der Schitzungs-

bericht des Lukas-Evangeliums, Historia VI (1957) 192 ff., hier bes. 195 f. Die Auf- :

fassung von E. Stauffer, Jesus, Gestalt und Geschichte (1957), 29, der die dmoyoagpy
lediglich als ,Anfangsakt der Zensusaktion® fassen will, findet m. E. in den Quel-
len keine Stiitze, da die amoyoagal in AG 5, 37 wie auch Jos, ant XVIII 3 und
bellﬁVII 253 nach der Chronologie Stauffers zum Abschluff des Zensus gehoren
miifiten.

5 Vgl. auch Liddell-Scott-Jones, Greek-English Lexicon, s. v.

¢ Vgl. neben H. Braunert, Journ. Jurist. Papyrol. IX/X (1955/56) 240 ff., jetzt
bis zur christl. Zeit H. Henne, Mitteil. a. d. Papyrussamml. d. Osterr, Nat.-Bibl,
IN.S., V. Folge, 1956, 59 ff. f :
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Zu folgenden Wortern seien mir einige Nachtrige gestattet:

Zu dydny war das Zeugnis von SEG7 VIII 11, 6 (III n) sicher zunichst von
entscheidender Bedeurung, da uns das Wort hier vollstindig tiberliefert ist. Zweifel-
los heidnisch ist aber auch P. Oxy. 1380 (mit dem wir schon in II n kommen),
dessen Lesungen jetzt C. H. Roberts nachgepriift hat (Journ. Egypt. Archaeol. 39,
1953, 114). Danach ist die urspriingliche Lesung in Z. 109 a[yd]anr nicht anzu-
tasten und damit natiirlich ebensowenig dydx[ny in Z. 28. Vgl. iibrigens auch die
Erginzung in SEG VIII 374, 5 (I n).

dywyr) jetzt als Lebensfiibrung in einem Horoskop des II n (P. Princ.? 75, 5
sowie 7 70D fiov aywyy als Kriterium fiir die Auswahl licurgischer Beamter am
Ende I n in P. Graec. Vindob. Inv. 25824b II 11 £9

Zu duepifdiio vgl. jetze in P. Corn. 46, 6 (129 n)1® Gugefolets in Parallele
zu Jes 19, 8; und dazu augifolsteo in PSI 901, 13. 22 (46 n).

avadéyouor in der Bedeutung eine Last auf sich nebmen jetzt besonders deutlich
in der Verbindung mit @évor in einer Ehreninschrift Sb 7738, 13 (22/3 n).

Fiir araréllo scheint mir wichtig, daff es offenbar auch im hellenistischen Herr-
scherkult als Begriff der Epiphanie eine Rolle spielt; an Zeugnissen dafiir liegen
jetzt vor Sb 8420, 4 (als Epigr. Gr. 978 unter avarolyj bei B, aufgefihrr), P. Fouad
8, 13 (Vesp.) 1, Sb 4284, 7 (207 n), sowie als ovra. P. Giess. 35 206017 n)

amoxoue wurde in seiner allgemeinen Bedeutung als offizieller Bescheid jetzt
dadurch bestitigt, dafl der terminus als Uberschrift fiir eine Reihe kaiserlicher Fnc-
scheidungen gebraucht wird, die formal Subskripte sind, in P. Col. 123 (200 n)®2.

Bei dzovépw kann man jetzt auf die Worte vac ivoféove tiude . bei Ps.-Cal-
listh. IT 10, 7 hinweisen (so zu lesen nach PSI 1285, 31 £.13; vel. auch R. Merkel-
bach, Die Quellen des griechischen Alexanderromans, Zetemata 9, 1954, 205, sowie
dessen Ubersetzung in Aegyptus 27, 1947, 145 f.).

amogeEw ist vom Ausfallen von Haaren Sb 7350, 2 (III/IV n) gebraucht.

amoordrys ebenfalls durchweg aus dem II v jetztP. Tebt13* 781, 7. 888, 11;
1043, 45, 54,

zu fvgoeis vgl. jetzt auch P. Warr. 15, 25 (II n).

didwur Zgyaciov in der Bedeutung operam dare (vgl. unter 7) jetzt noch P.
Mich.13* 466, 33 f. (107 n).

Eine Reihe wesentlicher neuer Belege dieser Auflage — vor allem aus der
Literatur — hat B. selbst, Einfithrung, S. 20 ff., zusammengestellt 14; hier sei mir
gestattet, auf einige Worter hinzuweisen, die jetzt neu in Papyri belegt sind 15:

" Diese Abkiirzung wird statt ,Suppl. epigr. Gr.% (B.) jetzt allenthalben ver-
wandt.

® = Papyri in the Princeton University collections, ed. A. G. Johnson, H. B.
van Hoesen, E. H. Kase jr., S. P. Goodrich, I—ITI, 1931—1942,

! ed. H. Metzger, Museum Helvet. 2 (1945) 54 ff. Dic vorgeschlagenen Uber-
setzungen ,Erziehung® (Metzger) und ,Lebenslauf® (A. Krinzlein, Journ. Jurist.
Papyrol. VI, 1952, 232) hitten sich nach Benutzung des Bauer erledigt.

" = Greek papyri in the library of Cornell University, ed. W. L. Wester-
mann u. C. J. Kraemer, jr., 1926.

!t = Les papyrus Fouad I, ed. A. Baraille, O. Guéraud, P. Jouguet u. a., 1939.

* = Apokrimata, Decisions of Septimius Severus on legal matters, ed. W. L.
Westermann u. A. A. Schiller, 1954 (Neued. H. C. Youtie u. A. A. Schiller, Chro-
nique d’Egypte 30, 1955, 327 f£.).

¥ Aus PST XII; bisher erschienen bis XIII (1953).

5% Inzwischen erschienen bis Bd. IIT 2 (1938).

3" Inzwischen erschienen bis Bd. VIII (1951).

" Fir die Auswertung der hellenistischen Sprache bietet an Hand des Wortes
adlos ein treffliches Beispiel die Studie von W. Bauer, The ,colt“ of Palm Sunday
(Der Palmesel), Journ.Bibl.Lit. 72 (1953) 220 f.

5 Dabei fiihre ich nur Belege bis in das friihe IV n an, da in spiteren Texten
m.E. fast immer die Moglichkeit einer Beeinflussung durch christliche Literacur bleibt.
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dyyos P. Oxy. 2190, 59 (I n) 16, P. Erl. 21, 45 (Ende II n)'7.

aygvavio. in der Bedeutung Sorge SEG VIII 548, 30 (I v).

ayewviouar in der Bedeutung sich bemiiben Sb 6997, 9 (III v) 18,

addmavos wahrscheinlich Stud. Pal.'® XXII 3, 12 (I n).

ddecic P, Mich. 425, 20 (Ende II n), P. Ross. Georg. 11 43, 18 (II/I1I) 20,

aiperos Sb 6996, 25 (II n) 2L,

aiodyors in der Bedeutung Empfindung vielleicht auch auf der Memmon-In-
schrift Sb 8349B, 722,

Gpoyos PSI 1284 11 29 (= Arrian; vgl. K. Latte, Gotr. Gel. Nachr. 1950, 23).

auplvowmén P. Rein. 1123 113, 9 f. (III n).

avadeizvope in der Bedeutung bestellen, einseizen P. Erl. 18, 19 (248 n).

gradeifis nach einer Emendation von W. Schubart (Gnomon 6, 1930, 612) viel-
leicht Sb 7346, 8 (45 n).

avacplow UPZ 19, 12, P. Tebt. 920, 24 (beide II v).

avelefipwr P. Jews 1915, 7 f. 27 (330/40)24 in Verbindung mit ddeos.

aviloamnivas PST XI1 1248, 17 (235 n), sowie in der Schiilerabschrift eines atti-
schen Komikers (= Kodk, Com. Att. Frg. 111 p. 361, v. 46) bei O. Guéraud - P.
Jouguet, Un livre d’écolier du III° siécle avant J.-C., 1938, Z. 211.

avdowmdpoppos auf einer dgypt. Terrakottavase aus II n in Polemik gegen den
Glauben an a. Gétter (jetzt abgedruckt bei R. Merkelbach, APF 16, 1956, 108).

avraidayy P. Col. Zen. II 100, 12 (III v)?2.

amadis P. Oxy. 526, 3 f. (II n). ;

anaidevros BGU 1578, 14 (II/III n), sowie aus hellenistischer Zeit in einem
Demeterhymnus des Philiskos bei D. L. Page, Greek Literary Papyri 90, 12.

amioros offenbar mit religidser Firbung auch in dem eben genannten Hymnus
in PSI 1282, 42.

dmopévew P. Fam. Tebt. 42, 11 (180 n)26.

amgooiros in der Bedeutung werlassen jetzt PSI 1103, 15 (II n).

dopoyr als grammatischer t.t. P. Osl. II 13, col. 11 14 f. (II n).

dpifis als Abreise jetzt auch sicher P. Mich. 497, 12 (II n).

- parhdvriov PSI 1128, 26 (111 n).

16 Aus P. Oxy. XVIII; bisher erschienen bis XXIII (1956).

17 = Die Papyri der Universititsbibliothek Erlangen, ed. W. Schubart, 1942.

18 Trotz dieser Stelle werden wohl die anderen vermeintlichen Belege aus der
Zenon-Korrespondenz von éywvidw abgeleitet werden miissen: P. Col. Zen. II
114b, 14 (gegen die Hrsgg.), P. Cair. Zen. 59355, 112 (gegen E. Kiessling in seiner
Fortsetzung des Preisigke’schen Worterbuches, von der bisher Bd. IV, Liefrg. 1:
0 - doros, 1944, erschienen ist; dort s. v.). — In ihrer Bedeutung kommen sich beide
Verben mitunter recht nahe: vgl. dywvde fiir dyowido in der Bedeutung sich um
etwas kimmern in P. Berl. Zill. ( = Vierzehn Berliner Griechische Papyri, ed.
H. Zilliacus, 1941) 12, 6 (I1I/IV n).

19 = C, Wessely, Studien zur Paldographie und Papyruskunde (von B. benutzt,
aber nicht im Abkiirzungsverzeichnis).

20 = Papyri russischer und georgischer Sammlungen, ed. G. Zereteli, O. Krii-
ger, P. Jernstedt, I—V, 1925—1935.

2 Nicht II1 v, wie bei E. Kiessling, Wb. IV, s. v., verzeichnet.

22 Aus Sb V, dessen letzte Lieferung iibrigens erst 1955 erschienen ist.

2 = Les papyrus Théodore Reinach II, ed. P. Collart, 1940.

24 = H. 1. Bell, Jews and Christians in Egypt (von B. benutzt, aber nicht im
Abkiirzungsverzeichnis).

% Die Zenon-Papyri miifiten m. E. heute etwas stirker differenziert werden;
man zitiert heute gewshnlich: P. Cair. Zen. I—V (diese Nrr. meist von B. benutzt,
mitunter aber auch noch Erstedition, vgl. etwa s. v. dvaxdumrw, dmalkds, doyi-
élacos), P. Col. Zen, I—II, P. Mich. Zen.

2% = B. A. van Groningen, A family-archive from Tebtunis (Papyrologica
Lugduno-Batava VI), 1950. ;
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pacrdalw jetzt P. Oxy. 2341, 8 (208 n) in Parallele zu J 20, 15 (vgl. unter 3a).

fdelizrar aus der Korrespondenz des Paphnutios (IV n) in P. Jews 1927, 34.

Plasenuéw bei Ps.-Callisth., vgl. PSI 1285, col. IV 45.

Boafiior in der Wendung o 7ijs oixodsomorsias f. in dem bereits genannten
Horoskop P. Princ. II 75, 13 (II n).

Zu fleadvaloéw vgl. jetzt foadvaloia in P. Oxy. 2191, 8, einem Brief des II n,
dessen Verfasser nach vorangehendem 7t wahrscheinlich zunichst foadvmlosiv
schreiben wollte.

Es ist mir schlieflich eine bei der Grofie der vorliegenden Leistung unangenehme
Pflicht, den Benutzer auf ein paar kleine Unebenheiten hinzuweisen:

Bei der Angabe der Papyri wird nicht zwischen Urkunden und literarischen
Texten unterschieden und damit die m. E. gerade hier notwendige Grenze zwischen
Volks- und Literatursprache verwischt. Das liefe sich vielleicht dadurch dndern,
dafy bei Wortern, die wiederholt in Urkunden vorkommen, statt auf die Texte
selbst auf Preisigke’s Worterbuch verwiesen wird; Urkunden, die bei seltenen Wor-
tern iiber den alten Preisigke hinaus aufgenommen werden (zur Fortsetzung vgl.
oben Anm. 18), kénnten leicht als solche gekennzeichnet werden. Der Nachteil fiir
den Benutzer scheint mir dabei unbedeutend, da bei den Papyruszitaten Vollstin-
digkeit ja doch weder angestrebt noch erreicht wird. Der Vorteil lige aber auch
darin, dafl man bei Preisigke die Daten der betr. Urkunden (wenigstens nach Jh.)
gleich zur Hand hitte, wahrend diese jetzt ungleichmifig angegeben sind und lei-
der nur selten das erste Auftauchen in den Papyri anzeigen (z. B. bezieht sich ,Pap.
seit 238 v.“ unter dfgorie auf die zuvor genannte Inschrift; 173 v. unter dxara-
oracia stellt lediglich einen term.p.qu. dar).

Unter ayadonoids miifite es Stud. Pal. XX 293 V 7. 8 heiflen.

axadapros ist in Papyrusurkunden, soweit ich sehe, nur durch eine unsichere
Erginzung in P. Tebt. 1043, 42 (II v) nachgewiesen.

Bei dlvmos ist sicher P. Petr. I1 13, 19, 14 gemeint (daneben auch etwas frither,
260/59 v, in 11 2, 3, 1, sowie auch sonst in IIT v und spiter belegt).

Fiir augifolic gibt es nur sehr spite Papyrusbelege (der P. Lond. ist VI n!).

avefiallo bedeutet in P. Tebt. 22 sicher abschieben, und auch sonst ist der
jurist. t.t. in Papyri nicht sicher nachweisbar.

Die draxelpsvor, deren Namen in BGU 344 aufgefithrt werden, liegen sicher
nicht zu Tisch.

avadoyiCouar ist in Papyri, soweit mir bekannt, nur als berechnen und wer-
rechnen im wortl. Sinn gebraucht.

i Bei avaoravgdw miifite es P. Oxy. 842 XVIII 22 oder Hellen. Oxy. XV 5
eiffen.

avaroéye erscheint in Papyri wohl nur als entfliehen.

avoyy bedeutet in PSI 632 ( = 976) wie.auch sonst Aufschub,

avroeadiornue erscheint in Papyri nur als jurist. t.t. in der Bedeutung gegen
jmd. vor Gericht aunftreten.

Zu amopéw, amogin sollte man vielleicht doch auf die urspriinglichen Bedeutun-
gen Mangel leiden, Mangel hinweisen, die in Pap. vorherrschen.

Zu amoraoow (im Med.) hat bereits U. Wilcken (zu P. Brem. 16, 12 [Anf. 1l n])
festgestellt, dafl es im Gegensatz zum Gebrauch des N'T in den Papyri vornehm-
lich von dem Zuriickbleibenden gesagt ist, der also nicht eigtl. Abschied nimmt,
sondern den anderen werabschiedet. Einzige Parallele zum N'T, soweit ich sehe, in
P. Oxy. XIV 1669, 4 (III n). — Dieser doppelte Gebrauch iibrigens auch bei Jos
(vgl. ant VIII 354 mit XI 345).

Diese Bemerkungen bestitigen nur die Feststellung des Vf.s.: ,Niemand braucht
Sorge zu haben, es gidbe hier bald nichts mehr zu tun® (Einfithrung, S. 31). Moch-
ten sie zu threm Teil dazu beitragen, dafl sich Hinde finden, die bei der groflen
Bergungsarbeit helfen — einer Arbeit, deren Erfolg fiir die neutestamentl. Exegese
m. E. nicht hoch genug veranschlagt werden kann. Vor allem aber erscheint es mir
notwendig, dafl diese neue Auflage in die Hinde all’ derer gelangt, die sich in
Wissenschaft und Praxis um das Verstindnis des NT und seiner Zeit bemiihen.
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Dabei wird immer wieder der Vergleich zu Kittel’s Worterbuch gezogen werden,
und es empfiehlt sich, dazu G. Kittel’s Vorwort zu lesen und zu beherzigen, der in
seinem Unternehmen weder eine Konkurrenz sah noch sehen konnte, der vielmehr
von der Annahme ausging, daff jeder seiner Benutzer das Preuschen-Bauersche
Worterbuch besafl, dessen Wert in den neuen Auflagen um ein Vielfaches vermehrt
ist. Leider wird der Anschaffung der neuen Auflage der Preis ungiinstig sein, der
sich nicht mehr so niedrig wie bisher hat halten lassen. Die Auflage, die auf 112
Bogen berechnet ist (104 Bogen in'der 4. Aufl), wird ca. 73 DM kosten — ein
Betrag, der jedoch beim Bezug der einzelnen Lieferungen (je 7.80) nicht so spiirbar
wird, Trotzdem sei hier abschliefend noch die Bitte an den Verlag angefiigt zu
priifen, ob durch Auflage einer Subskription die Anschaffungskosten fiir den wirk-
lich Interessierten vielleicht noch herabgesetzt werden kénnen, damit das Buch die
Verbreitung erfihrt, die ihm zukommt.

Bonn H. Braunert

Ernst Haenchen: Die Apostelgeschichte neu ibers. u. erklire
(= Kritisch-exegetischer Kommentar iiber das Neue Testament, 3. Abt. 10, Aufl.).
Gottingen (Vandenhoek & Ruprecht) 1956. 660 S., 1 Karte. Lw. DM 29,60.

»Exegetes have undertaken to expound the rest of the NT, but they have
shrunk from the task of elucidating Acts . . . Even the German theologians
have not really faced the problem of interpreting it“, urteilte F. J. F. Jackson vor
iiber einem Menschenalter tiber den internationalen Stand der Kommentarliteratur
zur Apg.! An dieser fiir die Arbeit an der Apg. wie fiir die Erforschung der Ge-
schichte des Urchristentums gleich prekiren Situation hat sich seitdem — zumin-
dest fiir den Bereich der deutschsprachigen Theologie? — wenig gedndert. Sympto-
matisch, daff die beiden bedeutendsten deutschen Kommentarreihen die Apg. zum
letzten. Male vor dem ersten Weltkrieg behandelt haben: Im Meyerschen Werk
H. H. Wendt 1913, der bereits in seinem Vorwort fiir einen entscheidenden Ab-
schoite der Apg., die Areopagrede, auf die Hinfilligkeit seiner Deutung hinweisen
mufite (S. [11); im HNT E. Preuschen 1912, dessen Werk als einziges seiner Reihe?
kkeine Neuauflage erlebte! Unter diesen Umstinden mufl die Veroflentlichung eines
neuen groflangelegten Acta-Kommentars im Rahmen des Meyerschen Werkes als
ein wissenschaftsgeschichtliches Ereignis wirken und auf ein besonderes Interesse
stoflen.

Trotz des Mangels_an brauchbaren Kommentaren hat H. sein Werk nicht ohne
alle wesentliche Vorarbeiten schreiben miissen. Seit 1923 hat sich M. Dibelius in
zahlreichen Verdffentlichungen * mit Problemen der Apg. beschiftigt und dabei die
von ihm mafigebend mitentwickelte formgeschichtliche Methode entschlossen auch
bei dieser ntl. Schrift zur Geltung gebrache. Hier stief er alsbald auf eine Schwie-
rigkeit, von der die formgeschichtliche Arbeit an den Evangelien nicht betroffen
war (vgl. 11): Die ,individuellere Prigung® der Apg. nétigte die Analyse, auf
der Suche nach Traditionen und Quellen gleichsam einen Umweg cinzuschlagen
und der Frage nach dem schriftstellerischen Anteil des Lk. an seinem Werk grund-
sdtzlich einen methodischen Vorrang einzuriumen.

! Angl. Theol. Rev. 1V, 1921/2, 325.

® In England steuerten die ,Beginnings of Christianity® (1920—33) zwar keine
grundlegend neuen Fragehinsichten, immerhin aber eine Fiille philologischen und
archiologischen Materials bei; in Frankreich lenkte A. Loisy 1920 beinahe gegen
seine Absicht, aber mit weitreichenden Folgen die Aufmerksamkeit von den hinter
der Apg. zu vermutenden Quellen auf den kompositorischen Charakter der uns
allein gegebenen Endgestalt des Buches; in Deutschland erschienen inzwischen ein
populdrer (NTD II/5) und ein konservativer (ThHK V) Kommentar.

3 Abgeschen von dem erheblich spiter erschienenen Erginzungsband.

* Vereinigt in Aufsitze zur Apg. (FRLANT NF 42)2 1953.
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Dabei zeigte sich: Der Vf. schuf sein Werk ,nach den Gesichtspunkten des
literarisch schreibenden Historikers®, die er in den Dienst seines evangelistischen
Bemiihens stellte (158). Dementsprechend ,begniigt® er ,sich nicht mit der Samm-
lung und Rahmung von Uberlieferungen®, sondern ist bestrebt, ,den Sinn der
Ereignisse zu erhellen und mit irgendwelchen Mitteln darzustellen® (110). Seine
nschriftstellerische Freiheit und der sich daraus ergebende Stil® sind also ,bedingt
durch die neue Aufgabe® (164). Die Erwartungen, von der Apg. Aufschlufl iiber
die Geschichte des friihesten Christentums zu erhalten, sind deshalb erheblich
zuriickzuschrauben, denn der Vf. hat ,von cinigem keine Nachrichten gehabt, von
anderem nicht erzihlen wollen® (110), wie er denn iiberhaupt nur in bescheide-
nem Umfang {iber Quellen und gar iiber einen Quellen faden nur fiir c. 13—21,
in Gestalt eines Itinerars verfiigte (ib. u. passim).

Konnte man schon angesichts des reichen Ertrages dieser Aufsitze fiir unsere
Kenntnis der genuin lukanischen Gedankenwelt beinahe vergessen, dafl die neue
Betfachtungsweise im Ansatz einer methodischen Zwangslage entsprungen war, so
brachten zwei mit bewufitem Anschluf an D. geschriebene Arbeiten, die nunmehr
ganz ausdriicklich aus sachlich em Interesse die Frage nach dem Theologen Lk.
der Traditionsfrage vorordneten, vollends an den Tag, wieviel mit der von D.
eingeleiteten Blickwendung nicht nur fiir die Uberwindung historistisch befangener,
sondern auch fiir die Anbahnung neuer, der Apg. angemessenerer Fragestellungen
geleister war: H. Conzelmanns primir am Rahmen des Lk.-Evangeliums
interessierte Studie® liefl doch auch fiir die Apg. soviel erkennen, dafl man sie erst
dann zu verstehen beginnt, wenn man sie als Ausdruck eines hochst originellen
Verstdndnisses von der ,Kontinuitit der Heilsgeschichte® und ihrer ,Gliederung®
interpretiert (9). Zuvor hatte bereits Ph. Vielhauer hinsichtlich der Apg. ,die
Frage nach einer moglichen Theologie des Lukas® aufgeworfen® und, nachdem er
das lukanische Verstandnis der Christologie als vorpaulinisch, das der natiirlichen
Theologie, der Lehre vom Gesetz und der Eschatologie als nachpaulinisch erwiesen
hatte, die ,,Geschichtstheologie® als die spezifische Leistung des Lk. erkannt (15).
H’s Kommentar steht in der Kontinuitit dieser Fragestellung, fithrt sie zum ersten
Mal konsequent an dem gesamten Material durch und erweist iiberzeugend ihre
hermeneutische Ergiebigkeir.

Dabei bestimmt die Methode schon die Anlage des Werkes. In einer gegen-
tiber der 9. Aufl. stark erweiterten Einleitung werden in fiinf Paragraphen die
dltesten kirchlichen Zeugnisse fiir die Apg. und ihren Vf., die Geschichte der histo-
risch-kritischen Actaforschung, die Probleme des Textes, der Chronologie, der
Sprache und des Stils behandelt; danach bildet der abschliefende § 6 (,Das Werk,
sein Verfasser und seine Zeit“), der u. a. die Quellenfrage, die genuin lukanischen
Kompositionselemente, die wesentlichen Motive der lukanischen Theologie und
wenigstens andeutungsweise deren Ort in der Geschichte des friihchristlichen Den-
kens zur Sprache bringt, einen ersten Héhepunkt.

Die Einzelexegese vollzieht sich fiir jeden der 68 Abschnitte, in die H. die
Apg. gliedert, in vier- Arbeitsgingen: Eine ,moglichst wortlich® gehaltene Uber-
setzung soll dem Leser zeigen, ,wie nicht erklirte Stellen aufgefafit sind (5); die
Erklirung der einzelnen Verse dient vornehmlich der Herausarbeitung des Ge-
dankenganges; ein umfangreicher Anmerkungsteil bespricht die wesentlichen philo-
logischen und archiologischen Fragen; cine Gesamtbesprechung arbeitet das den
jeweiligen Abschnitt prigende Verhiltnis von Tradition und Komposition heraus.
Hier liegt deutlich der Schwerpunkt und die Stirke des Kommentars, hier werden
die bisherigen Losungsversuche der Forschung in vorbildlich knappen und kriti-
schen Referaten vorgefithre, die Aporien des Historismus im einzelnen aufgewiesen
und die Moglichkeiten einer primir an der kompositionellen Leistung des Lk.
interessierten Betrachtungsweise konkret ausgeschdpft. In diesen Gesamtbesprechun-
gen bewahre H. seine Einsicht, ,dafl uns® in der Apg. ,cine selbstindige Theologie

5 Die Mitte der Zeit, Beitr.z.hist. Theol. 17, 1954.
b Zum Paulinismus der Apg., EvTheol 10, 1950/1, 1—15.
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entgegentritt, die — mag sie uns lieb oder leid sein — ernst genommen werden
muf} (41) und liefert er bedeutsame Beitrige zu einer yon W.G.Kimmel mit
Rechr als ,dringend erwiinscht® geforderten ,noch zu schreibenden Darstellung der
theologischen Anschauungen der Apg. als ganzer®.

Welches sind die wichtigsten Resultate des neuen Kommentars? 1) Der lite-
rarische Befund. Die Aramaismus-Hypothese verfillt der verdienten Ab-
lehnung, sowohl in ihrer zuletzt von Black vorgetragenen textkritischen Version,
dafl de- Text des Kodex D wegen seiner zahlreichen als Aramaismen zu begreifen-
den Besonderheiten dem Hesychiustext gegeniiber primir sei, als auch in den von
Torrey u.a. versuchten Zuriickfithrungen weiter Teile der ersten Hilfte derApg.
auf eine aramiische Quelle. Gegen B. wird die Bilingualitit des Kodex D als die
Ursache vieler scheinbar aramiischer Eigentiimlichkeiten nachgewiesen: Der latei-
nische Teil des Kodex hat auf den griechischen zu dessen Nachteil eingewirkt
(48 1.);¢ gegen T. usw. wird im Anschluff an Sparks ein von Lk. bewuflt als Stil-
mittel gebrauchter ,Septuagintismus® fiir die semitische Firbung mancher Partien
der Apg. verantwortlich gemacht (73 f.). Daf diese These den Sachverhalt am ein-
leuchtendsten erklirt, wird in der Einzelerklirung immer wieder nachgewiesen
(119 A.7; 129; 148 A.5; 246; 324 A 4; 360 A.2; 394 A.3).> — In diesem Zu-
sammenhang fillt auch die (noch von Conzelmann 7 i{ibernommene) These Dodds,
dafl die Petrusreden der Apg. auf ein kerygmarisches Schema der frithen jerusale-
mer Gemeinde zuriickgehen. Die in ihnen vorkommenden Schriftbeweise, die deut-
lich den LXX-Text voraussetzen, konnen erst von der hellenistischen Gemeinde
produziert worden sein (152).

Wie aber steht es um Quellen aus dem Bereich hellenistischer Gemeinden? Auch
hier ist H., was den ersten Teil der Apg. betrifft, sehr zuriidchaltend. Fiir einen
von Lk. bearbeiteten Quellenbericht gibt es keine Anzeichen (185) — das gilt auch
fiir die von J. Jeremias erneuerte Hypothese einer antiochenischen Quelle. Sie ist
vor allem dadurch erledigt, dafl der entscheidende Abschnitc 11,19—26 ,ganz den
Charakter eines lukanischen Summariums® trigt, ,welches allerdings ,aus kon-
kreten Einzelangaben gewonnen ist“ (320). Dafl aber die Summarien als solche
»ganz aus der Feder des Lukas . . . stammen®, hatte sich schon fiir 2,42 ff.;
4,321f.; 5,12 ff. in Auseinandersetzung mit Jeremias, Cerfaux und Benoit er-
geben (160 ff.; 193 ff.; 203 ff.). Das alles heifit nicht, daf Lk. fiir den ersten Teil
seines Werkes keinerlei nennenswerte Tradition zur Verfiigung gehabt hitte, nur
handelt es sich eben nicht um Stiicke einer durchlaufenden Quelle, sondern um
Einzelgut sehr verschiedener Herkunft und Art: Neben spirlicher jerusalemer Tra-
dition (1, 18 f.: 131; 5, 1—5: 201; c. 10*: 273) handelt es sich um Nachrichten aus
der hellenistischen Urgemeinde, die teils relativ unversehrt (6, 8 ff.: 231 ff.; 7,54:
254; 8,26 ff., 273; 13,1,3421.), teils durch den Uberlieferungsprozefl bereits ent-
stelle (6 1 ff.: 227; 9, 19b ff.: 289; 11,30: 329) in die Hinde des Lk. gelangt sind,
ferner um volkstiimliche Uberlieferungen bedeutsamer Ereignisse aus der Ge-
schichte der Gemeinden (9,1 ff. parr.*: 284), z. T. schon sehr weit von der histo-
rischen Wirklichkeit entfernt (8, 4 ff.*: 266), um Personallegenden (11, 28: 328;
12, 11f.: 341; 14, 11 ff.: 381), um Elemente einer modeis-I1érpov-Tradition (9,
32 f£.%: 295; auch wohl 3,1 ff.*: 166), um altes liturgisches Gut (einzelne Wen-
dungen der Pr.-Reden, 153), um judisches Material, teils bereits vor Lk, christiani-
siert (181), teils ihm noch in .neutraler* Form iiberkommen (7,2 ff.*: 247; auch
12, 20fF.: 338), endlich um seiner Herkunft nach unbestimmbares oder deutlich
profanes Gut, wie die Valkerliste 2,9 ff.*, das einzige traditionelle Element im
Pfingstbericht (143) und die chronologisch verworrenen Nachrichten iiber Theudas
und Judas (215 £.).

7 ThR 22, 1954, 210 f.
® Ausfiihrliche Begriindung und weitere Gegenargumente ZThK 51, 1954,
153—167; 54, 1957, 38 ff.
. " Dabei wird die Moglichkeit gelegentlicher sprachlicher Nachwirkung pali-
stinensischer Quellen durchaus nicht grundsirtzlich in Abrede gestellt; vgl. 163 A. 5.
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Diese Sicht der Quellenlage im ersten Teil der Apg. ist m. E. nach den Aus-
fihrungen des Kommentars prinzipiell unerschiitterlich geworden. Nur iiber Ein-
zelheiten wird noch zu diskutieren sein. So mag man z. B. fragen, ob die Zurtick-
haltung des Vf. gegeniiber der Moglichkeit jerusalemer Traditionen nicht noch
radikalisiert werden miiflte. Ist 5, 1—5 wirklich die ,Urform® einer auf alte jeru-
salemer Tradition zuriidegehenden Geschichte? Der exklusive Sinn von oi andorolo
(v. 2) paflit zwar trefflich in das lukanische Bild von der Organisation der Ur-
gemeinde, entspricht aber kaum der geschichtlichen Wirklichkeit. Und die Vorstel-
lung, ,daf} cine geisterfiillte Gemeinde einen' Menschen einfach durchschauen kann®
(201), weist auch eher auf hellenistische als auf palistinensische Verhiltnisse (H.
zitiert selbst 1 K 14,28 f. als Parallele). — Unklar und z. T. widerspruchsvoll
bleibt bei H. die Beurteilung der Corneliusgeschichte. 273 gilt sie als ,jerusale-
mische Tradition tiber die erste Heidenbekehrung durch Petrus®, 312 f. dagegen
wird es offen gelassen, ob die Geschichte auf Vorginge zurlickgeht, die zu der Zeit
spielen, als Pt. , Jerusalem bereits verlassen hatte® (aber kann man dann noch von
jetusalemer Tradition sprechen? Wenn H. 409 f. selbst die Unmdglichkeit betont,
dafl ,die jerusalemische Gemeinde“ zum Zeitpunkt des Apostelkonzils ,. . . die
Bekehrung des Cornelius . . . als eine gottliche Entscheidung betrachtet® haben
kénnte, so 1iflt sich kaum vorstellen, dafl sie nach diesem Zeitpunkt ihre Ein-
stellung so radikal gedndert hitte, dafl sie ein derartiges Ereignis nicht nur hin-
nahm, sondern auch traditionsbildend bei ihm mitwirkte), oder ob es sich, wie
Knox annimmt, um die Griindungstradition der Gemeinde von Cisarea handelt.
Zwingend ist an diesen Ausfithrungen allein der Nachweis, dafl die von Dibelius
vermutete ,harmlose® Grundlage der Erzihlung eine Fiktion ist (eine Erkenntnis,
die sich schon bei dem von H. nicht genannten J. Munck, Paulus und die Heils-
geschichte, Acta Jutlandica XXVI, 1, 1954, 224, findet, hier freilich kombiniert
,mit unhaltbaren Folgerungen).

Giinstiger als im ersten Teil steht es, wie H. im Anschluff an Dibelius nach-
weist, um die Quellenlage im zweiten Teil der Apg. Auch hier hat Lk. zwar
immer wieder einzeln umlaufende Traditionen von grofler Verschiedenheit auf-
genommen: Miindliche moafw-Uberlieferung (16, 16—18: 448), Nachrichten aus
dem Umkreis jiidischen Synkretismus (19, 13 ff.*: 507) und syrischer Taufer-
gemeinden (19, 1ff.: 497), eine Tradition tiber den Wanderprediger Apollos, den
Lk. im Interesse seines Kirchenbegriffs zum Halbchristen degradiert (18, 24 ff.*:
496), eine alte antipaulinische Zweckliige, der er gutgliubig aufgesessen ist (16, 3:
427), eine Notiz iiber eine jiidische Intervention im Prozefl des Paulus (592). Aber
neben Einzelgut dieser Art hat Lk. hier in der Tat einen Quellenfaden zu seiner
Verfiigung, ein Itinerar iiber die Reisen des Paulus. Dieses, nicht etwa eine Wir-
Quelle, liefert ihm den Leitfaden seiner Darstellung. In der Verhiltnisbestimmung
von Itinerar und Wir-Stiicken schliefit sich H. an Dibelius an: Sie ,haben . . .
nichts miteinander zu tun® (435). Da aber H. die von D. behauptete Identitit des
V1. der Apg. mit dem Paulusgefihrten Lukas mit Recht abweist (vgl. 33), kann
er nicht wie dieser das ,Wir“ auf das Bestreben des Vf. zuriickfiihren, seinen
eigenen Anteil an den Reisen des Paulus zu kennzeichnen. Da weiter fiir einen
antiken Leser der Apg. beim ersten Auftreten des ,Wir® (16,9 f.) ,nur Silas oder
Timotheus* der Sprecher sein konnte (435), steht angesichts der iibrigen Wir-
Stellen neben der Moglichkeir, dafl der (nicht mit dem Vf. der Apg. identische)
Arzt Lukas in dem ,Wir* redet, gleichberechtigt die andere, dafl es sich um
Timotheus (523) oder ,ecinen anderen® (644) handelt. Doch ist daneben immer
damit zu rechnen, dafl der Vf. der Apg. von sich aus auch solche Traditionen in
den Wir-Stil tibertrug, die ihn urspriinglich nicht boten (542). — Ergibt sich aus
diesen Ausfithrungen mit aller Deutlichkeit, daff das Vorkommen des Wir-Stils
zur Aufhellung der Quellenverhiltnisse nichts beizutragen vermag, so wird die
Frage umso dringender, ob der Umfang des Itinerars auch ohne Hilfe der Wir-
Stellen noch zuverlissig zu bestimmen sei. Auch hier geht H. selbstindig gegen-
tiber Dibelius vor, indem er umfangreiche Partien dem Itinerar teils abspricht,
teils neu zuweist. Hinsichtlich ¢. 13 f. wird jeder Einfluff des Itinerars verneint:
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»Wenn Lukas vom ersten Teil der Reise nichts gekannt hitte als eine Erzihlung
iiber die Blendung des Elymas und die Bekehrung des Prokonsuls, dann hitte er
alles, was dariiber hinausgeht, ohne die Hilfe einer Tradition leicht erginzen
kinnen. Fiir den zweiten Teil der Reise wiederum hitte die Kenntnis einer Uber-
lieferung, wie sie in 2 Tim. 3, 11 sichtbar wird, als Unterlage geniigt* (385). Auch
die Abfolge von 14,6 f. zu 14, 8, die Dibelius so beweiskriftig zu sein schien, liflt
sich nicht durch den Einflufl des Itinerars erkliren (369 A. 4). — Andererseits glaubt
H. in ¢, 21—28 neue Spuren des Itinerars entdeckt zu haben. Hinsichtlich 21, 15 fF.
sei nicht einzusehen, ,warum das Itinerar mit dem Eintreffen in Jerusalem aufge-
hore und nicht auch die entscheidungsschwere Zeit bis zur Verhaftung beschrieben
haben soll“ (548). Deshalb habe man hinter v. 15—26 einen Itinerarbericht anzu-
nehmen, der von der Ubernahme der Kosten fiir die Auslésung von 4 mittel-
losen Nasirdern durch Paulus erzihlte. — Hier erheben sich jedoch schwerwiegende
Fragen. Von den historischen Schwierigkeiten zunichst abgesehen: Konnten Eigen-
art und Funktion des Itinerars der Aufnahme einer solchen Erzihlung giinstig
sein? Man sicht nicht ein, wie eine Quelle, die sich gerade durch die untendenzidse,
schematische Knappheit ihrer Angaben als fiir die alltigliche Missionspraxis kon-
zipiert erweist (und auch H. anerkennt unausdriicklich diese von Dibelius ent-
wickelten Charaktere des Itinerars, vgl. etwa 445; deutlicher ZThK 52, 1955,
221 A. 1), einen derart ausfithrlichen und {iberdies fiir die Bediirfnisse der Mission
vollig irrelevanten Bericht geboten haben sollte. Wer dieses Bedenken nicht an-
erkennt, setzt jedenfalls das einzige fir die Identifikation des Itinerars bisher
sicher zur Verfiigung stehende Kriterium auflér Kraft. Da Lk. in der Tat schwer-
lich den ganzen Bericht ,aus der Luft gegriffen® haben wird, ist nach einem andern
Ursprung dieser Tradition zu fragen. Angesichts von 16,3 und H’s Erklirung
z. St. kann die Antwort nicht zweifelhaft sein.

Ahnliche Fragen erheben sich zu c. 27f. Auch hier glaubt H. hinter der
lukanischen Darstellung einen aus dem ,Pauluskreis® (644) stammenden ,Reise-
bericht“ (641) feststellen zu konnen, ohne auf das Verhiltnis dieses ,Itinerars®
(652) zu dem in c. 16—21 verwendeten einzugehen.!® Aber gerade wenn man
sich durch H. davon iiberzeugen lifit, wofiir Dibelius noch den stringenten Be-
weis schuldig geblieben war (vgl. Kiimmel 2.2.0. 200), dafl nimlich 27,9—11.
21—26.31.33b—38a.42 f.* Einschiibbe des Vf. ad majorem Pauli gloriam sind
(639 ff.) — und dhnliches wird von 3b gelten, vgl. Overbeck z. St. — wird man
den verbleibenden Rest schwerlich auf ein Itinerar zuriickfiihren kénnen. Wiederum
fiele jeglicher Bezug auf die Missionspraxis fort, die an Reiserouten, Namen von
Erstbekehrten und Missionserfolg, keineswegs an einem nautischen Kolleg inter-
essiert war. Welches andere Motiv hitte sonst noch hinter diesem angeblichen
Itinerar stehen konnen? H. sagt: ,Innig(e) Anteil(nahme) am Schicksal des
Apostels® (644); das ist kaum iberzeugend — der Vf. der Apg. sah sich ja
gerade nach H.s Urteil deswegen zur Uberarbeitung seiner Vorlage veranlafit,
weil ,Paulus . . . darin nicht hervor(trat)* (645). Da 28,1—10.14a auch nach H.
nicht aus dem Itinerar stammen, bleibt der Schluf am wahrscheinlichsten, dafl Lk.
ein profanes Reisedokument als Leitfaden seiner Darstellung benutzt hat, dessen
Spur sich zum letzten Male 28,14b zeigt. Dafl es sich dabei um keinen Reise-
»toman® gehandelt haben kann (644), wird man H. zugeben miissen, ist fiir das
Gesamturteil aber unwesentlich.

2. Der historische Befund. ,Uberblickt man das Traditionsgut, dann sicht man
sofort, dafl es fiir eine Apostelgeschichte nicht ausreicht® (96). Umgekehre heifit
das: Die Apg. kann iiber die Geschichte des Urchristentums nur in sehr beschei-
denem Ausmaf informieren. So gut wie véllig unergiebig sind in dieser Hinsiche
c. 1——5. Da nicht nur die Reden, die Wundergeschichten, Himmelfahrts- und
Pfingstlegende, sondern, wie H. zeigt, auch das zunichst unverdichtig scheinende
glossolalische Motiv der Pfingsterzihlung (143) und die Summarien (98 ) mit
ihrer Behauptung eines urchristlichen ,Liebeskommunismus® (195) lukanische Fik-
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tion sind, bleibt als historisch zuverlissig nicht viel mehr als eine Tradition iiber
eine notwendig gewordene Auffiillung des Zwolferkreises (131), ein zutreffendes
Bewufitsein um die enge Verbundenheit der ersten Christen mit der jiidischen
Gemeinde (186), eine Tradition iiber die Opferfreudigkeit des Barnabas (195)
und ein Grundstock der Ananiasgeschichte (doch s. dazu oben!). Niher an die
geschichtliche Wirklichkeit fithre erst c. 6. Die Widerspriiche dieses Berichts zu
seinem Kontext und sich selbst zwingen zu dem Schluff, daf ,die jerusalemische
Gemeinde keine einheitliche Gréfle war, sondern aus zwei nebeneinander be-
stehenden Gruppen mit je einer eigenen Leitung bestand: den ,Hebriern® unter
den Zwolf und den ,Hellenisten* unter den Sieben“. Die Trennung zwischen
ihnen bewirkte nicht nur der EipfluR von ,Sprache und Kulturwelt®, sondern vor
allem das hellenistische Verstindnis von Tempel und Gesetz, das den Hebriern
duflerst suspekt war und die Verfolgung ausléste, von der diese verschont blieben
(222 f1.). Die Fihrer der Hellenisten, zu denen wohl auch Barnabas zihlte (322),
begingen nach der Verfolgung mit der gesetzesfreien Heidenmission in Antiochia
(315 ).

In den folgenden Kapiteln ist der Ertrag an historisch zuverlissigem Material
wieder duflerst gering. 7,54 ff. schimmert noch durch, daR der Mord an Stephanus
ein Akt der Lynchjustiz war (254); 8,24 ff., daR es in Samarien ,zur Bildung
einzelner christlicher Gemeinden® kam, ,die zunichst von Philippus gewonnen
wurden und sich spiter an die jerusalemische Gemeinde anschlossen (266; doch
diirfte letzteres lukanische Fiktion sein!); 9,1 ff., dafl Paulus nach seiner Be-
kehrung von einem Glied der Gemeinde zu Damaskus getauft wurde (284); 11,3,
daf} die Urgemeinde gegen die Taufe von unbeschnittenen Heiden protestiert hat
(314; zur Corneliusgeschichte s. o.; die Petrusvision ist wahrscheinlich ,zur Ver-
anschaulichung der Lehre 10,28 vom Schriftsteller selbst entworfen®); 11,27 ff.,
dafl Paulus eine Kollektenreise nach Jerusalem unternommen hat (die von der
Uberlieferung filschlich mit seiner zweiten Jerusalemreise identifiziert wurde,
329). In 12,1 ff. ist die Erwihnung der Hinrichtung des Jakobus, 13,1 ff. die
Liste der antiochenischen Gemeindeleiter historisch (338.342). Dementsprechend,
dafl c. 13{. kein Itinerar zugrunde liegt, ist der historische Wert dieses Berichtes
tiber die 1. Missionsreise gering; aufgrund von Gal. 1,21 in Verbindung mit
Apg. 15,23.41 ist es dariiber hinaus wahrscheinlich, daR diese Reise erst nach
dem Apostelkonzil statefand und von Lk., der die Identitit der Reisen 11,30 und
15,2 ff. nicht durchschaute, falsch eingeordnet wurde (386, im Anschluff an Jere-
mias u. a.). — Die Jukanische Darstellung des Apostelkonzils, die ,,die Legitimitit der
gesetzesfreien Heidenmission . . . und das Ringen der Antiochener um die An-
erkennung dieser ihrer Heidenmission® miteinander versshnen will, ,ist eine
imagindre Konstruktion (410). (Doch zeigt H. in einem instruktiven Exkurs
iber Gal. 2, a) daf Paulus in der Tat nicht als ein ,grofler Einsamer®, sondern
als ,bevollmichtigter Vertreter® der antiochenischen Gemeinde die Verhandlungen
gefihrt hat, b) dafl das Konzil keine wie immer geartete Teilung der Missions-
gebicte, sondern die Zustimmung der jerusalemer Gemeinde zur gesetzesfreien
Heidenmission zum Ergebnis hatte, 410 ff.). Das Aposteldekret steht in keinem
Zusammenhang mit dem Konzil und gehort iiberhaupt nicht in den Umkreis
des Jakobus, der sich fiir den Verkehr mit Nichtjuden weiterhin an das unver-
kiirzte viterliche Gesetz gebunden wuflte, sondern wurde ,in einer gemischten
Diasporagemeinde® zu einer Zeit eingefithrt, als man mit dieser Minimalforde-
rung die Gemeinschaft zwischen Juden- und Heidenchristen zu sichern hoffte.
Z. Zt. des Lk. stand es, schon unabhingig von diesem Zweck, noch in Geltung

(415 ££.).
Auch im zweiten Teil der Apg. ist die Ausbeute an historisch zuverldssiger
Uberlieferung gering — abgesehen von dem aus dem Itinerar stammenden Ma-

terial, das H. bis 21,18 im Anschluff an Dibelius begrenzt.!l 15,36 ff. schimmert

"' Wenngleich er es gelegentlich anders interpretiert; z. B. sieht er richtig,
dafl 18,22 im Itinerar nur Cisarea gemeint sein kann (490).
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noch durch, dafl die Uberlieferung von einer Begleitung des Paulus durch Bar-
nabas auf der 2. Missionsreise nichts weifl, was Lk., der den antiochenischen Zwi-
schenfall nicht kennt, sich auf seine Weise erklirc (422£.), 18,24 ff., daf die ephe-
sinische Gemeinde vorpaulinischen Ursprungs ist und in selbstindigen Beziehungen
mit dem Wanderprediger Apollos stand (489.496); aus 20,17 ff. ergibt sich, dafl
Lk. nichts von einer Befreiung des Paulus aus seiner romischen Gefangenschaft
weifl, sondern seinen Mirtyrertod in Rom voraussetzt (530 A.2; vgl. 664 £.), aus
21,15 ff, (Itin.), daff Paulus auf Anraten der jerusalemer Gemeindeleitung die
Ausweihungskosten der Nasirier {ibernommen hat (548); aus 25,1 ff., dafl er an
den Kaiser appelliert-hat (602).

Zur Kritik seien drei Einzelprobleme herausgegriffen:

a) Die im ganzen iiberzeugende Darstellung der aus c. 6 zu erschlieflenden
Vorginge lafit doch eine Frage offen: War die Spannung zwischen ,hellenistischen®
und ,hebriischen® Christen in Jerusalem wirklich durch ein verschiedenes Ver-
standnis von Tempel und Gesetz bedingt? H. entscheidet die Frage ** aufgrund von
7,48.53 (226) — angesichts seiner Interpretation der Stephanusrede véllig unver-
stindlich. Kann eine Rede, die ecine Komposition aus einer ,neutralen® Ge-
schichtspredigt und lukanischen Zusitzen ist, fiir die Verkiindigung des histo-
rischen Stephanus beweiskriftig sein? H. mahnt 248 in dieser Sache selbst zur
Vorsicht. Beriicksichtigt man ferner, dafl im Judentum spiritualisierende Inter-
pretationen des Kultus und sogar ausdriickliche Tempelpolemik 12 durchaus nicht
unerhért sind, so wird man es kaum glaublich finden, dafi die hellenistische Ge-
meinde zu Jerusalem aufgrund derartiger Sonderlehren aufgeflogen ist. Vielmehr
wird man das hinter der 11,19 ff. geschilderten Titigkeit der Hellenisten wirk-
same Selbstverstindnis auch schon fiir ihre jerusalemer Periode in Ansatz zu
bringen haben, d. h. im Bekenntnis zur gesetzesfreien Heidenmission ihre fiir
judische und ,hebriisch“~christliche Ohren fundamentale Ketzerei erblicken.

b) Die formkritischen Bedenken gegen eine Herleitung des Berichtes 21,15 ff.
aus dem Itinerar wurden bereits erwdhnt. Hier ist nur noch die historische Schwie-
rigkeit zu bedenken, die der Annahme entgegensteht, Paulus habe einem Dringen
der jerusalemer Gemeindeleitung auf demonstrative Ubernahme der Ausweihungs-
kosten Folge geleistet, um nicht die Ablehnung seiner Kollekte zu riskieren. Aber
so wie 18,18 ,der paulinischen Gnadenlehre straks zuwider(lduft)“, so wenig 1if}t
sich 21,15 ff. mit ihr versohnen. Dafl dieser Fall ,ganz anders gelagert® sei als
jener (488), ist unter diesem Gesichtspunkt nicht einzusehen. Man wird sich bei
der Frage nach dem moglichen Verhalten des Paulus gewiff durch Stellen wie
1 K 9,19 ff. vor einseitigen Schliissen bewahren lassen miissen, aber daf Paulus
einen levitischen Reinigungsritus observierte, um zu einer ,fiir jeden Juden als
besonders fromm® geltenden Handlung pripariert zu sein und damit den ,Vor-
wiirfen gegen seine Gesetzeslehre ,,den Wind aus den Segeln® nehmen zu kénnen
(550) — daf} er also einen ihm aufgenttigten status confessionis unter Anerken-
nung nomistischer Anspriiche durchgestanden hitte, ist m. E. undenkbar.

c) Schliefllich fordert auch die zwar nirgendwo ausdriicklich, sondern leider
stets nur beiliufig von H. zur Sprache gebrachte Sicht der verfassungsrechtlichen
Verhiltnisse der Urgemeinde zur Kritik heraus. Stellte das gemeindeleitende
Gremium der ,Zwolf* wirklich eine ,apostolische® Institution dar (vgl. 314: die
»andern elf Apostel; 322: ,apostolische Anweisung durch die Zwolf“1®)? Wie
man auch zu der neuerdings wieder von W. Schmithals mit gewichtigen Griinden
vertretenen These stehen mag, daff Apostelbegriff und -amt der Urgemeinde

118 Die jingst auch von E. Schweizer wieder bejaht worden ist (EvTheol 17,
1957, 10).
2 Gib. 1V, 8 ff., dazu P. Volz, Die Eschatologie der jiidischen Gemeinde,

1934, 377.
W Vgl 131, wo zwar der lukanische Apostelbegriff als ,spateren Datums®
erwiesen wird, dies aber keineswegs auch wegen seiner Ubertragung auf die Zwdlf.
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tiberhaupt ,véllig fremd® seien* wie man deshalb H’s Gleichsetzung von Ut-
gemeinde und apostolischer Gemeinde (256; vgl. ZThK 52, 1955, 218) auch be-
urteilen mag, — dafl der Apostolat jedenfalls nicht mit der zu des Paulus Zeiten
lingst historischen Institution der ,Zwolf* zusammenhingt, ergibt sich aus 1 K
15,1 ff., Gal 1f., den iltesten Zeugen zur Sache, mit aller Deutlichkeir. Die Kom-
bination beider Griflen ist das Kunstprodukt einer spiten Zeit.14®

3. Der theologische Befund. War unser Referat bisher mit Absicht einseitig
an denjenigen Aspekten des Kommentars orientiert, die fiir den Leser einer
kirchengeschichtlichen Zeitschrift von primidrem Interesse sein werden, so sei
doch ausdriicklich angemerkt, daff damit die Intentionen H’s erst zu einem Teil
zur Sprache gebracht sind. Der vorgefiihrte literarische und historische Befund
bedeutet fiir thn geradezu nur einen Nebenertrag, gewonnen aus einer intensiven
Analyse des kompositorischen Charakters der Apg., deren sachlicher Vorrang vor
den literarischen und historischen Fragestellungen in diesem Kommentar durch-
weg und mit erstaunlicher Fruchtbarkeit einen heuristischen Vorrang impliziert.
Auf einige der wichtigsten Ergebnisse dieser prignant theologischen Betrachtungs-
weise, die an anderem Ort eine umfassende Wiirdigung erfahren miifite, sei noch
kurz eingegangen.

»Blofl der Skeptiker schreibt ad narrandum® (19, im Anschluf an Renan),
Lk, dagegen geht es um die Interpretation der berichteten Ereignisse als einer
»gottlichen Tat“ (93). Deswegen wire die Apg. ,nicht zustande gekommen, wenn
nicht Lk. einen sehr erheblichen Beitrag dazu geleistet hitte®, in dem er diese
Interpretation vollzieht, der vor allem in den Reden, den Summarien und in
freief? Manipulationen mit dem Traditionsgut seinen Niederschlag gefunden hat
(96 f£.).

Welche Motive beherrschen seine Interpretation? Neben dem allgemeinen Be-
streben, die ,Ausbreitung der Heilsbotschaft* als von Gott gewirkt (92) und die
Periode dieser Ausbreitung als ,Heilszeit® (95) zu erweisen, hat Lk. vor allem
apologetische Interessen. Er entfalcet seine Apologetik nach zwei Seiten: Dem
Judentum gegeniiber demonstriert er, ,dafl zwischen Juden und Christen die
Briicken nicht abgebrochen sind®, weil sie einander in dem (fiir Lk. entscheiden-
den) dogmatischen Locus iiber die Ankunft des Messias und die Auferstehung
der Toten wiedererkennen und damit ,Gemeinschaft im Letzten® bewahren kénnen
(576). Freilich gilt das nur fir einen Teil des Judentums, die Pharisderschaft (186),
weshalb fiir Lk. eine differenzierende Betrachtungsweise des Judentums und seiner
Gruppen ,von entscheidender Bedeutung® ist (178). Mit dem von den Pharisidern
reprasentierten Israel aber ,liflt sich das Christentum in ungebrochener Kon-
tinuitdt . . . verstehen® (565), wie denn Lk. von Paulus nicht behauptet, dafl er
Pharisier war, sondern daf er es ist (572). Diese Apologetik stellt aber ,kein
Friedensangebot an Israel“ dar (626), sondern will das Christentum ,als inner-
judische aiosoic® erweisen, um fiir dieses die Vorteile einer religio licita rekla-
mieren zu konnen (565). Damit gehort sie in das von Lk. breit ausgefiihrte
apologetische Gesprich mit dem rémischen Staat (626), das sich auch in der
Zuriickhaltung gegeniiber dem ,Geist der Martyriumsfrommigkeit“ (83.625), in
der Vorliebe fiir prominente Bekehrte (312.353), in der Anerkennung objektiver
oder sogar wohlwollender Behérdenvertreter (484.519), sowie vor allem in der
Darstellung des Prozesses gegen Paulus (557.624 ff.) geltend macht. Diese Apolo-
getik erwichst aus dem Bewufltsein um die ,Lebensfrage®, der sich das Chri-
stentum mit der Desavouierung der Naherwartung (114.121f., 146) und dem
damit notwendig gewordenen ,Ubergang von Weltferne zur Weltnihe* (108) kon-
frontiert sieht. .

Neben den apologetischen verfolgt Lk. noch mannigfache andere Intentionen,
die freilich nicht wie jene das ganze Werk durchziehen, sondern mehr gelegentlich

14 Die Gnosis in Korinth (FRLANT NF 48), 1956, 245; vgl. ZN'W 47, 1956,

33 f,
148 Vel. J. Mundk, Studia Theologica 3, 1949, 104.

Zischr. £. K-G, o
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zur Geltung kommen. Hierher gehéren seine antignostische Polemik (91.534f.),
sein Verstindnis der Kirchengeschichte als Heilsgeschichte (115), die den , Wahr-
heitsbeweis“ fiir das Christentum produziert (215), gewisse Ziige einer nach-
apostolischen ,Theologie des ,guten Gewissens’® (570; vgl. 310), die Entfaltung
eines Apostelbegriffs, fiir den die Verwurzelung im Leben Jesu charakteristisch ist
(1311.), sowie die Betonung der Wichtigkeit der kirchenleitenden Organe fiir die
sKontinuitdt der Kirche® (256; vgl. 408).

Auch hier erheben sich im einzelnen manche Fragen, von denen einige genannt
seien.

1. Trifft es zu, dafl die Ausfiihrungen zum Verhiltnis Judentum—Christen-
tum ausschlieBlich um das Verstindnis des romischen Staates werben (626)? Diese
Deutung, die etwa fiir die Gallio-Szene unmittelbar einleuchtet, kann doch schwer-
lich fiir Stellen wie 16,4; 21,15ff., die antiochenische Paulusrede oder das
Aposteldekret befriedigen. Auch trifft es m. E. nicht zu, da ,Lk. in der Apg.
die Gesetzesfrage . . . stark in den Hintergrund treten lift* (187; Overbedk
behauptete einst sogar: Er kann mit ihr ,spielen®, Z.wiss.Th. 1872, 337) — er
bemiiht sich vielmehr gerade um eine positive Losung. — Apologetische Bemiithung
um das Judentum ist im frithen Christentum auch keineswegs unerhdrr, wie das
Beispiel des justinischen Dial.c. Tryph. lehrt, der ja sicher nicht auf den rémischen
Staat gemiinzt ist. Eine andere Frage, die hier nicht erértert werden kann, ist es,
ob bei Lk. und Justin wirklich konkrete missionarische Absichten verfolst werden,
oder ob es ihnen um einen geschichtstheoretischen Aufweis der Kontinuitit der
Zeiten geht.

Daft nicht alle Apologetik des Lk. an Rom orientiert ist, geht weiter aus
seiner merkwiirdigen Stellung zum zeitgendssischen Synkretismus hervor, die bei
H. kaum gewirdigt wird. 8,18 ff.; 13,8 ff., in abgeschwichtem Mafle auch 19,13 .
mufl die konziliante Behandlung seiner Reprisentanten auffallen, Hier spricht
nicht bloff ,eine unerwartete Milde* (352) — das lehrt schon das Vorkommen
des Stichwortes dyor xawpot 13,11, das von Conzelmann 18 f. fiir das Lukas-
Evangelium als Schliisselbegriff erwiesen ist —, sondern der konsequente
Versuch, die Selbstindigkeit des Christentums inmitten einer synkretistischen Um-
welt so zu wahren, dafl die Moglichkeiten zur Diskussion und evtl. Einigung
mit ihr nicht verschiitter werden. (Ahnliches Bemithen fithre bei Justin zu der
ausgefithrten Lehre von der dimonischen ufpnois des Christentums.)

2. H. streift mehrfach die Bedeutung des kirchlichen Amtes fiir die lukanische
Theologie. Hier scheint jedoch eines ihrer zentralen Motive vorzuliegen, das eine
ausfithrliche Analyse verdient. So richtig die Feststellung ist, daf ,die Kirche®
in der Apg. nie zum Subjeke wird (90 A. 2), s0 sehr bedarf die Auskunft, die Macht
Gottes sei dieses Subjekt, angesichts der programmatischen Rede 20,17 ff. der
Prizisierung. Hat man sich von dieser Rede (die stirkste Beziehungen zu den
Past. aufweist) den Blidk fiir das Interesse des Lk. an Fragen des kirchlichen
Amtes und der Sukzession schirfen lassen, so wird man es auch in anderen
Zusammenhidngen der Apg. am Werke sehen. Aufschlufireich wire unter diesem
Gesichtspunkt eine Analyse der Stellung des Paulus in der Apg.

H’s grofles Werk bringt nicht nur neue Losungen, sondern stellt fiir die
Zukunft vor neue Fragen. Sie beginnen bei den Problemen von Abfassungsort
und -zeir. Steht es fest, dafl Lk. von der Topologie Palistinas (206 A. 2. 582) keine,
von derjenigen Kleinasiens (vgl. 363) und Athens (vgl. 469) nicht unbedingt
zuverlissige Vorstellungen hat, so wire ernsthat an Rom als Ursprungsort zu
denken. Die Gleichsetzung Roms mit dem #oyaror 7fjs yijs (1,8; vgl. 115 3) beweist
gar nichts, sondern ist von Lk., der das Lokalkolorit iiber alles liebt, vom Schau-
platz der Szene her empfunden.!® Sicheres wird sich jedoch nur auf dem Wege
eines Vergleiches der Apg. mit zeitgenSssischen Zeugnissen ausmachen lassen, —

® Vgl. dazu W. Marxsen, Der Evangelist Markus (FRLANT NF 49), 1956,
72.141: Lk. sitzt am Ende einer als von Jerusalem ausgehend vorgestellten Mis-
sionslinie.
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Das gilt auch von der Frage der Abfassungszeit. H. hilt an den achtziger Jahren
fest (106). Dafl Lk. ,keine Sammlung der Paulusbriefe® kennt,'® ist dafiir jeden-
falls kein Argument. Denn 1. ist es unbewiesen, dafl er sie nicht kennt und nicht
absichtlich ignoriert, 2. findet sich bei einem so spiten Autor wie Justin solche
Kenntnis ebenso wenig. Alle angeblichen Zitate aus dem Corpus Paulinum, die
man bei ihm hat finden wollen, betreffen solche Stellen, die von der modernen
Forschung als vorpaulinisches Gut identifiziert sind, und beweisen damit lediglich
Abhingighkeit von gemeinsamen Uberlieferungen. Es spricht deshalb m. E. nichts
dagegen, das Werk des Lk. im 2. Jahrhundert anzusetzen — dafiir aber sprechen
nicht nur Kleinigkeiten (wie die Tatsache, dafl nach dem konventionellen Zeit-
ansatz die Szene 26,1 ff. zu Lebzeiten Agrippas geschrieben worden wire; vgl.
623), sondern vor allem der Charakter seiner Theologie. H. bestimmt ihn als
»frithkatholisch® (40.205) bzw. ,nachapostolisch® (593) und versteht ihn als Aus-
druck einer ,neuen Zeit“ (87). Weitere Forschung wird vor allem den konkreten
Ort dieser Theologie innerhalb der sich entfaltenden friihkathokischen Denkbewe-
gung zu bestimmen haben. Damit — hier liegt fiir den Kirchenhistoriker wohl
das entscheidende Verdienst des newen Kommentars — hat sich die historische
Relevanz der Apg. grundlegend gewandelt (vgl. 41): Als Quelle fiir die dlteste
Epoche der Kirche!? hat sie sich als unzureichend erwiesen, fiir die Geistesgeschichte
des dnad)apostolisdlen Christentums ist sie zu einem Zeugnis ersten Ranges ge-
worden.

Bonn G. Klein

W. H. C. Frend: The Donatist Church. A movement of protest in
Roman North Africa. Oxford (Clarendon Press) 1952. X VI, 360 S., 3 Kt.
geb. sh 35/—.

Als Konstantin 312 die Herrschaft im Westen erlangt hatte, wurde er sehr
bald in einen Konflikt hineingezogen, der die afrikanische Kirche erschiitterte und
in dessen Verlauf das neue Verhiltnis von Staat und Kirche auf eine harte Probe
gestellt wurde. Konstantin griff in die Kimpfe ein, aber er scheiterte, und der
Donatismus blieb tiber 100 Jahre eine Quelle stindiger Unruhe fiir Staar und
Kirche. Auch Augustin ist letztlich nicht mit ihm fertig geworden, und erst die
Grabesruhe, die der Islam auch iiber diese Gebiete brachte, hat dieser Bewegung
ein Ende gesetzt. Was ist der Grund fir dieses Schisma und was verlich ihm
eine solche unheimliche Gewalt? Man hat schon viel iiber diese Frage debattiert,
hat manche Untersuchung iiber den Donatismus angestellt, sich dabei aber viel-
fach nur auf die Anfinge oder die Epoche Augustins begrenzt. Eine umfassende
Gesamtdarstellung, unter Verwertung des gesamten literarischen und archiolo-
gischen Materials — dieses archiologische Material ist in den letzten Jahrzehnten
durch die vorbildliche Arbeit franzsischer Forscher in reichem Mafe zu Tage
gefordert — ist seit langem ein Bediirfnis. Nur sie allein kann ja Antwort auf
die Frage nach Ursprung und Triebkriften dieser Bewegung geben. Jetzt liegt
nun eine solche Darstellung, eine Geschichte des Donatismus in umfassender
Breite vor. W. H. C. Frend har in jahrelanger Arbeit (iiber die S. V f. berichtet
wird und die bis in das Berliner kirchengeschichtliche Seminar von Hans Lietz-
mann im Jahre 1936 zuriickreicht) das Material gesammelt und gesichtet. Das
Ergebnis dieser Arbeit ist dieses wohl fiir lange Zeit maRgebende Buch tiber den
Donatismus. Durch die Freundlichkeit des Verf. wurde der ZKG verspitet noch
ein Rezensionsexemplar zur Verfiigung gestellt. Die Anzeige hat sich aus ver-
schiedenen Griinden verzogert, muf aber in Anbetracht der Bedeutung des
Werkes ausfiihrlich gehalten werden,

16 Ebd. und ZThK 52, 1955, 220.

17 Auch von kritischen Forschern wurde sie bis heute vielfach so elesen; vgl.
als jiingstes Beispiel A. Ehrhardt, The Apostolic Succession, 1953, 21 ., und seine
grundsitzliche Vertrauenserklirung Studia Theologica 9, 1956, 90 A. 2.
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A movement of protest in Roman North Africa — so lautet der Untertitel
und damit ist schon eine wichige Seite des Werkes betont. F. sieht im Donatismus
nicht nur eine kirchliche Bewegung mit theologischen Motiven, sondern er bemiiht
sich mit Erfolg auch die volkischen, politischen, sozialen und wirtschaftlichen
Faktoren zur Geltung zu bringen. Damit ist der Rahmen der Untersuchung von
vornherein sehr viel weiter gespannt, als es sonst bei kirchengeschichtlichen Mo-
nographien der Fall zu sein pflegt, und weiter ist damit der Donatismus in den
Zusammenhang gestellt, in den er sicher auch gehdrt: in den Prozefl der Auf-
lésung der einheitlichen griechisch-romischen Kultur des Imperiums, der in der
Eroberung weiter Gebiete durch den Islam seinen Abschlufl gefunden hat.

In Kap. I (The problem of Donatism: Origins of the schism) wird eine kurze
Darstellung der Anfinge gegeben, wobei der Vergleich der Entwicklung in
Afrika mit der in Rom, Agypten und anderen Lindern die Frage nach den geo-
graphischen oder sonstigen Besonderheiten in dieser Provinz aufwirft: , The most
likely method of approach to this problem seems to be the understanding of
conditions in Numidia . . . Southern Numidia remained for three centuries the
heart of Donatism . . . The geographical distinction is interesting, and perhaps
the clue to Donatism may be found in a comparative study of economic and
social conditions in these two provinces, and of the popular religion which
flourished there® (S. 24). Diesen Fragen geht F. nun in den nichsten Kapiteln
nach. Kap. II (Carthage and Numidia) untersucht die geographischen und wirt-
schaftlichen Unterschiede, die auch die Bevolkerung geprigt haben (berberische
Landbevolkerung — griechisch-romische Stadtbevélkerung). Kap. III (Town and
country in Roman Africa) gibt eine kurze Wirtschafts- und Sozialgeschichte des
Landes. Wichtig ist der Wandel in den wirtschaftlichen und sozialen Verhiltnissen,
der sich im 3. Jh. vollzieht. Kap. IV (The geographical distribution of Donatism)
zeichnet dann auf diesem Hintergrund die Verbreitung des Donatismus, unter
ausgezeichneter Benutzung literarischer und archiologischer Quellen. Das Problem
der libyschen (berberischen, nicht punischen) Sprache wird von F. mit Recht
stark betont. In Agypten und Kleinasien lassen sich ja Zhnliche Erscheinungen
beobachten — schon Karl Holl hat darauf hingewiesen: Ges. Aufs. II, 247 — wie
in Nordafrika: ,the  heretical® form of Christianity struck deepest root where
native linguistic and cultural traditions were most vigorous® (S. 59). Das Be-
mithen des Verf., wirklich alle Faktoren, die das grofle Schisma bewirkt und
beeinflufit haben, zu erfassen, kommt eindrucksvoll in dem V. Kapitel (North
Africa in the fourth century A. D.) zum Ausdruck, in dem ein umfassendes Bild
von dem Niedergang dieser bliihenden Provinz (Steuerpolitik!) entworfen wird.
Das Treiben der Bagauden und Circumcellionen wird verstindlich, wie anderer-
seits ein Augustinzitat die konservative Haltung der fithrenden Schicht und ihre
erschiitternde Blindheit gegeniiber den sozialen Mifistinden vor Augen fiihrt.
Trotz der Betonung der geographischen, sozialen und wirtschaftlichen Faktoren
wird der religiose Hintergrund des Donatismus von F. nicht aufler acht gelassen
— das Buch ist ja nicht etwa von marxistischer Geschichtsanschauung geprigt.
Kap. VI (The religious background of Donatism) zeichnet die religionsgeschicht-
liche Entwicklung in Numidien nach, wo die alten Traditionen trotz rémischer
Gortternamen lebendig geblieben sind. Im 3. Jh. erfolgt dann die grofle Wende
zum Christentum, aber bezeichnenderweise gleich zu einem fanatischen Glauben.
Den mit der Christianisierung zusammenhingenden Problemen sind die nichsten
Kapitel gewidmet, die einen Abrifi der afrikanischen Kirchengeschichte im 3. und
4. Jh. darstellen. Zunichst wird ein Uberblick iiber die Ausbreitung gegeben
(Kap. VII: The expansion of Christianity in North Africa). Dabei ist zu be-
achten, ,that the change in religion coincided with economic and social changes,
for it was in these years that the predominant unit in society ceased to be the
city state and became instead the village and the villa® (S. 94). Die Griinde
datiir versucht F. in Kap. VIII (Factors relating to the conversion of North
Africa to Christianity) aufzuweisen. Dieser Abschnitt ist insofern besonders inter-
essant und wichtig, als darin das grundsitzliche Problem der Kontinuitdt in der
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Kirchengeschichte Afrikas klar herausgearbeitet wird. Das Christentum in dieser
Gegend war moglicherweise nichts anderes als ,transformed popular religion®
(S. 98), und die alten antirémischen Ressentiments spielen bei der Christianisierung
eine erhebliche Rolle. Auch innerhalb der afrikanischen Kirche kann F. eine beacht-
liche Kontinuitit nachweisen: Kap. IX (African church divisions in the time of
Tertullian) zeigt, dafl die Haltung der Christen zu Beginn des 3. Jh. nicht anders
war als die ihrer Nachkommen 100 Jahre spiter (vgl. die Passio Perpetuae mit
den Acta Saturnini). ,Though we know not whether Tertullian had any direct
influence on the Donatists, their thought was in many ways but a continuation of
his own. It is perhaps hardly an exaggeration to account him less a Catholic
apologist than the forerunner and father of Donatism® (S. 124). Bekommt so die
Gestalt des Tertullian ein neues Gesicht, so wird auch Cyprian in einer beacht-
lichen, neuen Beleuchtung gezeigt (Kap. X: The African church in the time of
Cyprian). Die Kontroversen unter diesem Bischof zeigen dieselbe Struktur wie
spiter der Donatismus, und die Grofle Cyprians liegt vielleicht gerade darin, daf
er die rigoristischen Traditionen aus den Hinden der »ignorant confessors® nahm.
»His place in the history of Donatism may perhaps be compared to that of
St. Cyril in the history of Monophysitism* (S. 140).

Hat der Verf. bis hierhin umfassend die Vorgeschichte und den Hintergrund
des Donatismus dargestellt, so geht er nun mit Kap. XI (Constantine and the
Donatist church) zur Geschichte dieser Bewegung iiber, wobei natiirlich durch die
vorhergehenden Kapitel in gewisser Weise die Weichen gestellt sind: Einerseits
erklirc F. den Beginn des Schismas nicht zuletzt aus den in der 2. Hilfte des
3. Jh. entstandenen Selbstindigkeitsbestrebungen Numidiens gegeniiber Karthago
und dem Fortleben des alten Rigorismus, und andererseits zeichnet er den grofien
Donatus als legitimen Bewahrer der Traditionen Cyprians — zugleich aber auch
als Vorldufer Mohammeds. Die Mafinahmen Konstantins gegen die Donatisten
waren bekanntlich ein Fehlschlag und F. spricht mit Recht von dem striumph of
Donatus®, Die Zeit 337—363 ist dic Periode der Ausbreitung des Schismas (Kap.
X1I: The consolidation of Donatism), zugleich aber auch die Epoche, in der die
endgiiltige Entfremdung zwischen Nordafrika und der iibrigen rémischen Welt sich
anbahnt: , With Donatus of Carthage begins the cycle of events which led to the
division of the Mediterrancan between the rival creeds represented by Pope and
Prophet* (S. 182). Was nun folgt (Kap. XIII: The age of Parmenian; Kap. XIV:
The rule of Optatus and Gildo) ist trotz mancher Héhepunkte (etwa die theolo-
gische Leistung des Parmenian oder der Versuch des Gildo, ganz Afrika donati-
stisch zu machen, wiiren hier zu nennen) kein Aufstieg mehr. Jedenfalls mufi man
wohl — stirker als F. es tut — schon in dieser Zeit den Stillstand und Riickschritt
sehen. ;The years 391 to 392 may be regarded as decisive in the history of the
two Churches® — so beginnt Kap. XV (St. Augustine and the Donatists). Damit
betritt also der grofite Afrikaner den Schauplatz, und die Geschichte des Donatis-
mus ist in den nichsten beiden Jahrzehnten zugleich die Geschichte Augustins. Das
Bild, das F. von Augustin und vor allem von seiner Beteiligung an dem Kampf
gegen die Donatisten entwirfl, ist eine heilsame Korrektur an dem geldufigen
Augustinbild. Der Miflerfolg der Bemithungen des Kirchenvaters werden nicht be-
schonigt, wie auch nicht verschwiegen wird, dafl die Folge seines Vorgehens und
seiner Theorien eine starke Abhingigkeit der afrikanischen Kirche von Rom war:
»In their last days the African Catholics were dependent on outside support for
both material aid and spiritual direction® (S. 243). Augustins Schatten fallt tiber
den letzten Akt des donatistischen Dramas, den F. ebenfalls eindrucksvoll zu schil-
dern weif§ (Kap. XVI: The eclipse of Donatism; Kap. XVII: The conference of
Carthage; Kap. XVIII: The aftermath of the conference; Kap. XIX: The last
phase). Auch hier wird der Gegensatz stark von der afrikanischen Tradition her
bestimmt: ,The language spoken by Petilian was the language the Africans
understood, that of Augustine was not“ (S. 255). In den Stiirmen des Islam gin-
gen dann beide Kirchen (Kap. XX skizziert noch einmal den Gegensatz: Two
cities . . . two churches) unter, die katholische Kirche, weil sie rémisch war, die
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Donatisten, weil sie ihre Kraft verbraucht hatten und auch weil durch ihre natio-
nale und volkische Herkunft, durch soziale und wirtschaftliche Faktoren der Weg
zum Islam vorbereitet war.

So wird noch einmal deutlich, daff der Donatismus nicht irgendein kirchliches
Schisma war, sondern viel tiefere Ursachen hatte und unter wirtschafts-, sozial-
und welthistorischen Aspekten zu sehen ist. Gewifl ist das nicht alles, was F. iiber
den Donatismus zu sagen hat. ,,In the last resort the differences between Donatist
and Catholic turned on the relations between Church and society, between
Christianity and the Roman Empire. The two communities provided contrary
answers. First, the atritude of the Catholic Church to the Roman Empire was
modified after 312, while the Donatists retained the antichesis preached by Ter-
tullian and Cyprian. Secondly, partly as a result of this, the outlooks of the two
Churches on social questions became progressively more opposed as the fourth
century wore on® (S. 324 f.). Damit ist deutlich, daf nicht nur soziale Fragen,
sondern auch theologische Positionen im Spiel waren. Aber — und das scheint mir
ein Hauptverdienst dieses trefflichen Buches, das so glinzend geschrieben ist, daf}
man schon an der Darstellung die souverine Beherrschung des Stoffes durch den
Autor merkt — das Problem des Donatismus wird hier aus der Enge der rein
theologie-, dogmen- oder kirchenrechtsgeschichtlichen Schau herausgeholt und in
einen grofleren Zusammenhang gestellt, damit aber erst richtig erfafit. Das leben-
dige Bild, das F. aufgrund seiner umfassenden Quellen- und Literaturkenntnis ent-
wirft, ist mehr als nur eine Reproduktion einer singuliren Erscheinung der Ver-
gangenheit. Es werden durch dieses Buch, das ja in seinen Einzelheiten durchaus
nicht immer Neues bringt, vielfach aber Unsicheres bestdtigt, manches vielleicht
auch iiberspitzt, grundsitzliche Fragen aufgeworfen, die den Kirchenhistoriker
immer wieder beschiftigen werden. Nur auf zwei solcher Fragen sei zum Schluff
hingewiesen:

1. Das Problem der Kontinuitit in der Geschichte der Kirche, zugleich auch
das der Kontinuitit zwischen vorchristlicher und christlicher Zeit wird an der Er-
scheinung des Donatismus, wie sie von F. uns nun vorgefithrt worden ist, in
geradezu erregender Weise deutlich.

2. Die Frage des Einflusses von sozialen, wirtschaftlichen und vélkischen Ge-
gebenheiten auf den Weg der Kirche, der sich ja nicht im luftleeren Raum voll-
ziehe, ist von F. gerade an dem Beispiel des Donatismus mit aller wiinschenswerten
Schirfe zur Debatte gestellt.

Beide Fragen miissen den Kirchenhistoriker bei seiner Arbeit immer vor Augen
stehen, wenn er nicht dem Phantom einer kirchlichen Siegesallee nachjagen will.
Fiir Afrika hat P. mit seinem Buch ein Musterbeispiel einer Arbeit, die diese
Fragen ernst nimmt, gegeben. Dieses Werk wird auf lange Zeit die Monographie
tiber die Kirche Afril%as von Tertullian bis Augustin, ja dariiber hinaus bis zum
Einbruch des Islam bleiben.

Bonn W. Schneemelcher

eorg Nikolaus Knauer: Psalmenzitate in Augustins

n 4 Konfessionen. Gottingen (Vandenhoeck und Ruprecht) 1955, 215 S.

#{/| brosch. DM 22,—.

+—Nachdem Pierre Courcelle in seinen Recherches sur les Confessions de S. Augu-
stin (1950) die Forschung iiber die Confessiones u.a. dadurch geférdert hat, daff
er zeigte, wie die Antithese: Bekehrung A.s zum Neuplatonismus oder zum Chri-
stentum, dadurch an Gewicht verliert, daff das Christentum schon in platonisierter
Form zu Augustin kam — womit er Ergebnisse von Joachim Ritters Buch Mundus
intelligibilis (1937) bestitigte und weiterfiihrte — bringt Knauer in seiner nun-
mehr in Buchform vorliegenden Dissertation das Problem des Aufbaus der Con-
fessiones einer Losung niher. Unter den diese Frage beriihrenden friiheren Arbeiten
wire noch hinzuweisen auf einen Aufsatz von Ernst Wolf, der fiir die Einheit der
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Conf. eintritt (Zur Frage nach der Eigenart von As Confessiones, Christentum
u. Wissenschaft, 4, 1928, 97—120; 158—165).

Knauer schligr einen neuen Weg ein, er behandelt die Psalmenzitate Augustins
in den Confessiones und gewinnt so einen Aspekt des Werkes in Form eines
Lingsschnitts. Die Wahl gerade der Psalmenzitate empfiehlt sich wegen der Wich-
tigkeit des Psalters fiir Augustin und weil die Enarrationes in psalmos als zusitz-
liche Quelle zur Verfiigung stehen. Dabei diirfte gegeniiber der von Zarb aufge-
stellten Chronologie der Enarrationes in psalmos etwas weniger Optimismus ge-
boten sein (S. 27). Die Frage, welchen Text des Psalters Augustin zitiert, steht
nicht im Vordergrund. Doch sind die Varianten der Psalmenzitate in den Con-
fessiones in Form eines kritischen Apparats S. 194—203 zusammengestellt. Von
der Tatsache ausgehend, daf der Psalmentext Augustins weithin mit dem Psalte-
rium Veronense (¢) iibereinstimmt, gelingt es dem Vf. an Hand des Textes von
a eine Reihe noch nicht bemerkter Zitate aufzufinden (vgl. den Index S. 205—208).
Begriiflenswert ist, daf er fiir die von Augustin benutzte altlateinische Textform
auf den Terminus Ttala verzichter (Marrou, S. Augustin et la fin de la culture
antique, 1949% S. 440 A. 3 will sogar De doctr. chr. 2, 15, 22 im Anschlufl an
Vaccari state ,Itala® lesen ,Aquila®, womit der Beleg fiir Itala iiberhaupt ver-
schwinden wiirde) und von Vetus latina spricht.

Fir Knauer liegt das Schwergewicht auf dem Problem: Warum und wie zitiert
Auvgustin? Indem er danach fragr, wie Augustin die Psalmenzitate verstanden
hat, kommt er mit Hilfe der Parallelzitate aus Augustins anderen Schriften und
den Vitern zu einer Reihe schoner Erlduterungen des Textes der Confessiones, so
etwa bei der Behandlung der tragenden Rolle der Psalmenzitate in der Genesis-
erklirung Conf. 12,2,2 ff. (S. 100—110). Dabei tritt auch hervor, daf} eine Reihe
von Psalmenzitaten in einer festen exegetischen Tradition steht. So charakrerisiert
Ps. 40,5 die Astrologen (S. 165f.), Psalm 8,8 die der curiositas hingegebenen
Wissenschaftler (S. 163), Ps. 5,5 hat seine feste Stelle in eschatologischen Gedan-
kenzusammenhingen (S. 128—130).

Das Zentrum der Arbeit sind die Beobachtungen iiber die Einfiigung der Psal-
menzitate durch Augustin in den Gang der Erorterung und den Aufbau der Con-
fessiones. Die Zitate sind ein Bestandteil des Gesprichs zwischen Augustin und
Gott, mit dem Zitat will Augustin die Stimme Gottes selbst zu Gehdr bringen,
aber auch die bekennende Antwort des Glaubenden. So hiufen sich an entscheiden-
den Stellen der Confessiones die Zitate. Den Psalmen entnommene imperativische
Anrufungen Gottes dringen sich in den grofen Gebeten in den Prodmien des 1.
und des 11. Buches. Oder durch wortliche oder inhaltliche Assoziationen gleitet
Augustin von einem Zitat ins andere und bildet an wichtigen Punkten seines
Werkes ,Zitatnester” (So Conf. 1,5, 6; auch am Schlufl des 10. Buchs). Die Zitate
haben also eine gliedernde, ordnende Funktion. Sie scheinen z.T. eine Zhnliche
Rolle wie die antiken Klauseln zu spielen, wenn sie betont am Abschluf} kleinerer
oder groflerer Zusammenhinge erscheinen. Ja, Psalmenzitate verbinden als ,Leit-
motiv® verschiedene Teile der Confessiones. Im 10. Buch werden die thematisch
zueinandergehdrigen Teile durch Ps. 102, 3 als Leitmotiv verbunden, dasselbe Zitat
verkniipft aber auch Conf. 11,9, 11 mit dem 10. Buch und macht damit neben
anderen Indizien die von Courcelle gebilligte Theorie Willigers (Der Aufbau der
Konfessionen Augustins, ZN'W 28, 1929, 81—106) von dem spiteren Einschub des
10. Buches unwahrscheinlich. Buchanfinge und -schliisse sind durch gleiche Psalm-
zitate aufeinander bezogen, so z.B. das Proomium von Buch 1 und der Schlufl
von Buch 10 durch Ps. 21, 27 (Vgl. die graphische Darstellung auf S. 215). Diese
Beobachtungen, die durch eine Fiille von Beispielen belegt werden, machen nicht
nur gewifl, dafl Augustin weitgehend bewufc zitiertr, sondern auch, dafl er die
Confessiones, so wie sie heute vorliegen, von Anfang an als Einheit konzipiert hat,

Eine umfangreiche Bibliographie (besonders niitzlich das Schriftenverzeichnis zu

Einzelstellen in Augustins Confessiones S. 14—17) erhtht die Brauchbarkeit des
Buches.
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Die Schrift von Knauer, in der ein gutes Stiick Vorarbeit fiir einen kiinftigen
Kommentar zu den Confessiones steckt, ist ein schones Beispiel dafiir, wie sorg-
filtige philologische Arbeit zu Ergebnissen fithrt, welche die Augustinforschung
weiterbringen.

Druckversehen: S. 46 Z. 18 muf es statt ,Studium der Akademiker® heiflen:
»Studium der Kategorien“; S. 57 A, 1: das Erscheinungsjahr von A. Dahl, Augu-
stin und Plotin, 15t 1945: S. 131 Z. 6 ist =u lesen: Quis deus; S. 134 Z. 15:
inpinguandum; S. 143 A. 1: alius elegit.

Naumburg/Saale R. Lorenz

Mittelalter

Martin Grabmann: Mittelalterliches Geistesleben III Bd:
Abhandlungen zur Geschichte der Scholastik und Mystik, hrsg. von Ludwig
O tt.Miinchen (M. Hueber) 1956. XII, 479 S. geb. DM 29,80.

Der bald nach seinem 74. Geburtstag am 9. Januar 1949 verstorbene Altmeister
der neueren Forschung auf dem Gebiet der Scholastik und Mystik des Mittelalters,
M. Grabmann, hat 1926 einen ersten, dem Gedichtnis Cl. Baeumkers gewidmeten
Band gesammelter Abhandlungen erscheinen lassen, dem 1936 ein zweiter folgte.
Nach 20 Jahren hat nunmehr der Eichstitter Dogmatiker L. Ott posthum den vor-
gesehenen dritten Band vorgelegt, nicht ohne die einzelnen der 20 Beitrige auf den
heutigen Stand der Forschung gebracht, die Literatur erginzt und Versehen be-
richtigr zu haben. Damit ist, zumal die beiden ersten Binde inzwischen neu auf-
gelegt worden sind, ein grofler Teil der Forschungsarbeit Grabmanns bequem greif-
bar und so auch die Fiille der in ihr enthaltenen Anregungen zur Weiterarbeit.
Der Herausgeber hat sich allen Dank fiir seine grofle Miihe reichlich verdient.

Die Beitrige dieses dritten Bandes sind um zwei Themen gruppiert, um Ari-
stoteles im Mittelalter, Grabmanns Lieblingsthema, und um die Schule des Thomas
von Aquin. Innerhalb des ersten hat der Herausgeber die besonders instruktive
Abhandlung , Aristoteles im 12, Jh.“ vor allem durch ausfiihrliche Hinweise auf
die Forschungen von L. Minio-Paluello erganzt (75—82), die die Gestalt des Jacob
von Venedig als eines mafigebenden Aristoteles-Ubersetzers deutlich machen, dem
gegeniiber auch Wilhelm von Moerbeke sich nicht recht durchsetzen konnte. —
Neben den fiir Grabmann charakteristischen Einzeluntersuchungen zur Uberliefe-
rungsgeschichte scholastischer Texte und zu den vielen von ihm aufgefundenen und
niher bestimmten Handschriften steht eine Anzahl allgemeiner gehaltener Uber-
blicke und forschungsgeschichtlicher Programme, so als Nr. I1: Bedeutung und Auf-
gaben der Erforschung des mittelalterlichen Aristotelismus; Nr. VII: Siger von
Brabant und Dante: G. geht hier der Frage nach, warum Dante diesen nach der
allgemeinen Meinung dezidierten Vertreter des pariser Averroismus und Wider-
sacher des Thomas in die Schar jener wenigen auserlesenen Lehrer der Theologie
aufgenommen habe, mit denen Thomas im 10. Gesang des Paradiso Dante bekannt
macht. Im Anschluff an die Forschungen von F. Van Steenberghen zu Siger, die
diesen Pariser Lehrer als hochbedeutenden Philosophen erweisen, der unter dem.
Eindruck seiner Verurteilung durch den Bischof Stephan Tempier von Paris und
der Polemik des Thomas seine averroistischen Konsequenzen in der Unsterblich-
keitslehre spiter zumindest abgeschwiche, auch Albertus Magnus und den Aquina-
ten schr geschitzt habe, hilt Grabmann Dantes Vorgehen fiir ,ganz angezeigt®
und keineswegs so auflergewshnlich. — Eine weitere Abhandlung (X) gilt dem
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Anteil Deutschlands am Aristotelismus des Mittelalters von Notker Labeo (t.1022)
bis auf Johannes Eck und weist nach, dafl er erst mit dem relativ spiten Auf-
kommen deutscher Universititen rasch an Umfang gewinnt. — Auch die Entwick-
lung der mittelalterlichen Sprachphilosophie und Sprachlogik wird in einem knap-
pen Uberblick (XII) geschilders, wie zumeist bei Grabmann in der gedringten
Fiille sozusagen ,positivistischer® Hinweise, die ihrerseits einer kraftigen geschicht-
lichen und problemgeschichtlichen Ausarbeitung und Vertiefung harren.

Der zweite Teil (XITI—XX) fithrt eine Reihe von z. T. kaum bekannten Min-
nern der Schule des Thomas vor: Gerhard von Feltre, der noch zu Lebzeiten des
Aquinaten ihn kriftig ausbeutete, Romanus de Roma (+ 1273), Adenulf von
Anagni (+ 1290), Albert von Brescia (1 1314), Henricus de Cervo im Rahmen der
Kélner Dominikanerschule, Joh. Capreolus ( 1444), den »Princeps Thomistarum®,
dessen Bedeutung sorgfiltig vermessen wird, Johannes Tinctoris (1 1469) und zum
SchluB den Kommentar eines Wiener Anonymus des Dominikanerordens zur
Summa contra Gentiles aus dem 15. Jh.

Eine ausfiihrliche Inhaltsiibersicht, ein Verzeichnis der angefiihrten und beniitz-
ten Handschriften und ein Personenregister erméglichen rasches Nachsuchen in
dieser gewaltigen Fundgrube. Knappe autobiographische Notizen Grabmanns, die
auch die zahlreichen wissenschaftlichen Ehrungen aufzihlen, und die imposante
Bibliographie (416 bzw. 427 Nummern) sind dem Band vorangestellt. Man erfihrt
daraus, daf Grabmann noch eine Einfithrung in die mittelalterliche Scholastik
geplant hatte.

Gottingen E. Wolf

Johanne Autenrieth: Die Domschule von Konstanz zur Zeit
des Investiturstreits. Die wissenschaftliche Arbeitsweise Bernolds von Konstanz
und zweier Kleriker dargestellt auf Grund von Handschriftenstudien (= For-
schungen zur Kirchen- und Geistesgeschichte N. F. 3). Stuttgart (Kohlhammer)
1956, 179 S. u. 4 Taf. brosch. DM 13,20.

Die palidographische Untersuchung der ctwa 60 Handschriften aus der Zeit vom
Ende des 8. bis zum Ende des 11. Jahrh., die ehemals der Konstanzer Dombiblio-
thek angehérten und heute weit verstreut sind, hat die Vfn. zu {iberraschenden
Ergebnissen gefithre. Sie fand in vielen dieser Handschriften Randbemerkungen,
die alle etwa gleichzeitig gegen Ende des 11. Jahrh. eingetragen sind. Von den
drei wichtigsten Glossenschreibern konnte sie einen mit dem bekannten Chronisten
und Publizisten Bernold identifizieren, der zweite nennt sich Wolferad, den dritten
bezeichnet Vfn. als Anonymus A. Viele dieser Glossen werden bei der ausfiihr-
lichen Beschreibung der (hierfiir chronologisch nach der Entstehungszeit geordneten)
Handschriften abgedruckt (S. 28—115). Thre Auswertung (S. 117—168) erlaubt
einen Einblick in die wissenschaftliche Arbeitsweise der drei Konstanzer Kleriker,
wie er bisher fiir keinen Gelehrten dieser Zeit méglich war. Besonders aufschlufl-
reich ist der Vergleich der Glossen Bernolds mit seinen kirchenpolitischen Streit-
schriften; die Glossen enthalten wichtiges, bes. kanonistisches Material, das in den
Schriften in gleicher oder sehr dhnlicher Form verarbeitet ist. Von der grindlichen
und durchaus nicht unkritischen Lektiire der Biicher verschiedensten Inhalts zeugen
auch die Glossen des Wolferad und des Anonymus A, ferner einige Glossen ,von
unbekannten Konstanzer Hinden®. In der Einleitung wird, fast beiliufig, der
wichtige Nachweis erbracht, daf es in der Karolingerzeit keine Konstanzer Schreib-
schule gegeben hat. Erst um die Mitte des 11. Jahrh. verlagerte sich-der Schwer-
punkt des geistigen Lebens von den Klosterschulen (wie St. Gallen und Reichenau)
auf die Domschulen (wie Konstanz). Die knappe, inhaltsreiche Darstellung enthilt
kein iiberfliissiges Wort. Rez. verzichtet deshalb auf eine ausfithrliche Inhalts-
angabe und empfiehlt, das Buch ganz oder doch den zweiten Teil (Auswertung der
‘ Glossen) zu lesen.

Bonn R. Elze
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Adolf Waas: Geschichte der Kreuzziige, 2 Bde.,, Freiburg (Her-
der) 1956. VI, 396 S., 5 Kt.; VI, 392 S., 2 Kt. Zus. brosch. DM 42,—,

Die neuere deutsche Medidvistik ist nicht reich an Darstellungen gréfleren Um-
fangs. Umso beachtenswerter ist der Versuch, den W. in seiner zweibindigen Ge-
schichte der Kreuzziige vorlegt, zumal da es sich dabei um eines der schwierigsten,
weil komplexesten Themen der mittelalterlichen Geschichte handelt. Wenn der
Verf. im einzelnen auch kaum zu neuen Ergebnissen gelangt sein diirfte, so hat
er doch das Verdienst, die nicht immer leicht zuginglichen Arbeiten der auf diesem
Gebiete filhrenden amerikanischen Forschung beriicksichtigt und dem deutschspra-
chigen Publikum vermittelt zu haben. Ein weiterer Vorteil ist in dem systemati-
schen Aufbau zu sehen, der es gestattet, die verschiedenen Seiten des Problems zu-
sammengefafit zu betrachten. Nur die beiden ersten Kapitel (Entstehung und Ver-
lauf der Kreuzziige) fiigen sich in etwa in ein chronologisches Schema ein; die
librigen zehn greifen jeweils Einzelaspekte heraus, die fiir das gesamte Kreuzzugs-
geschehen von Bedeutung sind. In den Kapiteln IIT und IV werden die Kreuz-
fahrer und — als eine Sonderform von ihnen — die Ritterorden geschildert. Das
V. und das VI. Kapitel sind der abendlindischen Ritterkultur und dem Verhiltnis
von Kreuzzug und Heidenmission gewidmet. Politische Geschichte und Verfassung
der Kreuzfahrerstaaten werden in den Kapiteln VII und VIII dargestellt. Die
beiden nichsten beschiftigen sich mit den kulturellen und politischen Verhiltnissen
im Vorderen Orient, und den SchluR bilden zwei Kapitel iiber Miflerfolg und
Folgen der Kreuzziige.

Das Leitmotiv, welches sich durch die Mannigfaltigkeit der Gesichtspunkte hin-
durchzieht, ist der Gedanke vom Gottesstreitertum als der schopferischen Kraft
innerhalb der Kreuzzugsbewegung. Dadurch dafl der Kreuzfahrer als der Ritter
par excellence gesehen wird, ist die Geschichte der Kreuzziige zugleich eine Ge-
schichte des abendlindischen Rittertums, wie es sich in seiner reinsten Form dar-
stellt. Die Kreuzziige entstehen und vergehen mit dem abendldndischen Rittertum.
Thre Ursache ist das Verlangen der Ritterschaft, Gotteskimpfer zu werden (II 71),
und dieses Verlangen wird seinerseits erklirt ,aus dem Bemithen der kimpferi-
schen Laienschaft, mit dem Christentum Ernst zu machen® (II 260). Aus dem Zu-
sammenstofl von feudalem Kriegertum und Christentum hat sich der Kreuzzugs-
wille ergeben, den W. gleichsam als objektlose Kampfesbegeisterung ad maiorem
Dei gloriam zu deuten scheint (s. z. B. T 96). Offenbar um die Entstehung dieses
Phinomens im 11. Jh. begreiflich zu machen, spricht er von dem ,erst vor nicht
gar zu langer Zeit zum Christentum iibergetretenen Adel® (IT 317); — es wire zu
bedenken, dafl zwischen Chlodwigs Taufe und dem Aufruf von Clermont sechs
gahrhunderte gelegen haben! Wie die Gottestreiterfrommigkeit das Zustande-

ommen der Kreuzziige bedingt hat, so bedingt ihr Dahinschwinden auch den

Miflerfolg des Unternehmens: Die Verkiimmerung des Kreuzfahrergeistes sei ,der
eigentliche Grund fiir das Absterben der Kreuzziige und damit fiir den Verlust
des Heiligen Landes® (II 277). Dem wire allerdings der folgende Satz entgegen-
zuhalten: ,Die wichtigste Ursache fiir das Nachlassen der Kreuzzugsframmigiei:
ist in den Fehlschligen, in den Niederlagen der Kreuzfahrer zu sehen® (II 272).
Steht man hier nicht vor einem Zirkelschluf}, in welchem die Bedingung durch das
Bedingte erkldrt wird? An anderer Stelle scheint Waas den Untergang der Gottes-
streitergesinnung als notwendiges Ergebnis ihrer inneren Widerspriichlichkeit auf-
zufassen (II 280).

Diese Uberlegungen fithren mitunter zu recht forcierten Folgerungen: So wer-
den nicht nur die staufischen Burgen, sondern auch die staufischen Dome als Aus-
druck der Laienkultur des Ritterstandes gedeutet (II 66f.). Und ganz allgemein
wire zu sagen, dafl eine stirker polykausal gehaltene Betrachtung in vieler Hin-
sicht erspriefilich gewesen wire. In dem ersten Kapitel sind 50 Seiten der Ausbil-
dung der Ritterfrommigkeit gewidmer, wihrend nur knapp 2 auf die materielle
Lage des Adels eingehen, wobei noch eine lingere, unfruchtbare Polemik gegen
Grousset eingerechnet ist (I 52 Anm. 185); man hitte hier gerne etwas z.B. iiber
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das normannische Erbfolgerecht der Zeit gehort, welches den Expansionsdrang der
jungeren Sthne des Adels forderte. Aber selbst die Darlegungen iiber die geistigen
Voraussetzungen der Kreuzziige sind nicht immer von geniigender Prizision, so-
dafl sie gegeniiber den Forschungen namentlich von C. Erdmann eher eine Ver-
unklirung bedeuten. Ménchsfrémmigkeit und ritterliche ,Sonderfrommigkeit® wer-
den zu scharf von einander geschieden, der Einfluf Clunys unterschitze (I 38 f.
Der Verweis auf die Vita s. Geraldi befriedigt nicht, da es sich bei dieser um ein
Dokument aus der Frithzeit des Klosters handelt). Das Element der Wallfahrt
wird fiir die Entstchung des Kreuzzugsgedankens zu wenig beriicksichtigt, und in
mancherlei Einzelheiten erscheint die Argumentation bedenklich, so etwa die Be-
hauptung, dafl bereits das Verhalten der Germanen des Tacitus eine ,gewisse
Khnlichkeit mit dem Kreuzfahrerglauben aufweise® (I 50). Ebenso wenig kann
man das Gedankengut der Chanson de Roland deshalb als karolingisch ansprechen,
weil der Stoff des Liedes in karolingische Zeit zuriickreicht (I 41 f.; die gleiche
Methode wird II 62 gegeniiber dem Nibelungenlied angewandt). Entsprechend der
Tendenz, den fithrenden Anteil der Ritterschaft herauszustellen, wird zwischen den
Zielen der Synoden von Piacenza und Clermont i. J. 1095 ein Unterschied ge-
macht und der Kreuzzugsaufruf Urbans II. als das Ergebnis der Besprechungen
mit Adhemar von Le Puy und Raimund von St. Gilles hingestellt (I 66 ff.), ob-
schon das Zusammentreffen des Papstes mit letzterem nicht iiber allen: Zweifel
erhaben ist (die neueren Arbeiten von J. H. Hill, zuletzt: Annales du Midi 1954,
S. 101 ff., scheint W. nicht herangezogen zu haben).

Es ist hier nicht der Ort, auf alle weiteren Punkte einzugehen, die — wie bei
einem so umfangreichen Unternechmen nur natiirlich — umstritten bleiben werden.
Leider hat Verf. nicht einen kritischen Anhang beigefiigt (oder beifiigen konnen),
in welchem er seine Auffassungen hitte ausfithrlicher begriinden kénnen. Daher
seien nur ein paar allgemeinere Bemerkungen gestattet: Wenn W. die Schwiche
der Kreuzfahrerheere in dem Wesen des Feudalismus begriindet sieht (I 361 ff.),
wire demgegeniiber zu bedenken, dafl gerade das Fehlen strenger lehenrechtlicher
Bindungen in diesen Heeren zu den wiederholten Katastrophen beigetragen hat.
Des weiteren macht man es sich wohl zu leicht, wenn man sich von vornherein
auf den Standpunke stellt, der Islam sei gegeniiber dem Christentum von geringe-
rem Rang (II 239 f.); der Historiker wird diese Behauptung, wenigstens im Hin-
blick auf die Verhiltnisse des 11./12. Jhs., nicht ohne weiteres akzeptieren konnen.
Ebenso fraglich erscheint der Versuch, die ,Entartung® der frinkischen Ritter im
Heiligen Lande als Folge der Mischehen mit eingeborenen Frauen darzustellen
(IT 109, 208, 218); ja, diese Theorie geht so weit, bereits apulische Frauen als
»wenig giinstige“ Ehepartner fiir nordfranzosische Manner zu bezeichnen (IT 214)!
Abgesehen von diesen und anderen Einwinden ist zu bedauern, daf die Dar-
stellung ein paar Liicken hat, die, auch wenn man keine Vollstindigkeit von ihr
erwarten darf, besser hitten vermieden werden konnen: So ist Alexanders IIIL
Kreuzzugsaufruf von 1181 nicht erwihnt, und weder des Kardinals Pelagius noch
Ludwigs des Heiligen Kriegsziele in Agypten werden erliutert. Trotz der ge-
duflerten Bedenken ist aber zu sagen, dafl wir dem Verf. eine in mancher Hin-
sicht niitzliche Zusammenfassung der Forschungsergebnisse der letzten Jahrzehnte
verdanken.

Bonn H. Hoffmann

Karlmann Beyschlag: Die Bergpredigt und Franz von As-
sisi (= Beitr. z. Forderung christl. Theol. II 57). Giitersloh (Bertelsmann)
1955. 243 S. geb. DM 25.—.

Vicaire ‘de paroisse luthérienne, l'auteur étudie d’abord le Sermon sur
la montagne, comparant .le double commandement d’amour & [Iétat de
I’homme sous la Loi ancienne. Il expose la morale évangélique, en insistant sur
la Miséricorde et I'Imitation.
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Ceci fair, il s'agit de montrer comment Francois d’Assise s’est assimilé le
message moral du Sermon sur la montagne. L’auteur veut auparavant recourir
aux sources primitives les plus importantes de la littéra-
ture franciscaine, qui sont, 4 ses yeux, les trois Regles, le double Spe-
culum perfectionis et deux opuscules du frére Léon (Intentio, Verba). Aprés un
jugement de valeur sur chacune, il étudie les rapports du Speculum avec la
Secunda Celano, classe le contenu du Speculum majus d’apreés ’état ol nous sont
transmis les textes primitifs, cherche 4 montrer lutilité de leur témoignage au
sujet de S. Frangois. Ces textes auraient un plus grand intérét pour le théologien
que pour lhistorien.

La troisieme partie du travail veut nous présenter le Sermon sur la
montagne chez Francgois d’Assise. Il est possible, selon Iauteur,
de comprendre la personnalité du saint si on veut bien I'étudier dans ses rapports
avec Jeésus, dans la poursuite de son idéal. Mais il est difficile de concilier l’appel
de Jésus a I'Imitation et & la Miséricorde avec les idées légales d’Ordonnance et
de Justice! Pour résoudre le probléme de I’Imitation, entrent en jeu ces formes
d’Ordonnance qui se nomment Communauté, Propriété et Droit; pour lautre
probleme, celui de la Miséricorde, entrent en lice Domination et Soumission,
Acquét et Possession. Quant au premier probléme, le docteur Beyschlag croit
découvrir chez Frangois une perversion des notions de Communauté, Propriété
et Droit. Quant au second, il voit en Francois une lutte entre Commandement
et Service, Acquét et Abandon, Sanction et Pardon. Pour ses trois familles
religieuses, ce sont des organismes & recrutement limité sans doute, mais dont
I’objet est universel.

La quatriéme partie va préciser la pensée de Pauteur en comparant Fran-
¢ois et Luther dans Jeur conceprion duSermon sur la mon-
tagne Des paroles du Maitre, Francois retient la lettre plus que Iesprit, ce
qui aboutit en lui & une synthése d’éléments hétérogénes. Chez lui, I'Imitation
est devenue isolement, pauvreté, renoncement & tout droit. Il sensuit une crise
négative, qui aboutit 4 une société ascétique, laquelle suppose communauté, pos-
session et droit. Par ailleurs, la Miséricorde se manifeste en luj par le service,
le don et le pardon, provoquant une autre crise, positive celle-13, dont la con-
clusion est un organisme, ascérique lui-aussi, qui englobe domination, acquét et
punition. L’auteur s%étend alors sur le triple probléme chez Frangois de la Com-
munauté, de la Propriété et du Droit. Selon le docteur Beyschlag, la scolastique
aristotélicienne nous a faussé la vision exacte de Iidéal de S, Frangois (p. 152).
Draucuns se demanderont peut-étre si Iauteur n’est pas ici victime d’une autre
scolastique. Je doute fort que tous les théologiens soient d’accord sur cette image
singuliére qu’il nous donne de I’idéal en question.

Passant 4 Luther, il nous le montre opposé & Frangois en des points essentiels.
La morale de Jésus n’est pas une condition mais une conséquence du salut. Im-
possible d’opérer une synthése entre Sermon sur la montagne et organismes ex-
térieurs. Luther ne divise pas comme Francois Pexistence humaine en vie de péché
et vie pénitente, mais voit tout ensemble le chrétien et Ihomme du siécle. Si
Francois rejette en son disciple ’homme du siécle, en fait ce dernier ne fuit un
monde que pour en retrouver un autre en sa famille religieuse. Le Mineur est
ainsi tout & la fois Serviteur et Maltre, Pauvre et Riche, dénué et pourvu de
Droits. La perversion et concurrence que lauteur croit découvrir chez Frangois
n'existeraient pas chez Luther, qui ne sépare point Chrétien et Homme du sitcle.
Plus d’état ascétique, mais sainteté des trois états séculiers. Ici aucune crise,
mais danger réel de synthése inégale.

La conclusion est que le réformateur n’a pas toutefois résolu entiérement le
probléme du Sermon sur la montagne, tandis que Francois est plus voisin de Jésus
quaucun autre mortel, et cela malgré les contradictions, divergencés et paral-
lélismes qu'on peut relever en sa pensée. Une triple bibliographie clét
Pouvrage. On y regretrera ’absence d’éditions comme celles de Celano par Bihl
(AnalFranc X/1, 1941), des Trois Compagnons par Abate (MiscFranc 39, 1939), -
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de la compilation Pérugine par Delorme (La Legenda antigua S. Francisci, 1926).
Parmi les travaux, manquent des études essentielles parues dans I'Archivum fran-
ciscanum historicum (v. gr. pour la Pérugine: 15,23—70 et 278—332; pour Ce-
lano: nombreuses études de Bihl, dont la plus importante est Disquisitiones Cela-
nenses: 20,433—96 et 21,3—54; 161—205). Une table analytique aurait été aussi
des plus utiles.

Revenons un peu & Pérude des Sources franciscaines. Le docteur
Beyschlag tient avec raison 4 se limiter dans ce Mare magnum aux plus anciennes
et aux plus importantes. Mais cela signifie pour lui: les Régles et les écrits du
groupe Speculum. Puisqu’il entend nous présenter le Sermon sur la montagne
d’aprés Frangois, on s’étonne de ne pas le voir traiter in-extenso des Admonitions
du saint, ou se rencontre tout un ensemble de Béatitudes franciscaines (Franz.
Studien 36,211). Traitant de la morale du saint, il eut fallu aussi recourir A ses
Lettres, au Testament, & la Salutation des Vertus. On nous donne, il est vrai,
des citations. Mais il faudrait une étude d’ensemble de la morale du fondateur
d’aprés ses propres écrits. On pouvait au contraire laisser de cdté Iétude sur la
Regle primitive; le texte proposé est hypothétique et ne correspond pas i ces
quelques passages de I’Evangile dont parlent Celano et S. Bonaventure.

L’étude de la Régle de 1221 est pleine d’intérét; nous ne pouvons admettre
toutefois que certains passages viennent d’éléments primitifs conservés dans le
Speculum. Il nous semble bien plutét que le Speculum a ici emprunté i la Rigle
susdite. Pour la Régle bullée, ’auteur aurait consulté avec profit la réédition
d’Oliger, en appendice & ’Expositio Quatuor Magistrorum (Rome, 1950, 170—93),
a cause des sources y indiquées.

Quant aux écrits du groupe Speculum, Iauteur s’est liveé 3 une étude appro-
fondie d’un grand nombre de chapitres du Speculum majus, les classant d’aprés
la valeur et Iétat de conservation de leurs sources. Il sait bien que P4dition de
1318 n’est qu'une réédition. Il n’a pas cherché malheureusement 4 se demander
si nous n’aurions pas en certaines sections de la compilation Pérugine un état
plus voisin du Florilége de 1246. S’il efic connu la dite compilation, il y aurait
retrouvé I'Intentio regulae et les Verba du fr. Léon. Nous admettons avec lui
I'authenticité du premier, nous refusant toutefois 4 voir dans les excursus habi-
tuels du secréraire de S. Francois des interpolations, mettant nous-aussi un point
d’interrogation quant a I'authenticité de quelques Verba (v. gr. le n® 4 de Lem-
mens = le fameux premier chapitre du Speculum majus).

Lauteur a raison de regretter qu’on n’ait pas jusqu’ici accordé au Speculum
minus Pattention qu’il mérite. Les textes qu’il contient semblent en effet nous
donner un écho fidéle du Florilége disparu. Mais on doit aussitbt reconnaitre que
ce ne sont que des extraits, le copiste ayant eu la malencontreuse idée de vouloir
abréger son modéle. Nous pouvons toutefois presque toujours suppléer i ses
carences par les compilations Pérugine et Little.

Le docteur Beyschlag cite & bon droit I’Anonymus Peruginus édité par Van
Ortroy en 1902, texte dont on a trop amenuisé Iimportance. Besse ’a connu et
utilisé en son De Landibus B. Francisci, écrit en 1279, tout en ayant déja entre
les mains la pseudo Trois Compagnons qu’il reproduit dans le récit des fils
du roi.

En bref, qui traite des sources primitives franciscaines essentielles doit y
inclure les écrits du saint, les Trois Celano, la compilation Pérugine (contrdlée sur
le Speculum minus, Intentio regulae et quelques Verba) et ’Anonymus Peruginus.
S’il veut élargir ses investigations au Speculum majus et 4 la pseudo Trois Com-
pagnons, il fera bien de contréler le premier sur la compilation Pérugine et
Pautre sur I’Anonymus Peruginus, textes qui doivent étre considérés comme leurs
prototypes. |

Rom P. Jacques Cambell, O.F.M.
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Wilhelm Link (f): Das Ringen Luthers um die Freiheit der
Theologie von der Philosophie. Hrsg. von Erst Wolf und Man-
fred Mezger. 2., unverinderte Aufl. Miinchen (Kaiser) 1955. X, 392 S. geb.
DM 16.50, brosch. DM 13.50.

Diese grofie Monographie des leider so frith (1938) verstorbenen Tiibinger
Stiftsrepetenten ist bereits bei ihrem ersten Erscheinen (1. Aufl. 1940) in dieser
Zeitschrift von Gerhard Krause ziemlich ausfithrlich kritisch gewiirdigt worden
(ZKG 3. Folge XIII 62. Band 1943/4 S. 364—366). So konnte es geniigen, auf
das dankenswerte Faktum der Neuauflage hinzuweisen. Immerhin hat sich aber
an das Linksche Werk eine ziemlich intensive Debatte gekniipft, die man nicht
iiberschen sollte. Sie war zunichst von den Schulgegensitzen der damaligen ,Lu-
therologie’ recht stark bestimmt. So wenn E. Reffke (Deutsche Lit.Ztg. 1942
Sp. 296 ff.) sich versucht fiihlte, ,den gegebenen Titel leise abzuwandeln in: Lu-
thers Ringen um die Reinheit der Existentialtheologie von aller Substanzphilo-
sophie* und bemingelte, ,seiner Auffassung fehle das transzendentale Element
des Glaubens, das fiir die Echtheit und Existentialitit der Theologie Luthers das
entscheidende Kennzeichen® sei. In seinem Bericht dariiber hatte E. Hermelink
mit Recht festgestellt: ,Gegeniiber dem In-den-Vordergrund-stellen eines Recht-
fertigungsbekenntnisses seitens des Barthianers fordert der Seebergschiiler den von
Gott gezeugten Rechtfertigungsglauben, der den ,Weg der Paradoxien von dem
Urbild zu seinem Abbild in uns Menschen fiihre . . . Also Modernisierung Luthers
hiiben wie driiben! Nicht Bekenntnis und Glaube, sondern Botschaft und Erleben
ist der entscheidende Gegensatz® (Hermelink in Theol. Rundschau NF XV 1943
S. 41f.). Ich méchte freilich meinen, daff in der Anwendung existentialtheolo-
gischer Kategorien Link mehr von Bultmann als von Barth beeinflult sein diirfte.
(Wieviel er Bultmann verdankte, zeigt der in seiner Weise gerade heute lesens-
werte, in der Energie der Interpretation hochst erstaunliche Aufsatz Links iiber
,Ankniipfung, Vorverstindnis und das Problem der Theol. Anthropologie in
Theol. Rundschau N.F. VII, 1935, S. 115—127.) Und mit der Herausarbeitung
der Kategorie des Kerygmatischen hat Link gewifd das zentrale Kriterium fiir das
Verhiltnis von Luthers Theologie zu der ihn in Ankniipfung und Widerspruch
bestimmenden Tradition geliefert. Hier sollte man nicht von falscher Moderni-
sierung reden. Auch ist Link darin durchaus recht zu geben, wenn er das Element
von Bekenntnis und Lehre in Luthers Rechtfertigungsdenken so stark betont.

Inzwischen ist aber von ganz anderer Seite gegen die Linksche Lutherdeutung
ernsthafter Widerspruch erhoben worden, nimlich von Bengt Hiagglund in seiner
Monographie iiber ,Theologic und Philosophie bei Luther und in der occami-
stischen Tradition® (Lund 1955). I—I&gglunci) setzt sich freilich (leider) mit dem
Linkschen Gesamtwerk nicht eigentlich in der Breite und Tiefe auseinander. Aber
er bemerkt immerhin (unter Hinweis auf Link a.a.0. S. 92 und S. 78): ,Man
hat Luther in der neueren Forschung manchmal so interpretiert, als handle es
sich bei thm um eine theologische Auffassung von der Wirklichkeit, die von der
natiirlichen, philosophischen ginzlich abwiche. Was in der Theologie ausgesagt
werde, besitze nur unter bestimmten Bedingungen Realitit und gelte nur in der
,existentiellen’ Situation des Bekenntnisses oder der Glaubenserfahrung. Das ist
ein Versuch, Luther mit Hilfe gewisser moderner Vorstellungen zu deuten. Aber
es mufl bezweifelt werden, ob diese Deutung das Rechte trifft“ (bei Higglund
2.2.0. 8. 97 vgl. auch S. 62). Wie ist dieser Einspruch gegen Links Darstellung
zu beurteilen?

Gewifl legt die Ausdrucksweise Links (vor allem auf S. 78 oben) ein Ver-
stindnis von Luthers Wahrheits- und Wirklichkeitsauffassung nahe, als fehle die-
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ser letztlich doch die Vorgegebenheit der Offenbarung — ich vermeide den um-
strittenen Begriff der Objektivitit. Davon kann bei Luther keine Rede sein, was
keiner so deutlich gesehen und betont hat wie Walther Kohler (in seiner Dogmen-
geschichte der Reformationszeit). Aber da sich Luther anderseits — was wiederum
Link sicherlich mit Recht betont — gegen die falschen Objektivationen der ihm
vorliegenden Tradition wehre, freilich nicht um einer philosophischen Kategorie
willen, sondern um der Eigentiimlichkeit willen des Bezugs von Wort Gottes und
Glaube, legt sich die Zuhilfenahme der existentialphilosophischen Kategorien nahe
genug, mit denen Link gearbeiter hat. Im tibrigen ist zu beachten, dafl Link den
jungeren, Higglund den alteren Luther (der Disputationen der dreiffiger Jahre)
im Auge hat. Aber selbst wenn in diesem Punkt die Linksche Lutherinter retation
korrekrurbediirftig sein sollte, oder mindestens mifiverstindlich ist, so behilt sein
Werk seine grofie bleibende Bedeutung, einmal wegen der vorziiglichen zusam-
menfassenden Kritik der Lutherdeutung bis 1938 (in der Einleitung S. 1—76) und
wegen der noch keineswegs iiberholten Konfrontierung von Luthers reforma-
torischer Grunderkenntnis mit der fritheren Theologie (Teil I1I S. 166—349), dem
Kernstiick des Werkes.

Schlieilich sei auch noch auf die Erbrterung dieser Fragen verwiesen in dem
reichhaltigen und griindlichen Forschungsbericht von Richard Stauffer, La théo-
logie de Luther d’aprés les recherches récentes in Revue de Théologie et de Philo-
sophie, Lausanne (3. Folge, Jahrg. 6, 1957 1 S. 6—44).

Frankfurt am Main K. G. Steck

Adolf Brenneke f und Albert Brauch: Geschichte des Han-
noverschen Klosterfonds. 2. Teil: Die calenbergischen Kloster un-
ter Wolfenbiitteler Herrschaft 1584—1634 (= Veroffentlichungen der Histo-
rischen Kommission fiir Niedersachsen, Band 12). Géttingen (Vandenhoeds u.
Ruprecht) 1956. XII, 366 S. brosch. DM 28.—.

Aufs Ganze geschen bedeuter die Reformation fiir die Kléster den Bruch mit
der monastischen Tradition des Abendlandes, die Méncherei galt als schlimmste
Miflachtung der Rechtfertigung sola fide. Wenn es bei der Reformierung der aus
dem Ditzesan- und Archidiakonatsverband gelosten Pfarrkirchen darum ging, ev.
Prediger ecinzusetzen, um dadurch alte Formen mit neuem Leben zu erfiillen, so
verloren die Kloster und Stifter ihre bevorrechtigte geistliche Funktion im Or-
ganismus der Kirche (das zeitweilize Weiterbestehen von Minnerkonventen und
der Bestand von Damenstiften bis in die Gegenwart hinein ist dabei nicht Giber-
sehen). Dadurch ergab sich den Pfarrkirchen gegeniiber eine fast entgegengesetzte
Situation: wihrend hier die Einkiinfte der einzelnen Kirchen dafiir verwandt
wurden, die ev. Prediger zu besolden, mufite der so viel bedeutendere Kloster-
besitz einer neuen Bestimmung zugefiihrt werden. Diese Aufgabe wurde im ehe-
maligen Hannoverschen Staatswesen auf eigenartige und in Deutschland einzig-
artige Weise gelost durch die Zentralisation des gesamten Vermogenskomplexes
im Klosterfonds und seine Verwaltung durch ein gesondertes Organ, die Kloster-
kammer. Diese hat gerade in unseren Tagen, nach 1945, ihre segensreiche Tatig-
keit fiir die Hochschulen, Schulen und Kirchen des Hannoverlandes ausgeiibt, so
dafl ihre Entstehung das besondere Interesse beanspruchen kann,

1918 wollte die historische Kommission fiir Niedersachsen zum 100jéhrigen
Jubildum der Hannoverschen Klosterkammer als formierter Behorde eine Ge-
schichte des Hannoverschen Klosterfonds vorlegen. 1928 erschien dann als erster
Teil die Vorgeschichte bis 1584 von Adolf Brenneke unter dem Titel: Vor- und
nachreformatorische Klosterherrschaft und die Geschichte der Kirchenreformation
im Fiirstentum Calenberg-Géttingen, ein Werk also, das weit iiber den urspriing-
lichen Plan hinausgriff und als eines der wichtigsten Werke zur niedersichsischen
Reformationsgeschichte gelten kann. Der eigentliche Beginn der aus der landes-
herrlichen Klosterherrschaft erwachsenen zentralen Klosterverwaltung ist dann
1584 anzusetzen, als das unter Herzogin Elisabeth fiir die Reformation gewon-
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nene Fiirstentum Calenberg-Gottingen nach dem Tode ihres wieder katholisch
gewordenen Sohnes Erich II. an Braunschweig-Wolfenbiittel fiel, wo unter Herzog
Julius bereits ein gefestigtes ev. Kirchenregiment bestand. Umfangreiche Vor-
arbeiten fiir die Darstellung dieses zweiten Teiles iiberstanden den 2. Weltkrieg,
konnten aber von Brenneke (f 1946) nicht mehr zu Ende gefiihrt werden.
P‘x:mBrauch hat nun dieses Unternehmen, nicht ohne neue Archivstudien, abge-
schlossen.

Auch dieser 2. Band zeigt, wie dic Landesgeschichte die grofien Zusammen-
hinge der allgemeinen Geschichte modifizieren und die Farbigkeit und den Reich-
tum des historischen Lebens zur Anschauung bringen kann. Dem am Einzelnen
haftenden Auge stellt sich der durch die Reformation herbeigefiihrte Zerfall des
mittelalterlichen Klosterwesens als ein sich fast iiber ein Jahrhundert hinziehender
geschichtlicher Prozefl dar. Hatten im Mittelalter gerade die Kldster, nicht zuletzt
durch ihre Bindung an die iiber die politischen Territorien hinausgreifenden Orden
und Kongregationen, eine besondere Selbstindigkeit durch Immunititen und Exem-
tionen errungen, so war es dann schon vor der Reformation zu einem immer
starker ausgeprigten landesherrlichen Klosterregiment gekommen. Dieses hatte
sowohl fiir Calenberg-Gottingen als auch fiir Wolfenbiittel den kéniglichen Lehn-
brief von 1495 zur Grundlage, der alle Freiungen, Entvogtungen und Immuni-
tatsverleihungen ignorierte (S. 1). Dieser Umstand ermdglichte den Verfassern
durch eine kurze Darstellung des reformatorischen wolfenbiittelschen Klosterregi-
mentes die innere Verbindung zu der Einbeziehung der calenberg-gottingischen
Kldster 1584 herzustellen. Bemerkenswert ist dabei, dafl eine Territorialisierung
der Kloster in Wolfenbiittel nicht nur von Seiten des Fiirsten aus eintrat, sondern
daf sich nun auch die Kl&ster selbst, um sich gegen die Forderungen des Landes-
herrn zu wehren, ohne Riicksicht auf ihre Ordenszugehtrighkeit zu einer Art Ge-
samtkdrperschaft zusammenschlossen (S. 25). Damit aber war klar geworden, daf
die Kloster sich dem Gesetz des landesherrlichen Kirchenregimentes gebeugt hatten
und keine entscheidende Hilfe mehr von thren Orden oder von der Kurie erwar-
teten. Es ging nunmehr nur noch um die Wahrung der alten Rechte im Sinne der
stiftungsgemifien Verwendung des Klostergutes. Hier verpflichtete sich der Herzog
— das bedeutet die Wurzel fiir den spiteren Klosterfonds! —, die Klostergiiter
nur zu Zwecken zu verwenden, zu denen sie gestiftet seien, ,ad pias causas, zu
Gottes Lob und Ehre, zur Erhaltung von Kirchen und Schulen und zum gemeinen
Nutz des Fiirstentums® (S. 16). Die sich bei der Verwendung des Klostergutes
auftuenden Probleme stehen nicht isoliert, sondern miissen im allgemeinen Zu-
sammenhang der Reformation verstanden werden. So legt gerade diese Verpflich-
tung des Herzogs einen Blick auf sein von den Verfassern wohl erwihntes, aber
nicht weiter ausgewertetes Verhalten in den Fragen der kirchlichen Lehre nahe.
Herzog Julius erklirte, durch die Verwerfung falscher Lehre gemifi der Augs-
burger Konfession ,nicht die alte wahrhaftige katholische Religion abtun, sondern
die Untertanen vielmehr bei dem alten katholischen Glauben schiitzen zu wol-
len . . .“ (S. 8f.). Im Selbstverstindnis der Menschen des 16. Jhd., mit Ausnahme
gewisser schwirmerischer Bewegungen, bedeutete die Riickbesinnung auf das reine
Evangelium keine Revolution, sondern im strengen Sinn eine Reformation der
Kirche. Dem zur Seite zu stellen ist die Berlicksichtigung der stiftungsgemiflen
Zwedse der Klostergiiter, iiber die hinweg der Fiirst nicht einfach willkiirlich eine
vollige Gleichschaltung von Kammer- und Klostergut verfiigen konnte. In der
Praxis war es jedoch wie unter Erich II. so auch unter Julius und seinen Nach-
folgern zu einer wenig skrupelhaften Verwendung der Klosterintraden fiir die
Wirtschaft des Landes und die Aufbesserung seiner Finanzen gekommen. Durch
das Restitutionsedike 1629 veranlafit schenkte Herzog Friedrich Ulrich dann, in
die alten Bahnen der stiftungsgemifien Verwendung des geistlichen Gures zuriick-
lenkend, die gefihrdeten Kloster Weende, Mariengarten und Hilwartshausen an
die als corpus pium anerkannte Julius-Universitit in Helmstedt. Damit hatte der
Umbildungsprozefl von der geistlichen Funktion der mittelalterlichen Kléster zu
einer Verwendung, die zwar mit den alten gottesdienstlichen Aufgaben nichts
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mehr zu tun hatte, aber doch als eine legitime Weiterfithrung angeschen wurde,
seinen vorliufigen Abschlufl gefunden: ,Die Donationsurkunde von 1629 bleibt
trotzdem (d. h. trotz der Zwangslage infolge des Restitutionsediktes) ein ,Funda-
mentaldatum® in der bewegten Geschichte der Kloster. Ein schépferischer Gedanke
war aus sich selbst zur Tat geworden, der erste Grundstein zur Institution der
nachmals Koniglich Hannoverschen Klosterkammer gelegt® (S. 332).

Der Theologe wird bei der Zwecksetzung der Arbeit den breiten Erérterungen
iiber die wirtschaftlichen Verhiltnisse seine Aufmerksamkeit nicht versagen, méchte
dann aber doch, gerade durch dieses griindliche und besonders fiir die Landes-
geschichte niitzliche Werk angeregt, Naheres iiber das sich gleichfalls iiber einen
lingeren Zeitraum hinziehende Versiegen des monastischen Lebens selbst erfahren,
wozu sich hoffentlich einmal eine in gleicher Weise berufene Feder finden wird.

Géttingen H. W. Krumwiede

Huldreich Zwinglis simtliche Werke Band XIV (= Corpus Re-
formatorum CI), hrsg. von E. Egli, Gg. Finsler, W. Kéhler, Osk. Farner,
Fr. Blanke und L. v. Muralt. Ziirich (Verlag Berichthaus) 1956 f. Bisher
3 Lieferungen (Bogen 1—20). .

Die Kritische Zwingli-Ausgabe, die unter den Gesamteditionen des literarischen
Nachlasses der Reformatoren einen besonders hervorragenden Platz einnimmt,
drohte jahrelang nicht weit vor dem Ziel zum Erliegen zu kommen — eine letzte
Lieferung erschien beim fritheren Verlag noch 1944. Jetzt sind die Herausgeber zu
einem neuen Anlauf angetreten: Oskar Farner (vgl. auch seinen Bericht in Zwing-
liana X, 265 fI.) legt die ersten Lieferungen von Zwinglis Ubersetzung und Erkla-
rung des Jesaja vor. Die wiederum mustergiiltige Edition mag mit dazu anregen,
an Hand der ,Kritischen® Ausgabe auch eine ,kritische® Durchmusterung des bis-
her namentlich in der deutschen Forschung bestehenden Zwinglibildes vorzunehmen.
Zwinglis Arbeit diirfte durch seine Behandlung des Jesaja in der Prophezei
(1527—1528) verursacht sein. Der Reformator bietet zunichst eine Ubersetzung
des Buches aus dem Hebriischen und alsdann eine Erklirung in Gestalt einer
»Apologie® der vorausgeschickten Ubersetzung (in stindiger Bezugnahme auch auf
LXX und Hieronymus). Besonders aufschlufireich ist Zwinglis Epistola ad lecto-
rem (an die Biirgerschaft von Ziirich, Bern, Konstanz, Basel, St. Gallen, Miilhausen
und Biel gerichtet): scharfe Kritik der Monarchie und Andeutung der prophetischen
Aufgabe gegeniiber der Obrigkeit, wie sie Zwingli seit 1526 immer deutlicher ent-
widkelt hatte. Die Anmerkungen zeugen von Zwinglis erstaunlicher Gelehrsamkeit
und lassen seine Hermencutik (deren Darstellung fiir den Schlufl der ganzen Edi-
tion in Aussicht genommen ist) sehr deutlich erkennen. Mit Freude erfihrt man,
daf Band XIII ebenfalls schon gesetzt ist; der Band wird wohl demnichst, etwa
gleichzeitig mit den weiteren Lieferungen von Band XIV erscheinen. Leider sind
die vor lingeren Jahren herausgekommenen Binde zur Zeit nicht erhiltlich. Umso
grifer ist die Freude, dafl die Edition nun weiter geht, hoffentlich einem schnellen
Abschlufl entgegen!

Gattingen O, Weber

Aus Zwinglis Predigten zu Jesaja und Jeremia. Unbekannte

Nachschriften, ausgewzhlt und sprachlich bearbeitet von Oskar Farner

(= Verdffentlichungen der Rosa Ritter-Zweifel-Stiftung hrsg. v. Robert Ritter-

Zweifel, Religiose Reihe, Sirnach im Thurgau). Ziirich (Verlag Berichthaus)

1957. 319 S. geb. sfr. 14,—.

Im Unterschied zu Luther und auch zu Calvin ist Zwingli bisher in
seiner Predigtritigkeit fast unbekannt geblieben: keine einzige Predigt Zwinglis
ist von seiner eigenen Hand erhalten. Im 3. Bande seiner Zwingli-Biographie hatte
O. Farner indessen schon darauf hingewiesen, dafl sich aus Nachschriften und
mittelbaren Quellen immerhin weit mehr iiber den Prediger Huldrych Zwingli er-

Zischr. f. Ki-G. 11
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fahren 'liflt, -als man zuvor angenommen hatte (vgl. O. Farner, Huldrych
Zwingli III, 1954, 29 ff.). Groflere Uberlieferungsmassen finden sich in der ZB
Ziirich tiber Zwinglis Jesaja- und Jeremiapredigten: hier liegen Aufzeichnungen
von Leo Jud und — wie Farner jetzt sehr wahrscheinlich macht — Zusammen-
stellungen, wenn nicht unmittelbare Nachschriften von Heinrich Buchmann
(dem dlteren Bruder des Theodor Bibliander) vor. Oskar Farner bietet
in dem vorliegenden Bindchen, das hervorragend ausgestattet ist, Ausziige dar, die
einen hervorragend guten Einblick gewihren und das Material in Band III seiner
Biographie mit neuen Quellen erginzen. Er zeigt im Anhang, wie die von ihm be-
arbeitete Quelle aussicht — und erweckt damit dann doch das Begehren, es mochte
vielleicht erwogen werden, dieses gewifl sekundire, aber aus Zwinglis nichster
Umgebung stammende Material vielleicht eines Tages in seiner Gesamtheit der
Kritischen Zwingli-Ausgabe zuzufiigen. Vorerst miissen wir uns dankbar mit
den Ausziigen begniigen, die von der denkbar kundigsten Hand angefertigt sind
und die uns einen iiberaus wertvollen Einblide in das Herz der Wirksamkeit
Zwinglis erschlieffen.

Géttingen O. Weber

k Neuzeit

"‘(i‘

~Franciscus Hanus: Die Preuflische Vatikangesandtschaft

1747—1920. Miinchen (Pohl & Co.) 1954. XIII u. 448 S., 10 Tafeln. geb.

DM 28,—.

Von der auf drei Binde geplanten ,Geschichte der Vatikanbotschaften und
-Gesandtschaften® folgt auf den 1952 erschienenen Band von A. Hudal iiber die
Gsterreichische Vatikanbotschaft nunmehr die preuflische Gesandtschaft. Der letzte
Band soll die bayerische Gesandtschaft behandeln. In der Geschichte der diploma-
tischen Vertretungen erscheint die preuff. Gesandtschaft beim HI. Stuhl verhiltnis-
miflig spit, da zunichst auch kein Bediirfnis bestand, solange Preuflen ein vor-
wiegend protestantisches Land war. Mit der Regierung Friedrichs d. Gr. und der
Erwerbung Schlesiens, vor allem aber in der napoleonischen Zeit kamen grofie
Gebiete mit katholischer Bevolkerung zum preuff. Staat, sodaff man fiir die Er-
ledigung der anfallenden Geschifte an der Kurie sich eines der dort iiblichen
Agenten bediente. Nach dem Untergang des alten Deutschen Reiches wurde diese
Vertretung (bald Agent, bald Ministerresident) zur Gesandtschaft erhoben mit der
hochst interessanten einseitigen Regelung, dafl nimlich in Berlin die sonst iibliche
pépstliche Nuntiatur nicht eingerichtet wurde. Dadurch unterscheiden sich die
preufl.-diplomatischen Beziehungen formal ganz erheblich von denen anderer
Staaten, und das gibt auch der preufl. Gesandtschaft — abgesehen von den meist
hervorragenden Vertretern — eine besondere Bedeutung. Erst mit dem allmih-
lichen Aufgehen der preuff. Gesandtschaft in der 1920 errichteten Botschaft des
deutschen Reiches beim hl. Stuhl kam es zur Errichtung einer Nuntiatur in Berlin.

Bisherige Arbeiten, vor allem zahlreiche Binde der ,Publikationen aus dem
Preuff. Staatsarchiv® haben sich mit den Bezichungen des 17. und 18. Jahrhunderts
beschiftigt und ein umfassendes Material vorgelegt, sodafl im wesentlichen das
19. ]ahrl%undert zu erforschen und darzustellen war. Beim Studium eines solchen
Werkes wird man sich zunichst nach den benutzten Quellen umsehen. Im Anhang
gibt eine Seite (419) sehr kurz dariiber Auskunft; unter ,Archivquellen® sind an-
gefiihre: Preufl. Geh. Staatsarchiv in Berlin mit 6 Zeilen, Vatikanarchiv mit 22 Zei-
len (darunter hauptsichlich ein Auszug aus dem bekannten Prontuario per la
consultazione delle Rubricelle etc.) und dann nur noch die Namen einiger romi-
scher, auslindischer und Privatarchive. Diese Kiirze erregt Verdacht, und dieser
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wird bei niherem Zusehen auch bestitigt, da nirgends etwas Genaueres iiber den
Umfang der Benutzung dieser Archivquellen gesagt ist. Was das Vatikanische
Archiv angeht, so ist fiir die 1. Hilfte des 19. Jahrhunderts durch die Arbeiten
von Bastgen ein umfangreiches Archivmaterial auch fiir die preuf. Beziehungen zur
Kurie erschlossen. Da das Vat. Archiv nur bis 1846 zuginglich ist, so miifiten fiir
die 2. Hilfte des 19. und das 20. Jahrhundert die preuff. Archive besonders ein-
gehend und auch andere staatliche Archive herangezogen werden, soweit das nicht
fir Teilfragen schon geschehen ist. Wer die Anmerkungen des Buches durchgeht,
wird aber nur ganz selten auf ein Zitat aus Archivalien stoflen. Ob und inwieweit
das Archiv der Gesandtschaft selbst benutzt werden konnte, dariiber liegen keine
genauen Angaben vor.

Die Darstellung ist, wie beim Band von Hudal, nach den Amtsperioden der
jeweiligen Gesandten aufgegliedert. Das ermoglicht die geschlossene Behandlung
der Titigkeit der einzelnen Diplomaten, zerreifit aber oft die sachlichen Komplexe,
die sich iiber einen lingeren Zeitraum hinziechen kénnen. Das politisch-diploma-
tische Geschehen tritt in diesem Band so stark zuriick, dafl man nicht mehr von
ciner Geschichte der Gesandrschaft sondern nur von Beitrigen zur Biographie der
preufl. Gesandten sprechen kann. Eine eigentliche Darstellung der politischen Er-
cignisse und Verhandlungen ist auch nicht gegeben, sondern es handelt sich in
diesem Buche vorwiegend um eine Zusammenfiigung von meist nicht belegten
Zitaten und damit um eine ungeniigende Disposition. Hauptquellen fiir dieses
Mosaik sind Noack, Deutsches Leben in Rom und die Schlézer-Briefe, die oft
seitenweise beinahe wortlich abgedruckt werden. So findet sich zu den Perssnlich-
keiten der Diplomaten ganz nettes Material, zu ihren Beziehungen zur deutschen
Kolonie in Rom, zu ihrer Bildung und gesellschaftlichen Stellung und ihrem per-
sonlichen Romerlebnis. Das ist aber auch sonst schon oft geschildert worden, und
man kann iiber die rémische Bedeutung von Minnern wie Humboldt, Niebuhr,
Bunsen und Schlzer auch bei Noack trefflich sich unterrichten. Jedenfalls erwartet
man in einer Geschichte der preufl. Gesandtschaft nicht vorwiegend solche Ge-
schichten und Geschichtchen, sondern eine Behandlung der politischen Geschifte.
Das politische Material ist aber nicht geniigend gesichter und verarbeitet, die Dinge
werden nicht entwickelt, sondern es wird risoniert. Was soll man sagen, wenn zum
Kolner Ereignis die grundlegende Arbeit von J. Grisar: Die Allokution Gregors
XVIL vom 10. Dezember 1837¢ in der zweibindigen Jubiliumsschrift von 1948
und seine wichtigen Beitrige aus dem sonst streng verschlossenen Archiv der Kon-
gregation fiir die auflerordentl. kirchl. Angelegenheiten nicht benutzt sind? Dort
hdtte man iiber Bunsen ein besser abgewogenes Urteil finden kénnen. Die Ein-
stellung des Verf. ist betont antipreufiisch und antiprotestantisch. Es soll selbst-
verstindlich nicht bestritten werden, dafl die Haltung preuf. Kénige und hoher
Regierungsbeamter oft ausgesprochen feindlich gewesen und in den Berliner Wei-
sungen viel Unverstindnis fiir die Struktur der kathol. Kirche und fiir rémische
Verhiltnisse zu Tage tritt; es geniigt in diesem Zusammenhange auf manch bittere
Auflerung Schldzers hinzuweisen. Hier aber werden Urteile iiber Protestantismus,
Kulturkampf, Reformkatholizismus, Modernismus, Vatikan. Konzil und Déllinger
gefillt, wie man sie sonst nach Inhalt und Form héchstens noch in kirchl. Sonn-
tagsbldttern anzutreffen pflegt.

Wenn der Verf. auf dem Umschlag vorgestellt wird als ,Kirchenhistoriker von
Rang und enger Mitarbeiter des verstorbenen Kardinals und Bischofs von Berlin
Graf von Preysing® so mufl man leider sagen, dafl er dieser Aufgabe offenbar nicht
gewachsen war. Erklirend oder entschuldigend sei hinzugefiigr, dafl er 18 Jahre
in: Amerika sich aufhielt und vielleicht nicht mehr die erforderliche Vertrautheit
mit den sehr komplizierten europiischen Problemen haben konnte; auch die sprach-
liche Formulierung lific zu wiinschen iibrig, nicht zu sprechen von den vielen
Fliichtigkeiten und Druckfehlern. Das indert nichts an der Tatsache, dafl dieses
schwierige aber auch schéne Thema erneut behandelt werden muf}; denn ernste
wissenschaftliche Anspriiche kann das vorliegende Buch nicht erheben.

T;'j!;iyzgen K. A Fink



388 Literarische Berichte und Anzeigen

Martin Schmidt: Wort Gottes und Fremdlingschaft. Die
Kirche vor dem Auswanderungsproblem des 19. Jahrhunderts. Rothenburg/Tbr.
(Martin Luther Verlag) 1953. 180 S. geb. DM 7,60.

Die Hundertjahrfeier der lutherischen’ Diasporaarbeit am 10. November 1940
bot seinerzeit den Anlafl zu diesem Buch. Der Krieg und seine Folgen verhinderten
freilich die Ausfithrung eines groflangelegten Planes, der die Darstellung der ge-
samten Entwidklung der kirchlichen Fiirsorge fiir die Glaubensgenossen in der Zer-
streuung seit dem 16. Jahrhundert vorsah. So beschrinke sich die Arbeit auf die
Darstellung der Neuanfinge lutherischer Diasporaarbeit im 19. Jahrhundert.

Nach kurzen einleitenden allgemeinen Bemerkungen iiber ,,die Wiederentdedsung
kirchlicher Verantwortung fiir die Diaspora“ werden die drei Zentren deutscher
lutherischer Diasporaarbeit des vorigen Jahrhunderts geschildert: ,der sichsische
Kreis®, ,der frinkische Kreis“, ,der hannoversche Kreis®. Eine — leider allzu sehr
zusammengestrichene — Darstellung der ,Frommigkeit der ausgehenden sichsischen
Erweckungsbewegung® (1. Kap., S. 9—36) macht die sichsische ,,Stellungnahme zur
Auswanderung und die innere Begriindung der Diasporafiirsorge® verstindlich
(2. Kap., S. 36—44). Thr folgt ein kurzes drittes Kapitel iiber den ,Dresdner
Verein zur Unterstiitzung der lutherischen Kirche in Nordamerika® (S. 45—46). —
Im Unterschied zum sichsischen Kreis tritt im frinkischen ein Mann bestimmend
hervor: Wilhelm Lohe. So sind auch die drei Kapitel der Darstellung dieses Krei-
ses im wesentlichen Gedanken und Werk Lohes gewidmet: , Wilhelm Lohes Kir-
chenbegriff und kirchliche Gebundenheit® (S. 47—56), ,Lohes Diasporahilfswerk
in seinen geschichtlichen Grundziigen und in seinen sachlichen Grundsitzen®
(S. 57—83), ,Der Zuruf aus der Heimat an die deutsch-lutherische Kirche Nord-
amerikas® (S. 83—92; Wortlaut des Zurufs und beistimmende Unterschriften zu
ihm im Anhang, S. 139—179). — Auch im hanndverschen Kreis ist es im wesent-
lichen ein Mann, der sich der Diasporafiirsorge annimmt: Ludwig Adolf Petri.
Seine Eigenart schildert Kap. 7 (S. 92—99), Kap. 8 seine Mitarbeit in der
Diasporafiirsorge und seine Begriindung des ,Gotteskastens® (S. 100—103). Ein
abschlieflendes 9. Kapitel weist ,die innere Einheit der Erwe ungsfréommigkeic®
auf (S. 103—117).

Die Probleme, denen dieses Buch gewidmet ist, sind keine rein ,historischen®
Probleme, sondern haben ihre enge Beziehung zu gegenwirtigen Aufgaben und
gegenwirtigen Skumenischen Fragen — auch Wenn das Buch selber diese Tatsache
wenig deutlich macht, wohl deshalb, weil es schon vor fast 20 Jahren, also in
vollig anderer politischer und kirchlicher ,,6kumenischer® Luft begonnen worden ist.
Alle kirchliche Diasporaarbeit wird sich angesichts der hier dargestellten Vorginge
von neuem iber ihre Intentionen klar werden miissen; die weitrdiumige kirchliche
Fliichtlings- und Siedlungsarbeit der Gegenwart kann sich vor manchen Irrwegen
schiitzen, wenn sie die Diasporaarbeit des vorigen Jahrhunderts sorgfiltig studiert
und nicht von neuem romantischen Ideen anheimfillt, sich vor allem auch vor einer
merkwiirdigen, theologisch nicht zu rechtfertigenden Verkoppelung von Kirche,
Volkstum und Nationalismus hiitet, die dem heutigen Leser des Loheschen Zurufes
in geradezu unheimlicher Weise entgegentritt; auf das so schwierige dkumenische
Problem des Proselytismus fille von der lutherischen Diasporaarbeit her besonderes
Licht; und nicht zuletzt macht gerade dieses Buch das ungeheure und dennoch so
oft tibersechene Gewicht der sogenannten nicht-theologischen Faktoren: der kultu-
rellen, politischen und sozialen Faktoren fiir die Kirchenbildung, fiir die Trennung
und die Einigung der Kirche anschaulich.

Der Verfasser hat inzwischen das, was er iiber den frinkischen Kreis in diesem
Buch geschrieben hat, erginzt durch einen Aufsatz in ,Die evangelische Diaspora®
(27. Jahrgang, Heft 3, November 1956, S. 129—138): ,Glaube und Sprache bei
Wilhelm Lohe®.

Genf H.H. Harms
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Die Vorgeschichte des Kulturkampfes. Quellenversfentlichung
aus dem Deutschen Zentralarchiv. Bearbeiter von Adelheid Constabel,
mit einer Einleitung von Fritz Hartung, herausgegeben von der staat-
lichen Archivverwaltung des Inneren (= Schriftenreihe der staatlichen Archiv-
verwaltung Nr. 6). Berlin (Riitten & Loening) 1956. 368 S. DM 27,20.

In dieser Veroffentlichung wird, in 270 Nummern eingeteilt, eine Auswahl von
Akten aus den Bestinden des Deutschen Zentralarchivs, Abt. Merseburg, publiziert.
Sie umfassen den Zeitraum von Ende Juli 1870 bis zum 6. Dezember 1872; zur
Erlduterung wird gelegentlich weiter zuriickgegriffen: So ist der Immediatbericht
Miihlers vom 31. Dezember 1865 fiir die Beibehaltung der katholischen Abteilung
im Kultusministerium im vollen Wortlaut abgedruckt (Nr. 89 Anm. b = S 108/
113; — unzweckmaflig ist, dafl dieses Aktenstiick in der chronologischen Zu-
sammenstellung nicht am zeitlich richtigen Platz beriicksichtigt ist; es gehdrt an
die Spitze der chronologischen Tabelle, ebenso auch das Stiick S. 79 f., Anm. 2 zu
Nr. 60). Es sind also in den Anfingen des ,Kulturkampfes® gegen die katholische
Kirche in Preuflen entstandene Dokumente. Nach Angabe der Bearbeiterin ist fiir
die unmittelbar vorhergehende Zeit in Merseburg nur wenig Unbekanntes vor-
handen, fiir die Zeit nachher aber sei das umfangreiche Material eher geeignet, auf
Einzelfragen hin untersucht als in einer Publikation erfafit zu werden, welche die
grundsitzliche Seite des Verhiltnisses von Staat und Kirche im Blick hat. Der
natiirlichere zeitliche Abschlufl sei deshalb wohl das Protokoll der Konferenz vom
3./4. August 1872 im Kultusministerium gewesen (Nr. 223 — C. hitte dabei auf
die sehr ausfithrliche Inhaltsangabe bei E. Foerster, Adalbert Falk, S. 145/150,
velrweisen sollen), doch hitten die begonnenen Linien zu Ende gefithrt werden
sollen.

Die Akten entstammen dem Geheimen Staatsarchiv Berlin (Kultusministerium,
Innenministerium, Geheimes Zivilkabinett, Staatsministerium, Finanzministerium
und den Nachlissen Balan, Falk und Miihler) sowie dem Brandenburg-Preufischen
Hausarchiv (Nachlafl Wilhelms 1.), also in der Hauptsache den ,stillen Amtsstuben
der Minister und ihrer Rite®, wie Hartungs Einleitung richtig betont. Ein volles
Bild der geschichtlichen Wirklichkeit kénnen diese Akten daher nicht bieten: denn
zum ,Kulturkampf“ gehren ja ebenso die stiirmische Erregung der dffentlichen
Meinung in der Publizistik und die Auseinandersetzungen auf den parlamentari-
schen Tribiinen. Dafl man unabhingig davon durch diese Publikation einmal einen
sehr lehrreichen Blick in das Fithrungsgetriebe des preufischen Staatsapparates
tun — die Dokumentation der deutschen Innenpolitik dieser Epoche ist unzuling-
lich; vgl. W. Bufimann, Das Zeitalter Bismarcks, Konstanz o. J. (1956), S. 269 —
und dabei genauer als bisher die Absichten der Staatsfiihrung fiir ihre ersten ent-
scheidenden Mafinahmen grundsitzlicher Art kennenlernen kann, gerade darin
liegt ein besonderer Reiz dieser Verdffentlichung. Sie kann freilich, auch das hat
Hartung bereits betont, keine umwilzend neuen Erkenntnisse vermitteln, und das
war wohl auch nicht beabsichtigt; denn ungefihr ein Viertel der Aktenstiicke war
bereits frither gedruckr. Diese Aktenstiicke werden daher meist im Regest gebracht,
14 bereits publizierte Stiicke aber sind wegen ihrer Bedeutung erneut gedruckt
worden. Wie einige Stichproben ergeben, sind die Angaben der Bearbeiterin iiber
fritheren Druck von Einzelstiicken nicht vollstindig: Zu Nr. 20 vgl. Kiflling, I,
S. 353 f. nach Poschinger, Bismarck-Portefeuille I, S. 17 f.; zu Nr. 87 vgl. Heyder-
hoff, Im Ring der Gegner Bismarcks, S. 113 Anm. 3; zu Nr. 195 vgl. Foerster,
Falk, S. 125; vor allem zu Nr. 159: das grofle Gutachten Falks iiber den Brauns-
berger Schulstreit und die staatlichen Moglichkeiten, gegen Bischof Krementz vor-
zugehen, das ohne Verweis auf einen fritheren Druck gebracht wird, ist bereits von
E. Foerster in ZKG 46, 1928, S. 459/489 mitgeteilt worden. Bei allen Akten-
stiicken werden die volle Signatur, Folioangaben soweit méglich und die Rand-
bemerkungen gebracht. Ausreichende Verweise und Erlduterungen iiber den sach-
lichen Bezug der Aktenstiicke zueinander machen es dem Benutzer mbglich, die
jeweiligen Aktenstiicke in ihrem richtigen historischen Zusammenhang zu verste-
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hen. Und damit entsteht doch ein klareres Bild als bisher von den ersten Etappen
des Kulturkampfes. Auch nach Ausweis der hier vorgelegten Akten mag in den
entscheidenden Fragen das treibende Motiv ein politischer Entschluf} gewesen sein,
der letztlich — am auffilligsten bei Roon — durch die Verstindnislosigkeit fiir
den Katholizismus und die katholische Kirche zu erkliren ist. Aber die damals
nicht mehr realisierbare, indessen immer noch michtige Staatsidee des altprotestan-
tischen imparititischen Gemeinwesens darf nicht unterschitzt werden. Schr be-
lastend aber fiir die damalige Staatsfithrung in Preuflen erbringen die Akten den
Nachweis, dafl man nicht blind in eine Situation geraten ist, zu deren Bewiltigung
Mafinahmen getroffen wurden, die ,Kulturkampf* waren: in der Affire Reinkens
und im Fall Namszanowski hat die Staatsregierung Verwaltungsmafinahmen durch-
gefiihrt, gegen deren rechtliche Zulissigkeit nicht nur die Katholiken im Kultus-
ministerium votiert hatten, die dann bald ausgeschaltet wurden, sondern von deren
Unrechtmifigkeit auch die protestantischen Fachminister iiberzeugt waren. Riick-
blickend ldfit sich nur feststellen, dafl diejenigen Recht behalten haben, die, als es
noch Zeit war, das Segel anders zu setzen, warnten, vor allem die Kaiserin, deren
Briefwechsel mit Wilhelm I. streng genommen nicht in diese Edition gehore; aber
die ausgewihlten Stiicke rechtfertigen den Abdrudk vollauf.

Auf einige formale Mingel mag hingewiesen werden: Es ist prakeischer, am
Kopf der Aktenstiicke das Datum nach rechts und den Ort entweder darunter oder
nach links zu riicken. Auch tun Kolumnentitel mit den Nummern der Aktenstiicke
gute Dienste, wenn hiufig von einem Stiick auf das andere verwiesen werden
mufl. — Der politische Neuzeit-Historiker, an den mit dieser Edition doch auch
gedacht ist, wird die kanonistischen Zitate in den Denkschriften, welche zudem nach
verschiedenen Zitierweisen gebracht sind, ohne Verweis auf Friedberg schlecht
finden. — Im Abkiirzungsverzeichnis (S. 358) ist wohl des Guten etwas zu viel
getan; denn es braucht nicht erklirt zu werden, was »2A.OF L ea S Cper  hEilln:
das steht im Duden. Die Auflésung ,p. = pagus dagegen ist schwer verscindlich:
denn was soll heiflen: ,der p. Reinkens“ usw.? — Die Register sind sorgfiltig
gearbeitet, doch macht sich zuweilen bei der Kommentierung etwas ,,Provinzielles®
geltend: so wird Theiner zu einem ,Prifcke der geheimen Archive im Vati-
kan“ (!); ,Don“ (S. 360: ,Chigi, Don Flavio Fiirst®) ist kein italienischer Vor-
name, sondern ein Titel. — Im Hinblick auf kiinftige Archivbenutzer ist es ein
wirklicher Mangel, daf kein Gesamtverzeichnis aller zitierten einzelnen Akren-
stiicke angefertigt worden ist; zu einer Dokumentensammlung wie dieser Ver-
offentlichung gehore neben der chronologischen Tabelle eine nach den Signaturen
gegliederte Liste aller erfafiten Aktenstiicke.

Auf sachliche Einzelheiten des Inhaltes der Akten lifit sich bei der diffusen
Provenienz und den sehr verschiedenartigen Gegenstinden der Aktenstiicke schlecht
cingehen. Die Hauptfrage, ob rtatsichlich die richtigen und wichtigen Aktenstiicke
ausgewdhlt worden sind, konnte nur durch Uberpriifung der Archivalien entschie-
den werden; da die Bearbeiterin ihre Aktenstudien aber offensichtlich sehr weit
ausgedehnt hat, sicht der Rezensent keinen Anlafl zu Mifitrauen. Und da diese
Veroffentlichung fiir viele kleinere Einzelthemen neues Material bietet und da-
durch neue Lichter aufsteckt, wird sie fiir den Kirchenhistoriker und vor allem
fiir den Kirchenrechtshistoriker bei erneuter Beschiftigung mit dem Kulturkampf
eine wesentliche und grundlegende Bedeutung haben. Dringend wire zu wiinschen,
daff die entsprechenden Bestinde im politischen Archiv des auswirtigen Amtes in
dhnlichen Form durchgearbeitet und bereitgestellt wiirden. Daf eine abschlieRende
Darstellung der Anfinge des Kulturkampfes erst mdglich ist, wenn einmal die
vatikanischen Akren frei benutzt werden kénnen, quod Deus bene vertat, sollte
die deutsche Forschung nicht der Aufgabe entheben, das jetzt schon Mégliche zu
tun. Jeder aber, der die in Merseburg zuginglichen preufischen Akten zum Kultur-
kampf studieren will, wird diese Publikation Adelheid Constabels dankbar und
gern als zweckmifigen Ausgangspunkt beniitzen. :

Bonn ; K. Repgen
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Hermann Mulert: Konfessionskunde. Die christlichen Kirchen und
Sekten heute. 3., neubearbeitete Aufl., unter Mitarbeit von Kurt Onasch hrsg.
von Erdmann Schott (= Sammlung Tépelmann, 1. Reihe: Die Theologie im
Abrif}, Band 5). Berlin (Topelmann) 1956. XXI, 558 S. geb. DM 28,50.

Vor dem neuen ,Mulert® kommt man sich vor wie vor einem inzwischen er-
neuerten Hauptbahnhof. Im neuen Gewand erkennt man teils mit Freude, teils
mit einigem Kummer die altvertrauten Ziige wieder. Aber es iiberwiegt der Dank
dafiir, daf man den Bahnhof iiberhaupt wieder benutzen kann. Und dafl die
Restauration nicht in den Hinden eines Architekten lag, sondern daff der Neu-
bearbeiter fiir den Teil iiber das morgenlindische Christentum den Fachmann
Konr. Onasch herangezogen hat, ist sicher zu begriiflen; auch sonst werden die
verschiedenen Helfer dankbar im Vorwort genannt.

Die Gesamtanlage ist erhalten geblicben; aber der Umfang hat sich um genau
einhundert Druckseiten vermehrt, von denen wiederum 20 Seiten einem ausge-
bauten Register zugute kommen — durchaus in Ordnung bei einem solchen Nach-
schlagewerk. Denn als solches wird sich auch der neue Mulert, wiewohl auch dies-
mal sehr lesbar geschrieben, vor allem durchsetzen. Und in Bezug auf die Fiille
der Informationen diirfte er schon jetzt unentbehrlich sein. Dafl sich das Handbuch
hinsichtlich der Literaturangaben auf beachtlicher Hohe hilt, ist angesichts der Ar-
beitserschwerungen der jetzigen Herausgeber bzw. Bearbeiter besonders riihmend
anzuerkennen. Daf} inzwischen schon wieder manches nachzutragen wire und auch
im Bestand Liicken aufgewiesen werden konnten, ist ganz unvermeidlich. Zu deren
Fiillung hier etwas beizutragen, scheint mir kaum angebracht.

Die Vermehrung des Umfangs ist durchaus zu Recht in erster Linie der Dar-
stellung des morgenlindischen Christentums, d. h. praktisch der russisch-ortho-
doxen Kirche zugute gekommen, deren Umfang fast um ein Drittel (30 Seiten) zu-
genommen hat, wihrend die restlichen Erweiterungen mit 23 S. auf den rémischen
Katholizismus, mit 18 auf die Darstellung des Anglikanismus und des Protestan-
tismus entfallen. Dabei haben die Literaturangaben zuweilen mehr Gewinn als der
eigentliche Textteil.

Wenn man trotz der alten und nicht unerheblicher neuer Vorziige mit dem
Neubau des Mulert-Schott doch nicht restlos gliicklich und einverstanden ist, so
betrifft die Kritik m. E. vor allem ein Doppeltes:

Wie schon gesagt, ist der Aufbau bis in die Kapitel- und Paragrapheniiber-
schriften erhalten geblieben. Dieser Aufbau aber ist schon immer unbefriedigend
gewesen. Ich denke vor allem an den heute besonders wichtigen Abschnitt iiber
den romischen Katholizismus. Dafl im Kapitel iiber , Allgemeines® schon alles vom
Statistischen bis zum Versuch einer Wesensbestimmung und der Darlegung iiber
die Lehr- und Rechtsnormen zu finden ist, wire vielleicht noch zu ertragen. Wenn
dann Kirchenbegriff und Kirchenverfassung behandelt wird, so ist das sicher
richtig. Schon Loofs u. a. haben den romischen Katholizismus wesentlich vom
Kirchenverstindnis her analysiert — wenn freilich nun auch hier bei Mulert-Schott
die Theorie und die Empirie des kath. Kirchentums zu wenig voneinander ab-
gehoben werden. Aber dafl dann in je eigenen Kapiteln einerseits das Dogma
von Gott und Christus, Jenseits und Siinde (Kap. 10), anderseits Gnade und
Kultus (Kap. 11) behandelt werden, widerstreitet doch dem elementarsten Be-
diirfnis einer sachlich-systematisch bestimmten Anordnung des Ganzen. Ahnlich
disparat stehen die Kapitel zum katholischen Ethos nebeneinander. Umgekehrt
mochte man doch wiinschen, dafl im Abschnitt {iber den Protestantismus, so wie
in den Einleéitungskapiteln, die eigentlich symbolgeschichtlichen Erérterungen an
den Anfang gestellt werden. Natiirlich wollte Mulert damit deutlich machen, dafl
die Stellung und Bedeutung der Bekenntnisschriften keineswegs tiberall gleich ist
— aber schon aus rein pidagogischen Griinden mdchte man in einem gerade auch
fiir die Studenten bestimmten Werk diese Dinge dort finden, wo man sie sucht
und wo sie hingehdren. Uber den Bekenntnis-Relativismus in weiten protestan-
tischen Gebieten liflt sich auch anderswie das Notige sagen.
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Damit bin ich schon beim zweiten hauptsichlichen Einwand. Er betrifft die
systematisch-theologische Urteilsweise, die auch im Neubau dieser Konfessions-
kunde erhalten geblieben ist. Erdmann Schott war sich der Bedenken deutlich
bewuflt, die hier entgegenstanden, hat sich dann aber doch zu einer sehr pietit-
vollen Ubernahme entschlossen. Im Abschnitt iiber die protestantischen und oku-
menischen Grundprobleme geht das aber doch wohl zu weit. So kénnen wir
m. E. heute nicht mehr mit der Gemiitsruhe wie Mulert iiber die Spaltungen der
Christenheit urteilen, wenn er (schon in der 2. und jetzt in der 3. Aufl) schreibt:
»Nur wo Kampf der Geister ist, finden wir geistiges Leben. Wer ecingesehen hat,
dafl solche Gegensitze unvermeidlich sind und tiberzeugt ist, daf die Organi-
sation der Christenheit stets etwas Irdisches bleibt, iuflere Einheit nicht erforder-
lich ist, damit die Gedanken und Krifte des Christentums wirksam werden, der
blicke auf die vielen Spaltungen der Christenheit zwar gewif nicht mit reiner
Freude, aber er weiff, dafl diese Spaltungen auch ihren Segen gehabt haben. Wir
kénnen die Konfessionskunde in anderer Stimmung treiben als unsere katholischen
Briider: mit weniger Resignation und mehr Freude® (3. Aufl. S. 37 f.). Man muf}
keineswegs den ,katholisierenden’ Neigungen innerhalb der evangelischen Theo-
logie der Gegenwart huldigen, wenn man den Tenor des Mulert’schen Urteils
fiir unzureichend hilt, gerade wenn man feststellt, dafi dieses Mulert’sche Urteil
auch in der neuesten katholischen Verlautbarung zur Konfessionskunde prompt
zitiert wird (vgl. E. Stakemeier, Konfessionskunde heute, 1957, S. 37). Auch fiir
den reformatorischen Protestantismus heute geht es eben nicht nur um das , Wirk-
samwerden der Gedanken und Krifte des Christentums® (s. o, bei Mulert), son-
dern um das Unbegreifliche, dafl wir die Gaben und Giiter der Christenheit
gemeinsam haben, aber uns in ihrem Verstindnis und Gebrauch zutiefst unter-
scheiden und immer wieder geschieden wissen.

Begreiflicherweise miifiten sich im Zusammenhang der Mulert’schen Protestan-
tismusdarstellung die Punkte hdufen, an denen man ein bedeutend priziseres Urteil
wiinscht; ich weise jetzt nur auf das doch weithin im Morphologischen verblei-
bende Kapitel 17 hin: Lutherischer und reformierter, alter und neuer Protestan-
tismus (S, 442—461). Gerade wenn man Mulerts Unbehagen am innerevangelischen
Konfessionalismus teilt, wiinscht man eine Neuprigung der dort filligen Urteile,
weil die herkémmliche Urteilsweise zu viele Angriffsflichen bietet.

Das Alles mindert aber den Dank fiir das wieder greifbar gewordene und in
vielem hdchst brauchbare Buch nicht. Mdge es rasch zu einer noch stirker um-
gebauten Neuauflage und -bearbeitung kommen.

Frankfurt am Main K. G. Steck
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Im letzten Heft der ZKG wurde iiber die 3. Auflage des bekannten Nach-
schlagewerkes ,Die Religion in Geschichte und Gegenwart® be-
richtet (oben S. 153—155). Inzwischen sind nun vier weitere Doppellieferungen
des ersten Bandes erschienen (Lieferung 5—12 = Band I, Bogen 13—36: Anglo-
katholizismus — Bibel; Tiibingen, Mohr, 1957; Subskr. DM 4.20 je Lfg.). Es gilt
von diesen Lieferungen dasselbe, was schon von den ersten Heften gesagt wurde:
Die Neuauflage dieses altbewihrten Hilfsmittels fiir unsere Arbeit ist wirklich
verbessert; sie ist solide und zuverlissig gearbeitet und bringt jeweils den neuesten
Stand der Forschung dem Leser zur Kenntnis. Beim Vergleich mit der vorigen
Auflage wird der aufmerksame Leser nicht nur feststellen, dafl einige Artikel
gestrichen sind, andere dafiir neu hinzugekommen sind (etwa Anthropologie 111,
Apringius, Arator, Barmen), sondern auch, dafl die Neufassungen gegeniiber der
2. Autlage oft sehr viel besser und geschlossener sind. Wie bisher ist auf bio-
graphische Artikel grofler Wert gelegt, mit Recht, da gerade diese ja in einem
solchen Werk gesucht werden. Glinzend gelungen ist z. B. Augustin (R. Lorenz).
Auch F. Chr. Baur (M. Tetz) mufl lobend hervorgehoben werden. Daneben stehen
wieder sorgfiltig gearbeitete Querschnitte (z. B. Aristotelismus, Aufklirung, Be-
kenntnisschriflen). Auch die geographisch bestimmten Ubersichtsartikel sind ein
wichtiger Teil der RGG (Anbalt, Arabien, Argentinien usw.). Alles in allem
zeigen die vorliegenden Lieferungen, dafl die RGG wieder das unentbehrliche
Handwerkszeug auch des Kirchenhistorikers werden wird, das sie einst war.

Bonn Schneemelcher

Es ist eine Tatsache, die zwar je linger desto deutlicher erkannt wird, die
aber aus apologetischen Griinden gern (vor allem von den rabbinistisch arbeitenden
Neutestamentlern) iibersehen wird, dafl unter den vielerlei religidsen Erscheinun-
gen in der Umwelt des friihen Christentums das griechisch sprechende helleni-
stische Diasporajudentum von gréfiter Bedeutung gewesen ist. Bis zum 4. Jh.
lassen sich seine Einflisse auf die Kirche feststellen (vgl. die Gebete in Const.Ap.
VII u. VIII), und fiir die Frithzeit ist diese Grofe ohne Zweifel sehr viel be-
deutsamer als das spitere paldstinensische Talmudjudentum. Trotz der geringen
Zahl der Zeugnisse (wobei zu beachten ist, daf Philo wohl eine singulire Er-
scheinung war), liflt sich einiges iiber dieses hellenisierte Judentum sagen und
die Arbeit auf diesem Gebiet lohnt sich immer. Das zeigt auch in gewisser Weise
eine Studie von Hartwig Thyen (Der Stil der Jiidisch-Helle-
nistischen Homilie: Forschungen z.Rel.uLit. des AuNT. 65. Gottingen,
Vandenhoeck u. Ruprecht, 1955, 130 S. brosch. DM 9.80). Th. gibt zunichst einen
Uberblick iiber die jiidischen und christlichen Quellen, die er heranziehen will,
wobei er jeweils die Berechtigung der Benutzung aufzeigt (z. B. hat Philos alle-
gorischer Genesiskommentar homiletischen Charakter). Kap. I bringt einen Ver-
gleich mit der kynisch-stoischen Diatribe (dialogischer und rhetorischer Charakter,
Komposition und Argumentationsweise). Kap. IT behandelt den Gebrauch des AT
in der griechisch-jiidischen Predigt und Kap. III geht auf Form und Komposition
der Parinesen ein. Mehrmals wird auch Paulus mit in den Vergleich einbezogen.
Das Resultat: In der Homilie ,bedient sich jiidische Fréommigkeit der Ausdrucks-
formen griechischer Philosophie und griechischer Art neben denen der eigenen
synagogalen Tradition® (S. 117). Dieses Resultat beruht auf einer Fiille von tiber-
zeugender Kleinarbeit. Trotzdem bleiben gewisse Bedenken: 1. Der Hauptzeuge
fiir Th. ist Philo. Aber ist dabei nicht zu wenig beachtet, dafl Philo nicht iden-

tisch ist mit dem tibrigen hellenistischen Judentum? 2. Bei dem Mangel an Quellen
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lassen sich Riidsschliisse aus christlichen Werken nicht vermeiden. Aber m. E. hat
Th. dabei nicht immer die notwendige Vorsicht walten lassen. 3. Zwischen Ho-
milie und Liturgie in Synagoge und Kirche bestchen natiirlich Zusammenhinge,
auf die Th. auch aufmerksam macht (S. 28—31). Aber es ist unzureichend, was
zu diesem Problem gesagt wird. Das Material, das Th. fiir seine formgeschicht-
liche Arbeit fiir die homiletische Tradition benutzr, ist teilweise liturgische Tra-
dition (man kann Hebr. 11 vielleicht auch dahin rechnen; die Listen der alt-
testamentlichen Frommen sind ja sehr weit verbreitet, und zwar in 2 Typen,
einem kurzen und einem lingeren; vielfach ist aber der ,Sitz im Leben‘ die Litur-
gie, wie die jiidischen Gebete in den Const.Ap. zeigen). Es macht sich hier storend
bemerkbar, daff Th. die Abhandlung von W. Bousset, Eine jiidische Gebetssamm-
lung im VIL Buch der Apost. Konstitutionen (Nachr.d.Gott.Ges.d. Wiss. 1915,
S. 435 ff.), nicht heranzieht, wie denn auch sonst die Literaturbenutzung nicht
immer ausreichend ist. 4. In dem Artikel Diatribe im ,Reallexikon fiir Antike und
Christentum® (III, 1007) hat Marrou m. E. mit Recht darauf hingewiesen, daf
manche Elemente und Formen der frithchristlichen Predigt so elementar sind, dafl
man nicht notwendig gleich von ,Diatribe’ reden sollte. Das gilt auch von der
hellenistisch-jiidischen Homilie. Jedenfalls darf man den EinfluR der kynisch-
stoischen Diatribe, der gar nicht geleugnet werden kann, nicht iiberschitzen.

Trotz dieser Bedenken ist das Buch eine schone Studie zur Formgeschichte der

. griechisch-jiidischen Homilie, mit vielen guten Beobachtungen, deren Bedeutung

fiir das NT und fiir das frihe Christentum klar zu Tage liegt.

Bonn Schneemelcher

Paolo di Tarso, apostolo delle genti, von Adolfo Omodeo, zweiter
Band der ,Opere® Omodeos, ist als unverinderter Neudruck der ersten Auflage
von 1922 erschienen (Edizioni Scientifiche Italiane — Napoli [1956], X VIII und
428 S., 2400 L.). — Das Werk stellt die Gestalt des Apostels in den Zusammen-
hang der theologischen Entwicklung des Urchristentums vom Tode Jesu bis zur
neronischen Vergolgung. Grundlegend ist der chronologische Aufriff, dem eine
Einleitung iiber das zeitgentssische Judentum und den Glauben der Jerusalemer
Gemeinde (cc. 1—3) vorausgeschicke wird, Die Intention des Buches ergibt sich
aus dem Bemiihen, das Gemeinsame hervorzuheben, das Paulus mit der Verkiin-
digung Jesu verbindet, wenn es auch paulinisch, d. h. in jiidisch-hellenistischer
Terminologie gesagt wurde (vgl. S. XVII). Daher liegt das Schwergewicht auf
der religionsgeschichtlichen Forschung. Bousset und Reitzenstein werden hiufig
zitiert. Auch die beiden Exkurse sind religionsgeschichtlichen Fragestellungen ge-
widmet (S. 383 ff.: ,Urmensch, Menschensohn, Zweiter Adam®; S. 399 ff.: ,Paulus
und die Mysterienreligionen®). Soweit der gegenwirtige Stand der Religions-
wissenschaft die Ergebnisse nicht erheblich modifiziert, wird man die Untersuchung
in diesen Teilen auch heute noch gern benutzen. Eine Einbezichung der neueren
Paulusinterpretationen war in dieser Auflage nicht beabsichtigt. Nur einige Nach-
trige, die noch von des Autors eigener Hand stammen und einzelne bis 1934
erschienene Zeitschriftenaufsitze betreffen, wurden von dem Herausgeber (G. Pu-
gliese Carratelli) pietitvoll an den Anfang gestellt; hm gebiihre auch der Dank
fiir die Indizes.

Gdéttingen G. Strecker

Seit im Jahre 1947 Pierre Nautin seine aufschenerregende Studie tiber Hippolyt
veroffentlicht hat (Hippolyte et Josipe, Contribution a Ihistoire de la littéracure
chrétienne du troisitme siécle, Paris 1947) ist dieser Schriftsteller erneut in den
Mittelpunkt der wissenschaftlichen Debatte geriickt. Es ist hier nicht der Ort, diber
die an das Nautinsche Buch sich anschlieRende Kontroverse zu referieren. Die
wichtigste Widerlegung hat es von Marcel Richard erfahren (vgl. besonders den
letzten Aufsatz von Richard, Dernidres remarques sur S. Hippolyte et le soi-
disant Josipe: Recherches de Science Religieuse XLIII, 1955, 379—394; dort
weitere Literatur), der m. E. den schlagenden Beweis gefithre har, daft die Auf-
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teilung der unter dem Namen Hippolyt iiberlieferten Werke auf 2 Autoren und
alle damit zusammenhingenden Thesen Nautins unhaltbar sind. Im deutschen
Sprachbereich ist zu dieser Debatte nichts beigetragen worden. Dagegen ist schon
1951 eine zusammenfassende Studie iiber den Kirchenbegriff Hippolyts erschienen
(Adolf Hamel, Kirche bei Hippolyt von Rom: Beitr.zurFord.
christl. Theologie IT 49. Giitersloh, Bertelsmann, 1951; XI, 230 S. kart, DM 28.30).
Durch eine Verkettung mehrerer ungliicklicher Umstidnde ist eine Anzeige dieses
Buches in der ZKG bisher unterblieben. Da es sich aber um eine wichtige Arbeit
handelt, soll wenigstens kurz noch darauf hingewiesen werden. Hamels Buch,
das eine umfassende Gelehrsamkeit erkennen liflt, beruht weniger auf den kir-
chenrechtlichen als auf den exegetischen und antihaeretischen Schriften Hippolyts.
Nach Vorbemerkungen wird in Kap. II ,Die Kirche das wahre Israel® behandelt
(Schriftbeweis bei H.; wichtig die Abhingigkeit von Irenaeus). Kap. 1II ,Die
Kirche die Versammlung der Heiligen® fithre auf das Problem der Siinde bei
den Gliedern der Gemeinde (dabei das Problem des Gegensatzes zu Kallist), wih-
rend in Kap. IV ,Die Kirche die Trigerin der Wahrheit* und Kap. V ,Geehrte
Stinde und Amter® die Fragen der Hiresie und der Hierarchie (auch hier Ab-
hingigkeit von Irenaeus) zur Geltung kommen. Kap. VI ,Die Kirche in der Ver-
folgung und Vollendung® ist dem Verhiltnis von Kirche und Welt nach Hippolyt
gewidmet. Das Ergebnis: ,Nach alledem werden wir urteilen miissen, dafl Hip-
polyt auf demjenigen Entwicklungsstadium der alten Kirche stehengeblieben ist,
das mit Irendus und Tertullian vor dessen montanistischer Periode erreicht ist*
(S. 213). H. von Campenhausen hat ThLZ 77, 1952, 41f. schon darauf hin-
gewiesen, dafl von B. Poschmanns ,Paenitentia secunda“ (1940) aus in der Bufi-
frage die Dinge anders gesehen werden miissen, als es Hamel tur, und ich hitte
auch bei anderen Problemen Fragen. Aber der verspitete Hinweis auf diese wich-
tige Studie muf} gentigen. Fiir die Geschichte der Ekklesiologie in der Alten Kirche
ist Hamels Buch von grofler Bedeutung.

Bonn Schneemelcher

Die als ep. 361—364 in der Briefsammlung Basilius des Groflen erscheinende
Korrespondenz zwischen ithm und Apollinaris von Laodicea hat schon immer
einiges Interesse gefunden. Ist sie doch — wenn echt — ein wichtiges Zeugnis fiir
die Beziehungen zwischen den beiden Minnern, — Bezichungen, deren sich Ba-
silius bei der Auseinandersetzung mit Eustathius nicht gern erinnert. G. L. Pre-
stige hat eine Untersuchung dieser Briefe hinterlassen, die H. Chadwick aus seinem
Nachlafl herausgegeben hat (G. L. Prestige, St. Basil the Great and
Apollinarisof Laodicea, ed. from his papers by Henry Chadwick;
London SPCK, 1956; IX, 68 S., geb. sh 12/6). Es gelingt P. durch eine Unter-
suchung der kirchenpolitischen und theologischen Situation der Zeit um die Synode
von Seleucia (359) und durch eine exakte Interpretation, bei der die Ahnlich-
keiten und Anklinge an andere Texte der beiden Autoren gebiihrend hervor-
gehoben werden, den Nachweis zu fithren, dafl die Briefe echt sind. Auch die
sogen. Epistula Sebastiani wird als apollinaristisch erwiesen. Eine Ubersetzung der
Korrespondenz (ep. 361—364 und ,Eustathian® Draft Letter from Apollinaris to
Basil), eine Ausgabe der ep. Sebastiani und eine kleinere Abhandlung ,Ancient
Misrepresentation of Apollinaris* sind dieser wertvollen Studie beigegeben, die
noch einmal die Meisterschaft des verstorbenen groflen Gelehrten zeigt und die
fiir die Geschichte des 4. Jh. von grofler Bedeutung ist. Eine parallele Arbeit,
wenn auch mit etwas anderen Ergebnissen, hat H. de Riedmatten in Journal of
Theol. Studies NS VII, 1956, S. 199—210 und VIII, 1957, S. 53—70 vorgelegt.

Bonn Schneemelcher

Von der Neubearbeitung der Seppeltschen Papstgeschichte in 6 Binden ist jetzt
der 3. Band erschienen, der in der 1. Auflage seinerzeit fehlte (Franx Xaver
Seppelt, Geschichte der Pipste von den Anfingen bis zur Mitte
des 20. Jahrhunderts. Band III: Die Vormachestellung des Papsttums im Hoch-
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mittelalter von der Mitte des 11. Jahrhunderts bis zu Coelestin V.; Miinchen,
Kosel, 1956; 649 S. geb. DM 36.—. Zu Band I und II vgl. ZKG 67, 1955/6,
S. 148 1,). Der Verf. ist inzwischen am 25. 7. 1956 heimgegangen, konnte aber
diesen Band noch abschliefen; die nichsten Binde sollen von G. Schwaiger be-
arbeitet werden. Der vorliegende 3. Band umfaflt die Zeit von 1046—1294, also
die Epoche, die durch den Durchbruch und die Auswirkung der Reformideen und
als deren Folge den Aufstieg des Papsttums zur Weltmacht gekennzeichner ist.
Der Kampf mit Heinrich IV. und Friedrich II. sind die Hohepunkte dieser Ent-
wicklung, und es ist verstindlich, dafl die Gestalten Gregors VII. und Alexan-
ders III. von Seppelt mit besonderer Sorgfalt und Umsicht gezeichnet sind. Dabei
werden gerade an diesen Abschnitten die Vorziige dieses — ja fiir eine breitere
Leserschicht bestimmten — Werkes sehr deutlich: Eine wirkliche Beherrschung des
Stoffes und der wissenschaftlichen Probleme verbindet sich mit einem abgewogenen
Urteil, das zwar nie die Bindung des Verf. an eine bestimmte Sicht verleugnet,
das aber das Bemithen um Gerechtigkeit zeigt. So ist die Darstellung des In-
vestiturstreites weder eine deutschnationale Glorifizierung des Kaisers noch eine
peinliche Apologie der Hauptakteure auf pipstlicher Seite, auch wenn das be-
rechtigte Anliegen der Kirche in diesem Kampf sehr betont wird. Ein ausfiihr-
liches Literaturverzeichnis und ein Register sind dem schonen Band beigegeben.

Bonn Schneemelcher

In der durch minutidse Sorgfalt ausgezeichneten Arbeit von Ernst Kdhler:
Karlstadt und Augustin (Der Kommentar des Andreas Bodenstein von
Karlstadt zu Augustins Schrift de Spiritu et litera. Einfithrung und Text (= Hal-
lische Monographien 19). Halle (Max Niemeyer) 1952. VIII, 62% 134 S. Kart.
DM 17,—) verbergen sich eigentlich drei Inhalte: im zweiten, dem Textteil die
Wiedergabe von Karlstadts nur einmal (1519) gedruckter Erlduterung von Augu-
stins beriihmter Schrift iiber den Geist und den Buchstaben, sodann, teils im
Apparat, teils in der zwar knappen, aber kompakten Einfithrung: eine dogmen-
und theologiegeschichtliche Erliuterung dieser Karlstadt-Schrift, in der nicht nur
der Quellen- und Zitatennachweis mit grofiter Akribie geliefert wird, sodafl man
erst ganz deutlich sieht, wie von Augustin erfiillt Karlstadt auch dann ist, wenn
er ihn nicht ausgesprochen zitiert, sondern auch sonst das spréde Literatur-
werk — wielleicht K.’s Vorlesungsentwurf — dem Leser zuginglich gemacht wird.
Schlieflich aber bietet Ernst Kidhler in dem einfithrenden, eigens mit * paginierten
Teil (S. 8*—37%) eine genaue Analyse der 151 Thesen Karlstadts, die dieser am
26. April 1517 bekannt gemacht hat (verdffentlicht von Th. Kolde in ZKG XI,
1890, 450 ff).

Schon im Blick auf diese Thesen stellt Kzhler fest, was sich dann durch den
Kommentar zu Augustin nur bestitigt, ,dafl man nicht weitgehend genug Augu-
stin fir das Verstindnis der geschichtlich wirksamen Form K.scher Theologie
heranziehen kann. Vor allem ist hier die Bahn fiir seinen im Spiritualismus be-
grindete Rationalismus frei, wie er namentlich in der Abendmahlsfrage hervor-
tritt. Man frage sich nur, welche Bedeutung angesichts einer so radikal spirituali-
stischen Auffassung des Wortes Gottes, wie sie sich von Anfang an bei K. zeigt,
den Sakramenten noch zukommen kann, und man wird verstehen, dafl K. fiir
Luthers Fragestellung schlechterdings kein Verstindnis mehr haben konnte® (S.

45*). — Die Frage nach der Eigenart von Luthers Spiritualismus, den es ja auch
gllbt, erhebt sich natiirlich desto dringender; aber darauf brauchte der Verf. nicht
einzugehen. — Das fast noch faszinierende Problem, das sich angesichts dieser

Augustin-Reception durch Karlstadt stellt, hat schon Frz. Lau in seiner Besprechung
erwiahnt (ThLZ 78, 1953, Sp. 427 f.): es ist die Frage nach der ebenso allgemeinen
wie in sich uneinheitlichen Einwirkung Augustins auf die Urspriinge der reformato-
rischen Bewegungen und in ihnen, weit iiber den Umkreis Luthers hinaus. In dem
Mafle, indem wir auf die Wurzeln des protestantisch-katholischen Gegensatzes
zurlickverwiesen werden, verscharft sich diese Frage (vgl. Ed. Stakemeiers Bemer-
kungen und Hinweise in seinem wichtigén Beitrag ,Konfessionskunde heute®
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1957 S. 13 f. und die dortige Anmerkung 6); aber sie scheint nicht weniger folgen-
reich fiir den Problembereich des innerevangelischen Konsensus und Dissensus schon
damals und auch heute.

Frankfurt a. M. Steck

Uber den so viel umritselten und umstrittenen Jesuitenorden wurde von einem
Schulmann aus der Societas Jesu und nicht von einem Theologen im engeren
Sinne des Wortes eine zusammenfassende Darstellung gegeben: Hubert Be-
cher, Die Jesuiten. Geschichte und Gestalt des Ordens (Miinchen [Kosel]
1951. 438 S. geb. DM 17.50& Nicht zuletzt daher kommt es, dafl die allgemein
kulturgeschichtlichen Partien besonders eindrucksvoll sind und daf die Geschichte
des jesuitischen Erziehungs- und Schulwesens stirker betont wird als die der spe-
zifisch jesuitischen Theologie oder besser Theologien. Besonders aber liegt dem
Verf. daran, in Bezug auf seinen Orden ,die Verbindung mit dem Gotelichen®
(S. 8) darzustellen und sichtbar zu machen. Daher denn auch ein — wenn auch
nicht allzu penetranter — apologetischer Zug dem Ganzen nicht fehlt. Die Apo-
logetik liegt nicht zuletzt darin, daff auf die zahllosen Gegenschriften gegen den
Orden nicht eigens eingegangen wird; Verf. hebt nur als besonders wichtig her-
vor die ,Quellenmiflige innere Geschichte der Gesellschaft Jesu® des spanischen
Exjesuiten Miguel Mir (vgl. Vorwort). Verf. ist durchaus nicht verschlossen gegen-
iiber der Kritik an seinem Orden. Er kennt die Grenzen und Gefahren, insonder-
heit den Jesuitenstolz und die Grundsatzlosigkeit (vgl. S. 80 ff.). Aber er meint,
es sei gut, daran zu denken, daf das hohe und weite Ziel des Ordens ,dem
Menschen nicht das Menschliche nimmt, dafl er das Mitglied des Ordens in einen
weithin ungeschiitzten Bereich des Lebens verserzt, in dem die einzige Hoffnung
und Kraft die stete Gnade Jesu Christi ist“ (S. 84).

Aus der Vielzahl der Einzelheiten seien nur ein paar Punkte herausgegriffen.
Es werden die Gefahren der Zusammenarbeit der Jesuiten mit den Fiirstenhofen
wohl gesehen, aber die vielfach ubertriebenen Vorstellungen von deren Einfliissen
im 16. und 17. Jahrhundert werden etwas rasch kritisiert (S. 151). Der Effekt
der jesuitischen Erziehungs- und Schularbeit wird auflerordentlich hoch gewertet
(S. 189 f.). ,Ein Jesuitenkollegium ist als Festung viel geeigneter zur Vertei-
digung der Einwohner gegen die Feinde des Altares und Thrones (als eine Zita-
delle), und so habe ich ein solches erbaut®, zitiert VI. aus einem Brief Alexander
Farneses an Philipp I1. (S. 177). Die Verbindungslinien zwischen dem Jesuitismus
und der aufkommenden Aufklirungsphilosophie werden nicht tbersehen oder
geleugnet (S. 245 f£.). Die eigentliche Krise und Wende in der Entwicklung des
Ordens wird nicht erst in der Mitte des 18., sondern schon um die Mitte des
17. Jahrhunderts gesehen (S. 257). Das Urteil {iber den Jansenismus ist eigentiim-
lich unfreundlich in einer sonst sehr irenisch gehaltenen Darstellung (S. 270) —
Zeichen dafiir, daR hier im katholisch-jesuitischen Selbstbewufitsein eine bis heute
unbewiltigte Sache vorliegt. Die Wiedereinsetzung des Ordens durch die Kurie
zu Beginn der Restauration wird wegen der notorisch damit gegebenen Nicht-
achtung der nach wie vor bestehenden fiirstlichen Wiinsche als Symptom grund-
legender Wendung der pipstlichen Politik betrachtet (S. 335). Im vierten (letzten)
‘" Buch und vierten Kapitel seines Uberblicks, unter dem Titel , Wissenschaft und
Schule* (S. 379 ff.) gibt Vf. eine besonders interessante Darstellung der Ent-
stehung der Neuscholastik als besondere Leistung der Ordensgeschichte des 19.
Jahrhunderts. Im Ganzen darf man sagen, daffi Hubert Bechers Buch auch nach
den reichen Ergebnissen des Jubiliumsjahres 1956 seinen Wert als angenehm les-
bare Einfihrung und Zusammenfassung keineswegs verloren hat. Dafl es auf den
wissenschaftlichen Apparat so gut wie vollig verzichtet, ist freilich eine erhebliche
Beeintrichtigung,.

Frankfurt a. M. Steck
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Diese in ihrer Verspitung von mir verschuldete Anzeige zur Geschichte des
briiderischen Einflusses auf die englischen Erweckungsbewegungen des 18. Jahr-
hunderts kann sehr kurz sein. Es handelt sich um das Biichlein von (Bischof)
E.R. Hassé, Die Briider in England. (The Morovians. Mit Einfiihrung
des Bischofs von Durham, C. G. Moule. Ins Deutsche iibertragen von Erwin F o6 r -
ster. Hamburg (Ludwig Appel) 1951. 96 S.), die Ubersetzung eines offensicht-
lich dlteren englischen Werkes (aus der Zeit vor 1914!), dessen exakter Titel aber
nicht mitgeteilt wird und auch von mir nicht anderwirts eruiert werden konnte.
Die wichtigsten Stiicke der blofl erzihlenden, nicht kritischen Darstellung beziehen
sich auf Peter Bohler, iiber den wir ja nach Mitteilung Martin Schmidts eine
wissenschaftliche Monographie zu erwarten haben (vgl. Ev. Theol. XIII, 1953,
S. 220, Anm. 47) und auf den auch erzieherisch titigen John Connick (1718—1755;
vgl. RGG s.v.). Als einfacher Bericht ist das Biichlein durchaus von Wert, ohne
Forschungsbeitrag im strengen Sinn zu sein, da alle Nachweise fehlen.

Frankfurt a. M. Steck

In einer — Karl Barth zum 70. Geburtstag gewidmeten — Studie gibt Ernst
Stachelin nicht nur einen genauen und umfassenden Uberblick iiber die einzel-
nen Stadien des Lebens und Schrifttums de Wettes, sondern bietet auch eine grofie
Auswahl von Briefen (von und an de W.) und andere Dokumente, aus denen man
ein lebendiges Bild des wechselvollen Lebens, der weitgespannten literarischen Wirk-
samkeit und nicht zuletzt der bedeutenden Personlichkeit dieses in mancher Hinsicht
bahnbrechenden Forschers gewinnt (Ernst Staehelin: Dewettiana, For-
schungen und Texte zu Wilhelm Martin Lebrecht de Wettes Leben und Werk, in:
Studien zur Geschichte der Wissenschaften in Basel, hrsg. z. 500-jahrigen Jubildum
der Universitit Basel 1460—1960 II, Basel, Helbing und Lichtenhahn, 1956, 222 S.
kart. sfr. 16,—). Von besonderem Interesse ist der Austausch mit Schleiermacher,
der zeigt, wie eine wachsende Freundschaft zwischen beiden durch manche gegen-
seitige Kritik nicht getriibt wird. Was de W. in seiner Baseler Ansprache bei Auf-
nahme seiner dortigen Vorlesungen programmatisch ausspricht, ist charakteristisch
fir sein ganzes Lebenswerk: ,Das ist die Aufgabe der Theologie, welche ein ge-
schichtliches und wissenschaftliches Gebiet hat, wo die Erfahrung und der Verstand
Platz finden, und ein mystisch gliubiges Gebiet, wo der Glaube mit seiner himm-
lischen Kraft walter . . .“ (S. 118 f.). Wie der Friesschiiler de W. dies Verhiltnis
von Glaube und Wissen niher auffaflt und wie sich vor allem die hermeneutische
Aufgabe von daher bei ihm gestaltet, das niher zu untersuchen, wire reizvoll.
Dazu anzuregen und dafiir wertvollste Voraussetzungen geschaffen zu haben, ist
nicht zuletzt ein Verdienst der vorliegenden Studie.

Bonn Kreck
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Analecta Bollandiana Tom. LXXIV, 1956.

S. 5—49: Baudouin de Gaiffier, ,Sub Iuliano Apostata® dans le martyrologe
romain (Untersuchung der iiber 40 Mirtyrernotizen im Mart. Rom. mit diesem
Vermerk; Gruppierung nach ihren Urspriingen und ihrer Bezeugung; Einflufl der
Kirchenhistoriker Sokrates, Sozomenos und Theodoret). S. 50—83: Jean-A.
Lefévre, Saint Robert de Molesme dans Popinion monastique du XIIe et du XIITe
siecle (L. analysiert die cisterciensischen und die nicht-cisterciensischen Quellen fiir
die Griindung von Citeaux und die Person Roberts, dem ,lentidre paternité de la
fondation de Citeaux® zuerkannt wird).  S. 86—114: Maurice Coens, Aux ori-
gines de la céphalophorie: Un fragment retrouvé d’une ancienne Passion de S. Just,
martyr de Beauvais. S. 131—188 und 470—496: Paul Grosjean, Vies et Mira-
cles de S. Petroc (Texte der verschiedenen Fassungen).  S. 189—240: Paul Mey-
vaert et Paul Devos, Autour de Léon d’Ostie et de sa Translatio S. Clementis.
S. 241—248: Frangois Halkin, Publications récentes de textes hagiographiques
grecs, V (1951—1955; wichtige Ubersicht mit Literaturangaben). S. 313—348:
Baudouin de Gaiffier, Les légendiers de Spoléte (3 Binde, 2 von S. Felice de Narco,
1 von San Brizio stammend, jetzt in dem Kathedralarchiv von Spoleto, XII./XIII.
Jh., Inhalt der Handschriften). S. 349—361: Maurice Coens, Un panégyrique
de S. Ignace de Loyola prononcé & Anvers en 1656, lors du premier centenaire de
la mort du saint.  S. 362—369: Horst Fuhrmann, Zur handschriftlichen Verbrei-
tung der Vita B. Herlucae des Paul von Bernried (vgl. AS April II 552—557;
F. macht auf ein Zitat der Vita bei Gerhoh von Reichersberg und auf cod. Monac.
lat. 22105 aufmerksam). S. 405—440: Gérard Garitte, La Passion géorgienne de
Sainte Golindouch (persische Mirtyrerin, gest. 591; lateinische Ubersetzung der
georgischen Passio). S. 441—469: Paul Meyvaert et Paul Devos, La ,Légende
morave® des SS. Cyrille et Méthode et ses sources (vgl. Anal. Boll. 73, 1955,
S 375 ). Sch.

Biblica 37, 1956.

S. 403—409: A. M. Landgraf, Ein frijhscholastischer Traktat zur Bibelexegese
der Juden (die Juden in der theologischen Diskussion der Friihscholastik, besonders
in der Schule Abaelards; Textproben).

Vol. 38, 1957.

S. 24—34: J. P. Smith, Hebrew Christian Midrash in Irenaeus Epid. 43 (mit
einem Text von Gn 1,43, der etwa gelauter hitte: vidy év doyf Exrioey 6 ede, Enerra
T0v 0Dpavor xai THY YiY). 7 C

Byzantinische Zeitschrift Band 49, 1956.

8. 1—32: F. Scheidweiler, Nochmals die Vita Constantini (eine scharfsinnige,
oft allerdings mit iiberkritischen Konjekturen belastete Untersuchung zur Vita Con-
stantini, die Sch. in threm Kern jetzt fiir eusebianisch hilt. Er korrigiert sich damit
selbst — vgl. Byz. Ztschr. 46, 1953, S. 293 ff. — und meint aus den Anstéflen und
Widerspriichen des jetzigen Textes die sekundiren Zusitze — dabei Einflufl des
Gelasius von Caesarea! — herausheben zu konnen. S. 24 ff.: textkritische Bemer-
kungen). S. 34—54: M. Sicherl, Manuel Glynzunios als Schreiber griechischer
Handschriften (G., ehemaliger Lehrer in Chios, kam kurz vor 1580 nach Venedig
und hat dort Handschriften kopiert, spiter liturgische Biicher ediert; Beschreibung
von 13 Handschriften verschiedenen Inhalts in Miinchen). S. 96—105: D. M.
Nicol, Two Churches of Western Macedonia (Kirchen des 13./14. Jh.; Pline und
Bilder). S. 318—331: C. Buda, Influsso del Tomismo a Bisanzio nel secolo
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XIV. S. 336—344: F. Scheidweiler, Zur Protheoria der unter dem Namen des
Apollinarios iiberlieferten Psalmenparaphrase (die Paraphrase ist entweder ein
Jugendwerk des Ap. oder hat nichts mit ihm zu tun).  S. 369—384: J. Karayan-
nopulos, Der frithbyzantinische Kaiser (Problem der Quellen und der Abgrenzung
der Kaisergewalt; Wandel der Vorstellungen vom Juristischen zum Transzenden-
talen).

Band 50, 1957.

S. 7—30: L. R. Ménager, Notes et documents sur quelques monastéres de
Calabre 4 I’époque normande (I. S. Filippo di Gerace; Analyse von Urkunden des
XIL Jh.). S. 31—38: K. Ochler, Zacharias von Chalkedon Uber die Zeit (,Un-
geachtet der Schwierigkeit, ihre praktische Funktion evident zu machen, liefert die
Abhandlung einen wichtigen Beitrag zu unserer Kenntnis der philosophischen
Titigkeit in der Schule des Photius . . . Sie gehdrt zu den wenigen auf uns ge-
kommenen und deshalb besonders wertvollen frilhen Zeugnissen der scholastischen
Methode des christlichen Aristotelismus, wie er im 8. Jahrhundert mit Johannes
Damascenus in der griechischen Kirche herrschend geworden war®). S. 74—98:
F. Scheidweiler, Die Bedeutung der ,Vita Metrophanis et Alexandri® fiir die Quel-
lenkritik bei den griechischen Kirchenhistorikern (Mit Hilfe der Vita M. et A.
analysiert Sch. den Gelasius von Kyzikos und zum Teil auch den Sokrates; Gela-
sius von Kaisareia als wichtige Quelle). Sch.

Jahrbuch fiir die Schleswigsche Geest 5 (1957).

S. 1—32: Hans Beyer, Recht, Volk und Obrigkeit in der schleswig-holsteini-
schen Erhebung 1848/49 (geht davon aus, dafl die Landbevélkerung damals noch
gewohnt gewesen sei, ,in allen Dingen, auch im Politischen, auf ihre Prediger zu
sehen®, und behandelt die Staatsauffassung der lutherischen Pastoren in threr Ein-
stellung zu aktuellen Fragen wie Widerstand, Revolution, Recht, Staat resp. Obrig-
keit usw. unter Benutzung interessanter Archivalien). K. Repgen

~Jahrbuch der Gesellschaft fiir niedersichsische Kirchen-
geschichte 54 (1956).

S. 98—113: Hans Beyer, Hannovers letzter Kultusminister Freiherr von Ho-
denberg und die niederlindische Erweckungsbewegung (kommt unter Benutzung
ungedruckter Quellen zu dem Ergebnis, daff H. 1865 zwar, beeinfluflt vor allem
in seinen holldndischen Jahren, ein ,iiberzeugter und herzenswarmer Christ® ge-
wesen sei, aber nicht ,konfessioneller Lutheraner im Sinne einer bestimmten
Theologie). S. 114—156: Hans Beyer, Kirchenverfassung und Sozialreform bei
Th. Lohmann und E. F. Wyneken (gibt mehr, als der Titel verspricht. Im Mittel-
punkt der Untersuchung steht Lohmanns Freund Wyneken, doch bieten unge-
druckte Briefe aus Kreisen deutscher Lutheraner dem Verfasser Anlafl, iiber die
Haltung des Luthertums zu den grofien Fragen in der zweiten Hilfte des 19. Jaht-
hunderts iiberhaupt recht bemerkenswerte Mitteilungen zu machen). K. Repgen

Journal of Biblical Literature 75, 1956.

S. 89—95: J. M. Allegro, Further Light on the History of the Qumran Sect
(»preliminary publication® und Erlduterung von Fragmenten des Nahum-Kom-
mentars u. a.). S. 107—113: J. Baumgarten und M. Mansoor, Studies in the
new Hodayot (thanksgiving hymns) IIT (Text, Ubersetzung, Kommentierung).
S. 130—136: R. W. Funk, The Enigma of the Famine Visit (Chronologie von
Act. 11, 27—30; 12, 25). - : v. C.
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The Journal of Ecclesiastical History Vol. VII, 1956.

S. 1—11: E. A. Thompson, The Date of the Conversion of the Visigoths (Be-
kehrung ist 382—395 erfolgt; der Krieg zwischen Fritigern und Athanaric ist
legenddr).  S. 12—20: Boleslaw Szceéniak, The Mission of Giovanni de Plano
Carpini and Benedict the Pole of Vratislavia to Halicz (Verhandlungen iiber die
Union der ruthenischen orthodoxen Kirche mit Rom 1245—1247). S. 21—29:
Gordon Leff, Thomas Bradwardine’s De Causa Dei (Grundziige des Werkes B.’s,
ca. 1290—1349; Einflufl des Duns Scotus; S. 29: ,If in the divorce between philo-
sophy and theology Ockham and the sceptics took the side of philosophy, Brad-
wardine was the protagonist of theology. His answer to the challenge of scepti-
cism was the authority of dogma®; Linie zur Reformation).  S. 30—44: G. H.
Rooke, Dom William Ingram and his Account-Book, 1504—1533, S. 45—60:
G. R. Elton, The Quondam of Rievaulx (S. 45: ,This is the story of Edward
Kirkby’s deposition from the office of abbot of Rievaulx in 1533%; R. liegt in der
Nihe von York). S. 61—68: Gordon Huelin, Some Early Eighteenth-Century
Roman Catholic Recusants (Auswertung von ,Certificates as to Papists 1706,
cinem Aktenstiick in St. Paul’s Cathedral in London). S. 141—146: Gerald
Bonner, The Scillitan Saints and the Pauline Epistles (gegen Frends Auswertung
— JHE IV, 1953, 13 ff. — der Notiz in den Acta von Scili iiber die Paulusschrif-
ten: , The Scillitan Saints tell us something about the earliest Latin translations of

\the scriptures; but to use them to throw light — even in passing — upon the
history of Gnosticism in North Africa seems to be a rather unsatisfactory under-
taking® S. 146).  S. 147—159: H. M. J. Banting, Imposition of Hands in Con-
firmation: a medieval problem (geht die mittelalterlichen Quellen zu dieser Frage
durch; Einfluf Roms, vor allem auf England). S. 160—173: C. H. Lawrence,
The alleged Exile of archbishop Edmund (Edmund of Abingdon ist nicht ins Exil
gegangen, sondern wohl auf einer Romreise gestorben, 1240; Einfluf der Vita
Thomas Bedsets auf die Lebensbeschreibung Edmunds von Eustatius).  S. 174 bis
188: E. F. Jacob, St. Richard of Chichester (Lebensabrif; Richard 1253 gest.).
S. 189—203: E. C. Ratcliff, The Liturgical Work of archbishop Cranmer (Anteil
Cranmers an dem Book of Common Prayer; seine Quellen, z. B. lutherische Kir-
chenordnungen in Deutschland). S. 204—225: Olive J. Brose, The Irish Prece-
dent for English Church Reform: the Church Temporalities Act of 1833.  S. 226
bis 237: Bibliographical Note: W. A. Schmidt, Recent Research in Ecclesiastical
History in Finland (umfaflt ungefihr die letzten 30 Jahre). Sch.

The Journal of Theological Studies, New Series Vol. VII, 1956.

S. 25—41: C. F. Evans, The Kerygma (untersucht vor allem Reden und Kom-
position der Apostelgeschichte und zieht aus den einleuchtenden Ergebnissen den
Schluff, dafl es besser wire, von ‘Kerygmata® und nicht von ‘Kerygma’ zu spre-
chen). S. 56—58: Zika Rad. Prvulovich, Prince-Bishop Njego®s Dialectical
Idealism (Leben und Anschauungen des Metropoliten Petar II. Petrivié Njegos,
1813—1851).  S. 79—87: J. A. Emerton, The Purpose of the second column of
the Hexapla (S. 79: Der Zweds der zweiten Kolumne war ,to enable those who
knew both the Hebrew language and alphabet to vocalize a consonantal text in
Hebrew characters®). S. 177—189: John A. T. Robinson, The most primitive
‘Christology of all? (zur Christologie der Reden der Apg.: Auseinandersetzung mit
dem Aufsatz von Evans im selben Jahrgang S. 25 ff., s. o). S.199—210: Henri
de Riedmartten, La Correspondance entre Basile de Césarée et Apollinaire de
Laodicée (Handschriftliche Uberlieferung und Text der Basiliusbriefe Nr. 361—364
und des pseud. basilianischen Briefes weoi 77 eiac ovoias; wichtige Erginzung
der Untersuchung von G. L. Prestige, St. Basil the great and Apollinaris of Laodi-
cea, London 1956).  S. 211—225: H. B. Porter, The Origin of the medieval rite
for Anointing the sick or dying (frithmittelalterliche Quellen fiir die letzte Olung,
vor allem karolingisches Material, spanische Einfliisse). S. 246—248: R. M.

Ztsche. f. K.-G. 12
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Grant, Aristotle and the Conversion of Justin (Hinweis auf aristotelische Elemente
in der ,Bekehrungsgeschichte® Justins).

Vol. VIII, 1957.

S. 31—52: H. Chadwick, St. Peter and St. Paul in Rome: The problem of the
Memoria Apostolorum ad Catacumbas (abgewogene Erdrterung der mit der ,Me-
moria‘ zusammenhingenden Probleme; S. 47: ,I venture to submit that the most
reasonable interpretation of the available evidence is that the year 258 marked an
.invention‘ on 29 June in consequence of a special revelation®; S. 51: ,. . . the
Christians of Rome during the second and early third centuries had no reason to
be much more certain about the true sites of the apostolic graves than we are
today, and in fact most of our modern confusions and doubts are little more
than a consequence of theirs®). S. 53—70: Henri de Riedmatten, La Correspon-
dance entre Basile de Césarée et Apollinaire de Laodicée (Fortsetzung von VII,
S. 199—210; Interpretation und geschichtliche Einordnung; S. 69: ,ep. 362 et la
Lettre de Sebastiani sont de provenance apollinariste . . .%). S. 70—91: M. J.
Wilks, Papa est nomen iurisdictionis: Augustinus Triumphus and the papal vi-
cariate of Christ I (Begriff der potestas in verschiedener Beziehung bei Augustinus
Triumphus, 1243—1328). Sch.

Mitteilungen des Instituts filr Osterreichische Geschichts-

forschung Band LXIV, 1956.

S. 241—261: Alfred Wendehorst, Albertus Magnus und die Kirchenreform
(S. 259: ,Seine Reformforderungen zielen deshalb auf die Konformitit zwischen
der objektiven Heiligkeit der Kirche und der persénlichen Integritit derer, denen
die Erfilllung der heilsgeschichtlichen Aufgabe der Kirche in erster Linie oblag.
Sachlich war das sicher nichts Neues, aber in der- Verbindung mit der Bibelexegese
konnte er Krifte zu wecken hoffen, die ein Reformtrakrat nicht hervorzuholen
imstande war“; Verbreitung der Schriften Alberts). Sch.

- Reformacja w Polsce. Rocznik XII. 1953—1955. Nr. 45—50

(Warschau 1956). Hrsg. H. Barycz (Organ der ,Gesellschaft zur Erforschung
der Reformation in Polen® gegr. 1920. Bd. I 1921).

S. 5—31: Ludwik Ehrlich, Aufsatz iiber Modrzweski. S. 32—61: Janusz
Tazbir, Studien iiber das Verhiltnis der polnischen Protestanten (Arianer, Luthera-
ner, Kalvinisten, Bohm. Briider) zum Bauerntum im 16. Jahrhundert.  S.62—125:
Konrad Gérski, Bibelstudien zu Rej’s Postille. S. 126—149: Oskar Bartel, Bei-
trige zur Geschichte der Pripositur von Brzeziny (bei Lodz) u. A. F. Modrzewski.
S. 150—214: Leszek Hajdukiewicz, Uberblidk iiber die Forschungen zur Geschichte
der Reformation und Gegenreformation in Polen in den Jahren 1939—1952 (poln.
Titel; deutsche u. a. K. Forstreuter, Vom Ordensstaat zum Fiirstentum, 1951).
S. 215—245: Henryk Barycz, Dokumente und Fakten zur Reformationsgeschichte
(Spezialuntersuchungen, u. a. Doktorat des Georg Blandrata).  S.246—253: ders.,
Erasmus Gliczner. 8. 254—260: Wiadystaw Czaplinski, Einiges tiber die Wirk-
samkeit des Stanislaus Chrzastowski. S. 261—281: Helena Kozerska, Autobio-
graphische Notizen des Petrus und Daniel Cefas und des Samuel Cietr 1629—1735
(Kalvinisten).  S. 282—302: Stanistaw Tync, Korrespondenz des Thorner Rek-
tors Peter Jaenichen (1719—29).  S. 303—412: Wiadystaw Chojnacki, Polnisch-
evangelische Gemeinden im fritheren Ostpreufien vom 16. bis 20. Jh. — Nekrologe:
S. 413—416: W. Gastpary, Bischof Dr. Julius Bursche (Oberhaupt der evangel.
Kirche augsburg. Bekenntnisses in Polen, geb. 1862 Kalisch, 1904/05 Generalsuper-
intendent, 1937 Bischof; schriftstellerisch und forschend titig, Ein kurzer Uberblids
der Geschichte der evgl.-luther. Kirche in Polen von ihm in: Siegm.-Schultze, Ekkle
sia Bd. VI).  S. 417—418: Kazimierz Kosinski, Adolf Rondthaler (1875—1941,
Gymnasialdirektor des Warschauer Rej-Gymnasiums). A. Triller
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Revue d’Alsace 94, Dijon 1955.

§. 55—70: Christian Wilsdorf, La premiére Vie de Saint Florent, évéque de
Strasbourg, et sa valeur (stellt in kritischer Auseinandersetzung mit M. Barth,
Der hl. Florentius, Bischof von Straflburg, Sein Weiterleben in Volk und Kirche:
Archives de I'Eglise d’Alsace 20, 1952, fest, daff die dort erstmals gedruckte lin-
gere Vita des Heiligen dlter und besser ist als die wichtigste bisher bekannte, BHL
3045, dafl sie um 1170/80 in Haslach entstanden sei und nichts Zuverlissiges iiber
das Leben des Straflburger Bischofs im 6. Jh. enthalte). Elze

Revue d’Histoire Ecclésiastique Vol. LI, 1956.

S. 413—453 und 809—836: Charles-Martial de Witte, Les bulles pontificales et
Pexpansion portugaise au XV* siécle (Fortsetzung von RHE 1953 und 1954 Inter-
pretation der Bullen von Nikolaus V. und Calixt III. aus den Jahren 1452—1456,
die sich auf Ceuta und den iiberseeischen Besitz Portugals bezichen).  S. 454 bis
470: Tony Dhanis, L’anti-pélagianisme dans le ,De captivitate et redemptione
humani generis“ de Jean Driedo (Driedo, gestorben 1535 in Lowen, fiihrt keine
akademische Auseinandersetzung mit Gegnern der Vergangenheit, sondern will
Luther und die Reformation widerlegen). S. 471—512 und 837—915: Roger
Aubert, Monseigneur Dupanloup et le Syllabus (Fortsetzung von RHE 1956,
79—142; viele wichtige Dokumente sind der Darstellung beigegeben).  S. 513 bis
520: Gérard Garitte, Le fragment géorgien de I, Evangile de Thomas® (lateinische
Ubersetzung des georgischen Textes, der in einer Handschrift in Tiflis, X. Jh,
iiberliefert ist; der Text steht dem von Tischendorf, Evgl. Apocr. 2. Aufl. 1876,
S. 140 ff. zur griech. Fassung kollationierten Syrer nahe).  S. 521—531: Gérard
Fransen, La date du Décret de Gratien (das Dekret ist nach 1105 in mehreren
Stadien zusammengestellt).  S. 920—934: Roger Baron, Notes biographiques sur
Hugues de Saint-Victor.  S. 935—941: Gérard Fransen, Manuscrits canoniques
conservés en Espagne (Gratian u. a.; vgl. RHE 1953, 224—234 und 1954, 152 bis
156). :

Vol L11, 1957,

S.5—25: A. van de Vyver, L’évolution du comput alexandrin et romain du III°®
au V* siécle (neues Material; Ostertafeln nach Cod. Paris, lat. 10 318). S. 26—50:
Louis de Lacger, L’Albigeois au sitcle de S. Louis. Les évéques Durand de Beau-
caire et Bernard de Combret. 1228—1271 (Fortsetzung von RHE XXIX, 1933;
zur dufleren und inneren Geschichte des Albigeois nach der Eroberung der Graf-
schaft Toulouse durch Frankreich bis zur endgiiltigen Besitznahme durch die
Krone). S. 51—80: Maurice Simon, La glose de I’épitre aux Romains de Gil-
bert de la Porrée (Analyse und Charakteristik des Kommentars Gilberts; benutzt
wurde dabei Cod. Brit. Mus.-Add. 11853, saec. XII). S. 81—91: Jean Leclercq,
Un document sur les débuts des Templiers (Text nach einer Handschrift der Bibl.
municipale de Nimes Nr. 37, saec. XII). Sch.

Sacris Erudiri, Jaarboek voor Godsdienstwetenschappen VIII, 1956.

S. 5—13: H. Vogels, Librarii Dormitantes. Aus der Uberlieferung des Ambro-
siaster-Kommentars zu den Paulinischen Briefen (eine einleuchtende Ehrenrettung
mittelalterlicher Schreiber, die auch fiir die Schreiber griechischer Texte zutreffen
mag). S. 14—75: Leo Eizenhofer, Te igitur und Communicantes im roémischen
Meflkanon (Zusammengehérigkeit beider Gebete).  S. 76—142: S. J. P. van Dijk,
The Legend of ,the Missal of the Papal Chapel‘ and the Fact of Cardinal Orsini’s
Reform (Auseinandersetzung mit Andrieu; Probleme der stadtrémischen Liturgie
des 13. Jh.). S. 249—270: P. Mc Gurk, The Irish Pocket Gospel Book (Unter-
sucht 8 irische Evangelienhandschriften des VIL/IX. Jh.). S. 271—276: Dom
Louis Brou, . . . Et Saeculum per Ignem (Exorzismus?). S. 277—286: Alban
Dold, Zur Neuausgabe der bisher als ,Sacramentarium Leonianum® bekannten
Sammlung liturgischer Gebete (Bemerkungen zu der Ausgabe des Sacr. Leon.:
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Sacramentarium Veronense, Cod. Bibl. Capit. Veron. LXXXV/80. In Verbindung
mit Leo Eizenhofer und Petrus Siffrin hrsg. von Leo Cunibert Mohlberg, Rom
1956). S. 287—328: R. B. C. Huygens, Otia de Machomete; Gedicht von Wal-
ter von Compiegne (einleitende Bemerkungen; Ausgabe des Textes nach 2 Hand-
schriften). S. 379—420: Carlo de Clercq, Le Catéchisme impérial dans le
diocése de Liége (zur Zeit Napoleons I.). Sch.

Scriptorium. Revue internationale des études relatives aux manuscrits.
Tome X, 1956.

S. 22—26: ]. Leclercq, Les peintures de la Bible de Morimondo (wichtig fiir das
Problem der illustrierten Zisterzienser-Handschriften). S.42—46: J. A. Lefévre,
Les traditions manuscrites de ’Exordium parvum (Verzeichnis und Klassifizierung
der Handschriften des 2. Berichts iiber die Anfinge der Zisterzienser). S.90—92:
Hubert Silvestre, Jean Scot Erigéne commentateur de Prudence. S. 96—98:
G. 1. Lieftinck, De nouveaux fragments de la Chronique Cassinienne de Léon de
Marsico, dans un psautier de Stavelot. S. 182—220: R. Baron, Etude sur
Pauthenticité de I'oeuvre de Hugues de Saint-Victor d’aprés les mss Paris Maz.
717, BN 14506 et Douai 360—6 (Analyse der angegebenen Hss.; Vergleich mit dem
Indiculum des cod. Oxford Merton 49%; Folgerungen fiir die Fragen der Echtheit
einzelner Schriften). S. 303—318: Pavel Spunar, Manuscript Studies in Czecho-
slovakia I, 1938—1945 (Bibliographie; ohne altslavische Mss.). S. 319—321:
L. Bieler, Manuscript Studies in Ireland, 1953—55 (Bibliographie). Sch.

~Studia Theologica IX, 1956.

S. 67—85: E. Molland, La thése ,La prophétie n’est jamais venue de la volonté
de 'homme® (2 Pierre I, 21) et les Pseudo-Clémentines (erst radikale, dann ge-
milderte Prophetenkritik im Ebionitismus).  S. 86—111: A. Ehrhardt, The Birth
of the Synagogue and R. Akiba (antihellenistische Begriindung der Synagoge als
»jingerer Schwester” der Kirche). v. C,

Theologische Zeitschrift (Basel) 12, 1956.

S. 28—43: W. Bieder, Zur Deutung des kirchlichen Schweigens bei Ignatius
von Antiochia (mehr positiv-theologische als religionsgeschichtliche Interpretation).
S. 162—187: E. Staehelin, Karl Barths Vorginger auf dem Basler Lehrstuhl
fiir systematische Theologie (vollstindige Reihe von Kurzbiographien in chronolog.
Folge). 320—336: Lk. Vischer, Die Rechtfertigung der Schriftstellerei in der
Alten Kirche (besonders bei Klemens v. Alexandrien — verstindnisvolle Entfal-
tung der Problemlage in der alten Kirche). S.337—346: M. A.Schmidt, Quod
maior sit, quam cogitari possit (cogitare und intelligere in Anselms Proslogion).
S. 347—361: Ed. Buess, Pridestination und Kirche in Calvins Institutio.
S. 362—377: K. Lithi, Die Erérterung der Allversshnungslehre durch das
pietist. Ehepaar Joh. Wilh. und Johanna Eleonara Petersen (mit aktuell-syste-
matischem Ausblick). S. 393—408: Max Geiger, Roxandra Scarlatovna v.
Stourdza (1786—1844): Zur Erweckungsbewegung der Befreiungskriege (Freundin
der Juliane v. Kriidener, becinflufite vor ihr Zar Alexander I.; Beziehungen zu
Frz. v. Baader und Jung-Stilling).  S. 505—525: W.Michaelis, Zeichen, Sie-
gel, Kreuz (gegen die direkte Verbindung des Kreuzes mit dem jiidischen Bufi-
zeichen Taw). S. 526—548: G. W.L o c h e r, Die Pridestinationslehre Huldrych
Zwinglis (dazu jetzt auch die ungedr. Heidelberger Dissertation von W. Eisinger,
Gesetz und Evangelium bei H. Zw. 1957).

13, 1957.

S. 33—41: E. Stachelin, Kleine Dewettiana (Beziehungen zu Kollegen, Studen- :

ten u. a.; Ergidnzungen zu St.’s Buch ,Dewettiana® 1956). S. 102—108: Gerh.
Riisch, Bemerkungen zum theologischen Studiengang Joh. Chr. Blumhardts (er
war griindlich und in keiner Weise eng; kurze Erlduterungen zu den in Bl’s »Ent-
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wicklungsgang® genannten Lehrern und Biichern). S. 183—199: Heinr. Otr,
Anselms Versshnungslehre (Kritik der apriorischen Deduktion; ,remoto Christe
kann man nicht Theologie treiben®). S. 200—266: N. Thulstrup, Kierkegaards
Verhiltnis zu Hegel (Hegel war unter den damaligen dinischen Theologen keines-
wegs herrschend; fiir die Hegelianer aber war K. uninteressant). v.C.

Vigiliae Christianae X, 1956.

S. 65—79: Betty 1. Knott, The christian ,Special Language® in the Inscriptions
(als bestitigendes Zeugnis der nicht-literarischen Alltagssprache). S. 80—96:
T. A. Burkill, The competence of the Sanhedrin (erstreckte sich auch auf Todes-
urteile; Quellen und Literatur.) S. 97—102: A. Cabaniss, Wisdom 18: 14 f.: an
early Christmas text (soll schon Ign. Eph. 20 aus einer Art Weihnachtsliturgie ent-
lehnt sein und ein entsprechendes Alter des Festes erweisen, was keinesfalls zwin-
gend ist). S. 103—123: R. P. C. Hanson, Interpretations of Hebrew Names
in Origen (Origenes standen verschiedene, noch erschliebare Verzeichnisse mit
Namens-Etymologien zur Verfiigung, die hichst wahrscheinlich auf judische Quel-
len zuriickgingen). S. 124—126: G. J. M. Bartelink, Quelques observations sur
. le texte de la Vita Hypatii de Callinicus. S. 129—148: G. Quispel, An un-

known fragment of the Acts of Andrew (aus dem Nachlaf von Carl Schmidt;
Dimonenaustreibung, Soldatenbekehrung in Thessalonich; koptische Ubersetzung
aus dem nach Qu. vor 200 entstandenen griechischen Original). S. 149—156:
W. C. van Unnik, The Origin of the recently discovered ,Apocryphon Jacobi®
(des Codex Jung; gehort ins 2. Viertel des 2. Jh., ,gnostischer® Ursprung nicht
erweisbar).  S. 161—193: Luise Abramowski, Die Zitate in der Schrift ,In defen-
sione trium capitulorum® des rdmischen Diakons Pelagius (zur Ausgabe von
Devreesse; Selbstindigkeit gegeniiber Facundus; zur Frage der Herkunft). S,
196—214: A. Méhat, ,Apocatastase“: Origéne, Clément d’Alexandrie, Act. 3,21
(das Wort hat seinen heutigen Sinn erst durch Origenes erhalten).  S. 213—228:
O. Hiltbrunner, Der Schluf von Tertullians Schrift gegen Hermogenes (Wort-
geschichte von ,investigabilis“ und andere Schwierigkeiten).

XI, 1957.

S. 1—10: H. L. M. van der Valk, On the edition of Books in Antiquity (be-
tont gegen H. I. Marrou, Vig. Chr. 3, 1949, 208 ff. die Bedeutung der biblio-
polae). S. 11—36: Chr. Mohrmann, Linguistic problems in the early Christian
Church (entwickelt die Verschiedenheit in der Stellung zu fremden Sprachen und
vor allem zur Ausbildung einer christlichen Sondersprache in Ost und West).
S. 37—48: G. J. M. Bartelink, L’empereur Julien et le vocabulaire chrétien (].
vermeidet kiinstlich die thm wohlbekannte christliche Terminologie). S.93—110:
R. McL, Wilson, Gnostic Origins again (vgl. Vig. Chr. 9, 1955, S. 193 ff.; fordert
in Auseinanderserzung mit K. Schubert, Haenchen u.a. strengere Begriffsbestim-
mung und Beachtung der Chronologie. Qumran ist noch nicht als gnostisch zu
bezeichnen, auch wenn es die etwa gleichzgitig mit dem Christentum beginnende
Gnosis vorbereitet haben mag). v.C

Die Welt als Geschichte XVI, 1956.

S. 77—84: Ad. Waas, Aus der Werkstatt des Historikers: Bemerkungen zur
Methode der Geschichtswissenschaft. S. 85—97: O. Anderle, Giambattista Vico
als Vorliufer einer morphologischen Geschichtsbetrachtung (Vicos ,methodologi-
scher Apparat® war trotz seiner Unvollkommenheit doch ,der neuentdeckten Welt
historischer Ganzheiten bereits vollig adiquat®). S. 98—123: K. Bittmann, Der
Kardinal Balue und die Zusammenkunft von Péronne (zwischen Ludwig XI. und
Karl d. Kithnen 1468).  S. 124—153 und 218—249: W. P. Fuchs, Forschungen
und Darstellungen zur Geschichte des Reformationszeitalters (1945—1955; Forts.
folgt). S. 159—177: Siegfr. Lauffer, Die Antike in der Geschichtsphilosophie
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der Gegenwart (im wesentlichen referierend. ,,In der heutigen Geschichtsphilosophie
hat das historische Problem des Christentums keine voll befriedigende Deutung
gefunden®).

XVII, 1957.

S. 26—48: H. D. Kahl, Das altschonische Recht als Quelle zur Missions-
geschichte des dinisch-schwedischen Raums (die fehlende Erbfahigkeit ungetaufter
Kinder spiegelt einen Zustand wieder, der die Heiden im ,Christenland® unter
eine Art Fremdenrecht stellte). S. 190—202: Heinr. Otto Schroder, Celsus und
Porphyrius als Christengegner (sachlich wohlorientiert, aber nichts Neues). . C.

Wissenschaftliche Zeitschrift der Universitit Rostock.

5. Jahrgang, 1955/56.

Sonderheft (Festschrift fiir E. Schlesinger) S. 263—274: Ethard Peschke, Peter
ChelCickys Lehre von der Kirche und der weltlichen Macht (Grundgedanken;
Kritik an Kirche und Staat; Einflu Wiclefs). — Heft 2, S. 273—288: Erhard
Peschke, Der Kirchenbegriff des Bruders Lukas von Prag (Apologia sacrae scriptu-
rae 1511; Verhilenis zu Luther). Sch.

Zeitschrift fiir die neutestamentliche Wissenschaft 46,
1955,

S. 145—178: H. Hommel, Neue Forschungen zur Areopagrede Act. 17 (u. a.
Annahme eines jiidisch iiberarbeiteten Poseidoniustraktats als Quelle).  S. 202 bis
214: F. Scheidweiler, Marcell von Ancyra (Verbesserungsvorschlige und Interpre-
tation der Fragmente).  S. 245—250: F. Dornseiff, Zum Testimonium Flavianum
(erneute Verteidigung der Echtheir).  S. 250—255: W. Prentice, St. Paul’s Jour-
ney to Damascus (nur Gal. 1, 15—17 brauchbar). S. 258—260: Maria Raeder,
Vikariatstaufe in I Cor 15,29 ? (vielmehr Taufe, um mit verstorbenen christlichen
Angehorigen bei der Auferstenung vercint zu werden). \

47, 1956.

S. 67—93: Aug. Strobel, Zum Verstindnis von Rm 13 (zahlreiche Anklinge
an die Amtssprache und das romische Verwaltungs- und Staatsrecht werden nach-
gewiesen und sichern noch einmal die Unméglichkeir einer ddmonistischen Deutung
der doyovres). S. 145—161: E. Giinther, Zeuge und Mairtyrer (Inhalts-
angabe seines durch Bomben fast ganz zugrunde gegangenen Buches ,Martys® und
Auseinandersetzung mit der Kritik: der Mirryrertitel erwichst aus einem apoka-
lyptischen Zeugentitel etwa 140—150 in Kleinasien). S. 170—180: Manfr.
Karnetzki, Textgeschichte als Uberlieferungsgeschichte (meint, daff noch lingere
Zeit — besonders im Westen — die Freiheit bestand, den neutestamentlichen Text
nicht als heilig-unverinderlich anzuschen, sondern durch Umformulierung und
Ergidnzung zu verbessern). U,

Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 54, 1957,

S.56—69: Helm. Késter, Geschichte und Kultus im Johannesevangelium und bei
Ignatius von Antiochien (Entgegensetzung der geschichtlich-existentiellen Kategorien
bei Johannes und der sakramental-metaphysischen bei Ignatius). S. 80—95:
Frz,-Heinr. Philipp, Tolstoj und die protestantische Bibelwissenschaft (friihe Be-
ziehung und Auseinandersetzung besonders mit Renan und D. Fr. Straufl; spiter
»Ausnutzung aller verfiigharen Arbeitsmittel . . . der zeitgendssischen protestan-

tischen Bibelwissenschaft). v, C.
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Treffen der kath. Kirchenhistoriker
des deutschen Sprachgebietes

Am' 12, Gnd 13 Juni 1957 fand in Miinchen das erste Treffen der kath.
Kirchenhistoriker des deutschen Sprachgebietes statt. Es waren nur Lehrstuhl-
inhaber eingeladen worden. Das von 21 Teilnehmern (darunter Usterreichern und
Schweizern) besuchte Treffen wurde von Prof. H. Jedin (Bonn) geleitet und befafite
sich in kurzen Referaten und eingehenden Aussprachen:

1. mit der Stellung der Kirchengeschichte im theologischen Lehrplan

(Referent Prof. H. Rahner, Innsbruck)

2. mit der Weiterbildung der Theologiestudenten in den klassischen Sprachen

(Referent Prof. K. Baus, Trier)

3. mit der Methode der kirchengeschichtlichen Vorlesungen

(Referent Prof. H. Jedin, Bonn)

4. mit dem kirchengeschichtlichen Seminar (Referent Prof. J. B. Villiger, Luzern).

Die nichste Zusammenkunft soll im Herbst 1958 anlifilich der Tagung des Ver-
bandes der Historiker Deutschlands in Trier stattfinden. Fiir 1959 ist Wien als
Tagungsort in Aussicht genommen.

K.A.E

Beilagenhinweis

Diesem Heft liegt ein Prospekt des W. Kohlhammer Verlags bei, den wir Threr
besonderen Aufmerksamkeit empfehlen. ;
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