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N EE RS UG HUNGEN

Die kirchliche Einheitspartei und die
Durchfiihrung der Reichsordnung von 817

Von Walter Mohr

Das Jahr 817 bringt mit der Regelung der Reichsangelegenheiten in der
Ordinatio imperii den Hohepunkt einer Politik, die zwar nach auflen als
eine einfache Fortsetzung derjenigen Karls d. Gr. erscheint, in Wirklichkeit
aber cine innere Wandlung der Verhiltnisse enthilt,!die eine leichte, jedoch
nicht unwesentliche Verschiebung der Gewaltenordnung einleitet. Es handelte
sich indes nicht etwa um einen revolutioniren Vorgang, sondern die Ent-
wicklung hatte einen stetigen Verlauf in dieser Richtung seit den Tagen ein-
gehalten, da Ludwig d. Fr. die Reichsgewalt iibernommen hatte. Schon in
den letzten Lebensjahren Karls d.Gr. lassen sich in seiner Umgebung Be-
strebungen feststellen, die auf eine grundlegende Neuordnung der kirchlichen
Verhiltnisse dringten, letzten Endes mit dem Ziel, auf diesem Wege der
Kirche auch einen entsprechenden Einfluf auf die Reichsangelegenheiten zu
verschaffen, wobei diese Gruppe ihre Hoffnungen insbesondere auf Ludwig
d. Fr. setzte.”

Zunichst wurde nach Karls d. Gr. Tode das Werk der kirchlichen Erneue-
rung energisch vorangetrieben. Die umfangreichen Akten der Synode von
Aachen im Jahre 816° legen Zeugnis ab von dem Eifer dieser Bestrebungen.

! Diese Wandlung kann nicht in dem von Ganshof (Louis the Pious reconsidered,
History 42, 1957, S.174) aufgestellten Sinne gesehen werden, weil seine Meinung,
als habe Kar] d. Gr. nicht zu einer abstrakten Vorstellung des Kaisertums gelangen
kénnen, durch cap. 15 der Divisio regnorum widerlegt wird. Ganshof (Recherches
sur les capitulaires, Revue hist. de droit francais et étranger 35, 1957, S.75, Anm.
165 und #hnlich Louis the Pious, History 42, S. 175, Anm. 14) hat zwar meine Aus-
fiihrungen in Bemerkungen zur Diyisio regnorum des Jahres 806 (Archivum Latin.
Medii Aevi 24, 1954) abgelehnt, ohne jedoch den Versuch zu unternehmen, meine
Beweise zu widerlegen, so dafl ich mich mit ihm weiter nicht auseinandersetzen kann.
Auf Schlesingers Ansichten (Kaisertum und Reichsteilung. Zur Divisio regnorum von
806, Festg. f. Fritz Hartung, Berlin 1958, S. 38) bin ich in einem weiteren Artikel in
Archivum latin. medii aevi 29 (1959) (kiinftig abgekiirzt ALMA) eingegangen. Im
'Lsib;ige;:l gebraucht auch Ganshof den Begriff der entpersonlichten Macht (History 42,
. 176).

* Vgl. Ganshof, Francois L., L’échec de Charlemagne, Comptes rendus de 1’Ac.
d. Inscriptions et Belles-Lettres 1947, S. 253 f. (In Einzelfragen allerdings wohl mit
Recht nicht unbestritten geblieben).

3 Texte in MG Ceonc. II, Nr. 39.

Zschr. f. K.-G. 1



2 Untersuchungen

In der daran anschliefenden Entwicklung wird die Ordinatio imperii ge-
wissermafien zum Kernpunkt, von dem aus weitere Mafinahmen ausstrahlen.
Der Erlafl dieser Ordinatio steht nach den Worten des Textes durchaus
unter der Eingebung Gottes, und hier wird ein ihm wohlgefilliges Werk
geschaffen.® Dieses unmittelbare gottliche Einwirken auf die Ordnungen
dieser Erde stellt keinen neuen Faktor dar, entspricht vielmehr an und fiir
sich den Auffassungen der Epoche Karls d. Gr. Aber in dem neuen Bilde
riickt das Interesse der Kirche starker in den Vordergrund, und daran er-
mifit sich die endgiiltige Entscheidung iiber die Reichsordnung.® Es geht jetzt
um das Reich insofern, als es die Verwirklichung der Gemeinschaft des christ-
lichen Volkes darstellt, Reich und Kirche fliefen noch enger ineinander, sie
sollen ja nach den Bestrebungen der kirchlichen Einheitspartei identisch
werden.®

Von dieser Sicht aus mufy auch der zwischen Kaiser und Papst im gleichen
Jahre 817 geschlossene Vertrag geschen werden,” der dem Haupt der Kirche
volle Freiheit und Selbstandigkeit garantieren sollte. Keiner darf sich in die
Papstwahl einmischen, die allein den Rémern iiberlassen bleibt, denen sie
von alters her zustand. Damit wird nicht etwa eine lokal geartete, nimlich
eine romische Papstwahl, zugestanden, denn auch hier entscheidet iiber die
Wahl die divina inspiratio. In diesem Punkt fliefen beide Vorginge in einer
hoheren Ordnung zusammen, da Kirche und Reich beide unter deren Leitung
stehen, durch die beide Gewalten geeint werden im Hinblick auf einen ge-
meinsamen Weg zu einem gemeinsamen Ziel. Dieses neue Reich zeigt dem-
gemdfl auch einen neuen inneren Aufbau. Getragen wird es von den ordines
der Kanoniker, Ménche und Laien. Uber die Regelung seiner inneren Ver-
waltung beraten Geistliche und Laien gemeinsam. Der Kaiser aber ist durch
den hl. Petrus zum Helfer Gottes berufen worden, er arbeitet in dem Garten,
mit dem die hl. Schrift die Kirche bezeichnet, wie ein Girtner, der in tig-

4 Text: MG Capit. I, Nr.136. Wichtige Ergebnisse von Schlesingers Arbeit
stimmen mit dem iiberein, was ich bereits vorher in meinem Artike] ALMA 24
(1954) ausgefithrt hatte. Fiir all diese Fragen sei auf meine Stellungnahme in ALMA
29 (1959) verwiesen.

5 ne forte hac occasione scandalum in sancta ecclesia oriretur et offensam illius
in cuius potestate omnium iura regnorum consistunt incurreremus . . . Quae capi-
tula propter utilitatem imperii et perpetuam inter eos pacem conservandam et totius
ecclesiae tutamen cum omnibus fidelibus nostris considerare placuit.

¢ Vgl. die Quellenbelege zur Entwicklung dieser Idee bei Faulhaber, Roland,
Der Reichseinheitsgedanke in der Literatur der Karolingerzeit bis zum Vertrag von
Verdun, Hist. Stugien H. 204, Berlin 1931, S. 24 ff. Fiir die Ideenwandlung vom
imperium Romanum zum imperium christianum ist grundlegend Léwe, Heinz, von
Theoderich d. Gr. zu Karl d. Gr., DA 9 (1951), auch selbstandig Darmstadt 1956,
S. 364 ff., bzw. S. 21 ff. Die Reichsidee der Einheitspartei ist demnach im Grunde
genommen die Verwirklichung der Ideen Isidors von Sevilla, indem an die Stelle
des untergegangenen romischen Reiches dieses neue Reich christlicher Prigung tritt.

7 MG Capit. I, Nr. 172.
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lichem Miithen mit seiner Hacke das Unkraut ausreutet, um das Wachstum
der guten Pflanzen zu foérdern.®

Vielleicht am treffendsten finden wir die Ansicht der damaligen Zeit in
einem Brief des Bischofs Amalarius an Kaiser Ludwig ausgedriidkt,’ in dem
es heilt: praesertim cum sciamus wos rectorem esse totius christianae reli-
gionis, quantum ad homines pertinet. Scheidung wie Zusammengehorigkeit
der Amtsbereiche von Kaiser und Papst innerhalb der als Reich aufgefafiten
Kirche sind hier deutlich zu erkennen. Sobald die Religion wirksam zu wer-
den hat in Bezug auf die Menschen, tritt das kaiserliche Amt in Funktion.
Unwillkiirlich werden wir da an das Bild erinnert, das einst Karl d. Gr.
gegeniiber Papst Leo [II. gebrauchte, wobei er sich die Aufgabe der militia,
die Verteidigung und Festigung des Glaubens nach innen und aufen, und
dem Papst die intercessio bei Gott fiir diese militia zuschrieb.

Dieses grofle Werk der frinkischen Einheit in und durch die Kirche er-
scheint als der Erfolg einer kirchlichen Gruppe, die der Einfachheit halber
mit dem Namen der kirchlichen Einheitspartei bezeichnet wurde, obwohl
dadurch ihre Gesinnungspartner als straffer geeint erscheinen, als es wohl in
Wirklichkeit der Fall gewesen ist. Indes zeigt sich bei niherer Betrachtung,
dafl man die Ordinatio imperii nicht durchaus als das Werk dieser Kreise
gelten lassen darf. Denn rein duflerlich schon wurde der Aufstand, der noch
im gleichen Jahre 817 gegen dic neue Reichsordnung einsetzte, von der da-
maligen &ffentlichen Meinung auch in eine Verbindung zur kirchlichen Partei
gebracht,

Es handelt sich um das Auftreten Kénig Bernhards von Ttalien, das allein
schon auf Grund der zeitlich engen Aufeinanderfolge den Verdacht einer
Reaktion gegen die neue Reichsordnung erwecken wiirde, auch ohne die
ausdriickliche Verbindung, die eine zeitgendssische Quelle hierzu herstellt."
Allerdings ist die Sachlage nicht ohne weiteres eindeutig in Bezug auf die

® Die Belegstellen hierzu finden sich in Hludowici prooemium generale in MG
Capit. I, Nr. 137. Besonders wichtig erscheint der Passus: Et quoniam per apostolum
suum nos adiutores suos appellare dignatus est. Denn daraus ergibt sich, inwiefern
die;sr Zeit die Mitwirkung des Papstes bei der Erhebung des Kaisers notwendig
erschien.

¥ MG Epp. V, Amalarii ep. Nr.7. Der Brief stammt etwa aus dem Jahre 820.

1 Chron. Moiss. 817. Vgl. Simson, Bernhard, Jahrbiicher des friankischen Reiches
unter Ludwig d. Fr., Leipzig 1874/76, Bd. I, S. 112. Das Bild, das die andern Quel-
len dariiber geben, ist im ibrigen kein einheitliches. Schon bei der Reichsordnung
bemerkt Thegan: ceteri filii ob hoc indignati sunt (cap. 21). Doch braucht diese Be-
merkung nicht auf die Zeit unmittelbar nach der Ordinatio imperii bezogen zu wer-
den, so dal Thegan dabei an die spitere Entwicklung gedacht haben kénnte, Auf-
fallender indessen ist der Bericht bei Nithard (I, 2). Denn hier erfolgte der Aufstand
Bernhards zeitlich vor der Reichsordnung. Erst nachdem Bernhard beseitigt ist und
des Kaisers Halbbriider aus Besorgnis, sie kénnten ein gleiches tun, ins Kloster
gesteckt sind, wird das Reich unter die Sthne des Kaisers aufgeteilt und Lothar zum
Nachfolger bestimmt. Aus diesem Irrtum Nithards l48¢ sich jedenfalls erkennen, daft
Bernhards Aufstand tatsichlich in einer Beziehung zur Reichsordnung stand, sonst
Ei.tte sich in der Auffassung der Zeit die ursichliche Folge nicht sogar umwenden

onnen.

1*
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eigentlichen Absichten Bernhards. Es ist schon schwer, ein Bild dariiber zu
erlangen, wie er der Ordinatio imperii gegeniiberstand. Angesichts der Ein-
heitsbestrebungen bot fiir thn von vorneherein der Faktor eine Beunruhi-
gung, dafl das Erbrecht der Enkel noch mehr umstritten war, als das der
Sohne. Der Verlauf des Reichstages von 817, sowie das aus seinen Beschliissen
hervorgegangene Dokument waren nicht geeignet, ihm volle Beruhigung zu
geben.

Auffallend ist vor allem, daf er nicht zur Teilnahme eingeladen wurde,
und daf sein Name in der Ordinatio imperii nirgends auftaucht.'* Zwar
wird in cap. 17 das italische Reich erwihnt, doch nur in seiner sachlichen
Abhingigkeit vom Kaiser,'* wihrend die Person des Herrschers vollig igno-
riert wird.® Immerhin konnte darin etwas Drohendes gegen Bernhard liegen,
denn die Abhingigkeit Italiens war bisher derart gewesen, dal Karl d. Gr.
es ganz nach seinem Gutdiinken verlichen hatte.* Der Schluf mufite also
naheliegen, daff auch Ludwig und spiter Lothar ganz nach eigenem Willen
tiber die Verwaltung dieses Reiches verfiigen diirften.

Als personliche Motive Bernhards zum Aufstand nahm man daher teils
sein Mifitrauen gegen die Ordinatio imperii, teils aber auch sein Streben
nach Machterweiterung und evtl. nach Verdringung seines Oheims an.'®
Sobald man nun von letzterem ausgeht, mufl geschlossen werden, Bernhard
habe die Ordinatio im Prinzip angegriffen. Was ihn personlich anbetrifft, so
besaR er keine rechtliche Handhabe zu einem solchen Vorgehen.!® Er war der
Sohn des zweiten Sohnes Karls d. Gr., er konnte froh sein, dafl ihm der

11 Vgl. dazu Simson, Jbb I S. 1121,

12 per omnia subiectum sit, sicut et patri nostro fuit et nobis Deo volente prae-
senti tempore subiectum manet.

13 Dabei konnte die Fassung des Kapitels die Annahme erlauben, als sei tiber
den Grad der Abbingigkeit Italiens diskutiert worden. Das wiederum wiirde darauf
hinweisen, dafl irgendwo Bestrebungen bestanden hitten, Italien eine selbstindigere
Stellung zu verschaffen. Daraus allerdings liefle sich auf einfache Weise die bereits
aufgezeigte Verschiebung der ursichlichen Beziehungen zwischen diesem Reichstage
und dem Aufstand Bernhards in der Erzahlung Nithards erkldren. Bei einer evtl.
Existenz solcher Bestrebungen wiren die Nichtzulassung Bernhards und seine Nicht-
erwihnung verstindlich.

14 Fiditenau, Heinrich, Das karolingische Imperium, Ziirich 1949, S. 241 f. neigt
dazu, in der Reichsordnung von 817 schon deén Beginn eines aktiven Vorgehens
Ludwigs gegen Bernhard zu sehen, eine Annahme, die nicht in allen Punkten ge-
sichert erscheint. Als gewiff kann nur angenommen werden, dafi Bernhard sich be-
droht erachtete und zu entsprechenden Mafinahmen schritt.

15 Vgl. dazu Simson, Jbb I, 113; Eiten, Gustav, Das Unterkonigtum im Reiche
der Merowinger und Karolinger, Heidelberger Abh. z. mittl. u. n. Gesch,, H. 18
(1907) S. 52, 69 ff. Uber seine Zielsetzung sagen die Reichsannalen, er habe die
Alleinherrschaft erstrebt. Da er gleichzeitig alle Zuginge nach Iralien sichern lief,
kann sich das natiirlich auf die Alleinherrschaft in Italien bezichen. Ahnlich berichtet
der Astronom, Bernhard sei vom Kaiser abgefallen, alle Grofien in Italien hitten
sich thm angeschlossen, und man habe alle Zuginge nach Italien gesperrt (cap. 29).
Auch bei Nithard heifit es, Bernhard sei vom Kaiser abgefallen (I, 2). Eine Aus-
nahme bildet Thegan, der berichtet, Bernhard habe den Kaiser seines Reiches be-
rauben wollen (cap. 22). Allerdings berichtet er den Verlauf der Verschworung
reichlich summarisdg’, so daf es fraglich ist, wie weit man seiner Begriindung des Auf-
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Grofvater den Reichsteil seines Vaters zur Verwaltung iibertragen hatte,
rechtliche Anspriiche auf etwas Hoheres gab es fiir ihn nicht. Es bleibt also
wohl eher fiir sein Handeln der Faktor der personlichen Unsicherheit, in der
er sich nach ErlaR der Reichsordnung befand. Vielleicht liegt die Erkldrung
hierfiir in der Nachricht Thegans, der, allerdings als einzige Quelle, schreibt,
Bernhard sei von auflerehelicher Geburt gewesen.!” In diesem Falle konnte
ihn cap. 15 bedenklich stimmen, aus dem klar hervorgeht, dafl den Sthnen
auRerehelicher Geburt kein Nachfolgerecht zugestanden werden sollte. Dar-
auf kénnten auch die Mafnahmen deuten, die er laut der Berichte in den
Reichsannalen und beim Astronom ergriff: Sicherung der Alpenpisse, um
den Zugang nach Italien zu sperren, und eidliche Verpflichtung der itali-
schen Grofen. Denn das sind keine Anordnungen, die etwa die Absicht ver-
raten, die Ordinatio aufzuheben und den Kaiser vom Thron zu verjagen.
Die Ausdrudssweise der Quellen, Bernhard sei vom Kaiser abgefallen, ist
demnach wohl so zu verstehen, daf er sich eine Sonderstellung in Italien
abtrotzen wollte.®® Dem entsprach auch der Ausgang, denn er fand mit seinen
Ideen nicht geniigend Anklang in Italien, so daff er den Streitkriften des
Kaisers von vorneherein nicht gewachsen war.

Die Sonderstellung, die Bernhard beanspruchte, lief sich darauf begriinden,
daf sein Grofivater ihn als Nachfolger seines Vaters nach Italien geschickt
hatte, wo er seit dem Frithjahr 813 unter dem Titel rex Langobardorum'
erscheint, Weiterhin wurde er im gleichen Jahre auf dem Aachener Reichs-
tage in dieser Wiirde bestitigt. Da gleichzeitig sein Oheim Ludwig als Nach-

standes vertrauen datrf. Indes bringe die Chronik von Moissac die gleichen Angaben,
nur noch priziser gefafit, indem sie schreibt, Bernhard habe sich gegen den Kaiser
und dessen Sohne erhoben und durch Gewalt sich das Reich verschaffen wollen.
Allerdings schliefen sich die Reichsannalen selbst in einem spiteren Bericht dieser
Meinung an, indem sie von der Begnadigung derjenigen schreiben, die sich mit
Bernhard in Italien gegen Ludwigs Haupt und seine Herrschaft verschworen gehabt
hitten (Ann. regni Franc. 821). Ahnlich driickt sich auch der Astronom aus (cap. 34).
Sah man vielleicht die Dinge im Jahre 821 anders an, als im Zeitpunkt des Ge-
schehens im Jahre 817?

1% Vel zu den rechtlichen Fragen Sickel, Wilhelm, Das Thronfolgerecht der
unehelichen Karolinger, Zeitschr. d. Savigny-St. germ. Abt. 24 (1903) S. 120 s

17 Thegan, cap. 24. Anschliefend an den italischen Aufstand berichtet er dann,
der Kaiser habe seinen Briidern Drogo, Hug und Theoderich, also ebenfalls aufler-
chelichen Nachkommen, zur Minderung der Zwietracht die Tonsur geben lassen.
Ebenso schreibt Nithard, der Kaiser habe aus Besorgnis, seine Halbbriider konnten
spater durch Aufwiegelung des Volkes ebenso wie Bernhard handeln, sie scheren
und ins Kloster unterbringen lassen (I, 2). Die Reichsannalen und der Astronom
sprechen von diesen Dingen bezeichnenderweise tberhaupt nicht. Zusammenstellung
der einschligigen Quellenberichte bei Abel-Simson, Jahrbiicher des frankischen Rei-
ches unter Karl d. Gr., Bd. II (Leipzig 1883) S. 483 f.

18 Auf Grund eines Briefes des Erzbischofs Hetti von Trier an den Bischof
Frothar von Toul ist feststehend, dafl es nicht zu einem Angriff Bernhards auf die
frinkischen Lande kam, denn es wird darin das Aufgebot zum Krieg in Italien
gegen den dort aufstindischen Bernhard erlassen, quia dominus imperator suum
iter praeparat, ut quanto citius poterit in partes illas una cum fidelibus suis pergat.

1 Vol hierzu und zu dem folgenden: Mithlbacher, E., Zur Geschichte Konig
Bernhards von Italien, MIOG II (1881) S. 296 ff.
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folger im Kaisertum designiert wurde,? geschah also diese Bestitigung im
Rahmen einer neuen Reichsordnung, die an die Stelle der durch den Tod der
beiden Alteren Kaisersohne illusorisch gewordenen Divisio regnorum von
806 trat.** Wie konnten aber nun Anhinger der kirchlichen Einheitspartei
mit diesem Aufstand in Verbindung kommen, denn sie werden ja in den
Verhandlungen am Hofe einer solchen Beziehung beschuldigt?

 Zunichst einmal bedeutet diese Beschuldigung eine zumindest kritische
Einstellung gegen die Ordinatio imperii. Wir wissen ja, dafl diese unter dem
Druds einer Auseinandersetzung der Parteien am Hofe zustande kam.? Bei
Beriidksichtigung der Einleitung ihres Textes ergibt sich sogar die Mdglich-
keit, daf} der Anstoff zur Behandlung der Frage der Reichseinheit iiberhaupt
von deren Gegnern ausging. Denn es heifdit da, der Kaiser sei ermahnt wor-
den, solange er noch in Gesundheit sei und ein allgemeiner Friede im Reich
bestehe, nach altviterlicher Sitte das Reich zu teilen. Aber, so ist weiter zu
lesen, obwohl diese Ermahnung in Ergebenheit und Treue geschah, sei es
doch dem Kaiser und den Einsichtigen besser erschienen, nicht den Sthnen
zuliebe die Einheit des Reiches aufzugeben, weil dadurch moglicherweise
Argernis in der Kirche entstehen konnte und der beleidigt werden konnte,
in dessen Gewalt alle Reiche stiinden.

Die Meinungen miissen also auf diesem Aachener Reichstage hart aufein-
ander geprallt sein, der Text verrit uns aullerdem, dafl die Erbteilungs-
partei michtig war, sei es an Zahl, sei es durch einflufireiche Personlichkeiten,
sonst wire ihr nicht in der offiziellen Fassung des Dokumentes zugebilligt

20 Ann. regni Franc. 813. Die andern Quellen berichten allerdings nicht von
dieser Erhebung Bernhards.

21 Daraus scheint Bernhard besondere Rechte fiir sich abgeleitet zu haben, denn
er hat nach Karls Tode nicht sofort die Herrschaft Ludwigs anerkannt und mufite
erst aus Italien herbeibefohlen werden. Die Regelung der Angelegenheit geschah
nach Thegan (cap. 12) durch Bernhards Huldigung und Treueid. Die andern Quellen
wissen davon nichts, sondern schreiben nur, Bernhard sei reich beschenkt von Ludwig
entlassen worden. Thegan, der ebenfalls diese Geschenke erwihnt, schlieft mit der
auffallenden Bemerkung: permisit eum iterum ire incolumem in Italiam. Das ist
nicht geeignet, die Lehenshuldigung vollig glaubhaft zu machen. Vielleicht kam es
eher zu einer Art Kompromifl, indem man auf die Bestimmungen der Divisio
regnorum zuriickgriff, durch die Bernhard eine grofere Selbstandigkeit behalten
konnte. Darauf kénnte auch die Betonung der Sonderstellung Italiens in der Ordi-
natio imperii deuten, indem nimlich die Regelung fiir Italien erst zum Schlufl in
den Text aufgenommen ist, wodurch es nicht allgemein unter die Nachfolgeordnung
fiir die frinkischen Teilreiche fillt. Die Bestimmung, daff dieses Reich nach des
Kaisers Tode an Lothar als seinen Nachfolger in gleicher Weise iiberzugehen hatte,
wie es Ludwig selbst und sein Vater Karl besessen hatten, lieff also die Stellung
Italiens vollig abhingig sein vom Willen des jeweiligen Kaisers, und in diesem
Sinne konnte allerdings die Ordinatio imperii eine starke Bedrohung fiir Bernhards
bisherige Stellung darstellen. Vgl. dazu auch noch Miihlbacher, E., Deutsche Ge-
schichte unter den Karolingern, Stuttgarc 1896, S. 325.

22 Vel. dazu auch meine Ausfithrungen in ALMA 24, 147 {.
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worden, ihr Vorgehen sei auf gbttliche Eingebung hin®® und auflerdem
devote ac fideliter erfolgt. Offenbar versuchte man beide Parteien in dem
Bild zu verschnen, Gott habe diesen Streit zugelassen, um auf diesem Wege
zu dem guten Ergebnis der neuen Reichsordnung zu fithren. Wir miissen
daher die Moglichkeit im Auge behalten, dafl die Ordinatio imperii als
Urkunde einen Kompromif} fiir beide Seiten darstellte.

Dem entspricht auch das starke Unterstreichen der gottlichen Eingebung
bei der Kaiserwah! Lothars. Gott wird durch Fasten, Gebet und Almosen
drei Tage lang um Erleuchtung gebeten, und dann fallen mit seiner Hilfe
alle Stimmen auf Lothar.2* Es war damit zwar der Erstgeborene gewihlt
worden, aber die Wahl stand auf einem vom Geburtsrecht unabhingigen
Fundament. Auf diese Weise wurde offensichtlich beabsichtigt, ein Einver-
standnis beider Gruppen mic dieser ersten, nach den Gesichtspunkten der
Reichseinheit vollzogenen Wahl zu erreichen. Dabei kam man durch Er-
nennung der beiden nachgeborenen Sohne zu Kénigen der Erbteilungspartei
etwas entgegen, wobei gleichzeitig die Gebicte festgelegt wurden, die sie
nach dem Tode des Kaisers verwalten sollten. Auf der andern Seite erreichte
gerade dadurch die Einheitspartei offensichtlich nicht in vollem Mafle ihr
Ziel.

Damit ist indes noch kein hinreichender Grund fiir eine Verbindung der
Einheitspartei zum Aufstand Bernhards gegeben. Alle Quellenberichte nun
zeigen insofern cin einheitliches Bild, als nur in Italien cine aufstindische
Bewegung gemelder wird, und daf erst im Anschlufl an Bernhards Nieder-
lage eine Mitschuld der Einheitspartei behauptet wird. Im iibrigen aber sind
Widerspriiche und Unstimmigkeiten der Aussagen festzustellen.® Vor allem

23 subito divina inspiratione actum est, ut nos fideles nostri ammonerent, quate-
nus manente nostra incolomitate et pace undique a Deo concessa de statu totius
regni et de filiorum nostrorum causa more parentum nostrorum tractaremus. —
Ganshof, Francois L., Over het idee van het keizerschap bij Lodewijk de Vrome
tijdens het eerste deel van zijn regering (Mededelingen van de koninklijke Vlaamse
Academie voor Wetenschappen, Letteren en Schone Kunsten van Belgie, Kl-d.
Letteren, Jaargang 15 (1953), Nr. 9, S. 11) ist diese Stellung der Erbteilungspartei
vollig entgangen, so dafl er unberechtigter Weise die Idee eines Kompromisses zu-
riickweist.

24 Ann. regni Franc. 817; Thegan, cap. 22; Astronom, cap. 29; Chron. Moiss.
817. Die Parallelitit, die Ganshof (Mededel. 15, S. 13 f.) zu der Papstwahl glaubte
feststellen zu konnen, ist an sich bedeutungslos. Da alle Macht auf Erden in der
Auffassung der damaligen Zeit auf Gort zuriickgeht, so ergibt sich daraus bei allen
Vorgingen, die im Geiste Gottes vorgenommen werden, das divina inspiratione
und Dei nuty, sowie die Einleitung durch Fasten und Gebet. Das hat mit der Vor-
nahme von Papst- oder Kaiserwahl an sich nichts zu tun.

25 Bej Thegan kommt iiberhaupt erst bei der Untersuchung auf dem nachfolgen-
den Reichstag heraus, dafl die Verschwirung weitverzweigter gewesen sei (cap. 22).
Die Reichsannalen betonen in etwas auffallender Form, Bernhard und seine An-
hidnger hitten nach ihrer freiwilligen Kapitulation gleich beim ersten Verhor alles
mit ihrem Unternehmen Zusammenhingende enthiillt. Im Ganzen #hnlich schreibt
dgr Astronom, nur sucht er den Hergang noch schirfer zu betonen (cap. 29). In
Einzelheiten behauptet er ganz klar, dafl auch die Mitschuldigen gleich beim ersten
Verhor angegeben worden seien, wihrend die Reichsannalen nur allgemein schrei-
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mufd ein wichtiger Unterschied in der Gesamthaltung beachtet werden.” Die
Reichsannalen betonen nimlich zu Beginn ihrer Erzihlung iiber den Auf-
stand, die Berichte tiber die Ereignisse seien teils wahr, teils falsch gewesen,
dagegen schreibt der Astronom in auffallender Schirfe, der Kaiser habe das
alles durch sichere Boten aufs zuverlissigste erfahren, und nennt dabei in
besonderem Sinne den Bischof Rathald und den Grafen Suppo. Hier sind
offensichtlich Anzeichen einer nachtriglichen Diskussion zu erkennen, die
nur moglich sein konnte, wenn ein Teil der Feststellungen der Untersuchung
bestritten wurde. Dafl sich um die Frage der Ausdehnung der Schuld Grup-
pen verschiedener Meinung bildeten, geht auch aus der Verschiedenartigkeit
der Quellenberichte iiber Bernhards Ende hervor, von denen die einen iiber
eine freiwillige Unterwerfung, andere ebenso gewichtige, von einer Gefan-
gennahme sprechen.?”” Die Frage der Freiwilligkeit scheint dabei auch damals
von gewisser Bedeutung gewesen zu sein, indem wohl mit ihr auch die Echt-
heit der sogen. freiwilligen Aussagen bezweifelt wurde, vor allem was die
Mitschuld der Anhinger der Einheitspartei betraf.

Einen Anhaltspunkt zur L&sung unseres Problems finden wir in einer
gewissen zuriickhaltenden Ausdrucksweise tiber die beschuldigten Bischife.
Und zwar ist es ausgerechnet der Astronom, sonst bestrebt, die Mafinahmen
des Kaisers als gerechtfertigt zu erweisen, der hier irgendwie zbgert, das
Geschehene voll und ganz zu bejahen. Es seien, so driickt er sich aus, viele
Geistliche und Laien Mitwisser dieses Verbrechens gewesen, von denen der
Aufruhr dieses Unwetters cinige Bischofe einbezogen habe.® Man kann
daraus nicht gerade eine direkte Mitwirkung der Bischtfe beim Aufstand
und damit eine volle Mitschuld erschlieffen. Dieser Eindruck wird entspre-
chend erhirter durch das Verhalten des am stirksten belasteten Bischofs,
Theodulfs von Orléans, der nie eine Mitschuld zugegeben hat, wie er auch
behauptete, er sei nicht durch ein gesetzmifliges Verfahren verurteilt wor-
den.?” Seine Beschuldigung erscheint allerdings begreiflich aus den besonders
radikalen Ideen, die er beziiglich der Reichseinheit vertrat.®® So verlangte er,
die Nachfolge sollte einem einzigen Sohne unter Ausschlufl der iibrigen von
jeglicher Herrschaft iibertragen werden. Das sei frither bei allen Vélkern so
Brauch gewesen.®* Daraus [iflt sich eine verschirfte Opposition zur Regelung

ben, es sei omnia, uti gesta erant gestanden worden. Sobald sie von den Haupt-
schuldigen aus Bernhards Umgebung auf den weiteren Kreis der Mitschuldigen iiber-
gehen, ist aus ihrer Ausdrucksweise niche klar ersichtlich, wann diese entdeckt wur-
den. Ahnlich unklar driidkt sich das Chron. Moiss (817) aus.

26 Darauf hat schon Simson, Jbb I S.116, Anm. 4 hingewiesen.

27 Zusammenstellung der Berichte bei Simson, Jbb. I S. 118.

28 In der Ubersetzung wurde versucht, die Gewundenheit des Originaltextes
beizubehalten.

2 Vel. die entsprechenden Belege bei Simson, Jbb 1 S. 122, Zu der Frage seiner
Schuld auch Kleinclausz, Arthur, I’empire carolingien, ses origines et ses transfor-
mations, Paris 1902, S. 300, Anm. 1: Hauck, Albert, Kirchengeschichte Deutschlands,
6. Aufl. Berlin-Leipzig 1952, II S. 504.

30 Vgl. dazu die Angaben bei Simson, Jbb I S. 114 f,

31 Theodulf, carm. XXXIV.
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von 817 vermuten, da ja Lothars Briider doch zu Konigen erhoben worden
waren und fiir die innere Verwaltung ihrer Reichsteile so viel Gewalt er-
halten hatten, dafl bis zu einem gewissen Grade von einer Teilung der
Macht gesprochen werden konnte.

Wenn man nun zwar annehmen darf, dafl innerhalb der Reihen der Ein-
heitspartei Unzufriedenheit iiber die Ordinatio imperii herrschte, so reicht
das indes kaum aus, eine Verbindung mit Bernhard zu einer Verschworung
gegen die Person des Kaisers zu begriinden. Die Versicherungen Theodulfs
iiber seine Schuldlosigkeit diirften vor allen Dingen sich auf diesen Punkt
beziehen. Eine weitere Schwierigkeit besteht in Bernhards Zielsetzung. Er-
strebte er nur eine unabhingige Stellung in Italien — und wir haben ge-
sehen, daff man schwer etwas anderes annchmen kann — so widersprach
dies immerhin dem Programm der Einheit. Andererseits ist zu fragen, wie
die Einheitspartei eine evtl. Beseitigung des Kaisers durch Bernhard zu-
gunsten der Ordinatio imperii hitte begriinden sollen.?® Man konnte hdch-
stens annehmen, sie habe gehofft, bei einem Erfolg des italischen Aufstan-
des wiirde auch die Ordinatio fallen,” und miifite ihr also etwa unterstellen,
sie habe im Triiben fischen wollen.

Der einzige Anhaltspunkt aber, der in diese Richtung zeigen konnte, ist
das conscius im Bericht des Astronomen: Erant autem buius sceleris conscii
quamplures clerici seu laici, inter quos aliquos episcoporum huins procella
tempestatis involvit. Lag vielleicht die Schuld der Einheitspartei nur darin,
daR sie sich iiber den Aufstand Bernhards freute, als eines Beweises, dafl nur
ihre Ansicht von der unbedingten Einheit des Reiches vor solchen Ereig-
nissen bewahren konnte, und daf sie aus dieser Freude kein Hehl machte?
SchlieRlich miissen wir auf Grund unserer Beobachtung iiber das Ringen der
Parteirichtungen am Hofe durchaus ernsthaft bei dem Vorgehen gegen
die Einheitspartei auch einen guten Teil Verleumdungen in Rechnung stellen,
durch die man unbequeme politische Gegner endgiiltig auszuschalten ge-
dachte. Darauf deutet auch die auffallende Betonung der freiwilligen Unter-
werfung und der freiwilligen Aussagen Bernhards und seiner Anhédnger in
einem Teil der Quellen.®*,

Ein klarer Einblick in diese Dinge fehlt uns jedoch, weil wir die Entwick-
lung der Reaktion gegen die nach dem italischen Aufstande getroffenen
Mafnahmen nicht deutlich erkennen konnen. Wir stehen vielmehr plotzlich

32 Vgl auch Simson, Jbb I S. 123, Anm. 3.

3 Theodulfs Worte in carm. LXXI v. 75—78 sind aber vielleicht so zu deuten,
daBl auf seiten der Einheitspartei auch nicht der Wunsch vorhanden gewesen sei,
Bernhard moge siegen.

34 Hier gibt wohl Thegan den richtigen Bericht, wonach erst die nachfolgende
Untersuchung auf der Reichsversammlung zu Aachen die weitere Verzweigung der
Verschworung zutage brachte. In Aachen hatte man gute Gelegenheit, die Mitglie-
der der Einheitspartei beim Kaiser anzuschwiirzen. Im iibrigen stellen nur die Reichs-
annalen (818) es so dar, als seien die Angeschuldigten in einem geordneten Ver-
fahren verurteilt worden. Vor allem der Astronom spricht in diesem Zusammen-
hang nicht von einer Reichsversammlung und Iifit den Ursprung des Urteils im
Dunkeln (cap. 30). Alle Quellen aber trennen auflerdem die Sache der beschuldig-
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und unvermittelt vor den Bufi- und Stthneduflerungen des Jahres 822, in
denen der Kaiser gerade das Vorgehen gegen Bernhard sffentlich verurteilte,
Immerhin ist zu sehen, dafl die Reaktion gegen des Kaisers Politik so stark
war, daff sogar Thegan nicht ganz dariiber schweigen kann, obwohl er die
alleinige Schuld fiir die Blendung Bernhards den kaiserlichen Ratgebern
zuschiebt.’

Es zeigt sich also, dafl der Sieg ihrer Gegner im Jahre 818 die Einheits-
partei nicht entmutigt hatte.* Thr kam vor allem die starke Reaktion in der
Offentlichkeit gegen die Behandlung Bernhards zustatten. Immerhin hatte
dieser die Herrschaft in Italien durch Karl d. Gr. erhalten, und da Ludwig
bei der Behandlung seiner Halbbriider ganz offensichtlich gegen die Ver-
pflichtungen handelte, die er bei seiner Kronung im Jahre 813 gegeniiber sei-
nem Vater eingegangen war, so ist es nicht erstaunlich, daf im Gedenken
an Bernhard die Anschuldigung des Anschlags auf Ludwigs Thron und Leben
ganz verdringt wurde durch die Vorstellung, daff auch in seiner Person eine
Verpflichtung gegeniiber Karl d. Gr. verletzt worden sei.” Ob diese Ver-
herrlichung Bernhards durch die Einheitspartei betrieben bzw. gefordert
wurde, ist fraglich, weil das ihren eigenen Zielen nicht entsprochen hitte,
jedenfalls aber wurde ihr dadurch in ihrem Streben nach neuer Einflufi-
nahme geholfen.

Wenige Jahre nach dem Tode Bernhards deuten die Ereignisse auf dem
Reichstage des Jahres 821 zu Nymwegen darauf hin, daR der Kaiser in der
steigenden Flut politischer UngewifSheit Ordnung schaffen wollte. Eine Einig-

ten Bischdfe von diesem Vorgang und lassen sie spiter verurteilt werden, wonach
man annchmen kann, dafi Theodulfs Vorwurf, es sei kein rechtmifliges Verfahren
eingehalten worden, berechtigt war. Wenn man aber die Mitglieder der Einheits-
partei auf eine auflergewdhnliche Weise verurteilte, so bekriftigt das den Verdacht,
es sei auf Grund von Verleumdungen geschehen.

% Thegan, cap. 23. Er verbinder auferdem die Reue Ludwigs iiber den Tod
seines Neffen unmittelbar mit dem Ereignis, wodurch der Eindruds iiber die' Er-
eignisse von 822 etwas abgeschwiicht wird. Dadurch erscheint der Kaiser im Jahre
822 als nicht unter dem Druck verinderter Verhiltnisse handelnd, denn Thegan
war ein Gegner der Leute, die in diesem Jahre als Sieger in der politischen Ent-
wicklung hervorgingen. Demgegeniiber steht zweifellos fest, daf der Kaiser selbst
die Blendung Bernhards befahl. Nicht nur erkliren es so ausdriicklich die Reichs-
annalen, auch die wortreichen Ausfithrungen des Astronomen, wonach er von der
Gnade des Kaisers spricht, der sich nicht von seiner Umgebung zur Ausfithrung des
Todesurteils dringen lief}, lassen keinen Zweifel an der Tatsache bestehen. Beide
Quellen wissen auch nichts von Schmerz oder Reue unmittelbar nach der Ausfiih-
rung des Urteils zu berichten. Der Kaiser ging ja gerade jetzt noch gegen seine Halb-
briider vor, die in keiner Weise eine Schuld auf sich geladen hatten. Wenn daher
das Chron. Moiss. seinen Bericht mit der Bemerkung schlieft, das Reich habe da-
nach vom Zorn des Kaisers ausgeruht (Vgl. dazu auch Simson, Jbb I S. 128), so ist
dadurch in klarer Weise die Stimmung gezeichnet, in der Ludwig damals handelte.

* Das jst allein schon am Verhalten Theodulfs von Orléans zu erkennen, der
immer wieder seine Schuldlosigkeit beteuerte und das gegen ihn eingeschlagene Ver-
fahren angriff.

% Voll ausgeprigt zeigt sich dieses Bild in der Visio cuiusdam pauperculae
gmlieri:fs_ (Wattenbach-Levison-Lowe, Deutschlands Geschichtsquellen im Mittelalter

i
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keit sollte wieder in der Ordinatio imperii gefunden werden, so wie es
bereits im Jahre 817 geschehen war. So wurde also das Dokument aufs neue
verlesen und durch die anwesenden Groflen eidlich bekriftigt.® Aber die
kritisierten Mafnahmen gegen Bernhards Aufstand lieflen sich dadurch nicht
aus der Welt schaffen. So tat der Kaiser im gleichen Jahre auf einem Reichs-
tage zu Diedenhofen auch noch einen weiteren Schritt. Er hob alle Strafen
gegen die Anhinger Bernhards auf und gab ihnen ihr Vermdgen zuriick.
Dafl die Mafinahme aber auch ein Entgegenkommen gegeniiber den kirch-
lichen Kreisen und damit gegeniiber der Einheitspartei war, beweist die
gleichzeitige Begnadigung Adalhards, der seit dem Regierungsantritt Lud-
wigs in Verbannung lebte. Jetzt, nachdem so weit eingelenkt war, beschwo-
ren auch die restlichen Groflen die Ordinatio imperii.

Die Begnadigung Adalhards verschaffte der Einheitspartei fiir die weitere
Entwicklung die Stiitze einer kraftvollen Persénlichkeit, die mit ihren poli-
tischen Ideen an die Zeit Karls d. Gr. ankniipfte. Der Wiederaufstieg dieser
Gruppe war von jetzt an unaufhaltsam, vor allem konnte der Kaiser auf
die Dauer dem Einfluf einer so willensstarken und zielbewuften Personlich-
keit nicht widerstehen, Das zeigte sich auf dem Reichstage zu Attigny im
folgenden Jahre. Die Amnestie des vorhergehenden Jahres geniigte der Ein-
heitspartei noch nicht, Ludwig mufite ein 6ffentliches Bekenntnis ablegen und
Bufle tun, und zwar in einem prinzipiellen Sinne. Darunter fiel demnach
nicht nur das Vorgehen gegen Bernhard und seine Anhinger, sondern auch
das gegen des Kaisers Halbbriider, gegen Adalhard und Wala, ja, wie der
Astronom schreibt: et corrigens, si quid talium vel a se wvel a patre suo
gestum reperire alicubi potuit® Was hierbei gemeint war, lifft sich wohl
aus einer weiteren Redewendung erschliefen: sed et servorwm Christi
orationuwm instantia, necnon et propria satisfactione, adeo divinitatem sibi
placare curabat, quasi haec quae legaliter super unumquemgque decurrerant,
sua gesta fuerant crudelitate. Die Kritik, die hier auch von seiten des
Astronomen ausgedriickt wird,* zeigt, wohin die neue Linie strebte, der sich
Ludwig zu unterwerfen hatte. Nicht das Gesetz trug die Verantwortung,
sondern der Gesetzgeber, Wenn also auf Grund des Gesetzes Taten gescha-
hen, die sich grausam auswirkten, dann traf den Kaiser als Gesetzgeber die
Schuld. Eine solche Meinung war natiirlich nur méglich auf der Basis der
jetzt immer schirfer auftretenden Lehre der Kirche, der Konig sei in der
Befolgung der Gesetze Gottes durch die Kirche zu kontrollieren.

Auch von seiten der Bischéfe wurde in Attigny eine Erkldrung abgegeben,
wonach sie bekannten, nicht zu allen Zeiten und in allen Punkten die

3 Vgl. dazu auch Simson, Jbb I S. 165 Anm. 6 iiber die Bedeutung des Wortes
recensere in den Ann. regni Franc. 821, die sich eindeutig aus der Version des Astro-
nomen (cap. 34) mit coram recitari facere ergibt. Die Tatsache, dafl gemdf dem
Texte der gleichen Ordinatio imperii bereits 817 alles communi consilio und com-
muni voto angeordnet worden war, unterstreicht diesen Eid des Jahres 821 als einen
Versuch, auf diese alte Einigung zuriickzukommen, um in ihr eine Losung der po-
litischen Schwierigheiten zu finden.
39 cap. 35; vgl. Ann. regni Franc. 822. % Vgl. dazu Simson, Jbb I S. 179.
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Pflichten ihres Amtes voll und ganz erfiillt zu haben.®* Aber das darf man
nicht ausschlieflich als cine Abschwichung des kaiserlichen Buff-Bekennt-
nisses sehen, indem eben alle Anwesenden ein Schuldbekenntnis abgelegt
hitten,”® sondern hier geht es offensichtlich um die straffere Zusammen-
fassung des bischoflichen Standes. Die aktiven Leiter der kirchlichen Ein-
heitspartei wollen auch die Auflenseiter in ihren kommenden Aktionen er-
fassen, deshalb versprechen alle, sich kiinftig eifriger ihren Amtspflichten zu
widmen unter dem bezeichnenden Hinweis, thnen sei jetzt durch den Kaiser
die entsprechende Moglichkeit und Freiheit dazu gegeben worden. Die Re-
formen in den letzten Jahren und vor allem die Bereinigung der gegen
Bernhard getroffenen Mafinahmen schaffen so dem bischoflichen Stande die
Mbglichkeit, in Freiheit, d. h. unbeirrt durch die weltliche Gewalt, den aus
seinem geistlichen Amte erwachsenden Rechten und Pflichten zu leben.

Die auf diese Weise ideenmiflig vertiefte Reichsordnung finden wir ent-
sprechend ausgedriickt in der Admonitio ad omnes regni ordines, die in
diese Zeit zu datieren ist.*®* Das konigliche Amt als ein muinisterium im
Dienste Gottes, eine Idee, die nicht neu war, wird jetzt in eine durch-
gehende, organische Verbindung mit dem Reich gebracht. Der Herrscher,
der von Gott zu diesem Amt erwihlt wurde, hat die Aufgabe, den honor
und den status des Reiches zu wahren. Dieses hochste Amt des ministerium
ist aber gleichzeitig durch gottlichen Willen und menschliche Anordnung
gewissermaflen in den groflen Reichskdrper verteilt, so dafl weltliche und
geistliche Grofle als adiutores durch ihre Funktionen teil haben an diesem
koniglichen Amte. In dem Kirche und Reich umfassenden Gemeinschafts-
korper wirkt also ein ebenso gemeinsamer Funktionskorper, dessen Spitze
der von Gott beauftragte Kaiser ist. Ein Vergleich der kaiserlichen Mahnun-
gen an die Bischofe und die Grafen zeigt, dal es bei dem ministerium des
Kaisers nicht um direkte Eingriffe in die Kirche geht. Die Bischdfe erschei-
nen in ihrer Amtsfithrung als vollig auf sich selbst stehend, sie werden nur
im allgemeinen an die Einhaltung ihrer geistlichen Amtspflichten gemahnt.
Bei den Grafen dagegen finden wir ins einzelne gehende Vorschriften fiir

~w_ihre Amtsfithrung.*

Irgendwie scheint von diesem Reichstage zu Attigny auch ein praktisch-
politisches Programm ausgegangen zu sein, das einen seiner Schwerpunkte
in der Entsendung Lothars nach Italien fand.”® Unter Anleitung der ihm

# MG Capit. I Nr. 174. cap. 1.

42 Sﬁo sicht es Halphen, Louis, Charlemagne et I’empire carolingien, Paris 1947,
S. 247 ff.

8 MG Capit. I, Nr. 150. Vgl. dazu auch Semmler, Joseph, Reichsidee und kirch-
liche Gesetzgebung, Zeitschr. f. Kirchengesch. 71 (1960), S. 39 f.

44 cap. 1—6.

4 Daf} thm der soeben begnadigte Wala als Ratgeber zur Seite gestellt wurde,
unterstreicht noch die Wichtigkeit dieser Mafinahme, wie ja auch die Quellenberichte
jetzt stirker sich mit italischen Angelegenheiten beschiftigen: Ann. regni Franc.
822—825; Astronom., cap. 35—39. Halphen (Charlemagne S. 252 f.) sicht den Auf-
enthalt Lothars in Italien im Sinne einer Art Verbannung. Aber nichts rechtfertigt
eine solche Auffassung, denn die Quellen berichten als selbstverstindlich, dafl Lothar
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mitgegebenen Berater, also vor allem Walas, wurde eine Ordnung der itali-
schen Angelegenheiten unternommen, was aber nicht ganz gelang, sondern
ciniges mufite dem Vater zur Entscheidung vorgelegt werden. Als Lothar
nun iber die Alpen zuriickreisen wollte, erhielt er vom Papst die bekannte
merkwiirdige Einladung nach Rom, gefolgt von der Kronung zum Kaiser
am Osterfeste in der Peterskirche.®® Man will darin eine Initiative des
Papstes zur Wahrung pipstlicher Vorrechte bei der Kaisererhebung sehen.”

Es ist tatsichlich merkwiirdig, daf die gleichen Quellen, die von der Uber-
tragung des kaiserlichen Namens auf Lothar im Jahre 817 erzihlen,*® ebenso
klar zum Jahre 823 berichten, er habe vom Papst diesen kaiserlichen Namen
iibertragen erhalten, ohne ein Wort der Erkldrung diber die Besonderheiten
dieses Vorganges.® Dabei ist die spitere Behauptung von seiten der Einheits-
partei nicht bedeutungslos, Lothar sei vom Kaiser selbst zur Kronung durch
den Papst nach Rom gesandt worden.®® Man darf zwar die Ausdrucksweise
der Berichte nicht allzu genau nehmen, doch wird in der Lebensbeschreibung
Walas die cigentliche Sachlage wohl richtig angedeutet, der Kaiser habe
Lothar zum Papst geschickt, um das zu bekriftigen, was er bereits verordnet

nach der Rechtsprechung im Namen seines Vaters im Jahre 823 wieder zuriick-
kehrte. Das, was er nicht hatte regeln kénnen, wurde durch Verordnung Ludwigs
erledigt, der mit dieser neuen Aufgabe den Pfalzgrafen Adalhard betraute, wih-
rend Lothar am Hofe blieb. Ann. Bertin. 823; Astron. cap. 36. Vgl. auch Simson,
Jbb I, 184 f. Demgemifl ist auch Eitens Meinung (Unterkénigtum S. 73 ff.) von
einer Neuaufrichtung des Unterkonigtums Italien unter Lothar etwas zu weitgehend
gefafit. Die Entsendung nach Italien erklirt sich aus dem allgemeinen Erneuerungs-
programm, dessen Reformen auch dort durchgefithrt werden mufiten, wozu der
Kaiser selbst indes nicht Zeit und Gelegenheit besaBl, so dafl er seinen Sohn und
Mitkaiser mit dieser Aufgabe betraute.

% Die Reichsannalen sagen ausdriicklich: regni coronam et imperatoris atque
augusti nomen accepit (Ann. regni Franc. 823), so daf kein Zweifel iiber den Vor-
gang der Kronung an sich herrschen kann, der in unserer Zeit in direkte Parallele
zur Kronung Karls d. Gr. im Jahre 800 gesetzt wurde (Simson, Jbb I S. 193).

4 Vgl. dazu Haller, Johannes, Die Formen der deutsch-romischen Kaiserkro-
nung. Qu. u. Forsch. a. ital. Arch. u. Biblioth. 33 (1944) S. 93.

* Ann. regni Franc. 817; Astron. cap. 29.

“ Eine Ausnahme bildet nur Thegan, der den Vorgang fiir 817 erzihlt (cap.
21), dber die Krénung in Rom aber ganz schweigt (vgl. dazu auch Simson. Jbb I
S. 194). Er berichtet lediglich, der Kaiser habe Lothar mit dessen Gemahlin nach
Italien gesandt (cap. 29), von der ganzen, immerhin doch bedeutsamen Tatigkeit
Lothars wird kein Wort gesagt. Bei Thegan als einem Gegner der Einheitspartel
wird der Grund dieses Schweigens wohl in einer besonderen Bedeutung dieses Er-
eignisses in Rom fiir die Einheitspartei liegen.

% Vita Walae II, 17; Agobard an Ludwig d. Fr. MG Epp. V, Agob. ep. Nr. 15,
cap. IV. Vgl. dazu Simson, Jbb I S. 193, Anm. 3; 194, Anm. 2. Agobards Aus-
sage bleibt allerdings problematisch, weil sie mit der Reihenfolge der Ereignisse
nicht ibereinstimmt. Daf in seinem Gedichtnis etwa irgendeine Verwechslung statt-

iefunden habe, ist jedoch schwer anzunehmen, Vgl. dazu auch Simson, Jbb T S. 108,
nm. 5.
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hatte, damit Lothar ein socius et consors sei nicht nur durch die Macht und
den Namen, sondern auch durch die Weihe.!

Hier liegt wohl weniger eine Firbung des Sachverhaltes im eigenen Sinne
vor,” als vielmehr die durch die Auseinandersetzungen der dreifiger Jahre
erforderlich gewordene Aufdeckung der politischen Karten. Da die Einheits-
partei mit der Ordinatio imperii an sich nicht zufrieden gewesen war, so
wurde vielleicht ihr neuerliches Einverstindnis durch das Zugestindnis er-
kauft, dafl Lothar in der Eigenschaft als der von Gott auserkorene Mitregent
und Nachfolger auch die Weihe der dazu zustindigen kirchlichen Autoritit
erhielt. Diese Weihe sollte die Reichsordnung in einem Sinne konsolidieren,
der ein weiteres Nachgeben gegeniiber der Erbrechtspartei unmdglich machen
wiirde. Daneben hielt man woh! auch eine pipstliche Salbung fiir Lothar
unbedingt notig, weil er nicht zum Konig gesalbt worden war, so wie dies
bei allen seinen Vorgingern, Pippin, Karl d. Gr. und Ludwig d. Fr. gesche-
hen war.® Im dibrigen kann die Kronung in Rom nicht gegen den Willen
Ludwigs geschehen sein. Sie war nicht direkt von ihm veranlafft worden,
aber es mag zu den Aufgaben Walas gehort haben, das Ganze so einzurich-
ten, daff das Ziel erreicht wurde, ohne Ludwig dabei in den Mittelpunkt
zu riicken, was auf dem Wege iiber die Einladung Lothars durch den Papst
geschah.

Kurze Zeit darauf hat die Ermordung zweier pipstlicher Beamter in Rom,
des Primizerius Theodorus und des Nomenclator Leo, die besonders eng mit
dem frinkischen Hofe verbunden gewesen waren, eine entsprechende Riick-
wirkung auf die frinkische Politik gehabt.®® Zwar brachten die Unter-

51 Vita Walae II, 17. Haudks Schluff aus den Quellen ist nicht zwingend (KG
II® S. 494, Anm. 1), warum soll der ausfithrliche Bericht der Vita Walae nicht
stimmen gegeniiber den lakonischen Worten der Reichsannalen?

52 So Simson, Jbb I S. 194,

% Dafl sich in diesem Vorgang die romisch-reichsrechtliche Form der Thron-
folge gegen die rein frinkisch-dynastische durchgeserzt habe, wie Heldmann, Karl,
Das Kaisertum Karls d. Gr. Theorie und Wirklichkeit, Weimar 1928, S. 431 meinte,
erscheint wenig glaubhaft, da man in diesem Augenblick im Frankenreich nicht ver-
anlaflt war, nach der Meinung der Romer oder des Papstes zu fragen, es ging
lediglich um die kirchliche Weihe des bereits konstituierten Kaisers. Im iibrigen
darf man hier nicht mit Heldmann Vergleiche zu den Kronungen Ludwigs IL. zie-
hen, denn durch den Aufstand der Sthne Ludwigs d. Fr. und den Vertrag von
Verdun hatten sich die Ideen auch im Frankenreiche gewandelt.

5 Ann, regni Franc. 823; Astron.cap. 37. Auf Einzelheiten dieser Ereignisse
kann hier nicht eingegangen werden. Die beiden sollen wegen ihrer Treue zu Lothar,
also zu einem soeben vom Papst gekrbnten Kaiser, ermordet worden sein. Papst
Paschalis stellte sie dem Kaiser velut maiestatis reos hin. Der Papst soll also von
ihrer Schuld iiberzeuge gewesen sein, so dafl die Mdrder nur darin gefehlr hitten,
daf sie ihre Befugnis iiberschritten hitten, indem sie eine Strafe ohne Urteil voll-
zogen. Allerdings erweckt die Stellungnahme des Astronomen den Eindruck, als
habe der Papst in dieser Angelegenheit gegeniiber den rémischen Parteien nicht in
voller Freiheit handeln konnen. Die Erklirung des Ereignisses ist vielleicht darin
zu suchen, daff die Ermordeten im Namen oder auch im Auftrag des soeben ge-
kronten Lothar die kaiserlichen Rechte in Rom energisch wahrten, und sich so ver-
haflt machten. Die Freunde der Morder hitten aber die politischen Gegensitze am
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suchungen iiber diese Ereignisse nach aulen keine Ergebnisse, als aber nach
dem Tode Papst Paschalis der neue Papst Eugen II. sich gegen eine zwie-
- spaltige Wahl nur nach heftigen Kimpfen durchsetzen konnte, schien das
dem kaiserlichen Hofe so schwerwiegend, dafl ein personliches Eingreifen des
Kaisers in Rom geplant wurde.”” Da Ludwig aber einen Feldzug gegen die
Bretonen vorbereitet hatte, wurde Lothar mit diesen Aufgaben in Rom be-
traut. Die Ausdrucksweise der Reichsannalen: Hlotharium filium imperii
socium Romam mittere decrevit, ut wvice swa functus deutet auf eine be-
sondere Ausfertigung dieses Auftrages, die in einer neuartigen Festigung der
Stellung Lothars gipfelte. Daraus ist demnach zu schliefen, dafl das Doppel-
kaisertum, das wir seit dem Jahre 825 feststellen knnen, indem in allen
Urkunden neben Ludwigs Name auch der Lothars genannt und dessen
Regierungsjahre gezihlt werden, hier seinen Ursprung fand.” Die Ereignisse
in Rom hatten wohl dem Kaiser die Notwendigkeit einer effektiven Teil-
nahme Lothars an der Regierung zur Handhabung der kaiserlichen Mache
bei dem grofien Umfang des Reiches erwiesen.

Lothar lste die ihm in Rom gestellte Aufgabe durch die sogen. Constitu-
tio Romana®” Dieses Aktenstiick bedeutet eine véllige Umwandlung der
Verhiltnisse, wie sie durch den Pakt von 817 geschaffen worden waren. Die
Verwaltung der Stadt geschieht jetzt durch eine gemischt pépstlich-kaiser-
liche Behorde und ein neugewihlter Papst durfte erst nach einem dem Kaiser
geleisteten Treueid gekront werden. Die Roémer selbst wurden durch einen
Eid auf diese Bestimmungen verpflichtet, so wie sie dadurch auch direke
Untertanen des Kaisers wurden.® Diese umwilzende Mafinahme, die dufer-
lich den Ziclen der kirchlichen Einheitspartei zu widersprechen schien, ist nur
durch die Gefihrdung der Einheit von Kirche und Reich durch die im Pakt
von 817 den Romern gewihrte Freiheit und Selbstindigkeit zu erkliren,
und hochst wahrscheinlich spielt hierbei auch der Mord an Theodorus und
Leo cine Rolle. Die Einheit mufite gesichert werden, indem in Zukunft die
pépstliche Gewalt gehalten war, mit der kaiserlichen zusammenzuwirken.

Zweifellos bedeutete das eine kleine Enttiuschung fiir kirchliche Kreise,
weil die Spitze der Kirche auf dem Wege eines aktiven Mitwirkens zur Ein-
heit versagt hatte, so dafl ein leichtes Ubergewicht der kaiserlichen Priiro-
gative in Rom geschaffen werden mufite, um das gesteckte Ziel doch noch zu
erreichen. Gleichzeitig ergab sich dabei eine Vollendung der Reichsordnung,

frinkischen Hofe genutzt, um den Kaiser gegen Lothar mifitrauisch zu machen,
indem sie die Ermordeten eines besonderen, gegen Ludwig gerichteten Einverstind-
nisses mit Lothar beschuldigten. Auffallend ist, daR nicht nur Ludwig die Unter-
suchung gegen die Morder einstellte, sondern spiter Lothar das gleiche tat, was
wohl darauf hindeutet, dafi hier die rémischen Verhiltnisse tatsichlich in die des
frankischen Hofes hineinspielten. Damit sollen indes nicht iltere Meinungen aufge-
nommen werden, als sei die Kronung Lothars bewufit in einem Gegensatz zum
Vater aufgezogen worden. Vgl. dazu Simson, Jbb I, 202,

5 Das geht indirekt aus der Textfassung der Ann. regni Franc. 824 hervor.
Vgl. dazu Simson, Jbb I S. 185, 240.
MG Capit. I Nr. 161.
Fiir Einzelheiten vgl. auch Halphen, Charlemagne S. 256 ff.
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indem auch die Romer den Eid auf die beiden Kaiser Ludwig und Lothar
leisteten, die also hier zum ersten Mal deutlich in der Rolle eines voll aus-
geprigten Doppelkaisertums erscheinen.®® Die romische Synode des Jahres
826 spricht dabei vom novus imperator Hlotharius, zihlt aber seine Regie-
rungsjahre vom Erlaff der Ordinatio imperii ab,” die damit als das aus-
schlaggebende Dokument auch von pipstlicher Seite aufgefait wird.® Das
liegt wiederum ganz in der Linie der neuen Verhdltnisse, die wir jetzt in
Italien feststellen konnen. Das Doppelkaisertum bedeutet hier eine Straf-
fung der frinkischen Verwaltung, also eine weitere Stufe im Streben nach
der unbedingten Reichseinheit.®

Nur wenige Jahre hat dieser Zustand einer erreichten Einheit in der
Ordinatio imperii und des durch sie begriindeten Doppelkaisertums ge-
dauert, um einem wilden Kampf aller Krifte, die seit jenem Jahre 817
gebindigt erschienen, Platz zu machen, wodurch das Reich aufs schwerste
geschidige und seine Einheit entscheidend fiir die Zukunft erschiittert wurde.
Die kirchliche Einheitspartei ist dabei in eine Auseinandersetzung um ihre
Existenz verwickelt worden. Sie stand zwar zunichst dem Aufstand der
Séhne Ludwigs fern, wurde dann aber durch die Macht der Verhiltnisse in
den Mittelpunkt gertickt.

Die Griinde fiir diesen Aufstand der Sohne Ludwigs d. Fr. liegen nicht
ohne weiteres klar zutage, da man die zeitgenossischen Quellen nicht auf
einen Nenner zu bringen vermag.” Indes lifit sich doch so viel erkennen,
dafl das Hauptmotiv zunichst bei Pippin und dessen Behandlung am viter-
lichen Hofe lag.®* Das fithrt uns zuriick zu den letzten Kapiteln der Reichs-

5 Fiir das frinkische Gebiet ist das Doppelkaisertum in den Urkunden seit der
Riickkehr Lothars aus Italien im Sommer 825 festzustellen (vgl. Simson, Jbb I, 240).
Allerdings diirfte die Annahme, daf} hieriiber eigens auf dem Reichstage dieses Jah-
res zu Aachen beschlossen worden sei, nicht stimmen, da bereits die Promissio in
Rom dieses Doppelkaisertum aufweist.

8 Der Ausdruck scheint schon frither gebriuchlich gewesen zu sein. Vgl. dazu
Miihlbacher, E., Die Datierung der Urkunden Lothars 1., Sitz. Ber. d. Akad. Wien,
phil.-hist. KI-Bd. 85 (1877), S. 471, Anm. 4.

61 MG Conc. II Nr. 46 B.

62 Einzelheiten bei Eiten, UnterkSnigtum S. 82 ff.

8 Mit besonderer Vorsicht ist Nithards Darstellung (I, 3)) zu bewerten, die ja
kein annalistischer Bericht ist, sondern eine Gesamtdarstellung der Kimpfe aus der
Sicht der Zeit nach dem Tode des Kaisers bietet. Er riidst Lothar durchaus in den
Mittelpunkt der Ereignisse und schreibt ihm die vornehmste aktive Rolle zu. Das
ist verdichtig (vgl. dazu auch Simson, Jbb I S. 352, Anm. 6), denn es entspricht
in diesem Sinne erst der Lage zu Ende der Auseinandersetzung, und es ist daher
gut moglich, dafl diese Lage im Jahre 841, als Nithard mit der Niederschrift seines
Werkes begann, insoweit bestimmend auf seine Erinnerung wirkte, dafl ihm Ein-
zelheiten der Verhiltnisse im Jahre 829 nicht mehr zum Bewufitsein kamen.

6 Dem entspricht auch der Bericht bei Thegan g:ap. 36), wonach der unmittel-
bare Aufstand von Pippin ausging. Lothar wird dabei gar nicht genannt, er taucht
erst beim Bericht iiber den Reichstag zu Nymwegen auf. Dagegen wird Thegan
unzuverlissig bei seiner Behauptung, des Kaisers Sohn Ludwig habe den Vater vor
der Absetzung gerettet. Auch schreibt er von der Zuteilung eines Reichsgebietes an
Karl auf dem Wormser Reichstag von 829 (Thegan, cap. 35. Vgl. dazu auch Sim-

S
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annalen, in denen iiber einige auffallende Dinge bei der Hilfeleistung an
die in Bedringnis geratene spanische Mark zu lesen ist.”® In diesem Grenz-
gebiet war die Lage zu Beginn des Jahres 826 ziemlich gespannt geworden,
weshalb im Februar zu Aachen eine Besprechung stattfand, zu der auch
Pippin erschien, woriiber uns indes die Quellen unterschiedlich berichten.
Wenn wir den Reichsannalen folgen, die von einem Befehl an Pippin be-
richten, mit allen fiir die spanischen Grenzfragen Verantwortlichen in
Aachen zu erscheinen,® so entsteht der Eindruck, es habe sich dabei um eine
grofe Uberpriifung und Neufestsetzung der Politik gegeniiber den spani-
schen Sarazenen gehandelt. In der Tat war man schon einige Zeit zuvor an
der Grenze selbst von einer milden zu einer schirferen Haltung dibergegan-
gen.” Moglicherweise wurde in Aachen Graf Bernhard mit der Leitung der
Mark betraut.®® Nach Beendigung der Besprechungen berichten die Reichs-
annalen in auffallender Weise, Pippin habe nach seiner Riickkehr nach
Aquitanien den Sommer an einem ihm angewiesenen Ort zugebracht. Es
wurden also wohl strenge Richtlinien aufgestellt, die sich nicht in allen
Punkten mit der Meinung Pippins und seiner Umgebung deckten. Falls nun
die Ernennung des Grafen Bernhard wirklich damals in Aachen stattfand,
dann lassen sich wohl alle folgenden Ereignisse um die spanische Mark da-
durch erkliren, dafl diese Ernennung im Gegensatz zu der Meinung Pippins
und seiner Umgebung erfolgt war.

Wenig spiter brach der Aufstand im Siiden los. Bei seiner Bekdmpfung
zeigten sich die am frinkischen Hofe herrschenden Spannungen in vollem
Lichte. Uber die Absicht, sofort mit Waffengewalt einzugreifen,” siegte
schliefilich nach lingeren Beratungen der Versuch, durch Bevollmichtigte,
den Abt Helisachar und die Grafen Hildebrand und Donatus, die Angele-

son, Jbb I, 327: Diimmler, Ernst, Geschichte des ostfrinkischen Reiches, 2. Aufl.
Leipzig 1887, I S. 50). Von lerzterem erzahlt auch Nithard, und zwar von einer
Zuteilung Alemanniens an Karl. Aber da Nithard auf Grund dieser Zuteilung
Lothar den Aufstand beginnen liflt, so verliert diese Nachricht an Zuverlissigkeit,
weil ja alle iibrigen Quellenberichte bezeugen, dafl der Aufstand nicht von ihm aus-
ging, Nithards Unzuverlissigkeit zeigt sich auch in seiner Erzihlung, Lothar habe
jetzt den Kaiser und den kleinen Karl in freier Haft behalten (I, 3), was sich auf
spitere Zustinde bezieht. Es bleibt nach alledem fraglich, wann Alemannien an
Karl gegeben wurde, und ob diese Ubertragung eine Rolle beim Aufstande spielte.
Das Bild der Quellen lifit eher dazu neigen, die Zuteilung an Karl ganz aus den
Betrachtungen iiber die Ursachen des Aufstandes auszulassen.

% Die innere Verkniipfung der Ereignisse liegt in den Quellenberichten nicht
ganz klar zutage. Insbesondere kann man bei dem sonst sehr gesprichigen Astro-
nomen einige Zuriidkhaltung feststellen, wihrend auf der andern Seite Thegan und
Nithard diese Dinge ginzlich verschweigen,

% Ann. regni Franc. 826.

% Vgl. Auzias, Léonce, L’Aquitaine Carolingienne (778—987), Bibl. Méridionale
2° série, tome XXVIII, Paris-Toulouse, 1937, S. 91.

% Dies nimmt Auzias, L’Aquitaine 95. an.

8 Astron. cap. 40. Auch die Ann. regni Franc. (826) scheinen das in der Art der
Fassung ihres Berichtes andeuten zu wollen.

Zischr. £, K.-G. ! 2



18 Untersuchungen

genheit zu ordnen.” Das Bild inderte sich aber, als die Sarazenen in stir-
kerem Mafle in die spanischen Kimpfe eingriffen. Der Kaiser entschlof sich
jetze zu einer militdrischen Aktion. Nun heifit es zwar, er habe seinen Sohn
Pippin gegen die Sarazenen ausgesandt,” wie es ja auch der Lage entspro-
chen hitte, den militdrischen Befehl aber gab er nicht an ihn, sondern an
die von ihm geschickten Konigsboten, die Grafen Hugo und Matfrid.” Die
beiden riidsten aber so langsam voran, daff sie zum Schutz der spanischen
Grenze nichts ausrichteten. Die Sarazenen konnten fast ungehindert die
Landschaften verwiisten und sich dann unbehelligt zuriickziehen.

Das Verhalten der beiden Heerfithrer wurde damals als Langsamkeit und
Angstlichkeit aufgefafit. Letztere Eigenschaft war fiir Hugo bekannt, diirfte
aber nicht fiir Matfrid zutreffen. Somit konnte die zutage getretene Lang-
samkeit im Handeln auch auf Nachlissigkeit oder Absicht zuriickgefiihrt
werden. Auf dem Reichstag im Februar des folgenden Jahres ist man denn
auch tatsichlich zu einer sorgfiltigen Untersuchung geschritten. Ob und in
welchem Mafle hierbei wieder innenpolitische Faktoren eine Rolle spielten,
ist nicht klar zu erkennen. Der Meinung, es habe sich lediglich um Unfahig-
keit der Heerfithrer gehandelt, steht die'andere gegeniiber, die die Ursachen
in deren allzu enger Verbindung mit Pippin sieht. Wenn man allerdings
beachtet, daff die Matfrid gehorende Grafschaft als Folge der Verurteilung
beider Heerfithrer dem Vetter Bernhards iibertragen wurde,” dann erscheint
es nicht ausgeschlossen, daff in das zogernde Verhalten der Heerfiihrer
Gegensitze politischer Art hineinspielten.™

Die spanischen Angelegenheiten belasteten aber weiterhin die politische
Atmosphire am frinkischen Hofe. Auf die Geriichte von einem bevorste-
henden Einfall der Sarazenen hin,”® beschloff der Kaiser, entsprechende
Gegenmafinahmen zu treffen. Lothar wurde mit einem Heere in den Siiden
des Reiches entsandt. Sein auffallendes Verhalten dabei zeigt indes, dall
am frinkischen Hofe keine Einigkeit iiber die einzuschlagende Linie
herrschte. Denn das Heer riickte nur bis Lyon vor, und Lothar sandte von

7 Nach den Worten des Astronomen (cap. 41) konnte man annehmen, dafl
diese drei iiber eine kleine Streitmacht verfiigten, wihrend der Kaiser mit einem
grofien Heere nachfolgen wollte, doch scheint hier der Bericht der Reichsannalen
zuverldssiger (dies nimmt auch Simson, Jbb I S. 273 Anm. 8 an), in dem von
keiner Truppenmacht und auch nicht von einer solchen Absiche des Kaisers die
Rede ist, sondern allein von den klugen Mafiregeln Helisachars und seiner Gefihr-
ten und den tatkriftigen Leistungen Bernhards (Ann.regni Franc. 827).

1 Ann. regni Franc. 827; Astron. cap. 41.

72 Astron. cap. 41. Die beiden werden in den Reichsannalen nicht erwihnt, doch
sind sie bei der ducum desidia quos Francorum exercitus praefecerat gemeint. Vgl.
Simson, Jbb I S. 275, Anm. 7.

78 Vgl. Auzias, L’Aquitaine S. 96.

74 Simson, Jbb I S. 276 lehnt eine solche Annahme ab, kann aber fiir seine An-
sicht keine restlos iiberzeugenden Argumente beibringen. Diimmler, Ostfr. Reich I®
S. 44 hilt ohne nihere Begriindung einen politischen Gegensatz zu Bernhard fiir
moglich. Halphen, Charlemagne S. 262 nimmt ebenfalls einen Gegensatz an, ohne
sich mit den Argumenten Simsons auseinanderzusetzen.

7 Astron. cap. 42.
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dort aus Kundschafter nach Spanien, um festzustellen, ob es den Sarazenen
mit einem Angriff ernst gemeint sei. Und jetzt erscheint in seinem Lager
Pippin zu Besprechungen, iiber deren Inhalt wir zwar nicht unterrichtet
sind, die aber sicherlich iiber die spanischen Angelegenheiten gingen. Dann
kam die Kunde, daf} die Sarazenen nicht beabsichtigten, in das frinkische
Gebiet einzufallen, und so kehrte Lothar zuriick, und Pippin ging wieder
nach Aquitanien. Weiter horen wir von den spanischen Angelegenheiten
nichts mehr, bis wir durch die Entsendung Lothars nach Italien und die Er-
nennung Bernhards zum Kimmerer iiberrascht werden.

Aber gerade diese Vorginge in Lyon scheinen ihre besondere Bedeutung
besessen zu haben. Es sieht trotz der kargen Berichterstattung der Quellen
so aus, als seien die Besprechungen der beiden Briider entscheidend dafiir
gewesen, dafl Lothar nicht weiter vorriidste. Erklaren 1488t sich das nur durch
das gegensitzliche Wirken zweier Gruppen in der spanischen Politik. So
ist der Eindruck nicht abzuwehren, dafl Pippin und Bernhard hier in die-
sem Grenzgebiet zu Rivalen geworden sind, ein Gegensatz, der sich ent-
sprechend auf die Gruppierungen am Hofe auswirkte. Aber doch liflt sich
eine Beeinflussung Lothars durch Pippin in Lyon nicht allein durch dessen
Gegensatz zu Bernhard erkliren. Zwar war Lothar auch durch das Vor-
gehen gegen Hugo und Matfrid berithrt worden, weil beide zu seinem enge-
ren Kreise gehorten.” Pippin wird indes bei der Unterredung in Lyon einige
schwerwiegendere Argumente angefiihrt haben, die seinen Bruder zur Riick-
kehr bewogen.” Zusammen mit Lothar wuchs aber nun die Einheitspartei
in die Auseinandersetzungen hinein, die anfangs nur als ein Machtkampf
zwischen Pippin und Bernhard erscheinen.

Diese Wendung ist deutlich im Verhalten Walas zu erkennen, der im
Jahre 828 in besonders eindringlicher Weise seine Ideen vorzutragen be-
gann.® Da er dies coram omnibus et summis proceribus tat, so ist dabei in
erster Linie an den Reichstag zu Aachen zu denken,™ auf dem das Verhal-
ten Hugos und Matfrids bei der Hilfsaktion fiir die spanische Mark dis-
kutiert wurde. Die Quellen versichern uns ja, dafl diese Sache eine grofle
Aufregung verursacht habe®® Jedenfalls benutzte Wala die Verwirrung der
Lage, den Miflerfolg an der spanischen Grenze, dazu, um den Einflufl der
kirchlichen Partei wieder zu heben. Auf Einzelheiten konnte er natiirlich
nicht eingehen, denn das Verhalten Hugos und Matfrids z. B. liefl sich nicht
beschonigen. Der Ton seiner Ausfilhrungen lag infolgedessen darauf, dafl
die Ubelstinde eine Strafe Gottes seien, weil alle durch die Nichtbeachtung
der gottlichen Weltordnung eine Schuld auf sich geladen hitten. Das We-
sentliche seiner Forderungen lief darauf hinaus, das willkiirliche Eingreifen

" Vgl. Halphen, Charlemagne S. 261.

"7 Etwas unklar bleibt dabei, inwiefern gerade Bernhard zum Exponenten einer
michtigen, gegen die Ziele Lothars und der kirchlichen Einheitspartei gerichteten
Gruppe am Hofe werden konnte.

™ Vita Walae II, 2. 7 Vgl. dazu Diimmler, Ostfr. Reich 12 S. 46.

80 Astron. cap. 42.

2%
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des Kaisers in die kirchlichen Angelegenheiten zu beschrinken. Dabei ging
es vor allem um die Personalpolitik, und aus seinen Worten mufl so viel
herausgelesen werden, daf durch die kaiserlichen Ernennungen in der fran-
kischen Kirche der Einheitspartei eine gefdhrliche Gegengruppe am Hofe
zu entstehen drohte®

Vielleiche 148t sich in der Tatsache, dal Hugo und Matfrid auf dem
Aachener Reichstage nur mit dem Verlust ihrer Giiter davonkamen, ein
Erfolg Walas sehen insofern, als die Schuld nicht mehr in vollem Mafie vom
Kaiser bei einer einzigen Gruppe geschen wurde.®® Dafl Wala mit seinen
Forderungen nicht allein stand, zeigt die von Einhard dem Kaiser ange-
zeigte Erscheinung des Erzengels Gabriel, der die sofortige Uberbringung
ciner Botschaft an den Kaiser befahl, von der wir allerdings nur das als
sicher wissen, dafl sie iiber kirchliche Angelegenheiten handelte®® Doch ge-
niigt das, um darin eine dhnliche Aktion wie die Walas zu erkennen, und
sie ebenfalls in die Bemiihungen der kirchlichen Einheitspartei einzureihen.®
Jedenfalls hatte Wala den Erfolg, dafl im Dezember 828 die Abhaltung
von 4 Synoden befohlen wurde, um die Zustinde in Reich und Kirche zu
bessern. Die Einberufung geschah im Namen der beiden Kaiser Ludwig und
Lothar. Der Beschluf dazu wurde auf ciner der verschiedenen Versamm-
lungen iiber wichtige Reichsangelegenheiten gefaflt, von denen uns die
Reichsannalen ohne Angabe niherer Einzelheiten berichten.

Das Einberufungsdokument selbst % erinnert an die Absicht, einen Reichs-
tag iiber notwendige Reformen abzuhalten, was durch die commotio ini-
micorum verhindert worden sei. Das kann sich nur auf den Zug Lothars
nach Lyon bezichen, denn die damaligen Ereignisse an der dédnischen Grenze
bedrohten den Frieden nicht. Das Geschehen um Lothar also war es gewe-
sen, das die Abhaltung eines Reichstages unméoglich gemacht hatte, wohl des-
halb, weil die Auseinandersetzung zwischen den politischen Gruppen nun
heftiger wurde. Immerhin hatte doch Lothar in Lyon dhnlich wie Hugo und
Matfrid gehandelt. Vielleicht hatte er seine Entscheidung aus seiner Eigen-
schaft als Mitkaiser heraus gefillt. Jedenfalls deutet jetzt alles auf eine Aus-
einandersetzung um Fragen prinzipieller Art.®

81 Vita Walae II 5.

82 Darauf deuten auch die Worte des Astronomen, der es beklagt, dafl diejeni-
gen, denen des Kaisers Gnade auf diesem Reichstage entgegenkam, es ihm in der
Folgezeit so schlecht gelohnt hitten (cap. 42).

88 Transl. S§ Marcell. et Petri 11, cap. 47—59. Vgl. dazu Bondois, Marguerite,
La translation des Saint Marcellin et Pierre. Etude sur Einhard et sa vie politique
de 827 4 834, Bibl. de ’Ecole des Hautes Etudes fasc. 106, Paris 1907, S. 86 ff.

8 Die Annahme von Bondois (Translation 88 ff.), diese Aktion Einhards sei
in einem Wala entgegengesetzten Sinne geschehen, weil Einhard sich direkt an
Ludwig gewandt habe, um dadurch den Gegnern des Kaisers den Wind aus den
Segeln zu nehmen, ist niche schliissig.

8 MG Conc. IT Nr. 50 B.

8 Das geht auch z B. aus der als Filschung erwiesenen grofleren Fassung des
Finberufungsschreibens hervor, das sich dem Inhalt nach als die Arbeit eines dem
Kaiser feindlich Gesinnten erweist (Vgl. dazu MG Cone. II S. 597 £.). Es geht dabei
um die Propagierung eines Gruppenstandpunktes, wie es der Falscher selbst durch
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Die Einberufung der Synoden erscheint als ein Sieg der Gruppe um

" Lothar. Denn das Schreiben betont eigens, dal wegen der Unmoglichkeit

der Einberufung eines allgemeinen Reichstages die Kaiser mit einigen
ihrer Getreuen Besprechungen gefiihrt hitten, um das, was wegen der feind-
lichen Bedrohungen unterblieben war, doch noch zur Ausfithrung zu brin-
gen. Zunichst sollten die Erzbischéfe mit ihren Suffraganen iiber die Lage
und die notigen Reformen beraten und das Ergebnis der Beratungen den
Kaisern mitteilen. Auflerdem wurden Konigsboten ausgeschickt, um die
Ubelstande zu bessern, bzw. den Kaisern entsprechend zu berichten.

Von den Beratungen der Bischdfe sind uns nur die Akten der in den
ersten Tagen des Juni 829 abgehaltenen Pariser Synode erhalten geblieben.
An einigen Stellen dieses umfangreichen Aktenstiickes treten die Ziele der
kirchlichen Partei klar zutage. Vor allem wird in ganz eindeutigem Sinne
jetzt das Reich als ein Teil der Kirche proklamiert, und zwar derart, dafl
die geistliche Gewalt der weltlichen vorangeht. Die Kirche Gottes ist ein
einziger Korper, dessen Haupt Christus ist,*” dieser Korper ist in die prie-
sterliche und die konigliche Wiirde aufgeteilt. Dafiir wird auf Papst Gela-
sius Bezug genommen mit seinem Hinweis, das Schwergewicht liege auf der
priesterlichen Gewalt, weil sie vor Gottes Gericht iiber die Konige Rechen-
schaft ablegen miisse.®®

Auf diese Weise kommt es zu einer weiteren Ausschaltung aller nicht-
kirchlichen Faktoren, die ehedem bei der Legitimitit der Konige mitgewirkt
haben, indem die von Karl d. Gr. aus dem Konigtum Davids iibernommene
Idee von der unmittelbaren Ubertragung der Konigsherrschaft durch Gott
hier weiter ausgebaut wird in einem speziell kirchlichen Sinne. Denn es heifit
an anderer Stelle, wer den iibrigen Sterblichen in zeitlichen Dingen befehle,
erhalte seine Herrschaft von Gott und nicht von den Menschen.®” Nur so
kann die prinzipielle Einheit unter Christus gewahrt bleiben, indem die
Vielfalt der koniglichen und auch der kaiserlichen Gewalt tiber der ganzen
Erde auf diesem Wege zur Einheit zuriickgefithrt wird. Demgemiff wird
nun die geistliche Gewalt im tiglichen Leben unterbaut. Die Kaiser sollen
ihre Nachkommen zur Anerkennung det priesterlichen Wiirde und Gewalt

L%

eine von der Konstruktion abweichende Interpolation ut ita dixerim wverrat. Der
Gegenseite wird Verletzung des christlichen Friedens und der Einheit des Reiches
vorgeworfen. Vgl. dazu auch Bondois, Translation 93 ff.; De Clerq, Charles, La
législation religieuse franque depuis I’avénement de Louis le Pieux jusqu’aux fausses
décrérales, Revue de Droit Canonique 5 (1955) S. 29 ff.

S capi-2: ®icap. 3

8 cap, 59. Vgl dazu Kern, Fritz, Gottesgnadentum und Widerstandsrecht im
frithen Mittelalter, 2. Aufl. Darmstadt 1954, S. 55, Anm. 110. Es ist also hier nicht
eine Trennung der Gewalten beabsichtigt, wie sie von Lilienfein, Heinrich, Die
Anschauungen von Staat und Kirche im Reich der Karolinger (Heidelberger Abh.
z.mittl. u. n. Gesch. H. 1, Heidelberg 1932) herausgelesen wurde (S. 63 ff.).
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anhalten ® und beachten, daff in allen diesen Dingen das Amt ausschlag-
gebend sei. Wenn auch u. U. dessen Triger weniger wiirdig sei als seine
heiligen Vorginger, so miisse doch in ihm das geheiligte Amt geachtet wer-
den.™
~ Aus der Betonung ihres Pflichtbewufitseins, unbeirrt die Wahrheit vor-
zutragen, auch wenn einige zunichst Anstoff daran nchmen wiirden,” mufl
dann die Mahnung der Bischofe verstanden werden, nur solche kaiserliche
Ratgeber zu wihlen, die unter sich in Liebe, Frieden und Eintracht leben,
da sie doch im Innern des Reiches und nach auflen ein Beispiel geben sol-
len, denn nur auf solche Weise konnen sie Stiitzen des Kaisers und des Rei-
ches sein.” Desgleichen sollen die kaiserlichen Séhne zur briiderlichen Liebe
und Eintracht erzogen werden.** Gelten diese letzteren Mahnungen zweifel-
los speziell Ludwig d. Fr., so zeigt auch der iibrige Text an vielen Stellen,
obwohl er nominell ebenso an Lothar gerichtet ist, dafl mit den Ermah-
nungen Ludwig gemeint ist.*

Uber die genauen Einzelheiten der weiteren Entwicklung sind wir niche
unterrichtet, vielmehr sehen wir uns plotzlich der Entscheidung gegeniiber,
die auf dem Reichstage zu Worms im August fiel. Sie richtete sich gegen die
Bestrebungen der kirchlichen Einheitspartei. Der Bericht in den Reichsanna-
len ist lakonisch: Lothar wurde nach Italien geschickt, Bernhard wurde zum
Kimmerer ernannt. Die Hintergriinde dieser Verinderungen will man
offensichtlich nicht berithren. Gesprichiger ist der Astronom.®”® Nach seiner
Erzihlung erfuhr der Kaiser wihrend des Reichstages, dafl von denjenigen,
denen er das Leben geschenkt hatte, also von der Gruppe um Matfrid und
Hugo, gegen ihn intrigiert werde, und dafl die Opposition schon bedeutend
um sich gegriffen habe. Der Kaiser aber habe, um die Bewegung zu hemmen,
Bernhard zum Schatzmeister ernannt. Dadurch sei indes die Zwietracht
nicht gemindert, sondern nur noch geférdert worden.

0 eap. 7 . L cap, b = Capn 7.

9 cap. 91. Ein besonders deutlicher Hinweis auf die Verhiltnisse am Hofe liegt
vielleicht in den Worten: Et ideo non debemus ante tempus per suspitionem iudi-
cari, sed patienter expectari, donec ipsa veritas manifestum faciat, utrum magis
audiendi an inprobandi sumus und einige Zeilen weiter: Sic etiam erga nos agen-
dum est, quotiescumque interrogati veritatem proferimus, quamquam nonnulli in-
firmi sine causa scandalizentur, nobis tamen consentiendum est propter ipsam veri-
tatem.

98- cap.=92;

9% In den Rahmen dieser Stimmung und insbesondere der Ausfithrungen Walas
vom Jahre zuvor fiigt sich auch das Gedicht Walahfrid Strabos De imagine Tetrici.
Die hier geduflerte Kritik am Ostgotenkonig Theoderich diirfte sich auf die Haltung
des frinkischen Adels gegeniiber der Kirche beziehen (v. 82 ff.). Vgl. dazu Haudk,
Karl, Gebliitsheiligkeit, Liber Floridus, Festschr. f. P. Lehmann, St. Ottilien 1950,
S. 192 f. Der Ausdruck optima consulta, gegen die Theoderichs Pferd schon den
einen Fufl erhoben hat (v. 81), diirfle sich weniger auf die Ordinatio imperii von
817 (so Bezold, Friedrich, Kaiserin Judith und ihr Dichter Walahfrid Strabo, HZ
130 (1924) S. 387, Anm. 1) beziehen, als auf die Beschliisse der Synode von 829.
98 cap. 43, % Vgl Simson, Jbb I S. 329.
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Die Harmlosigkeit, mit der der Astronom von der Entsendung Lothars
nach Italien berichter, entsprach nicht der Wirklichkeit, denn von diesem
Zeitpunkt an verschwindet Lothars Name aus den Kaiserurkunden.'” Das
Doppelkaisertum des Jahres 825 ist also von Ludwig aus wieder aufgehoben
worden, dessen Handlungsweise daraus zu verstehen sein diirfte, daff ihm
die Parteiengegensitze lediglich als Machtkimpfe zwischen Bernhard und
Pippin erschienen, so daf er durch die Ernennung des ersteren eine eindeu-
tige Lage zu schaffen hoffte. Lothars Entfernung vom Hofe erschien wohl
nach dem Gesprich von Lyon notwendig, da er jetzt als starke Stiitze
Pippins gelten konnte. Damit wurden aber diejenigen getroffen, die durch
das Doppelkaisertum des Jahres 825 ihr Ziel erreicht und einen wesentlichen
Punkt der Ordinatio imperii, nimlich die Sicherung der Einheit des Reiches,
verwirklicht glaubten.”®

Die Reaktion dieser Kreise zeigt sich im Verhalten der Bischofe. Die Aus-
schreibung der vier Synoden hatte bestimmt, daf deren Ergebnisse den
Kaisern mitgeteilt werden sollten. Jede Synode hatte also einen eigenen
Bericht einzusenden. Erhalten ist uns, wie gesagt, nur der der Pariser, der
noch an beide Kaiser gerichtet ist, ein Beweis, dafl bis zum Zeitpunkt des
Wormser Reichstages sich an der Stellung Lothars nichts gedndert hatte. Das
weitere Schicksal der Synodalberichte kennen wir nicht. Selbst wenn iiber
sie auf dem Reichstage gesprochen wurde,” kam es doch, aus dem Schwei-
gen der Quellen zu schlieflen, zu keinen wesentlichen Beschliissen. Das wei-
tere Verhalten der Bischofe zeigt vielmehr, wie wenig Beachtung diese
Berichte fanden. Sie redigierten nidmlich jetzt auf Grund der Akten der vier
Synoden eine gemeinsame Eingabe, die sic an Ludwig richteten.'” Zweifel-
los sollte dadurch ihren Forderungen entsprechender Nachdruck verliehen

% Tn diesen Zeitpunkt mochte ich auch einen Brief Einhards (MG Epp. V,
Einh. ep. Nr. 31) einreihen, in dem er schreibt, der Umschwung der Verhiltnisse im
Frankenreiche habe ihn so verwirrt, dafl er nicht wisse, was er tun solle. Und zwar
sind diese Worte als Entschuldigung dafiir gebraucht, daf er seinem Briefpartner
nichts Gewisses iiber die allgememe Lage mitteilen kann. Schon Hampe, Karl, Zur
Lebensgeschichte Einhards, Neues Arch. d. Gesellsch. f. 3. deutsche Gesch. 21 (1896) S.
626 hat Jaffés Datierung dieses Briefes auf die Aufstandszeit des Jahres 830 zu-
riickgewiesen, aber wenn er selbst die Briefstelle zu den Ereignissen von 833 in Be-
ziehung setzt, so scheint mir gerade die Betonung der Ungewissheit der Lage durch
Einhard dem zu widersprechen, wogegen jetzt nach dem Reichstage von 829 tat-
sichlich fiir einen Anhinger der Reichseinheitsidee, wie Einhard es gewesen ist, der
Umsturz von dem als sicher errichtet erscheinenden Doppelkaisertum in die Unge-
wifheit iiber das Schicksal der Reichsordnung eine so starke seelische Erschiitterung
hervorrufen konnte.

9 Vol dazu Diimmler, Ostfr. Reich I* S. 50.

100 Fpiscoporum ad Hludowicum imperatorem relatio (MG Capit. II, Nr. 196).
Der Herausgeber der Kapitulatien hielt es fiir moglich, dafl dieses Aktenstiick auf
dem Wormser Reichstage vorgelegt wurde. Dem widerspricht die Tatsache, dafl die
Pariser Synodalakten noch an Ludwig und Lothar gemeinsam adressiert wurden,
wihrend diese Relatio nur an Ludwig ging (die von Simson (Jbb I S. 323) hierzu
gebrachten Gegenargumente sind nicht durchschlagend), und auferdem war ur-
spriinglich von den Kaisern der Auftrag gegeben worden, die 4 Synoden hitten
einzeln an sie zu berichten, so daf also eine Gesamraktion gar nicht vorgesehen
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und sie als geeinter Gesamtkorper denjenigen am Hofe gegeniiber gestellt
werden, deren Wirken Frieden und Eintracht bei den Ratgebern des Kai-
sers storte.

Die Lage beim Eintritt jener bedeutungsvollen Ereignisse des Jahres 830
charakterisiert sich also folgendermaflen. Graf Bernhard hat es verstanden,
sich den mafigebenden Einfluf am Hofe zu sichern und dadurch die Uber-
legenheit tiber Pippin zu gewinnen. Die kirchliche Einheitspartei war dem
Kaiser entfremdet wegen der Entfernung Lothars und der Aufldsung des
Doppelkaisertums, in dem ein wichtiger Punkt der Ordinatio imperii ver-
wirklicht gewesen war. Die Verkniipfung der Ernennung Bernhards mit
der Entfernung Lothars brachte die kirchliche Partei auch in Gegensatz zu
Bernhard, falls ein solcher bisher noch nicht bestanden hatte. Der Kaiser
erscheint inmitten dieser Stromungen als die schwache Personlichkeir, die
den Einfliissen leicht in wechselnden Maflen zuginglich ist und die tieferen
Gefahren der Lage entweder nicht erkennt oder unterschitzt, dem Ganzen
jedenfalls mit eigenen Kriften nicht gewachsen ist. Noch haben sich die
einzelnen Gruppen der Opposition nicht enger verbunden, noch sind erst
lose Faden durch Hugo und Matfrid gesponnen worden, Der Kaiser mag
sich vielleicht in dem Gedanken beruhigt haben, daff die Bestrebungen
Pippins im Grunde genommen keine Einigung mit der kirchlichen Partei
ermoglichten. Es bedurfte aber nur eines Anstofies, um die Opposition zu-
sammenzufithren, und zwar ergab sich dabei in der Person Lothars die
Mébglichkeit, alle Gruppen im Widerstand gegen den Kaiser zu vereinigen.

Inwiefern in diesem Augenblick der Kaisersohn eine solche Rolle spielen
konnte, ersehen wir aus dem damaligen Programm Walas.!* Sein oberster
Grundsatz war es, das Leben aller gemifl Gottes Willen sicher und ruhig
zu gestalten, Deshalb sollte die im Jahre 817 unter Zustimmung aller ge-
schehene Wahl Lothars und deren Bestitigung durch den pipstlichen Stuhl
die unerschiitterliche Grundlage bleiben, wodurch die Eintracht des Frie-
dens, die Stirke und Wiirde der Monarchie und das Anschen der christlichen
Religion gesichert wiirden. Ziel blieb es dabei, eine Aufteilung des erhabenen
und christlichen Reiches zu verhindern. Dafiir stiitzte er sich auf das Wort
Christi, jedes in sich geteilte Reich miisse zerfallen. In der Praxis bedeutete
das fiir ihn, dafi die auf Grund der Ordinatio imperii Lothar geleisteten
Eide unverletzt aufrecht zu erhalten seien, damit das Volk nicht gezwungen
meineidig wiirde.

Die kirchliche Partei sah also, das geht aus diesem Programm klar her-

war. Eine gewisse Rolle spielt in diesem Problem die Bemerkung in Relatio cap. 30:
illud vestraec pietati deposcimus, ut nunc in presenti placito a vestra serenitate
expresse admoneantur. Die gleiche Wendung findet sich aber auch in den Pariser
Akten cap. 85. Sie ist also allgemein zu verstehen, namlich unter der Vorausset-
zung, dafl alle diese Eingaben auf einem Reichstage verlesen wiirden. Auch kann es
moglich sein, dafl dieses Kapitel, das iiber die Abte und Abtissinnen handelt, aus
irgendeinem fritheren Aktenstiick unverindert iibernommen wurde, wodurch dieser
Satz keine weitere Folge fiir die Gesamtakte besifle.
101 Vita Walae II, 10.



Mohr, Die kirchliche Einheitspartei 25

vor, in der Bewahrung des Doppelkaisertums die Garantie, dafl die Ge-
schicke des Reiches der gottlichen Weltordnung gemafl gestaltet wiirden.
Die Entlassung Lothars nach Ttalien bedeutete demnach fiir sie eine Erschiit-
terung dieser nach christlichen Gesichtspunkten ausgerichteten Weltordnung,
und als nun wenig spiter noch weitere Mitglieder der Einheitspartei vom
Hofe verwiesen wurden,'®® stand es fiir sie fest, dafl die ganze Ordnung in
hochster Gefahr sei.. Als Folge ergab sich fiir sie die Forderung der Restitu-
tion Lothars. Demgegeniiber handelte die Gruppe um Hugo und Matfrid
zunichst noch aus anderen Gesichtspunkten heraus. Als diese Oppositions-
gruppe der Groflen sich zum Aufstand entschloff, suchte sie lediglich ihre
Sache durch die Verbindung mit einem der Kaisersohne zu unterbauen.
Dafiir ergab sich von selbst Pippin, da Lothar im fernen Italien weilte.'®
Sobald aber letzterer im Lager der Aufstindischen erschien, fiel ihm von
Natur aus die filhrende Rolle zu, denn seine Person sicherte diesen die wert-
volle Unterstiitzung der kirchlichen Partei.

Dieser Stellung des altesten Kaisersohnes entspricht auch zunichst die
Art seines Eingreifens.'* Zwischen dem Kaiser, der sich nach Compiegne
begeben hatte, und den Aufstindischen, die sich in Verberie befanden, kam
es zu Verhandlungen. Pippin hatte die Kaiserin von Laon herbeibringen
lassen und zwang sie, ihren Gemahl zu bereden, die Waffen niederzulegen

102 Vel. Diimmler, Ostfr. Reich I* S. 54.

108 Vielleicht sind in den Verhandlungen, die Wala in dieser Zeit in Corbie
mit einigen Grofien fithrte (Vita Walae II, 8), Kontaktaufnahmen zwischen beiden
Oppositionsgruppen zu sehen. Vgl. dazu Rodenberg, Karl, die vita Walae als
historische Quelle, Diss. Géttingen 1877, S. 40 ff.

104 Bej der Heranziehung der Quellen ist zu beachten, daff Thegan und Nithard
offensichtlich die Ercignisse von 830 und 833 miteinander vermischen. Die Rolle,
die Ludwig d. D. von Thegan zugeteilt wird, spielt er in den iibrigen Quellen erst
im Jahre 833. Der Irrtum ist wohl daraus erklirlich, dafl der Kaiser im Jahre 830
mit Hilfe der rechtsrheinischen Provinzen des Reiches seine volle Macht wiederher-
stellen konnte. Ludwig mag im Lager der Aufstindischen anwesend gewesen sein
(vel. dazu Diimmler, Ostfr. Reich I? S. 56), eine besondere Rolle jedoch hat er nicht
gespielt (vgl. dazu auch Simson, Jbb I S. 353, 385 f.). Bei Nithard gehtrt die enge
Haft des Kaisers und die Rolle des Monches Guntbald ebenfalls ins Jahr 833. Ob-
wohl Simson (Jbb I S. 356, Anm. 3) geneigt ist, auch hier an eine Verwechslung
zu glauben, 1&Rc er sich im gegenteiligen Sinne durch die Nennung Guntbalds in
einer Urkunde des Jahres 831 beeinflussen, was aber kaum zu einem so gewichtigen
Schluf ausreicht. Diimmler (Ostfr. Reich 12 S. 58, Anm. 4) bleibt trotz Simsons Ein-
winden skeptisch iiber Nithards Erzihlung. Im iibrigen wiren Pippin und Lud-
wig d. D. bestimmt auf dem Reichstage in Nymwegen stark in den Vordergrund
getreten, falls sie die von Nithard angegebene Rolle damals gespiele hitten. So
aber spriche alle Wahrscheinlichkeit dafiir, dafi die beiden gar nicht in Nymwegen
anwesend waren (vgl. Simson, Jbb I S. 361, Anm. 6). Der dlteren Meinung von
Meyer v. Knonau, Gerold, Uber Nithards vier Biicher Geschichten, Leipzig 1866,
S. 5 ist entgegenzuhalten, daff die libera custodia zwar keine Inhaftierung im tibli-
chen Sinne des Wortes darzustellen braucht, dafl sie aber doch eine Absonderung
von der Offentlichkeit und von den Staatsgeschiften bedeutet, so dafl die ganze
Darstellung Nithards notwendig die Vorstellung von einer Art Internierung in
einem Kloster hervorruft. Das ist aber unvereinbar mit den ibrigen Quellenberich-
ten. Auf Einzelheiten wird spiter noch eingegangen werden.
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und in ein Kloster einzutreten, also fiir immer der kaiserlichen Gewalt zu
entsagen.'® Offensichtlich war er in Verlegenheit gegeniiber seinem Vater,
denn der Astronom versichert, ihre einzige Hoffnung hitten die Aufstin-
dischen auf die Verhandlungen Judiths gesetzt. Wahrscheinlich zeigten sich
hier Meinungsverschiedenheiten mit der kirchlichen Einheitspartei, die niche
mit Gewalt gegen den Kaiser vorgehen wollte. Ihr ging es nur um die
Wiederherstellung der Ordnung von 817, und das brauchte lediglich die
Wiederherstellung des Doppelkaisertums von 825 zu bedeuten.'"

Pippin und sein Anhang konnten sich mit ihren Bestrebungen nicht durch-
setzen. Die Kaiserin fiigte sich zwar ihren Wiinschen, Ludwig gestattete
aber lediglich ihr den Eintritt in ein Kloster, um dem Tode zu entgehen,
fiir sich selbst forderte er Bedenkzeit. Er scheint sich weiter in Compiegne
in personlicher Freiheit befunden zu haben. Lothars Eingreifen beschrinkte
sich bei seinem Erscheinen darauf, das bisher Geschehene zu billigen und
noch einige weitere Mafinahmen gegen diejenigen zu ergreifen, die als Mit-
schuldige der Vergehen Bernhards und der Kaiserin bezeichnet wurden.
Die Verhandlungen mit dem Kaiser fijhrten zu einer einfachen Wiederher-
stellung des Doppelkaisertums, Vater und Sohn werden wieder zusammen
in den Urkunden genannt.!” Somit war der Zustand vor dem Wormser
Reichstag von 829 wiederhergestellt mit der Mafigabe, dafl jetzt die kirch-
liche Partei die Verhiltnisse am Hofe aufs engste kontrollierte, was der
Astronom mit der Bemerkung charakterisiert, Ludwig sei nur noch dem
Namen nach Kaiser gewesen.'"

In dieser Weise verbrachten beide Kaiser in gemeinsamer Regierung den
Sommer 830. Im Herbst gedachte man auf einem Reichstage zu einer festen

105 Astron. cap. 44, dem hier zu folgen ist gegenitber Ann. Bertin., die die Situa-
tion so erscheinen lassen, als sei der Kaiser vollig in der Gewalt der Aufstindischen
gewesen, deren Bericht sehr summarisch und in sich nicht ohne Unstimmigkeiten
beziiglich des Auftretens Lothars ist.

106 Diimmler (Ostfr. Reich I2 S. 57 f.) schreibt der kirchlichen Partei das radi-
kale Programm zu, das nach den ausdriicklichen Angaben des Astronomen die An-
hinger Pippins durchzudriidsen suchten. Es wird sich spiter, bei der Absetzung des
Kaisers im Jahre 833 zeigen, dafl gerade Wala und seine Umgebung Bedenken
gegen einen solchen Radikalismus zeigten, denn nach ihrer Auffassung war das
Doppelkaisertum in der Ordinatio imperii gemif dem Willen Gottes errichtet,
konnte also nur mit Gottes Willen wieder geindert werden. Aus diesen Griinden
kann ich auch der Meinung Schieffers (Die Krise des karolingischen Imperiums, Aus
Mittelalter u. Neuzeit, Festschrift f. G. Kallen, Bonn 1957, S. 11 £.) nicht zustimmen,
der die Entwidklung als cine bewufte Verbindung zwischen der Einheitspartei und
den aufstindischen Groflen sicht, um den Widerstand gegen den Kaiser zu organi-
sieren, der sich den Reformgedanken entzogen habe. Alles deutet darauf hin, dafl
die Einheitspartei nur durch duflere Umstidnde in eine engere Verbindung mit Mat-
frid und Hugo gekommen war.

107 Vgl, Simson, Jbb I S. 354.

108 Tn diesem Zusammenhang gehdre auch das von Hampe (NA 21, S. 621) mit
Recht in diese Zeit datierte Schreiben Einhards (MG Epp. V Einh.ep. Nr. 19), in
dem die Wendung: ut ¢os... aput domnum Hlotharium augustum et piissimum
patrem eius adiuvare dignemini auf ein Doppelkaisertum mit Vorrang Lothars tiber
Ludwig deutet.
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Regelung des errcichten Zustandes zu gelangen. Ludwigs Feinde betrieben
die Abhaltung dieses Tages auf frinkischem Boden. Der Kaiser aber erach-
tete sich dadurch in grofer Gefahr, denn er forderte nun mit Nachdruck
die Einberufung nach Nymwegen, damit auch die Sachsen und Ostfranken
erscheinen konnten.!” Hier ging er dann sofort gegen die Abte Hilduin
und Wala vor, beide wurden vom Hofe gewiesen. Durch diese Mafinahme
erreichte er eine entscheidende Schwichung der kirchlichen Partei, und der
Opposition fehlten jetzt die fiihrenden Képfe. Das zeigte sich in der Rat-
losigkeit, mit der sie in der folgenden Nacht zu einem Entschlufl zu kom-
men suchte.””® Das Verhiingnis lag darin, daf Lothar unsicher wurde. Thm
fehlte offensichtlich die leitende Hand Walas, zumal die Opposition ja
Elemente verschiedener Gesinnung umfafite. Auf seiten Ludwigs wurde diese
Situation geschidkt ausgenutzt, denn er lieR am Morgen Lothar vor den
gemeinsamen Feinden warnen und forderte ihn auf, zu ihm wie der Sohn
zum Vater zu kommen. Indem er also in kluger Berechnung das Mifitrauen
verstirkte, das Lothar gegen den Teil seiner Gefolgschaft empfinden mufite,
der im Grunde genommen nicht fiir die Ordnung von 817 stritt, stellt er
ihm auf der andern Seite das gemeinsame Interesse vor, das von Vater zu
Sohn geregelt werden koénne.

Diese Taktik hatte Erfolg, denn Lothar begab sich trotz der Abmahnun-
gen seiner Umgebung zum Vater. In diesem Augenblick allerdings griff die
Opposition zu einem letzten, verzweifelten Mittel, sie fiel ihre Gegner offen
auf der Strafe an, wohl in der Hoffnung, auf diese Weise Lothar noch fiir
ihre Sache zu gewinnen. Aber die Entscheidung war bereits gefallen. Der
Kaiser erschien zusammen mit seinem Sohne, um die Ruhe wiederherzu-
stellen, die Sache der Opposition brach zusammen, ihre Anfiihrer wurden
verhaftet, vor Gericht gestellt und zum Tode verurteilt. Der Kaiser schenkte
ihnen indes das Leben. Dies geschah auf dem Aachener Reichstage im
Februar 831. Lothar wurde wiederum nach Italien verwiesen, womit auch
die Reichsordnung von 817 und das Doppelkaisertum aufler Kraft gesetzt
waren."! Bernhard allerdings konnte nicht mehr in sein Amt zuriickkehren,
der Kaiser hatte wohl erkannt, wie weit das falsche Verhalten dieses Man-
nes die Schuld an den Ereignissen trug.'**

109 Ann. Bertin, 830. Die Einberufung sicht hier allerdings harmlos aus, das
Gegenteil ist aus dem Bericht des Astronomen (cap. 45) ersichtlich. Ungekldre ist
es, inwiefern der Kaiser die Einberufung nach Nymwegen durchsetzen konnte, da
Lothar und sein Anhang am Hofe doch iibermichtig waren. Es erscheint deshalb
fraglich, ob Lothar die Einberufung auf frinkischem Boden gefordert habe, wie
Diimmler (Ostfr. Reich I* S. 59) annahm. Vielleicht waren alle Bedenken gegen
Nymwegen durch den kaiserlichen Vorschlag, ohne militdrische Begleitung zu er-
scheinen, geschwunden. Dafl aber nicht alle Mitglieder der kirchlichen Partei von
der Harmlosigkeit iiberzeugt waren, geht aus dem Ubertreten des Verbotes durch
den Abt Hilduin hervor.

10 Astron. cap. 45.

11 Tothars Name verschwindet spitestens Anfang 831 wieder aus den Urkun-
den (Simson, Jbb I S. 36221.

112 Der Astronom erzihlt sogar, Bernhard habe in Spanien in der Verbannung
gelebt (cap. 46).



28 Untersuchungen

Indes geschah bereits im Mai in Ingelheim ein héchst bedeutungsvoller
Akt: Die wegen des Aufstandes Verurteilten wurden an den Hof gebracht,
auch Lothar war erschienen,® wurden voll begnadigt und in ihren fritheren
Besitz wieder eingesetzt, die zu Méonchen geschorenen Laien durften sogar
ins weltliche Leben zuriickkehren.!'* Allerdings war es keine Wiederher-
stellung des alten politischen Zustandes, denn Lothar ging nach dem Herbst-
Reichstag in Diedenhofen nach Italien.®® Der Kaiser mag zu dieser versoh-
nenden Geste bestimmt worden sein durch die Uberlegung, dafl die Anhin-
ger der Reichsordnung von 817 im Grunde genommen zu den zuverlissig-
sten Verteidigern des Kaisertums an sich gehorten, und daf nach der Aus-
schaltung Bernhards die Zahl der Getreuen des Kaisers vermehrt werden
mufite, zumal Pippin, der von diesen Ereignissen keinen Nutzen ziehen
konnte, weiterhin in Opposition blieb. Denn dem Reichstag in Diedenhofen
blieb er fern, nur Lothar und Ludwig erschienen, trotzdem der Kaiser
Pippin eigens zur Teilnahme befohlen hatte.1®

Doch wagte er nicht ganz und gar, dem Befehl des Kaisers zu trotzen
und kam nach Beendigung des Reichstages nach Aachen, wohin sich der
Kaiser begeben hatte. Hier wurde er in einer Art Internierung festgehal-
ten.'"” Es war keine eigentliche Haft, denn nach dem Bericht der Bertiniani-
schen Annalen konnte er am 26. Dezember 831 mit seinen Getreuen eine
Beratung abhalten, die zum Entschlufl der Flucht und deren Ausfiihrung
fithrte. Es gelang wiederum, auch die beiden anderen Kaisersshne fiir einen
neuen Aufstand zu gewinnen. Die Lage war allerdings etwas anders gewor-
den, denn jetzt ging es nicht mehr um den Einfluf Bernhards, sondern um
die Bestrebungen der Kaiserin fiir ihren Sohn Karl. Wiederum konnte die
Ordinatio imperii die Opposition einigen, weil sie fiir Ludwig und Pippin
die Garantie zum Besitz ihrer Reichsteile bot gegeniiber dem Plan Judiths,
ihrem Sohn aus den Lindern der andern einen eigenen Reichsteil zu schaf-
fen, Aber wiederum ist diese Einigung der Opposition unter den Gesichts-
punkten der kirchlichen Einheitspartei fragwiirdig in Hinblidk auf die Ziel-
setzung der einzelnen Gruppen. Denn Pippin ging jetzt auch so weit, sich
mit Bernhard zu verbiinden, der sich in seiner Enttiuschung iiber die ihm
zuteil gewordene Behandlung mit dem Gegner von ehedem zusammen-
fand.!®

3 Vielleicht war er noch nicht nach Italien abgereist gewesen. Vgl. dazu
Simson, Jbb II S. 9. Bohmer-Miihlbacher, Regesta Imperii Nr. 1029 a hilt dagegen
eine Hin- und Riickreise fiir diesen kurzen Zeitraum mdglich.

14 Ann. Bertin. 831; Astron. cap. 46. Diimmler (Ostfr, Reich I* S. 67) hilt an
seiner Meinung fest, dafl keine allgemeine Amnestie erlassen wurde und bezicht sich
dabei auf Nithard I, 4. Er iibersah, daR die Ann. Bertin., die ebenfalls zum Jahre
831 von einer allgemeinen Amnestie berichten, zum Jahre 832 ausdriidklich dies fiir
Matfrid bestitigen, den Nithard bis zum Jahre 833 in Haft sitzen lift.

5 Die Reichsteilung von 831 wird hier bewufit aus der Betrachtung gelassen,
weil ihre Geltung umstritten ist, so wic sie, falls sie tiberhaupt ausgefihrt wurde,
keinen bleibenden Einfluf auf die Entwicklung ausgeiibt hat.

16 Ann. Bertin. 831; Astron. cap. 46; Thegan, cap. 38.

17 Astron. cap. 46; Ann. Bertin. 831,

118 Astron. cap. 47.
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Der Kaiser zeigte sich iiber Pippins Handlungsweise iiberrascht, empfand
aber auch sofort das Drohende der Lage und besprach sich eingehend mit
seinen Ratgebern.!® Um einer Ausweitung des Aufstandes zuvorzukommen,
wurde Ludwig d.D. nach Aachen befohlen, wihrend Lothar sich von Ita-
lien nach Orléans begeben sollte, wohin ein Reichstag ausgeschrieben wurde.
Aber Ludwig d. D. schickte sich gerade an, das dem kleinen Karl zugeteilte
Alemannien zu besetzen und fiir sich zu beanspruchen. Hinter diesen Pli-
nen steckte auflerdem noch bedeutend mehr.’®® Die treibende Kraft dabei
scheint Graf Matfrid gewesen zu sein, der wohl als Verbindungsmann Pip-
pins zu Bernhard fungierte. Ludwig d. D. sei versichert worden, dafl ihm
alle Ostfranken und Sachsen zufallen wiirden. Da ihm auflerdem die Ab-
sicht zugeschrieben wurde, iiber Alemannien hinaus auch ins frinkische
Gebiet zu ziehen und so viel wie moglich vom viterlichen Reiche an sich
zu bringen, diirfte das Ziel der Aufstindischen in einer Aufteilung des Rei-
ches von ihrem Gesichtspunkt aus gelegen haben.

Noch war dies Vorgehen ohne irgendwelche Verbindung zur kirchlichen
Einheitspartei, denn es stand in krassem Gegensatz zu deren Zielen. Zu-
nachst auch trat der verheifiene Abfall vom Kaiser nicht ein, so dafi Ludwig
der Mut fehlte, die begonnene Sache durchzufiihren. Er fiigte sich und sthnte
sich wieder mit dem Vater aus. Gewinner aus dieser Entwicklung aber
konnte jetzt Lothar werden, denn er hatte sich noch vom Aufstande fern
gehalten. Das lag natiirlich nicht im Interesse der beiden andern S6hne und
daraus wird sich wohl das Geriicht erkliren lassen, das man dem Kaiser
zutrug, Lothar habe seinen Bruder Ludwig zum Aufstand veranlafit. Der
also Beschuldigte, der inzwischen zu dem nach Orléans ausgeschriebenen
Reichstag gekommen war, erkannte die Gefihrlichkeit des Gerlichtes und
reiste dem Vater nach Mainz entgegen, wo er ihn eigens bat, sich von dem
Verdacht einer Mitschuld am Aufstande reinigen zu diirfen.'™

So blieb nur noch Pippin iibrig. Aber auch er wagte weiter keinen Wider-
stand, sobald der Kaiser personlich in Aquitanien erschien. Gegen Bernhard
wurde mit aller Schirfe vorgegangen,® Pippin wurde verhaftet und unter
Bewachung zur Internierung nach Trier gesandt. Aquitanien wurde ihm
genommen und wahrscheinlich® jetzt an den jungen Karl gegeben.'®® Es
scheint, dafl Lothar im Begriff stand, die Friichte seines Verhaltens zu ern-
ten, falls wir der Nachricht des Astronomen Glauben schenken diirfen, der
Kaiser habe das Reich zwischen seinen SShnen Lothar und Karl aufge-

19 Ann. Bertin. 832. 120 Ann. Bertin. 832.

121 Thegan, cap. 39, 40. Die Art, wie Thegan dariiber berichtet; kann ebenfalls
den Verdacht bestitigen, dafl das Geriicht aus einer ganz bestimmten Absicht her-
aus verbreiter worden war. Es erscheint nicht als durchaus gesichert, dafi Thegans
Bemerkung et quam verum hoc sit, nonnullis est cognitum als Verhohnung von
Lothars Rechtfertigung gemeint sei, wie Simson (Jbb II S. 23) annahm. Immerhin
hat Thegan in cap. 39 die Nachricht von der Beeinflussung Ludwigs durch Lothar
ausdriicdklich als ein Geriicht erklirt, und man hat das Gefiihl, er hitte cap. 40
stilistisch anders gefafit, falls er Lothar habe verhShnen wollen.

122 Astron.cap. 47. < 1® Nithard I, 4.
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teilt.'® Die Lage war aber alles andere als gesichert, denn Pippin konnte
auf dem Wege nach Trier entkommen und bereitete dem Vater weiter
Schwierigkeiten in Aquitanien.

Und nun standen zu Beginn des Jahres 833 alle drei Séhne aus erster
Ehe geeint dem Vater gegeniiber. Es mufite sich also in der Stellung Lothars
wiederum eine Wandlung vollzogen haben. Zuriickzufiihren sind diese Ver-
inderungen auf das Wirken verschiedener Gruppen, deren Existenz wir zwar
in den Quellen feststellen konnen, deren Vorgehen im einzelnen jedoch
nicht mehr voneinander geschieden werden kann, so' dafi unser Wissen iiber
diese Dinge zu einer volligen Aufklirung der Vorginge nicht ausreicht.
Auszugehen ist von der Bemerkung des Astronomen,'® die Sohne des Kai-
sers seien durch die List der kaiserlichen Diener iiberzeugt worden, ihr Vater
wolle sie zugrunde richten. Nun besagt ein derartiger Satz in der Sprache
der damaligen Zeit noch nicht viel iiber die eigentliche Lagerung der Schuld.
Denn ein kaisertreuer Mann, wie es der Astronom war, wird die Schuld
immer in der Umgebung des Kaisers suchen, um in pietitvollem Sinne sei-
nen Herrn und dessen Familie zu entlasten.

Die gleiche Ausdrucksweise finden wir nun auch bei Agobard von Lyon.
Auch hier will der Kaiser nicht sehen, von welchen Ubeln er umgeben ist,
auch hier liebt er diejenigen, die ihn hassen, und hafit die, die ihn licben,!2¢
Aber hier bereits ist der Ton leicht verindert. Zwar trigt in erster Linie
die Kaiserin an allen Ubeln die Schuld, der Kaiser seinerseits aber auch in-
sofern, als er sich von sciner Gemahlin tiuschen lieR.®? Hieraus mufl also
der merkwiirdige Zustand erklirt werden, dafl die Sohne und mit ihnen
so viele andere sich durch die Politik des Hofes stindig bedroht fiihlten,
wihrend andere, wie z. B. der Astronom, ihnen vorwarfen, sie glaubten,
der Kaiser, der gegen alle Fremden so mild sei, konne unmenschlich gegen
die Seinen sein.!®®

Es bestand also doch wohl ein Anlafl zu Furcht und Mifitrauen. Agobard
gibt uns noch einen niheren Einblick in die Geriichte, die damals umliefen.

124 cap. 47. Skeptisch dazu Diimmler, Ostfr. Reich 12 S. 71, Anm. 3.

%5 cap. 48. Zu den Aufstandsgriinden im einzelnen vgl. Zatschek, Heinz, Die
Rei&lst?filungen unter Kaiser Ludwig d. Fr., Mitt. Inst. f. Ssterr. Gesch. 49 (1935)
S:1954t.

126 Lib. apolog. cap. 4. 127 Lib. apolog, cap. 13.

%8 Astron. cap. 48. Hierhin diirfte auch der Brief Einhards an Lothar gehdren
(MG Epp. V, Einh. ep. Nr. 11), dessen Datierung ins Jahr 830 zu einer schlechten
charakterlichen Beurteilung Einhards gefiihrt hat, weil er unmittelbar nach dieser
Abmahnung vom Aufstande gegen den Vater voll und ganz wieder auf seiten
Lothars zu finden ist (vgl. dazu Diimmler, NA 21, S. 619f.). In der Tat stimmt
ja auch Einhards Mahnung an Lothar quod quidam homines, sua potius quam vestra
commoda quaerens sehr gut mic den Worten des Astronomen tber die Lage iiber-
ein. Auch paflt die Mahnung Einhards zum Gehorsam gegeniiber dem Vater genau
zu den gleichen Ansichten, die nach der Wiederherstellung des alten Kaisers
Hrabanus Maurus in einem Brief an ihn ausfihre (MG Epp. V, Hrab. Mauri ep.
Nr. 15). Es liegt hier offensichtlich die Ansicht einer Gruppe innerhalb der Ein-
heitspartei vor, die auch zum Widerstand Walas gegen die auf dem Liigenfelde
getroffenen Regelungen fithrte. Danach beruhte die Reichsordnung von 817 wesent-
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'Es warteten einige, so schreibt er, begierig auf den Ruin der Kaisersohne.
Sie hitten unter sich ausgemacht, den Kaiser gefangen zu sctzen und das
Reich unter sich aufzuteilen.’®® Zwar scheint auch Agobard der Nachricht in
dieser Form skeptisch gegeniiberzustehen, doch weist er darauf hin, diese
Berichte kimen von solchen, die anscheinend genauere Kenntnisse besiflen.
In der Tat liflt sich auf die Frage, wer denn etwa den Kaiser verhaften
wollte, um das Reich unter sich zu teilen, keine Antwort finden. Natiirlich
war auf der andern Seite es moglich und wahrscheinlich, dafl Judith danach
strebte, unter AusschluR der S6hne erster Ehe ihren eigenen Sohn zum Erben
des Kaisertums zu erheben, aber es war eine Frage, inwieweit dies als eine
ernste Gefahr im vollen Sinne aufgefafit werden konnte.

Agobard li8t uns erkennen, daf die kirchliche Einheitspartei, die zu-
nichst jetzt durchaus fithrend an die Spitze der Opposition tritt, sich kei-
neswegs etwa durch einen Glauben an solche Geriichte beeinflussen lief,
wohl aber damit rechnen mufite, daff viele, diesen Geriichten folgend, ihre
Handlungsweise einrichteten, Da dies, wie uns der Astronom versichert, vor
allem bei den Sohnen des Kaisers der Fall war, so ergab sich ein Faktor
der Unruhe, der das Reich ernstlich bedrohte. Wenn wir auch die begei-
sternden Worte Agobards iiber die Reinheit des Strebens der Sohne *** kei-
neswegs unterschreiben konnen, so kommt seiner Ansicht insofern eine Be-
rechtigung zu, als das Reich in Gefahr gestanden habe auseinanderzufallen,
falls Gott nicht eingreife.!" Seine weiteren Worte, dafy all§, die Gor fiirch-
ten und lieben, dazu beitragen miifiten, den Zustand auf friedliche Weise
ohne Streit und Blutvergiefien zu bessern,™ deuten wohl auf einen Ent-
schlufl zur Aktion von seiten der kirchlichen Partei.

Man muf} diesen kirchlichen Kreisen durchaus die gute Absicht zubilligen,
was sich ja auch darin zeigen wird, dafl siec sich nach der Absetzung des
Kaisers spalten, weil ihre besseren Elemente dann erkennen, welch frevles
Spiel andere Gruppen mit den Ideen und Zielen der Kirche trieben. Das
Programm, das im einzelnen formuliert wurde, lifit sich ebenfalls bei Ago-
bard erkennen. Ausgegangen wurde davon, dafl der Kaiser das ihm anver-
traute Amt nicht richtig verwalte, Der Sinn dieses Amtes liege im Gebet

lich auch auf dem Mitwirken des alten Kaisers, wie es Einhard ja betont: quoniam
aeque vos atque piissimum dominum meum, patrem vestrum, semper dilexi et
aequaliter ambos salvos esse volui, postquam vos in societatem nominis et regni
consensu totius populi adsumpsit. Wenn aber die bereits angefiihrte Nachricht des
Astronomen stimmt, der Kaiser habe damals das Reich zwischen Karl und Lothar
geteilt, wie ja offensichtlich Lothar sich irgendwie mit dem Vater vorldufig geeinigt
hatte, dann ist die Mahnung Einhards an Lothar zum Gehorsam ohne weiteres ver-
stindlich, ohne dafl seine charakterliche Beurteilung wegen seines Bekenntnisses zur
Reichsordnung von 817 darunter zu leiden braucht. Wenn er schreibt: tum, ut per
contemptum et inoboedientiam caritate depulsa discordia, quae nunquam inter vos
vel nominari debuit, in tantum excrescat, ut, inter quos amor esse debuit, odium
enascatur, dann kénnte darin nicht nur eine allgemeine moralische, sondern auch
die staatspolitische Ansicht liegen, dafl gegen den alten Kaiser die Reichsordnung
nicht durchgefithrt werden konne.

12 T ib. apolog. cap. 4. 13 Lib. apolog. cap. 1.

181 Lib. apolog. cap. 4 1% Lib. apolog. cap. 6.
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der Kirche ausgedriickt, Gott mdge ithm die Barbaren untertan machen zur
Wahrung des Friedens. Die Kirche bitte also, daf} die Barbaren unterwor-
ten wiirden, nicht, dafl die Unterworfenen verwirrt und barbarisiert wiir-
den. Denn es sei nicht Aufgabe des christlichsten Kaisers, die ihm Unter-
gebenen zu verjagen und die Geeinten zu teilen.!s

Der Kaiser aber habe die Gott gefillige Form des Reiches feierlich im
Jahre 817 festgelegt unter Zustimmung aller und in einer Weise, dal nie-
mand daran zweifelte, es sei thm so von Gott eingegeben worden. Dabei
sei zwar auch den iibrigen SShnen ein Reichsteil zugewiesen worden, doch
so, dafl in Wirklichkeit nur ein Reich bestand und nicht drei, indem eben
Lothar ihnen vorgesetzt wurde, der des kaiserlichen Namens teilhaftig
wurde. All das habe dann noch der Papst gebilligt und bekriftigt.'* SchlieR-
lich hétten alle diese Reichsordnung beschworen, einen Eid, den man fiir
berechtigt hielt, weil er dem Frieden und der Eintracht diente. Daraus habe
sich der Gebrauch entwickelt, in den kaiserlichen Briefen die Namen beider
Kaiser anzufiithren. Aber dann habe man alles umgeworfen. Lothars Namen
weggelassen und in allem den gegenteiligen Weg eingeschlagen. So habe der
Kaiser ohne Grund und ohne Beratschlagung denjenigen, den er mit Gott
erwdhle habe, ohne Gott verworfen. Bei der Verwerfung des einmal nach
Gottes Willen gebilligten Zustandes sei man also nicht Gott gefolgt, son-
dern ihm vorausgeeilt. Das widerspriche aber dem Gebote: Du sollst den
Herrn, deinen Gott, nicht versuchen.!®

In der Praxis lag fiir die kirchliche Partei offensichtlich der Hauptgrund
zum Handeln darin, dafl durch das Vorgehen des Kaisers bei der Zerstorung
der feierlich eingefithrten und garantierten Reichsordnung so viele Men-
schen immer wieder zu neuen Eiden gezwungen wurden.® Uber diese in
sich gegensitzlichen Eide sei im Volke grofie Unzufriedenheit entstanden,
und man habe sich vom Kaiser abgewandt.!” Die Art dieser Gedanken-
fihrung macht den Schluf ganz selbstverstindlich, dafl hier die Kirche zum
Eingreifen und zur Wiederherstellung der gottlichen Ordnung berufen sei.
Wenn auch noch der Papst mit dieser Sache befafit wurde, so erklirt sich
das aus der Bestitigung und Garantie, die das Papsttum der Reichsordnung
von 817 gegeben hatte, sowie daraus, daf nur auf diese Weise ein Nach-
geben des Kaisers und damit eine Regelung der gesamten Angelegenheit
auf friedlichem Wege moglich erschien, Gregor IV. ist im guten Glauben
iiber die Alpen gekommen, dafl es den Sthnen des Kaisers mit dieser, ihm
gestellten Aufgabe ernst und ehrlich gemeint sei. Uber seine Enttauschung
iiber den Ausgang der Sache und den Miflbrauch seiner Person unterrichten
uns eigens die Quellen.1®

Sein Eingreifen I8ste zwischen den Parteien eine scharfe Diskussion iber
die Berechtigung seines Vorgehens aus, eine Diskussion, die sich natiirlich

135 Lib. apolog. cap. 5. 134 Lib. apolog. cap. 4; Vita Walae II, 17.
185 Fleb. epist. cap. 4. 130 Lib. apolog. cap. 3.
137 Fleb. epist.cap. 7. 1 Astron. cap. 48; Nithard I, 4.
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um das von der kirchlichen Partei entwickelte Programm drehte.'® Gregor
richtete zunichst an die frinkischen Bischofe ein Schreiben, in dem er sie
zu Gebet und Fasten aufforderte, auf dafl thn Gott unterstiitze bei seinen
Bemiihungen, den Frieden und die frithere Eintracht im Hause und im
Reiche des Kaisers wiederherzustellen.!*® Man begann darauf mit Verhand-
lungen zwischen den Parteien.'*! Die Auseinandersetzung war von vorne-
herein eine ideologischer Art, die Geltungsbereiche von kaiserlicher und
pipstlicher Gewalt standen sich wetteifernd gegeniiber. Das Auftreten Gre-
gors innerhalb des frinkischen Reiches war vollig neu, noch nie war ein
Papst in Opposition gegen den frinkischen Konig ndrdlich der Alpen
erschienen.’** Dafl es soweit kommen konnte, zeigt deutlich, wie weitgehend
die Ideologie sich seit den Zeiten Karls d. Gr. gewandelt hatte. Zweifellos
suchte der Kaiser den alten Standpunkt vor allem unter den Bischtfen zur
Geltung zu bringen, indem er den Papst fragen lief, weshalb er denn so
stark zogere, zu ihm zu kommen, falls er nach der Sitte seiner Vorgdnger
gekommen sei.*® Von andern wurden schirfere Mittel gebraucht, um dem
Ansehen des Papstes entgegenzuwirken, indem sie das Geriicht verbreiteten,
er sei gekommen, um iiber den Kaiser und die Bischofe den Bann zu ver-
hingen. Auf diese Weise sollte wohl die gesamte frinkische Kirche geeint
werden, indem man den Bischéfen Bedenken wegen einer Einschrinkung
ihrer Amtsbefugnisse durch den Papst einfléflen wollte. Die Bischofe auf
des Kaisers Seite aber gingen, indem sie dieses Geriicht aufnahmen, in ihrer
Erklirung zu weit, sie wiirden sich nicht dem Papst unterordnen, sondern
ihn ihrerseits bannen.'*

Bei der Einheitspartei ging man aus von der prinzipiellen Frage, ob
Gregor durch seine Reise etwas Boses oder etwas Gutes tue. Der Papst, so
fithrte Agobard aus, wiirde mit Recht bekimpft und zuriickgewiesen wer-
den, falls er wider alle Vernunft und zum Kimpfen iiber die Alpen gekom-
men sei. Falls er aber fiir die Ruhe und den Frieden des Volkes und des

19 MG Epp. V, Agob.ep. Nr. 17. Fiir unsere Untersuchung bleibt es dabei be-
langlos, ob dieser Brief vom Papst personlich oder in seinem Namen von den Bischo-
fen der Einheitspartei verfafit wurde. Vgl. zu dieser Frage Ohr, Wilhelm, Zwei
Fragen zur ilteren Papstgeschichte, Zeitschr. f. Kirchengesch. 24 (1903) S. 331 ff.
Aus dem Bericht Radbertus, der Papst sei durch die Stellungnahme der Bischife so
entmutigt worden, dafl er erst durcﬁ eine Sammlung von Viter-Zitaten, die Wala
und seine Umgebung fiir ihn zusammenstellten, wieder in seiner Haltung bestirke
worden sei (Vita Walae II, 16) ist wohl zu viel Aufhebens gemacht worden. Es
geht hier mehr um eine Hervorhebung der Verdienste und der Gelehrsamkeit Walas
und seiner Umgebung als um eine wirkliche Entmutigung des Papstes. Denn was
da angeblich von frinkischer Seite als Beweisstiicke zusammengebracht wurde, war
doch wahrhaftig auch in Rom schon bekannt, also fiir den Papst nichts Neues.
Vielleicht war er nur deshalb verlegen, weil thm im Augenblick die quellenmifigen
Unterlagen fiir eine Antwort fehlten, die ithm dann von frinkischer Seite beige-

' bracht wurden.

40 Agobard an Ludwig d. Fr. MG Epp. V, Agob. ep. Nr. 16, cap.5.

141 Astron. cap. 48; Thegan, cap. 42.

182 Vel. dazu auch Schieffer (Aus MA u. Neuzeit, S. 15)

143 Astron. cap. 48.

144 Astron. cap. 48; Ep..ad episcop. regni Franc. Faulhaber (Reichseinheitsge-

Zreschr, £. K.-G., ’ 3
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Kaisers auf gute und verniinftige Weise arbeite, so diirfe man ihm nicht
widerstreben. Verniinftig und opportun aber sei das Kommen des Papstes,
wenn er das in den urspriinglichen Zustand zuriickversetzen wolle, was mit
Willen und Macht des Kaisers und unter Zustimmung des ganzen Reiches
chedem aufgerichtet worden sei.!*

Von hier aus war es méglich, in aggressivem Sinne den Bischofen auf
Ludwigs Seite entgegenzutreten. Auf Grund des dem Kaiser geschworenen
Treueides wiirden diese nimlich meineidig, falls sie ihn jetzt nicht mahnten,
da sie sihen, wie er sich ins Verderben stiirze. Keine Schwierigkeit bereitete
es, das Gegenargument zu widerlegen, die Ordinatio imperii von 817 sei
gemif der Lage der Dinge geindert und der Papst wire hiertiber entspre-
chend vom Kaiser unterrichtet worden, falls er ihn aufgesucht hdtte. Dem
konnte mit gewisser Berechtigung entgegengehalten werden, nicht die Lage,
sondern die Riicksichtslosigkeit sei es gewesen, die zu dieser Anderung ge-
fiihrt hitte, denn es sei dabei gar nicht nach dem Willen Gottes gefragt
worden, Offensichtlich aber sei die Anderung micht von Gott gekommen,
weil sie zum Ausgangspunkt vieler Verfehlungen wurde, Die Ursache von
Siinden und Verbrechen, so wie es die neue Teilung in Tatsache sei, konne
auch nicht opportun genannt werden. Auflerdem zeige sich darin, wie un-
gereimt die Bischtfe auf seiten des Kaisers sich auffithrten, indem sie da-
durch propagierten, nur sie allein konnten die Ursachen der Verhiltnisse
wissen.'*

Neben diesen Auseinandersetzungen zwischen den Bischofen der beiden
Parteien liefen die direkten Verhandlungen zwischen dem Kaiser und sei-
nen Sohnen.!*” Wir diirfen wohl ohne Bedenken den eine zeitlang so um-
strittenen sogen. Briefwechsel zwischen den beiden Parteien, der uns von
Radbertus iiberliefert ist,*® mit diesen Verhandlungen gleichsetzen. Die
capitula, quae augustus pater quasi pro querela filiis direxit brauchen nim-
lich keine Briefe gewesen zu sein, sondern kdnnen sehr wohl als schriftliche

danke 61) nimmt an, das Geriicht iiber die Bannabsichten des Papstes sei von der
Gruppe um Hugo und Matfrid ausgestreur worden, ohne indes ecinen Beweis
dafiir anzufithren, Seine Betrachtungsmethode, die die Dinge im Gesamtiiberblick
sehen will, vernachlissigt dadurch das Element der Entwicklung, das hier nicht
tibersehen werden darf.

145 Agobard an Ludwig d. Fr. MG. Epp. V, Agob. ep. Nr. 16, cap. 4. Hieraus
ergibt sich deutlich, daf Lilienfeins Formulierung, die frinkischen Bischofe hitten
sich zwischen dem Kaiser oder dem Papst als Herrn entscheiden miissen (Staat
und Kirche S. 69) zu scharf gefaflt ist; es ging eben weniger um allgemein-
prinzipielle Probleme als um die spezielle Frage der Geltung der Ordinatio imperii,
die vom Papst bestitigt worden war. Der Widerstand gegen den Kaiser und die
Berufung auf den Papst geschahen doch nur, weil nach Meinung der Opposition
der Kaiser in seiner Regierung die gottlichen Gesetze verletzt hatte und daraus
miissen die von Lilienfein zitierten Belege iiber das Vorherrschen der geistlichen
Angelegenheiten iiber die weltlichen erklirt werden.

146 Fp, ad. episcop. regni Franc. 147 Astron. cap. 48.

148 Vita Walae II, 17. Zur dlteren Streitfrage vgl. Rodenberg, Vita Walae S.
53 f. gegen Simson, Jbb II S. 37 ff,, in jiingster Zeit im Sinne der Echtheic der
Uberlieferung Halphen, Charlemagne S, 284, Anm. 1.
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Instruktionen betrachtet werden, die den Gesandten des Kaisers mitgegeben
wurden. Auf seiten der S8hne wurden daraus die wesentlichen Beschwerden
nur in kurzer Form notiert und jeweils die ausfiihrlichere Entgegnung hin-
zugefiigt. :

Auch die Art des Aufbaues des in der Vita Walae iiberlieferten Textes
unterstiitzt die Annahme, dafl es hier in Wirklichkeit um eine Art akten-
mifiger Festlegung von Verhandlungen geht. Die drei ersten Beschwerden
des Kaisers sind an alle Sohne gerichtet. In der ersten erinnert er sie an
ihre Sohnes-, in der zweiten an ihre Vasallenpflicht. In der dritten beklagt
er sich dariiber, daf sie in ihrer Verbindung zum Papst sein kaiserliches Amt
miBachten. Es liegt darin die Forderung, dafl Bezichungen zum Papst nur
iiber den Kaiser gefiihrt werden diirfen, indem eben darin das Besondere
und gewissermafen Ubergeordnete des kaiserlichen Amtes ausgedriickt ist.
Die Antwort gibt zwar laut der Angabe der Vita Walae Lothar zusammen
mit seinen Briidern, thr Wortlaut selbst aber bezieht sich auf Lothar allein.
Von hier ab stellt sich also Kaiser gegen Kaiser, denn Lothar rechtfertigt
sein Vorgehen mit dem Hinweis auf sein eigenes kaiserliches Amt. Die néch-
ste Beschwerde Ludwigs richtet sich zwar nochmals an alle Sthne, aber da
es wiederum um die Person des Papstes geht, den sic an der Reise zum
Kaiser verhindern wiirden, antwortet Lothar nochmals allein in ihrem
Namen.

Er also iibernimmt gegeniiber dem Vater die Verantwortung iiber die dem
Papst gegeniiber cingeschlagene Politik, und die Annahme ist wohl auch
gerechtfertigt, dafl er selbst sie ausgedacht und durchgefiihrt hatte. Und nun
andert sich merkwiirdigerweise der Stil im Bericht. Wihrend es noch bei der
letzten Klage hieR: Mandavit namque gloriosus caesar rursus, folgt die
Fortsetzung nach der Antwort Lothars in einer viel unmittelbareren Fassung:
Iterum angustus inquit: Ininste agis, quod filios nostros, fratres tuos, tecum
retines, et eos contra me insurgere facis. Indem anschlieflend als letzte Be-
schwerde Lothar vorgewotfen wird, daf er dem Kaiser die Vasallen ab-
wendig mache, sind also hier die Themen der beiden ersten Klagen wieder
aufgenommen, richten sich aber jetzt allein gegen Lothar. Darin zeigt sich
eine neue Stufe in den Verhandlungen, wohl nach einer voriibergehenden
Berichterstattung der kaiserlichen Gesandten, indem jetzt Lothar als der
Hauptschuldige hingestellt wird zugleich mit dem Versuch, seine Briider von
seiner Sache zu trennen.!*®

Gegeniiber den Anklagen des Vaters beteuern die Sohne, sie fiihlten sich
nach wie vor als seine Sohne und Vasallen und seien gerade deswegen zu
ihm gekommen, weil ihnen ihre Pflicht vorschreibe, den Vater vor schlechten
Ratgebern zu bewahren. Lothar seinerseits pochte auf die ihm feierlich iiber-
tragenen Rechte als Mitkaiser und beanspruchte als solcher das Schutzrecht

18 Die Fassung dieses letzten Teiles konnte sogar vermuten lassen, dafl es im
Laufe der Verhandlungen zu einem personlichen Gesprich zwischen dem Kaiser und
seinen Sohnen kam, worauf sich dann die Worte der Ann. Bertin. (833) bezichen
wiirden: Quibus dum domnus imperator occurrisset, nullatenus eos ab eadem per-
tinacia compescere potuit.
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fiir die von der Umgebung des Kaisers verfolgten Briider und Vasallen.
Durch das aus der Reichsordnung von 817 abgeleitete Recht erachtet er sich
befugt, zusammen mit dem Papst gegeniiber dem Vater als Gleichberechtig-
ter zur Vermittlung in den Wirren des Reiches aufzutreten.

Da die Verhandlungen zu keinem Ergebnis kamen, lief die Angelegenheit
auf ein Austragen mit den Waffen hinaus. Der Kaiser riickte mit seinem
Heere dem der Sthne entgegen, beide standen sich in der Nihe von Colmar
gegeniiber. Noch einmal trat der Papst in Aktion, um Blutvergiefien zu ver-
hiiten. Aus der Erzihlung des Astronomen?® kann man schliefen, dafl er
sich aus einer personlichen Kontaktnahme mit dem Kaiser Nutzen versprach.
Auch besafl er dabei offensichtlich Vollmacht der S6hne, einen Frieden zu
vermitteln. Er schien auch Erfolg zu haben, denn von der Unterredung mit
dem Kaiser kehrte er mit gewissen Auftrigen zuriick.™™ Jetzt aber setzte das
Spiel derer ein, die in Wirklichkeit kein Interesse an der Wiederherstellung
des Friedens besaflen. Méglicherweise wirkte dabei eine berechtigte Furcht
mit, dafl ein Friede wie ehedem zu Nymwegen sich auf Kosten der Rat-
geber der Schne des Kaisers auswirken kénne, so daf die Betreffenden,
nachdem sie einmal zum Aufstand geschritten waren, aus einer gewissen
Notwendigkeit heraus im eigenen Interesse so weiterhandelten,

Jedentalls erhielt der Papst nicht mehr die Erlaubnis, zur Weiterfithrung-

der Verhandlungen zum Kaiser zuriickzukehren. Vielmehr bewirkten die
Téuschungen und Drohungen, die jetzt nach Angaben der Quellen!® gegen
die Anhinger des Kaisers angewandt wurden, daf Ludwig von fast seiner
ganzen Umgebung verlassen wurde. Die wenigen letzten, die bei ihm noch
ausharren wollten, schickte er selbst ins Lager der Sohne, damit niemand
durch diese Treue Schaden erleiden moge.”s® SchlieRlich lieferte er sich mit
seiner Gemahlin und dem kleinen Karl selbst aus.

Noch im Lager bei Colmar hielten die Séhne und ihre Ratgeber eine Be-
sprechung zur Regelung der Reichsangelegenheiten, bei der die groflen Mei-
nungsverschiedenheiten innerhalb der Opposition zutage traten. Zunichst
ging es um die Feststellung des rechtlichen Zustandes, woriiber man noch zu
ciner gemeinsamen Auffassung gelangen konnte: Der Kaiser sei von allen
verlassen, und dadurch habe seine Macht und Autoritit als Kaiser zu be-
stehen aufgehort.!™ Uber die weiteren Folgerungen aus dieser Tatbestands-
feststellung war man sich indes nicht einig. Uber die Meinung, daf Lothar
als Erbe und Mitkaiser die Reichsgewalt an Stelle des Vaters iibernehmen
solle, schieden sich die Geister.'® Es ist nicht ausgeschlossen, daff Lothar an-
fangs auch gezogert hat und sich erst auf den dann beschrittenen Weg drin-

150 cap. 48.

151 AsI:ron. cap. 48. Vgl. Simson, Jbb II S. 47; Rodenberg, Vita Walae 54 f.

182 Vol. dazu auch Haudk, KG II® S. 519, 153 Thegan, cap. 42.

184 Vel. hierzu auch Kern, Gottesgnadentum, 2. Aufl. S. 195, inshesondere An-
hang XXV.

155 Uber diese Beratungen berichtet uns Radbertus (Vita Walae II, 18), doch ist
bei Einzelangaben Vorsicht angebracht. So diirfle wahrscheinlich der Papst nicht
dieser Meinung gewesen sein (vgl. Simson, Jbb I S. 54, Anm. 3).



Mohr, Die kirchliche Einheitspartei 37

gen liefl. Denn die Erklirung der Versammlungsteilnehmer, sie wiirden sich
bei seiner Weigerung durch Wahl einen Helfer und Verteidiger setzen,
klingt doch wie eine Art Drohung, als wollten sie sich die Friichte des Auf-
standes gegen den Kaiser unter keinen Umstinden entgehen lassen.’*®

Sobald Lothar nun die gesamte Reichsgewalt iibernahm, versagte Wala
seine weitere Mitarbeit und auch des Papstes Betriibtheit und Abreise mufl
hiermit zusammenhingen. Damit spaltete sich die kirchliche Einheitspartei.
An die Stelle Walas tritt jetzt die umstrittene Person Ebbos von Reims,
dem Thegan mit bitteren Worten seine Wankelmiitigkeit vorwirft, weil er
ehedem zu Nymwegen mitgeholfen habe, den Bischof Jesse wegen Teilnahme
auf seiten des Aufstandes seines Amtes zu entsetzen, da er jetzt nach den
Ereignissen auf dem Liigenfelde wieder mitwirke, ihn nochmals in sein Amt
zuriickzubringen.'™ Dieser Hinweis wirft einiges Licht auf die Art der Vor-
gange, denn natiirlich mufite Ebbo alles daransetzen, aus seinem Gesinnungs-
wechsel den entsprechenden Gewinn sich zu sichern, und so riff er anschei-
nend die Mehrheit der kirchlichen Partei zu den radikalen Mafinahmen
gegen den Kaiser mit,

Worum es aber der Gruppe um Wala ging, 1388t sich aus dem Bericht des
Radbertus nicht deutlich ersehen. Wahrscheinlich wollte man von dieser
Seite den Kaiser nicht absetzen, weil auf einem solch radikalen Wege die
Einheit nicht auf gefestigtem Grunde wiederhergestellt werden konnte.'™
Allerdings ist Radbertus in seiner Ausdrucksweise so zuriidkhaltend, daff
man nicht mit unbedingter Sicherheit sagen kann, ob etwa eine Belassung
des Kaisers im Amte erstrebt wurde, also eine Wiederaufrichtung des Dop-
pelkaisertums lediglich mit besseren Garantien gegen eine Wiederholung der
Machenschaften der letzten Jahre. Immerhin lifit sich doch erkennen, daff er
in seinem Gesprach mit Wala die Ubernahme der gesamten Reichsgewalt
durch Lothar mifibilligte.’® Fiir ihn erschienen die Ereignisse auf dem Liigen-
felde mehr oder weniger als eine Sache des Zufalls, wodurch doch nicht auf
einmal solch schwerwiegende Verdnderungen bewirkt werden diirften. Jener,
der unter Eid zum Mitkaiser erhoben wurde, konne doch aus der Niederlage
des Vaters nicht ohne weiteres die ganze Kaisergewalt fiir sich beanspruchen.

156 Allerdings kann man die Rechtfertigung, die Lothar spiter hierzu vor-
brachte, kaum in ernstlichem Sinne in Betracht ziehen, wie Simson (Jbb II S. 54)
dies tat. Auch Meyer v. Knonau (Nithard 9) war geneigt, die Haltung der Groflen
als Drohung aufzufassen. Die von ihm zum Gegenbeweis fiir diese Ansicht ange-
fithree Stelle bei Agobard (Lib. apolog. cap. 4) lifit sich nicht auf diesen Vorgang
beziehen.

157 cap. 44.

18 Darauf deuter die zu einem fritheren Zeitpunkt gebrachte Aufierung: non
ut augustus imperio privaretur, aut inhoneste (quantum rei eventus sinebat) in ali-
quo aut ab aliquo tractaretur, sed ut hostis una cum suis complicibus; et moechia
quae iam publica erat, in confusionem omnium ne diutius celaretur (II, 9), und an
anderer Stelle: Idcirco errat, qui arbitratur Arsenium in periculum exilii vel capitis
vocari, quod deliquerit in his negotiis aliquid sciens vel volens, quod patriam
laeserit, quod maiestatem imperii violaverit, quod augustum et filios inhonoraverit,
quod pacem perturbaverit (II, 10).

189 Vita Walae II, 18.
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Gerade diese letztere Formulierung weist uns auf eine andere Quelle,
deren Ausfithrungen zur damaligen Problemlage wohl herangezogen werden
diirfen. Es handelt sich um den bekannten Brief des Abtes von Fulda,
Hrabanus Maurus, an Ludwig d. Fr. iiber die Pflichten der Sthne gegeniiber
den Eltern.'™ Dieser Brief stammt zwar aus der Zeit nach der Wiederher-
stellung des Kaisers im Amte, seine prinzipiellen Ideen diirften aber schon
jetzt eine Rolle gespielt und die Haltung der Anhinger der Einheitsidee
beeinfluft haben. Auszugehen ist von der Bemerkung in cap. I1I, daf} alle
Gewalt von Gott stamme. Diese Gewalt wird durch die ordinatio iibertragen.
Hier ist also keine Moglichkeit des Entzuges der Gewalt gegeben und aus
dieser Auffassung mufy sich auch die wachsende Bedeutung der kirchlichen
Weihe fiir das Kaisertum erkliren. Ergab sich also aus dieser Gewalten-
ordnung schon keine Handhabe fiir Lothars Vorgehen auf dem Liigenfelde,
durch das er sich an die Stelle des Vaters sctzte, so gab es nicht nur keine
Beispiele aus den hl. Schriften fiir ein derartiges Vorgehen, sondern die
ganze Tradition zeigte, dafl es immer gerade umgekehrt gehandhabt wurde.
Ahnlich wie Lothar waren der Sohn Davids, Salomo, sowie die drei Séhne
Konstantins d. Gr. zu Lebzeiten des Vaters zu Mitregenten erhoben worden,
aber alle blieben dem Vater bis zu dessen Lebensende unterstellt, weil kein
Gesetz, weder ein menschliches noch ein gottliches, den Sthnen gestattet,
mit Gewalt oder List ihre Viter vom Thron zu verdringen.!®

Nichts konnte tiber das Schwerwiegende einer solchen Argumentation hin-
wegtduschen, und es darf aus diesen Ausfithrungen des Abtes von Fulda
wohl geschlossen werden, dafl auch auf dem Liigenfelde die beiden Auf-
fassungen aufeinander prallten, die im Grunde genommen das ganze innen-
politische Geschehen im Frankenreiche beherrschten: germanische oder kirch-
liche Auffassung der Herrschergewalt. Wie weitgehend die kirchliche Auf-
fassung an Gewicht gewonnen hatte, zeigt das Vorgehen Lothars gegen sei-
nen Vater in Compiégne im Oktober 833. DaR man hier durch eine Art
kirchliches Gerichtsverfahren Ludwigs Verdringung vom Thron durch sei-
nen Sohn zu rechtfertigen und zu unterbauen suchte, beweist in erster Linie,
daff die germanische Auffassung, der Herrscher gehe durch die Abkehr sei-
ner Groflen des Thrones verlustig, nicht mehr {iberzeugen konnte.

Einiges dariiber, wie die Gruppe um Wala sich die Regelung der Reichs-
angelegenheiten gedacht hatte, wird noch von Radbertus angedeutet.!®® Er
tadelt es vor allem, dafl jeder nur an seinen eigenen Nutzen gedacht habe,
da es doch zunichst angebracht gewesen wire, mit dem Papst, Lothar und
dessen Briidern iiber die Ursachen nachzuforschen, warum es so weit ge-
kommen sei, und dann alles entsprechend so zu verbessern und zu sichern,
dal es kiinftig geeint und unerschiittert bleibe. Man hitte doch eine neue
Gefdhrdung des Reiches durch Uneinigkeit vermeiden miissen, So sei ein
heimlicher Haf zwischen den Briidern und eine tiefe Krinkung zwischen
den angeschenen Personlichkeiten bestehen geblieben.

180 MG Epp. V, Hrabani Mauri ep. Nr. 15,

161 cap. IV. 182 Vita Walae II, 19.
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In einem Gesamtblick iiber die Lage legt Radbertus dem bisherigen Leiter
der kirchlichen Gruppe Worte in den Mund, die deutlich den damaligen
Zustand kennzeichnen.!® Walas Ziel war es gewesen, fiir alle sich einzu-
setzen, Ratschlige fiir den Frieden zu geben und dem drohenden inneren
Krieg zuvorzukommen. Jetzt aber hort keiner mehr auf ihn, weil jeder sich
entweder durch Furcht, Begierde, Freude oder Trauer leiten lifit. Insbeson-
dere stehen sich die Gewinnsucht und die Furcht vor Rache und Verlust
gegeniiber. Nachdem alles in dem von Wala verurteilten Sinne geordnet
war, soll er auf die Frage, ob ihm etwas bei der Regelung mififalle, geant-
wortet haben, es sei alles gut geordnet, aufler dafl von dem, was Gott zustehe,
man nichts iibrig gelassen habe und nichts angeordnet habe, was den Guten
gefalle. 264

In der Tat stellten die auf dem Liigenfelde getroffenen Mafinahmen eine
Selbsttauschung dar. Denn Lothar, einfach zu den alten Verhiltnissen zuriick-
kehrend und sich dabei an die Stelle des Vaters setzend, war andererseits
gezwungen, das Reich mit den Briidern aufzuteilen,'®™ und es zeigte sich
schon bald, wie diese den Ausgang der Sache auffafiten, indem sie ihre Ut-
kunden nicht nach Lothars Regierungsjahren datierten, sondern nach den
cigenen oder denen des abgesetzten Kaisers.!® Lothars Herrschaft hing dem-
nach in der Luft, anerkannt war sie nur von den Resten der Einheitspartei,
die sich unter Fiihrung Ebbos vergebens bemiihte, die auf dem Liigenfelde
geschehene Regelung durch rechtliche Akte zu unterbauen.

Diesem Ziel dienten vor allem die Vorginge auf dem Reichstage zu
Compitgne im Oktober 833. Der Kaiser wurde zu einer dffentlichen Kir-
chenbufle gezwungen, um ihn nach kirchenrechtlichen Vorstellungen fiir alle
Zeit zum Regierungsamte unfihig zu machen.'® Die Bemiithungen, ihn zum
Eintritt in ein Kloster zu bringen, hatten dagegen keinen Erfolg,!*® obwohl

163 Vita Walae II, 18.

164 Vita Walae II, 19; vgl. zum Ganzen auch II, 20. Faulhaber (Reichseinheits-
gedanke S. 108 ff.) meint, dafl das Verhiltnis zwischen Lothar und Wala schon seit
831 schlechter geworden sei. Indes deutet doch alles darauf hin, dafi Wala im
Jahre 833 freiwillig im Lager Lothars erschien. Falls er nimlich wirklich so drin-
gend durch Gesandte eingeladen worden wire, wie dies sein Biograph behauptet,
hitte er im Lager bei Colmar gewiff eine grofiere Rolle gespielt. Die Truppen, die
Lothar gesandt hatte, sollten nicht einem Widerstrebenden gelten, sondern eine
sichere Uberkunft garantieren. Gewifl ist jedenfalls, dafl Wala im Lager Lothars
keine besondere Bedeutung mehr besitzt, sogar so, als wire er als iiberfliissig emp-
funden worden.

185 Astron. cap. 48. Simson, Jbb II S. 58.

186 Simson, Jbb II S. 60 f.; BM, Reg. Imp. Nr. 1352a; Zatschek, MIOG 49, S. 201 £.

187 Vegl. dazu Kern, Gottesgnadentum, Anhang XXV. Zu Einzelheiten der Vor-
gange vgl. auch Halphen, Louis, La pénitence de Louis le Pieux 3 Saint-Médard de
Soissons, Bibl. de la Fac. d. Lettres de Paris XVIII (1904) und A travers [histoire
du moyen-4ge, Paris 1950.

%8 Thegan, cap. 43.
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man ihn im Medardus-Kloster in Soissons aufs stirkste dazu dringte.!®
Im ganzen gesehen hatte die kirchliche Partei unter Leitung Ebbos den Bogen
betrichtlich iberspannt. In der offentlichen Meinung setzte eine starke Re-
aktion ein, zumal bekannt wurde, wie schlecht der alte Kaiser von Lothar
behandelt wurde. Dieser Bewegung konnten sich Pippin und Ludwig d. D.
nicht entzichen, wahrscheinlich waren sie aber noch mehr durch Besorgnisse
vor Lothars Plinen bewogen, von denen sie wohl eine Bedrohung ihrer eige-
nen Herrschaft befiirchteten.t”®

So kam es zur Restitution des Kaisers unter ginzlicher Zerschlagung der
kirchlichen Einheitspartei. Ebbo von Reims mufite seine unkluge Politik
bitter biiflen, auf ihm allein lastete schlieBlich die ganze Schuld. Die iibrigen,
die ebenfalls eine Rolle gespiclt hatten, zogen es vor, mit Lothar nach Ita-
lien zu ziehen, unter ihnen auch Wala.'" Die Zuriickgebliebenen mufiten
feierlich ihrer Handlungsweise und ihren bisherigen Ideen absagen. Ludwig
wurde einfach bedingungslos in sein kaiserliches Amt wieder eingesetzt, das
ganze Werk der Reichsordnung war aufgeldst, nichts band mehr den Kaiser
in seinen Willensiuflerungen und seiner kiinftigen Reichspolitik. Lothar hatte
bei seiner Unterwerfung Italien unter der ausdriicklichen Bedingung erhalten,
dafl er es nur so besitze, wie es ehedem sein Oheim Pippin von Karl d. Gr.
erhalten hatte, also ohne die fritheren Rechte eines Mitkaisers.™

Véllige Ungewifiheit lagerte sich somit tiber das Schicksal des Reiches.
Der Kaiser selbst fiihlte allmdhlich das Lastende und Unhaltbare dieses Zu-
standes und suchte deshalb wiederum mit Lothar im Jahre 836 ins Gesprich
zu kommen.” Noch einmal erschien Wala als dessen Bevollmichtigter am
kaiserlichen Hofe. Es sollte seine letzte Aktion sein, wenig spiter erlag er
einer Krankheit. Wenn wir dem Astronomen glauben diirfen, suchten der
Kaiser und seine Gemahlin vor allem ihn zu gewinnen. Es kam auch zu
einer Aussthnung. Verhandelt wurde, nach den Worten der Bertinianischen
Annalen, iiber Lothars Ehre und Heil,'”* endgiiltige Ergebnisse wurden wahr-

169 Hierhin gehort zeitlich das, was Nithard (I, 3) iiber die Aktion des Monchs
Guntbald erzihlt, aber irrtiimlich ins Jahr 833 datiert, denn diese Aktion wird be-
stitigt durch die Nachricht der Anm. Bertin. (833), man habe befiirchter, der Kaiser
konne von einigen Getreuen aus dem Medardus-Kloster entfithrt werden, und so habe
Lothar ihn mit sich genommen.

170 Vel. Nithard 1, 4. Zatschek MIOG 49, S. 202 f.

17 Uber seine Rolle und seine Meinung in dieser Angelegenheit berichtet Vita
Walae II, 20.

172 Ann. Bertin. 834.

1% Ann. Bertin. 836; Astron. cap. 54, 55. Die vom Astronomen angegebenen
Griinde stimmen allerdings nicht (vgl. Meyer v. Knonau, Nithard S. 130; Simson,
Jbb II S. 145, Anm. 3).

1" Der Ausdruck honor bedeutet in dieser spitkarolingischen Zeit Amt und
Besitz einer Person (Vgl. dazu Niermeyer, J. F., De semantick van honor en de
oorsprong van het heerlijk gezag in Dancwerc, Opstellen aangeboden aan Prof. Dr.
D. Th. Enklaar, Groningen 1959, S. 56 ff. und Von den Steinen, Wolfram, Der
Kosmos des Mittelalters, Bern und Miinchen 1959, S. 122 £.), salus wird sich wohl
auf die Stellung Lothars beziehen, denn es ging dabei gewifl um Lothars friiheres
Mitkaiserrum und seine weitere Stellung in der Reichsordnung.
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scheinlich nicht erreicht, doch sollten die Unterhandlungen durch ihn person-
lich weitergefithrt werden. So weit kam es indes micht, denn er wurde durch
Krankheit an einer Reise iiber die Alpen verhindert. Allerdings gewinnt
man den Eindruds, daff ihm nach dem Tode Walas nicht viel mehr an dieser
Sache lag, denn nach seiner Genesung wurde dem Kaiser gemeldet, er sei
wieder eidbriichig geworden und verfolge besonders die rémische Kirche.'”®

Was also sich beide Teile von einer persdnlichen Unterredung zwischen
Vater und Sohn erhofften, weifl man nicht. Wala wird gewiff seinen eigenen
Plan gehabt haben, aber ebenso gewif} ist es wohl, daff der Kaiser nicht an
eine Wiederherstellung der alten Reichsordnung dachte. Doch handelte er
bei seiner Anndherung an den Sohn unter einem gewissen Zwang, denn die
hervorragendsten Groflen des frankischen Reiches befanden sich in dessen
Umgebung.'” Solange sie in Opposition standen, lief sich kein dauerhafter
Zustand im Reich begriinden. Dem Kaiser aber ging es um die Versorgung
des jungen Karl in einer auch nach seinem Tode gesicherten Form.,

Nach Walas Tode versteifte sich also Lothars Haltung in der Opposition.
Der Vater hat damals zur Festigung der Stellung Karls anscheinend auf das
Beispiel seines Grofivaters Pippin zuriickgegriffen. Er gab ihm zunichst auf
dem Aachener Reichstage von 837 einen groflen Teil der Linder, die Lothar
besessen hatte und zwar, wie Nithard es ausdriidkt, #na cum auctoritate
divina atque paterna™ Es wurde also dabei mehr als der einfache Besitz
ibertragen, wie das bei den bisherigen Reichsteilungen geschehen war, bei
denen sich der Kaiser stets seine eigene Oberherrschaft bis zu seinem Tode
gewahrt hatte. Karl erhilt diese Gebiete ausdriicklich zusammen mit der
viterlichen und sogar der gottlichen Gewalt, woraus sich die Absicht einer
Begriindung der Nachfolge Karls im vaterlichen Amte an Stelle Lothars
erkennen lifft. Die Landzuteilung war unter Zustimmung des anwesenden
Ludwig d. D. und der Gesandten Pippins erfolgt, und es ist zu vermuten,
daff Ludwig in den Plinen des Vaters die Stelle eines Beschiitzers des jungen
Karl einnehmen sollte, die bis dahin Lothar zugedacht gewesen war.

Diesem neuen Beschiitzer indes scheinen die Aachener Pline verdichtig
erschienen zu sein, so daf er sich mit Lothar iiber einen evtl. neuen Aufstand
besprach. Der dariiber sehr beunruhigte Vater hat darauf nochmals radikal
seinen Plan geindert, es kam zu einer heftigen Auseinandersetzung mit Lud-

175 Die Nachricht, die uns vom Astronomen (cap. 55) in dieser Form iiberliefert
wird, entwirre sich bei einem Vergleich mit dem Bericht iiber die weiteren Ereignisse
und mit der Erzihlung der Ann. Bertin. (836). Es ging dabei um die Riickerstattung
von Kirchengiitern in Italien, die den Kirchen im frinkischen Reich gehdrten, was
Lothar nicht in allen Punkten durchfiihrte. Auflerdem hat wohl Lothar jede direkte
Verbindung des Papstes zum Kaiser unméglich gemachr, und es sieht so aus, als habe
er yom Papst weiterhin seine ecigene Anerkennung als Kaiser verlangt. Dahinter
steckte wahrscheinlich der Plan, zu gelegener Zeit, vor allem nach dem Tode des
Vaters, mit Hilfe der pipstlichen Autoritiit seine Nachfolge im Gesamtreich zur Gel-
tung zu bringen.

178 Astron. cap. 56.

177 Ann. Bertin. 837—838; Astron. cap. 59; Nithard I, 6. Fiir die Haltung Lud-
wigs d. D. vgl. Zatschek, MIOG 49, S. 213 ff.
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wig, der alle seine Besitzungen bis auf Bayern herausgeben mufite. An seine
Stelle als Beschiitzer Karls trat jetzt Pippin, der auf dem Reichstag zu
Quierzy im Sommer 838 personlich erschien und sich den Wiinschen des
Kaisers fligte. Die Worte des Astronomen, der dariiber am ausfithrlichsten
berichtet, sind vielsagend: der Vater umgiirtete Karl mit dem Schwerte,
setzte ihm die konigliche Krone aufs Haupt und gab ihm zum Besitz
Neustrien, das sein gleichnamiger Ahne Karl besessen hatte. Dieser Vergleich
mit der Aufteilung des Reiches zwischen Karl d. Gr. und dessen Bruder
Karlmann ist wohl ein Hinweis auf die neue Losung des Nachfolgeproblems,
die sich der Kaiser ausgedacht hatte und zugleich auf den Preis, mit dem
Pippin gewonnen wurde. Es bedeutete ein Aufgeben der Ordinatio imperii
und ein Zuriickgreifen auf die Reichsidee aus der Zeit vor Karls d. Gr.
alleiniger Nachfolge, das Reich gedacht als ein Doppelkénigtum Karls und
Pippins unter Beschrinkung Lothars auf Iralien, Ludwigs auf Bayern. Die
Bezugsetzung auf Karl d. Gr. deutet dabei wohl auf noch grifiere Pline und
entspricht einer uns aus den Schriften des Chorbischofs Audradus von Sens
iiberlieferten Anspielung, wonach der Kaiser wegen der Uberheblichkeit
Lothars gegeniiber Gott an dessen Stelle Karl zu seinem Nachfolger einge-
setzt habe.'™ Der wenig spiter erfolgte Tod Pippins hat die ganze Anord-
nung zunichte gemacht, und die Kaiserin griff wieder auf die alten Pline
mit Lothar zuriick. Begiinstigt wurde eine neue Regelung mit ihm wohl da-
durch, daf eine bedeutende Lindermasse zur Aufteilung zur Verfiigung
stand. Lothar, durch den Tod seiner bedeutendsten Mitarbeiter beraubt, lief
sich jetzt anscheinend vornehmlich durch Gewinnsucht leiten. Uber Ludwig
d. D. wurde nicht mehr verhandelt, er blieb auf Bayern beschrinkt, das
tibrige Reich wurde unter Lothar und Karl aufgeteilt.!” Vom Kaisertum
wurde auch jetzt nicht mehr gesprochen, auf der andern Seite wurden aber
anscheinend die grofleren Pline mit Karl aufgegeben, indem man die volle
Gleichberechtigung der beiden Briider besonders betonte,'® sie sollten nach
dem Tode des Vaters ihre Reichsteile erhalten, falls sie bis dahin treu und
gehorsam gewesen seien.

1% Fragm. X und XI bej Traube, Ludwig, O Roma nobilis, Abh. d. bayr. Akad.
d. Wissensch. phil.-philolog. KI. Bd. 19 (1891). Vgl. Mohr, Walter, Audradus von
Sens, Prophet und Kirchenpolitiker, ALMA 29 (1959) S. 251 ff.

17 Ann. Bertin. 839; Astron. cap. 60; Nithard I, 7.

180 Simson (Jbb II, 209) beruft sich zwar auf die Ann. Fuld. (839), um zu ver-
sichern, Ludwig habe Lothar nochmals ausdriidslich die Kaiserwiirde zuerkannt. Diese
Annalen stehen aber mit ihren Worten: Hluthario quidem, qui maior natu erat,
nominis sui dignitatem et sedem regni tribuens unter den Quellen allein, Sie geben
auflerdem den Vorgang der Teilung nur ganz summarisch wieder. Dagegen behan-
deln der Astronom (cap. 60) und Nithard (I, 7) das neue Verhiltnis zwischen dem
Kaiser und seinen beiden Sthnen so ausfithrlich, dal demgegeniiber den Worten der
Annalen von Fulda kein allzugrofles Gewicht beigemessen werden kann. Der Astro-
nom schreibt ausdriicklich, daff Lothar und Karl kiinftig einmiitig sein und sich
gegenseitig beschiitzen sollten. Dabei sollte sich Lothar um den jiingeren Karl sorgen
und sich erinnern, dafl er sein geistlicher Vater sei. Karl aber sollte Lothar als seinen
geistlichen Vater und ilteren Bruder ehren. Falls also damals auch iiber das Kaiser-

tum gesprochen worden wire, hitte der Astronom allen Anlaff gehabt, in diesem
Zusammenhang auch dariiber zu berichten.

R
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Welches Schicksal war nun der kaiserlichen Wiirde zugedacht, sollte es
wirklich schon in der Absicht Ludwigs d. Fr. gelegen haben, das Kaisertum
ganz zugunsten der germanischen Erbteilungspraxis verschwinden zu lassen,
bzw. es zu einem reinen Ehrentitel herabzudriicken, wie es dann tatsichlich
nach dem Vertrag von Verdun der Fall gewesen ist? Geeignete Verteidiger
der alten Reichsordnung gab es im Augenblick nicht mehr. Die kirchliche
Einheitspartei hatte durch den Tod ihrer besten Kopfe in Italien einen
schweren Schlag erlitten, es fehlte ihr eine erfahrene und geschickte Fithrung.
Sie sollte sie erst unter Hinkmar von Reims wieder erlangen. Aber bis zu
diesem Zeitpunkt wird sich Wesentliches gedindert haben.’® Wohl beschif-
tigte sich im Jahre 836 eine Synode zu Aachen mit den gleichen Fragen, wie
es chedem im Jahre 829 zu Paris geschehen war, wobei die Akten von Paris
fleifig benutzt und deren Bestimmungen erneuert wurden.'® Aber auf den
ganzen Beratungen lastete doch die Tatsache, dafl die frinkische Kirche durch
den Aufwand der letzten Jahre schwer getroffen war. Die Klage der Bischofe
erstreckt sich nicht nur darauf, daf die Vorschlige aus dem Jahre 829 nicht
befolgt wurden, sondern dafl auch die Kirche noch nicht wiederhergestellt
und das bischofliche Amt noch nicht gefestigt sei.’®

Die grofRen Reichsideen, die ehedem die frinkische Kirche bewegt hatten,
waren zwar nicht vergessen, aber es fand sich niemand mehr, der dem Kampf
der politischen Interessengruppen die alte Einheitsidee entgegenstellte.'™
Zudem hatte die Verweisung Lothars nach Italien die seit der Absetzung des

181 Fin letztes Nachklingen der alten Ideen kbnnen wir noch in der Uberliefe-
rung der Schriften des Chorbischofs Audradus von Sens feststellen, die wahrschein-
lich auf eine Neubearbeitung seines Werkes um das Jahr 870 zuriickgeht. Vgl. dazu
Mohr, ALMA 29, S. 263 f.

182 MG Conc. II, Nr. 56.

183 cap. 66.

184 Faylhaber (Reichseinheitsgedanke S. 73 ff.) behandelt zwar die Zeit so, als sei
eigentlich nichts passiert, fiir ihn besteht die kirchliche Partei nach wie vor mit ihren
alten Bestrebungen, er kann aber dafiir keinen stichhaltigen Beweis erbringen. Die
weitgehende Anerkennung Lothars unmittelbar nach dem Tode des alten Kaisers als
dessen Nachfolger datf nicht im Lichte der Reichsordnung von 817 gesehen werden,
sondern in einem einfachen Gefiihl der frinkischen Gemeinschaft. Deshalb konnte ja
dieses Gefiihl sich so schnell wandeln, als in der Praxis der Teilung des Reichs zu
Verdun durch die confraternitas ein Weiterleben dieser Einheit moglich schien. Man
darf auch nicht mit Faulhaber (S. 81) den Text des Astronomen (cap. 63) so deuten,
als habe der sterbende Kaiser seinem Sohn Lothar die Reichsinsignien iibersandt.
Noch neuerdings ist Schlesinger wiederum diesem Irrtum verfallen (Karlingische
Konigswahlen, Festg. f. H. Herzfeld, Berlin 1958, S. 227 £.), indem er den Bericht
der Annalen von Fulda zum Jahre 840 trotz des hunc enim ferunt als Tatsache
nahm und ihn auch nicht mit dem Bericht des Astronomen verglich, der die tiber-
sandten Gegenstinde nicht als Reichsinsignien bezeichnet. Der Charakter eines Ge-
riichtes zeigt sich auch daran, daf die Ann. Fuld. von Szepter und Krone, der
Astronom indessen von Krone und Schwert sprechen. In den spiteren Auseinander-
setzungen mit den Briidern hat sich Lothar bezeichnenderweise niemals auf diese
angebliche Designation durch Ubersendung der Insignien berufen. Daher ist gegen
Faulhaber und Schlesinger mit Meyer v. Knonau (Nithard S. 54) festzuhalten, daf§
es hier um ein mit bestimmten Absichten ausgestreutes Geriicht ging. Vom Kaisertum
hat Ludwig in seinen letzten Stunden offensichtlich nicht gesprochen.
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Kaisers aufgetretene Meinungsspaltung in der kirchlichen Partei ausgeprig-
ter gestaltet. Die Gruppe um Wala, die das Erbe der alten Davidischen
Konigsidee Karls d. Gr. hochgehalten hatte, die, wie es 817 noch geschehen
war, das Kaiseroum in einer direkten Verbindung zu Gott gesehen hatte,
wobei allerdings die Kirche nicht nur zur Mitwirkung, sondern bereits zu
einer gewissen Kontrolle berufen war, war durch den Tod gelichtet und
zdhlte von den alten bedeutenden Namen ecigentlich nur noch Agobard von
Lyon. Aber er ist nicht mehr titig geworden.

Nach dem Ausscheiden der alten Fiihrungsgruppe kamen mit den jiingeren
Kriften neue Ideen. Die Stellung der weltlichen Gewalt wandelte sich jetzt
in der Auffassung der frankischen Kirche. Der vollige Niedergang des Kai-
sertums und der Einheitsidee im Kampf der Briider gegencinander und die
Aufteilung des Reiches in Verdun stirkten die Richtung, die schon zuvor auf
eine Gewaltenkontrolle durch die Kirche hingearbeitet hatte auf Grund der
hoheren Stellung des priesterlichen Amtes gegeniiber dem kéniglichen. Es ist
merkwiirdig, wie das, was Ebbo aus nicht ganz uneigenniitzigen Griinden im
Jahre 833 unternahm, weiterwirkte, weil damals in der Bufe des Kaisers
einige Punkte aufgegriffen worden waren, die nicht erst aus diesem Jahre
datierten, vor allem die Kritik am Vorgehen gegen Bernhard von Italien
und am Verstol gegen die von Karl d. Gr. iibernommenen Verpflichtun-
gen.'® Und schliefllich mufite ebenso stark, wenn nicht noch stirker der Vor-
wurf der Verletzung der Reichsordnung von 817 wirken, die doch so feier-
lich von allen beschworen worden war. Hier spricht das Verhalten des Kai-
sers selbst zu deutlich, dessen Gemiit durch seine Wiedereinsetzung in St.
Denis noch nicht beruhigt war, sondern der sich wenig spiter nochmals in
den Siihnegebeten der Bischdfe und durch ihre Kronung in Metz die innere
Ruhe und Festigkeit verschaffen wollte.®® Aber trotzdem alle anwesenden
Bischofe durch eigenhindige Unterschrift ausdriicklich die Nichtigkeit der
bisherigen Mafinahmen gegen den Kaiser bestitigten, hat sich dieser doch
nicht verhehlen konnen, dafl die bedeutendsten der Bischofe weiterhin in
Italien in Opposition gegen ihn lebten.

Hieraus mag es, ebenso wie aus seiner Sorge um die Versorgung des jungen
Karl verstindlich erscheinen, dafl in den letzten Lebensjahren Ludwigs vom
Fortleben des Kaisertums nicht mehr die Rede war. Er hat es innerlich viel-
leicht in voller Schwere empfunden, daf} es ihm unmoglich geworden war,
das alte Kaisertum wiederherzustellen und aus der Erkenntnis dieser Un-
moglichkeit heraus wird es ithm dann leichter gewesen sein, sich unbehindert
und ohne Riicksichtnahme den Interessen seines jiingsten Sohnes zu widmen.
Der Untergang des alten Kaisertums in der Prigung Karls d. Gr., der sich
in diesen Jahren vollzieht, gab andererseits der Kirche ihre neue Aufgabe,
die sie nach dem Vertrag von Verdun kraftvoll in Angriff nahm, ndmlich

185 MG Capit. 11, 197, Punkt 1 des Bekenntnisses.

% Daf} der Kaiser weiterhin in seinem Gewissen beunruhige blieb, zeigt Hraba-
nus Maurus, Liber de reverentia filiorum erga patres et subditorum erga reges (MG
Epp. V, Hrabani Mauri ep. Nr. 15), worin er versucht, den Kaiser iiber seine Be-
denken hinwegzuheben. Vgl. dazu auch Diimmler, Ostfr. Reich I* S. 105 f.
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an Stelle des Kaisertums die Wahrung der fridnkischen Einheit trotz der
Aufteilung des Reiches zu garantieren, jetzt nicht mehr im Sinne der Reichs-
ordnung von 817, sondern in einer allgemein gefafiten Aufgabe, dic den

Zeitereignissen Rechnung trug.



Territorium, Bistumsorganisation
und Obddienz

Die Mainzer Kirchenpolitik in der Zeit des Konzils von Pisa

Von Alois Gerlich

Seit im Investiturstreit, in den Kimpfen der Staufer mit dem Papsttum
und im kirchenpolitischen Streit Kaiser Ludwigs des Bayern mit Papst
Johann XXII. sich die weltlichen und geistlichen Hiaupter der abendlindi-
schen Christenheit einander gegeniiberstanden, hatten sich Gefiige des Reiches
und hierarchischer Verband der Kirche gewandelt. In beiden Sphiren ver-
loren die Spitzen viel von ihrer Macht und ihrem Einflufl an Korperschaften,
die in jenen Jahrhunderten herangewachsen waren: Hier an Fiirstentum und
Kurkolleg, dort an die Kardinile. Mit dem Ausbruch des grofen abend-
lindischen Schismas schien die Stunde des Kardinalskollegs gekommen, im
Reich setzten die Kurfiirsten in hybride iibersteigertem Machtanspruch ein
Doppelkonigtum. In den Territorien reiften die landschaftlichen Krifte zu
institutioneller Staatlichkeit. Es war eine Frage an die Zukunft, ob und in
welchem Maf die weltlichen Gewalten den Versuch wagten, ihrem Macht-
bereich auch geistliche Gerechtsame einzuordnen, Fiir die Kirche erhob sich
das Problem, wie die Bistumsorganisation im Ringen mit den neuen Mich-
ten bewahrt werden konnte. Im Westen und Siiden des Reiches zeigte diese
Frage die grofite Vielfalt der Entwicklungsméglichkeiten. Denn gerade dort
war die territoriale Zerkliiftung am tiefsten, hatten sich die meisten Diskre-
panzen zwischen den alten geistlichen Sprengeln und den um Gestalt und
Gerechtsame ringenden institutionellen Staatswesen ergeben. Geistliche und
weltliche Territorien standen im Blick auf die Bistumsorganisation auf der
gleichen Ausgangsposition; jeder geistliche Reichsfiirst war gleichzeitig An-
gehoriger der Hierarchie und Herr eines Hochstiftes; die rheinischen Erz-
bischéfe zumal standen in der Vielschichtighkeit ihrer Aufgaben als Metropo-
liten, Dibzesanbischéfe, Kurfiirsten und Landesherren, Gleich wie bei ihren
Kollegen im weltlichen Reichsfiirstenstande spielterr die Probleme der Haus-
machtpolitik auch in ihre Strebungen hinein, die Eigenwilligkeiten der Dom-
kapitel kamen hinzu. Die Spaltung der Kirche erffnete fiir die Erzbischofe
Mbglichkeiten neuer Entscheidungsfreiheit, brachte aber auch zugleich grofe
Belastungen fiir ihr Verhalten in Kirche, Reich und internationaler Diplo-
matie. Gerade am Beispiel der Mainzer Politik in der Zeit des Pisaner
Konzils lassen sich diese einander vielfaltig iiberlagernden Probleme darlegen,
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Mit grofler Zuversicht wurde in der Christenheit im Sommer 1405 die
Kunde aufgenommen, Papst Innozenz VII. suche nach Méglichkeiten, wie
der seit fast einem Menschenalter gespaltenen Kirche die Einheit wiederzu-
geben sci. Auch Erzbischof Johann II. von Nassau zu Mainz war geneigt,
den rémischen Oberhirten bei diesem Vorhaben zu unterstiitzen. In Schrei-
ben an die Suffragane seiner Provinz, von denen allein der Brief an den
StraBburger Bischof Wilhelm von Diest sich erhalten hat,! lobt Johann in
iiberschwenglichen Worten diesen Aufbruch zum Vereinigungswerk: ,surrexit
pastor bonus omnium sanctarum virtutum insignitus ornancia sanctissimus,
dominus noster dominus Innocencius papa septimus a spiritu sancto preelec-
tus; — — idem dominus noster sanctissimus — — ad uniendam sacrosanc-
tam Dei ecclesiam sollempnes suos nuncios decrevit destinare®. Diese Kufle-
rungen, aus der Mainzer Kanzlei in den Monaten ausgesandt, die in den
Beziehungen zwischen dem Erzbischof und dem von ihm am 21. August 1400
erhobenen Konig Ruprecht von der Pfalz? eine akute Verschlechterung
brachten und zum Marbacher Bund gegen den Herrscher fiihrten,” sind
bemerkenswert, wenn man sie in den Rahmen kurfiirstlicher Politik stellt.
Sie zeigen, dafl der Mainzer Erzbischof mit der Wendung gegen den Konig
— anders als sein Bruder Adolf I. von Nassau am Beginn der Kirchen-
spaltung® — zunichst nicht einen Wechsel der kirchlichen Obddienz ver-
binden wollte. Man mochte im Kreise des kurfiirstlichen Rates vielleicht
hoffen, den Nachfolger des romischen Papstes, der erst nach langen Jahren
vorsichtigen Zuwartens sich bereit gefunden hatte, Ruprecht als Konig anzu-
erkennen,® als Bundesgenossen gegen diesen zu gewinnen, war doch dessen
klaglicher Italienzug nicht nur fiir die Kurfiirsten, sondern gerade fiir den
Papst eine Enttduschung.® Es schien nicht ausgeschlossen, Innozenz VII. in
die Front der Konigsgegner einfiigen zu konnen. Mit entgegenkommenden
Gesten hat der Mainzer Erzbischof nicht gespart, als die an den Rhein
ausgeschickten Gesandten des Papstes” auch bei ihm vorsprachen.

Aber auch aus Griinden, die in der Entwicklung der internationalen Poli-
tik zu suchen sind, war fiir Johann I1. von Nassau ein Wechsel der Obddienz

1 Deutsche Reichstagsakten unter Konig Ruprecht, Bd. 2 = Deutsche Reichstags-
akten (fortan zitiert RTA) 5. Nachdruck Géttingen 1956. S. 685 Nr. 472.

% Vol A. Gerlich, Habsburg-Luxemburg-Wittelsbach im Kampf um die deutsche
Konigskrone. Studien zur Vorgeschichte des Kénigtums Ruprechts von der Pfalz.
Wiesbaden 1960. S. 334—347 und 369 ff.

3 Am 14. September 1405: RTA 5 S. 750 Nr. 489.
* vgl. A. Gerlich, Die Anfinge des groflen abendlindischen Schismas und der
Mainzer Bistumsstreit. Hessisches Jahrb. f. Landesgesch. 6, 1956, S. 25—76.
° J. Weizsicker, Die Urkunden der Approbation Kénig Ruprechts. Abh. d. Ak. d.
Wiss. zu Berlin a. d. Jahre 1888. Berlin 1889.

¢ K. A, K. Hofler, Ruprecht von der Pfalz, gen. Clem, rdmischer Konig 1400—
1410. Freiburg 1861. S. 224—273; zuletzt E. Reds, Die Reichs- und Territorialpolitik
Ruprechts von der Pfalz 1400—1410. Diss. Heidelberg, ms. 1950.

” Vgl. E. Géller, Konig Sigismunds Kirchenpolitik vom Tode Bonifaz IX. bis zur
Berufung des Konstanzer Konzils (1404—1413). Freiburg 1902 S. 12 f. Anm. 5.

i
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im Jahre 1405 nicht mdglich. Die totale Substraktion, beschlossen nach der
Konferenz der Konige Karl VI. und Wenzel zu Reims im Jahre 13982 cine
monatelange Belagerung Benedikts XTII. in seinem Palast zu Avignon, die
Sperrung aller Einkiinfte der Kurie aus Frankreich, die Restitution des Ge-
horsams und eine neuerliche Verschlechterung der Bezichungen zwischen dem
Pariser Hof und der Kurie in Avignon® hatten die Unbestindigkeit des
franziosischen Herrschers gezeigt und vor allem dargetan, dafl Frankreich
nicht mehr wie in den Zeiten Clemens VII. hinter dem Gegenpapsttum
stand. Der ohnmichtige, in seine spanische Heimat geflohene Benedikt XTIII.
war fiir einen rebellierenden Kurfiirsten nicht mehr biindniswiirdig. Die
Reichspolitik mufite allein mit den Mitteln gefiihrt werden, die in den
Machtgrundlagen der Dynastien, sowie der weltlichen und geistlichen Terti-
torien beschlossen lagen. Im kirchlichen Bereich konnten keine neuen Fronten
errichtet werden, mit denen man dem Konig hitte entgegentreten konnen.
Uberdies schwand sogar die Moglichkeit, innerhalb der rémischen Obddienz
im Wirken fiir ein allgemeines Konzil eine den Intentionen des Konigs ent-
gegenstehende Haltung einzunehmen. Denn als Ladislaus von Neapel den
Kirchenstaat angriff und Innozenz VII. am 6. November 1406 starb, zer-
rann der an der rémischen Kurie erwogene Konzilsplan.

‘Gegeniiber Innozenz’ VII. Nachfolger auf dem romischen Stuhle, dem
Venetianer Angelo Corrario, der den Namen Gregor XII, annahm, zeigte
der Mainzer Erzbischof zunichst keine bemerkenswerte Note des Verhaltens.
Seinen Agenten beauftragte Johann von Nassau, kaum daff der neue Papst
gewahlt worden war, umfingliche Supplikenrotuli vorzulegen. Wohl noch
an seinem Kronungstage genchmigte Gregor mehr als zwei Dutzend Gna-
dengesuche aus dem Bereich der Mainzer Kirche."® Sie umfassen Pfriindiiber-
tragungen aller Art. Im Vordergrund stehen die begehrten Pribenden in
Stiftskirchen, aber auch Pfarreien werden durch den Papst vergeben; in ein-
zelnen Fillen lieff man durch ihn Prozesse entscheiden. Die Pfriinden, iiber
welche auf diese Weise verfiigt wurde, liegen in fast allen Teilen des Main-
zer Erzbistums am Rhein, in Hessen und in Thiiringen. Die gleiche Streuung
zeigen fast finfzig Urkunden, die der Papst im Laufe der beiden nichsten
Jahre mit Bezugnahme auf Pfriinden im Bereich des Erzbistums Mainz et-
lieB.M Aus dieser Serie papstlicher Verfiigungen sticht eine hervor: Am 19.
Dezember 1406 bestitigte Gregor XII. die Exemption des Augustinerstiftes,

8 Vgl. Gerlich, Habsburg, S. 219—239, bes. S. 225 ff.

9 Grundlegend N. Valois, La France et le grand schisme d’occident 3. Paris 1901.
S. 123 ff., 148 ff,, 189 ff., 325—416 und 417—482; K. J. Hefele-H. Leclercq, Histoire
des conciles VI, 2. Paris 1915. S. 1210 ff. und 1254-—1290.

10 Die einzelnen Angaben aus G. Tellenbach, Repertorium Germanicum 2: Urban
VI., Bonifaz IX., Innozenz VII. und Gregor XII. Freiburg 1933—1938. Sp. 1345 ff,,
1359 1374— 1379 1390 f., 1413 und 1426. — Fiir die Ugerlassung der Korrektur-
fahnen des zum Repertorlum Germanicum 2 durch Herrn Dr. Diener-Freiburg/Rom
angefertigten Registers sei Herrn Prof. Dr. Tellenbach-Freiburg auch an dieser
Stelle verbindlichst gedankt.

1t Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1424—1428, 1359, 1385 £., 1397, 1337 £., 1403 .,
1431, 1372, 1375—1378, 1361 ., 1366 f., 1381, 1412 und 1349.
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das Kaiser Karl IV. in Ingelheim gegriindet hatte, von der Jurisdiktion des
Mainzer Erzbischofs.!* Hinter dieser Exemptionsbestitigung fiir die Ingel-
heimer Kirche stand gewifl Konig Ruprecht. Zusammen mit anderem Reichs-
gut hatte sein GroBoheim den Ingelheimer Grund und Oppenheim als
Gegengabe fiir die Wahl Koénig Wenzels von Kaiser Karl IV. als Pfand-
schaft erhalten. In der Oppenheimer Neustadt und im Umlande von Ingel-
heim besafl der Mainzer Erzbischof die Rechte des ordinarius loci.® So wie
der Konig wenig spiter in Oppenheim entschlossen allen Versuchen ent-
gegentrat, mit Hilfe des Mainzer Erzbischofs scine Pfandherrenrechte zu
schmilern,'* wird er die Herausnahme des Ingelheimer Stiftes aus der geist-
lichen Gewalt seines kurfiirstlichen Nachbars gerne gesehen haben. Kirchen-
rechtliche Sonderstellung eines Stiftes, von seinem kaiserlichen Griinder einst
unter ganz anderen Aspekten intendiert, und territoriales Streben der Pfalz-
grafschaft standen in ecinem Wechselbezug. Erzbischof Johann II. muffte
diese Sachlage unwidersprochen hinnehmen.

Auch Mafinahmen des Papstes zugunsten von Beamten der Kurie durfte
der Erzbischof nicht storen. In den Jahren 1406/07 erhielten Matern Georg
aus Gutenstadt,”® Johann von Schiitzeberg,®® Peter Nikolai aus Geisen-
heim,"” Kunz aus Aschaffenburg*® und Konrad Heineck * pipstliche Pfriind-
reservationen, die gelegentlich auch mit dem Dispens beziiglich der Inkom-
patibilitit verkniipft waren. Auch Familiaren der Kardinile wurden mit
Einkiinften aus Kirchen des Mainzer Erzbistums bedacht.?® Im Blick auf das
Abgaben- und Steuerwesen der Kurie traf Gregor XII. unbehindert seine
Mafnahmen und ernannte am 10.Februar 1407 Propst Johann von Seelheim
am Mainzer Liebfrauenstift zum Kollektor in der Mainzer Provinz, sowie
in den Ditzesen Bamberg und Basel;®* am 19. Mai wurde diesem dann ein
Kollektor iibergeordnet, der ein Subsidium in allen deutschen Dibzesen ,pro
extirpatione scismatis® erheben sollte.

Bei der Beurteilung dieser Akte ist zu beachten, dafd diese ,Kurialen®,
die in die Reichskirche mit ihren Anspriichen auf Pfriindertrignisse ein-
drangen, zum grofiten Teile Kleriker deutscher Herkunft waren. Sie kann-
ten die Verhdltnisse in ihren Heimatbistiimern und verschafften sich bei
passender Gelegenheit Provisionen und Expektanzen. Ob sie im einzelnen

12 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1374.

18 Zur Festlegung der Dibzesangrenze Mainz-Worms innerhalb der Stadt Oppen-
heim im Jahre 1258 vgl. H. Biittner, Die Anfinge der Stade Oppenheim. Archiv f.
Hess. Gesch. NF 24, 1954, S. 17—36.

14 Vgl. Graf L. von Oberndorff-M. Krebs, Regesten der Pfalzgrafen am Rhein 2:
Regesten Konig Ruprechts. Innsbruck 1939. S. 562 Nr. 4893 und S.366 Nr. 4937.

15 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1406.

16 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1394.

17 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1417.

8 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1349.

1 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1345.

20 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1426, 1344 u. 1394,

# Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1395.

2 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1345.

Zschr. f. K.-G. % 4
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damit auch wirklich durchdrangen, ist eine andere Frage; in vielen Fillen
gerieten sie in Konkurrenz mit einem Rivalen oder in Streit mit dem
Kollator der Pfriinde. Gerade die hiufige Miflachtung der Patronatsrechte
seitens des Papstes machte diese Kurialbeamten in den deutschen Bistiimern
unbeliebt, nicht aber Unterschiede nationaler Herkunft. Die Bepfriindung
von Auslindern in der deutschen Kirche ist verhiltnismaflig selten und er-
fafte meist auch nur hdhere Pribenden und Dignititen ohne Residenz-
pflicht. Unzufriedenheiten und Miflstimmungen waren auch hier meist die
Folge. So unangenehm Provisionen von den betroffenen Kirchen und Kolla-
toren empfunden worden sein mogen, fiir die Didzesanbischofe brachten sie
cinen in der Praxis des Verhandelns mit der Kurie unschitzbaren Vorteil:
Die Bepfriindung von Kurialen war das Mittel, um deutsche Kleriker in
den Spitzenbehirden der Hierarchie anstellen zu konnen, Die Bischofe der
deutschen Reichskirche erhielten auf diesem Wege die Vermittler des Ver-
kehrs zwischen dem Papst und ihnen selbst. Die Dichte des diplomatischen
Austausches zwischen Papst und Bischofen, aber auch weltlichen Fiirsten, wie
sie vom spiten Mittelalter an bestand, wire unmoglich gewesen ohne diese
Scharen von Wiirdentrigern aller Dienstgrade an der Kurie, die zum groflen
Teil gleichzeitig als Agenten ihrer Ordinarii und deren adliger Verwandten
im Reich an der Papstresidenz wirkten. Ihre Stellung in der Geschichte der
europdischen Diplomatie ist eine nitht zu unterschitzende Grofle seit dem
Ausbau der Kurialbehtrden wihrend des avignonesischen Exils und des
grofien Schismas.*

Ein Kampf der Michte im Reich brachte sofort ein Gegeneinander der
Agentengruppen an der Kurie. In den Jahren 1390 und 1397 waren die
Erzbischofe Konrad von Weinsberg® und Johann II. von Nassau® im Zu-
sammenwirken der Mainzer und Pfilzer Agenten an der Kurie erhoben
worden, die damals den Beauftragten Konig Wenzels und der ihre eigenen
Ziele verfolgenden Koalition Kurkdln-Baden den Rang abliefen. Diese Ein-
heit im Verhalten der mittelrheinischen Vertreter an der Kurie war jedoch
die Ausnahme. Auf dem Felde der Reichspolitik hatte das Zusammenwirken
der Kurmichte von Mainz und Pfalz im Oppenheimer Abkommen vom
24. Oktober 1396 seine vertragliche Form gefunden;®* bald aber wich es
dem naturgegebenen Gegensatz®” der beiden stirksten Krifte im Rhein-

28 Vgl. W. von Hofmann, Forschungen zur Geschichte der kurialen Behorden vom
Schisma bis zur Reformation = Bibliothek des Preuffischen Historischen Instituts in
Rom 12./13. Rom 1914; hier bes. 1 S.18 ff., 162 ff. u. 243 ff. — G. Tellenbach, Bei-
trige zur kurialen Verwaltungsgeschichte im 14. Jh. QFItAB 24, 1932/33, S. 150—187.

24 Vgl A. Gerlich, Konrad von Weinsberg. Kurfiirst des Reiches und Erzbischof
von Mainz. Jahrbuch f. d. Bistum Mainz 8, 1958/60, S. 179—204.

25 Gerlich, Habsburg, S. 97—129.

26 1, Heimpel, Aus der Vorgeschichte des Konigtums Ruprechts von der Pfalz,
in: Von Land und Kultur — Festschrift fiir R. Kotzschke. Leipzig 1937. S. 170—183;
Gerlich, Habsburg-Luxemburg-Wittelsbach S. 121—129, 195 ff. u. &.

27 [, Petry, Das politische Kriftespiel im pfilzischen Raum vom Interregnum bis
zur Franzosischen Revolution. Anliegen und Ansitze der heutigen Forschung. Rhein.
Vjsbll. 20, 1955, S. 81—110; dort weit. Lit.
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Main-Neckar-Raum.® Die reichs- und territorialpolitischen Fronten wurden
versteift durch Gegensitze in den Fragen der Kirche, die bald mit immer
groferer Gewalt das Denken der Fiirsten und ihrer Rite beherrschten.

Die Biindnisse, die Erzbischof Johann II. von Mainz im Reich schlof,
sind in den Jahren 1405/06 noch nicht beeinfluft von kirchlichen Motiven.
Man mufl sie dennoch beriicksichtigen, weil wenig spiter die Relationen
zwischen Obddienzen und interterritorialen Systemen fafibar werden. Man
hat auf die Einkreisung Konig Ruprechts durch die Mitglieder des Mar-
bacher Bundes hingewiesen und hierbei die Rolle des Mainzer Erzbischofs
hervorgehoben.? Gleichzeitig griff Johann II. von Nassau aber auch nach
Hessen und Thiiringen aus. Gegen den Landgrafen Hermann I1. von Hessen
hatte er in den vergangenen Jahren zwei kostspielige Kriege gefiihrt, die
jedoch keine Entscheidung im Ringen der Territorialmichte brachten.” Als
der Erzbischof nun dem hessischen Nachbarn gegeniiber kurz cinlenkte, war
sein Kurswechsel diktiert von der Notwendigkeit, alle Krifte des Erzstiftes
gegen den Konig zu konzentrieren. Aus der Struktur des Raumes zwischen
Lahn und Werra®™ war dieser Akzentwechsel der mainzischen Politik aber
auch gleichbedeutend mit einer Verschirfung der Beziehungen zwischen dem
Erzstift und dem Hause Wettin in der Landgrafschaft Thiiringen. In zwei
Abkommen mit Hermann 11. von Hessen und den braunschweigischen Her-
zégen Bernhard, Heinrich und Otto einigte sich Johann II. am 20. Mirz
1405 tiber die zwischen ihnen anstehenden Streitigkeiten und vereinbarte

8 Eigenstindig verfolgte Johann II. seine Ziele an der Kurie. Moglicherweise
hat er auf die Nachricht vom Ableben Innozenz’ VII. als seinen Gesandten Dr. Jo-
hannes Kempen nach Rom abgeordnet, um das Geschehen bei der Wahl seines Nach-
folgers beobachten zu lassen. Der Gesandte (er wird eigens als nuntius bezeichner)
erwirkte sich bei dieser Gelegenheit einige Gnadenerweise des neuen Papstes; Tellen-
bach, Rep. Germ. 2 Sp. 1376/77. Moglicherweise hatte er einen Rotulus mitgebracht,
als dessen Niederschlag die am 19. Dezember 1406 gehiuft auftretenden Verfiigungen
Gregors XII. aufgefallt werden konnen. Auch fiir Johann Adolfi (dieser war ein
natiirlicher Sohn des Erzbischofs Adolf I. von Nassau; vgl. A. Ph. Briick, Vorgeschichte
und Erhebung des Mainzer Erzbischofs ﬂohann II. von Nassau. Archiv. f. mittel-
rhein. Kirchengesch. 1, 1949, S. 65—88, hier bes. S. 67 f.) erwirkte er eine Dispens
vom defectus nativitatis, um thm den Erwerb von Pribenden und Amtsstellen der
Mainzer Kirche zu erleichtern. Im nichsten Jahr erhiele Dompropst Graf Johann von
Nassau zu Miinster die Erlaubnis, inkompatibile Pfriinden in seiner Hand zu ver-
einigen; Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1374 u. 1389.

2 Die letzte umfassende Wiirdigung des Geschehens bieter A. Ph. Briick, Zur
Geschichte des Mainzer Kurfiirsten Johann IT. von Nassau. Diss. Frankfurt ms. 1943.
Dort wird das Wirken des Mainzer Erzbischofs von seiner Erhebung bis zum Mar-
bacher Bund dargestellt. Gute Einblicke in die siidwestdeutschen Entwicklungen bietet
H. Mau, Die Rittergesellschaften mit St. Jorgenschild in Schwaben. Ein Beitr. z.
Gesch. d. deutschen Finungsbewegung im 15. Jh. = Darstellungen a. d. wiirttemb.
Gesch. 33, Stuttgart 1941.

8 A. Ph. Briick, Die Finanzen des Erzstiftes Mainz um das Jahr 1400, in: Kultur
und Wirtschaft im rheinischen Raum — Festschr. Christian Eckert. Mainz 1949.
S.35—53, bes. S. 44 ff. u. 47 ff.

8t By, Uhlhorn, Struktur und geschichtliche Entwidklung des Landes Hessen, in:
Festschrift Ed. E. Stengel. Miinster-Kdln 1952. S.576—589. — K. E. Demandt, Ge-
schichte des Landes Hessen. Kassel-Basel 1959. S. 151 ff. u. 233 ff.
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mit thnen einen Landfrieden, der sechs Jahre laufen sollte. Die Klauseln im
Blick auf die Burgen und Stidte im Grenzgebiet von Hessen und Thiiringen
verraten Johanns Absicht, sich dort mit Hilfe der anderen Michte gegen das
Haus Wettin zu sichern.’® Am 27. Juni vereinbarte der Erzbischof mit dem
Wiirzburger Bischof Johann I. von Egloffstein nicht nur eine Modifizierung
des 1366 von Kaiser Karl IV. geschaffenen Bundes der Hochstifte am Main
mit der Krone Bshmen,* sondern schlof mit diesem auch einen Hilfsvertrag
gegen den Landgrafen Balthasar von Thiiringen.** Als er sich am 14. Okto-
ber 1405 mit dem Grafen Johann von Ziegenhain liierte, diente auch dieser
Akt dazu, die Mainzer Position in Hessen zu sichern und den Wettinern
zuvorzukommen;® das Ziegenhainer Biindnis wurde erginzt durch eine
kirchenpolitische Absprache: Denn fiir den Fall, daff Graf Otto von Ziegen-
hain ein Erzbistum oder Bistum erhalte, will der Mainzer Erzbischof eine
Einung mit ihm schliefen.® Die Sicherung des Erzstiftes ermdglichte im
Frithjahr 1407 einen Ausgleich Johanns II. mit Konig Ruprecht, bei welchem
der Kélner Kurfiirst Friedrich III. von Saarwerden als Vermittler wirkte.”
Angesichts dieser neuen Konstellation sahen sich aber auch die Wettiner
gezwungen beizugeben. Zwischen den mainzischen und hessischen Mannen
und dem Dienstadel der Landgrafen von Thiiringen war es zu Scharmiitzeln
- gekommen; am 11. April 1407 schloff nun aber Landgraf Friedrich von
Thiiringen mit seinen westlichen Nachbarn einen Waffenstillstand.”® Aber
wie gespannt die Bezichungen auch weiterhin waren, verrit cine Bemerkung
Papst Gregors XIL.; als er neben mancherlei Gnadenerweisen dem Land-
grafen Friedrich einen Fhedispens erteilt, weil dieser die ihm verwandte
Griafin Anna von Schwarzburg heiratete, weist er auf die Gefahren hin,

32 Originale: Bayerisches Staatsarchiv Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl.
Schrank Lade 21 Nr.8 und Lade 29 Nr.20; Druck: K. A. Eckhardt, Quellen zur
Rechtsgeschichte der Stadt Eschwege 1 = Verdff. d. Hist. Kommission f. Hessen u.
Waldeds 15, 5. Marburg 1959. S. 144 Nr. 153. Falls seine Nachfolger diesen Vertrag
nicht einhalten sollten, sagt Johann II. den Landgrafen aller Pflichten aus dem Ab-
kommen Jedig; StA Wiirzburg, Mainzer Ingrossaturbiicher — fortan zitiert W1B —
Nr. 14 fol. 116’. Propst, Dekan und Domkapitel von Mainz sichern fiir den Fall des
Todes des Erzbischofs den Weiterbestand des Biindnisses zu am 21. Mirz 1405.
Edkhardt, Quellen 1 S. 145 Nr. 154. — Auch an dieser Stelle sei den Herren Staats-
archivdirektoren Dr. M. Hofmann (Bayerisches Staatsarchiv Wiirzburg) und Prof.
Dr. G. W. Sante (Hessisches Hauptstaatsarchiv. Wiesbaden) fiir die Zulassung zu den
ihnen unterstehenden Archiven gedankt.

33 WIB 14 fol. 122. 3 WIB 14 fol. 125’—126.

35 WIB 14 fol. 126'—127. 8 WIB 14 fol. 141° u. 142.

37 RTA 6 S.122 Nr.86. Am 5. August schlossen sich Biindnisse des Erzbischofs
mit den Konigssohnen Ludwig, Stephan und Johann (Oberndorff-Krebs S.365 Nr.
4923—4925), sowie Otto (StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl, Schrank, Lade
17 Nr. 18) an. Der Mainzer Kurfiirst leiht dem Konig wenig spiter Geld zur Aus-
steuer seiner Tochter Elisabeth, die den Herzog Friedrich IV. von Usterreich-Tirol
ehelichte. Oberndorff-Krebs S. 377 Nr.5080. Die Marbacher Bundesgenossen waren
iiber Johanns II. Verhalten verirgert; ebd. Nr, 5081—5087.

38 WIB 14 fol. 169°—170.
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denen Friedrich ausgesetzt wire, wollte er deswegen zum Mainzer Erzbischof
gehen.

Die Jahre 1405 bis 1408 hatten im ganzen geschen das Ringen der Michte
in Mittel- und Oberdeutschland und am Rhein zu keiner Entscheidung ge-
deihen lassen. Der Marbacher Bund, kurze Zeit eine ernste Gefahr fiir
Ruprecht von der Pfalz, biifite durch die Interessendivergenzen seiner Mit-
glieder — dic der Konig geschickt ausnutzte — seine Schlagkraft ein. Erz-
bischof Johann II. von Mainz baute ein interterritoriales Vertragssystem in
Hessen und in den Mainlanden auf, das sich gegen den wettinischen Macht-
bereich richtete. Mit in die nichsten Jahre fortwirkender Kraft hat sich die
Kooperation Kurmainz-Kurkéln, diese erwachsen aus der Kurfiirstenoppo-
sition gegen Konig Wenzel an der Jahrhundertwende, erhalten.

Unterdessen hatten sich in der abendlindischen Kirche tiefgreifende Um-
briiche angebahnt. Zusammen mit der Wandlung des Kirchenbegriffs* griff
nicht nur eine individualistische Neubewertung der Gewissensfreiheit Platz,"
in den konziliaren Theorien wurde eine Lehre ausgeformt, die von weit-
reichenden Folgen fiir die Kirchenverfassung sein konnte: Das General-
konzil wurde angestrebt als dauernde Institution und sollte aufgebaut sein
auf dem Willen der Gesamtkirche, Fragen der Jurisdiktion und einer Reform
an Haupt und Gliedern in gemeinsamer Beratung aller Stinde des populus
christianus zu behandeln.® Die Rolle, welche die Mainzer Kirche im Ringen
um diese Prinzipien spielte, ist recht bescheiden. Zwar besafl sie in ihrem
Erzstift seit einigen Jahrzehnten eine Universitit zu Erfurt; deren Theologen
und Juristen aber waren stirker in Schulkimpfen befangen als den politi-
schen Problemen ihrer Zeit zugewandt.”® Anders als in Heidelberg, wo die
Professoren stark zu Aufgaben im Rat des Landesherren herangezogen
wurden, die Universititsgrindung 1386 selbst ein Akt der Kirchenpolitik

% Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1353: ad Johannem archiepiscopum Maguntinen-
sém futus non patet accessus.

© Vol. Pr. Merzbacher, Wandlungen des Kirchenbegriffes im Spitmittelalter.
Grundziige der Ekklesiologie des ausgehenden 13., 14, und 15. Jhs. ZRG. KA 39,
1953, S. 274—371.

M Vol, Zusammengefaflt H. Meyer, Geschichte der abendlindischen Weltanschau-
ung 3, Wiirzburg 1948, S. 267 ff. u. 293 fI.

2 Pr. Bliemetzrieder, Das Generalkonzil im grofien abendlindischen Schisma.
Padexborn 1904. A. Kneer, Die Entstehung der konziliaren Theorie = Rém. Quar-
talschrift Suppl.-Bd. 1. Rom 1893. R. Scholz, Eine Geschichte und Kritik der Kirchen-
verfassung von 1406, in: Papsttum und Kaisertum — Festschrift fiir Paul F. Kehr
Miinchen 1926. S. 595—621. Ders., Wilhelm Ockham als politischer Denker und sein
Breviloquium de principatu tyrannico = Schriften d. Reichsinstituts f. dlt. deutsche
Geschichtskunde 8. Leipzig 1944, H. Heimpel, Dietrich von Niem. Miinster 1932.
S. 123 ff. u. 134 ff,

9 L. Meier, Contribution & [I’histoire de la théologie 4 l'université d’Erfurt.
RHE 50, 1955, S. 454—479 und 839—866. Ders., Die Barfiiflerschule zu Erfurt =
Beitr. z. Gesch. d. Philosophie u. Theologie d. Mittelalters 38, 2. 1958. Die letzten
Publikationen zur Erfurter Universititsgeschichte bespricht L. Petry, Deutsche For-
schungen nach dem zweiten Weltkrieg zur Geschichte der Universititen. VSozWG
46, 1959, S. 147—203, hier bes. S. 151 ff.
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war,* standen Zentralverwaltung des Mainzer Erzstiftes und Lehrkorper
der Universitit Erfurt ohne enge Beziehungen nebeneinander. Gleichwohl
darf man annehmen, dafl Rat und Kanzlei des Erzbischofs®® die Kampfe
um den Konzilsgedanken kannten. Zwei der bedeutendsten Streiter in der
Friihzeit des groffen Schismas, Konrad von Gelnhausen und Heinrich Hein-
buche von Langenstein,! stammten aus dem Mainzer Erzbistum und besafien
hier wie in Worms Pfriinden.” Beide formten im Gegensatz zum iiber-
kommenen Thomismus und in der Ubernahme ockhamistischer Thesen den
aristotelischen Reprisentationsgedanken weiter aus, dafl von allen entschie-
den werden miisse, was alle angehe; von Konrad stammte die zukunft-
weisende Definition des Generalkonzils als der Versammlung von Personen,
die als Vertreter aller Stinde der Christenheit zusammentreten ad tractan-
dum de bono communi universalis ecclesiae.®® Es ist sehr wahrscheinlich,
daf man in der Umgebung des Mainzer Erzbischofs diese kanonistischen
Deduktionen kannte.*

Als sich im Mai 1408 die Kardinile beider Obodienzen von den Padpsten
lossagten und alle geistlichen Wiirdentriger und weltlichen Machthaber da-
von unterrichteten, sie hitten diesen Schritt getan, um der Kirche die Einheit
wiederzugeben, als gleichzeitig Frankreich abermals Benedikt XIII. den
Gehorsam aufkiindigte,® horchte man in Mainz auf. Es ist unmoglich, den
Anteil der mafigeblichen Personen an der mainzischen Kirchenpolitik der
nichsten Jahre zu bestimmen. Grofl war auf jeden Fall der Einflufl des
Domdekans Eberhard von Ippelbrunn® und des Generalvikars Konrad

s G, Ritter, Die Heidelberger Universitit — Ein Stiick deutscher Geschichte 1.
Heidelberg 1936. S. 36 ff.,, 239 ff. u. 256 ff.

45 P, Kirn, Das Urkundenwesen und die Kanzlei der Mainzer Erzbischofe im
15. Jh. Heidelberg 1929.

% D, E. Culley, Konrad von Gelnhausen. Diss. Leipzig/Halle 1913; K. Wendk,
Konrad von Gelnhausen und die Quellen der konziliaren Theorie. HZ 76, 1896,
S.6—61. Uber die Stellung Heinrichs von Langenstein in der Geistesgeschichte und
zur Sonderung seiner Werke von denen des Heidelberger Professors Heinrich von
Altendorf vgl. K. J. Heilig, Kritische Studien zum Schrifttum der beiden Heinriche
von Hessen. Rém. Quartalschr. 40, 1932, S. 105—176, bes. S. 105 ff. u. 124 ff.

7 Q. Hartwig, Henricus de Langenstein, dictus de Hassia. Marburg 1857. S. 57 ff.
u. bes. Fr. Falk, Der mittelrheinische Freundeskreis des Heinrich von Langenstein.
HJb 15, 1894, S. 522 ff.

4 Epistola concordantiae: Marténe-Durand, Thesaurus novus anecdotorum 2.
Paris 1717. col. 1217.

90 Auf Heinrichs Freundschaft mit dem Mainzer Domdekan Eberhard von Ippel-
brunn weist Hartwig S. 61 hin.

50 Diese Ereignisse dargestelle bei A. Hauck, Kirchengesch. Deutschlands 5, 2.
5. Aufl. Neudruck Berlin-Leipzig 1953. S. 825—869; Hefele-Leclercq 6,2 S. 1339—
1392. J. Haller, Papsttum und Kirchenreform 1. Berlin 1903. S. 278—308. Valois,
La France et le grand schisme 4. Paris 1902. S. 3—108. V. Martin, Les origines du
gallicanisme 1. Paris 1939, S. 327 ff. u. 334 ff.

51 Uber ihn kurz W. Kisky, Die Domkapitel der geistlichen Kurfiirsten in ihrer
personlichen Zusammensetzung im 14. u. 15. Jh. = Quellen und Studien z. Verfas-
sungsgesch. d. Deutschen Reiches in Mittelalter u. Neuzeit 1,3. Weimar 1906, S. 135
Nr. 203.
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Unruwe, Dekan am Mainzer Liebfrauenstift;®® in der Kanzlei besaf} der
Protonotar Johann von Bensheim viele Méglichkeiten, auf das Verhalten
des Erzbischofs einzuwirken. Er kannte aus seiner Studienzeit in Erfurt und
Heidelberg her wahrscheinlich viele, die in den Kurstaaten von Mainz und
Pfalz zu Einflufl gekommen waren. Domdekan, Generalvikar und Protono-
tar der Kanzlei standen hinter dem Erzbischof und prigten die Mainzer Po-
litik, waren die vornehmsten Werkzeuge Johanns II. von Nassau im nun
anhebenden Streit der Obddienzen im Reich. Verlautbarungen Papst Gre-
gors XII. boten dem Kurfiirsten und seinen Riten geniigend Motivationen
ihres Verhaltens. Der Mainzer Gesandte Dr. Kempen® hatte wahrscheinlich
bei seinem Aufenthalt in Rom im Dezember 1406 die Verpflichtung des zu
wiahlenden Papstes kennengelernt, zur Kircheneinheit beizutragen, auch wenn
diese die eigene Abdankung erfordere.” Er wufite auch um die Bereitschaft,
die Gregor XII. selbst am 13. Dezember in vielen Bullen kundgab, er werde
auf seine Wiirde verzichten, wenn dies die Einheit der Kirche erfordere.®®
Moglicherweise kannte man am Hofe des Erzbischofs auch die Streitschrif-
ten, die iiber den Plan einer personlichen Begegnung Gregors XII. mit
Benedikt XIII. gewechselt wurden.’” Der Abfall der Kardinile von ihren
Pipsten brachte eine neue Lage. Als im Herbst 1408 das Konzilsausschreiben
des vereinigten Kollegs in Deutschland bekannt wurde,® waren die welt-
lichen und geistlichen Reichsstinde gezwungen, Stellung zu nehmen: Reichs-
politik, territoriales Ringen und Wahl der Obddienz waren plétzlich in
einen spannungsvollen Bezug zueinander geraten. Bei Johann T1. von Nassau
und seinen Riten war zweifellos eine gewisse Disposition fiir den Konzils-
gedanken vorhanden, seine Verlautbarungen von 1405 deuteten bereits
darauf hin; als nun das Konzilsausschreiben nicht von einem der beiden
Rivalen um den Stuhl Petri, sondern von den Kardinilen ausgesandt wurde,
als iiberdies Frankreich sich anschidkte, das Vorhaben der Pisaner zu unter-
stiitzen, da schienen sich unvermittelt neue Mbglichkeiten eigenstindigen
Wirkens im Reich und im Kreis der europiischen Michte zu bieten.

Fir die neuen Intentionen der Mainzer Kirchenpolitik ist ein Umstand
symptomatisch: Im Herbst 1408 erloschen alle Beziehungen zwischen dem
Erzbistum und Papst Gregor XII., die sich bisher vor allem in einem fast

52 Thn hatte der Erzbischof am 13. Mai 1407 ernannt; WIB 14 fol. 221°—222.

3 Vgl. Kirn, Urkundenwesen und Kanzlei S. 51 und 59.

5 Uber diesen Kirn, Urkundenwesen und Kanzlei S. 51 und 60.

5 Zur Wahl von 1406 M. Souchon, Die Papstwahlen in der Zeit des grofien
Schismas. Entwicklung und Verfassungskimpfe des Kardinalats von 1378 bis 1417.
L. Braunschweig 1898. S. 89 ff.; die Wahlkapitulation vom 23. November 1406 ebd.
g- fgg g — L. Frhr. von Pastor, Geschichte der Pipste 1. 8.—9. Aufl. Freiburg 1926.

0 J. Vincke, Schriftstiicke zum Pisaner Konzil. Ein Kampf um die &ffentliche
Meinung — Beitrige z. Kirchen- und Rechtsgesch. 3. Bonn 1942. S. 27 Nr. 1.
57 Vincke, Schriftstiidke S. 29—68 Nr. 2—9.

% RTA 6 S. 377—386 Nr. 267; hierzu Weizsicker ebd. S. 418 Anm. 7. — Vincke,
Briefe zum Pisaner Konzil = Beitr. z. Kirchen- und Rechtsgesch. 1. Bonn 1940. S. 68
Nr. 31, S. 73—77 Nr. 32—38 und S. 141 Nr. 81.
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kontinuierlichen Strom von Verfiigungen iiber Pfriinden gezeigt hatten.
Sobald sich Johann II. von Nassau in seinem Verhalten auf die Kardinile
richtete, unterblieb die Vorlage von Rotuli an der romischen Kurie. Die
Schwenkung brachte den Erzbischof in einen scharfen Gegensatz zu seinen
Territorialnachbarn. Kénig Ruprecht hielt — im Unterschied zu fast allen
anderen Herrschern, die in dem nun anhebenden Streit zunichst abwarteten,
wer von den Parteien die Vorhand gewinnen werde — an der Rechtmifig-
keit allein Gregors XII. fest. So wie man frither das avignonesische Gegen-
papsttum bekdmpfte, lehnte man am Heidelberger Hofe jetzt das Konzils-
begehren der vereinigten Kardinalskollegien ab und trat auch nun der
Kirchenpolitik Frankreichs scharf entgegen.® Zumal Konig Wenzel von
Bohmen sich auf die Seite der Kardinile stellte, weil jene ithm versprachen,
allein ihn als romischen Konig anerkennen zu wollen, sah es Ruprecht von
der Pfalz als notwendig an, umso entschiedener am romischen Papstoum,
dem er fiinf Jahre zuvor seine Anerkennung verdankt hatte, festzuhalten.
Der Heidelberger Hof bewahrte damit unwandelbar die Haltung, die er
bereits zu Anfang des Schismas mit der Griindung des Urbansbundes gezeigt
hatte.” Diese Intransigenz, so begriindet sie im ecinzelnen auch gewesen sein
mag im Blick auf die Wahrung der Reichsinteressen gegeniiber Frankreich
und Burgund, fiihrte das Koénigtum Ruprechts von der Pfalz in eine gefihr-
liche Vereinsamung. Der Ubertritt Englands in die pisanische Obodienz®"
brachte seine Isolierung im Kreise der grofien Machte. Mit Heinrich 1V. war
der Konig seine eigenen Wege gegangen, mit dem Ruprecht — im Gegen-
schlag gegen das Biindnis der Hiuser Luxemburg und Valois — sich ver-
biindet und versippt hatte.??

Das wittelsbachische Kénigtum stand in Gefahr, auch im Reich zur
Machtlosigkeit verurteilt zu werden, als sich der Mainzer Erzbischof an-
schidste, eine andere Obddienz wie Ruprecht zu wihlen. Es war die Frage,
ob sich der Marbacher Bund nunmehr unter kirchlichen Vorzeichen reakti-
vieren liefl. Hinzu kam das Problem, inwieweit Johann von Nassau im
Kreise der Kurfiirsten mit seiner Obddienzwahl Nachahmung finde. Schlief3-
lich mufite erprobt werden, ob die geistlichen Waffen des Erzbischofs noch
scharf genug waren, um mitzuhelfen eine reichspolitische Entscheidung zu
erzwingen, Da geistliche Sprengel und territoriale Machtriume sich nicht

% Diese Seite des nun im Reich und in Europa anhebenden Kampfes wurde
bereits vorziiglich dargestellt von K. R. Kétzschke, Ruprecht von der Pfalz und das
Konzil zu Pisa. Diss. Leipzig-Jena 1889.

. % H. Weigel, Minner um Kénig Wenzel — Das Problem der Reichspolitik 1379
bis 1384. DA 5, 1941, S. 112—177, bes. S. 116—124; iiber den damals mafigeblichen
Leiter der pfilzischen Kanzlei: A. Gerlich, Nikolaus von Wiesbaden — Ein Wider-
sacher des Hauses Nassau in Kirche und Reich am Ausgang des 14. Jahrhunderts.
Nassauische Annalen 71, 1960, S. 13—25, bes. S. 16 ff.

t H. Junghanns, Zur Geschichte der englischen Kirchenpolitik von 1399 bis 1413.
Diss. Freiburg 1915. S, 30 ff.

% V. Holtzmann, Die englische Heirat Pfalzgraf Ludwigs II1. Zeitschr. f. d.
Gesch. d. Oberrheins NF 82, 1930, 5. 1—38.
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deckten, gab es vielfiltige Reibungsmoglichkeiten. Die Gebiete des Hauses
Nassau verteilten sich auf die drei rheinischen Erzbistiimer. Die wittels-
bachischen Lande am Rhein waren viergeteilt unter die Bistiimer Mainz,
Worms, Speyer und Wiirzburg, die Oberpfalz zdhlte zu Bamberg, Eichstitt
und Regensburg; die braunschweigischen Herzogtiimer gehdrten zu Verden,
Hildesheim, Halberstadt und Paderborn in der Mainzer, sowie zu Minden
in der Kolner Provinz; die wettinischen Lande durchsetzten in starker Zer-
lappung ihrer Gebiete die kirchlichen Bereiche von Meiflen, Merseburg,
Naumburg und Mainz. Am einfachsten Jagen die Dinge in Hessen, wo die
Landgrafschaft mit ihren weitaus grofiten Gebietsanteilen im Mainzer Erz-
bistum lag.

Dem Mainzer Erzbischof mufite sich in Anbetracht dieser Inkongruenz
von geistlichen Sprengeln und weltlichen Machtgebilden die Erkenntnis auf-
dringen, daf er nur in enger Kooperation mit seinen Suffraganen seine
Vorrangstellung in der Reichskirche zu einer realen Macht werde ausformen
konnen. Aus derartigen Erwigungen ist die Riickbesinnung auf die alten
Metropolitanrechte des Mainzer Erzbischofs® verstindlich, die lingst vor
pipstlichem Bestitigungsanspruch, Wahlkompetenz der Kapitel, besonders
aber scit dem Erstarken der Territorialmichte dem dauernden Einflufl der
weltlichen Fiirsten in den Bistiimern ihrer Nachbarschaft hatten weichen
miissen. Johann II. von Nassau nimmt in der Kirchenverfassungsgeschichte
Deutschlands durch diesen — im Blick auf die bisherige Entwicklung ver-
spateten, auf den Erfolg vergeblichen — Versuch einer Reaktivierung seiner
Metropolitanrechte ecinen besonderen Platz ein. Um seine Kirchenprovinz
zur Einheit in der Frage der Obédienz zu fiihren und seine Suffragane fiir
das Vorhaben der Kardinile, ein Konzil einzuberufen, zu gewinnen, sandte
er ihnen am 18. November 1408 deren Einladungsschreiben zu.** Vier Tage
danach wandte er sich an den Wiirzburger Bischof, der sich noch im Sommer
von Gregor XII. ermichtigen liefl, gegen Umtriebe seines Domkapitels im
Sinne der Pisaner einzuschreiten,®® um diesen fiir seine Partei zu gewinnen.
Das Argernis in der Kirche, so it die Mainzer Kanzlei sich nun vernehmen,
gehe von den einander widerstreitenden Pipsten aus. Die Kardinile beider
Obédienzen hitten sich mit nur wenigen Ausnahmen von den Pipsten los-
gesagt, um selbst einen Weg zur alten Einheit zu suchen. Sowohl das ver-
einigte Kolleg als auch Gregor XII. hitten danach Generalkonzilien ange-
kiindigt. Damit nimmt Johann Il. von Mainz Stellung zur Konvokations-
bulle des rémischen Papstes vom 26. Mai und zur Agitation des Heidelber-
ger Hofes in deren Sinne.” Er gibt sich so, als ob angesichts dieses Werbens

8 . Wenner, Die Rechtsbeziehungen der Mainzer Metropoliten zu ihren sichsi-
schen Suffraganbistiimern bis zum Tode Aribos (1031). Paderborn 1926; Ders., Me-
tropolit und Bistumsbesetzung in der Mainzer Kirchenprovinz 1031—1137. Arch. f.
Hess. Geschichte und Altertumskunde NF 19, 1930, S. 1—48. L. Pfleger, Die recht-
lichen Beziehungen der Didzese Strafiburg zur Mainzer Metropolitankirche. Arch. f.
elsiiss. Kirchengesch. 10, 1935, S. 1—78. ‘

% Valois, La France et le grand schisme 4 S.20 Anm. 3.

% Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1385.
% Vgl. RTA 6 S.274 Nr. 200.
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von zwei Seiten in Mainz noch keine Beschliisse gefafit worden seien — der
Abbruch der Beziehungen zwischen Johann II. und Papst Gregor XIL., wic
ihn der vollige Schwund von Pfriindverfiigungen und Gnadenerweisen vom
Sommer 1408 an dartut, wird vertuscht — und man sich vor allem des Rates
der Suffragane bedienen wolle; angeblich, um in der Kirchenfrage Klarheit
zu schaffen und die Meinungen aufeinander abzustimmen, sollen die Bischéfe
mit ihren Kapiteln ein Provinzialkonzil beschicken, das am 8. Januar 1409
im Mainzer Dom stattfinde, %7

Der Mainzer Erzbischof gelangt in seinem Einladungsschreiben zu be-
merkenswerten grundsitzlichen Erérterungen iiber das Verhiltnis von geist-
licher und weltlicher Gewalt. In aller Klarheit wird betont, dafl in die
Angelegenheiten der Kirche profane Gewalten nichts hineinzureden haben.
Von der Hoherbewertung des kanonischen Rechtes her ist diese Abwehr
von Eingriffen in das innerkirchliche Leben selbstverstindlich. In der Struk-
tur des Reichsrechtes aber waren die Spannungen grundgelegt, die sich in
den nichsten Jahren entladen sollten. Johann II. von Mainz mufite als Erz-
bischof auf das Wohl der Kirche bedacht sein, seine Treuepflicht gegeniiber
seinem koniglichen Lehensherren legte thm andererseits die Ausfithrung von
dessen Anordnungen auf. In seiner Person iiberschnitten sich die Sphiren
von Reichs- und Kirchenrecht, er stand in einem unlésbaren Konflikt der
Pilichten. Mafigebend fiir sein Verhalten aber waren auch Impulse, die aus
dem politischen Wollen seines Hauses kamen, sowie die dem Kurfiirstentum
eigene Anschauung, der Konig sei ausfithrendes Organ des Kollegs.

Die Mainzer Provinzialsynode vom Januar 1409 setzte eine lange unter-
brochene Reihe derartiger Versammlungen fort. Die Mainzer Erzbischife
hatten im spiten Mittelalter nur sporadisch den Kontakt mit ihren Sufi-
raganen bei derartigen Beratungen gesucht; im Interregnum bezeichnen die
Jahre 1255, 1259 und 1261 mit ihren Synoden eine gewisse Aktivitit, die
ausgel6st wurde durch den allgemeinen Wandel, in welchem sich das Reich
und die deutsche Kirche seit dem Niederbruch der staufischen Macht befan-
den. Mit dem Namen des Erzbischofs Peter von Aspelt®® verbinden sich
dann die bedeutendsten Synoden der Mainzer Provinz in den Jahren 1310
und 1318, von denen besonders die erste durch ihre weit und lange nachwit-
kenden Statuten wichtig ist.”” Johann II. von Nassau unternahm dann 1409
den Versuch, die Vorrangstellung des Metropoliten wieder zu beleben. Er
ging an das Projekt heran in der Hoffnung, seine Suffraganc fiir die pisani-
sche Sache zu gewinnen. Auf dem Reichstag in Frankfurt, den Konig
Ruprecht fiir den Januar 1409 anberaumt hatte, wollte er mit moglichst
groflem Anhange auftreten. Vielleicht hoffte er, dafl die pisanischen Kur-

87 RTA 6 S.346—348 Nr. 237.

% Marianne Arens, Die Reichspolitik des Erzbischofs von Mainz Peter von
Aspelt 1306 —1320. Diss. Freiburg ms. 1949.

9 E. O. Kehrberger, Provinzial- und Synodalstatuten des Spitmittelalters. Eine
quellenkritische Untersuchung der Mainzer Provinzialgesetze des 14. u. 15. Jhs. und
der Synodalstatuten der Dibzesen Bamberg, Eichstitt und Konstanz. Diss. Tiibingen
1938. S. 3—28 und 108 ff.
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michte von Mainz und Kéln den Trierer Erzbischof Werner II. von Fal-
kenstein mitreifen und den Konig isolieren konnten. Der Ubertritt der
Herzdge von Osterreich zur Partei der Kardinile lief hoffen, die rheini-
schen Wittelsbacher durch eine Kooperation der Erzbischofe mit dem Hause
Habsburg weiter zu lihmen. Fiir eine Thronkandidatur wire zwar keiner
der Herzoge in Frage gekommen,™ wohl aber war Friedrich IV. noch stark
genug, um aus Tirol und den Vorderen Landen heraus auf Wiirttemberg
einzuwirken und im Neckarraum ebenso wie im Elsafl den Pfalzgrafen ent-
gegenzutreten.” Auch am Oberrhein, im Bodenseegebiet und an der oberen
Donau erhob sich nun das Problem, wie stark die Faktoren Landesherr und
Ordinarius loci seien, inwieweit die Didzesen Basel und Konstanz ™ durch
die weltlichen Gewalten als Organisationskdrper zersetzt wiirden.

Der Reiseweg des Kardinals Landulf von Bari als Gesandter des ver-
einigten Kollegs nach Deutschland durch Tirol und die Vorderen Lande
zeigt, wie das Wirken der Pisaner an die territoriale Struktur des Reiches
gebunden war.® In Strafburg erfuhr der Nuntius von dem bereits frither
im Rheinland wirkenden Abt Johannes von St. Justina zu Padua,™ der
Mainzer Erzbischof habe eine Provinzialsynode ausgeschrieben. Er erkannte
sofort, dafl diese Versammlung der Vorbereitung auf den Frankfurter
Reichstag diene. In scinem niichternen Lagebericht an die in Pisa weilenden
Kardinile schreibt er Ende Dezember 1408, er werde in Speyer wahrschein-
lich einen schweren Stand haben: namque rex Romanorum proximior est
ad civitatem Spirensem quam dominus Maguntinus. Non enim in Franc-
fordia — — est ad presens, sed apud Heydelberg; ideo providendum.”
Der Mainzer Erzbischof wird als die Stiitze der pisanischen Sache im Reich
angeschen; die Relation des Kardinals Landulf von Bari zeigt damit deutlich
an, wie der Mainzer Erzbischof schon zu einer Zeit die Pisaner Obddienz
gewihlt hatte, in der er sich den Bischofen seiner Provinz gegeniiber noch
so ausgab, als wolle er seine Stellungnahme mit ihnen erst noch beraten. Der
Kardinal bekam auf seiner Fahrt durch das Elsafl bereits cinen Eindruck
von den Schwierigkeiten, welche seiner noch warteten. Denn der Straflbur-

™ Zu dieser Generation vgl. A. Wandruszka, Das Haus Habsburg. — Die Ge-
schichte einer européischen Dynastie. 2. Aufl. Stuttgart 1960. S. 85 ff.

" Q, Stolz, Der territoriale Besitzstand des Herzogs Friedrich IV. d. A. von
Usterreich-Tirol im Oberrheingebiet (1404—1439). Zeitschr. f. d. Gesch. d. Oberrhein
NF 55, 1942, S. 30—50. Th. Mayer, Die Habsburger am Oberrhein im Mittelalter.
in: Gesamtdeutsche Vergangenheit — Festschrift Heinrich von Srbik. Miinchen 1938.
g. 3;8»-47; Nachdruck: Mayer, Mittelalterliche Studien. Lindau-Konstanz 1959.

. 380—387.

™ Deren Sprengelentstehung und -abgrenzung: H. Biittner, Die Entstehung der
Konstanzer Dibzesangrenzen. Zeitschr. f. Schweiz. Kirchengesch. 48,. 1954, S. 225—274.

™ Sein Itinerar bietet RTA 6 S.349—355 Nr. 239.

" Zum Gesandtschaftswesen der Kardindle in diesen Monaten vgl. a. Vindke,
Briefe S.219 Beil. B, 5.95 Nr. 48, S. 224 Beil. F, S.227 Beil. H, S. 225 Beil. G mit
S.234 Beil. O. — O. Giinther, Zur Vorgeschichte des Konzils von Pisa. Unbekannte
Schriftstiicke aus einer Danziger Handschrift. NA 41, 1919, S. 633—676.

URRTA 655355 -
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ger Bischof vermied ein personliches Zusammentreffen mit thm und begab
sich nach Zabern.™

Kardinal Landulfs Anwesenheit in Mainz in den ersten Tagen des Jahres
1409 7 lief den Parteicharakter der Synode vollig offenbar werden. In der
Begleitung des Legaten befanden sich Magister Peter Quentin von Orten-
berg und der Mainzer Rat Dr. Johannes Kempen.”® Mit ihnen begab er sich
auch anschliefend zum Frankfurter Reichstag.” Durch eine franzdsische
Gesandtschaft erhielten dort die Pisaner Schiitzenhilfe,®® auch die englischen
Gesandten wirkten nicht im Sinne der rémischen Obédienz.®! Die Frank-
furter Verhandlungen brauchen hier niche dargestellt zu werden. Sie brach-
ten den erwarteten scharfen Meinungsaustausch zwischen dem Konig und
den pisanischen Reichsfiirsten, sowie Streitgespriche der Kleriker beider
Obddienzen.® Der Erfolg war fiir die Kardinalspartei beachtlich, aber kei-
neswegs so grofl, wie dies Landulf von Bari in offenbarem Zwedsoptimismus
in semem Bericht an den Kénig von England aus der Aschaffenburger Resi-
denz des Mainzer Erzbischofs schreibt.®

Wiahrend der dem Reichstag vorausgehenden Mainzer Synode wurden
die Argumente formulierr, mit denen Robert von Fronzola, einer der Be-
gleiter des Kardinals, sich gegen die Heidelberger Postillen wendet.®*
Wahrscheinlich bediente man sich in manchen Einzelheiten des sachkundigen
Rates des Mainzer Erzbischofs und der Personen in seiner Umgebung, die
im Blick auf das Verhalten des Kénigs Ruprecht gewifl manches besser
beurteilen konnten als der den deutschen Problemen ferner stehende Kar-
dinal. Der Nuntius und seine italienischen Begleiter, Erzbischof Johann IIL.,
sein Generalvikar Konrad Unruwe, aus der Kanzlei Johann von Bensheim
und Dr. Heinrich Ehrenfels, wohl auch Domdekan Eberhard von Ippelborn
und der Rat Dr. Johannes Kempen waren der Personenkreis, der in Mainz
den Weg bestimmte, den man in den kommenden Jahren gehen wolle. Die
Mainzer Synode vom Januar 1409 wurde damit nichts anderes als eine Be-
ratung in verhdltnismifig kleinem Kreise, sie war eine fast ausschlieRlich
mainzische Angelegenheit. Denn die Suffragane der Mainzer Kirche hatten
sich dem Werben des Erzbischofs versagt.®® Als wenigstens ein Jahr spiter
sich der Strafiburger Bischof in einer Einung mit Johann II. von Mainz
fand und ihm der Erzbischof seinen Schutz zusicherte fiir den Fall, daff ihn
jemand wegen seiner pisanischen Obddienz angreife, geschah das mit der
Erklirung, dem Metropoliten sei von einem Teil seiner Suffragane ,wider-

% RTA 6 S.348 Nr. 238,

77 RTA 6 S.359 Nr. 249, S. 360 Nr. 251 und S. 361 Nr. 254/255.

 RTA 6 S.359 Nr. 249 und S. 360 Nr. 251,

™ RTA 68.361 Nr.256 und S. 362 Nr. 257.

80 RTA 6 S. 362 Nr. 258,

8t Oberndorft-Krebs S. 416 Nr. 5578; Junghanns S. 18 ff., 30 ff. und 54 ff.

82 Kotzschke, Ruprecht von der Pfalz S.42 .

RTA 6 S. 463 Nr. 278; hierzu Junghanns S. 52 f.

RTA 6 S.422 Nr.269: conclusiones - - in civitate Maguntinensi compilate.
85 Kotzschke, Ruprecht von der Pfalz S. 40.
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wertiger ungehorsam gescheen®.® Diese Bemerkung wirft ein Schlaglicht auf
das Verhalten der Bischéfe und ist zugleich ein Eingestindnis des Schei-
terns der Mainzer Synode.

Den Ubertritt zur Partei der Kardinile begleitete der Mainzer Erzbischof
mit weitreichenden Aktionen. Seinen Generalvikar Konrad Unruwe ent-
sandte er zum Pisaner Konzil. Welche Bedeutung man dem Vertreter des
Erzbischofs, der im Reich iiber die grofite Provinz verfiigte, beimafl, zeigt
seine Aufnahme in die Kommission, die die Zeugen zu den gegen die Pipste
erhobenen Anklagen vernahm,” einem der entscheidenden Gremien der
Versammlung.® In den gleichen Wochen verhandelte Johann II. von Nas-
sau mit einer franzosischen Gesandtschaft iiber ein Biindnis. Er folgte damit
ciner langen Tradition deutscher Fiirsten, neben dem Lehensband zum
romischen Konig — meist auf einen Pensionsvertrag aufgebaut — vasalli-
tische Bezichungen zum Herrscher Englands oder Frankreichs aufzuneh-
men;* Johann ahmte das Beispiel nach, das sein Bruder Adolf 1379 mit
der Drohung ecines franzosischen Biindnisses gegeben hatte.”® Die beiden
Nassauer verbanden in den Krisenzeiten zu Beginn und Ende des Schismas
die Wahl der Obbédienz mit dem Versuch, in Paris zu einem Biindnis zu
gelangen. Kirchenfrage und internationale Politik wurden von ihnen mit-
cinander verkniipft, um ihre Position gegeniiber dem romischen Konig zu
stiitzen. Am 23. April 1409 erklirte Johann, Kénig Karl VI. von Frank-
reich habe ihn in seinen Schutz genommen; bis zum 1. Oktober wolle er
ihm huldigen, des Konigs Rat und Vasall werden und ihm gegen jeder-
mann — ausgenommen nur den romischen Kénig, dies aber eine herkémm-
liche Formel — helfen. Mit iiberschwenglichen Worten preist er Karls VI.
Eifer, das Schisma ,per viam generalis concilii“ zu beheben.” Am 5. Juni
— dem gleichen Tag, an dem in Pisa iiber die Pipste die Absetzungsten-
denz verkiindet wurde 2 — bevollmichtigte der Mainzer Erzbischof in Elt-
ville seinen Neffen, den Grafen Adolf von Nassau, an seiner Statt als Rat
und Vasall dem franzosischen Konig zu huldigen; am 7. Juli 1409 wurde
der Akt in Paris vollzogen.” Die Lehensnahme Johannes von Nassau darf

8 WIB 14 fol. 248. J. Schmitt, Zur Geschichte der Beziehungen zwischen Hessen
und Mainz im Ausgang des groflen abendlidndischen Schismas 1409—1416. Diss. Mar-
burg 1909. S. 26 ordnet den Vertrag richtig um Ostern 1410 ein.

87 Der Mainzer Generalvikar wirkte in diesem Gremium vom 11. bis 30. Mai;
J. Vincke, ' Acta Concilii Pisani. Rém. Quartalschr. 46, 1942, S. 81—331, bes. S. 153,
155 f., 158, 164, 166, 168 f., 180, 182, 206 und 212.

8 Fr. Stuhr, Die Organisation und Geschiftsordnung des Pisaner und Konstanzer
Konzils. Diss. Berlin/Schwerin 1891. S. 21 ff.

% W. Kienast, Die deutschen Fiirsten im Dienste der Westmichte bis zum Tode
Philipps des Schénen 1 und 2,1. 1924/31.

% A. Gerlich, Die Anfinge des groflen abendlindischen Schismas und der Main-
zer Bistumsstreit. Hess. Jb. f. Landesgesch. 6, 1956, S. 50 ff.

8 Valois, La France et le grand schisme 4 S.73 Anm.3 und S.74 mit Anm. 1.
. 2‘;25 Vincke, Schriftstiicke S. 177—205 Nr. 32; das Protokoll bei Vincke, Acta

. —298.

% Walois, La France et le grand schisme 4 S.73 Anm. 4.
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in ihrer Bedeutung nicht iiberschitzt werden,® sie war jedoch ein schwer-
wiegendes Faktum. Der Kurfiirst von Mainz deutete unmifiverstandlich
an, er werde die Hilfe des Auslandes in Anspruch nehmen, wenn er wegen
seiner Option fiir die pisanischen Kardinile im Reich angegriffen wiirde.
Indessen war das Biindnis Mainz — Frankreich mit mancherlei Inkonvenien-
zen behaftet, die man beachten muf, um seinen rechten Wert abzuschitzen.
Man kann nicht sagen, mit der Vasallitit des Mainzer Erzbischofs bei
Karl VI. von Frankreich habe sich der Ring der Gegner Ruprechts von der
Pfalz geschlossen;? das Pariser Biindnis war eventueller Ansatzpunkt fiir
eine internationale Erweiterung eines reichspolitischen Gegensatzes. Aber in
Frankreich war der Kampf zwichen den Herzdgen von Burgund und
Orleans noch nicht ausgetragen, das Konigtum ein Spielball der Parteien.”
Von einem solchen Verbiindeten war nur in einer giinstigen Konstellation
— wenn die gerade herrschende Partei hinter dem Biindnis stand — Hilfe
zu erwarten. Als im Reich der Krieg zwischen dem Kionig und dem rebel-
lierenden Mainzer Kurfiirsten vor der Tiir stand, verliefen sich denn auch
Konig Karl VI. und die Herzége von Burgund mehr auf eine zweifelhafte
diplomatische Intervention, als daf sie ernsthafte Anstrengungen unternah-
men, dem Verbiindeten am Rhein beizuspringen.”

Fiir Johann 1I. von Nassau war es unerfreulich, sich im Friihjahr 1409
im gleichen kirchlichen Lager wie Konig Wenzel zu befinden. Die pisanische
Obédienz breitete sich aber gerade in den grofiflichigen Staaten Ostmittel-
europas rasch aus, dort setzten die Kardinile ebenso wie in den westeuro-
piischen Staaten alles daran, die weltlichen Grofien Papst Gregor XII, ab-
spenstig zu machen. Die Pisaner Obodienz war infolgedessen im Inneren
nicht homogen. Fiir die deutschen Reichsfiirsten gab es territoriale Motive
zur Obddienzwahl, die in den Oststaaten fehlten. Man darf diese Unter-
schiede bei der Beurteilung der neuen Obddienz als politischem Faktor zu
Anfang des 15. Jahrhunderts nicht aufler Acht lassen.

Kardinal Landulf von Bari reiste nach dem Frankfurter Reichstag von
Aschaffenburg nach Prag. Dort nahm er am 16. Februar 1409 von Konig
Wenzel das Versprechen entgegen, das Pisanum zu beschicken und in sei-
nem Machtbereich Gregors XI1. Obodienz zu suspendieren; als Gegengabe
anerkannte er Wenzels legitime Wiirde als romischer Konig und stellte
dessen Kaiserkronung durch den vom Konzil zu wihlenden Papst in Aus-
sicht.”® Die Werbungen der pisanischen Kardinile fithrten in den nichsten

%4 Wie zum Beispiel Schmitt, Mainz und Hessen S. 18, der meint, Johann habe
Karl VI. zum romischen Konig erheben wollen.

95 So Kotzschke, Ruprecht von der Pfalz S. 102.

96 7. Schoos, Der Machtkampf zwischen Burgund und Orleans unter den Herzdgen
Philipp dem Kiihnen, Johann ohne Furcht von Burgund und Ludwig von Orleans
mit ﬁesonderer Beriicksichtigung der Auseinandersetzung im deutsch-franzdsischen
Grenzraum. Publications de la section historique de PInstitur Grand-Ducal de
Luxembourg 75, 1956.

97 RTA 6 S.743 Nr. 412 und 413, S. 747 Nr. 414.

88 RTA 6 S.583 Nr. 316 und S. 585 Nr. 317.
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Wochen auch in Brandenburg und Polen zu Erfolgen;* damit baute sich
ein Michteblock innerhalb der neuen Obédienz auf, dem vorldufig nur noch
Ungarn fehlte,'® der fast den gesamten Osten des Reiches und dessen Nach-
barlandschaften erfaBte. Ein auch machtpolitisches Zusammenwachsen dieser
im Westen und Osten des Kontinents vorherrschenden Obédienz war aber
unmoglich. Bhmen, Polen und Ungarn wurden von inneren Gegensitzen
in gleichem Mafle wie Frankreich belastet; aufkeimende nationale Regungen
lieRen auch dort mancherlei Hemmnisse fiir eine einheitliche kirchliche Be-
wegung erstehen. Vor allem aber war es Johann II. von Nassau, der den
Zusammenfluf} der pisanisch-kurfiirstlichen Opposition gegen Konig Ruprecht
im Westen des Reiches mit den bohmischen Kriften verhinderte. Wenzel
war fiir ithn als romischer Konig nicht mehr akzeptabel, seit er entscheidend
mitgeholfen hatte, diesen Luxemburger abzusetzen. Mehr als ein Jahr stan-
den sich der Konig mit seinem Anhang in der rémischen und der Mainzer
Kurfiirst als der Fithrer der pisanischen Obddienz lauernd gegeniiber, jeder-
zeit konnte sich ihre Feindschaft in einem offenen Kriege entladen. Fiir den
bohmischen Konig gab es aber keine Mdoglichkeit, diesen Zwiespalt auszu-
nutzen; das wittelsbachische Streben nach dem Konigtum und der Eigen-
wille der drei rheinischen Erzbischéfe standen seinen Intentionen gleicher-
mallen entgegen. Als Konig Ruprecht am 18. Mai 1410, auf dem Wege,
nun den Kampf gegen Johann von Nassau aufzunehmen und mit dem
frondierenden Kurfiirsten auch die Seele der pisanischen Obédienz im Reich
zu treffen, plotzlich in Oppenheim verstarb, war eine gefihrliche Bedro-
hung des Erzbischofs hinweggefallen. Aber nun zicht sich die alte Feind-
schaft gegen Wenzel durch alle Mafinahmen des Kurfiirsten.

Die Notwendigkeit, wiederum einen Angehorigen des Hauses Luxem-
burg zum deutschen Thron zu berufen, wurde von den Kurfiirsten rasch
erkannt. Wenzel aber zu restituieren war unzumutbar; die drei rheinischen
Erzbischéfe waren die noch lebenden Kurfiirsten, welche den Absetzungsakt
zehn Jahre zuvor getragen hatten; eine Riickkehr zu Wenzel war fiir sie
unmoglich. In den Wahlversammlungen von 1410 und 1411 spielte die
Frage der Obddienz ein entscheidende Rolle.! Indem sich Kénig Sigismund
von Ungarn den Pipsten Alexander V. und Johannes (XXIIL.) als den
Hiuptern der stirksten Obodienz zuwandte, sich andererseits aber auch
verpflichtete, die Gregorianer im Reich zu schonen, gewann er schlielich
samtliche Stimmen des Kurkollegs. Eine reichsrechtlich bindende Norm fiir
die Kirchenfrage war damit umgangen; sie hitte Sigismunds K&nigtum vor

9 Vincke, Briefe S. 177 Nr. 96 und S. 179 Nr. 97.

100 E, Géller, Kénig Sigismunds Kirchenpolitik vom Tode Bonifaz IX. bis zur
Berufung des Konstanzer Konzils (1404—1413). Freiburg 1902. S.29 ff., zu seinem
Ubertrict in die pisanische Obédienz ebd. S. 61 f.

101 . Leuschner, Zur Wahlpolitik im Jahre 1410. DA 11, 1954/55, S.506—553,
WO weit. Lit.
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uniibersteigbare Hindernisse gefiihrt. Der Kampf der Obodienzen war aus
der Sphire des Reichsrechtes hinausgedringt und zuriickgeworfen auf die
machtpolitische Auseinandersetzung der sich im Reich ausformenden Staa-
tengebilde. Wiederum tritt die Spannung zwischen Obddienz, alter kirch-
licher Organisation und machtvoll voranstrebender, alle Lebensbereiche um-
greifender Territorialstaatlichkeit zu Tage.

Es wire ein reizvolles Anliegen, den Kampf der Obédienzen im Reich
zwischen den Konzilien von Pisa und Konstanz in allen seinen Details und
vielen Veristelungen darzustellen. Die dltere Forschung hat bereits dessen
Grundlinien herausgearbeitet und ihr Augenmerk besonders den K&nigen
Ruprecht und Sigismund, sowie den groflen Reichsstinden zugewandt.'™
Dieser Betrachtensweise mangelt aber die Vertiefung in den einzelnen Land-
schaften. Vor allem hat man das Territorium des ausgehenden Mittelalters
zu erfassen gesucht mit den Normen des modernen Staatsrechtes; man hat
tibersehen, wie langsam sich der institutionelle Flichenstaat der neueren Ge-
schichte ausformte, dafl er oft bis zum Ende des Alten Reiches noch Raum
lieR fiir personalverbandsstaatliche Relikte, adlige und geistliche Sonder-
heiten, mannigfache stindische Prirogativen.!”” Weiterhin miissen Geschafts-
gang der Kurie und diplomatische Gepflogenheiten des Papsttums im Spit-
mittelalter beriidssichtigt werden.!®® Da in den Verhandlungen mit den
-Landesherren im Reich das Papsttum zumeist mittelbar auch auf die inter-
territorialen Systeme traf, bedarf es einer Analyse der Biindnisse zwischen
den Landesherren und ihren Territorien; der kaleidoskopartige Wechsel der
Konstellationen beherrscht das Bild nur bei oberflichlicher Betrachtung, in
ihm lassen sich immer wieder tragende Strukturen mit einer oft iber-
raschenden Konstanz erkennen. Hier muff man insbesondere beriicksich-
tigen, in welchem Mafle die Machtstellungen fiirstlicher und griflicher Hau-
ser erginzt wurden durch die Positionen geistlicher Staatsgebilde, wenn es
gliickte, einem Angehdrigen zu einer der hohen Prdlaturen der Reichskirche

102 Vo, etwa Kotzschke, Ruprecht von der Pfalz S. 94—108, sowie Géller, Sigis-
munds Kirchenpolitik S. 64—98 u. 169 ff. — J. Hollerbach, Die gregorianische Partei,
Sigismund und das Konstanzer Konzil. Rém. Quartalschr. 23, 1909, S.129—165.
Sehr viel Material haben J. Weizsidker in den Kommentaren des 6. Bandes der RTA
(bes. S. 312—324, 326 ff. u. 331—339) und E. Goller in den Einleitungen zum Re-
pertorium Germanicum 1, Berlin 1916, fiir die Anfinge des Schismas (S. 99*—170%)
zusammengetragen.

103 Ve, K. S. Bader, Volk— Stamm — Territorium. HZ 176, 1953, S. 449—477 und
Th. Mayer, Die Ausbildung der Grundlagen des modernen deutschen Staates im
hohen Mittelaler. HZ 159, 1939, S. 457—487; Neudruds beider Aufsitze in: H. Kimpf
(Hrsg.), Herrschaft und Staat im Mittelalter = Wege der Forschung 2. Darmstadt
1956. S. 243—283 u. 284—331; dort weit. Lit. Besonders instruktiv fiir die Erkennt-
nis der lockeren Struktur des spitmittelalterlichen deutschen Territoriums ist die am
Beispiel der Landgrafschaft Hessen erarbeitete Studie von Fr. Uhlhorn, Karte und
Verfassungsgeschichte. Studien zur ,Vielschichtigkeit® der Landesherrschaft. Hess. Jb.
f. Landesgesch. 8, 1958, S. 133—149 mit der Kartenfolge I-IX.

104 Grundlegend hierzu die Kommentare der Bearbeiter des Repertorium Ger-
manicum: E. Géller (1, S. 3*—98%), G. Tellenbach (2, S. 1*—83*) und U. Kiihne (3,
3. 1#—48%),
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zu verhelfen. Alle diese Aspekte konnen im Rahmen dieser Studie nicht in
restloser Stofferfassung gewirdigt werden; nur auf einige hervorstechende
Ereignisse sei hier eingegangen, um am Mainzer Beispiel die Gangbarkeit
dieses Weges darzulegen.

Die Wandlungen im Biindnisgefiige des Mainzer Erzstiftes laufen vom
Herbst 1408 an darauf hinaus, die Landgrafschaft Hessen einzukreisen und
den Kampf gegen sie wieder aufzunehmen; in den gleichen Monaten, in
denen Erzbischof Johann II. vergeblich versuchte, den Marbacher Bund
wieder gegen den Konig zu aktivieren, kniipfte er neue Verbindungen mit
dem Hause Wettin an. Damit wird ein iiberkommenes Element mainzischen
Wirkens in Mitteldeutschland wieder aufgegriffen. Diese Wandlungen haben
ihre Ursachen im territorialen Ringen, sie finden ihre Auswirkung wenig
spiter auch im kirchlichen Bereich. Das Schweinfurter Biindnis vom 1. Ok-
tober 1409 zwischen Erzbischof Johann II. und den Landgrafen Friedrich
und Wilhelm von Thiiringen kennt zwar die Ausnahme des Landgrafen
Hermann II. von Hessen vom Vertragsfall'® brachte aber faktisch die
Neutralisierung von zwei Angehorigen des Hauses Wettin in dessen west-
lichem Einflufraum.'

Als wihrend des Januarreichstages 1409 Konig Ruprecht versuchte, in
seiner Landfriedenspolitik sich in die regionalen Abmachungen der Hoch-
stifte Magdeburg, Hildesheim und Halberstadt mit den Herzégen von
Braunschweig-Liineburg einzuschalten und seine Prirogativen auch im
Norden des Reiches geltend zu machen,'”” konnte sich der Mainzer Erz-
bischof diesem Streben des Konigshofes, den Frieden allenthalben zu sichern,
nicht entzichen. Konig Ruprechts Landfrieden stdrten seine Vorbereitungen
auf den Kampf gegen die Landgrafschaft Hessen; dem Mainzer Kurfiirsten
gelang es, trotz dieser Initiative des Konigs, seine Position zu verstirken.
Am 20. Januar 1409 trat er in ein Landfriedensbiindnis mit dem hessischen
Landgrafen, bezeichnenderweise aber zusammen mit dessen nordlichem An-
rainer, Bischof Wilhelm von Paderborn; dem Kolner Erzbischof wurde
ebenso wie dem Grafen von Kleve - Mark der Beitritt offengehalten, in das
Biindnis nimmt der Erzbischof selbst die Grafen Heinrich von Waldeck
und Johann von Ziegenhain, der Paderborner Bischof den Abt Dietrich von
Corvei auf.'®® Neben diesem Vertrag steht am gleichen Tage noch ein Land-
friedensabkommen, in dem sich der Mainzer Erzbischof nicht nur mit dem
hessischen Landgrafen, sondern auch mit dem Markgrafen Friedrich d. J.
von Meiflen traf.!®® Der Nassauer vermied es so, sich dem Landfriedens:
begehren des Konigs zu entziehen und seinen Gegnern wichtige Argumente
zuzuspielen; wohl befand er sich nach dem Willen des Konigs mit dem

105 WIB 14 fol. 216—217".
106 Schmitt, Hessen und Mainz zieht S. 21 aus den Vertragsausnahmen nicht die
ﬁchte Konsequenz, wenn er meint, das Abkommen zeige noch keine Spitze gegen
essen.
107 RTA 6 S. 455 Nr. 271 und dazu S. 460 Nr. 273.
108 RTA 6 S. 457—459 Nr. 272.
109 StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl. Schrank Lade 29 Nr. 22.

Zischr. £, K.-G. 5
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Landgrafen von Hessen in den gleichen Vertrigen, aber durch die Auswei-
tung dieser Biinde auch auf alle dessen Nachbarn brachte er eine Einkrei-
sung Hermanns I1. zuwege und entwertete weitgehend die Landfrieden. In
den nichsten Monaten wird der Mainzer Kurfiirst noch aggressiver. Er
nutzt des Konigs Streitigkeiten mit dem Markgrafen Bernhard I. von Baden
zu einer Intervention.!’’ In den gleichen Tagen, in denen er Vasall des
franzosischen Konigs wurde, erhdhte er sein Gewicht in den Landfriedens-
abkommen, indem er am 3. Mai 1409 durch die Aufnahme des Wettiners
Friedrich d. J. in die Abkommen mit Hessen und Paderborn die getrennten
Vertrige vom 20. Januar in einen festen Verbund brachte.!! Drei Wochen
danach wurde schliefilich der Landfriede am Mittelrhein und in Hessen mit
dem in Niedersachsen durch ein Rechtshilfeabkommen vereinigt.'* Damit
war eine allgemeine Friedensorganisation von der Mainlinie bis fast an die
Nordsee geschaffen; sie aber war nicht das Werk des Konigs, sondern der
in thr vereinigten Fiirsten, wobei dem Erzbischof von Mainz das Verdienst
zukam, in unermiidlichem Wirken dieses Vertragswerk zustande gebracht
zu haben. Hessen aber lag inmitten dieses Grofiraumes; sobald sich Land-
graf Hermann II. rithrte, konnte der Erzbischof von Mainz sofort konsta-
tieren, er habe den Landfrieden gebrochen. Dafl die Einkreisung Hessens
noch weiter betrieben wurde, zeigen die mainzisch-meifinischen Vertrdge
-vom 22. September ? und 11. November 1409."** Mit seinem Beitritt zur
Rittergesellschaft ,,vom Luchse* erdffnete Johann von Mainz am 15. Januar
1410 die Reihe der Kriegsbiinde gegen Hessen;''® am 10. Marz vereinbarte
er mit dem Paderborner Bischof, man wolle gegen den Landgrafen Her-
mann II. gemeinsam Krieg fiithren,'*® Bischof Wilhelm trat gleichzeitig zur
Pisaner Obddienz iiber 7 und zeigte damit an, wie territoriales Ringen
und Kirchenkampf sich gegenseitig durchdrangen. Im April und Mai brachte
Johann II. seine nassauischen Verwandten '*® und die Herzoge Bernhard
und Otto von Braunschweig-Liineburg in die Koalition gegen Hessen,'
wenig spiter zog Markgraf Friedrich d. J. von Meiflen die Konsequenz aus
seiner Anlehnung an Kurmainz in einem militdrischen Biindnis.®*® Auf diese
Weise sicherte sich der Mainzer Kurfiirst den Beistand wichtiger Helfer in
einem Kampf gegen Landgraf Hermann I, wihrend er selbst sich auf
cinen Waffengang mit dem Konig vorbereitete. Ruprechts von der Pfalz

10 Vgl, Oberndorff-Krebs S. 430 Nr. 5756; dazu S. 431 Nr. 5762.

1 StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl. Schrank Lade 35 Nr. 12.

112 RTA 6 S. 460 Nr. 274.

13 Eckharde, Quellen zur Rechtsgesch. d. Stadt Eschwege 1 S. 146 Nr. 156; hier-
zu S. 148 Nr. 157 und S. 150 Nr. 158.

114 Schmitt, Hessen und Mainz S. 21.

115 WIB 14 fol. 244—244’; Schmire S. 22.

116 WIB 14 fol. 297—298.

117 Schmitt, Hessen und Mainz S. 25.

118 Schmitt, Hessen und Mainz S. 26.

19 WIB 14 fol. 245’ und 257’;: hierzu Schmitt S. 26 ff.

120 StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl. Schrank Lade 35 Nr. 15; WIB 14
fol. 331, 344—345’; Eckhardt, Quellen z. Rechtsgesch. Eschwege 1 S. 151 Nr. 159.
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unvermutet frither Tod am 18. Mai 1410 ermdglichte dann dem Erzbischof
den Einsatz aller seiner Krifte in den nordlichen Positionen seines Erzstiftes.

In den Vertrigen, die dem Kampf gegen Hessen dienten, sind keine kir-
chenpolitischen Ziele ablesbar. Dennoch ist es unverkennbar, dafl ihnen
jeweils die Wahl der gleichen Obodienz zur Seite ging. Die Markgrafen
von Meiflen sandten als ihre Vertreter zum Pisaner Konzil Kleriker, die
im mainzischen Erfurt ihre Pfriinden besafen; durch ihre Unterschriften
unter die Absetzungssentenz gegen die Pipste '*! gaben sie kund, daf ihre
Herren aus der romischen Obddienz ausgeschieden seien. Einer von ihnen
war Magister Peter von Ortenberg, derselbe, der wenige Monate zuvor als
Berater des Kardinals Landulf von Bari dessen Legation begleitete und an
deren Ende in meifinische Dienste iibertrat. Der Leiter der wettinischen Ge-
sandtschaft aber war Dekan Nikolaus Lubich an St. Marien zu Erfurt, der
als Kanzler den Markgrafen von Meiffen diente und 1411 zum Bischof von
Merseburg aufstieg.’® Diese meifinischen Gesandten zeigen, wie ein kleiner
Personenkreis, der durch seine Amter gleichermaflen zum Erzbistum Mainz
wie auch in den Machtbereich des Hauses Wettin gehorte, die Klammer
zwischen beiden Sphiren in der gemeinsamen Kirchenpolitik bildete. Die
Konformitit von Erzbistum, Erzstift, weltlichen Territorien und Obddienz
war durch das Biindnis zwischen Johann II. von Nassau und den Mark-
grafen von Meiflen im Raum des Eichsfeldes und der Landgrafschaft Thii-
ringen gewahrleistet. Zwei Phinomene des Kirchenkampfes fehlen denn
auch dort in den nichsten Jahren: Die Aussonderung eines territorialstaat-
lichen Gebildes aus der alten Kirchenorganisation und der Versuch eines
Fiirsten, einen eigenen kirchlichen Verwaltungskorper zu schaffen. Durch
die Ubereinstimmung in der Obédienz zwischen dem Erzbischof von Magde-
burg, den Bischéfen von Halberstadt, Hildesheim, Merseburg, Naumburg,
Brandenburg und Havelberg ** mit den Kurfiirsten von Brandenburg und
Sachsen, sowie den Markgrafen von Meiflen, wurden derartige Zersetzun-
gen der Bistumsorganisation im Raum zwischen der Weser und der unteren
Oder umgangen. Dort aber hatte ohnedies die Abdringung der branden-
burgischen und obersichsischen Bischofe in die Landsissigkeit dem weltlichen
Fiirstentum die Vorhand gesichert. Sie konnten sich nicht der Obddienz-
wahl der weltlichen Groflen widersetzen. Auch fiir das zur Gnesener Pro-
vinz zihlende Bistum Breslau lieR die Gemeinsamkeit der Kirchenpolitik
der Konige Ladislaus von Polen und Wenzel von Béhmen keine eigene
Haltung im Schisma zu; die Inkorporation Schlesiens in die bohmische Krone
hatte die machtmifige Vorentscheidung geschaffen.'**

121 Vincke, Schriftstiicke S. 181 Nr. 25 und S. 202 Nr. 202.
. ' Uber ihn Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 911 f. und Vindke, Briefe S. 221, so-
wie Hauck, Kirchengesch. Deutschlands 5,2 S. 1181.
128 Vel. RTA 6 S.743—746 Nr. 411.
124 Hedwig Sanman-von Biillow, Die Inkorporationen Karls IV. — Ein Beitrag
zur Geschichte des Staatseinheitsgedankens im spiteren Mittelalter = Marburger
Studien z, dlt. deutschen Gesch. 11, 8, 1942.
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Das Altland des Reiches offenbart auch hier seine Individualitdt und dif-
ferenziertere Struktur in den Bezichungen zwischen weltlicher und geist-
licher Gewalt. Nirgends hatten sich die Hochstifte als Staatsgebilde in einem
solchen Mafle ausgeformt wie am Rhein und in Westfalen in den Main-
landen und beiderseits der oberen Donau. Die gesamte Territorialgeschichte
dieser Landschaften ist intensiv vorbestimmt worden durch das Reichskir-
chensystem der Ottonen- und Salierzeit 2* mit seinem Zuwachs von Hoheits-
rechten aller Art an Bischéfe und Abte. Durch thren reichsfiirstlichen Rang
werden dort die hohen Prilaten von ihren Standesgenossen in der Hierarchie
der abendlindischen Kirche abgehoben; durch Lehensrecht und kanonisches
Recht leben sie in einer eigentiimlichen Ambivalenz der Beziehungen und
Abhingigkeiten sowohl im Blidk auf den Papst als auch auf den Konig.
Aus dieser Reichskirchengeschichte heraus ist aber auch das gemeinsame Wir-
ken Ruprechts von der Pfalz und Gregors XII. zu sehen, als sie sich an-
schickten, dem Umsichgreifen der Pisaner Rebellion zu steuern und die
romische Obddienz in Deutschland wieder zu festigen.

Diese Auseinandersetzung, die sich mit besonderer Heftigkeit vom Som-
mer 1409 bis zum Tode des Konigs hinzog, wurde bereits dargestellt.!®
Der Kampf der Obédienzen erhielt seine Schirfe durch einen Schritt Gre-
gors XII., den moglicherweise Konig Ruprecht erbeten hatte. Der Papst
ermichtigte am 15. Juni 1409 den Herrscher, Angehorige aller Stinde der
Hierarchie, die von ihm gebannt wurden, abzusetzen; an deren Stellen will
Gregor Leute berufen, die ihm der Konig benenne. Hintergrund und Ziel-
setzung dieser Vollmacht verrdt die Stelle, welche sich mit dem Ungehorsam
des Mainzer Erzbischofs gegen die romische Obddienz und das Reich be-
schiftigt; Ruprecht wird dort motu proprio des Papstes mitgeteilt, dafl er mit
seinen Untertanen und allen Klerikern in den Orten scines Machtbereiches
aus der geistlichen Amtsgewalt des Mainzer Erzbischofs herausgelSst sei.
Die episkopalen Funktionen solle der Bischof von Worms so lange ausiiben,
bis es in Mainz wieder einen rechtmifligen Erzbischof gibe. Schliefilich
wird der Konig ermuntert, alle Gefille der Mainzer Kirche in den Gebie-
ten, die ihm durch Erbrecht und racione Romani imperii zustehen, einzube-
halten und zu verwenden pro utilitate ecclesie seu reipublicae.’”” Vier
Wochen spiter werden allgemein die Einkiinfte aller Anhinger des Gegen-
papstes Alexander V. im Reich dem Konig zugewiesen.'®® Mit diesen Bullen

125 T, Santifaller, Zur Geschichte des ottonisch-salischen Reichskirchensystems =
Osterreichische Ak. d. Wiss., phil.-hist. K1, SB 229 Nr. 1. Wien 1954, bes. S. 46—
70. — Th. Mayer, Fiirsten und Staat — Studien zur Verfassungsgeschichte des deut-
schen Mittelalters. Weimar 1950. S. 18 ff., 43—49, 169—184, 222 ff. u. 229 ff.

126 K tzschke, Ruprecht von der Pfalz S.28fF., 361, 50ff. und 84f. — L.
Schmitz, Die Quellen zur Geschichte des Konzils von Cividale 1409. Rém. Quartal-
schrift 8, 1894, S. 217—258. Die “viae® Gregors XII. zur Kircheneinheit vom 5. Sep-
tember 1409 RTA 6 S. 573 Nr. 309.

127 RTA 6 S.566—568 Nr. 303. Die Wormser Beauftragungen werden am 1. und
5. Juni 1410 (Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1381) nach dem Tode des Bischofs Mat-
thius von Krakau und der Wahl Johanns von Fledkenstein fortgeserzt.

128 RTA 6 S. 569 Nr. 305.
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hat der Papst ecinen Rechtsentscheid von grofiter Tragweite gefdlle: Das
Territorium der Pfalzgrafschaft — denn allein um dieses handelt es sich
zunichst — erhilt seine Ausformung auch in der Sphire des geistlichen
Rechtes. Wenn die Beauftragung des Wormser Bischofs auch nur interimi-
stischer Art ist, so wurde aus dem augenblicklichen Notstand des rémischen
Papstes und seiner Obodienz im Reich heraus nicht mehr ein kirchlicher
Sprengel, sondern ein weltliches Territorium als die Raumgrofe erklirt, der
sich auch geistliche Organisationsformen einzuordnen haben. Der Landes-
fiirse ist nicht mehr nur Spitze eines in langsamer Konsolidation stehenden
Territoriums, in diesem Staatswesen steht ithm ein Bischof zur Seite, der
in seiner Amtsfithrung Kirchensprengel und Territorium zur Kongruenz
zu bringen hat. Matthius von Krakau stand als Wormser Bischof ebenso wie
zuvor als Lehrer der Heidelberger Universitit ** dem pfilzischen Hof
nahe.!® Am 30. Januar 1410 iibertrug Matthdus seine Legatengewalt in der
Ditzese Speyer dem ordinarius loci, Raban von Helmstadt, der durch Her-
kunft und personlichen Werdegang ebenso wie er selbst dem Hofe Konig
Ruprechts verbunden war. Durch Schutzversprechen des Konigs sollte in
den Stiften zu Worms und Speyer die Stellung der Gregorianer verbessert
und Johann II. von Mainz die Mdoglichkeit genommen werden, dort im
pisanischen Sinne zu wirken.'™ Auf die Wormser Biirger wurde ein massiver
Druck ausgeiibt, wihrend andererseits der Stadtrat versuchte, sich aus den
drohenden Kriegen gegen Kurmainz herauszuhalten.’® Wihrend zwischen
den mittelrheinischen Kurmichten scharfe Streitschriften gewechselt wur-
den,'® Gregor XII. seine Legaten zu immer riicksichtsloseren Mafnahmen
gegner die Gegner ermunterte,'® versuchte der Konig mit derartigen Inter-
ventionen in den Bistiimern seiner unmittelbaren Nachbarschaft die Kir-
chenorganisation seinem weltlichen Machtbereich anzugleichen und einzu-
ordnen. Die Anlehnung der Bistiimer Worms und Speyer an die Pfalzgraf-
schaft wurde dadurch verstirkt; der bestimmende Einfluf des Pfalzgrafen
auf die Besetzung der beiden Bischofsstiihle und vielerlei Patronatsrechte 1%
wurden genutzt, um die Positionen der Gregorianer zu stiitzen und die bei-
den Didzesen der romischen Obédienz zu erhalten. Auch im Raum, der

12 Ritter, Heidelberger Universitit S. 115, 133, 246—253 u. 6.

30 Thn beauftragte Konig Ruprecht zusammen mit seinen Kollegen aus Wiirz-
burg und Verden, sowie einigen Pfilzer Riten am 7. August 1409, als seine Gesand-
ten zum Konzil Papst Gregors XIL. zu gehen. RTA 6 S, 570 Nr. 306, Als den Ver-
trauensmann des romischen Konigs ernannte ihn Gregor wihrend des Konzils zu
Cividale zu seinem Legaten in den Kirchenprovinzen Deutschlands; Tellenbach, Rep.
Germ. 2 Sp. 1406. ;

BERTA 68,717 Nr. 391,

2 RTA 6 S. 670 Nr. 366 und S. 671 Nr. 367.

3 RTA 6 S.673—683 Nr. 369 und S. 683—701 Nr. 370.

% RTA 6 S.722—725 Nr. 395, S. 720 Nr. 394; Géller, Kirchenpolitik S. 148.

% Vgl R. Lossen, Staat und Kirche in der Pfalz am Ausgang des Mittelalters =
Vorreformationsgesch. Forschungen 3. Miinster 1907. S. 44—96 — Hildegard Eber-
hardt, Die Ditzese Worms am Ende des 15. Jhs. = Vorreformationsgesch. Forschun-
gen 7. Miinster 1919, passim. H. Meyer, Topographie der Ditzese Worms im Mittel-
alter, Arch. f. hess. Gesch. u. Altertumskde. NF 17, 1932, S. 1—92.
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zwischen den rheinischen und oberpfilzischen Territorialblocken des Hauses
Wittelsbach lag, blieb der Kénig nicht ohne Erfolg. Wihrend des Niirn-
berger Reichstages vom April 1410 kamen die Bischéfe von Bamberg, Wiirz-
burg und Eichstitt zusammen mit ihren Kapiteln iiberein, nur Gregor XII.
und dessen Nachfolger als rechtmifliges Haupt der Christenheit anzuerken-
nen.' Bei diesem Vertrag verdienen drei Umstinde festgehalten zu wer-
den: Er wurde geschlossen unter mafigeblicher Einwirkung des Konigs, der
zugleich Herr des michtigsten Territoriums in der Nachbarschaft der drei
Bistiimer war; die vertragsschlieRenden Bischéfe entstammten Familien —
es waren Grafen von Wertheim und Ottingen und ein Herr von Egloff-
stein —, die ihrerseits mannigfache Bindungen zum Heidelberger Hofe
besafien. Der Metropolitanverband des Mainzer Erzbischofs erwies sich als
nicht stark genug, um diesem Einbruch der Machtpolitik in die Sphire des
Kirchenrechtes zu wehren. Dieses Abkommen war zugleich ein Schlag gegen
das Biindnis der Krone Bshmen mit den Hochstiften Wiirzburg und Bam-
berg aus dem Jahre 1366.'" Denn die Erklirung der frinkischen Bischéfe
fiir die romische Obddienz sollte ein Zusammenfliefen der Opposition des
Mainzer Erzbischofs mit den béhmischen Kriften Wenzels — hinter denen
gleichermaflen das franzdsische Konigshaus mit seinen Drohungen stand —
an der entscheidenden Stelle, den Mainlanden, verhindern. Wie schwach in-
dessen dieser wittelsbachische Impuls war, zeigte sich bald nach Konig
Ruprechts Tod: Die drei Bischdfe traten geschlossen der pisanischen Obd-
dienz bei, weil sie gehort hatten, Konig Sigismund gehore ihr ebenfalls an;
auch wollten sie nicht das Schisma verlingern, indem sie der kleineren
Obbddienz anhingen und sich dem gréfiten Teil der Kirche widersetzten.'
Diese Kehrtwendung der Bischofe gab dem Pfalzgrafen Ludwig III. dann
allerdings einen Anreiz, besonders im Bistum Bamberg seine gregorianischen
Sendboten wirken zu lassen; auf diesen spiten Versuch, die romische Obo-
dienz in Ostfranken zu stdrken, wird weiter unten eingegangen.

Ein noch reineres Bild kirchlicher Abschliefung eines heranteifenden Ter-
ritoriums bietet die Landgrafschaft Hessen. Anders als in den Landen der
rheinischen Wittelsbacher war im Gebiet Hermanns II. kein Bischof an-
siflig, den er in seiner Oboddienzwahl unmittelbar hatte beeinflussen kénnen.
Sein Land gehdrte fast ausschlieflich zum Mainzer Erzbistum, seit unter
Erzbischof Bonifatius Ansitze zu Suffragansprengeln in Erfurt und Biira-
burg nicht ausgefiihrt worden waren, die Kirchenprovinz bis weit in das
sichsische Stammesgebiet ausgriff.!* Der Gegensatz der Landgrafschaft zum
Mainzer Erzstift war so alt wie die ersten Akkumulationen von Hoheits-

136 RTA 6 S. 740 Nr. 408.

37 ], Fr. Bohmer-A. Huber, Die Regesten des Kaiserreiches unter Kaiser Karl IV.
1346—1378 = Regesta imperii VIII. Innsbruck 1877. Nr. 4881.

138 Goller, Kirchenpolitik S. 148 f.

139 Th, Schieffer, Angelsachsen und Franken. Zwei Studien zur Kirchengeschichte
des 8. Jhs. = Abh. d. Ak. d. Wiss. u. d. Lit., geistes- u. sozialwiss. K1. 1950 Nr. 20.
Mainz-Wiesbaden 1950 S. 1493 ff. u. 1526 ff. — H. Biittner, Das Erzstift Mainz und
die Sachsenmission. Jb. f. d. Bistum Mainz 5, 1950, S.314—328. Ders., Bonifatius
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rechten in fiirstlicher Hand in diesem Raum. Um den Mainzer Nachbarn
trefien und ihm im Bereich auch des Kirchenrechtes entgegentreten zu kon-
nen, ergriff Hermann II. schon in den ersten Jahren seiner Regierung eine
cigentiimliche Mafinahme: Am 23. Mai 1388 trug der Landgraf die Stadte
und Burgen Marburg, Weidenhausen, Blankenstein, Immenhausen, Falken-
stein, Scharfenberg, Frankenberg und andere mehr mit ihren zugehdrigen
Gerechtsamen Papst Urban VI. zu Lehen auf.!*® Er brachte damit eine
jseltsam verspitete Erscheinung in der Geschichte der pipstlichen Lehens-
staaten und Herrschaften® zuwege.'" Zusammen mit einer fast gleichzeitig
vorgenommenen Lehensauftragung Homburgs an die Krone Bohmen ** ist
dieser Akt bemerkenswert als Versuch, der territorialen Einkreisung durch
Kurmainz und dessen Bundesgenossen mit iibergreifenden Beziigen auf der
Ebene der europiischen Diplomatie zu begegnen, ist aber auch eine in die
Zukunft fortwirkende Option Hessens fiir das romische Papsttum. Als das
Konzil von Pisa die Dreiteilung der Kirche brachte, war angesichts des
Ubertritts Johanns II. von Mainz in das Lager der Kardindle und ihrer
Gegenpipste und der zugleich vorgenommenen Frontdrehung des Erzstiftes
gegen die Landgrafschaft das Zusammenwirken Hermanns II. mit Konig
Ruprecht und Papst Gregor XII. eine natiirliche Folge.

Aus dem Ringen, das hier nicht bis in seine Einzelheiten dargestellt zu
werden braucht,"® seien nur die wichtigsten Ereignisse herausgegriffen.
Kleine Streitigkeiten zwischen einem Marburger und einem Frankfurter
Biirger, die Gefahr, dafl den gregorianischen Hessen in Frankfurt, wo der
pisanische Mainzer Erzbischof der geistliche Obere war, der Besuch der
Handelsmessen unmoglich gemacht werden kdnnte, bewogen Ende Januar
1410 den Landgrafen, beim Kénig auf die Umtriebe des Mainzers auf-
merksam zu machen.!* Nun bahnt sich eine engere pfilzisch-hessische Zu-
sammenarbeit an. Am 4. Mirz 1410 vereinbarten darauf der Konig, seine
vier S6hne und Landgraf Hermann II. zu Marburg ein Biindnis. Das ter-
ritoriale Biindnis zeigt kirchenpolitische Ziele. Seine Teilhaber einigen sich,
in der rémischen Obddienz vereint zu bleiben und gegen die Pisaner mit
Zwangsmafinahmen vorzugehen: ,were auch, das eynich persone geistlich
oder werntlich in unsern landen gesefen uns nit wolten gevolgig und gehor-
sam sunder widerspennig sin, so — — wollen wir — — dieselben darzu
halten, das sie gestraffet werden®; den geistlichen Gerichten in den verbiin-
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deten Territorien solle gegen derartige Leute geholfen werden.!*® Gegen
den Mainzer Erzbischof, der mit seiner Parteinahme in Kirche und Reich
»nuwerunge und anderunge® gebracht und seine Vertrige mit dem Konig
»uberfarn® habe, will man am Johannistage den Krieg beginnen.'*® In eige-
nen Verlautbarungen empfiehlt Kénig Ruprecht dem hessischen Landgrafen
ebenso wie den braunschweigischen Herzdgen, sie sollten den Legaten Gre-
gors XII. gehorsam sein.!*” Damit war ein Vertrag geschaffen, der einen
Zweifrontenkrieg gegen das Mainzer Erzstift vorsah und damit eine Zhn-
liche Lage brachte, wie sie zu Beginn des Schismas bestanden hatte.*® Die
Einkreisung Hessens durch Mainz und seine Bundesgenossen war damit
zwar nicht gespengt, Hermann I1. hatte aber einen michtigen Bundesgenos-
sen gewonnen. Der rasche Tod des Konigs schnitt auch hier eine Entwick-
lung ab, dic auf einen allgemeinen Krieg in den Rheinlanden und in Mit-
teldeutschland hinzielte. Die Lihmung des pfilzischen Vertragspartners vom
Frithsommer 1410 an lief den Landgrafen von Hessen allein dem Mainzer
Angriff ausgesetzt sein. Diese neue Situation hinderte ihn jedoch nicht, seine
kirchlichen Vorhaben weiter zu verfolgen.

Die Initiative Landgraf Hermanns II., seinem Machtbereich eine eigene
Kirchenorganisation zu geben, duflerte sich zunichst in Mafinahmen Gre-
gors XII. wihrend der Synode zu Cividale gegen den Mainzer Erzbischof.
Das Anliegen des Landgrafen, die Pfarrkirche Wolfhagen in ein Stift um-
zuwandeln, wurde unterstiitzt.'*® Am 24. April 1410 konnte Hermann II.
dann den ersten groflen Erfolg verzeichnen: Bischof Ulrich von Verden —
einer der Reichsprilaten aus des Konigs Umgebung — iibertrug seine Ge-
walt als Delegat des romischen Papstes dem Bischof Johann von Glandéve
»in principatu Hassiae — — ecclesiasticos ordines rite conferrendi, personas
habiles et ydoneas ad sufficientes titulos ordinandi et promovendi, crisma
et alia sacra ecclesiastica conficiendi®, ferner Kirchen und Altire zu weihen,
sowie Ordensgeliibde entgegenzunchmen; mit diesem in der braunschweigi-
schen Residenz Liineburg vorgenommenen Akt erhielt der Bischof von
Glandéve alle Rechte des ordinarius loci fiir einen Sprengel, dessen Umfang
mit dem Machtbereich eines weltlichen Fiirsten identifiziert wurde. Die
Mafinahme wird begriindet mit der Vakanz der Mainzer Kirche, die durch
Johanns von Nassau schismatisches Verhalten eingetreten sei.'® Dem Land-
grafen wurde untersagt, Prisentationen dem Mainzer Erzbischof vorzutra-
gen, bis dieser in Gregors XII. Obddienz zuriickgekehrt sei.’™ Diese Ver-
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fiigung wurde durch eine andere des Papstes erginzt: Auf Bitten des Land-
grafen ermichtigte Gregor XII. den Dekan Johannes des Kasseler Martins-
stiftes, die dem Delegaten prisentierten Personen in den Besitz ihrer Pfriin-
den einzufiihren und deren Gegner mit kirchlichen Strafen zu belegen; der
ErlaB des Papstes sollte bis auf Widerruf gelten.®® Mit dem Titel eines
Generalkommissars in Hessen und pipstlichen Subdelegaten *** unterstrich
der Kasseler Dekan selbst den interimistischen Charakter seines Amtes;
kriftig nutzte er aber seine neuen Gerechtsame zum Ausbau ciner eigen-
stindigen Jurisdiktion im Bereich der Landgrafschaft.'* Auch hierbei konnte
man sich am hessischen Hofe auf cine papstliche Verfiigung stiitzen; denn
am 27. Juni 1410 hatte Gregor XIL. den Landgrafen Hermann II. aus-
driicklich aus der Jurisdiktion des Johann von Nassau, der als ehemaliger
Erzbischof von Mainz bezeichnet wurde, herausgenommen und sein Gebiet
der geistlichen Amtsgewalt des Dekans von Kassel unterstellt.’®

Auf der Gegenseite bieten die Verfiigungen der pisanischen Pipste Alexan-
der V. und Johannes (XXIIL) ein getreues Spiegelbild dieser Vorginge im
Reich. Die Kardinile hatten im September 1408 die Kollektoren in den
rheinischen Kirchenprovinzen aufgefordert, den Gesandten des vereinigten
Kollegs mit Geld beizuspringen.® Der Kélner Erzbischof wurde, wahr-
scheinlich auch Johann von Mainz, vom Mailinder Kardinal, dem spiteren
Papst Alexander V., eingeladen, das Pisaner Konzil personlich zu be-
suchen.’™ Aus beiden Erzbistimern aber wurden nur Gesandtschaften abge-
ordnet, die sich iiberdies am Ort der Synode in einen zdnkischen Rangstreit
verwickelten.™ Einen knappen Monat nach der Wahl des Petrus Philargi
de Candia zum Papst setzen seine Verfiigungen, Provisionen und Gnaden-
erweise ein. Von ihm und seinem Nachfolger liegen fiir den Bereich des
Mainzer Erzbistums bis zum Konstanzer Konzil mehr als 120 Pfriindiber-
tragungen vor. Das pisanische Papsttum steht dem romischen in der Dichte
solcher Erlasse nicht nach, allerdings zeigt die weniger kontinuierliche Ver-
bindung zwischen Erzbischofshof und Kurie deutlich die Hemmnisse, die
nun das Nebeneinander von zwei Obddienzen im Reich brachte. Die ersten
Provisionen bekamen die Konzilsgesandten, unter thnen der Mainzer Gene-
ralvikar®®® und der Kleriker Johann Stalberg, der ein Amt an der Kurie
Alexanders V. erhielt;'® auch Angehorige der am Mainzer Hof einflufl-

152 Schmite, Hessen und Mainz S. 62 Nr. 4.
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reichen Familie der Herren vom Stein wurden bedacht.'® Das alles aber war
nur der Auftakt zu umfassenden Verfiigungen des neuen Papstes, in denen
alle die kleinen Wiinsche der mainzischen Geschiftstriger erfiillt wurden.

Am 23. August 1409 erlangte dann Johann II. von Nassau selbst einen
grofien Erfolg: Alexander V. ernannte ihn und seine Nachfolger zu geborenen
Legaten des pipstlichen Stuhles in der gesamten Mainzer Provinz.!*® Der
Wunsch nach dieser Bestitigung war zweifellos in der Mainzer Kanzlei er-
hoben worden; der pisanische Gegenpapst, damals noch mit dem Aufbau
seiner Obddienz beschiftigt, willfahrte wohl nicht ohne inneres Widerstre-
ben dem Mainzer Begehren, brachte diese Entscheidung doch in ihrer Grund-
satzlichkeit eine Bindung der papstlichen Entscheidungsfreiheit in der Reichs-
kirche. Um sich aber den neuen und michtigen Bundesgenossen zu verpflich-
ten, mag man an der Kurie Alexanders V. dem Ansinnen des Erzbischofs
entsprochen haben. In der Ernennung zum Legaten findet man aber — so
zweifelhaft diese Wiirde in der konkreten Lage jener Jahre und im Blick
auf die Zerrissenheit der Kirchenprovinz in zwei Obodienzen gewesen sein
mag — wiederum ein starkes Indiz fiir Johanns II. von Nassau Absicht,
die Metropolitanwiirde und den Vorrang des Mainzer Erzbischofs in der
Reichskirche zu neuem Leben zu erwecken. Durch das Schisma war aber das
Mainzer Streben véllig in Frage gestellt. Denn der Erlaf cines der Gegen-
papste war eine suspekte Angelegenheit, sobald die Kirche die Einheit ihrer
Hierarchie wiedergefunden hatte. Aber schon im Augenblick ihrer Promul-
gation war diese Legatenwiirde entwertet, weil sie fiir Gregors XII. An-
hinger sowieso keine Bedeutung besafl und auferdem gefragt werden darf,
ob selbst die pisanischen Gefolgsleute unter den Mainzer Suffraganen geneigt
waren, einen derart starken Vorrang des Erzbischofs unwidersprochen hin-
zunchmen. Fiir Johanns II. von Nassau Kirchenpolitik ist das Ansinnen,
ihn als legatus natus des Papstes zu bestitigen, aufschlufreich; riicksichtslos
nutzte er die Notlage des Papsttums aus, um seine Position als hierarchische
Mittelinstanz zwischen Papst und Dibzesanbischéfen zu stirken. In der
Riickbesinnung auf den alten Rang des Mainzer Erzbischofs in der Reichs-
kirche wird offenbar, wie stark diese Tradition nachwirkte und in einer
vollig gewandelten Welt von Johann II. im Sinne seiner Anspriiche genutzt
wurde. Die Zeit metropolitaner Sonderrechte war jedoch schon lange ver-
gangen. Zwischen pépstlichem Primat, konziliaren Theorien, Selbstbewufit-
sein der Bischdfe und Pritensionen der Territorialgewalten auf Erweiterung
ihres Einflusses auch im Raume der Kirche blieb kein Platz mehr fiir juris-
diktionelle Sonderwiinsche eines Erzbischofs.

Die iibrigen Gnadenerweise der pisanischen Pipste fiir Johann von
Nassau halten sich im Rahmen des Ublichen. Johannes (XXIIL.) iibertrug
dem Mainzer Erzbischof gelegentlich Reservationsfakultiten im Domstift
und in den Gbrigen Stiften und Kldstern der Erzdiozese.'® Mit Vergiinsti-

161 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 27 und 104.
162 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 17.
193 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 189.
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gungen bedacht wurden vor allem Amtstriger aus der personlichen Um-
gebung des Erzbischofs und seine Verwandten. Der Kreis dieser Leute ist
iiberraschend klein. Zu ihm gehdren aus Rat und Kanzlei die Domherren
Friedrich und Clemens von Alsenz,'®* Peter Echter von Mespelbrunn'® als
Amtsnachfolger des inzwischen verstorbenen Dr. Johann Kempen, ferner
Dr. Heinrich Ehrenfels,”® Johann Winter von Riidesheim,'® Rheingraf
Konrad!® und Frank von Ingelheim.'® Der Kleriker Johann Stalberg liefl
sich eine ganze Reihe von Provisionen ausstellen'™ als er bei seinen Gesandt-
schaftsreisen zwischen dem Pisaner und dem Konstanzer Konzil hiufig an
der Kurie Johannes (XXIIL.) weilte, Unter dem Begiinstigten findet sich
auch der erzbischofliche Kaplan Konrad Schnell,' der Sekretir Johann von
Kaub,'” Generalvikar Konrad Unruwe!™ und der als ,dilectus® des Erz-
bischofs bezeichnete Laurentius Lemmechin.'™ Johanns Verwandte lieflen
sich merkwiirdigerweise erst verhiltnismafig spit von Johannes (XXIIT.)
Bullen ausstellen. Thre Empfinger waren Graf Adolf von Nassau und dessen
Gemahlin Margarethe'™ und der Miinsterer Dompropst Graf Johann von
Nassau.}®

Dieser Uberblick offenbart, dafl nur ein verhdltnismifig kleiner Kreis die
pisanische Politik des Erzbischofs mittrug und in ihren Einzelheiten ge-
staltete, Wie ausschlieflich der weltliche Machtbereich des Kurfiirsten Basis
seines Wirkens war, zeigt die Verteilung der Provisionen auf die Orte des
Erzbistums. Allen anderen weit voran steht Mainz mit seinen Stiften,'””
unter denen St. Stephan besonders stark vertreten ist.'’® IThm folgt Erfurt
als der kirchliche Vorort in Thiiringen.' Kirchen in Aschaffenburg,'®
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Bingen' und Fritzlar'™® stehen etwas nach. Fast alle anderen Pfriindver-
gaben durch den Papst betreffen Orte, die im Erzstift liegen. Nur Frank-
furt™ macht eine Ausnahme; dort hatte moglicherweise eine Entscheidung
des Rates, daff die Stadt sich der Pisaner Obddienz anschlieRe, den Boden
bereitet fiir diese Verfiigungen Johannes (XXIIL). Die Abhingigkeit der
Obbdienz vom Territorium leuchtet erneut auf. Der pfilzische Raum und
die Landgrafschaft Hessen fallen fast vollkommen aus. Am Hofe des Main-
zer Erzbischofs hat man in klarer Erkenntnis der machtpolitischen Voraus-
setzungen nur solche Suppliken verfaflt, deren Erfolg gesichert war. Stifts-
prabenden in den Stidten, die zum Kurstaate gehorten oder doch in seinem
unmittelbaren Einfluffbereich lagen, waren weitaus vorwiegend Objekte der-
artiger Verfiigungen Johannes (XXIIL); besonders gerne holte man auch
die Bestitigung von Dignititen an Stiftskirchen ein, Diese Umstinde weisen
aber wiederum auf den kleinen Personenkreis in des Erzbischofs engster
Umgebung. Aufféllig ist indessen das Verschweigen des Mainzer Domstiftes
in diesen Provisionen. Nur gelegentlich™® kommen einmal Vikarien vor.
Die Pribenden des Kapitels aber scheint man von Provisen frei gehalten
zu haben. Das Kapitel dokumentiert auch auf diese Weise seine eigenwillige
Sonderstellung in Erzbistum und Erzstift und lifit in seine Kollegialsphire
auch das Papsttum nicht hineinwirken, Vielleicht aber kann man diesen
Ausfall des Domstiftes als ein Indiz dafiir nehmen, daf sich in ihm gewisse
Widerstinde gegen Johanns IT. von Nassau Maflnahmen regten.

Mit einem runden Dutzend Kleriker war die Mainzer Erzdidzese an der
Kurie Johannes (XXIIL) verhiltnismiRig stark vertreten. In den Papst-
registern treten sie meist als Prozeflbevollmachtigte und Agenten auf. Hiufig
werden Hartung Molitor aus Kappel'®® und Johann Stalberg genannt. '
Sie waren die Verbindungsleute des Erzbischofs zu seinem Papst; es ist
selbstverstindlich, dafl sie im Erzbistum bepfriindet waren. Das Gesandt-
schaftswesen jener Jahre zeigt die auch von anderen Zeiten her gelaufige
und aus der Art des Geschiftsganges erklirbare rhythmische Stofhaftigkeit.
Die mainzisch-kGlnische Konzilsgesandtschaft legte noch in Pisa den Grund
zu den gegenseitigen Beziehungen. Im Januar 1410 setzte dann die Reihé
der gegenseitigen diplomatischen Impulse ein, als Alexander V. dem Erz-
bischof die Absetzungsurteile des Konzils iiber seine beiden Gegner zu-
schickte mit der Auflage, diese von den Kanzeln verkiindigen zu lassen.!®
Mit Exkommunikationsermichtigungen sollte der Kampf der Obddienzen

181 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 157, 225, 251 und 260.

82 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 143.

183 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 22, 95, 114, 203, 273 und 274.

184 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 220 und 317.

185 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 21, 132, 141 und 149.

186 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 20, 242 und 243,

187 Die tibrigen Kleriker waren: Bertold von Wildungen (Sp. 149), Nikolaus von
Gerstungen (ebd.), Konrad Ludeking (Sp. 218), Ludwig Piscator (Sp. 269), Johannes
Mentz (Sp. 225), Johann Snepper (Sp. 242), Peter Fride (Sp. 132) und Johann Gur
aus Frankfurt (Sp. 274).

188 Kiihne, Rep. Germ. 3’ Sp. 149,



Gerlich, Territorium, Bistumsorganisation und Obgddienz 77

intensiviert werden.”™ Am 31. Mai wurde der frither gregorianische Kollek-
tor, Propst Johann von Seclheim am Mainzer Mariengredenstift, in seinem
Amt durch Johannes (XXIIL) bestitigt.!” Am gleichen Tage wurde eine
Gesandrschaft des Ritters Hugo von Hervorst und des Kanonisten Nikolaus
von Altronandis bei den drei rheinischen Erzbischofen beglaubigt.'* Aus
deren Empfehlung auch an den Frankfurter Stadtrat — wohin sie im Sep-
tember 1410 im Gefolge der Erzbischdfe von Mainz und Koln kamen —
kann man schliefen, dafl ihre Reise ausgeldst wurde durch die Nachricht
vom Ableben Konig Ruprechts von der Pfalz.!® Zwar sollten die beiden
Nuntien offiziell Johannes (XXIII.) Wahl im Reich bekanntmachen; zu-
gleich aber erhielten sie den Auftrag, fiir Sigismund von Ungarn bei der
neuen Konigswahl zu werben und ihn als den Johannes (XXIII.) geneh-
men Kandidaten zu empfehlen. Den Papst hat es dann sehr verdrossen,
dafl Johann II. von Nassau und Friedrich III. von Saarwerden trotz ent-
sprechender Zusagen ihre Stimmen bei der Wahl im September 1410 dem
Markgrafen Jost von Brandenburg-Mihren gaben; Johannes (XXIIL)
meinte, das sei nur aus einer Augenblickslaune heraus geschehen.!”® Er ver-
kannte aber die reichs- und kirchenpolitischen Frontstellungen. Denn die
beiden Erzbischéfe gaben ihre Stimmen in der Doppelwahl von 1410 dem
Kandidaten, der sich sowohl eindeutig auf die Seite der Pisaner gestellt als
auch Kontakte mit den Gregorianern abgelehnt hatte!** Die Vermittlung
des Grafen Philipp I. von Nassau-Saarbriicken ist hierbei in Anschlag zu
bringen.!® Eine merkwiirdige Uberkreuzung der Tendenzen hatte sich somit
ergeben: Pfalz und Trier als die gregorianische Gruppe im Kurkolleg hatten
den vom Pisaner Papst empfohlenen Kandidaten gewihlt, wahrend jener
selbst sich in den entscheidenden Verhandlungen nicht zu einem klaren
pisanischen Kurs erklirte und damit zunachst die Mehrheit der Wahlfiirsten
verstimmte.”®® Zu dieser eigenartigen Situation fithrten die Kampfstellung
der Obtdienzen und der territoriale Gegensatz der Michte am Rhein. Sie
wurde erst geklirt, nachdem Jost von Brandenburg iiberraschend schnell
gestorben war und Sigismund von Ungarn nun durch seine Option fiir
Johannes (XXIII.) auch die Koalition Mainz-Ko6ln gewann. Wiederum hatte
hier der Graf von Nassau-Saarbriicken seine Hand im Spiel.'*” Der Mainzer
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Erzbischof selbst sprengte im Juni 1411 durch einen Sondervertrag mit sei-
nem Trierer Kollegen dessen Biindnis mit dem Pfalzgrafen Ludwig ITL.'*
und fithrte dann einen Monat spiter Sigismunds zweite Wahl zum rémi-
schen Konig durch.'®

Die Beziehungen zwischen Erzbischof Johann II. und Papst Johannes
(XXIIL) werden erst nach dieser Nachwahl des Kénigs intensiviert und
normalisiert. Hatte Johannes (XXIIL) seinen Mainzer Namensvetter im
Januar 1411 unterstiitzt, als es galt, die Beschliisse der nun zwei Jahre
zuriickliegenden Provinzialsynode zu verwirklichen,® so war das eine
Selbstverstandlichkeit im Blick auf den Streit der Obddienzen. Das Gleiche
gilt fiir die Anerkennung des Grafen Heinrich von Hoya als Bischof in
Verden; denn er hatte gegen den in Hessen aktiven Ulrich Alpeck zu
kiampfen, der aus der Kanzlei des verstorbenen Konigs Ruprecht mit Hilfe
der Herzdge von Braunschweig-Liineburg in jenes Bistum gelangt war.®"
Die sehr wahrscheinlich mit der neuen Wahl Sigismunds zusammenhingende
Entsendung des Dr. Heinrich Ehrenfels an die Kurie im Juni 14112 brachte
dann die Verdichtung der Beziehungen. Bestes Symptom sind wieder Provi-
sionen fiir Mainzer Kleriker.®”® Sodann wurde der Erfurter Provisor Ludwig
von Binsférth mit dem Schutz der Kirche in Fritzlar gegen den Landgrafen
Hermann II. von Hessen beauftrage.® In der Mainzer Provinz schrieb
Johannes (XXIIL.) ein subsidium caritativum aus.**® Als dann im Mai 1412
der Kleriker Johann Stalberg nach Deutschland geschickt wurde,®® war das
der Auftakt fiir einen regen Wechsel von Gesandtschaften zwischen dem
Mainzer Hof und der Kurie Johannes (XXIIL.),*" der sich bis zum Kon-
stanzer Konzil hinzieht. Der Pisaner Papst und sein Anhdnger in Mainz
traten — ohne daf} nihere Einzelheiten bekannt sind, kann das gesagt wer-
den — in einen regen Gedankenaustausch iiber die groflen Fragen der
Kirche, so wie auf der Gegenseite Gregor XII. immer wieder versuchte, den
Pfalzgrafen Ludwig III. und den Trierer Erzbischof in seinem Sinne zu
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200 Kithne, Rep. Germ. 3 Sp. 189.

201 Schmitt, Hessen und Mainz S. 37.

202 7u erschlieflen aus Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 152.

203 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 97, 100, 126, 141, 235, 285, 302,

204 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 268.

205 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 290.

206 Kiihne, Rep. Germ. 3 Sp. 242.

207 Vol hierzu die Belege bei Kithne, Rep. Germ. 3 Sp. 117 und 306 (Friedrich
von Alsenz), 242 (Johann Stalberg), 350, ferner 137 (Gotthard Stiimmel), 242 (Graf
Johann von Sponheim), 82, 189, sowie 309 (Peter Echter von Mespelbrunn).
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aktivieren,®® sowie den Landgrafen von Hessen zum Kampf gegen die
Pisaner anzuspornen.®®

Die kirchlichen Parteien im Reich hatten sich scheinbar hoffnungsles in-
einander verbissen. Jeder der Rivalen um den Stuhl Petri suchte die Grofien
fiir seine Sache zu gewinnen, die Territorien wurden zu Kampfstitten der
Obédienzen. Diese sich ausformenden Staatsgebilde, nicht die kirchlichen
Sprengel, sollten Stiitzen der Obddienzen sein. Nicht nur die Bischofe, son-
dern auch die Fiirsten waren dazu ausersehen, Bundesgenossen der Rivalen
um die hdchste geistliche Gewalt in der abendlindischen Christenheit zu
werden. Bereitwillig boten Gregor XII. und Johannes (XXIII.) die Hand,
die Gerechtsame der ordinarii zu schmilern, wenn es nur galt, einen Amts-
triger der Gegenseite zu schidigen. Mogen auch diese Erlasse immer nur als
interimistische Notstandsldsungen geplant gewesen sein, im Reich wurden
sie anders aufgefafit. Denn fiir die Fiirsten und thre Rite waren diese
pipstlichen Verfiigungen iiber den Augenblick hinaus fortwirkende Prize-
denzfille, in denen man das Streben nach Eingliederung geistlicher Gerecht-
same in eine staatliche Ordnung von der hochsten Instanz der Hierarchie
bestitigt sah. Dafl derartige Akte immer vom Gegenpapste ignoriert wurden,
beeintrichtigte diese Entwicklung nicht; denn auch auf seiner Seite war man
bereit, den weltlichen Groflen die Hand zu reichen. In der Schlufiphase des
Schismas schien die Stunde nicht mehr ferne zu sein, in der sich Kirchen-
organisation und territorialstaatliche Gliederung des Reiches einander an-
niherten.

Doch diese Entwicklung lief nicht geradlinig ab. Es war der Mainzer Erz-
bischof Johann II., der sich in einem Vertrag mit dem Pfalzgrafen Ludwig
HI. Gber die zwischen den beiden Kurmichten am Mittelrhein schwebenden
Fragen am 3. Mai 1411 einigte und dabei versuchte, auch die Kirchenpolitik
in neue Bahnen zu lenken.?® Die beiden Fiirsten versuchten, die verfahrene
Lage der geistlichen Jurisdiktion grundsitzlich®! zu regeln und zu kliren.
Man kann diese Ubereinkunft nur verstehen, wenn man die Wirrnisse be-
riicksichtigt, in die die Glaubigen durch den Kampf der Obodienzen mit
ihrem Kanzelgezink und das Gegeneinander weltlicher und geistlicher Ge-
walten geraten waren. Schon zu Beginn des Schismas war auf die unertrig-
liche Belastung des Gemeindelebens durch die Propaganda der Sendboten
der Gegenpipste nachdriidklich aufmerksam gemacht worden.?2 Damals hat-
ten die im Territorium des Pfalzgrafen Ruprecht 1. lebenden Geistlichen der
Mainzer Dibzese nicht zu Erzbischof Adolf I. von Nassau gehalten, solange

d20184¥9g1. Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1342, 1419, 1431, 1432, sowie 1389, 1395
un |

200 Tellenbach, Rep. Germ. 2 Sp. 1369 u. QFItAB 22, 1930/31, S. 179—181 Nr. 3.

210 Or. d. Urk. Pfalzgraf Ludwigs IT1. StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl.
Schrank Lade 17 Nr. 19; Kopie der Mainzer Ausfertigung WIB 14 fol. 302—303.

_#1 W. Eberhard, Ludwig IIL., Kurfiirst von der Pfalz, u. das Reich 1410—1437.
Diss. Gieflen 1896. behandelt S.31 zwar diesen Vertrag, wiirdigt ihn aber nicht in
seiner grundsitzlichen Bedeutung.

M2 Vgl P. Bliemetzrieder, Das abendlindische Schisma in der Mainzer Erz-
ditzese. MIOG 30, 1909, S. 502—510.
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dieser in der Obddienz des Gegenpapstes Clemens VII, weilte.®®® Der Ver-
trag von 1411 erinnert an jenen Zustand und an die Abspaltungen der
letzten Jahre. Dann aber strebte man danach, die Kompetenzen der welt-
lichen und geistlichen Gerichte gegeneinander abzugrenzen; eine gemischte
Kommission wurde vorgesehen, um zu entscheiden, ob ein Fall vor ein geist-
liches Gericht gehore oder nicht. Offensichtlich hatte der Heidelberger Hof
auf diese Verfahrensweise hingearbeitet, um Ubergriffen von Mainzer geist-
lichen Gerichten vorzubeugen; damit wird die Tendenz klar faflbar, den
Territorialstaat von heterogenen Rechtseinfliissen zu befreien, Hingegen
konnte Johann II. von Nassau in einem anderen Punkte einen beachtlichen
Erfolg erzielen. Er setzte es durch, daf alle Kleriker des Erzbistums Mainz,
die in der Pfalzgrafschaft wohnen, in der Wahl der Obddienz ungehindert
sein sollen. Sie sollen ,von aller werntlichen gewalt und bedranges - - fry
- - sin zu glauben in der heiligen kirchen sachen, wo eyns iglichen gewiflen
yn hin dreyt“; alle entgegenstehenden weltlichen Verordnungen sollen keine
Kraft mehr besitzen. Ziel dieses Vertragspunktes war die Wiederherstellung
der Mainzer Bistumsorganisation. Die kommissarische Unterstellung der in
der Pfalzgrafschaft ansdssigen Geistlichen des Mainzer Erzbistums unter den
Wormser Bischof, wie sie Konig Ruprecht von Gregor XII. erwirkt hatte,
wurde damit durch dessen Sohn wieder aufgegeben. Ludwig I11. anerkannte
die Eigenwertigkeit der geistlichen Bindungen zwischen dem ordinarius loci
und seinem Di6zesanklerus. Durch die Aufnahme der theologischen Norm
der Gewissensfreiheit in ein staatsrechtliches Abkommen weist dieser Ver-
trag vom 3. Mai 1411 einen neuen Weg. Die Mainzer Kanzlei rang damit
dem Heidelberger Hofe ein Rechtsprinzip ab, das in den interterritorialen
Abkommen der mittelrheinischen Kurstaaten bisher noch nicht in dieser
grundsitzlichen Reinheit aufgetreten war. Es ist die alte Devise der libertas
ecclesiae, die hier in neuem Gewande auftritt, entschieden von der Mainzer
Diplomatie verfochten wird und — wire sie zum allgemein anerkannten
Prinzip aufgestiegen — den Territorialisierungsprozefl im spitmittelalter-
lichen Reich auf die profane Sphire beschrinkt hitte. Die Spannung zwi-
schen weltlicher Gewalt und geistlicher Jurisdiktion wurde aber nicht auf-
gehoben, weder im Reich allgemein noch zwischen seinen einzelnen Terri-
torien. Immer wieder wurde der Versuch unternommen, ebenso wie Beamten-
schaft und Dienstadel auch den Klerus dem Territorium einzuordnen. Schon
der Vertrag von 1411 ist nicht frei von jener Tendenz, Denn in einem
eigenen Punkte wurde vereinbart, auf Kleriker in den Bistiimern Worms
und Speyer diitfe im Blids auf die Kirchenfrage weder von geistlicher noch
von weltlicher Seite ein Druck ausgeiibt werden. Abermals wird die Freiheit
des Klerus mit dem Hinweis gefordert, dafl es ein jeder mit seinem Ge-
wissen halten moge, wen von den Pipsten er als den rechtmifigen ansehen
wolle. Dem Mainzer Erzbischof wird verwehrt, auf seine Suffragane in
diesen beiden Dibzesen einzuwirken. Die beiden ,Hausbistimer® der spit-
mittelalterlichen Pfalzgrafschaft wurden vor den Metropolitanrechten abge-

2T Bliel_r;etzrieder, Schisma S. 509.
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schirmt. Der Schutz des Klerus gegen die Biirger in Worms und Speyer, die
dauernde Einflufnahme auf die Domkapitel zur Sicherung der dem Heidel-
berger Hof genehmen' Bischofswahlen und die vielen Patronatsrechte waren
die Mittel, mit denen der Pfalzgraf immer wieder in jenen Bistiimern wirken
konnte; die Gemengelage seiner Lande mit den Hochstiften®* sicherte ihm
stets den machtpolitischen Vorrang. — Das Abkommen vom 3. Mai 1411
sah weiterhin den Ausgleich der Gegensitze in den Stddten und Burgen
Worms, Heilbronn, Wimpfen, Weinsberg und Hoheneck vor, wo sich Erz-
bischof und Pfalzgraf bisher mit den Waffen zihen Ringens der Territorial-
und Kirchenpolitik gegeniiberstanden. Schliefilich spielt in das Abkommen
auch die Konigswahlfrage hinein: Johann II. und Ludwig III. nehmen
gemeinsam das Reich ,und wen wir vor eynen Romschen konig halten wer-
den® aus. Damit war die Formulierung gefunden, die es den beiden Ver-
tragsschlieflenden erlaubte, trotz ihrer auseinandergehenden Ansichten tber
eine neue Konigswahl nach dem Tode Josts von Brandenburg-Mihren sich
in einem Abkommen iiber die Fragen der Territorien und der Kirche zu
einigen.®®® Der Vertrag vom 3. Mai 1411 gehort damit in die Vorgeschichte
der zweiten Wahl Sigismunds zum rémischen Konig am 21. Juli 1411.
Weniger rasch als am Mittelrhein wurde der Ausgleich in Hessen erreicht.
Ein fiir den Mainzer Erzbischof gliicdklicher Krieg wurde dort am 29. Juni
1412 durch einen Waffenstillstand beendet.?® Johann II. und Hermann II.
vereinbarten, ,die sache von der babiste und der pfaffheid wegen - - sal
- - ungeverlichen bestehinde bliben biff zu unflers gnedigen herren des
Romischen koniges zukunff, die man an Martini erwartete. Landgraf Her-
mann verpflichtete sich, des Konigs Spruch anzuerkennen in der Angelegen-
heit ,solicher pfaffheir, die uff unserm lande gefaren und von iren lehen
gewiset und komen sint.* Auch wolle der Landgraf bis zum Schiedsgericht
des Kénigs ,keynen nuwen werntlichen betwang zu der babiste und pfaff-
heid sachen® ausiiben. SchlieRlich wird fiir die Zeit nach dem Entscheid
vereinbart, dafl die Ubereinkiinfte Johanns IT. mit dem Pfalzgrafen als
Norm des Verhiltnisses zwischen geistlicher und weltlicher Gewalt dienen
sollen. — Mit diesem Waffenstillstand war in Hessen eine neue Lage ge-
schaffen. Die streitenden Parteien hatten sich auf den Konig als Schieds-
richter geeinigt, die Kirchenfrage sollte also von dem gemeinsamen Ober-
lehensherren gelst werden. Diesmal konnte der Erzbischof den Eingriff

24 Hierzu besonders instruktiv die Mainzer Diss. von Th. Karst, Das pfilzische
Oberamt Neustadt. Speyer 1960.

5 Das Zusammengehen zwischen Pfalzgraf und Erzbischof erméglichte Burg-
frieden in Weinsberg und Hohenecken; WIB 14 fol. 308—312; Graf Philipp 1. von
Nassau-Saarbriicken lieh dem Pfalzgrafen Stephan Geld, HStA Wiesbaden Abt. 150
Nr. 147; zwischen Mainz und Pfalz wurden die herkémmlichen Zolleinungen fort-
gesetzt, WIB 14 fol. 361. Ludwig IIl. vermittelte zwischen dem Erzbischof und den
Stidten in Franken und Schwaben, Eberhard S.38 Anm.2. Am 19. Mirz 1413
schlossen die beiden Kurfiirsten einen Landfrieden mit dem Grafen Eberhard III.
von Wiirttemberg, dem Burggrafen Friedrich VI. von Niirnberg und Bischof Jo-
hann II. von Brunn zu Wiirzburg; Notiz in WIB 15 fol. 44.

318 Vol. Schmitt, Hessen und Mainz S. 38—46 und S. 64—68 Nr. 6.
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der weltlichen Instanz in eine Angelegenheit der Reichskirche sogar wiin-
schen. Denn der Herrscher war nicht mehr der Vorkimpfer der rémischen
Obddienz in Deutschland, Ruprecht von der Pfalz, sondern Konig Sigis-
mund aus dem Hause Luxemburg, der mit seinen Sippengenossen und seiner
gesamten Hausmacht zur Gefolgschaft Johanns (XXIIL.) gestoflen war. In
der Mainzer Kanzlei mochte man hoffen, in ihm einen Richter zu finden,
der den eigenen Anliegen positiver gegeniiberstand als den Wiinschen der
Gregorianer in Hessen und Braunschweig. Den Kénig aber fesselte der
Kampf gegen die Republik Venedig so stark, dafl er die Fragen des Reiches
zunidchst nicht personlich in Deutschland 16sen konnte.*” Die Territorial-
méchte waren weiterhin darauf angewiesen, ihre Streitigkeiten selbst aus
der Welt zu schaffen. Aus dem venetianischen Feldlager konnte der Konig
den Erzbischof und den Landgrafen nur vertrdsten, er werde bald kommen.
Seine Briefe*® zeigen jedoch deutlich, daff Hermann II. unverindert mit
Gewalt gegen die pisanischen Gefolgsleute des Mainzer Erzbischofs vorging.
Die kirchliche Aussonderung der Landgrafschaft, ihre Unterstellung unter
den Dekan des Kasseler Martinsstiftes, wurden konsequent weiter betrieben.
In einer Zeit, in der man am Mittelrhein schon einen Ausgleich der Gegen-
sdtze suchte, schritt Hermann II. auf dem Wege weiter, seine Landgrafschaft
zu einem eigenen Bereich auch des kirchlichen Rechtes auszugestalten. Erst
mit seinem Tode am 10. Juni 1413 war hier der entscheidende Umbruch
gekommen; in noch ausgeprigterem Mafle als in der Pfalzgrafschaft zeigte
sich in Hessen, wie stark politisches Wollen der neuen Staatsgebilde noch
von wenigen Personen getragen wurde.

Als in Hessen mit Landgraf Hermann 11, einer der letzten Vorkimpfer
der romischen Obddienz im Reich verstorben war, befand sich Erzbischof
Johann II. von Mainz in einem unverhofften Vorteil. Eine Regentschaft fiir
den noch minderjihrigen Landgrafen Ludwig I. brachte nicht den Willen
auf, weiter gegen den Mainzer Nachbarn zu streiten. Ohnedies hatte ein
Biindnis des Nassauers mit dem Bischof von Wiirzburg, den Abten von
Hersfeld und Fulda, sowie den Landgrafen von Thiiringen am 1. August
1413 erneut den Ring um Hessen geschlossen.®® Schon am 1. Oktober einig-
ten sich unter Vermittlung des Wiirzburger Bischofs Johann II. von Brunn
und Herzogs Heinrich von Braunschweig-Liineburg auf dem Felde bei Seel-
heim Erzbischof Johann II. von Nassau und Landgraf Ludwig 1.2 Thr
Vertrag war im ganzen geschen ein Sieg des Nassauers. Denn der junge
Landgraf mufite auf den Vertrag seines Vaters mit dem Erzbischof vom
29. Juni des Vorjahres zuriickgreifen und versprechen, alle Geistlichen, die

27 Vel. O. Schiff, Kénig Sigismunds italienische Politik bis zur Romfahrt =
Frankfurter Historische Forschungen 1, 1909, S.4—31. Neues Material erschliefit
F. Thiriet, Régestes des deliberations du Sénat de Venise concernant la Romanie 2:
1400—1430. Paris 1959.

218 Schmitt, Hessen und Mainz S. 68 Nr.7 und S.70 Nr.8 — beide Urkunden
nicht bei Altmann, Reg. imp. XI — und hierzu ebd. S. 47.

218 WAB 15 fol. 1107

220 WIB 15 fol. 75—76, hierzu Schmitt S. 49 f.
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aus der Landgrafschaft geflohen seien, wieder zum Besitz ihrer Pfriinden
zuzulassen. Er will sie auch nicht zwingen zum Gehorsam ,,einiches babstes®,
sondern sie ,gleuben laflen nach irer consciencien und fryhen willen®.
Immerhin erreicht man auf hessischer Seite wenigstens, dafl die versessenen
Pfriindertriignisse nicht nachgezahlt werden miissen. Das einzige Zugestind-
nis des Erzbischofs bestand in der Erklirung, er werde die Kleriker, die es
mit dem Landgrafen ,gehalden hain® ebenfalls wieder in ihre Pfriinden
einsetzen.

Damit war, das verdient eigens festgehalten zu werden, der kirchliche
Ausgleich durch die territorialen Gewalten herbeigefithre worden. Weder
der Konig noch eine iibergeordnete geistliche Instanz — seien es nun die
gegeneinander streitenden Pipste, sei es ein Generalkonzil — hatten ihn
herbeifiihren konnen; die miteinander im Kampf liegenden Michte selbst
mufiten einen Weg finden, auf dem sie sich verstindigen konnten. Das
Projekt, der Landgrafschaft Hessen einen geistlichen Sprengel in Kongruenz
zum weltlichen Machtraum zur Seite zu stellen, war gescheitert und schien
fiir alle Zukunft begraben zu sein. Die Riickkehr zum status quo ante
vollzog sich parallel zur Wendung in der Politik Konig Sigismunds, der in
jenen Monaten vom Kampf gegen Venedig ablieff, sich dem Konzilsprojekt
zuwandte und schliefflich Johannes (XXIIL) die Konvokationsbulle vom
9. Dezember 1413 abrang.®

Auch der Mainzer Erzbischof befand sich unter den Wiirdentrigern, die
der pisanische Papst personlich einlud in der Hoffnung, dem Konzil eine
starke Kraft seiner Obddienz zuzufiithren.*® Aber Kirche und Reich befan-
den sich nun in einer anderen Zustindlichkeit. Angesichts des Konzils und
des in seinem Schatten veranstalteten Reichstages wurde die Kirchenpolitik
des Mainzer Erzbischofs unfihig, der neuen Lage zu begegnen. Mit seinem
Streben nach einer Wiederbelebung der alten Mainzer Metropolitanrechte
konnte er kaum einen Eindruck auf die Konzilsviter machen, denn diese
hatten ganz andere Sorgen. Sein starres Festhalten an Johannes (XXIIL.)
brachte ihn sofort in Gegensatz nicht nur zu den Gregorianern, sondern
auch zu den Anhingern des Konziliarismus. Mit territorialen Absprachen
vollends war keine Kirchenpolitik in dem einem Generalkonzil angemesse-
nen Stil mehr zu treiben. Zwar erreichte Johann Il. von Nassau am 17.
Juni 1414 nochmals eine Bestitigung der mainzisch-kolnischen Kooperation,
als er sich mit dem in zwiespiltiger Wahl gekorenen Grafen Dietrich von
Mérs im Sinne der pisanischen Obddienz verbiindete;® aber zu michtig
war in der abendlindischen Kirche das Streben nach Einheit durch ein Kon-
zil, als dafl derartige partikulire Abmachungen den Gang der groflen Er-
cignisse hitten beeinflussen konnen., Johann II. hielt unentwegt an seinem
Papste fest und schnite sich damit alle Méglichkeiten ab, beim Konzil in

_#1 Die Konvokationsbullen Johannes’ (XXIIL) fiir den Mainzer Erzbischof und
seine Suffragane bei Finke, Acta concilii Constanciensis 1 S.254 Anm.1 und S. 176
Anm. 1 erwihnt; vgl. hierzu Goller, Kirchenpolitik S. 145 ., bes. S. 147.

22 Veol. Finke, Acta concilii Constanciensis 1 S.254 Anm.1 und S. 176 Anm. 1.
3 WIB 15 fol. 102—103.
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einer Art mitzuwirken, wie sie dem vornehmsten Prilaten der Reichskirche
entsprochen hitte. Das Mainzer Domkapitel verlief, wohl mit besserem
Gespiir fiir die Notwendigkeiten der Kirche, seinen Erzbischof und schwenkte
auf die Linie des Konzils ein.?*

Eine dhnliche Verhirtung zeigte zunichst auch die pfilzische Seite. Dort
aber fand man dank der Zusammenarbeit zwischen dem Pfalzgrafen Lud-
wig III. und Konig Sigismund in Konstanz einen Ausweg aus der Situation.
Es ist daher nur noch als ein Nachklingen des vorher so harten Kirchen-
kampfes anzusehen, was sich im Bistum Bamberg am Vorabend des Konzils
abspielte. Dort griff Magister Konrad von Soest, ,pro legato Gregoriano
se gerens”, in den Teilen des Kirchensprengels, que potestati ac iurisdictioni
secularium illustrium principum dominorum comitis Palatini ducisque
Bavariae ac fratris sul ducis Johannis fuere subjecte, ein und zwang eine
Anzahl von Pfarrern, sich fiir Gregor XII. zu bekennen. Diese hitten damit
aber contra conscientiam gehandelt und mit dem Munde bekannt, quod
corde minime credebant.?®> Nochmals — fiir kurze Zeit und ohne nachhal-
tigen Erfolg — ist die Tendenz fafibar, vom Territorium aus eine Kirchen-
organisation zu beeinflussen. Wihrend des Konstanzer Konzils aber findet
Pfalzgraf Ludwig I11. zum konstruktiven Zusammenwirken mit Konig Sigis-
mund. Anders als der Mainzer Erzbischof — der im Erwerb der Reichs-
landvogtei in der Wetterau zunichst fiir sich selbst,®® dann fiir den Grafen
Philipp I. von Nassau- Saarbriidken ®7 nur einen bescheidenen Erfolg der
Hausmachtpolitik davontrug — stand Pfalzgraf Ludwig I1I. damals auf
dem Hohepunke seines Wirkens.*® Als Johann II. von Nassau am 12. Ja-
nuar 1415 in Konstanz einritt, war dies Ereignis nicht mehr als ein spekta-
kuldres Schaustiick. Kardinal Landulf von Bari empfing ihn, Johann selbst
war totaliter armatus vesteque veluti rubea vestitus, sociatus militibus et
armigeris ducentis et ultra precedente vexillo cum eius insigniis et delatore
ensis ante eum.2*

An drei Raumindividualititen — dem Mittelrhein, Hessen-Thiiringen
und Franken — wurde den Auseinandersetzungen nachgespiirt, die sich am
Ende des groflen Schismas im Spannungsfeld von alter' Bistumsorganisation
und ,moderner® Territorialstaatlichkeit abspielten. Es sind dies drei Bei-
spiele, die leicht in iibergreifende Beziige und Abliufe eingeordnet werden

224 Vegl. A. Gerlich, Die Kirchenpolitik des Erzbischofs Johann II. und des Dom-
kapitels von Mainz 1409—1417. Zeitschr. f. d. Gesch. d. Oberrheins 105, 1957,
S.334—344.

22 H. Finke, Forschungen und Quellen zur Geschichte des Konstanzer Konzils.
Paderborn 1889. S. 306.

226 StA Wiirzburg, Mainzer Urkunden, Weltl. Schrank Lade 3 Nr. 66; Altmann,
Urkunden Kaiser Sigmunds 1 S. 76 Nr. 1270.

227 HStA Wiesbaden, Abt. 150 Nr. 149; Altmann, Urkunden Kaiser Sigmunds 1
S.96 Nr. 1524,

228 Vel. Eberhard, Ludwig TIL S. 54 ff. und J. Hollerbach, Die gregorianische
Partei, Sigismund und das Konstanzer Konzil. R6m. Quartalschr. 23, 1909, S. 129—
165 und 24, 1910, S. 3—39 und 121—140, bes. S. 5 .

220 Finke, Forschungen und Quellen S. 255.
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konnen. Landesfiirstliche Eingriffe in die kirchliche Sphire konnen zu Be-
ginn des 15. Jahrhunderts bereits auf markante Vorbilder blicken. Schon
um 1168 berichtet Johann von Salisbury, Konig Heinrich II. von England
habe sich gebriistet, se nunc demum avi sui (gemeint ist Heinrich 1.) conse-
cutum privilegium, qui in terra sua erat rex, legatus apostolicus, patriarcha,
imperator et omnia quae volebat.?™ Frankreich bietet das klassische Beispiel,
wie — nicht ohne Orientierung am englischen Vorbild — Klerus, Kirchen-
gut und kirchliches Abgabenwesen trotz aller Erschiitterungen im Hundert-
jahrigen Kriege zur Erfiillung der groflen Aufgaben des Konigtums heran-
gezogen wurden.® Was sich bei den Westmichten auf der Ebene der sich
langsam konsolidierenden Nationalstaaten vollzog, das war in Deutschland
durch die Verfassung des Reiches unmoglich. Hier wurden die Territorien
zu den entscheidenden Faktoren. Hinzu kam noch ein anderer Umstand:
Im Prioritdtenstreit war auf dem Konstanzer Konzil die reformatio liegen-
geblieben. Unversehens war sie mit ihren in der jeweiligen Landschaft ruhen-
den besonderen Problemen ebenfalls den Fiirsten als Aufgabe zugewachsen.
Neben den anderen Gerechtsamen im weltlichen Bereich wurde das Kirchen-
regiment zum ,vornehmsten Regal®, wie es gerade ein Pfalzgraf, Otthein-
rich, spiter bezeichnete.®” Pritensionen und faktische Stellung des Fiirsten
in der Sphire des kirchlichen Rechtes wurden durch diese Entwicklung, die
das ganze 15. und die erste Hilfte des folgenden Jahrhunderts ausfiillt,
immer breiter. Den spiter sogenannten Religionsbann hat — lange vor dem
hiufig zitierten Herzog von Kleve — Herzog Rudolf 1V., der Stifter, von
Osterreich schon vor Ausbruch des Schismas sogar einem Papste gegeniiber
in Anspruch genommen, als er Urban V. erklirte: Egomet volo esse papa,
archiepiscopus, episcopus, archidiaconus, decanus in mea terra.® Kirchen-
regiment und ius reformandi wurden im 15. Jahrhundert zu Grundrechten
der Reichsfiirsten ausgebaut und spiter gleichermafien im evangelischen wie
im katholischen Lager geiibt. Der Augsburger Religionsfriede von 1555
besitzt denn auch, obwohl er seiner ganzen Art nach ein Reichsgesetz ist,
seine entscheidende Wirkkraft auf der Ebene der Staaten im Reich.** Doch
damit ist bereits eine Entwicklung angedeutet, die hier nicht weiter verfolgt
werden kann.

Die Separationen weltlicher Machtriume aus der Bistumsorganisation
in der Zeit des grofien abendlindischen Schismas zeigen somit ein indivi-
duelles Geprige, dem noch manche charakreristischen Ziige des Bildes vom
reformationszeitlichen Landeskirchentum fehlen. Die Aussonderung aus

30 T. P. Migne, Patrologia 199. Paris 1855. col. 271.
21 Martin, Origines du gallicanisme 1 S.384 ff. u. 2 S.12 ff,, 31 ff. u. 151—324.
. *® B. von Bonin, Die praktische Bedeutung des jus reformandi = Kirchenrecht-
liche Abhandlungen, hrsg. von Ulrich Stutz, 1. Stuttgart 1902. S. 33.
¥ H, Ritter von Srbik, Dic Beziehungen von Staat und Kirche in Usterreich
wihrend des Mittelalters = Forschungen zur inneren Geschichte Osterreichs 1. Wien
1904, S. 16 und 28.
™4 L. Petry, Der Augsburger Religionsfriede von 1555 und die Landesgeschichte.
Blitter fiir deutsche Landesgeschichte 93, 1957, S. 150—175; dort weit. Lit.
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cinem oder aus mehreren Sprengeln bedurfte immer des Konsenses eines der
Pipste, war stets als Notlgsung gewihre, aber als ein auf lingere Dauer be-
rechnetes Instrument fiirstlichen Machtstrebens begehrt. Grundsitzlich aber
standen der Fiirst und ,sein® Papst in einem rechtlichen Bezugsverhiltnis.
Der Weg zum landesfiirstlichen Summepiskopat war noch nicht frei, Wei-
terhin war in den Jahren der grofen Konzilien die Hoffnung lebendig, die
reformatio in capite et membris werde von den kirchlichen Instanzen be-
wiltigt werden. Erst in den nichsten Menschenaltern griff landesfiirstliche
Politik auch in diese genuin geistliche Sphire ein; das 16. Jahrhundert
brachte dann die Erschiitterungen der abendlindischen Kirche, die im evan-
gelischen Bereich Reformen durch die Obrigkeit in Territorien und Stadten
ermoglichten, auf katholischer Seite die umfassende Erneuerung durch das
Trienter Konzil freisetzten.®s In beiden Lagern aber erweist sich das Ter-
ritorium, das sich inzwischen als Raumgréfe und Verwaltungskorper ent-
scheidend verfestigt hat, als der Organismus, innerhalb dessen sich diese
neuen Entwicklungen vollziehen. Selbst die Durchfithrung der Tridentini-
schen Reformen in den katholischen Staaten ist eine Angelegenheit, die in
territorialen Machtgebilden aufgegriffen und durchgefithrt werden mufite.®®

Die Sonderbildungen innerhalb der Bistumssprengel wihrend der Schisma-
und Konzilszeit unterscheiden sich schliefilich von der evangelischen Landes-
kirche der nachreformatorischen Epoche durch einen Umstand grundlegen-
der Natur: Die territorial bedingten Separationen besitzen immer allein
juristischen Charakter und kennen keinerlei Unterschiede der Lehre. Sie
bejahen im Grunde das gesamte System der spitmittelalterlichen abendldn-
dischen Kirche und sind ohne deren Verfassung undenkbar. Aber dennoch
stehen sie mit den Landeskirchen spiterer Jahrhunderte schon in einem un-
verkennbaren verfassungsgeschichtlichen Bezug: Sie sind Vorformen, gleich-
sam seitens der weltlichen Obrigkeiten unternommene ,Voriibungen®, wie
man durch eigenstindige Wahl der Obidienz den territorialen Machtraum
auch im kirchlichen Bereich ausprigen konnte. Insofern gebiihrt ihnen Be-
achtung gleichermafen in der Verfassungsgeschichte des Reiches wie der
Kirche.

235 H., Jedin, Geschichte des Konzils von Trient 1: Der Kampf ums Konzil, Frei-
burg 1949.

238 Vgl als instruktives Beispiel aus den hier vorwiegend behandelten Raumen
A. Ph. Briick, Das Erzstift Mainz und das Tridentinum, in: Georg Schreiber (Hrsg.),
Das Weltkonzil von Trient 2. Freiburg 1951. S. 193—243.




Evangelische Missionskritik
im 19. Jahrhundert

Die Auseinandersetzung zwischen Ernst Friedrich Langhans
und Hermann Gundert (1864—65) *

Von Fritz Blanke

Im Jahre 1864 erschien bei Otto Wigand in Leipzig ein 464 Seiten starkes
Buch mit dem Titel: ,Pietismus und Christenthum im Spiegel der dufieren
Mission®. Verfasser war der schweizerische reformierte Pfarrer Ernst Fried-
rich Langhans (1829—1880). Er war damals Seelsorger der Irrenanstalt in
Waldau bei Bern und wurde spiter (1871) zum Professor fiir Dogmen-
geschichte und Religionsgeschichte an der theologischen Fakultit in Bern er-
nannt, Richtungsmifig stand er beim theologischen Liberalismus. Mit seinem
Bruder Eduard, dem Berner Professor fiir systematische Theologie, griindete
er den ,Reformpfarrverein®, d. h. den bernischen Zweig des ,Schweizerischen
Vereins fiir freies Christentum*.!

Den AnlaR zur Ausarbeitung seiner Schrift empfing Langhans durch
Samuel Hebich. Dieser aus dem Schwabenlande stammende Basler Missionar
hatte im Jahre 1860 seinen Heimaturlaub zu einer Evangelisationsfahre
durch Siiddeutschland und die Schweiz beniitzt. Viele waren von seinem
Auftreten hingerissen, aber viele, darunter Pfr. E. F. Langhans, nahmen an
seinem kraftmeierischen Gebaren Anstoff. In Basel gab Hebich auf der
Kanzel solches Argernis, dafi im Grofien Rate des Kantons dagegen prote-
stiert wurde. Die pietistischen Blitter nahmen den ,,schwibischen Kapuziner®
(so Langhans S. 10) in Schutz; sie sahen in Hebich ,ecinen Heros des Glau-
bens, in seinen Gegnern lauter Ungldubige® (15). Und welches ist die Stel-
lung der Basler Mission? Sie macht Hebichs Sache ,feierlich zu der ihrigen,
sie stempelt thn zu einem Martyrer, sie wagt es, die durch ihn hervorgerufene
Bewegung formlich als eine gottliche darzustellen® (15).

* Gottlob Schrenk, dem Achtzigjahrigen, zugeeignet!
1 Uber thn: H. J. Andres ,Die drei ersten Vorkimpfer der Berner Reformer,
Fritz und Eduard Langhans und Albert Bitzius“ (Bern) 1926.



88 Untersuchungen

Das war es, was cinem Langhans die Feder in die Hand driidste. Fiir ihn
war Hebich nicht blofl ein Einzelfall. Sondern dieser Mann war ein Typus.
In diesem Basler Missionar und in den ihn beschirmenden Kreisen verkorpern
sich in klassischer Form gewisse Eigenschaften, die dem Pietismus allgemein
eigentiimlich sind: Hochmut, Richtgeist, Streitsucht, Taktlosigkeit, Gefiihls-
iiberschwang und Weltflucht. Es ist (nach Langhans) kein Wunder, daf} diese
pietistischen Schwichen gerade an der Gestalt eines Heidenmissionars sicht-
bar werden. Denn wenn auch der Pietismus allerorts sein Wesen treibt, ,,50
wird doch Jedermann zugestehen, daff so blank und rein sein Princip
nirgends zur Bliithe gekommen ist, wie auf dem Felde der dufleren Mission.
Hier liegt seine reinste Offenbarung, hierhin weist er selbst als auf das Gebiet
seiner stolzesten Triumphe, seiner kostlichsten Friichte, an denen man ihn
erkenne® (20).

Die Mission ist also ein Gericht iiber den Pietismus. Das ist der Sinn des
Titels ,,Pietismus und Christenthum im Spiegel der dufleren Mission®. Dabei
denkt Langhans nicht nur an die Basler Mission und an die anderen deutsch-
sprachigen Missionsgesellschaften. Denn die protestantische Missionstatigkeit
war als ganze ein Kind des Pietismus, und der pietistische Geist geht des-
halb durch alle Missionen hindurch, durch die anglikanisch-evangelikale
Church Missionary Society, durch die Baptist Missionary Society, durch die
auf Allianzboden stehende London Missionary Society, durch die amerika-
nisch-kongregationalistische Board of Commissioners for Foreign Missions.
Anderseits vermeidet es Langhans, das Kind mit dem Bade auszuschiitten.
Es gibt in der Geschichte des missionarischen Pietismus Lichtblidce. Eine
einzige Gesellschaft, die sonst pictistische Ziige tragt, hat sich auf dem Mis-
sionsfelde verméoge ihrer demutsvollen und anspruchslosen Gesinnung von
den Fehlern des Pietismus freigehalten: die Herrnhuter Briidergemeine. Es
gab auch grofle Missionare, die, obgleich von pietistischer Frommigkeit ge-
prigt, cine solche beispielhafte Aufopferung bewiesen, dafl sie jeder Kritik
entriicke sind: John Eliot (1604—1690), Indianermissionar in Nordamerika;
der Methodist Thomas Coke (1747—1814), Missionar bei den Negern in
Westindien; der Baptist Adoniram Judson (1788—1850), Missionar in In-
dien; John Williams (1796—1839), Mirtyrer in der Siidsee. Langhans spricht
auch mit Anerkennung von den Indienmissionaren Christian Friedrich
Schwartz (1726—1798), Karl Rhenius (1790—1838) und Henry Martyn
(1781—1812). SchlieRlich gesteht er auch unumwunden zu, dafl sich der
Pietismus in einem bestimmten Missionsbereich Verdienste erworben habe,
nimlich bei der Bekehrung der Naturvolker, z.B. der Hottentotten, der
Neuseclinder und Surinamneger. Dagegen hat die pietistische Mission bei
den zivilisierten nichtchristlichen Volkern, z. B. bei den Indern und Chine-
sen, versagt (23). Dementsprechend wird Langhans seine Pfeile nur gegen
die Missionspraxis des Pietismus in Indien und China richten.

Was seine Arbeitsmethode angeht, so erklirt Langhans, er habe versudht,
»durch reichliche Citate meinen Gegnern jede Moglichkeit, die angefiihrten
Thatsachen zu leugnen oder nach bekannter Gewohnheit als blofie Ausnah-
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men darzustellen, von vornherein abzuschneiden® (17). Er will also den
Gegner mit dessen eigenen Waffen (= Angaben) schlagen. In der Tat hat
Langhans jede Behauptung belegt, ist also sorgfiltig vorgegangen.

Sein Buch ist in fiinf Kapitel gegliedert. Das erste trigt die Uberschrift
,Die Resultate und der Humbug®. Mit dem ,Humbug“ meint Langhans die
Erfolgsmeldungen, die in den heimatlichen Missionsblittern und an den
Missionsfesten ausposaunt werden. ,Bereits erzittern die Siulen der alten
Pagoden®. ,Die Gotzentempel stiirzen zusammen®. ,Es naht eine grofle
Entscheidung® usw. (31—33). Dazu bemerkt Langhans, dafl die Frage des
groflen oder geringen Missionserfolges nicht wichtig sei, vorausgesetzt, dafl
witklich Christus gepredigt werde (82). Es sei durchaus moglich, daff viele
Heiden den christlichen Glauben angenommen haben. Aber dann miifiten
die beziiglichen Zahlen stimmen. Der Basler ,Heidenbote* schrieb 1853:
,Wir kbnnen (in Indien) auf nicht weniger als eine halbe Million bekehrter
Eingeborener hinweisen® (37). Langhans unterzicht diese Zahl einer genauen
Priffung und kommt zum Ergebnis, dafl bis 1853 hochstens 80 000 Bewoh-
ner Indiens christlich geworden scien. Davon fallen nur rund 15—20 000
auf das ,eigentlich herrschende civilisierte, arische Hinduvolk®, die iibrigen
Bekehrten gehoren den niedersten Kasten oder den Kastenlosen an.

Dieses zahlenmifig magere Resultat einer hundertfiinfzigjihrigen Mis-
sionstiitigkeit in Indien wird auch von missionarischer Seite bestitigt. Die
Missionskonferenz in Benares wihlte zum Tagungsthema die Frage: ,Was
mag als Hauptursache unseres geringen Erfolges betrachtet werden? (46)
und die Liverpooler Missionskonferenz von 1860 behandelte als erstes und
wichtigstes Traktandum das Problem: , Welches sind die Ursachen des Mifi-
lingens der Mission an den gebildeten Heiden Indiens?® (45). Ja, die euro-
piischen heimischen Missionsfeste selber beweisen, dafl ihr Siegesjubel nicht
wirklich ernst zu nehmen ist. Es heifit bei solchen Festen jeweils im ersten
Teil ,Der Herr hat Grofles an uns getan®, wihrend im zweiten Teil, um
die Geldbeutel zu lockern, die ungebrochene Herrschaft des Satans aus-
gemalt wird. Es sind ,zwei ganz verschiedene Gesichter an Einem Missions-
kopf, das eine stets lachend, das andere stets trauernd, Jedermann um Mit-
leid anflehend® (45—46).

Die Verteidiger der Missionsarbeit werden erwidern, dafl es nicht auf
die Zahl, sondern auf die Qualitit der cingeborenen Christen ankomme,
und diese iibertreffe an Giite die Quantitit. Dem widerspricht Langhans. Er
weist nach, z. T. mit Berufung auf gedruckte Berichte des lutherischen Leip-
ziger Missionsdirektors Karl Graul, dafl die neubekehrten Inder im allge-
meinen unter den Stand der durchschnittlichen indischen Sittlichkeit herab-
gesunken sind (59). Und die Ursache? Nach Graul und anderen stammen
die meisten indischen Christen aus den unteren Schichten, und ,aus jenen
untersten Volksschichten kommen nur die minder ehrenhaften Elemente und
die meisten um uRerlicher Vortheile willen® (59). Neunundneunzig von
Hundert aller Bekehrten sind aus rein Zufleren Beweggriinden christlich ge-
worden (68). Diese Beweggriinde sind der Wunsch, aus der Armut heraus-



90 Untérsuchungen

zukommen, die Pockenimpfung zu empfangen, eine Anstellung in der Mis-
sion zu erhalten, an der Sonntagsruhe der Christen teilzuhaben und von
dem Unterstiitzungs- und Kolonisationssystem der Missionen zu profitieren.
Langhans hat bei dem zuletzt Gesagten vor allem die Basler Mission im
Auge, die den Neuchristen Vorschiisse, Ochsen, Haus und Land zur Ver-
fiigung stellt.

Das Schluflurteil von Langhans’ erstem Kapitel lautet: ,Ich halte es fiir
cine ausgemachte Thatsache, dafl sie (die gesamte evangelische Mission) mit
cinem jihrlichen Budget von 5 Millionen Franken einzig fiir Indien und
ciner Million fiir China in numerischer Beziehung beinahe nichts, in sittlicher
weniger als nichts geleistet hat® (72). Aber warum erheben die Missionare,
wenn sie in der Heimat sind, trotzdem ein solches Triumphgeschrei? Lang-
hans sieht dafiir drei Griinde (73): Einmal: Tatsichlich zerfillt der Gotter-
glaube in Indien weithin. Aber das ist nicht die Folge der Missionsbemiihun-
gen, sondern die Wirkung des Eindringens der europiischen Kultur; an die
Stelle des indischen Heidentums treten deistisch-nihilistische, westliche An-
schauungen. Sodann: Die meisten Missionare sind naiv, unniichtern, unge-
bildet und darum unfihig, die Zustinde und Entwicklungen Indiens richtig
einzuschitzen. Schliefilich: Manche Missionare iibertreiben ihre Erfolge ab-
sichtlich und reden die Unwahrheit. Ein drastischer Tadel, der aber u.a.
mit Zitaten aus Grauls indischen Reiseberichten gestiitzt wird.

Das zweite Kapitel ist betitelt: ,Der Dogmatismus und die Streitsucht®.
Das Wesen des Dogmatismus ,liegt im Bewufitsein, in einer bestimmten
endlichen Form menschlichen Vorstellens die absolute, unfehlbare, allein-
seligmachende Wahrheit zu besitzen® (111). Das Dogma ist ein Versuch,
das Geheimnis Christi in eine menschliche Form zu fassen. Aber Christus ist
mehr als diese Form. Der Fehler der Missionspredigt liegt nach Langhans
darin, dafl sie diesen Unterschied iibersieht. Es wird gemeiniglich den Hei-
den nicht Christus gepredigt, sondern es werden ihnen Dogmen ,iiber und
um Christus herum® vorgelegt (82). Es wird ihnen die Zweinaturenlehre
und das Dreieinigkeitsdogma erkldrt (92). Man lehrt sie an die Erbsiinden-
lehre glauben, und zwar an die Lehre von der Erbsiinde nicht im Sinne des
Neuen Testamentes, sondern im Sinne von Luther und Flacius, als ginz-
liche Zerstorung aller Krifte zum Guten und als totale Verfinsterung der
Vernunft (84). Zu den Glaubenslehren, die die Nichtchristen, falls sie Chri-
sten werden wollen, annehmen miissen, gehort auch der Glaube an den
Teufel; er ist ,das Hauptdogma® vor allem der Missionare der Basler Mis-
sion (87). Es wird den Heiden klargemacht, dafl sie allesamt vom Teufel
tyrannisiert sind, und daf ihre Gotter Verkérperungen des Teufels dar-
stellen (88).

Das ist der entscheidende Inhalt der Missionspredigt. Sie ist dem Dog-
matismus verfallen und vernachlissigt wesentliche Stiicke der christlichen
Botschaft. Gewifl soll der Sendbote den Indern und Chinesen Christi Gott-
heit bezeugen, aber auf undogmatische Weise (84). ,Christus soll gepredigt
werden als der Lebendige, Personliche, wie er sich als Quelle aller Versoh-
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nung und Heiligung, aller Liebe und christlicher Gesittung fortwihrend
unter uns offenbart® (82). Besonders bedenklich ist das Herumreiten der
Missionare auf der Erbsiinde. Die bekehrten Eingeborenen miissen immer
wieder von neuem horen: Wir bleiben auch als Christen verdammungs-
wiirdige Siinder; das Einzige, was uns von den Heiden unterscheidet, ist
dies, daf wir uns der tiglichen Siindenvergebung getrdsten diirfen (97, 99).
Wo bleibt da, fragt Langhans mit Recht, der Hinweis auf die Heiligung
und das neue Leben? Von den Friichten des Geistes als einem Unterschei-
dungsmerkmal zwischen Bekehrten und Unbekehrten ist nirgends die Rede
(96—98).

,Jeder Dogmatismus kann nicht anders als streitsiichtig sein® (111). Denn
er verwechselt die zeitbedingte Wahrheitsform mit der Wahrheit selber und
mufl darum in jeder anderen Form Unwahrheit sehen. Das zeigt sich auf
dem Missionsfeld. Uber die ganze Welt sind 45 Missionsgesellschaften mit
je ihren ecigenen symbolischen Biichern ausgebreitet. Das bedeutet - einen
Krieg Aller gegen Alle“ (115). Jede Mission fiihlt sich als die einzig be-
rechtigte. Die Missionare der verschiedenen Konfessionen versagen sich die
Kanzel, den Tisch des Herrn, die Gastfreundschaft (126). Katholiken, Angli-
kaner, Lutheraner machen sich Konkurrenz. Sie suchen Inder, die bereits
einem bestimmten christlichen Bekenntnis angeschlossen sind, zu sich her-
iiberzuziehen, Die Lutheraner, die iiberhaupt im Missionsgebiet die unduld-
samsten sind und einen ,namenlos bornierten Diinkel® (119) entwickeln,
werfen sich mit besonderem Eifer auf die Bekehrung der Reformierten. Aber
nicht bloR liegen sich die einzelnen Missionsgesellschaften in den Haaren,
es gibt auch immer wieder im Schofie der Gesellschaften selbst, z. B. in der
Leipziger Mission, in der Hermannsburger Mission, in der Norddeutschen
Missionsgesellschaft, konfessionalistische Auseinandersetzungen (122, 125,
Die Bekenntnisschriften sind sowohl fiir die europaischen Missionsboten wie
auch fiir die eingeborenen Pfarrer unbedingt giiltig. Die chinesischen und
indischen einheimischen Theologen miissen sich schriftlich und miindlich dar-
auf verpflichten. Als indische eingeborene Pfarrer die 39 Artikel der angli-
kanischen Kirche nur mit dem Zusatz, »inwiefern dieselben mit der heiligen
Schrift iibereinstimmen®, unterschreiben wollten, wurde ihnen dieser Wunsch
abgeschlagen.

Langhans kennt nur vier Gesellschaften, die diesem Konfessionalismus
fernstehen, es sind die Herrnhuter, die kongregationalistische American
Board, die allianzmiRige London Missionary Society und die unionistische
Basler Missionsgesellschaft. Alle iibrigen Missionen tragen den Konfessiona-
lismus mit seiner Orthodoxie, seiner Unduldsamkeit und seiner Streitsucht
in den Missionsbereich und geben damit den Heiden ein Argernis. ,Wahr-
lich, wem steigt nicht das Blut zu Gesicht in heiligem Unwillen iiber diese
cifernden Pharisier, welche mit ihrem Proselytismus die Gemeinde des
Herrn zu einigen vorgeben und sie mehr zertrennen, zerspalten und vor
den Heiden blofstellen, als je eine Kirchenpartei es vor ihnen gethan® (127).
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Das dritte Kapitel handelt iiber ,Die Transcendenz und die Taktlosig-
keit“. Langhans bekennt sich zur ,Immanenz® Gottes (130—131). Er leug-
net aber damit nicht Gottes Jenseitigkeit, sondern will nur sagen, daff der
Gott, der im Himmel ist, zugleich das ganze Universum lebendig durch-
waltet und dafl wir iiberall seine Spuren finden kénnen. Auch das Heiden-
tum ist nicht vollig gott-los. Es enthilt cinen gottlichen Kern, der mit Aber-
glauben umhiillt ist und ist voll von Ahnungen, Vorbildern und Hindeu-
tungen auf Christus (134). Dementsprechend ist es die Pflicht des Missio-
nars, bei der Ausrichtung der Botschaft sorgsam alle gegebenen Ankniip-
fungspunkte ins Auge zu fassen (131). In der herrschenden Theologie der
Mission aber steht die , Transzendenz® Gottes im Mittelpunkt. Das bedeu-
tet: Gott ist jenseitig, dic diesseitige Wirklichkeit ist ginzlich von ihm ge-
trennt; das Heidentum z. B. trigt keine gottlichen Zeichen, sondern ist eine
Schopfung des Satans. Wenn Gott in die Welt eingreift, so tut er es ohne
Ankniipfung an das geschichtlich Gewordene; der transzendente Gott wirke
in das Diesseitige willkiirlich schaltend ein (130). Die Missionare sind die
getreuen Nachahmer dieses Gottes. Unbekiimmert um die gegebenen Ver-
hiltnisse brechen sie riicksichtslos in das heidnische Leben ein. Die logische
Folge der Transzendenz als Weltanschauung ist also die Taktlosigkeit (129),
das heifft, ein unweises, zudringliches, alle bestehenden Voraussetzungen
hochmiitig tiberschendes Benehmen (132). Langhans bringt viele Beispiele
fir das ,unchristliche Stiirmen® der Missionsleute. Hier soll nur eine kleine
Auswahl gegeben werden, Es gibt gebildete Heiden in Indien und China,
die von weither kommen, um im Gesprich mit einem Missionar die Wahr-
heit zu finden, und diese miissen es sich gefallen lassen, von einem unwissen-
den schwibischen oder schottischen ,Kapuziner® mit der Behauptung ,Du
bist ein Liigendiener, ein Satansdiener® empfangen zu werden (139). Es
gibt Missionare, die, obgleich sie wissen, dafl sie unerwiinscht sind, in Pri-
vathduser eindringen und dort den Bewohnern zureden (153). Vielfach
iiblich, in Sonderheit bei den Baslern, ist das Auftreten an den Gotzenfesten
(192). Auf einem solchen Fest zu Taliparambu rief Hebich den Heiden zu:
»Euer Gott ist ein Stein®, was alle zu duflerster Wut gegen ihn erregte
(195). Die Missionare predigen sogar in den heidnischen Tempeln (178).
In China sind die christlichen Boten im allgemeinen taktvoller, aber der
hochgefeierte Chinamissionar Giitzlaff iiberbietet an stiirmisch-oberflich-
lichem Dreinfahren alles Dagewesene (175). Langhans erwihnt auch (182)
das draufgingerische Benehmen des Missionars Dr. Betcelheim, der durch
sein Vorgehen die Bevélkerung der chinesischen Lutschuinseln zum Wider-
stand reizte. Als Bettelheim seines MiRerfolges gewahr wurde, erschien auf
seinen Wunsch in Lutschu ein britisches Kriegsschiff, welches die Ruhe wie-
derherstellte und die Inseln dem englischen Handel 6ffnete (179—189).

Man rithmt den Mut der Missionare, die sich getrauen, an den Brenn-
punkten des Heidentums das Evangelium zu verkiindigen (196). Aber ist
es wirklich Mut? Der baptistische Missionar Bion schwang sich in Indien
wihrend eines heidnischen Festes auf den Gotzenkarren und predigte dort
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(207). Aus dem Glauben geborene Kithnheit? Nein, denn Bion war von
englischen Polizeisoldaten begleitet. Und als Hebich seinen Angriff auf das
Heiligtum von Taliparambu durchfithrte, da geschah dies unter dem Schutze
von sechs Polizisten (196). Es war iiblich, daf sich die Missionare an den
Gétterfesten von Polizisten begleiten liefen (208). Darum wagte auch kein
Inder, die Missionare, wenn sie den heidnischen Glauben licherlich machten,
anzugreifen. Der beste Schutz der Missionare ist die Furcht des indischen
Volkes vor der englischen Gewalt, und der Mut der christlichen Verkiindi-
ger ist ,der Muth herrschender Europder gegen ein armes, unterdriicktes,
vor jedem fremden Gesicht unwillkiirlich erzitterndes Volk® (209).

Erstaunlich ist die Langmut, mit der sich die Heiden solche Unverschimt-
heiten vonseiten der Missionare gefallen lassen (214). Aber bisweilen reifit
der Geduldsfaden doch. So war nach der Uberzeugung Langhans’ ,das
fleischliche Dreinfahren der Missionare® der tiefste Grund des furchtbaren
indischen Aufstandes von 1857—1858 (237). Die Taktlosigkeit der Missio-
nare ist aber nicht nur unzweckmifig, sic entbehrt auch der Achtung, die
jeder sittlich gebildete Mensch der heiligen Gewissensiiberzeugung seines
Nichsten entgegenbringen soll (210). Jedes fremde Volks- und Gewissens-
recht wird in Indien durch die Missionare mit Fiifflen getreten (188). Was
wiirden wir in Europa sagen, wenn muselmanische Imans am Karfreitag
oder an Weihnachten in unseren Kirchen auftriten und das Christentum
beschimpften? Wir wiirden solche Ruhestorer hinter Schlof und Riegel
setzen (213).

Das vierte Kapitel bringt Ausfiihrungen iiber ,Das Gefithlswesen und
die Phrase. Zum Wesen des Pietismus gehdrt die gefiihlsmifiig erlebte Be-
kehrung oder Wiedergeburt (248). Der Einzelne kann selber feststellen, ob
er bekehrt ist, nimlich indem er sein Gefiithlsleben kontrolliert: Wenn ich
Vergebung der Siinden fiihle, bin ich wiedergeboren. Aber auch andere
Menschen sind imstande, meine Bekehrung zu bestitigen. Es gibt Missions-
anstalten, die zu diesem Zwecke bei den sich meldenden Zoglingen ein
genaues Examen der Gefithle und Seelenzustinde anstellen. In der Lon-
doner Missionsgesellschaft ist es z. B. iiblich, dafl der junge Missionsanwir-
ter im Angesichte des Komitees ein Gebet sprechen muf}, von welchem seine
Aufnahme abhingt (256). Dieser Frommigkeitsstil wird von den Missiona-
ren nach Indien und China getragen. Die Frage, die an die Heiden gestellt
wird, heiflt: ,Fiihlst du die Vergebung?® (295). Die Massenerweckungen in
Indien haben oft einen sehr gefiihlsbetonten Charakter, der sich in Bufi-
krampf, Durchbruch und Niederstiirzen mit Geheul ausdriickt (271).

Diese ,selbstgefillige Beschiftigung mit den eigenen Empfindungen® (298)
wird von Langhans scharf kritisiert. Es handelt sich hier um ,den Selbst-
reflex interessanter Gefiihle® (307), um eine ,siindhafte Eitelkeit® (298).
»Welches Ablenken von den grofien Aufgaben des Lebens, welch Hinlenken
auf das eigene kleine Ich® (300). Die Bekehrung sollte sich doch auswirken
als organische Durchdringung des ganzen Menschen (265), das neue Leben
sollte seinen Schwerpunkt im Willen, in den sittlichen Friichten haben (263).
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Es kime auf verinderten Lebenswandel, nicht auf strdmende Tridnen an
(306). Zudem sind diese Gefiihlserregungen nichts eigentiimlich Christliches;
der Schamanismus kennt die gleichen Zustinde. Heidnische und christliche
Erwecdkungsszenen dhneln einander sehr (284).

Auf einen bedenklichen Effekt der pietistischen Bekehrungsauffassung
weist Langhans noch hin. Die Missionare vertreten die Uberzeugung, dafl
sich auch schon Kinder bekehren kénnen. Nicht selten fithrt dieser Glaube
an die Kinderbekehrung zum Kinderdiebstahl (227). Wenn ein heidnisches
Kind zum christlichen Glauben kommt, passiert es, daff die Missionare es
seinen Eltern einfach wegnehmen (223—224).

Mit der ,Phrase“ in der Uberschrift des vierten Kapitels meint Langhans
die Redeweise, wie sie in den Missionskreisen gebrauchlich ist. Diese Phraseo-
logie hingt mit der Bekehrungslehre zusammen. Die Bekehrung fihre wie
ein Blitz hernieder (291), sie ist ein Wunderalkt, der in einer augenblicklichen
Gefiihlsaufregung den ganzen Menschen umwandelt (267), sie ist vermitt-
lungslos und iibernatiirlich (283). So fillt auch die pietistische Sprache wie
cine Bombe ins Leben hinein, bleibt lebensfremd und gleichférmig und hat
mit der Wirklichkeit keinen Zusammenhang; solche Sprechweise wirkt
kiinstlich und heuchlerisch (307—308). Es gibt eine Gesundheitsphraseologie
(»der Herr hat Grofles an uns getan®), eine Reisephraseologie (,Gottes gnd-
dige Fiihrung®), eine Geschiftsphraseologic (,wir durften liebliche Erfolge
wahrnehmen®), eine Gehorsamsphraseologie, wo man nicht spricht ,Ich
will“, sondern ,,der Herr hat mir befohlen“. Es gibt weiter Liebesphraseo-
logie (,der liebe Bruder im Herrn®), Gebetsphraseologie, Demutsphraseolo-
gie und Segnungsphraseologie.

Das fiinfte Kapitel ist tiberschrieben ,,Die Weltflucht und der Weltdienst®.
Die pietistische Sittlichkeit beruht auf dem Dualismus (327), das heifit auf
dem Gegensatz einer gliubigen Gemeinde und einer bosen Welt. Alles,
was nicht zum Religidsen in unmittelbarer, handgreiflicher Beziehung steht,
wird als weltlich-siindig verurteilt, und die Glidubigen werden angewiesen,
sich davon fernzuhalten (332). In der Mission duflert sich diese Weltflucht
in einer doppelten Form: Die Missionare sind kulturfeindlich und sie sind
politisch gleichgiiltig. Die christlichen Boten beschiftigen sich ausschlieflich
mit Gottes Wort und Gebet, aber sie verachten alle geselligen Freuden
(328); sie betrachten Kunst und Dichtung der Eingeborenen als heidnische
Zaubereien, Tanz und Spiel der Heiden rechnen sie zur pompa diaboli
(333). Die Eingeborenen werden in die fixfertige europdische Frommigkeit,
wie sie die Missionare mitbringen, hineingezwungen, und es wird auf ein-
heimische indische oder chinesische Formen und Gewohnheiten keine Riick-
sicht genommen, Der heidnische Mensch wird gleich einer entwurzelten
Pflanze aus dem Mutterboden herausgerissen und den Leiden und Freuden
seines Volkes, der einheimischen Literatur und Bildung entfremdet (331).
Dieser ,beschrinkte Welt- und Bildungshafl“ (354) der Pietistenmissionare
hingt auch mit ihrer sozialen Herkunft zusammen. Die Mehrzahl der deut-
schen Missionare geht aus den Kreisen frommer Handwerker und Bauern
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hervor. An sich wire das ein Holz, aus dem etwas Rechtes geschnitze wer-
den konnte. Jedoch werden diese jungen Minner in Kldster, die man Mis-
sionsseminare nennt, gesteckt, und dort wird jeder freie Zugwind von ihnen
abgehalten (339—342). Den Einwand, diese angeblich so ungebildeten Mis-
sionsboten hitten doch Bedeutendes auf dem Gebiete der Bibeliibersetzung
geleistet, lifit Langhans nicht gelten. Denn in Wirklichkeit ist im allgemei-
nen die Kenntnis der heidnischen Sprachen bei den Missionaren nicht grof,
ihre Bibeliibertragungen sind hdufig mangelhaft (349—352).

Die politische Askese der Missionare zeigt sich darin, daf sie fiir die kon-
kreten Gestaltungen des diesseitigen Lebens (politische Freiheit, biirgerliche
Wohlfahrt, unabhingige Nationalkirchen) nichts iibrig haben (454). Die
Politik wird als etwas dem Christen Fremdes erklirt, das Streben der V&l-
ker nach nationaler Selbstindigkeit wird als fleischliche Regung einge-
schitzt (332). Und hier ist die Stelle, wo die Weltflucht ungewollt in den
Weltdienst umschligt. Indem die Missionare jede politische Anderung ver-
abscheuten und die Inder und Chinesen zum blofen Untertanengehorsam
erzogen, haben sie diese Volker dem rohen Wirken der diesseitigen Machte
ausgeliefert (454). Die weiflen christlichen Glaubensboten waren die ersten
Bahnbrecher fiir die englischen Hindler, was Livingstone mit seinem Satze
bestitige: ,Wo nur immer ein Missionar wohnt, dahin kommen sicherlich
auch Hindler* (434, 431). Die Mission ist Vorliufer und Pionier fiir die
eiskalte englische Spekulation (430). Natiirlich kann man cinwerfen, die
Verkiinder des Christentums seien nicht schuld daran, daff die von ihnen
angefangene Arbeit nachtriglich von den Handelsleuten ausgeniitzt werde.
Doch, antwortet Langhans (431), sie sind daran schuld, denn die Missionare
hitten eben den Kaufleuten, die in jedem schwarzen Gesicht ein Objekt der
Ausbeutung sehen, in den Weg treten sollen. Die Inder und Chinesen sind
Heiden, aber die englischen Kaufleute in Indien und China sind Erzheiden
und haben noch mehr als die eingeborenen Volker Bekehrung notig (431).

Die Missionare waren auch die ersten Bahnbrecher fiir die roten Jacken
(die britischen Soldaten). Die gewshnliche Stufenfolge lautet: Erst die Reli-
gion, dann die finanzielle Ausbeutung, dann die politische Unterdriickung
(434). Die Eroberung Indiens durch die Englinder war cine Kette von Un-
gerechtigkeit, Verrat, Schufterei, Treulosigkeit, wie die ganze Weltgeschichte
nichts Ahnliches kennt (436). Der Opiumkrieg (1840—42), durch den Eng-
land die Chinesen gewaltsam notigte, Hifen zu 6ffnen, durch die Opium
cingefithrt werden konnte, ist ,ein Brandmal auf der Stirn Englands, das
alle Wasser des Weltmeers nicht auszuloschen vermdgen® (445). Das neueste
Beispiel ist die schindliche Pliinderung und Hinmordung Neuseelands im
Maorikrieg (435). Im Jahre 1840 nahm die britische Regierung die Insel-
gruppe von Neuseeland in ihren Besitz, nachdem schon vorher englische
Missionare ihr Werk dort begonnen hatten. Die einheimischen Maori
erhoben sich 1857 gegen die englische Herrschaft, wurden aber blutig nie-
dergeschlagen.
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Wiederum kann man sagen: Die Mission ist doch fiir diese Brutalititen
nicht verantwortlich. Doch, entgegnet Langhans auch hier: Die Missionen
tragen an diesen Geschehnissen eine doppelte Schuld, eine direkte und eine
indirekte, Indirekte Schuld: Sie haben Unterordnung gepredigt, sie haben
den Blick der Missionsvolker auf das Jenseits gerichtet und damit haben sie
dem riuberischen Zugriff des weiflen Mannes Vorschub geleistet, wie es
erschiitternd in jenem Ausspruch der Maori zum Ausdruck kommt: ,, Wih-
rend wir (unter dem Einflufl der Mission) zum Himmel schauten, kamen
eure (der Missionare) Briider und nahmen uns das Land weg®. Direkte
Schuld: Die Missionare waren die nichsten Zeugen der Kolonialverbrechen,
aber sie haben dazu geschwiegen. Weder sind sie gegen das Unrecht cinge-
schritten, noch haben sie die 6ffentliche Meinung dagegen aufgerufen. Hit-
ten die Missionsleute im Kampfe gegen den kolonialen Egoismus nur halb
soviel Energie bewihrt, wie sie fortwihrend zur Forderung ihrer frommen
Parteizwecke entfalten, so wiren solche Greuel nicht méglich geworden
(451). Die angloamerikanischen Rassen sind in der Art, wie sie mit den
farbigen Volkern umspringen, nicht besser als es die Spanier waren im Ent-
deckungszeitalter. Und doch besteht hier ein Unterschied: Bei der Unter-
jochung Amerikas waren spanische Monche und Bischofe (Las Casas und
andere) kiithn genug, den Eroberern ins Gewissen zu reden. Warum fehlen
solche Rufer auf der protestantischen Seite? (454—455).

Das fiinfte Kapitel hat, wie gezeigt, die pietistische Ethik zum Gegen-
stand. Ihr Hauptmerkmal ist die Weltflucht, Aber Langhans erwihnt noch
zwei weitere Ziige. Einmal die Gesetzlichkeit und Werkheiligkeit. Es wird
nicht die Heiligung des ganzen Lebens gefordert, sondern das Gewicht liegt
auf gewissen dufleren Handlungen, z. B. auf der Sonntagsheiligung, dem
offentlichen Beten, dem Almosengeben (359). Wenn man nur der Mission
recht Almosen spendet, ist man bei den Frommen hoch angesehen, auch
wenn man im {ibrigen die Armen auspliindert (377). Mit einem an Dickens
erinnernden Sarkasmus beleuchter Langhans diese Behauptung, indem er
das Ende ecines Spinnereifabrikanten aus Manchester schildert. Er hat ,in
seinen Fabriken Hunderte und Tausende nach Gottes Ebenbild geschaffener
Kinder Jahre lang ausgebeutet, geschunden, nach Leib und Seele verkriip-
pelt*. Nun liegt er auf dem Sterbebett und gedenkt in seinem Testament
auch der fernen Heiden. Damit ist sein Gewissen beruhigt, der Himmel
gedffnet, die Familie geehrt, und in der Zeitung erscheinen prichtige Nekro-
loge tiber den selig verstorbenen Mister N. N. Esq., ,der noch in seiner
letzten Lebensstunde sich grofimiithigst der in Nacht und Finsternis schmach-
tenden Heiden erbarmt und endlich, den und den Psalmvers auf den Lip-
pen, gar rithrend seine Seele in die Hinde Gottes befohlen habe“ (377—378).

Zur Ethik des Pietismus gehtrt auch die Vergétterung der Missionare. In
den heimatlichen Missionskreisen werden die Heidenmissionare in einer un-
glaublichen Weise in den Himmel gehoben. Noch unertriglicher ist der
Selbstruhm der Missionare, ihre ,geckenhafte, falstaffmiflige Selbstan-
betung®, wofiir Langhans aus den Quellen ausfiihrliche, wahrhaft befrem-
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dende Beispiele gibt (387 f.). Dazu erkldrt er niichtern, dafl in Tat und
Wahrheit die Opfer der Missionare nicht iibertrieben groff seien: die fixe
Stationstitigkeit ist meist sehr bequem, die Besoldung betrichtlich; die Rei-
sen geschehen immer mit grofler Dienerschaft. Es kann also von einem
Martyrium der Sendboten keine Rede sein (400—405).

11

Langhans hatte sein Buch im Jahre 1864 ausgehen lassen. Ein Jahr spéter
brachte das Basler ,Evangelische Missionsmagazin® eine ausfithrliche, rund
hundert Druckseiten umfassende Entgegnung. Verfasser war der Heraus-
geber des Missionsmagazins, Dr. Hermann Gundert. Damit hatte die Basler
Missionsgesellschaft ihren besten Mann ins Treffen geschidst. Gunders (1814
bis 1893), der Grofivater des Dichters Hermann Hesse, hatte in Tiibingen
Theologie studiert und dort den Doktorgrad erworben. Im Jahre 1836 ging
er als Freimissionar nach Indien, schlofl sich aber bald der Basler Mission
an. Von 1857—1859 war er indischer Schulinspektor im Dienste der eng-
lischen Regierung. Er hat sich besonders um die Erforschung der Malajalam-
sprache verdient gemacht und bildete auf dem Missionsfelde, wie sich sein
Schwiegersohn Johannes Hesse ausdriickt, ,sozusagen ein wissenschaftliches
Gegengewicht gegen den exzentrischen Hebich“. Von 1862 bis zu seinem
Tode war. Gundert in Calw (Wiirttemberg) der Leiter des ,Calwer Verlags-
vereins®. J. Hesse rilhmt an ihm die Selbstindigkeit des Geistes. Hervor-
stechend war Gunderts ,Unabhingigkeit von Traditionen und Autoritdten.
Alle religiose Mache und Schablone war ihm zuwider.” *

Langhans hatte in seinem ersten Kapitel die hohen Zahlen der Getauften
bezweifelt und auferdem gezeigt, dafd es mit der sittlichen Beschaffenheit
der Neuchristen schlecht bestellt sei. Gundert gibt ihm mit folgenden Worten
Recht (,Evangelisches Missionsmagazin, 1865, S.131): ,Zum Triumphiren
ist uns dabei kein Raum gelassen. Wir erkennen an, dafl die gewonnenen
Missionserfolge die Erwartungen unserer Viter nicht erreichen; und wenn wit
von den Zahlen weg auf die innere Beschaffenheit der gesammelten Chri-
stengemeinden sehen, konnen wir uns nicht verhehlen, daf iiberall mehr
Schwachheit als Kraft, mehr Fleisch als Geist zu finden ist.“ Langhans hatte
nur rund 20 000 bekehrte Hindus errechnet. Gundert hilt diese Zahl nicht
etwa fiir zu klein, sondern fiir eher zu hoch, geht also tiber die von Lang-
hans geiibte Kritik noch hinaus (131). Langhans hatte das moralische Ab-
sinken der Neubekehrten mit dem Umstand erklirt, dafl die meisten von
ihnen aus duBlerlichen Griinden Christen geworden waren. Auf diesen wich-
tigen Hinweis geht Gundert nicht ein.

Im zweiten Kapitel hatte Langhans die konfessionelle Zanksucht und ihre
Waurzel, den ,Dogmatismus®, geriigt: den Heiden werden Dogmen gepre-
digt, in Sonderheit die Erbsiinde, wobei die Botschaft vom neuen Leben unter
den Tisch fillt. Man erwartet, dafl Gundert die dogmatische Predigt ver-

2 RE 3, Aufl,, Bd. 23, S. 602—607.
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teidige. Aber das geschieht nicht. Vielmehr stimmt er Langhans mit folgen-
dem Satze bei (17): , Wahr ist, da Christus noch immer zu wenig gepredigt
wird, dafl viele Missionare gewisse Dogmen zu einseitig kultiviren, es sich
mit der Erklirung der geoffenbarten Wahrheit zu leicht machen.” Zu dem
schweren Angriff von Langhans wegen der Bevorzugung der Erbsiinden- und
der Vernachlissigung der Heiligungslehre nimmt Gundert keine Stellung.
Gunderts Antwort auf die Vorwiirfe betreffend die kirchliche Zerrissenheit
im Missionsgebiet ist zwiespiltig. Einerseits beklagt er die wachsende Kon-
fessionalisierung (189), anderseits erklirt er, daff die Spannungen neuerdings
nachgelassen hitten (189).

Im dritten Kapitel hatte Langhans unter besonders reicher Anfithrung von
Beispielen das taktlose Vorgehen der Missionare, ihr Eindringen in die
Hiuser, ihre Beschimpfung des Heidentums getadelt. Gundert 148t sich nicht
auf einzelne Fille ein, schreibt aber allgemein: , Wahr ist, daff manche Takt-
losigkeiten vorkommen® (17). Damit bestdtigt er, dafl Langhans an eine
schwache Stelle geriihrt hat. Langhans hatte die Aufdringlichkeit der Mis-
sionare mit ihrer Auffassung der ,Transzendenz® Gottes begriindet: Das
Heidentum ist rein widergottlich und bietet dem Missionar keine Ankniip-
fungspunkte. Zu diesem grundlegenden theologischen Thema Zuflert sich
Gundert nicht.

Im vierten Kapitel hatte Langhans ,Das Gefiihlswesen und die Phrase®
aufs Korn genommen. Die Ausfiihrungen iiber die Phraseologie sind Gundert
aus dem Herzen gesprochen. Er schreibt (16): ,Meisterhaft ist besonders
seine (Langhans’) Persiflirung der pietistischen Phraseologie; die Reisephra-
sen, Wetterphrasen, Gesundheitsphrasen, Geschiftsphrasen, sie werden alle
mit vielem Witz und unleugbarer Wahrheit verhthnt. Wie treffend wird die
Gehorsamsphrase mit ihren sauersiiffen Wenn und Aber, thren halbverdeck-
ten Vorbehalten geschildert; und iiber die Gebets-, Segnungs- und Demuths-
phraseologie ist so viel Wahres gesagt, dafl kein ehrlicher Christenmensch die
Predigt lesen kann, ohne an seine Brust zu schlagen.“ Auch mit Langhansens
Kritik des Psychologismus (Glaube = Gefiihl) ist Gundert im Wesentlichen
einig. Gundert bemerkt (17): ,Berechtigt ist die Polemik gegen ein Gefiihls-
christentum, das die einfache Priifung des Herzens vermittelst der Friichte
durch irgendwelche Uberschwenglichkeiten ersetzen will.“ Freilich mochte
Gundert die Erweckungen nicht so in Bausch und Bogen ablehnen, wie Lang-
hans tut. Denn ,der Mensch hat auch eine impulsive Seite, und Gott ver-
schmiht es nicht, sich zu ihr ebenso herabzulassen und den Menschen wie
durch ein Fieber zu schiitteln.“ Es muf} aber zu solch gefithlsbetonter Bekeh-
rung das ,vertiefende Wort* dazukommen, damit sie gesegnet sei (94). In
bezug auf eine bestimmte Massenerweckung widerspricht Gundert Langhans.
Es ist die Erweckung von Tinnewely in Indien. Langhans hatte sie als er-
folglos bezeichnet, was Gundert, der in jenem Gebiet gearbeitet hat, be-
streitet (93). Die von Langhans sogenannten ,Kinderdiebstihle“, die in Ver-
bindung mit den Kinderbekehrungen tatsichlich zuweilen vorkommen, will
Gundert nicht rechtfertigen. Er gibt aber zu bedenken, daff Umstinde ein-
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treten konnen, wo der Missionar dazu mithilft, einen heranwachsenden jun-
gen Menschen, der zum Glauben gekommen ist, seinen heidnischen Eltern
wegzunehmen., Gundert selbst ist an einem solchen Fall beteiligt gewesen.
,Ob ich damals das Rechte getroffen, mag zweifelhaft sein; ich glaubte es
zur Zeit® (174).

Langhans’ fiinftes Kapitel ,, Weltflucht und Weltdienst bespricht Gundert
am ausfithrlichsten. Den Vorwurf, die Missionare seien bildungsfeindlich,
iRt er in dieser Allgemeinheit nicht gelten. Zwar ist es wahr, ,dafi von
einigen Missionaren der Werth griindlichér und fortwihrender Bildung lei-
der noch verkannt wird® (17), aber anderseits muff doch anerkannt werden,
daf der Anstoff zu Bibeliibersetzungen, zu einheimischen Schulbiichern und
Zeitschriften von den Missionaren ausging, wobei am Anfang naturgemify
manches unvollkommen war. Missionare (Carey, Mogling u. a.) haben auch
zuerst an die Drucklegung indischen poetischen oder philosophischen Schrift-
tums gedacht; Gundert selbst hat malajalische Dichter herausgegeben (160).
Langhans hatte die Missionare der ,Europiisierung® des Missionsgebietes
bezichtigt. Die Erwiderung, die Gundert auf diesen Einwand gibt, ist nicht
einheitlich. Er ist auf der einen Seite damit einverstanden, daf das, was in
einem heidnischen Volke ,naturwiichsig® ist, geheiligt und nicht ausgelGscht
werden soll, und er erwihnt darum lobend den einzelnen Fall der Gemeinde
Mudelur in Indien, wo die Palmweinernte mit einem evangelischen Gottes-
dienst ertffnet wird, und wo also eine bodenstindige Verrichtung verchrist-
licht ist (99). Auf der anderen Seite begrific es Gundert, daf in Indien
christliche Kirchen in abendldndisch-gotischem Stil gebaut werden, Einerseits
berichtet er mit Zustimmung das Einzelbeispiel des Schismas einer Christen-
gemeinde in Tinnewely (Indien), welche die europdischen dufieren Formen
abstreifte, um sich eine indische Firbung zu geben (98). Abet auf derselben
Seite lesen wir dann wieder: ,Gewifl nimlich gehért die Unterwerfung
unter eine historisch gewordene (gemeint ist: europdische) Kirchenordnung
zu der nothwendigen Zucht eines Missionsgebietes. So hatte die Romani-
sirung der Deutschen durch anglosichsische Missionare nicht nur eine gewisse
Berechtigung; sie war die gottgeordnete Zuchtanstalt, durch welche wir auf
die volle Freiheit des Evangeliums vorbereitet werden sollten.®

In der Verurteilung der kolonialen Eroberungen und Gemeinheiten stimmt
Gundert mit Langhans selbstverstindlich iiberein. Der Opiumkrieg bleibt
eine Schande (18). Die Eroberung Indiens bestand aus einer Kette von Ver-
brechen (38). Den Folgen seiner Siinden wird England nicht entrinnen kon-
nen (18). Aber auch die Kolonisation Australiens und Amerikas muff vom
christlichen Standort aus verworfen werden (18). Langhans hatte sich ge-
wundert, warum die protestantischen Missionare angesichts dieser Ungerech-
tigkeiten stillschwiegen. Uber dieses Thema geht Gundert ohne eine Bemer-
kung hinweg, um umso mehr zu betonen, daf} (in Indien) das Ergebnis der
englischen Kolonialherrschaft giinstig gewesen sei. Die Kolonisierung hat
Indien den Frieden, das Steigen der Giiterpreise, die Kanalisierung der Flufi-
miindungen und andere Vorteile eingebracht (44). Es war darum ein Gliidk
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fiir die Inder, dafl der Aufstand von 1857 zusammenbrach (46). Langhan-
sens Klage, die Missionare seien gegeniiber der biirgerlichen Wohlfahrt der
eingeborenen Volker gleichgiiltig, bestreitet Gundert mit dem Hinweis, die
Witwenverbrennung und die Kinderopfer in Indien seien unter missionari-
schem Einfluf verboten worden, die Mission habe also in diesem Falle einen
zweifellosen ,zivilisatorischen Fortschritt® herbeigefiihrt (36). Den Einwurf
Langhans’, die Missionare seien gegeniiber dem politischen Freiheitswillen
der Eingeborenen interesselos, lifit Gundert unbeantwortet. Langhans hatte
den Missionaren geraten, zuerst die weillen Kaufleute und Kolonisten, diese
Erzheiden, zu bekehren. Dazu erklirt Gundert, das sei bereits in hohem
Mafe geschehen (39). Es war der edle William Wilberforce, der am Anfang
des 19. Jahrhunderts das englische Parlament veranlafite, Pfarrer zur Be-
treuung der Kolonisten nach Ostindien zu senden (40). Seither ist (nach der
Beobachtung Gunderts) in der religidsen Haltung der Englinder in Indien
eine merkbare Besserung eingetreten (39). Uber die von Langhans angepran-
gerte Verhimmelung der Missionare ist Gundert ebenso entriistet wie Lang-
hans selber (17). Langhans’ Berechnung, daff die englischen und amerikani-
schen Missionare jahrlich rund 300 Dollar, was um 1865 SFr. 7500.— aus-
machte, als Gehalt bekommen, wird von Gundert im wesentlichen bestatigt.
Die deutschen Sendboten leben bescheidener (177). Auf die vier Beispiele
geserzlicher pietistischer Ethik (Fasten, Sabbatheiligung, Almosen, Beten)
geht Gundert nicht ein.

Die Entgegnung Gunderts auf den Langhansschen Angriff hat gleichsam
einen doppelten Boden. Man mufl sie zweimal lesen, um sie ganz zu ver-
stehen. Beim erstenmal wirkt die Antwort Gunderts als Protest, als gehar-
nischte Abwehr. Die Ausdrucksweise ist miffbilligend, teilweise geradezu
herabsetzend. Seitenlang werden einzelne der von Langhans gemachten An-
gaben kritisch zergliedert. Zugestindnisse 1ifit Gundert nur am Rande ein-
flielen. Bei der zweiten Lesung dndert sich der Eindruck. Man beobachtet
jetzt, dafl Gunderts breite negative Auslassungen sich nur auf Nebensachen
beziehen. Wo er jedoch fliichtige Zugestindnisse macht, da betreffen sie das
Wesentliche. Das haben wir im Vorhergehenden gesehen. Der Ton ist also
kritischer als der Inhalt. Die grollende Begleitmusik war fiir Gundert offen-
bar nur das Mittel, um sein grundsitzliches Einverstindnis mit Langhans
nach auffen zu dimpfen und abzublenden.

Stellen wir Gunderts Urteile {iber Langhans noch einmal kurz zusammen.
Sie lassen sich in drei Klassen einteilen. Erste Klasse: Ja und Nein-Urteile.
Es handelt sich um die folgenden: Der Konfessionalismus auf den Missions-
feldern ist ein Schaden, aber er hat sich neuerdings gemildert; Erweckungen
konnen fruchtlos sein, aber es gab auch solche, die geistliches Gewicht hatten;
es gibt bildungsfeindliche Missionare, aber man darf nicht gegeniiber allen
diesen Vorwurf erheben; sicher soll der Missionar an einheimische Formen
und Sitten ankniipfen, aber eine gewisse Europiisierung (z. B. im Kirchen-
bau) ist zu verantworten; die Eroberung Indiens war eine Serie von Ver-
brechen, aber das Ergebnis der englischen Kolonialherrschaft in Indien war
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ein giinstiges; Missionare haben tatsichlich Kinderdiebstahle begangen, aber
sie glaubten, damit im Recht zu sein; die weiflen Kaufleute und Kolonisten
im Missionsgebiet geben ein schlechtes Beispiel, aber sic haben sich gebessert.

Zweite Klasse: Ja-Urteile. In folgenden Punkten stimmt Gundert mit
Langhans zusammen: Der duflere Missionserfolg ist nicht grof; die sittlichen
Friichte der Mission sind, aufs Ganze gesehen, mifig; in der Verkiindigung
stehen die Dogmen im Vordergrund, Christus selbst aber mufl zuriicktreten;
es werden von seiten der Missionare zu viel fromme Phrasen gedroschen;
das Gefiihlschristentum regiert; den Sendboten ist ein oft taktloses Vorgehen
vorzuwerfen; dic angelsichsischen Missionare sind reichlich besoldet und
bringen keine Opfer; die Verherrlichung, deren sich die Missionare bei der
Heimatgemeinde erfreuen, ist tibersteigert.

Dritte Klasse: Indirekte Bejahung. Sieben schwerwiegende Einwiirfe von
Langhans 1ifit Gundert unbeantwortet. Das kann nicht aus Raumnot ge-
schehen sein. Denn Gundert braucht hundert Seiten fiir seine Erwiderung,
und diese hundert Seiten hitten fiir eine Behandlung der eben genannten
sichen Einwinde geniigend Platz geboten, Aber Gundert schweigt. Offenbar
weifl er nichts dagegen zu sagen, er will aber auch nicht expressis verbis zu-
stimmen. Er bleibt stumm, obwohl es sich, wie gesagt, um besonders scharfe
Angriffe handelt. Langhans hatte behauptet: Die meisten Heiden nehmen
das Christentum nur aus iufleren Griinden an; die Missionare vernachldssi-
gen die Botschaft von der Heiligung und betonen einseitig die Lehre von der
Erbsiinde; die von den Missionaren gelehrte Ethik ist asketisch-gesetzlich; zu
den Kolonialverbrechen haben die Missionare geschwiegen; sie haben fiir den
politischen Freiheitswillen der eingeborenen Vilker iiberhaupt kein Ver-
stindnis; durch die Tore, die die Mission aufgetan hatte, sind die ameri-
kanische und englische Habgier eingedrungen. Zu allen diesen schneidenden
Behauptungen duflert sich Gundert in seinem weitldufigen Artikel nicht und
damit bejaht er sie indirekt. Hier gilt: Qui tacet, consentire videtur.

Gunderts Zuriickweisung der Langhansschen Kampfschrift war betitelt:
»Die Mission vor dem Richterstuhl der Immanenz.“ Damit war Langhans
der Glaube an einen transzendenten Gott abgesprochen. Namlich in der
Uberschrift. Im Aufsatz selber hat Gundert diesen Vorwurf, der in der Tat
ungerechtfertigt war, nicht mehr aufgenommen. Der Titel gehorte also zur
polternden Begleitmusik. Der Inhalt der Widerlegung ist gar nicht wider-
legend, sondern in den entscheidenden Punkten zustimmend. Langhans hat
das noch selbst mit Genugtuung festgestellt. Im Jahre 1866 lieR er ein
zweites Buch erscheinen: ,Pietismus und dufere Mission vor dem Richter-
stuhl ihrer Vertheidiger® (426 Seiten!), wo er sich mit den Kritikern seines
ersten Buches, vorzugsweise mit Gundert, auseinandersetzt. Er erkldrt, dafl
Gundert, bei allem entgegengesetzten Schein, doch in den Hauptsachen mit
ihm (Langhans) iibereinkomme. Langhans findet diesen Umstand ,von weit-
tragender Bedeutung® (S. 192).

So ist es in der Tat. Dr. Hermann Gundert, einer der fiihrenden Kenner
des damaligen Missionswesens, der Herausgeber des ,Evangelischen Missions-
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Magazins“, selbst ehemaliger aktiver Missionar, zieht aus, um den Anklagen
des Berner Theologen entgegenzutreten. Wir erwarten von seiten Gunderts
eine bewuflte, entschiedene Verteidigung der Mission. Das war sicher auch
seine Absicht. Aber die Kritik verwandelt sich in eine Bestitigung. Gundert
kann nicht anders, als die von Langhans aufgezeigten Fehler zugeben. Er
tut es vorsichtig — sein Ja ist teils ganz, teils halb, teils direkt und teils
indirekt — aber im Grunde billigt er die von seinem Gegner bezogene
Haltung. Gundert wagt zu den Aufstellungen von Langhans kein cinziges
rundes Nein! Das ist einerseits iiberraschend, aber bei niherem Zusehen
doch nicht so verwunderlich. Denn einmal hatte Langhans seinen Vorstof§
gewissenhaft und einliBllich untermauert, sodann war Gundert eine klar-
blickende, wissenschaftlich gerichtete, allem neupietistischen Draufgingertum
abholde Personlichkeit. Der Graben zwischen den beiden Ménnern war nicht
so tief, wie es zunichst scheinen mochte.

111

Ziehen wir nun die Summe aus den von Langhans vorgebrachten und
von Gundert im wesentlichen beglaubigten Anschuldigungen. Die protestan-
tische Heidenmission hitte die Pflicht gehabt, ausschlieflich Christus zu ver-
kindigen, und zwar so, daff Christus, unter der Wirkung der evangelischen
Predigt, hitte in das indische und chinesische Wesen eingehen konnen. Das
Evangelium hidtte in Asien eine asiatische Firbung annehmen miissen, wie
es in Europa eine europiische Firbung bekommen hatte. Den Chinesen ein
Chinese, den Indern ein Inder. Statt dessen trug der Missionar seine in der
westlichen Christenheit geformten Leitbilder nach China und Indien hinein:
Kirchen wurden in Asien in der Stilform gebaut, wie sie in der zweiten
Hilfte des letzten Jahrhunderts bei uns in Ubung war, also neugotisch oder
neuromanisch, als ob es nie einen chinesischen oder indischen Baustil gegeben
hétte (es ist bezeichnend, dafl Gundert diese Verpflanzung der europiischen
Kirchenbauformen nach Asien verteidigt); der Gottesdienst in den asiatischen
Christengemeinden wurde dem heimatlichen nachgebildet, die Gebete, Lie-
der, Melodien wurden aus Europa und Nordamerika bezogen, die Liturgie
wurde an die englisch-anglikanische, sichsisch-lutherische oder schweizerisch-
reformierte angelehnt; die konfessionelle Zersplitterung des Protestantismus
wurde nach Asien exportiert, was sich als ein besonders grofles Hemmnis
des Bekehrungswerkes erweisen sollte.

Die fremden Religionen wurden von vornherein, bevor man sie richtig
kannte, als Teufelswerk verdammt. Eine irgendwie positive Auseinander-
setzung des Missionars mit der geistigen Uberlieferung Asiens kam nicht in
Gang, und darum wurde das Evangelium nicht wirklich in die Sprache (d. h.
in den Geist) Chinas und Indiens iibertragen. Der Gedanke, daff die st-
lichen Christen in Frommigkeit, Kult, Theologie einen eigenen, neuen Weg
finden miifiten, war den Missionaren offenbar ginzlich fremd. Die euro-
pdische Formulierung der biblischen Wahrheit hielten sie fiir die einzig
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richtige und endgiiltige. Die Volker Asiens hatten einfach diese westliche
Gestalt des Christentums entgegenzunehmen. Man nennt das die Verabend-
linderung (Europiisierung) oder Verwestlichung der Mission; noch besser
spricht man von Kolonialismus auf kirchlichem Gebiet. Denn wie im letzten
Jahthundert die Staaten Europas die anderen Kontinente der europiischen
Vorherrschaft unterwarfen, so unterstellten die Missionare die tiberseeischen
Volker dem westlichen Christentum. Beidemale der gleiche naive Opti-
mismus, das gleiche problemlose Uberlegenheitsgefiihl, die gleiche Selbst-
sicherheit und Zudringlichkeit. Sicher war bei der von Langhans angepran-
gerten Taktlosigkeit der Glaubensboten echter Eifer im Spiel, aber dieser
Eifer war doch vermengt mit dem Diinkel des weiffen Mannes, der tiberzeugt
war, daf dem Christentum Europas die einmalige Vorrangstellung zu-
komme. Die Folgen dieses Europiismus sind bekannt: Der Mensch des
Ostens empfand die christliche Botschaft als einen Bestandteil der westlichen
Bildung und als eine Begleiterscheinung der Kolonialepoche.

Dieses Gefithl mufite durch das Biindnis, das im 19. Jahrhundert Mission
und Kolonialpolitik miteinander eingingen, noch verstarkt werden. Es ist so,
wie Langhans sagt, daf die Mission vielerorts der Kolonialpolitik den Weg
bahnte. Das geschah ungewollt, und man darf daraus den Missionaren keinen
Strick drehen. Anders ist das Verhalten der Missionare zu beurteilen von
dem Augenblick an, wo die kolonialen Eroberungen einsetzten. Die prote-
stantischen Missionare haben gegen den Raubgeist der Kolonialmichte keinen
Protest eingelegt; sic haben zu den Ruchlosigkeiten, die von den Eroberern
begangen wurden, geschwiegen. Damit aber haben die christlichen Boten das
Evangelium unglaubwiirdig gemacht. Doch die Verbindung zwischen Kolo-
nialismus und Mission war noch enger. Die Missionare liefen sich von den
Kolonialobrigkeiten schiitzen, sie stiitzten sich also auf die europdischen
Machthaber und auf deren Gewalt. Die Heiden wufiten, daff die Antastung
eines Missionars zum Kriege fithren konnte; der europiische oder ameri-
kanische Missionar galt als ein ,Pulverfaf“. Es scheint, dafl den Sendboten
das Problematische dieser Verquickung von Mission und Politik nicht zum
Bewufltsein kam; auch ihnen, wie allen anderen Weiflen, war das koloniale
Denken eine Selbstverstindlichkeit; von manchen Missionaren wurde die Zu-
sammenarbeit der Mission mit der Kolonialmacht sogar religids verklirt
und gedeutet. Daher rithrt auch das Unverstindnis der Missionare gegen-
iiber dem Versuch der Kolonialvdlker, die Herrschaft des Westens abzu-
schiitteln. Gundert spricht hier fiir viele, wenn et die brutale Niederwerfung
des indischen Aufstandes von 1857—1858 begriifit. Fiir das legitime Ziel der
Unterdriidsten, die die politische Freiheit erringen wollten, hatte er kein
Gehor. Die Mission hat, wie gesagt, den Schutz, den ihr die Herrschaft der
Weifien bot, gerne angenommen. Auf der anderen Seite ist der Missions-
arbeit durch diese Herrschaft grofiter Schaden erwachsen, nimlich durch die
Sittenlosigkeit und religidse Gleichgiiltigkeit der Kolonisten und Kolonial-
beamten. Das Zeugnis des Missionars wurde durch die Lebensfithrung der
iibrigen Weilen, die doch alle getaufte Christen waren, fortlaufend wider-
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legt. Aber mit diesen weiflen ,Heiden® sind die Missionare sehr schonend
umgegangen.

Das Zusammenwirken von Mission und Kolonialpolitik wurde fiir die
Sache der Mission zu einer schweren Belastung. Einmal weil die Nichtchristen
den Eindruck gewinnen mufiten, dafl die Missionare im Dienste der Kolonial-
macht stiinden. Die Vorstellung, das Christentum sei eine Angelegenheit des
Westens, wurde dadurch bekriftigt. Sodann sagten sich die Asiaten, wie uns
vielfach bezeugt ist: Die Christen reden vom heiligen Geist, aber in Wirk-
lichkeit glauben sie nicht an ihn; sonst hitten sie ihre Lehre nicht unter
dem Schirm irdischer Machte in Asien ausgebreitet, Tatsichlich hat die Mis-
sion im 19. Jahrhundert im asiatischen Raum nicht nur mit geistigen, reli-
giosen Mitteln geworben, sondern auch zu weltlichen, politischen Stiitzen
ithre Zuflucht genommen.

Aber den wundesten Punkt haben wir damit noch nicht angerithrt. Nicht
blofl das Missionsverfahren, sondern die Botschaft selber, die die Missionare
nach Asien brachten, war anfechtbar. Siindentrost wurde den Heiden wver-
kiindet, aber nicht die neuschaffende Kraft des Evangeliums. Die Nicht-
christen wurden nicht in die Freiheit der Kinder Gottes, sondern in eine
neue Gesetzlichkeit hineingefithrt (Moralismus). Der Glaube wurde (nach
pietistischer, richtiger: neupietistischer Weise) mit dem Fiihlen gleichgesetzt
(Psychologismus). So bekamen die Chinesen und Inder von der christlichen
Wahrheit ein schiefes Bild. Es kam zu keinem echten Gegeniiber von christ-
licher Frohbotschaft und heidnischer Religion.

Das ist also ,das grofie Jahrhundert® der Mission, das ,Missionsjahr-
hundert“ (wie man die Zeit von 1800 bis 1900 in der Kirchengeschichte
nennt) von innen besehen. Gewaltige Krifte wurden von seiten der Mission
in den Kampf geworfen, aber die Umstinde und Bedingungen, unter denen
sich der missionarische Grofangriff vollzog, waren fragwiirdig. Darum ist
trotz aller aufgewendeten Miihe ein so diirftiges Ergebnis herausgekommen.
»Von der Beyolkerung Asiens ist nur ein winziger Bruchreil christlich ge-
worden.“?

Heute hat sich die Stellung der Mission zu Kolonialismus und Europiismus
geandert. Der Bund zwischen Mission und Kolonialmacht wird abgelehnt;
die rein europdische Auffassung des Christentums wird verworfen. Woher
rithrt dieser Wandel? Er ist unter dem Druds dufferer Verhiltnisse zustande-
gekommen. Das Kolonialsystem ist zusammengebrochen; mit der Herren-
stellung des weiflen Mannes ist es zu Ende. Daraus haben die Missionare
die Folgerungen gezogen: sic riickten von der Gutheilung der Kolonial-
politik und von der Verabendlinderung ab. Sie hinkten also hinter den
weltgeschichtlichen Geschehnissen her. Aber es gab einmal einen einsamen,
mutigen Kritiker, der den politischen Umwilzungen weit vorauseilte: Ernst
Friedrich Langhans hat schon vor bald hundert Jahren die Verwestlichung,

8 So der katholische Missionswissenschaftler Thomas Ohm auf S.174 seines
Buches ,Asiens Kritik am abendlindischen Christentum® (Miinchen) 1948.
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die koloniale Verflechtung und die neupietistische Frommigkeit als die
grofien Schattenseiten des Missionsbetriebes erkannt. Er hat diese Gebrechen
schonungslos blofgestellt. Heute, wo das missionarische Denken im Umbruch
begriffen ist und wo wir die Warnungen eines Langhans besser als frithere
Geschlechter verstehen, erschien es mir angebracht, die Stimme des Berner
Pfarrers, eine ,Schweizer Stimme®, noch einmal in Erinnerung zu rufen.



MISCELLEN

Zu den Anklagebeschrankungen, insbesondere
wegen Infamie, in den Capitula Angilramni

Von Georg May

Inhalt, Quellen, Entstehung und Verfasser

der Capitula Angilramni

1. Inbalt-

Kaum eine Sache hat die pseudo-isidorischen Filscher so lebhaft beschiftige wie
die Abwehr der Anklagen insbesondere gegen die Bischofe. Sie suchen Strafsachen
gegen Geistliche dem kirchlichen Gericht vorzubehalten und sie unter den Schutz
eines geordneten Verfahrens zu stellen, wenn es schon nicht mdglich ist, Anklagen
gegen sie liberhaupt zu vermeiden.! Dieser Tendenz dienen auch die 71 sogenannten
Capitula Angilramni,® die in manchen Handschriften in zwei Reihen zu 51 bzw. 20
Kapitel geteilt sind.? Sie befassen sich fast ausschliefSlich mit den Anklagen gegen die
Geistlichen, insbesondere gegen die Bischdfe.* Man kann sie deshalb geradezu als
eine Strafprozefordnung fiir das Anklageverfahren gegen Bischofe in bekannter
pseudo-isidorischer Tendenz bezeichnen.®

2. Quellen

Als Steinbruch fiir seine Mosaikarbeit diente dem Verfasser eine betrichtliche
Zah] von Quellen. Es sind der Codex Theodosianus in der Fassung der Epitome
Parisiensis und der Epitome Aegidii, die Sentenzen des Paulus, wie sie im Bre-

1 P. Fournier-G. Le Bras, Histoire des collections canoniques en occident depuis
les fausses décrétales jusqu’au décret de Gratien, 2 voll. (Paris 1931/1932) I 142.

® Zu dem echten Angilram, der mit den ihm zugeschriebenen Kapiteln nichts zu
tun hat, vgl. LThK 12 545,

3 Ich benutze die Ausgabe von P. Hinschius, Decretales Pseudo-Isidorianae et
Capitula Angilramnj (Leipzig 1863) 755—769. Vgl. aber die Bemerkung zum Text
der Capitula Angilramni in E. Seckel — H. Fuhrmann, Die erste Zeile Pseudoisidors,
die Hadriana Rezension: SB. der Dt. Akademie der Wissenschaften zu Berlin, Klasse
fiir Phil., Gesch., Staats-, Rechts- u. Wirtschaftswiss., Jgg. 1959, Nr. 4, 8.

4 E. Seckel in RE XVI® 295; Fournier-Le Bras I 142; DDC I 525.

5 E. Seckel in Neues Archiv 40 (1915)63. Vgl. C. J. Hefele, Uber den gegen-
wirtigen Stand der pseudoisidorischen Frage: Theologische Quartalschrift 29 (1847)
585. A. Haudk, Kirchengeschichte Deutschlands 1I° (Berlin 1952) 539 sieht den
Zweck der Capitula Angilramni darin, Anklagen gegen Bischofe méglichst zu er-
schweren und das Urteil tber sie ausschlieflich dem geistlichen Gericht zuzuweisen.
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viarium Alaricianum enthalten sind, wobei die Interpretation ebenso benutzt ist wie
der Text, die Lex Visigothorum, kanonische Texte aus der Dionysio-Hadriana und
der Hispana Gallica Augustodunensis, das Constitutum Silvestri, die Historia tri-
partita des Cassiodor, die Synonyma und die Etymologiae des Isidor von Sevilla,
ein Brief des Proklus von Konstantinopel an Domnus von Antiochien und die Sen-
tentiae des Sextus Pythagoricus.

3. Entstebung

Die Capitula Angilramni sind ohne Benutzung Pseudo-Isidors und ohne nach-
trigliche Einschitbe aus ihm angefertigt und von Pseudo-Isidor — neben Benedike
Levita und neben den Originalen — als Stoff verwerter. Einen groflen Teil der
Kapitel hat Pseudo-Isidor in den Dekretalen des Ps.-Julius (ed. Hinschius 467ss.)
und Ps.-Felix 1T (ed. Hinschius 485ss.) der Synode von Nicia untergeschoben.”

Zwischen Benedikt Levita und Angilram scheinen mehrschichtige Hin- und Her-
benutzungen stattgefunden zu haben.® Jedoch steht Angilram regelmiflig den Quel-
len niher.?

Mit Recht werden die Capitula Angilramni als Vorldufer der pseudo-isidorischen
Sammlung bezeichnet.!® :

4. Verfasser

Der Verfasser der Capitula Angilramni ist ebenso unbekannt wie die Verfasser
der pseudo-isidorischen Sammlung und der Kapitularien des Benedikt Levita. Seine
Zugehorigkeit zu dem Kreise der pseudo-isidorischen Falscher ist sicher.!!

11
Die Anklagen gegen Geistliche

1. Anschiufi an das weltliche Recht

Bei der Zulassung von Anklagen und Ankligern erhebt Angilram den Anschlufl
an die weltliche Rechtsordnung zum Grundsatz.!* An der Harmonie beider Rechts-
ordnungen ist ihm viel gelegen.!®

6 Fournier-Le Bras I 143 S.; A. M. Stidkler, Historia iuris canonici latini, I:
Historia fontium (Turin 1950) 128; A. von Wretschko, De usu Breviarii Alariciani
forensi et scholastico per Hispaniam, Galliam, Italiam regionesque vicinas, in:
Theodosiani libri XVI cum constitutionibus Sirmondianis (ed. Th. Mommsen,
Nachdruds: Berlin 1954) 1,1 p. CCCVII-CCCLXXVII, bes. p. CCCXXXVIL

TRE XVI 2954, &8 RE XVE 296

9 Besonders instruktiv sind die Ausfilhrungen von E. Seckel zu den Quellen des
Benedik: Levita in der Mischreihe III,283—374 von dessen Sammlung (Neues
Archiv 40, 1915, 53 £.). In dieser aus fiinf Quellenmassen bestehenden Mischreihe
hat Benedikt Levita die zweite Masse aus den Capitula Angilramni bezogen, d. h.
er beruht unmittelbar auf Angilram, mittelbar auf sehr verschiedenen Ur- und Zwi-
schenquellen, deren Sammlung, verfilschende Uberarbeitung oder mosaikartige Ver-
bindung zunichst auf Angilrams Rechnung geht. Benedikt hat, wie es meist seine
Art ist, bei der Exzerpierung sich streng an die Reihenfolge der Vorlage gehalten
und an den Texten Angilrams weniger geindert, als es sonst oft seine Art ist.

10 Hefele, Uber den gegenwirtigen Stand der pseudoisidorischen Frage 586 s
RE XVI 296.

11 RE XVI 296. Zu der Verfasserfrage vgl. DDC I 522ss.

12 . 9. Accusationes et accusatores atque earum negotia quae saeculares non
adsciscunt leges divina ac synodica funditus a clericis repellere auctoritate censemus
(Hinschius 760). Nach E.-Seckel (Neues Archiv 40, 1915, 80 £.) beruht dieses Stiick
aus c. 9 der Capitula Angilramni unmittelbar auf Benedike Levita 11, 381 f. Dieses
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2. Grundsitzliche Einstellung zur Anklage von Geistlichen

Angilram wiinscht, daf} Bischofe tberhaupt nicht angeklagt werden. Ein Vor-
gehen gegen sie ist gegen Gottes Anordnung.!* Mit diesem programmatischen Satz
eroffnet der Filscher seine ganze Sammlung. Er kehrt in ihnlicher Gestalt in ihr
wieder.1

3. Priifung der Ankliger

Da offenbar Anklagen gegen Geistliche und auch gegen Bischofe doch nicht zu
vermeiden sind, mufl wenigstens alles getan werden, um es nicht zu einer Verurtei-
lung kommen zu lassen und woméglich das Verfahren in einem miglichst frithen
Stadium zur Einstellung zu bringen. Schon bei der Einbringung der Anklage bietet
sich hierzu Gelegenheit. Der Ankliger, dessen Beginnen nach dem Filscher in jedem
Falle unangebracht ist, wird einer genauen Priifung zu seiner Person unterworfen,
die sich auf Status, religidse Haltung und sittliche Fithrung bezieht.1

Teilkapitel des zweiten Buches geht auf Add. IV,22 und Add. IV, 22 seinerseits
auf IIT, 108 zuriick. III, 108 ist im wesentlichen gefertigt aus der Synodus habita
Romae palmaris 501 Dionysio-Hadriana (ed. 1609 p. 582; MG Auct. ant. XII
428 1. 19-21).

18 Vgl. bereits die Uberschrift der Sammlung, wonach die Kapitel gesammelt
sind aus kirchlichen und weltlichen Quellen (ex grecis et latinis canonibus et sinodis
Romanis atque decretis praesulum ac principum Romanorum: Hinschius 757).

14 ¢, 1: Dei ordinationem accusat in qua constituuntur quj episcopos accusat vel
condemnat, dum minus spiritalia quam terrena sectatur (Hinschius 757). Die
Quelle ist Isidorus Hispalensis, Sententiae IIT 39 § 2 in. (PL 83,709). Die Worte
,accusat vel sind tendenzitse Interpolation des Filschers (E. Seckel in Neues Archiv
35, 1910, 477; derselbe in Neues Archiv 39, 1914, 388).

5 ¢, 12 (bis): Accusationes adversus doctorem nemo suscipiat, quia non potest
humano condempnari examine, quem deus suo iudicio reservavit (Hinschius 768).
Dem Satz liegt im ersten Teil ein Spruch des Sextus Pythagoricus, Sententiae § 259
(ed. A. Elter, Leipzig 1892, p. XVIII; ed. Gildemeister, 1873, p. 43) zugrunde, der
aber in der Umgestaltung Angilrams kaum wiederzuerkennen ist. In originaler Fas-
sung lautet er: Criminationes adversus philosophum noli recipere. In der ersten
Umgestaltung muf} er gelautet haben: Criminationes adversus doctorem nemo sus-
cipiat. Aus dieser ersten Verfilschung sind unabhingig voneinander entstanden
Benedikt Levita II, 357a und Angilram c. 12a (bis). In der zweiten Ableitung ist
aus ,Criminationes’ ohne Sinnesinderung geworden: ,Accusationes’. — Die Worte
von ,quia‘ bis zum Schluf} stammen — bis auf die Konjunktion ,quia® — aus Isidorus
Hispalensis, Synonymorum II, 86 (PL 83, 864). So E. Seckel in Neues Archiv 40
(1915) 127 £.

1% ¢, 3: Placuit, ut semper primo in accusatione clericorum fides et vita blasphe-
mantium (sic!) perscrutetur. Nam fides omnes actus hominis debet praecedere, quia
dubius in fide infidelis est. Nec eis omnino esse credendum qui veritatis fidem
ignorant aut non rectae conversationis vitam ducunt, quoniam tales facile et in-
differenter lacerant et criminantur recte et pie viventes: ideo suspitio eorum discu-
tienda est primo et corrigenda (Hinschius 758). c. 12: Primo semper vita et persona
accusantium diligenter inquiratur et postea quae obiciuntur, fideliter pertractentur,
quia nihjl aliter fieri debet, nisi impetitorum prius vita discutiatur (Hinschius 761).
Zu dem Rechtsbefehl hat in erster Linie die Dionysio-Hadriana Modell gestanden,
Gon;. Afric. c. 17 med. (ed. 1609 p. 217). Vgl. E. Seckel in Neues Archiv 31 (1905)
1294,
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4. Ausschluf der Untanglichen

Personen mit schlechtem Lebenswandel und solche, deren Glaube, Lebenswandel
und Freiheit unbekannt sind, konnen Priester nicht anklagen'” Erst recht gile dies
von Sklaven, Freigelassenen und Infamen.®

Diese Regel fiir den Ausschlufl gilt stets, wenn es sich um Strafsachen und kirch-
liche Sachen handelt. Der Ausschlufl wird hinfillig, wenn zur Anklage untaugliche
Personen in eigenen Sachen Anklage erheben wollen.*®

III
Der Ausschlufl wegen Infamie

1. Rechtsbeschrinkungen der Infamen

a) Von der Anklageunfihigkeit der Infamen war bereits die Rede.20

b) In engem Zusammenhang mit ihr steht die Zeugnisunfahigheit der Infamen.®!

¢) Weil die Infamen in keiner Weise am Verfahren gegen Geistliche beteiligt
werden sollen, diirfen sie auch nicht procurator oder cognitor sein.?®

d) Von der Weihe zum Priester sind sie fernzuhalten.®

2. Gruppen der Infamen
a) Grundsatz

17 ¢,13: Hi qui non sunt bonae conversationis vel quorum fides, vita et liber-
tas nescitur, non possunt sacerdotes accusare: nec viles personae in accusationem
eorum admittantur (Hinschius 761). Einzelne Elemente dieser Filschung Angilrams
macht E. Seckel in Neues Archiv 35 (1910) 475 namhaft. c. 11 (bis): Qui crimen
intendit, agnoscendum est, si ipse antea non fuit criminosus, quia periculosum est
et admitti non debet rei adversus quemcumque professio (Hinschius 767). Hinschius
aa0, verweist auf epit. cod. Par. suppl. lat. 215 ad Brev. CT 9, 1, 7. Vgl. c. 30
(Hinschius 764?, wozu Hinschius aaO. auf Brev. IT 9, 1, 12 als Quelle verweist.

18 ¢ 18: Placuit, ut nullus servus, nullus libertus, nullus infamis persona sacer-
dotem accusent (Hinschius 762). Die Quelle ist entweder Conc. Afric. c. 96 in. der
Dionysio-Hadriana (ed. 1609 p. 273) oder Benedikt Levita III, 99.437. Vgl E.
Seckel in Neues Archiv 39 (1914) 347 und ZSavRG, Kan. Abt. 23 (1934) 355.

9 ¢ 4: Quodsi accusatorum personae in iudicio episcoporum culpabiles ap-
paruerint ad arguendum non admittantur, nisi proprias causas, non tamen crimina-
les vel ecclesiasticas (Hinschius 759). Die Quelle ist Conc. Carth. ¢. 19 i.f. Diony-
sio-Hadriana (ed. 1609 p. 194) = Conc. Carth. III c.7 i.f. Hispana (PL 84, 190).
Vgl. E. Seckel in Neues Archiv 31 (1905) 130.

20 Vel. noch c.4: Quodsi ex utraque parte ad causam dicendam venerint, quia
unus absque altero audiri non debet, quaerendum est in iudicio, cuius sint conver-
sationis et fidei atque suspitionis accusatores aut qua intentione hoc faciant, quia ad
hoc admitti non debent, nisi bonae conversationis et rectae fidei viri et hi qui
omni suspitione careant et bonae vitae clareant neque infames existant (Hinschius
759). Zu der Filschung hat Angilram die Admonitio generalis von 789 c. 35 =
Ansegisus 1,35 (MG Cap. I, 56. 400) verwendet, aber ein Teil und besonders die
Infamie stammen von ihm. Vgl. E. Seckel in Neues Archiv 39 (1914) 351 und auch
Neues Archiv 31 (1905) 75.

2 c. 13 (bis): Testes autem sine aliqua sint infamia, uxores et filios habentes et
omnino Christum praedicantes (Hinschius 768). Die Falschung scheint Angilram
zuzuschreiben sein.

22 ¢ 4. Infamis enim persona nec procurator potest esse nec cognitor (Hinschius
759). Die Quelle ist IP 1,2,3 (ed. G. Haenel p. 340).

3 ¢. 18: Omnes vero infames esse dicimus...qui culpis exigentibus ad sacer-
dotium non possunt provehi (Hinschius 762). Auch diese Filschung diirfte Angilram
zur Last fallen.
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Grundsitzlich wird festgestellt, dal infam sind jene, welche das weltliche Recht
infam nennt, und alle, die wegen einer Schuld nicht zum Priestertum befordert wer-
den kénnen.?* Es werden damit zwei Autorititen namhaft gemacht, welche die In-
famie festsetzen: der Staat und die Kirche. Die vom weltlichen Recht mit Infamie
Belegten werden in der Kirche als solche behandelt. Was die von der Kirche mit
Infamie Belegten angeht, so gilt natiirlich, daBl sie nicht deshalb infam sind, weil
sie nicht zum Priestertum befordert werden konnen, sondern dafl umgekehrt die
Infamie der Grund ist, weshlb sie nicht Priester werden konnen. Die Infamie ihrer-
seits beruht auf jenen Griinden, die dann in der Einzelaufzihlung namhaft gemacht
werden. Angilram erkldrt mithin alle jene Personen, die spiter als irregulares ex
delicto (proprio) bezeichnet werden, als infam. Er benutzt sie zur Bestimmung des
Kreises jener Infamen, die dies aufgrund kirchlicher Vorschrift sind. Wen die Kirche
wegen seiner Schuld von der Weihe zum Priester fernhilt, der ist infam.2s

b) Einzelaufzihlungen

In einer groflen Einzelaufzihlung fithrt Angilram Personengruppen an, die nicht
zu Anklage und Zeugnis zugelassen werden lonnen. Die mit diesen Rechtsminde-
rungen bedrohten Personen sind nach Ausweis der Quellen, nimlich des westgori-
schen Rechtes, keine anderen als die Infamen. Dazu gehdren Morder, Zauberer,
Diebe, Kirchenriuber (sacrilegi), Riuber (Entfithrer?), Giftmischer, Ehebrecher, Per-
sonen, die einen Raub begangen oder falsches Zeugnis abgelegt haben oder Losdeu-
ter und Wahrsager angegangen sind. An einer anderen Stelle bedroht Angilram
die falschen Ankliger mit der gleichen Strafe.” Endlich unterliegen ihr Personen,
die gegen die Priester feindselig vorgehen.2®

# c. 18: Omnes vero infames esse dicimus, quos leges saeculi infames appellant
et omnes qui culpis exigentibus ad sacerdotium non possunt provehi. Indignum
enim est, ut illi eos accusent, qui esse non possunt, quod ipsi sunt: quoniam sicut
maiores a minoribus non iudicantur, ita nec criminari possunt (Hinschius 762).
Diese Zusammenstellung diirfte von dem Filscher stammen. Vgl. E. Seckel in
ZSavRG, Kan. Abt. 23 (1934) 356.

% Die Irregularitit ist gleichsam Erkenntnisprinzip der Infamie. Gegeniiber der
reichlich unbeholfenen Bestimmung jener Gruppe von Infamen, die dies kraft kirch-
licher Rechtsetzung ist, wie sie durch Angilram geschicht, ist Benedikt Levita
III, 437 b ein Fortschritt: Infames sunt cuncti, quos decreta canonica et ecclesiastica
atque leges seculares ascribunt infames esse.

%6 ¢, 10 (bis): Homicidae, malefici, fures, sacrilegi, raptores, venefici, adulteri et
qui raprum fecerint vel falsum testimonium dixerint seu qui ad sortilegos magosque
concurrerint, nullatenus ad accusationem vel ad testimonium erunt admittendi (Hin-
schius 767). Die Quelle ist Lex Visigothorum 2, 4, 1 (MG Leg. Visig. p. 95).
Angilram hat vier bedeutsame Interpolationen vorgenommen, welche die Tendenz
seiner Falschung ihm eingab: ,sacrilegi, raptores® statc ,criminosi siveS; ,adulteri’
eingeschoben; ,magosque’ statt ,divinosque’; ,ad accusationem vel° eingeschoben.
Vgl. E. Seckel in Neues Archiv 35 (1910) 508; derselbe in Neues Archiv 40 (1915)
126. — Zu der Gleichsetzung von Zeugnisunfihigkeit und Infamie im westgotischen
Recht vgl. K. Zeumer, Geschichte der westgotischen Gesetzgebung IT: Neues Archiv
24 (1899) 98 f. — Die Doppelung der beiden Ausdriicke ,raptores und ,qui raptum
fecerint® legt es nahe, daran zu denken, daff mit einem von ihnen eine besondere
Art des Raubes bezeichnet werden soll. Es wird dies der Frauenraub sein, der neben
dem Kirchenraub steht.

%7 ¢. 21: Si quis episcopus, presbiter aut diaconus vel quilibet clerici apud epis-
copos — quia alibi non oportet — a qualibet persona fuerint accusati, quicumque fuerit,
sive ille sublimis vir honoris sive ullius alterius dignitatis, qui hoc genus inlaudabilis
intentionis arripuerit, noverit docenda probationibus monstranda documentis se
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IV

Benutzung

1. In Verbindung mit Pseudo-Isidor

Der Charakter der Capitula Angilramni als einer Vorarbeit der pseudo-isidori-
schen Sammlung brachte es mit sich, daf sie deren Schidssal regelmiflig teilten. In
den Handschriften bilden die Kapitel Angilrams fast immer einen Anhang zum
vollstindigen Pseudo-Isidor der Klasse A1, wihrend sie in den kiirzenden Hand-
schriften der Klasse A 2 meist weggelassen sind.>®

2. Bei Schrifistellern und in Rechissammlungen

Sowohl Hinkmar von Reims % wie Hinkmar von Laon® kannten die Capitula
Angilramni; ersterer verbirgt seine Bedenken gegen sie nicht. 3 Benutzungen der
Capitula lassen sich nachweisen in der Sammlung in vier Biichern des Kapitels zu
Kéln,® in der Sammlung in 78 Kapiteln,®* in der Sammlung des ms lat 2449 der

debere inferri. Si quis ergo circa huiusmodi personas non probanda detulerit, auc-
toritate huius sanctionis intelligat, se iacturam infamiae propriae sustinere, ut
damno pudoris, existimationis dispendio discat sibi alienae verecundiae impune
insidiari saltem de cetero non licere, sed qualem fratri paraverit dampnationem,
talem in se suscipiat (Hinschius 762). Der Text Angilrams ist nicht aus der Urvor-
lage — CT 16, 2, 41 — entnommen, da er alle Anderungen mitmacht, wie siec Bene-
dikt Levita III, 438a stehen: vielmehr mufl er hier entweder aus Benedikts Samm-
lung, die sich enger an die Urvorlage anschliet, schopfen oder beide aus gemein-
samen Materialien (E. Seckel in ZSavRG, Kan. Abt. 23, 1934, 357). — c. 38: Omnis
qui falsa aliis intulerit, puniatur et pro falsitate ferac infamiam (Hinschius 764).
Die Quelle ist Lex Visigothorum 7, 5, 5 (MG Leg. Visig. p. 306). Sie ist griindlich
verfilscht. Angilram iibertrigt die Strafe der Infamie vom Tatbestande der Testa-
mentsunterdriickung und -verfilschung (so die Vorlage) auf den Tatbestand der
falschen Anschuldigung (E Sediel in Neues Archiv 40, 1915, 105 f.; derselbe in
Neues Archiv 35, 1910, 475.539). — c. 48: Ut qui non probaverit quod obiecit
poenam quam intulerit ipse patiatur (Hinschius 766). Die Quelle ist Brev. CT
9, 1, 6 Epit. Paris. (ed. Haenel p. 170) (E. Seckel in Neues Archiv 40, 1915, 124).
— (Ft:is): Si quis episcopum aut presbiterum vel diaconum falsis criminibus
appetierit et probare non potuerit, nec in finem dandam esse communionem (Hin-
schius 767). Die Quelle ist conc. Eliber. c. 75 (Hinschius 2aQ.). — Gegen die fal-
schen Zeugen scheint zu gehen c. 28: Placuit eorum accusandi sacerdotes et testifi-
candi in cos vocem obstruere, quos non humanis sed divinis vocibus mortuos esse
scimus, quia vocem funestam potius intercidi quam audiri oportet (Hinschius 763).
Angilram verarbeitet hier wohl nicht aus erster Hand; als Zwischenquelle diirfte
Benedikt Levita III, 440 zu betrachten sein. Die Urquelle zu Benedikts Falscher-
arbeit ist Lex Visigothorum 2, 4, 7 (MG Leg. Visig. p. 99 .34 —p. 100 1. 1)
bzw. Brev. CT 9, 3, 2 (ed. Haenel p. 176; ed. Mommsen p. 445). Vgl. dazu E.
Seckel in Neues Archiv 40 (1915) 94.

* c. 19 (bis): Sic odit deus eos, qui adversus patres armantur, ut patrum inva-
sores qui in omni mundo infamia notantur (Hinschius 769). Die Quelle ist eine
Stelle in dem Schreiben des Proklus von Konstantinopel an Domnus von Antiochien
(Mansi VII 323; PG 65, 882). Vgl. E. Seckel in Neues Archiv 40 (1915) 128.

2 RE XVI 295.
¢ ® PL 126, 377s. Hier auch c. 13 (bis) letzter Satz mit der Erwahnung der In-
amie.

1 PL 124, 1006. 1014. 1020. 3 Fournier-Le Bras I 223.

% Fournier-Le Bras I 284.289. 34 Fournier-Le Bras I 291.
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Nationalbibliothek zu Paris,3% im Dekret Burchards von Worms,® in der Sammlung
in 74 Titeln,3” bei Anselm von Lucca® im Polycarpus,®® in der Sammlung des
Deusedit,? im Liber de vita Christiana des Bonizo von Sutri,* in der Sammlung
in zwei Biichern des ms Vat 3832,% in der Sammlung von Turin in sieben Biichern,*
in der Sammlung des ms Vat 3829,% in der Sammlung des Lanfranc # und in der
Sammlung in dreizehn Blichern.

In Gratians Dekret sind die Kapitel Angilrams reichlich eingeflossen.*?

35 Fournier-Le Bras I 315.

36 Fournier-Le Bras I 375s. Vgl. auch P. Fournier, Etudes critiques sur le
JDécret® de Burchard de Worms: Nouvelle Revue historique de droit francais et
étranger 34 (1910) 62s.

% Fournier- Le Bras IT 17.

38 Vgl. III, 77. 88. 89 der Ausgabe von F. Thaner (Innsbruck 1906, 1915).

% P, Fournier, Les deux recensions de la collection canonique romaine dite le
Polycarpus: Mélanges d’archéologie et d’histoire de ’Ecole frangaise de Rome 37
(1918/1919) 66 n. 2.

“ Fournier-Le Bras II 44. Vgl. IV, 362 der Ausgabe von V. Wolf von Glan-
well (Paderborn 1905).

4 Vel IV, 81 und V, 58 der Ausgabe von E. Perels (Berlin 1930).

42 Fournier-Le Bras IT 129. “ Fournier-Le Bras II 166.

# Fournjer-Le Bras IT 214, % Fournier-Le Bras II 228.

4 Fournier-Le Bras II 255.

4 Vgl. die Prolegomena p. XXXIX der Ausgabe von E. Friedberg (Nachdruck:
Graz 1955). Ich verweise besonders auf c.2 C.2 g.4; c.53 C.2 q.7; c.4 C. 4
g-byc2iCi6 q-1; c.6°C 62q:1s :



Neue Miintzeriana

Von Hubert Kirchner

Im Jahre 1911 publizierte Georg Buchwald im 18. Bande der Quellen und
Darstellungen aus der Geschichte des Reformationsjahrhunderts bisher ,unveroffent-
lichte Predigten des Johannes Sylvius Egranus® aus der Handschrifft XXXV der
Zwickauer Ratsschulbibliothek. Diese Predigten hatte der langjdhrige Stadtschreiber
von Zwidsau Stephan Roth in den Jahren 1519—1522 wahrscheinlich nach eigenen
Stenogrammen hier in einer Reinschrift zusammengestellt. Auf der Suche nach bis-
her unbekannten Egran-Dokumenten im Ratsarchiv und der Ratsschulbibliothek
Zwickau blitterte ich auch diesen Band durch und konnte feststellen, dafl die von
Buchwald vorgelegte Ubersicht iibet den Inhalc der Handschrift unvollstindig ist.
Von Egran fehlt freilich nur das knappe Resiimee wohl einer Passionspredigt.
Aber zwischen die Predigten Egrans eingestreut fanden sich u. a. zwei Abschnitte,
die nicht wie sonst mit ,Egranus®, sondern mit , Thomas“ iiberschrieben sind. Das
erste Stiick, eine Predigt ,In die nativitatis Mariae Virginis“ steht unmittelbar vor
einer Predigt Egrans vom 21. Nov. 1520 ,In die praesentationis Beatae virginis®,
der ersten, die von Egran nach seiner mehrmonatigen Abwesenheit im Sommer und
Friihherbst 1520 ii'i)erliefer: ist, und miifite demnach, da Roth die Predigten zeit-
lich ordnete, auf den 8. September 1520 datiert werden. Zu dieser Zeit befand sich
jedoch kein anderer Prediger in der Stadt, dem dieses Stiick zugewiesen werden
kénnte, als allein Thomas Miintzer. Die Einordnung in jenen zeitlichen Zusammen-
hang macht es aber auch kaum wahrscheinlich, ein anderes Datum als das ange-
gebene zu vermuten. Es diirfte deshalb nicht zweifelhaft sein, daff wir es hier tat-
sichlich mit einer bisher unbekannten Miintzerpredigt zu tun haben, was um so
wertvoller ist, als aus dieser Zeit nur sehr sparliche Quellen von Miintzer vorliegen.
Es moge hier zunichst der Text folgen:

(fol. 29%)

In die nativitatis Mariae virginis? Thomas

Recitauit initium euangelii Matthei Quae fuit Vriae dy do was gewefen ein frau
Vriae,

In praesenti euangelio videndum est cur Matthaeus nativitatem Christi carnalem
describit,® et cur hodie assumatur, Matthaeo siquidem praedicanti Christum Messiam
fuisse contradictum est, quod sibi opera non praecesserint, Opus autem Messiae *

! Siehe meine Dissertation: Johannes Sylvius Egranus — Ein Beitrag zum Ver-
haltnis von Reformation und Humanismus. Berlin 1960, S. 204, Beilage VI.

* 8. September (1520).

# Rechts am dufleren Rand: Martthaeus cur Christi carnalem natiuitatem descrip-
serit,

* Rechts am Aufleren Rand: Messiae opus.

Zrschr. £ K.-G, H
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prodictum fuerat per Dauid et Esaia, ut sibi subigeret totum orbem terrarum. Ita ut
dispersos Judeos congregaret, Esaiae 2.5 Item pax deberet esse super omnem terram.
Ita ut arma in vomeres et falces conflantur Esaiae 2.8 Item deberet tollere mortem
Esaiae 25 7 praecipitabit mortem in sempiternum et auferet dominus deus lachrimam
ab omni fatie er opprobrium populi sui auferet de vniuersa terra etc. Item quod
Christus qui deberet esse Messias, non esset natus in Galilea sed ex radice Dauid in
Bethlehem Juda Johannis 1.5 Propter has igitur rationes Matthaeus coactus est Christi
natalem describere,? Continentur autem in nativitatem Christi, 14 pariarchae, 14
reges, et 14 sacerdotes. In quibus auditur mirum gaudium. B. Virginis et laus atque
praeconium, tribuitur enim et virgini Mariae quae fuerit patriarcha,'® regina ™' et
sacerdos, Non probasset Matthaeus Christum ex Dauide processisse nisi adiunxisse
in euangelio Mariam, Gentiles autem per legem Judeorum iungebantur matrimonio
vnde auditur et Christum et Mariam de Dauid processisse etc. De
natiuitate 12 autem Mariae virginis dicitur Canti: 6.1* Quae est ista quae progreditur
quasi aurora consurgens, pulchra vt (fol. 29°) luna, clecta vt sol, terribilis vt
castrorum aties ordinata, Comparatur beata virgo rite et non abs re aurorae. Quem-
admodum 4 enim aurora mediam est inter noctem et diem, Ita inter deum et
hominem mediatrix est virgo Maria,’ Irem vt aurora praecedit solem. Ita Maria
praecessit Christum solem iusticiae, Irem aurora infirmis per totam noctem laboran-
tibus et deficientibus inducit . ..1* dulcissimum, Tra Maria nobis qui sumus infirmi
et peccatis grauissimis oppressi induxit suauissimum somnium hoc est Christum
qui peccata nostra et infirmam ac egram conscientiam nostram abstulit Esaiae 53:T
Ttem aurora, nocturnas aues abigic Ita Maria diabolum abegit de qua dicitur
Ge: 3.8 Ipsa conteret caput tuum ctc. per humilitatem enim et castitatem quam
non a natura habuit, sed a superfluente gratiae; virgo Maria omnem potestatem
diaboli contriuit, Item aurora excitat diurnas aues ad cantandum, aliaque animalia
ad laborandum et operandum Ita Maria per nativitatem suam excitauit et homines
et angelos quod horum numerum complere deberet, et illi complerent numerum
angelorum, Vnde canit ecclesia. Natiuitas tua dei genitrix virgo gaudium annun-
ciauit vniuerso mundo etc.!? Vide Bern: in quodam sermone de natiuitate B. Vir-
ginis:20

Hierauf folgt, durch breiteren Schriftblods und Fehlen der rothschen Margina-
lien deutlich abgesetzt, ein Abschnitt ,,Mariae Virginis laus®, der aber offensichtlich
nicht mehr als das Thema mit der vorhergehenden Predigt gemeinsam hat. Es ist
eine bis auf eine geringfiigige Abweichung wortliche Kopie eines Absatzes aus epist.
IX des Hieronymus ad Paulam et Eustochium®' und diirfte von Roth interesse-

5 Jes.2,2. 9 Jes:2.4. T Jesc2578: 8 Joh. 1, 46.
® Links am dinneren Rand: Christi natiuitas.

10 Uber der Zeile: quia filia Abrahae.

Mit Einschaltungszeichen links am inneren Rand: quia ex semine Dauid.
Rechts am dufleren Rand: Mariae virginis natiuitas.

13 Cant. 6, 10.

Links am #ufleren Rand: Maria virgo aurorae comparatur.

15 Rechts am inneren Rand: Vide Bern. quomodo Virgo intercedit ad filium et
filius ad patrem (vgl. MPL 183, 441: Exaudiet utique Matrem filius, et exaudiet
Filium Pater.).

16 Fin Wort (,sonos* mit zwei unklaren Abbreviaturen) unleserlich.

17 Jes. 53, 4. 18 Gen. 3, 15.

19 Eine Notiz (drei Worte) rechts am inneren Rand unleserlich.

20 MPL 183, 437—448. 22 MPL 30, 126.
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halber hier eingefiigt worden sein. Er gibt die Quelle an. Daran schliefft sich die
schon erwihnte Predigt Egrans vom 21. November 1520, und dann folgr auf pag.
30" ein zweites Stiick, das mit ,Thomas® iiberschriecben und also Mintzer zuzu-
weisen ist:

Castitas, Thomas

Non est praestantior virtus in coelo et in terra quam castitas, Consilium Christi
est Matthaei 19. seruare castitatem, perpetua est laus (?) sed rara victoria in
castitate, Non sunt homines arctandi ad castitatem, Numgquam fit sine peccato
mortali pueros intrudere in monasteria etc.

Lediglich durch die umstehenden Egranpredigten ist eine unsichere Datierung
auf das Ende des Jahres 1520 moglich. Die Bemerkung ist zu fragmentarisch, um
auch nur Vermutungen iiber ihren Ort anzustellen. Vielleicht handelt es sich auch
hier um den Teil einer Predigt, denn in den Zusammenhang des Streites mit den
Zwickauer Monchen scheint sie threm ganzen Charakter nach nicht zu gehdren. Es
ist zu auffallend, auch unter der Voraussetzung, dafl nur wenige Gedanken eines
urspriinglich breiteren Zusammenhanges mitgeteilt werden, dafl die agressive Pole-
mik, die wir aus den Berichten iiber Miintzers erste Predige in Zwickau und aus
seinen Briefen kennen,? hier einer durchaus sachlichen Diskussion, ja wohlwollen-
den Billigung Platz gemacht hat. Konnte man nimlich aus jenen Kuflerungen die
Ablehnung des Ménchtums iiberhaupt entnehmen, so wird hier kaum die duflere
Form, geschweige denn die Sache als solche angetastet. Miintzer zollt dem Ideal der
Enthaltsamkeir hochstes Lob und bedient sich dabei der gleichen Exegese der Kar-
dinalstelle Matth. 19, wie sie schon die alten Viter zur Begriindung des monchischen
Lebens vorgebracht hatten. Nur ist er weniger optimistisch als jene. Es weifl um die
Gefahren und kann es nicht verschweigen, dafl nur wenige einen wahren Sieg iiber
sich selbst — denn der Mensch ist seiner Natur nach nicht dazu bestimmt, sich in
Kloster einzuschlieBen — davontragen. Die Methode allerdings, bereits unmiindige
Kinder einem Kloster zu iibergeben, trifft seine volle Ablehnung. Doch auch diese
erfolgt ohne bose Polemik und eigentlich theologisch, nur leider ohne die Griinde
anzugeben, die uns einen noch tieferen Einblick in seine Uberzeugung gewihrt hit-
ten. Trotzdem kénnen wir hier, ohne das Fragment bedeutungsmifig iiber Gebiihr
zu belasten, einen iiberraschenden Blick in die Position Miintzers tun: Wir sehen
sein Wurzeln in den hergebrachten Kategorien theologischer Argumentation und
hiren ein Urteil, dessen Zuriickhaltung gerade bei Miintzer iiberraschen muff. Man
wird gut tun, in der kiinftigen Beurteilung des Streites mit Tiburtius und seinen
Genossen in Zwickau diese Stelle mit im Auge zu behalten.

Ganz Ahnliches gilt auch von der Marienpredigt. Wire sie nicht namentlich als
eine Miintzerpredigt iiberliefert, nichts wies sie als eine solche aus. Sie ist zwar
auch keine Heiligenpredigt im Stile eines Johann Herold, aber reformatorischen
oder gar ,miintzerischen® Geist atmet sie nicht. Dasselbe hitte auch von einem
anderen gesagt werden konnen. Es handelt sich um eine Nachschrift. Deshalb mogen
die einzelnen Teile der Predigt in ihrem Gewichtsverhiltnis zueinander verschoben
worden sein. Trotzdem bleibt festzuhalten, dafl Miintzer nicht tiber Maria und
ihren Feiertag um ihrer selbst willen spricht, sondern erst auf dem Wege tiber das
Werk Christi und seine Geburt zur Bedeutung des Geburtsfestes der Maria vorstofit.
Maria besitzt kein eigenes Licht, sondern empfingt alles von Christus her. Das

m Annalen von Tretwein, Paul Greff und Peter Schumann (fol. 117),
O. Clemen in: Mitteilungen des Altertumsvereins fiir Zwickau VI, 1893, 18 Anm. 45
und den Brief Miinczers an Luther v. 13. Juli 1520 (Bshmer-Kirn, Briefwechsel 11 £.).

8"
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kommt vor allem in dem breiten Vergleich Marias mit der MorgenrSte zum Aus-
druck. Das Vokabular und das Anschauungsgut ist aber noch ganz das der Uber-
lieferung. Und zu notieren bleibt, dafl Miintzer tiberhaupt noch eine solche Marien-
predigt halten konnte. Wir besitzen vom gleichen Tag auch eine Predigt von
Luther.?® Auch er nimmt den Termin des Heiligenkalenders auf. Aber schon im
zweiten Satz stellt er fest: ,De beatae Mariae peved?iiows nihil est in scripturis
sacris expressum® und geht zu einer Predigt iiber das Erlosungswerk Christi tiber,
direkt und nicht so zweischichtig wie Miintzer. Leider besitzen wir zu wenig miintze-
risches Vergleichsmaterial. Das Wenige — und darunter befindet sich keine einzige
Predigt — wurde iiberdies von sehr kritischen Beobachtern meist zum Zwecke der
Anklage notiert und ist deshalb zu einseitig. Hier erfahren wir es, und zwar durch
die Feder eines Mannes, der als ausgewiesener Freund Egrans sicher nicht zu
Miintzers Anhingerschaft zu rechnen ist, dafl Miintzer anders predigen konnte und
auch tatsichlich anders predigte, als wir es bisher wufiten. Hier erfahren wir, dafl
Miintzer zumindest noch in Zwickau stark vom Uberkommenen abhingig war und
sich erst nach und nach — und das wiirde die These Annemariec Lohmanns von einer
ausgesprochenen Entwicklung Miintzers stiitzen®* — l8ste. Miintzer war in Zwickau
eben noch nicht voll und ganz der Miintzer, der uns etwa in der Hochverursachten
Schutzrede und diberhaupt in den Zeugnissen der folgenden Jahre begegnet. Insofern
kann auch diese Predigt, gerade durch ihr, man méchte sagen beredtes Schweigen,
dazu beitragen, das gegenwirtig stark propagierte Mintzerbild von dem bereits
1520 fertigen Revolutiondr, Antipapisten und Antilutheraner zu korrigieren.?

2 WA 9, 474 1.

2 A.Lohmann, Zur geistigen Entwicklung Thomas Miintzers (Beitr. z. Kultur-
gesch. d. Mittelalters u. d. Renaissance 47) Leipzig 1931.

% Vel M. M. Smirin, Die Volksreformation des Thomas Miinzer und der grofie
Bauernkrieg, 2. Aufl. Berlin 1956, 110 u. 8.




August Hermann Francke kampft um seine
zu Stade beschlagnahmten Biicher

Von Richard Graewe

Enthalten wir uns zunichst jeglichen Kommentars zu dem Dankesbrief August
Hermann Franckes aus dem Jahre 1703 und zitieren ihn wortlich nach dem Original
im Niedersichsischen Staatsarchiv zu Hannover.! Gerichtet ist er an den preufi-
schen Staatsminister von Fuchs.? Er lautet:

Hochgeborener Freyherr,
Gnidiger Herr,

Ew. Freih. Excellenz erstatte ich unterthinigen Dank fiir die grofle Bemiihung,
welche dieselbe zur Befreyung meiner zu Stade angehaltenen neu-griechischen Neuen
Testamente {ibernommen. Ich habe die hiermit zuriickkommende Briefe nicht ohne
Freude gelesen, und draufl ersehen, welcher Gestalt der General-Gouverneur,’ blof
auf dieselbe sehend, mir die Sachen frey geben will, weswegen ich auch mit heutiger
Post ihre behérige Versehung zu deren demiithiger Abforderung gethan. Unsere
Studiosi warten mit Verlangen darauff, weil wir nun die Griechen hier haben,
und in Ermangelung der Biicher das neue Griechische nicht bequemlich von ihnen
fassen konnen. Sie selbst (die Griechen) studieren inzwischen fleiflig und sollen
hoffentlich manche niitzliche Wissenschaft dermaleins in (den) Orient zuriicke neh-
men, davon die Grichische Kirche bishero nichts gehabt, welches dann bald mehrere
aus (dem) Orient nach unserer Friedrichs Universitit locken diirfte. Womit der
Beschirmung des Allerhochsten erlaflend verharre Ew. Freyherrl. Excellenz

unterthiniger Aug. Hermann Francke.

Halle, den 13. Nov. 1703.

Dieser Brief des damaligen Professors der griechischen und orientalischen Spra-
chen, noch bekannter des Griinders der sogenannten Franckeschen Stiftungen in
Halle, August Hermann Francke, diente aber nur als Beilage zu ecinem vom
18. November datierten Schreiben des Ministers von Fuchs an den damaligen
schwedischen Generalgouverneur und Marschall der Lande Bremen und Verden in
Stade, von Giildenstern. Aus diesem Schreiben geht hervor, dafl das Biicherpaket,
»50 dem Professor Francken in Halle gehoret®, von einem Kaufmann David Otte in
Hamburg, der dazu bevollmichtigt war, in Empfang genommen werden sollte.

! Stade Br. Arch. Des. 5%, Fach 76* Nr. 90.

2 Payl von Fuchs, Stifter und Kurator der Friedrichs-Universitit, gest. 1705 nicht
1702 wie die Allg. Deutsche Biographie angibt.

% Baron von Giildenstern.
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Otte wiederum teilc dem Generalgouverneur auf einem kleinen Handzettel mit,
dafl dieses Paket, ,vom Orient kommend von einem Polnischen Minister* dem
Schiffer des Kaufmanns Boose, namens Liitedte Dreyer, in Amsterdam wohnhaftig,
iibergeben worden war®. Auf dem Wege iiber Texel und London, wo Dreyer
JFrachten erhielt®, war das Schiff via Hamburg vom Kapitin der Elb-Zoll-Fregatte
Michael Miiller unter dem Verdacht der Konterbande beschlagnahmt worden und
mit ihm Frandkes Biicherpaket.

Fuchs bittet nun Giildenstern diesen David Otte ,mit einem Schreiben zu secu-
diren (begliicken), damit die Extrahirung (Herausgabe) soviel weniger difficiliret
(schwierig) werde®. Schon am 26. November 1703 kann der Generalgouverneur dem
Geheimen Rat von Fuchs berichten, daf von dem Kauf- und Handelsmann David
Otte die bewuflten Biicher des Professors Francken, ,sobald dieselben aus den iibri-
gen beschlagnahmten Giitern hervorgesuchet und davon distingiret (abgesondert)
werden konnen, abgefolget werden sollen®.

Soweit der Schriftwechsel Generalgouverneur, Minister und Professor im Staats-
archiv Hannover. Was waren das nun fiir Biicher, deren Verlust Francke aufs
Schwerste betroffen hitte?

Die Geschichte der Franckeschen Stiftungen verzeichnet fiir das Jahr 1702 eine
fiir die Forderung der Universititsstudierenden und der theologischen Wissenschaft
hochst wichtiges Unternchmen Franckes, die Griindung des Collegium orientale
theologicum, ,,um die orientalische Kirche zu beleben und das Evangelium im Orient
zu verbreiten®.’

Unter den 12 Mitgliedern dieses Collegium Orientale, unter einem Adjunctus
und TInspektor, war eciner der begabtesten der Studiosus Johann Gustav Reinbeck,
aus Celle gebiirtig, der spitere hochberiihmte Propst von Berlin und theologische
Schriftsteller (1683—1741).

Die Mitglieder, als auch der Inspektor, erhielten zuerst ihre Wohnung im
Waisenhaus. Da es sich aber bald herausstellte, daff die ihnen zugewiesenen zwel
Zimmer, obwohl sie als ,rdumlich® bezeichnet wurden, fiir die Erfiillung des
Zweckes zu eng waren, wurden in dem, von dem kgl. Postmeister Mateweis neu-
erbauten, stattlichen Hause ,Auf dem groflen Berlin® die oberen Stockwerke ge-
mietet, in denen je zwei in einem Zimmer (vorher sechs) bequem wohnen konnten.®

Fiir dieses Collegium orientale hatte Francke Biicher und Grammatiken der Neu-
eriechischen Sprache in Griechenland, damals unter venetianischer Herrschaft, be-
stellt. Die schon eingetroffenen fiinf Griechen sollten dann die Mitglieder des Colle-
giums mit dem Neugriechischen bekannt machen. Sie wiederum gaben den fiinf Grie-
chen, als sie in nahe Beziehung zu den Mitgliedern des Collegiums und der Univer-
sitit getreten waren, ihrerseits Unterricht im Altgriechischen, ,das nur zwei von
ihnen kannten, sowie in anderen Sprachen, besonders im Lateinischen, das ihnen
ganz fremd war, um in Stand gesetzt zu werden, den Vorlesungen zu folgen.”

Das Resultat war die Herausgabe und der Druck (in der Cansteinschen Bibel-
anstalt) der ersten Neuen Testamente in neugriechischer Sprache, die unter den
Griechen verbreitet wurden.

Franckes besonderer Gonner in Berlin, von Fuchs, starb schon im Jahre 1705.
Zu seinen Verdiensten gehdrte es auch, den Briefwechsel des grofien Philosophen,

¢ Da Polen mit Rufiland alliiert war, erschien Schweden alles von dort verdich-
tige Konterbande.

5 G.Kramer, A. H. Francke, Halle 1880, I, S. 258 f.

6 G.Kramer, 1. S. 253.

T2, S 252,
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Forschers und Politikers Leibniz in Hannover mit Francke vermittelt zu haben. Thr
Hauptinhalt war Leibnizens kiihne Idee der Christianisierung Chinas durch Ent-
sendung von lutherischen Missionaren von Halle, und zwar auf dem Wege durch
Rufland. Wenn auch aus diesem Plan nichts wurde, da Franckes Missionsziel Ost-
indien und die Trankebarkiiste war, lie Leibniz Francke die Nichtverwirklichung
seiner Pline nicht entgelten. Im Gegenteil. Leibniz war es, der Francke als Mitglied
der von ihm gegriindeten Sozietit der Wissenschaft zu Berlin vorschlug. Und Fuchs
war es wiederum, der Francke die auf ihn gefallene Wahl mitteilte.

Giildenstern aber blieb Generalgouverneur bis 1712, dem Jahre, da die Dénen,
nach der fiir die Schweden so ungliidslichen Schlacht bei Poltawa (1709), die Lande
Bremen und Verden besetzten.

Die bei Poltawa gefangenen Schweden kamen nach Sibirien, wo sie bis 1721,
dem Abschluff des Friedens zu Nystidt zwischen Ruflland und Schweden, unter
den schwersten Bedingungen leben mufiten. Francke erfuhr davon, sammelte Geld,
Biicher (vor allem Bibeln und Gesangbiicher) und Medikamente, die im Laufe der
Jahre, trotz der grofien Entfernung und der Schwierigkeit der Verbindung, regel-
mifig von Halle nach Tobolsk in Sibirien wanderten.®

So grofiziigig dankte Francke fiir den kleinen Dienst, den ihm einst 1703 durch
Herausgabe seines Neugriechischen Biicherpaketes der schwedische Generalgouverneur
von Giildenstern geleistet hatte.

® G.Kramer, II, S. 188 .
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Sammelbericht

Probleme und Ergebnisse der Forschungsarbeit iiber den
Kirchenkampi in Deutschland

Von Kurt Dietrich Schmidt*

‘Wenn hier iiber die Erforschung des Kirchenkampfes in Deutschland berichtet
werden soll, so sehe ich die Aufgabe dabei als eine dreifache: 1) fast technisch iiber
die vorhandene Literatur zu berichten, wobei natiirlich auch auf die Forschungs-
liicken aufmerksam gemacht werden muf. Erleichtert habe ich mir diesen Teil der
Arbeir durch die geordnete Auffithrung von etwa 80 Werken, die zusammen den
heutigen Stand der Forschung wiedergeben, soweit sie in Deutschland betrieben ist
und natiirlich soweit ich sie kenne. Im Blick auf diese Liste, die im Anhang ab-
gedrucke ist (Literaturverzeichnis), kann ich mir vor allem alle bibliographischen
Einzelangaben ersparen. 2) Ebenso wichtig erscheint es mir aber, die historiogra-
phische Hauptaufgabe im Auge zu behalten und iiber sie zu berichten; das ist die
Sinnerfassung einer Epoche. Es handelt sich darum, die Bedeutung zu erkennen, die
cine Epoche im Gesamtablauf der Geschichte hat. Wohlgemerkt, ich soll das fiir den
Kirchenkampf jetzt nicht selbst untersuchen; ich soll nur dariiber berichten, welche
Deutungen bisher in der Historiographie sichtbar geworden sind. 3) Und schlieflich
meine ich auf die besonderen Schwierigkeiten hinweisen zu miissen, die eine Ge-
schichte des Kirchenkampfes stellt. Von ihnen her ist es ja eigentlich allein zu ver-
stehen, dafl ein miindlicher Austausch unter den Mitarbeitenden sich als notwendig
erwiesen hat.

Der Versuchung, das Problem der Zeitgeschichte als solches hier zu erbrtern,
werde ich mich entziehen. Auch die Motive, die zur Erforschung des Kirchenkamp-
fes hier und dort dringten, schildere ich nicht. Ernst W o1f (Der Kirchenkampf als
Krise des Protestantismus und als politische Aufgabe [Kirche in der Zeit XI, 1956,
S. 97 ff.]) und Heinz Brunotte (Zur Geschichtsschreibung des Kirchenkampfes
[Informationsblatt V, 1956, S. 50 ff.]) haben sich dazu schon geduflert.

I

Da der Kirchenkampf noch in die Ausliufer des Zeitalters des Historismus fiel,
setzten die Versuche, ihn geschichtlich zu erfassen, natiirlich gleich bei seinem Beginn
ein, sogar mit einem dicken Buch von iiber 350 Seiten, von einem Deutschen Christen
(DC) geschrieben. Aber dieses Werk von Andreas D uh m (Der Kampf um die deut-
sche Kirche, 1933/34) hat heute nur noch den Wert einer Quelle fiir die deutsch-
christliche Sicht der Vorginge von 1933/34, und auch nur fiir das Geschichtshewn fit-
sein von damals ist es symptomatisch. Es wire allerdings interessant, einmal die zeit-

* Vortrag, gehalten auf der Internationalen Konferenz zur Geschichte des
Kirchenkampfes, die die ,Kommission der Evangelischen Kirche in Deutschland fiir
die Geschichte des Kirchenkampfes in der nationalsozialistischen Zeit* vom 17. bis
20. 8. 1959 in der Akademie fiir Politische Bildung in Tutzing veranstaltete. Der
Vortrag wurde im November 1960 iiberarbeitet und in seinen Literaturangaben auf
den neuesten Stand gebracht.
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gendssische Berichterstattung sowoh] der DC wie der Bekennenden Kirche (BK)
daraufhin durchzusehen, wie in ihr der Ablauf des Kirchenkampfes verstanden ist,
wo man die entscheidenden Wenden gesehen hat, welche Bedeutung man einzelnen
Ereignissen zugemessen hat usw. Dafiir gibt es noch nicht einmal Ansitze. Eine Ge-
samtdarstellung von der Sicht der BK her hat zwar Otto Dibelius in der Zeit
seiner Absetzung begonnen und ziemlich weit gefordert; aber sie ist nicht veroffent-
licht; sie wiirde wahrscheinlich eine interessante Quelle sein. Bis heute bedeutsam sind
cigentlich nur die Quellensammlungen, die damals gemacht sind. Vor allem das iiber-
aus niitzliche Werk von Joachim Gauger, ,Chronik der Kirchenwirren® (Literatur-
verzeichnis [Lit.] Nr. 34), leider nur bis zum Juli 1935 reichend und leider auch
hoffnungslos vergriffen. Dazu Gotthilf Herrmann, ,Religionsfreiheit” (Lit. 17),
cine Sammlung, die freilich dringend der Erginzung bedarf. Eine umfassende Quel-
lensammlung der staats- und parteiamtlichen Auferungen zur Religions- und Kir-
chenfrage hat die Kommission denn auch in Arbeit. Und schliefilich darf ich meine
eigene Bekenntnissammlung nennen (Lit. 35), die aber auch der Zensur wegen seit
1936 nicht mehr weitergefiithrt werden konnte. Immerhin sind wir so iiber die Jahre
1933—1935 schon friih sehr gut unterrichtet gewesen. Fiir die spitere Zeit waren wir
es schlecht, iiber die Kriegszeit sogar sehr schlecht. Die Liicke fiillen jetzt in groflen
Ziigen die Werke von Joachim Beckmann, ,Kirchliches Jahrbuch 1933—1944
und ,1945—1948% (Lit. 37) und Heinrich Hermelink (Lit.39). Daneben sind
als Quellenwerke unentbehrlich Wilhelm Niesel, ,Um Verkiindigung und Ord-
nung der Kirche® (Lit. 38) und Wilhelm Niemdller, »Texte zur Geschichte des
Pfarrernotbundes®, 1958. Uber die Lage im Warthegau bietet viele neue Dokumente
Paul Giirtler (Lit. 58). Den stenographisch festgehaltenen Wortlaut der Reichs-
Bekenntnissynoden werden wir in den ,Arbeiten zur Geschichte des Kirchenkampfes®
bringen; Barmen, Dahlem und Oeynhausen sind schon erschienen (Lit. 41—43). Fast
wichtiger als diese Verdffentlichungen sind historiographisch die Materialsammlungen,
die damals begonnen wurden und die bis heute fortgefithrt sind: vor allem das
Bielefelder Archiv, auferordentlich reich, das Wilhelm Nieméller zu verdanken ist
(Lit. 6), und das Archiv des Kirchenkampfes in der Kirchlichen Hochschule Berlin,
das Giinther Harder’s Initiative geschaffen hat (Lit.5). Daneben sind die landes-
kirchlichen Archive von Niirnberg und Stuttgart zu nennen. Aber auch in Hamburg
hat sich ungewollt schon eine erhebliche Menge von Material zusammengefunden, ins-
besondere ungedruckte Einzelarbeiten, die fiir eine Gesamtdarstellung wichtig sind.

Als Hilfsmittel zur Erforschung des Kirchenkampfes sind wirklich niitzlich Wil-
helm Niem&ller’s Handbuch des Kirclwnkampfes von 1956 (Lit.2) und Otto
Dichn’s Bibliographie, die, systematisch geordnet, iiber 6000 Titel darbietet; dabei
ist sie auch nur relativ vollstindig (Lit. 3). Eine Archivkunde, an der noch weiter
scarbeiter wird, befindet sich handschriftlich in Hamburg.

An Gesamtdarstellungen liegen bisher vor:

Heinrich Schmid, ,Apokalyptisches Wetterleuchten® (Lit. 44), ein Buch, auf das
ich in anderem Zusammenhang noch zuriickkommen muf§ (Erfahrungsbereich der
bayrischen lutherischen Landeskirche, zu wenig Material, aber Quellenabdruck und
lebendige Darstellung);

Wilhelm Niemoller, ,Kampf und Zeugnis der Bekennenden Kirche® (Lit. 45).
Nieméller will nichts weiter, als den Kampf der BK nacherzihlen; wie er sagt, ohne
historiographische Ambitionen. Aber Geschichte zu ,erzihlen® ist eine der Grund-
formen der Historiographie, und Niembller bieter dabei eine Fiille von sonst noch
nicht dargestelltem Material; sein Buch ist gleich nach dem Kampf von einem aktiv,
und zwar an einem Brennpunkt, in Preufien, Beteiligten geschrieben; so hat das Buch
zugleich Quellenwert.

Eine gute Kurzdarstellung bietet Karl Kupisch in seinem Buch ,Zwischen
Idealismus und Massendemokratie®, 1955. Auch auf die Skizzen im »Evangelischen
Kirchenlexikon® (Heinz Brunotte) und in ,Religion in Geschichte und Gegenwart®
(Ernst Wolf) mufl hingewicsen werden. Der Berichterstatter hat in seinem ,,Grundrif}
der Kirchengeschichte® (1960%) ebenfalls eine solche versucht, Fiir die ersten Jahre



122 Literarische Berichte und Anzeigen

ist als Erginzung wichtig: Walter Conrad, ,Der Kampf um die Kanzeln® (Lit.
48); der ehemalige Sachbearbeiter im Reichsinnenministerium bietet wertvolle neue
Einblicke.

Eine umfassende und zugleich kritische, wissenschaftlich begriindete Gesamidar-
stellung fehlt; sie kann auch eigentlich erst geschrieben werden, wenn a) einige Mono-
graphien iiber thematisch wichtige Sonderfragen erschienen sind; wenn b) die Vor-
gdnge in den wichtigsten Landeskirchen im Zusammenhang dargestellt sind. In
beiderlei Richtungen sind Arbeiten im Gange. Im Druck vorhanden sind an Landes-
geschichten nur: Wilhelm Niem&ller, ,Bekennende Kirche in Westfalen® (Lit.
56); Paul Girtler, ,Nationalsozialismus und evangelische Kirchen im Warthe-
gau® (Lit. 58). Im Druck sind jetzt: Ludwig Heine, ,Geschichte des Kirchenkamp-
fes in der Grenzmark Posen-Westpreuflen® und Friedrich Middendor ff, ,Der
Kirchenkampf in einer reformierten Kirche* (Nordwestdeutschland). Im Manuskript
liegen vor: Wilhelm L uek en, ,Kampf, Behauptung und Gestalt der Evangelischen
Landeskirche Nassau-Hessen® und Kar] Stoevesandt, ,Geschichte des Kirchen-
kampfes in Bremen®. Relativ ausfiihrliche Erinnerungen von Kurt Walter ersetzen
eine geschichtliche Darstellung fiir Danzig. Dasselbe gilt mittels der Erinnerungen
von Bischof Ludolf Miiller fir die Provinz Sachsen. Die Geschichten von Schles-
wig-Holstein, Hamburg und Braunschweig stehen vor dem Abschlufl. Mehrere andere
Landesgeschichten sind in Arbeit und zum Teil schon weit gef6rdert.

Dagegen gibt es fiir die systematisch wichtigen Probleme, die durch den Kirchen-
kampf neu gestellt sind, nur eine einzige Darstellung, obwohl viele dringend er-
wiinscht wiren:

Giinther Litschel, ,Kritische Historie der theologischen Lehre vom Volk in der
neueren protestantischen Theologie® (Diss. theol. Erlangen 1955), (erfiillt noch nicht
alle Wiinsche).

Ich“ nenne, nur beispielsweise, an weiteren Themen:

das Problem des Volksnomos,

die Frage des kirchlichen Aufbaues,

das Problem des kirchlichen Rechtes, auch das des kirchlichen Geldes,
die Entwidslung der Predigt in der nationalsozialistischen Zeit,
die Stellungnahme zum Alten Testament,

die Auseinandersetzung mit dem Totalitarismus,

das Widerstandsrecht,

die Offentlichkeitsaufgabe der Kirche,

das Verhiltnis der Oekumene zur deutschen Kirche 1933—1945,
die deutsche Mission 1933—1945,

das Eidesproblem,

das Verhiltnis Pietismus — Nationalsozialismus,

die Fragen der Eugenik bzw. der Euthanasie und die Kirche,
der Bekenntnisstand der altpreuflischen Kirche

und schlieflich
Wesen und Aufgabe der Kirche selbst.

Einige wenige von diesen Themen sollen uns hier auf dieser Tagung noch be-
schiftigen, einige wenige sind auch schon zur Darstellung iibernommen (nur fiinf
m. W.). Ob sie fertig werden, kann nur ein Prophet sagen. Hier ist eigentlich die
grofite Liicke in der bisherigen Literatur.

Etwas besser daran sind wir in Bezug auf einzelne Bewegungen und Ereignisse.

Relativ vollstindig orientiert sind wir z. B. iiber die Deutschen Christen. Hans
Buchheim bietet nicht nur eine Darstellung, sondern eine in vieler Beziehung
lehrreiche Analyse (Lit. 47). Eine wertvolle Erginzung zu seinem Buch ist die Disser-
tation von Karl-Heinz Gétte (Lit. 59). Wenn eine Leipziger Dissertation, die die
organisatorische Geschichte der DC untersucht hat, versffentlicht sein wird (fiir 1961
bei Niemeyer/Halle angekiindigt), werden wir hier sogar sehr gut daran sein, wah-
rend eine Darstellung, die alle Gruppen des kirchlichen Widerstandes in ihrem Zu-
einander und in jhren Spannungen, in ihrem Miteinander (Barmen-Dahlem) und teil-
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weisen Gegeneinander (Stellung zu den Ausschiissen und der Gebetsliturgie) schil-
derte, noch fehlt; aber selbstverstindlich findet sich in den schon genannten oder noch
+u nennenden Biichern von Gerhard Niemiller, Wilhelm Niemdller, Ernst Wolf
vieles dazu. Auch eine Geschichte des Lutherrates fehlt noch; Paul Fleisch, ,Er-
lebte Kirchengeschichte®, 1952, bietet doch nur einige Ziige. Ebenso fehlt eine Ge-
schichte des reformierten Kirchentums.!

Gut unterrichtet sind wir iiber die Geschichte der evangelischen Jugend. Eine
wertvolle Marburger Dissertation (rer. pol.) von Manfred Priepke ist im Druck
erschienen (Lit. 70); dazu ist fiir 1933 das Heft von v. Lersner da (Lit. 69). Eine
ungedruckte Arbeit von Ulrich Wendland, ,Evangelische Jugend in der Feuer-
probe®, ist auch noch in Hamburg vorhanden, und iiberdies gibt es noch Aufsitze. Karl
Kupisch hat die Geschichte des CVJM geschildert, ,Der Deutsche CVJM*, 1958,
und Klara Hunsche hat im Kirchlichen Jahrbuch eine Zusammenfassung gegeben
(Lit. 68). Dagegen fehlt eine grofere Darstellung der Deutschen Glanbensbewegung;
vielleicht ist sie eine solche aber auch kaum wert. Buchheim hat sie in seine
Darstellung miteinbezogen (Lit. 47); ihre Vorgeschichte schildert die Bonner Disser-
tation von Alfred Miiller, ,Die neugermanischen Religionsbildungen der Gegen-
wart®, schon 1934 erschienen.

Strittig sind vor allem:

a) die Gliederung des Verlaufs im Einzelnen zwischen 1933 und 1945;

b) die Urteile iiber viele einzelne Ereignisse, von der Verfassung der DEK angefan-
gen bis hin zur Wurm’schen Einigungsaktion, Barmen steht hier im Brennpunkt.

c) Aber selbst das eigentliche kirchliche Ziel Hitlers: ob es die Staatskirche war als
ein Instrument seiner Politik, oder die radikale Trennung von Staat und Kirche,
wie sie mit seinem Willen dann im Warthegau durchgefiihre wurde, oder schliefi-
lich die Ausrottung des Christentums und seine nur politisch-taktisch gemeinte

Duldung in bedriickter Form, bis diese Ausrottung politisch moglich geworden sei,

und unter Wegnahme der Jugend (Proklamation von 1937), das alles ist fraglich.

Von daher schon muf strittig sein, welchen Sinn die einzelnen Mafinahmen der
Regierung hatten, z. B. die Einserzung der Ausschiisse. Waren sie ein Einzelakt im
Dienst der allzemeinen Linie des zu erringenden Staatskirchentums oder ein auflen-
politisch bedingter Versuch zur Befriedung der Kirche?

Das sind einige dringende, offene bzw. strittige Fragen.

Fin besonderes Interesse hat natiirlich die Barmer Synode beansprucht. Thren
Verlauf und ihre spitere Beurteilung schilderte Gerhard Niem&ller in seiner
Dissertation, die in den .Arbeiten zur Geschichte des Kirchenkampfes® (AGK) ge-
druckr ist (Lit.63). Ihre Einordnung in die Theologie-Geschichte vollzog Ernst
Wolf in seinem Buch ,Barmen® (Lit.62). Die kritische Auseinandersetzung mit
Barmen vom lutherischen Bekenntnis her fafite Heinz Brunotte in seinem Heft
von 1955 zusammen (Lit. 61).

Uber den Ertrag des Kirchenkampfes gibt es bisher nur kleinere Arbeiten: Ed-
mund Schlink (Lit. 86); Joachim Beckmann in der Niemdller-Festschrift (Lit.
87). Aber auch hier ist Ernst Wolf’s Barmen-Buch zu nennen (Lit. 62).

Walter K inneth suchte die nationalsozialistische Zeit geschichtstheologisch zu
deuten (Lit. 85).

Das moge als Hinweis auf worbandene Literatur geniigen. Ein paar Probleme,
die dringend einer Bearbeitung bediirften, seien noch angefiigt.

Vor allem fehlt ein wissenschaftlich fundierter Versuch, das Wesen des National-
sozialismus zu bestimmen, Natiirlich gibt es ein paar Ansitze, z.B. von Gerhard
Ritter, Walter Conrad, Walter Gorlitz; vor allem ist das schmale Heft von Hans
Buchheim zu nennen (Lit. 29); dazu der frihe Versuch von Walter Kiinnet h
in seinem eben genannten Buch. Aber eine wirklich umfassende Untersuchung, etwa
50 wie Jean Neurohr in seinem Buch ,Der Mythos vom dritten Reich® die Gei-
stesgeschichte der Weimarer Zeit als Vorgeschichte des Nationalsozialismus unter-
sucht hat (Lit. 15), fehlt. Das ist eine echte historiographische Liicke; denn so be-

' In Arbeit,
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stimmt jeder Forscher den Nationalsozialismus anders. Walther Hofer’s neues,
noch unabgeschlossenes Werk in Just’s Handbuch der deutschen Geschichte bietet fiir
eine solche Wesensschau erfreulich viel Material, indem er nicht nur die politische
Entwicklung schildert, sondern auch der Entwicklung des Judenproblems, des Rech-
tes, der Wirtschaft usw. im Einzelnen nachgeht; leider ist aber seine Schilderung der
Kirche recht fehlerhaft —; jedoch eine Wesensschan ist auch das noch nicht (Lit. 31).
Sie fehlt einfach. Immerhin kommt Hofer ihr am nichsten.

An kleineren Versuchen sind zu nennen Helga Grebing, ,Der Nationalsozia-
lismus® (Lit. 32) (gue fiir die Vorgeschichte). Wenn sie das Wesen des National-
sozialismus als Macht um der Macht willen bestimmt, so kann ich dem freilich nicht
folgen. Martin Broszat, ,Der Nationalsozialismus, Weltanschauung, Programm
und Wirklichkeit®, 1960, betont mit Recht stark die offenen Mboglichkeiten, den Wan-
del in vielen Dingen; das bleibend Tragende kommt aber auch nicht iiberzeugend
heraus. Enttduschend ist in dieser Bezichung leider Karl Dietrich Erdmann’s
Darstellung in der 8. Auflage von Gebhardt’s Handbuch der Deutschen Geschichte
(Bd. 4: Die Zeit der Weltkriege), 1959; er bietet im Wesentlichen nur eine ausfithr-
liche duflere Geschichte.

Auch iiber die Kirchenpolitik der einzelnen nationalsozialistischen Gruppen und
Fiihrer fehlt eine Arbeit; aber auch tiber die Einstellung der verschiedenen Gruppen
der BK zur nationalsozialistischen Regierung — cin ganz dringendes Desiderat, das
aber wohl nur sehr schwer zu befriedigen sein wird. Dagegen haben die Biicher iiber
Hitlers Jugendentwicklung doch wohl klar gezeigt, dal Hitler schon mit einer ent-
schiedenen Feindschaft gegen das Christentum von Wien nach Miinchen gekommen
ist und dafl alle seine positiven Auferungen iiber die Kirche und das Christentum
nichts als politisch bedingte und auf die Horer berechnete Propaganda-Aussagen
waren; auch die prononcierte Christlichkeit, auf die die Partei 1930 umgestellt wurde.
Hochstens kann Hitler mit Dietrich Eckarc und Rosenberg eine Zeitlang geglaubt
haben, daf} das recht verstandene — entjudete!— Christentum und der arische Rasse-
glaube eins seien. Aber zur Zeit der Rauschning-Gespriche mufl dieser Glaube, wenn
er ihn je gehabt hat, auch schon wieder in ihm zerstért gewesen sein. Eine religions-
psychologische Untersuchung, die den Griinden nachginge, warum so viele Christen
auf seine Liigenpropaganda hereingefallen sind, wire von daher héchst erwiinscht.

Auch innerhalb der Kirche gibt es noch einige dunkle Punkte: Z. B. ist die Ent-
stchung der DEK, insbesondere die Entstehung der Verfassung der DEK, noch ein
solcher, trotz der guten Hinweise, die sich bei Gerhard Niemdller (Lit. 63) finden.
In den ganz dunklen Monat zwischen der Dahlemer Synode und der Einsetzung der
Vorldufigen Kirchenleitung (VKL) I — ein in Zuflerst gespannter Lage tatenlos ver-
taner Monat, fiir mein Gefiihl die Marneschlacht der BK — hat jiingst Wilhelm
Niemoller das erste Licht gebracht, ,Von der Dahlemer Synode bis zur Griin-
dung der ersten Vorldufigen Leitung der DEK (Evangelische Theologie, 1961, H. 1).
Und dann wissen wir iiber die Zeit der Ausschiisse lingst noch nicht genug und
auch tber das Einigungswerk Wurms nicht. Von kleineren Desiderien nicht zu reden!
Die Erhellung der Vorgeschichte ist schon mehr als ein kleiner, vielmehr ein ganz
grofler Wunsch. Und der letzte Wunsch ist vielleicht der grote: Die ganze Nazizeit
15t doch auch durchzogen gewesen von einem Angriff des Evangelinms ayf den
nationalsozialistischen Geist. Nicht nur auf den Totalitarismus; der Kampf gegen
ihn setzt sogar erst relativ_spit ein. Es handelt sich um den Kampf teils gegen
Einzelheiten der nationalsozialistischen Weltanschauung, wie die Rassenlehre (schon
1932 in Oldenburg, Jungreformatorischer Bund), die Konzentrationslager (Kund-
gebung der Preuflensynode, der VKL II), die Euthanasie (Braune, Bodelschwingh,
Wurm). Aber jede anstindige Predigt war eigentlich eine eklatante Aktion gegen
den Geist, mit dem Robert Ley etwa die Kraft-durch-Freude-Veranstaltungen zu er-
fiillen suchte, und damit gegen die nationalsozialistische Weltanschauung iiberhaupt.
Natiirlich ist dieser Angriff des Evangeliums nur bruchstiickhaft vorgetragen — Ernst
Wolf hat ganz recht: ohne Programm, fast wider Willen, wenigstens zunichst, und
eben deshalb bruchstiickhaft; am Ende konnte fiir unser, der Mitlebenden Verstind-
nis in der Tat nur das Stuttgarter Schuldbekenntnis stehen —, aber es wire Ge-
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schichtsblindheit, zu iibersehen, dafl es diesen Angriff des Evangeliums gegeben hat
und daf} er auch nicht ohne Frucht geblieben ist. Wenn ein Experte, in der Demut,
die dem Stuttgarter Schuldbekenntnis entspriche, diesen Angriff des Evangeliums auf
die nationalsozialistische Ideologie und Praxis ecinmal im Zusammenhang schildern
wiirde, so wiirde er den kommenden Generationen den besten Dienst tun, der iiber-
haupt getan werden kann. So gewifl dieser Angriff, wie der ganze Widerstand, ein
erofles Wunder Gottes ist, so gewift mufl er doch auch geschichtlich erfafic werden.

11

Die entscheidende, freilich auch diffizilste historische Aufgabe ist immer, den letz-
ten Sinngehalt einer Periode zu erfassen.

In berug auf den Kirchenkampf scheint der Ausgangspunkt freilich noch sehr
leicht zu sein. Es ist bekannt, im Zuge der Einordnung und Unterordnung aller gei-
stigen Grofien unter die Weltanschauung der NSDAP, im Zuge der sogenannten
Gleichschaltung, ist auch versucht worden, die evangelische Kirche gleichzuschalten.
Der Kirchenkampf ist von daher eindeutig charakterisiert als die erfolgreiche Abwehr
dieses politischen Gleichschaltungsversuches. Indem der Versuch erfolgreich abge-
wehrt wurde, sicherte er der Kirche zugleich ihr Eigenleben, wenn auch nur in be-
stimmten engen Grenzen, die ihr als Gegenwehr gegen die gewahrte geistige Selb-
stindigkeit gezogen wurden und die immer mehr eingeengt wurden.

Paul Tillich hat diesen Ansatz schon 1935 kriftig erweitert. Er schilderte in
einem in den USA erschienenen Aufsatz, dafl in und mit der Bewahrung der geisti-
gen Selbstindigkeit die Kirchen nicht nur fiir sich selbst etwas errungen hatten,
sondern dafl diesem ihrem Kampf um die eigene Selbstindigkeit prinzipielle Bedeu-
tung zukomme. Wenn nimlich an einem Punke sich eine geistige Grofle gegen cine
totalitire Bewegung behaupte, so sei, meint Tillich, deren Totalitarismus iiberhaupt
hinfillig geworden: Totalitit vertrage keine Halbheit. Das ist logisch ohne Frage
richtig, praktisch doch nur halb. Gewifl wird auch von daher die Verbissenheir des
Kampfes verstandlich, der stindig gegen die Kirche gefiihre ist, der Versuch, sie zu
diffamieren, ihren Wirkungskreis einzuengen, ihr die Glieder abspenstig zu machen,
kurzum, sie in aller Form zu bedriicken. Und es ist auch klar (worauf ich schon
hinwies), dafl nur Riicksicht auf politische Interessen es verhindert hat, daf der Ver-
nichtungsfeldzug gegen das ,geistige Judentum® begonnen wurde. Immerhin, er ist
nicht begonnen. In den Grenzen, die ihnen gesetzt waren, haben die Kirchen tat-
sachlich den Totalititsanspruch illusorisch gemacht. Wenn man bedenkt, was fiir eine
ungeheure Macht die Fithrer des 3. Reiches propagandistisch und terroristisch ein-
setzen konnten, dann ermiflt man, was das bedeutet. Indem die Kirchen fiir die
Freiheit des Evangeliums kimpften, kimpften sie fiir die Freiheit iiberhaupt. Aus-
gerechnet sie, die im Zeitalter des Liberalismus so schr als riidsstindig verschrien
waren, wurden jetzt der Hort der Freiheit. Dafl deshalb der deutsche Kirchenkampf
als Modell fiir den Kampf einer Kirche gegen ein totalitires Regime auch auflerhalb
der Theologie beachtet wird, z. B. von Soziologen, Forschern der ,politischen Wissen-
schaft®, Sozialethikern, ist nicht verwunderlich. Besonders in den USA findet er unter
diesen Gesichtspunkten eine erstaunliche und immer noch wachsende Aufmerksamkeit.

Sehr viel schwieriger ist die eigentlich politische Frage anzufassen, die hier sinn-
voll gleich angeschlossen wird. Von der groflen Menge auch der spiteren Fithrer der
BK ist Hitler zuniichst ebenso freudig begriifit worden, wie von dem spiteren Auf-
standsfihrer Goerdeler. Von hier aus ist wohl die grofle Divergenz am leichtesten
zu erkliren, die fiir die spitere Zeit innerkirchlich charakreristisch ist. Ein Teil der
BK-Fiihrer blieb in einer fast schon traumhaft anmutenden Loyalitdt bis zum letzten
Augenblidk im Gehorsam gegen Hitler als die rechtmifiige Obrigkeit. Dafi diese
verbrecherisch geworden war, war zwar schmerzlich, konnte aber diese wie auch
immer begriindete loyale Haltung nicht alterieren. Ein zweiter Teil zog §1c1_1 in die
Unentschiedenheit zuriick, d.h. wollte dem verbrecherischen nationalsozmhsusghen
Regime nicht helfen, sah aber weder praktisch noch auch innerlich c?en Weg frei zu
entschlossener Opposition. Sieg Hitlers oder Sieg seiner Feinde, beides war so un-
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vorstellbar, daf man weder fiir den Sieg noch fiir die Niederlage Hitlers beten und
arbeiten konnte. Eine dritte Gruppe sah in der entschlossenen Bekidmpfung der
NSDAP schlieflich den eigentlichen Sinn der BK. Nicht nur so wie Bonhoeffer, der
sehr erwogen hat, aus der Kirche auszutreten, wenn es auf ihn fiel, den Fihrer zu
toten, einfach um die Kirche bei einem etwaigen Scheitern nicht durch dieses sein
Tun zu belasten. Nicht so, sondern bewuflt als Kirche. Nationalsozialismus ist Anti-
christentum, das die Kirche qua Kirche in jeder Form zu bekimpfen hat; so hat
Superintendent Albertz-Spandau es etwa 1942 proklamiert. Karl Barth hat bekannt-
lich ebenso geurteilt.

Zwischen den eben entwickelten drei Haltungen gab es natiirlich auch noch jeden
nur denkbaren Ubergang, jeden nur denkbaren Kompromiff. Es gab von daher — und
gibt noch heute — Leute, die den Kirchenkampf als einen eminent politischen Kampf
definieren, seinen Sinn letztlich in dem politischen Widerstand sehen, den die Ange-
hérigen der BK zum mindesten geistig geleister haben. Hans Rothfels und
Walther Hofer sehen ihn z. B. von daher. Richtig ist daran auch, dafl in einem
totalen Weltanschauungsstaat jeder kirchliche Akt indirekt auch ein Politikum ist.
Insofern kann der ganze Kirchenkampf in der Tat politisch verstanden werden. Aber
es darf hier eigentlich nicht nur um das Faktum des Widerstandes als solches gehen,
so bedeutsam es ist. Es kime vielmehr darauf an, den besonderen Charakter des
kirchlichen Widerstandes zu erkennen und zugleich seine Begriindung, d.h. die
Theologie des Widerstandes bzw. auch die Theologie, die den Widerstand hemmte.
Dafiir sind aber noch nicht einmal Ansitze da.

Sehr viel wichtiger als diese politisch-weltanschaulichen Aspekte sind fiir uns aber
doch die theologisch-kirchlichen. Die NSDAP wollte die evangelische Kirche gleich-
schalten. Sie fand in den Kirchen willige Helfer dafiir in Gestalt der DC. Die
Theologie bzw. die Haltung, die hier vorhanden war, enthiillte sich nun als eine
wahrhaft grobe Bekenntniswidrigkeit, als eine handfeste Hiresie. Von da aus ergab
sich oder ergibt sich als der Sinn des Kirchenkampfes unbezweifelbar zunichst die
Abwehr dieser Hiresie und die Bewahrung, die Reinerhaltung des Bekenntnisstandes
der Kirchen bzw. der DEK. Da aber auf Grund der Theologie des 19. Jahrhunderts
vielfach Belenntnis und Kirche als unlsbar verkniipft, als eins das andere bedingend
aufgefaflt wurde — nur wo ein Bekenntnis, da Kirche, und wo Kirche, dort auch
Bekenntnis —, so mufite die Wahrung des Bekenntnis-Standes hier ganz besonders
ernst genommen werden. Die Kirche blieb nur Kirche, wenn sie ihr Bekenntnis
wahrte. Sie blieb aber auch Kirche, wenn sie es wahrte. So wird das Mithen um die
Wahrung des Bekenntnisses fiir viele der Hauptsinn des Kirchenkampfes. Das wird
von dem Gesagten her ohne weiteres verstindlich. Zugleich aber ergibt sich als fast
notwendiger Folgesatz: wo und wenn das Bekenntnis gewahrt ist, ist das Ziel des
Kampfes erreicht, der Sieg errungen. Das Buch von Heinrich S chmid, ,Apokalyp-
tisches Wetterleuchten® (Lit. 44), spiegelt etwa typisch diese Haltung. Sie wirke auch
historiographisch bis heute hin noch nach.

Aber sehr viele gehen nun doch weit dariiber hinaus. Schon 1934 hat Kar] Barth
den Sinn des Kirchenkampfes darin geschen, daB die Kirche durch den ihr aufge-
zwungenen Kampf zu einer tiefen, wirklich in die Tiefe gehenden Selbstbesinnung
gerufen sei. Edmund Schlink schildert sogar den ,Ertrag des Kirchenkampfes®
von hier aus (Lit. 86). Es ist klar, dafl diese Besinnung, wenn sie statt hatte, der
Kampfsituation entsprechend, eigentlich vor nichts Halt machen konnte, eigentlich
alles Kirchliche einbeziehen mufite. Die Verkiindigung: was sollten wir predigen —
etwa am Sonntag nach dem mifigliidkren Attentat auf Hitler, oder bei Kriegsbeginn
oder nach der Riidkgewinnung des Saarlandes, bei der feierlichen Inthronisation
Hitlers in der Potsdamer Garnisonkirche 1933, wobei Dibelius zu predigen hatte.
Aber nicht nur bei solchen patriotisch hervorgehobenen Tagen! Was sollten wir pre-
digen angesichts einer totalitiren Weltanschauung, die sich als positives Christentum
proklamierce und das Gegenteil war? Noch enger: womit konnten wir die Kirche
Christi aufbauen? Dafl diese Fragen der Verkiindigung engstens mit der Frage der
Theologie verkniipft waren, bedarf keiner Erdrterung. Oder das Problem des Auf-
baues, der Ordnung der Kirche. DC und Staat wollten ihr das Fijhrerprinzip auf-
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zwingen; es gelang sogar in Ansitzen. Wer dazu Nein sagen mufite, mufite bald
auch sagen, wie es denn nun recht sei; eine einfache Riickkehr zu den parlamentari-
schen Ordnungen von 1920 war praktisch unméglich. Was also nun? Wie ist es mit
dem Recht in der Kirche? Die DC meinten, Dynamik gehe iiber Statik und kiim-
merten sich nicht um das gesetzte, das geltende Recht. Niemand in der BK konnte
dieses geltende Recht als den ewig giiltigen Ausdruck fiir das geordnete Leben der
ecclesia perpetuo mansura Gottes verteidigen. Was ist es also um rechtes kirchliches
Recht? Das Geld! Wenn der Staat beansprucht, die kirchlichen Finanzen zu ver-
walten, wenn er sogar beansprucht, das gottesdienstliche Opfer zu reglementieren,
darf die Kirche sich das gefallen lassen? Und wenn nicht — wie ist es denn nun mit
ihrem Geld — vom gottesdienstlichen Opfer angefangen bis hin zur Kirchensteuer,
die, abgesehen vom Warthegau, iiberall rechtens blieb? Ich brauche keine weiteren
Beispiele anzufiihren. Es ist deutlich, daf es in der Tat so gut wie nichts gab in
der Kirche, das nicht in Frage gestellt wurde, iiber das nicht eine Neubesinnung
angestellt werden mufite, einschlieBlich des geistlichen Amtes — wenn nimlich reihen-
weise die Pastoren in den Dorfern fehlten; mufte nicht die Frage der Laienverkiin-
digung, nein, nicht nur die Frage der Laienverkiindigung, sondern auch die Frage
der Sakramentsspendung durch Laien brennend werden, und also diese ganze Frage
neu durchdache werden?! Diese Neubesinnung war nun aber zugleich nicht moglich
ohne stetige Auseinandersetzung mit dem iberkommenen Erbe, der Hinterlassen-
schaft des 19. Jahrhunderts. Als die akute Auseinandersetzung mit diesem Erbe ver-
steht vor allem Ernse Wolf den Kirchenkampf.

Und das alles nun mitten in einem Dreig—ontenkrieg, namlich gegen die Irr-
lehrer in der Kirche selbst, gegen die Deutsche Glaubensbewegung als die grofie Ver-
suchung der Gemeindeglieder von aufien, gegen Partei und Staar als Helfer der bei-
den genannten Gruppen und als eigenstindig vorgehende Mache. Die ungeheure
Intensitit, die fiir das kirchliche und theologische, aber auch das geistige Leben der
BK-Minner und -Frauen dieser Jahre charakteristisch ist, wird von hier aus ver-
stindlich, Fiir die, die diese Zeit bewuflt miterlebten, war buchstdblich alles {iber-
kommene Brauchtum der Kirche in Frage gestellt — nur das Evangelium selbst
nicht — und mufite alles existentiell neu durchdacht werden. Eine ungeheure Krifte-
anspannung, inmitten stets neuer Bedrohung. Aber wahrscheinlich hat diese Bedro-
hung eher Krafte auslosend als lihmend gewirkt, jedenfalls bei den meisten.

Und von hier aus kann oder muff nun in der Tat der Kirchenkampf als eine
cinzigartige Notwendigkeit und Moglichkeit der Neubesinnung, einer fast totalen
Neubesinnung, verstanden werden. Wie ungeheuer schwer ist es doch, in ruhigen
Zeitliuften neuc Ideen, ich meine neue Eimsichten, in die Praxis umzusetzen. Das
Gewicht des Uberkommenen ist ungeheuer grofl. Wer an neuen Kirchenverfassungen
oder Agenden mitgearbeiter hat, weiff davon ein schmerzliches Lied zu singen. Der
Kirchenkampf zwang aber geradezu zu neuen Wegen. Freilich nicht in allen Landes-
kirchen — da liegt ein Stiick seiner inneren Not —, aber doch weithin! Eine Zeit der
Neubesinnung also von einzigartiger Intensitit und von einer einzigartigen Freiheit
zur Verwirklichung. So paradox es ist, und trorz aller Hemmnisse, die vom Staat
kamen, doch auferordentlicher Moglichkeiten voll. Daf hierin der eigentliche Sinn
des Kirchenkampfes gesehen wird, ist also fast zwangsldufig. Und dafl — traurig oder
zornig, je nach Temperament — von hier aus die weitere Entwidklung beurteilt wird,
sofern sie die neuen Erkenntnisse, die der Kirchenkampf geschenkt hat, nicht beriick-
sichtigt, ist auch unvermeidlich.

Nur ist zweierlei noch hinzuzufiigen:

1. All die anderen Sinnbestimmungen, iiber die ich zu referieren hatte, haben auch
ihr Recht, zum mindesten ihr Stiide Teilrecht; sie miissen also miteinbezogen und
mithedacht werden, wenn die Frage nach dem Sinn des Kirchenkampfes gestellt
wird. Eine zu enge Sinnbestimmung wird der Fiille des Lebens nicht gerecht.

2. In den Kirchenkampf zog ein Theologengeschlecht, das zwar fast durchgingig
die grofie Wandlung weg vom Liberalismus hin zu einer neuen Theologie, die zum
reformatorischen Ansatz und zur Schrift ein ganz neues Verhiltnis gewonnen hatte,
mitgemacht hatte. Der reformatorische Consensus, der sich nach 1920 gegen die
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moderne Theologie gewandt hatte, wandelte sich nun in einen Consensus gegen die
DC. Dieses neue Theologengeschlecht gehtrte aber doch nicht nur einer Schule an.
Es konnte also die angeriihrten grofien Probleme auch niche einhellig beantworten,
nicht zu einer einhelligen Losung kommen.

Solange diese Einhelligkeit des theologischen Ansatzes nicht erreicht ist, so lange
wird auch die Frage nach dem Sinn des Kirchenkampfes nicht einhellig beantwortet
werden, nicht einhellig beantwortet werden kdnnen. Hier miissen wir uns bescheiden.

III

Zuletzt ist noch auf die besonderen Schwierigkeiten hinzuweisen, die gerade fiir
einen Deutschen der Kirchenkampf umschlieft. Sie liegen teils im Stoff, teils in
unseren Personen, teils in der Lage.

In den Personen. Wir Teilnehmer des Kirchenkampfes haben alle, wo wir auch
standen — und das heiflt, wo Gott uns denn nun hingestellt hatte, in eine intakte
Kirche, in eine zerstorte Kirche, in eine Kirchenleitung, in eine Fakultit oder in
eine Gemeinde —, wir Deutschen haben doch alle damals in schweren Gewissens-
kampfen unsere Position gewinnen miissen und sie in schweren Entscheidungen fest-
halten oder auch indern miissen. In Konflikten zwischen unserer Gehorsamspflicht
und dem Widerstand gegen die Obrigkeit, zwischen Treueid und moralisch not-
wendig werdender Bekimpfung einerseits; Konflikten zwischen den Erfordernissen
landeskirchlicher Ordnung und der Absage an diese Ordnung andererseits; niemand
hat' doch leichtfertig den Bruch vollzogen, der dann vollzogen werden mufite; und
dieser Bruch rief selbst neue schwere innere Belastungen wieder hervor. Daff diese
schweren Gewissensentscheidungen zugleich fast immer Gefahr fiir Leib und Leben,
fiir Haus und Familie in sich schlossen, machte sie nur noch ernster. Die so gewon-
nenen Positionen kinnen wir heute nicht einfach fallen lassen wie einen faulen
Apfel. Es kann gar nicht anders sein, als daf} sie unsere Schau bestimmen bis heute
hin. Deshalb miissen unsere Darstellungen noch von einer gewissen Zwiespiltigkeit
sein, es geht gar nicht anders. Vielleicht miifiten wir nur lernen, etwas vorsichtiger
miteinander umzugehen und etwas mehr aufeinander zu héren. Aber gerade weil
das bei uns so ist, wie eben geschildert, deshalb erwarte ich viel von der Teilnahme
Nichtdeutscher an der Erforschung des Kirchenkampfes, die Wirklichkeit geworden
ist. Sie standen auflerhalb, sie miissen sich in die Situation sowohl der einen Seite
(der BK) hineindenken und hineinfithlen, wie in die der anderen (der DC). Thnen
miifiten die Fehler, die jeweils gemacht sind, eigentlich am schnellsten aufgehen; die
Fehler: wir wollen ja nicht gelobt, sondern zur Erkenntnis gefiihrt werden. Viel-
leicht kann eine junge deutsche Forschergeneration uns denselben Dienst tun.

Daf} jeder Mitkiimpfer nur seinen Kampfabschnitt sah — je schwieriger die Be-
richterstattung wurde, desto mehr gilt das — und von daher seine Schau gewann,
das ist eine Fehlerquelle, die noch am leichtesten iiberwunden werden kann: je mehr
regionale Darstellungen erscheinen, desto leichter wird der Vergleich und damit die
Korrektur.

Eine andere grofle Schwierigkeit liegt im Stoff, in der Materie des Kirchenkamp-
fes selbst. Dafl die Quellen noch nicht alle erschlossen sind und dafl noch viel Vor-
arbeiten fehlen, ist rein technischer Art. Aber der Kirchenkampf selbst erweist sich,
je ndher man ihn betrachtet, als ein ungeheuer komplizierter Vorgang. Als Kampf,
wie gesagt, ein Dreifrontenkrieg: gegen die DC in der Kirche, gegen die neuheid-
nische Glaubensbewegung auflerhalb der Kirche, gegen Staat und Partei. Aber alle
diese drei genannten Groflen waren in sich keineswegs einheitlich. Bei den DC ist
das fiir jedermann sofort sichtbar; aber die einzelnen Verschiebungen recht zu erfas-
sen‘und zu sehen, welche Gruppe in einer bestimmten Landeskirche zu einer be-
stimmten Zeit gerade tonangebend war, das ist schon nicht mehr leicht.

Aber auch fiir Staat und Partei gilt diese Uneinheitlichkeit. Dafl die Partei 1933
kein festes Programm zur Behandlung der Kirchen hatte, steht heute fest. Ja mehr,
dafl jeder Reichsleiter es auf seine Tour versuchte, das steht auch fest. Aber wie
sollen wir bloff das Schema gewinnen, das uns erlaubt, sofort zu sehen, mit welchem
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Gegeniiber die Kirche es jeweils gerade zu hatte und in welche Konzeption eine
Einzelaktion also hineingehorte?!

Und schliefilich ist die BK ja genau so eine komplexe Grofie wie die beiden ge-
nannten, grofler innerer Spannungen, selbst zeitweiliger Gegensitze voll. Sie sind an
sich nicht einmal verwunderlich. Das Zuriickfinden zur reformatorischen Theologie
in der Zeit von etwa 1917—1933 hat den Kirchenkampf innerlich begriindet; aber
schon diese Wiedergewinnung der reformatorischen Theologie vollzog sich, wie schon
gesagt, nicht in einem Ansatz, sondern in mehreren, so dafl sich erhebliche Unter-
schiede entwidselten. Diese mufiten sich auswirken. Auferdem war die Lage in den
sogenannten intakten und in den zerstorten Kirchen wirklich verschieden. Und
schliefilich ist es eine kirchengeschichtliche Erfahrung, dafi Verfolgungszeiten immer
auch Zeiten kirchlicher Schismen gewesen sind; das konnen wir vom novatianischen
Schisma der decischen Verfolgung bis hin zur Lebenden Kirche Rufilands beobachten.
Und auch in der DDR zeichnen sich schon deutliche Haltungsverschiedenheiten ab.

Dazu kommt nun noch erschwerend, daff die Darstellungen des Kirchenkampfes
bei uns teils direkt im Dienst bestimmter kirchenpolitischer Pline stehen, schon des-
halb, weil unsere kirchliche Gegenwart ja aus dem Kirchenkam f erwachsen ist, oder
daf sie doch von kirchenpolitischen Gruppen fiir kirchenpolitische Zwecke ausgenutzt
werden, Man muf das sehr ernst sagen; dann wird sofort deutlich, wieso das fast
50 sein mup. Ernst Wolf formuliert gern: Der Kirchenkampf war ein Durchbruch zu
cinem neuen Selbstverstindnis der Kirche, nimlich als das der Kirche in der Welt,
aber zugleich der Kirche fiir die Welt. Dieses neue Selbstverstindnis der Kirche ist
nicht allgemein geworden wihrend der Nazizeit, selbstverstindlich nicht, denn sonst
wire der innere Kampf ja beendet gewesen. Allzu stiirmische Versuche, es 1945 fiir
den kirchlichen Neubau zum allein geltenden Prinzip zu machen, haben inneren und
duBeren Widerstand hervorgerufen. Diese inneren Auseinandersetzungen stehen also
noch in direktem Zusammenhang mit dem Kirchenkampf. Deshalb ist dessen Ge-
schichte so eminent aktuell. Auch hier kénnten die auslindischen Freunde, die davon
nicht betroffen sind, uns weiterhelfen. i

Und endlich ein Letztes. Die geistige Lage des Deutschland von heute ist total
verschieden von der des Jahres 1918. Die durch die Revolution von 1918 gesetzten
Verhilenisse schrien geradezu nach neuer, denkender und praktischer Bewiltigung.
Die Zeit nach 1918 ist von daher eine Zeit auflerordentlich reger geistiger Titigkeir
geworden. Auch die Kirchenkampfzeit war eine Zeit auergewGhnlicher Intensitit
geistigen Arbeitens. Die Situation von 1945 nétigte uns in der Kirche geistig eigent-
lich za nichts. Praktische Aufbauarbeiten waren haufenweise da, seelsorgerliche auch;
aber geistig: ein befreites Aufatmen des Noch-einmal-Davongekommenseins einer-
seits, ein so freundliches neues Ja zur Kirche andererseits, dafl alles in bester Ord-
nung zu sein schien. Die einzig echte Frage, die die Zeit aufwarf, die der Deutung
der so ungeheuer schidksalhaften, fiir den Einzelnen schicksalhaften Geschichre von
heute won Gott ber, diese Frage zu beantworten, ist keiner Kirche geschenkt. Ein
paar Nachhut-, um nicht zu sagen Nachklappgefechte des Kirchenkampfes sonst, das
ist alles, wenigstens hier im Westen. So wird restaurativ weitergemacht., Zu einer
Besinnung von Grund anf fehlt die dufiere Notigung, gerade weil die Kirche in der
Nazizeit nicht tatenlos beiseite gestanden hat. Ein Stiick geistiger Lethargie ist die
Folge. Schon die stete Besinnung auf den Kirchenkampf konnte aus dieser geistigen
Lethargie befreien. Wenn die Briider aus dem Ausland uns wenigen, die wir hier
selbst aktiv sind, hiilfen, daff wir nicht stecken bleiben in diesem blofien, an sich
ganz gewissenhaft geschehenden Weitermachen, so wire es schon sehr schon. Wir
bitten herzlich darum.
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Allgemeines

Die Religion in Geschichte und Gegenwart (RGG). 3. Aufl in
Gemeinschaft mit Hans Frhr. von Campenhausen, Erich Dinkler, Ger-
hard Gloege, Knud E. Logstrup hrsg. von Kurt Galling. Lieferung
69—85 (= Band IV, Bogen 13—55 u. Titelbogen: Lippe-Ozeanien). Tiibingen
(Mohr) 1960. Subskr. DM 4.20 je Lfg.

Von der Neubearbeitung der bewihrten RGG liegt nun Band IV abgeschlossen
vor. Uber die ersten Lieferungen dieses Bandes ist bereits frither in unserer Zeit-
schrift berichtet worden (ZKG 71, 1960, 172 f.); die jetzt anzuzeigenden Lieferun-
gen umfassen die Stichworter Lippe-Ozeanien. ;

Auch in diesem Band erweist sich die RGG als ein ganz vorziigliches Arbeits-
instrument, an dem gute Fachkrifte mitwirken und dessen Herausgeberstab eine
beachtliche Arbeit vollbringt. Die Schnelligkeit des Erscheinens und die vorziigliche
Ausstattung sind eine prachtvolle Leistung des Verlages. Der Rezensent dieses Unter-
nehmens kann nur erneut Lob und Dank aussprechen und mufl sich darauf beschrin-
ken, einige besonders niitzliche und wichtige Artikel zu nennen, im iibrigen aber
den Leser auffordern, sich selbst von der Qualitit der RGG zu iiberzeugen.

Der Kirchenhistoriker kommt in den vorliegenden Lieferungen besonders auf
seine Kosten. Da wiren zunichst einige kirchengeschichtliche Ubersichtsartikel zu
nennen: Mittelalter (B. Moeller) ist ein ausgezeichneter Versuch, das schwer abzu-
grenzende und zu charakterisierende Phinomen begrifflich und inhaltlich zu erfas-
sen. Neuzeit (M. Schmidt) ist ebenfalls gut gelungen, fordert allerdings auch zur
Kritik heraus (Verhiltnis Pietismus-Rationalismus; Problem des ,Ende der Neu-
zeit®). Erginzend dazu sind die Art. Neuprotestantismus (Hohlwein) und Okumeni-
sche Bewegung (H. H. Harms, Visser’t Hooft, Noske, S. Grundmann und Bolewski)
heranzuziehen. Daf eine Bewegung wie das christliche Méndhtum (A. Adam) eine
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sachgemifle historische Darstellung erfahren hat, sei wenigstens erwihnt. Auch
Liturgie und Messe sind in den historischen Teilen (beide von Kretschmar) brauch-
bare Ubersichten (zu Liturgie Sp. 405: die sogen. clementinische Liturgie der Apo-
stolischen Constitutionen war natiirlich zum praktischen Gebrauch bestimmt — wozu
wohl sonst?). Die Theologiegeschichte findet hinreichende Beachtung: Luthertum
(Fagerberg); altprotestantische Orthodoxie (F. Lau): Neuscholastik (A. Hamman);
Nenthomismus (W. Philipp) seien genannt. Daneben verdienen auch die entsprechen-
den Abschnitte in den Artikeln Nachfolge Christi (E. Kiahler), Naturrecht (I1. christ-
liches N. von Ernst Wolf) und Mystik (R. Bultmann, A. Adam, H. Dérries — M. A.
Schmidt, M. Schmidt) Erwihnung.

Besonderes Gewicht ist wieder auf die Personalartikel gelegt: Luther (I. Leben
und Schriften von H. Bornkamm, II. Theologie von G. Ebeling) hat man austei-
chenden Raum eingerdumt. Der Arc. bietet eine ausgewogene und weiterfithrende
Darstellung (auch wenn z. B. in der kurzen Ablehnung Bizers nicht alles iiberzeugt).
Dasselbe gilt von Melanchthon (W. Maurer), der aber leider sehr viel weniger Platz
bekommen hat. Ockham (J. Klein) ist mehr als ein reiner Personalart., er gehdrt
zu den theologiegeschichtlich wichtigen Beitrigen. Quverbeck (Vielhauer) und Orige-
nes (Kettler) verdienen, besonders genannt zu werden. Unter Nikolaxs finden sich
5 Pdpste und 11 andere Personen. Ignatius von Loyola (Maron) findet eine ange-
messene Berticksichtigung. Der Art. Nowvalis (Miiller-Seidel) leidet darunter, dafl er
zu sehr auf das literarische Werk ausgerichtet ist und weniger auf dic Wirkungen
dieses Romantikers (bis hin zu jenen auf das politische und ﬁistorische Weltbild des
sich erneuernden und politisch aktivierenden Katholizismus des 19. Jh.) eingeht.
Auch bei dem an sich guten Art. Morike (A. Beck) kann man fragen, ob der Um-
fang (2% Spalten, dagegen Karl Marx 1 Sp., Marxismus 5 Sp.!) wirklich angebracht
ist. Aber das ist ja eine von mir schon oft vorgebrachte Klage: die Zuteilung des
Raumes an die Mitarbeiter ist zu schematisch anhand der fritheren Auflagen vor-
genommen. Warum allerdings auch diesmal ein Mann wie Justus Moser fehlt, ist
eigentlich nicht einzusehen.

Linder und Stidte haben zum Teil recht gute Art. erhalten. Erstaunlich um-
fangreich, manchmal zu lang im Verhiltnis zu anderen Sparten, sind einige Rand-
gebiete beriicksichtigt: Literatur der Gegenwart (O. Mann und S. R. Hopper) und
Malere; und Plastik (von der Spitantike bis zum 20. Jh. von E. Dinkler, von
Erffa, Qertel, Tintelnot und Kunstreich, Lankheit, Grohmann und A. Lehmann;
insgesamt 74 Spalten und 18 Tafeln).

Aber genug der Aufzihlung. Auch Band IV zeigt, daf die RGG sich in ihrer
neuen Gestalt als unentbehrliches Werkzeug bewihren wird.

Bonn W. Schneemelcher

“\AHans Aurenhammer: Lexikon der christlichen Ikonogra-
phie. Wien (Briider Hollinek) 1959. 1. Liefg. (Alpha und Omega bis Albert
von Trapani) 88 S., brosch. DM 8.80.

Das Lexikon Hans Aurenhammers kommt einem echten Bediirfnis entgegen. Das
Interesse am Bildgegenstand wiichst seit den zwanziger Jahren stindig. Die ersten
Versuche einer Gesamtdarstellung der christlichen Tkonographie sind durch die Er-
gebnisse der Nachbarwissenschaften und auch durch neuere Forschungen auf dem
Fachgebiet selbst iiberholt. Es besteht nun das Verlangen nach einer Zusammenfassung
aller dieser Forschungsergebnisse in einem deutschsprachigen Buche. Das Werk Auren-
hammers ist in einem Umfang von 900 Seiten geplant. Der Verfasser hat die lexi-
graphische Form der Darstellung gewihlt. Der Hauptteil der Artikel behandelt die
Entwicklung der Darstellung des betreffenden Gegenstandes, sein friihestes Auftreten
in der christlichen Kunst und seine Wandlungen unter Hinweis auf die zeitgeschicht-
lichen Zusammenhdnge. Jedem Artikel isc ein umfangreiches Verzeichnis der Quellen
vorangestellt, auf die sich die Darstellung stiitzt. Der ausfiihrlichen Darlegung der
Entwidslung der Darstellung, die dem derzeitigen Stand der Forschung entspricht, ist
am Ende ein Literaturverzeichnis angefiigt, welches auf das Schrifttum verweist, das
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fiir die Ikonographie des betreffenden Bildgegenstandes von Bedeutung ist. Auf diese
Weise wird das Buch Aurenhammers ein vorziigliches Mittel der Information iiber
die theologische Bedeutung des Bildgegenstandes, zugleich aber auch ein wertvolles
Hilfsmitte]l fiir die wissenschaftliche Arbeit, das zudem leicht die Liicken erkennen
1aBt, wo die weiterfithrende Forschung einzusetzen hat. Es wire zu begriiffen, wenn
die einzelnen Lieferungen in kurzen Zeitabstinden folgen konnten und das wertvolle
Werk recht bald geschlossen vorlige.

Cuxhaven A. Weckwerth

Alte Kirche

Reallexikon fiir Antike und Christentum. Sachworterbuch zur
Auseinandersetzung mit der antiken Welt. Hrsg. von Theodor K lauser. Lfg.
33—36 (= Band V, Sp. 1—640: Endelechius-Epiktet). Stuttgart (Hiersemann)
1960—1961; je Lfg. DM 12.50.

Von dem RAC sind wieder 4 neue Lieferungen anzuzeigen — ein Zeichen dafiir,
dafl das Werk unter der tatkriftigen Leitung von Th. Klauser gut vorankommt.
Auch in der Qualitit sind diese Lieferungen wieder vorziiglich. Der Rezensent muf}
sich darauf beschrinken, den Leser auf den reichen Schatz, der ihm hier dargeboten
wird, hinzuweisen, ohne nun in Einzelheiten einsteigen zu konnen, obwohl manches
zu einer Diskussion lockt.

Vor allem muff auf den Artikel Engel hingewiesen werden, der iiber 144 Lie-
ferungen fiillt. In 10 Abschnitten wird eine Fiille von Material geboten (I—-IX von
Joh. Michl, X von Th. Klauser). Zunichst gibt Michl eine Ubersicht iiber die Vor-
stellungen von Géotterboten, Angeloi, Geleitengel usw. in Griechentum, Synkretismus
und Neuplatonismus. Der II. Abschnitt ist den jiidischen, und zwar vor allem (sach-
gemifl) den spitjiidischen Vorstellungen gewidmer. Dabei wird auch von den Qum-
ran-Texten ausreichend Gebrauch gemacht. Dafl das wichtige 3. Henochbuch geson-
dert behandelt wird, ist verstindlich, die Anordnung aber (nach der Erdrterung der
rabbinischen Engelvorstellungen) leuchtet nicht ein. Ein eigener Abschnitt (III) ist
dem gnostischen Engelbild eingerdumt, wobei die Funde von Nag-Hammadi verwer-
tet werden. Neues Testament und Frithchristentum (Abschnitt IV) haben eine aus-
filhrliche Darstellung erfahren (bes. wichtig B II: Engel und Christus; allerdings
hitte die These einer ,Engelchristologie® klarer herausgearbeitet und zuriickgewie-
sen werden konnen). Abschnitt V bringt einen Katalog der Engelnamen mit 269
Nummern, vom Verf. als ,Vorarbeit fiir einen abschliefenden Katalog und als
vorldufiges Arbeitsinstrument” deklariert, tatsichlich aber doch wohl die vollstin-
digste Zusammenstellung, die wir bisher haben, in der auch die Belege fiir die
Namen nicht fehlen. In vier weiteren Abschnitten werden Gabriel, Michael, Raphael
und Uriel behandelt. Michl hat mit diesem Art. eine wirklich umfassende Material-
sammlung vorgelegt, die Grundlage fiir die weitere Arbeit sein wird. Ein Ver-
gleich etwa mit dem Art dyyelos im ThWitbN'T zeigt den Fortschritr und stellt die
Arbeitsleistung des Verf. in das rechte Licht, auch wenn man nun die Frage, ob
nicht eine stirkere Durchdringung des Stoffes moglich und angebracht gewesen wiire,
nicht unterdriicken kann.

Abschnitt X des Artikels ist nun den Engeln in der Kunst gewidmet. ,Es geht
hier um die Frage, wie weit die altchristliche Kunst bei der Darstellung der E. von
vor- und auflerchristlichen Vorbildern beeinflufic war® (Sp. 258). Dazu stellt
Klauser zunichst einmal zusammen, welche Formen der Engel-Darstellung in der’
altchristlichen Kunst begegnen, und zwar zuerst in einem Katalog der Denkmiler
(bis ca 600: 149 Nummern), und gruppiert dieses Material nach Themen, um dann
die geschichtliche Entwicklung zu skizzieren und seine Sicht gegen abweichende
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Theorien zu sichern. Im Teil B wird dann von den nichechristlichen Entsprechungen
gehandelt. Das Ganze ist ausgezeichnet durch Reichtum an Material, Durchdringung
des Stoffes und meisterhafte Darstellung, wie man es vom Verf. gewohnt ist.

Es wire aber unrecht, wenn man neben dem groflen Art. Engel nicht auch die
anderen Beitrige wenigstens zum Teil erwihnen wiirde. Personalartikel sind es
diesmal nur wenige: Endelechius (W. Schmid; interessant fiir das Thema des RAC);
Ennodius (Fontaine; besondere Beriicksichtigung des christlichen und des heidnischen
Elements bei E.); Ephraem Syrus (E. Beck). Begriffsuntersuchungen finden sich unter
Energeia (Fascher), Enkrateia (H.Chadwick), Entriickung (Strecker) und Entwick-
lung (H.Dbrrie, interessant und kenntnisreich, aber in manchen Punkten etwas an
fechtbar, vor allem mm Ansatz: der Antike ,blieb der E.-Begriff fremd®). Ausge-
zeichner sind die beiden Beitrige von H. Fuchs: Enkyklios Paideia und Enzyklo-
padie. Dafl der Leser unter dem Stichwort Ente wieder reiche Belehrung erfihre, ist
bei dem Verf. A. Hermann selbstverstindlich. Aber ich breche die Aufzihlung ab.
Der Herausgeber, Th. Klauser, hat in einem kleinen Heft ,Das Reallexikon fiir
Antike und Christentum 1941—1960% (Stuttgart, Hiersemann, 1960) ,Berichte und
Erwigungen® zu der Arbeit des Lexikons und des F. J. Délger-Instituts vorgelegt.
Er hat darin noch einmal die Aufgabe, die sich das RAC gestellt hat und die in
dieser Zeitschrift schon mehrmals charakterisiert worden ist, umrissen. Man gewinnt
aus diesen Ausfithrungen einen guten Eindruck von dem Ziel, aber auch von den
Schwierigleiten, mit denen das Unternehmen zu ringen hat, Wichtig ist m. E., daff
sich Klauser energisch gegen die Angriffe des (inzwischen leider verstorbenen) Erik
Peterson zur Wehr setzt, der dem RAC vorgeworfen hat, es bliebe im ,Phinomeno-
logischen® stecken, lasse also die geistige Verarbeitung des Materials vermissen. Es
lifie sich nicht leugnen, daf} in dieser Hinsicht eine gewisse Gefahr besteht. Gerade
der oben ausfiihrlicher charakterisierte Art. Engel macht in manchen Partien den
Eindruck eines zum Drudk besorgten, allerdings erstaunlich umfassenden und zuver-
lissigen Zettelkastens. Aber andererseits kann man den Herausgeber nur in seiner
Meinung bestirken, dafl in einem Lexikon das kithne , Vorwirts- und Tiefertasten®,
d. h. die geistige Verarbeitung mit weitreichenden Folgerungen (die oft genug nur
Hypothesen oder Spekulation sind) fehl am Platze wire. Gerade aus den kenntnis-
reichen und geistvollen Arbeiten von Erik Peterson liefle sich manches Beispiel dafiir
anfithren, dafl der Schritt von dem ,Phinomenologischen® zur ,geistigen Verarbei-
tung* leicht vom Boden der Tatsachen in das Gebiet der reinen Spekulation fiihren
kann. Das kann sehr anregend sein, nur: in einem Reallexikon ist dafiir kaum der
richtige Platz. Man darf also wiinschen, da der Herausgeber und sein Mitarbeiter-
stab sich nicht durch solche Kritik irre machen lassen, vielmehr das RAC weiter so
gestalten wie bisher. Es wird dann auch geniigend Anregungen fiir Liebhaber des
,Vorwirts- und Tiefertastens® bieten.

Bonn W. Schneemelcher

Convivium dominicum. Studi sull’eucarestia nei padri della chiesa antica
e miscellanea patristica. Catania (Centro di studi sull’antico Cristianesimo) 1959.
464 S. 15 Taf.

Es handelt sich um eine Festschrift zum XVI Congresso Eucaristico Nazionale
1959 in Catania mit recht ungleich wertvollen Beitrigen. G. Agnello liefert die ein-
zige archiologische Studie, in der er den Spuren J. Wilperts fofgend in den wenigen
frithchristlichen Bildwerken Siziliens symbolisch-verborgene Hinweise auf die Eucha-
ristie da sieht und findet, wo F. J. Doiger (der nicht zitiert wird) zumeist nur Toten-
mihler oder Brot, Wein und Fische als Totenspenden entdeckt hitte. Die beigefiigten
Abbildungen sind zum Teil sehr schlecht. Wie ungiinstig noch die iltere christliche
Archiologenschule nachwirkt, moge ein interessantes Beispiel zeigen. Ein zuerst von
J. Fithrer genau beschriebenes Fresko der Catacomba Cassia bei Syrakus zeigt eine
Orante, neben ihr sitzt auf dem Boden eine minnliche Gestalt, die in der rechten
Hand einen Becher hilt, in der Linken einen Palmzweig; etwas oberhalb des Bechers
ist ein kreuzgekerbtes Brot gemalt. J. Fithrer, V. Schultze und H. Achelis bemiihten



Alte Kirche 137

sich um eine Deutung; Agnello will sich schliefilich mit Fiihrers Interpretation zu-
frieden geben: die minnliche Figur sei Christus, der einem verstorbenen Kind Brot
und Wein als pharmakon athanasias anbiete. Natiirlich hat es alle Interpreten.in
Verlegenheit gebracht, daf die wenig dezent auf dem Erdboden sitzende Gestalt
Christus sein soll. In Witklichkeit handelt es sich um den Vater des verstorbenen
Midchens (das im zum Bild gehtrigen Arcosolium bestattet ist), der auf dem Boden
sitzend ein Totenmahl hilt. Auf halbem Weg zu dieser Deutung war bereits V.
Schultze, der entsprechende romische Bilder zum Vergleich herangezogen hatte, aber
die Deutung auf ein Totenmahl nicht wagte. Von der eucharistischen Symbolik bleibe
nichts iibrig, und diesmal ist die niichterne Deutung offensichtlich sogar die fromme-
re, da sie die Ehre Christi wahrt (vgl. A. Stuiber, Refrigerium interim [Bonn 1957]
125).

Drei Aufsitze untersuchen die von Neuplatonikern aufgeworfenen Probleme hin-
sichtlich der christlichen Eucharistie: S. Caramella behandelt besonders die Einwénde
des Porphyrios und Kelsos, F. Corsaro die Eucharistielehre des Makarios von Magne-
sia, die sich mit neuplatonischen Einwéinden auseinandersetzt und E. Turolla versucht
die Altertiimlichkeic des Wortes synaxis bei Ps. Dionysius zu erweisen, den er gegen
den Vorwurf der Filschung in Schutz nehmen méochte. — Die Brotbitte des Herren-
gebetes ist das Thema von drei Beitrigen: C. Vona gibt eine Ubersicht iiber die alt-
christliche Exegese dieser Vaterunser-Bitte bei den lateinischen und. griechischen
Schriftstellern und Swor G. P. Coassolo bei Augustinus. S. Costanza zeigt in einer
vergleichenden Studie, wie bei Venatius Fortunatus die Vaterunser-Exegese Augusti-
nus, Tertullians und Cyprians nachwirkt. G. Lazzati behandelt fiinf die Eucharistie
betreffende Themen aus dem Werk des Bischofs Ambrosius, die besonders das Ver-
stindnis der ambrosianischen Schriften De sacramentis und De mysteriis férdern. Die
Verkniipfung von Eucharistic und Martyrium bei Cyprian zeigt M. Pellegrino.
E. Rapisarda gibt eine lebendige Darstellung von Dichtung und Froémmigkeit bei
Prudentius im Hinblick auf Christus und die Eucharistie. Mit den Problemen der alt-
christlichen eucharistischen Wunder beschiftigt sich G. Stramondo, der zahlreiche Texte
ausfiihrlich wiedergibt.

Im 2. Teil des Sammelbandes sind patristische Arbeiten vereinigt: 4. Agnoletio
bespricht ethisch-eschatologische Motive in der Didache; Q. Catasdella die Stelle Greg.
Naz. de virtute 598, P. Courcelle verfolgt in einer reich belegten Studie, wie Archi-
medes von den abendlindischen christlichen Schriftstellern eingeschitzt wurde. C. Curti
bietet im Anhang seiner Studie zur Passio der Mirtyrer von Acaunum Text und
Ubersetzung dieser Passio. A. Garzya iibersetzt Gebete des Bischofs Theoleptos (aus
Nicaea stammend, 1250—1321/26). S. Gennaro untersucht den Klassizismus des Lac-
tantius auf Grund seines Phonix-Gedichtes. §. Grasso weist fiir die Deutung der
,Konigin® von Vers 8 der Aberkios-Inschrift auf Oracula Sibyllina 5, 434 hin, wo
Babylon Zhnlich gekennzeichnet ist, sodal die ,Konigin® der Inschrift das heidnische
Rom sein konnte. N. I. Herescu erweist das chronologische Problem der ,,drei Tage®
in der Passionschronologie als Scheinproblem, indem er die in der Antike tibliche
Tageszihlung klire. Uber den Lektor in Antike und Christentum gibt vielfiltige Auf-
schliisse 4. Quacquarelli. C. A. Rapisarda gibt zwei textkritische Noten zum Com-
monitorium des Orientius; -beim gleichen Schriftsteller vermerke F. Scinto an zwei
Stellen die Benutzung Tertullians. L. Taormina behandelt in seinen ,Note ambro-
siane® den Einflufl der plotinischen Enneaden auf Ambrosius und das Verhiltnis von
Glauben, Dialektik und Wissenschaft.

Bonn A. Stuiber

Christine Mohrmann: Liturgical Latin. Its origin and character.

London (Burns and Oates) 1959. VII, 86 S., geb. sh. 15/-.

Diese drei Vorlesungen wurden 1957 vor der Catholic University of America
gehalten und von ihr zuerst verdffentlicht. Thr Grundthema ist, die Bedeutung der
Sprache als Ausdrucksmittel besonders auf dem liturgischen Gebiete hervorzuheben,
u. a. gegeniiber gewissen Forderungen nach ausgedehnterem Gebrauch der Volksspra-
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chen in der rémischen Liturgie. Die liturgischen Texte bestehen nach M. aus eigent-
lichen Gebeten, Lesungen und Bekenntnissen (wozu aufler dem Credo, S. 75, doch
auch das Confiteor zu rechnen ist). Die Gebete verwenden die Sprache als Ausdrucks-
mittel, die Lesungen und Bekenntnisse verwenden sie als Verstindigungsmittel. Leider
wird nicht zum Ausdruck gebracht, daff das eigenttimlich stille, meist anonyme, aus
einzigartigem Zusammenwirken von Volk und Fithrung, Gefithl und Verstand, Ge-
meinsprache und Kunst sich entfaltende Leben der liturgischen Sprache in den fiir die
Liturgie spezifisch geschaffenen Texten in Erscheinung tritt.

M. betrachtet den Hervorgang des liturgischen Lateins aus den sacred and hieratic
languages. Es stellt sich heraus, daf}, entgegen einer weit verbreiteten Meinung, der
Einflufl der Kunstsprachen weit wichtiger war als der der Gemeinsprachen (der spiri-
tuellen Umdeutung des Haushaltwortes epiusion hitte hier mit Nutzen gedacht wer-
den kénnen), im Lateinischen deshalb, weil sich hier der liturgische Gebrauch relativ
spat entwickelte. Gerade die Absetzung der liturgischen Sprache gegeniiber der Ge-
meinsprache schlof} sich im Lateinischen an die klassische Tradition an.

Die Eigenart der liturgischen Sprache gegeniiber der der Bibel (und deren Uber-
setzungen) und der dogmatischen oder spekulativen Theologie ist aus der Tatsache
zu begreifen, dafl die liturgische Sprache bestimmt ist durch die Literaturformen, in
denen sie vorliegt, dem Canon Missae (S. 54), den Prifationen (S. 62), den Orationen
(5.65: ganze drei Seiten fiir dieses Hauptgebiet) und Hymnen (S. 68). M.s Anwen-
dung des Partizips des Perfekts ,stilisiert® auf die liturgische Sprache konnte irre-
fithren: Es handelt sich nicht darum, daf} einem Sprachgebiet eine Prigung von auflen
?egeben wird, sondern dafl diese Prigung die diesem Sprachgebiet eigentiimliche
orma ist.

Der Ursprung des liturgischen Lateins ist von M. umfassender und genauer dar-
gelegt worden, als sonst je auf so engem Raum unternommen wurde. An vielen
Stellen wird dabei auf M.s eigene Forschungen Bezug genommen, deren iiberraschende
Ergebnisse bislang nur Fachgelehrten zur Kenntnis gekommen sein mogen, z. B. zu
cruor/sanguis (S. 11), sacramentum (31), gloria (33, hier wire auch auf M.s Vortrag
Epiphania Nymwegen 1953, hinzuweisen gewesen), rationabilis (57) etc. Wenn da-
gegen der Untertitel weiter sagt, dafl der Charakter des liturgischen Lateins behan-
delt sei, so miissen Einschrinkungen gemacht werden. S. 61 heifit es, da die Kombi-
nation von Romanitas und Christianitas im Canon ,durch die Jahrhunderte hindurch
das Hauptmerkmal der romischen Liturgie geblieben ist, und S. 74, dafl ,das litur-
gische Latein, wie es gegen Ende des christlichen Altercums erstellt wurde — wenig-
stens in den Hauptziigen — unverindert erhalten wurde bis zu unserer Zeit.* Nur
hinsichtlich des Exultet (72 f.) wird auf die Geschichte nach dem sechsten Jahrhundert
eingegangen. Die von M. vorgetragene Charakterisierung des liturgischen Lateins als
klassizistisch beruht stets auf der Vernachlissigung der liturgischen Biicher aufierhalb
des Missale; ganze Kategorien liturgischer Literatur wie die Litaneien und Segnun-
gen, ja die nichtbiblischen Texte fiir Introitus, Graduale, Offertorium und Communio
bleiben aufler Betracht.

Die Betrachtung der spiteren Entwicklung, ja, des heutigen Lebens des liturgischen
Lateins ist aber auch fiir das Studium der Friihzeit wichtig, da es keine literarische
Tradition gibt, die ihre Grundgesetze so lebendig bewahrt hat wie die Liturgie.
Was S.10f. iber die Entwicklung der Kunstsprache der griechischen Epik gesagt
wird, kann im christlichen Bereich und in hellerem Lichte in einer fir Litanie und
Martyrologium gleich bedeursamen Entwidslung im frithmittelalterlichen Irland (z.B.
an Félire Oengusso) aufgezeigt werden. Der kelto-germanische Natursinn des neunten
Jahrhunderts, die kiinstlerischen und politischen Ideen des Hochmittelalters, der Sub-
jektivismus des 17. Jahrhunderts und der Neo-Objektivismus des 20. Jahrhunderts
haben in der liturgischen Sprache Niederschlige gefunden, die mit der Einwirkung
d.esdsp'eimntiken Geisteslebens auf die frithchristliche Sprache durchaus vergleichbar
sind.

Der Charakter des liturgischen Lateins tritt, wie E. Bishop grundlegend gezeigt
hat, erst dann voll in Erscheinung, wenn sein Leben aus dem klassischen Ursprung in
der immerwihrenden Kraft zur Assimilation ganz anderer ,Stile® zur Darstellung



Alte Kirche 139

gebracht wird. Eine solche Darstellung lag zweifellos auflerhalb des Planes und der
Auferen Moglichkeit dieser drei Vorlesungen. Der zweite Teil des Untertitels aber
kénnte als eine Billigung des Vorurteils verstanden werden, welches es bislang ver-
hindert hat, dafl dic umfassende Erforschung des liturgischen Lateins, sciner Ent-
wicklung und (damit) seines vollen Charakters wissenschaftlich angefaflt oder auch
nur ernst genommen wird. Was M. bietet, ist cine zuverldssige Grundlegung, auf der
es aufzubauen gilt.

Basel J. Hennig

Antonio Rimoldi: L’apostoloSan Pietro, fondamento della Chiesa,
principe degli apostoli ed ostiario celeste nella Chiesa primitiva dalle origini al
Concilio di Calcedonia (— Analecta Gregoriana 96). Rom (Aedes Universitatis
Gregorianae) 1958. XIX, 356 S. Lit. 3000.—.

Il titolo, per quanto particolareggiato, non esaurisce tutti gli aspetti sotto i
quali si presenta, in questa trattazione, l'apostolo Pietro; del resto, la prefazione
chiarisce che s'intende “studiare la figura di S. Pietro nella chiesa primitiva, le
manifestazioni del suo culto e della sua venerazione®. Ci si arresta al concilio di
Calcedonia “per motivi sia religiosi (questione Monofisitica e pretese primaziali di
Costantinopoli), sia politici (caduta dell’impero Romano d’Occidente)“, per i quali,
dopo Calcedonia, “si accelerera il processo di separazione tra I’Oriente e I’Occidente
Cristiano®, Quanto al limite geografico, non si ¢ tenuto conto dell’Oriente di
lingua non greca, perché per quest’dmbito l'argomento “¢ gid stato trattato da
F. Haase, Apostel und Evangelisten in den Orentalischen Uberlieferungen, Miin-
chen i. W. 1922¢.

Nella ,introduzione® si studiano “i centri romani del culto di S. Pietro® e “le
feste del 29 giugno e del 22 febbraio®.

1l lavoro & diviso in quattro parti. Nelle tre prime si segue il criterio geografico
e cronologico. La prima si occupa di s. Pietro nei padri dei primi tre secoli, con
un capitolo sui padri e sulla tradizione romana dei secoli I e II, uno sui padri occi-
dentali del secolo ITL, uno sui padri orientali del medesimo periodo. La seconda
parte prende in esame i padri latini dallinizio del secolo IV [tengndo conto di
alcuni poeti, p. 155 sgg.] alla metd del secolo V, per conchiudersi con s. Leone
Magno. La terza parte ¢ dedicata ai padri greci della medesima epoca, ed ¢ seguita
da tre appendici, rispettivamente su “la letteratura pagana dei primi secoli®, sui
“documenti giuridici — cristiani [0, meglio, ecclesiastici] ed imperiali — dall’inizio
del sec. IV alla metd del sec. V<, su “la letteratura apocrifa dalle origini alla meta
del secolo V. La parte quarta si occupa di “S. Pietro nelle fonti archeologiche. 1
culto di S. Pietro 2 Roma dal secolo III alla metd del secolo V. Titoli Petrini
riguardanti il primato®. I singoli capitoli sono seguiti da un riassunto accurato che
richiama i dati principali e ne trae le conclusioni. Nell’ampia “conclusione® generale
s riassume ordinatamente la materia trattata e si indica brevemente la differenza
fra la posizione dell’Oriente, ove, “sia per il temperamento pitt speculativo degli
Orientali, che per linflusso di Origene, si sottolineerd maggiormente la funzione
petrina di Cristo e conseguentemente la funzione di fondamento della chiesa della
fede di Pietro nella divinitd di Cristo®, e quella dell’Occidente, nel quale, “sia per
il temperamento pit pratico degli Occidentali che per la vicinanza della sede
Romana, che & la sede di Pietro e la sede patriarcale dell’Occidente, pure ricordando
e riconoscendo che & Cristo la pietra della Chiesa, si ricorda anche che Cristo ha
costituito pietra-fondamento della chiesa la persona di Pietro. E poiché i vescovi
di Roma sono i successori e gli eredi di Pietro e la sede romana ¢ la sede di Pietro,
con una chiarezza sempre maggiore trarranno da questo fatto le dovute conseguenze
sul piano giuridico® (p. 345). : ;

La ricerca vuol essere tenuta su un piano puramente storico, rimettendo ai teo-
logi Pinterpretazione dei dati della tradizione (cf. p. 167, n. 16). :

B’ evidente Dinteresse e utilith di un’indagine che mette a profitto il materiale
soprattutto letterario, distribuito secondo un piano perspicuo, con un’attenta analisi
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dei singoli testi e con lo sforzo di cogliere la linea di sviluppo che da essi emerge in
ordine all’argomento di questa trattazione.

Sarebbe stato opportuno, a nostro avviso, precisare con maggior rigore I"imbito
del tema. Il titolo e le indicazioni della prefazione non sembrano giustificare la
citazione della lertera inviata dal concilio di Aquileia (XI dell’epistolario ambro-
siano) a Graziano, Valentiniano e Teodosio, dove si menziona la chiesa romana
totius orbis Romani caput, senza far cenno, né nel passo qui riportato (p. 241 sg.,
v. anche p. 317, n. 12), né in altre parti della lettera, a s. Pietro. Uno studio sulla
figura di s. Pietro non pud confondersi con uno studio sulla chiesa di Roma, anche
se non si puo, evidentemente, trattare uno dei due temi senza tenere costantemente
presente l'altro. Volendo comprendere i due argomenti, la ricerca avrebbe dovuto
essere molto ampliata, illustrando, per esempio, i rapporti con Roma di s. Atanasio
(p. 204 sg.) e di s. Cirillo di Alessandria (p. 207 sg.).

Ancora circa la struttura del lavoro, si sono seguiti qua e |4 dei criteri estranei
alla materia trattata, come quando si dedica una sezione (p- 155—159) ai “poeti
cristiani di imitazione classica®, con una designazione non pertinente a una ricerca
di questo genere.

I riepiloghi, ai quali si accennava, dei vari capitoli, sono fatti con criteri al-
quanto meccanici, talvolta appaiono eccessivamente diffusi (per esempio, due pagine,
124—126, per compendiare le dieci dedicate a 5. Ambrogio), o di scarso interesse in
quanto vorrebbero presentare in sintesi il pensiero di “autori minori* ove si nota
appena qualche accenno all’argomento, senza che li unisca un comune indirizzo di
pensiero (p. 153—155, 159 sg.).

Qualche ripetizione si sarebbe potuta evitare: alla p. 310 si riportano sei versi
di Prudenzio citati poco prima (p. 300).

L’interpretazione di alcuni testi non pare abbastanza fondata, non tenendo il
debito conto del contesto e dell’intento perseguito dallo scrittore.

Cosi non e¢i sembra giustificato il “riferimento implicito®, in Ireneo, al tx es
Petrus (affermato a p. 45), nella citazione di Act. 10,5 mitte ad Simonem qui voca-
tur Petrus, pur tenendo presente la menzione, fatta altrove, della confessione di
Pietro.

Alla p. 301 (cf. anche p. 325), partendo dai termini dux e princeps riferiti a
Pietro dalla meta circa del secolo III, se ne arguisce “un potere analogo a quello
dell’imperatore nell'Impero Romano®, con “una vera preminenza (primatus), una
vera sovranitd — evidentemente di carattere spirituale — di Pietro sugli apostoli
(p. 306). Ora, se valesse I'analogia, bisognerebbe spingerla fino alle ultime conse-
guenze, considerando l'autoritd di Pietro “praticamente assoluta®, come quella
dell’imperatore, e vedere anche in Pietro, come in quello, un dominus e un deus.
L’assurdita di tali conclusioni dovrebbe suggerire maggior cautela nell’avvicinamento
di cose troppo diverse, evitando di scorgere un impegnativo atteggiamento di pen-
siero dove agisce pili che altro la consuetudine letteraria.

Alla p. 309, notato “che il titolo di corifeo o di principe degli apostoli viene
dato ad altri — oltre che a S. Pietro — soltanto quando essi sono nominatj assieme
a 8. Pietro®, se ne deduce: “¢ la presenza di S. Pietro che li rende, per cosi dire,
partecipi dei suoi stessi attributi“. Ma una tale affermazione dovrebbe essere
documentata in maniera esplicita, se si tien conto della frequenza con cui sono
accostati i due apostoli (giacché si tratta quasi sempre di Pietro e di Paolo); altri-
menti, il titolo attribuito a entrambi sembra spiegarsi abbastanza col posto preminente
che essi occupano nella Chiesa, ciascuno per la propria missione.

Alla p. 318 ¢ detto che s. Agostino nel Contra Faustum XXII, 70 mette “sullo
stesso piano Mose e Pietro, nel senso che Pietro ha, “nel Nuovo Testamento,
rispetto alla chiesa, quella posizione di guida che aveva avuto Mosé nel Vecchio
Testamento rispetto al popolo eletto“. Nel passo citato Agostino, difendendo dalle
accuse dell’avversario manchieo vari personaggi dell’Antico Testamento, spiega
P'uccisione dell’egizio da parte di Mosé come un fatto profetico permesso da Dio e
vi accosta I’atto di Pietro che colpisce Malco, riconoscendo in entrambi un excessus
dalla iustitiae regula, ma suggerito da buona intenzione. L’osservazione, riferita dal
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R.: Quid ergo incongruum, si Petrus post boc peccatum factus est pastor ecclesiae,
sicut Moyses post percussum Aegyptiwm factus est rector illins synagogae? mon
indica dunque necessariamente una parita di missione fra i due personaggi, limitan-
dosi a mostrare che il loro atto inconsulto non impedi che fossero scelti da Dio
all’alto incarico. Del resto, poco prima anche Saulo persecutore ¢ stato avvicinato
a Mosé ricordando la sua vocazione all’apostolato. Nel Sermone agostiniano 352, 4,
citato pure dal R., si dice solo che Mos, il quale dubitd nel percuotere con la verga
la roccia, & figura di Pietro nella triplice negazione.

Non ci sembra metodicamente accettabile il criterio sostenuto alla p. 258, in
nota, secondo il quale, essendo l’attuale redazione delle Clementine della seconda
metd del secolo 1V, “questo testo ha valore soltanto come testimonianza della
seconda metd del sec. IV: infatti che cosa conosciamo noi del testo degli inizi del
sec. ITI?* Sard appunto compito della critica indagare sulla cronologia degli ele-
menti che compongono l'opera.

Ci si consentano dei rilievi particolari a passi ove si desidererebbe un pit vigile
senso critico o, comunque, maggior precisione di linguaggio.

Alla p. 52 leggiamo: “& a Roma che conobbe il cristianesimo Tertulliano®; alla
corrispondente della festa pagana di Quirino-Romolo fondatore di Roma®, si osserva,
fra P’altro: “nel testo di Leone Magno, dal Cullmann portato per la sua ipotesi,
appare che il confronto & istituito tra Pietro e Paolo da una parte ed i gemelli
Romolo e Remo dall’altra: Quirino non c’entra®. Ma in qualche modo ci pud pur
entrare, se si parla di ,Romolo®, anche se non nel senso indicato dal Cullmann.

Alla p. 52 leggiamo: “¢ a Roma che conobbe il cristianesimo Tertulliano®; alla
p. 62: “& a Roma che Tertulliano si converti alla religione di Cristo®, senza alcun
testo a prova di tali affermazioni, delle quali non conosciamo il fondamento.

Non sappiamo chi abbia attribuita a Novaziano, sia pure in forma dubitative,
Pepistola VIIT della raccolta ciprianea (p. 78 sg., 324); in ogni caso, la differenza
di stile dagli scritti che appartengono sicuramente a Novaziano non sembra consen-
tire tale attribuzione.

Alla p. 249, la fortuna del Kerygma di Pietro, che avrebbe “dato il tono agli
apologisti posteriori®, & asserita sul fragile fondamento della sua antichita e della
presenza di fopoi troppo comuni per autorizzare tale illazione.

Alcuni dati potevano essere meglio precisati. Alla p. 137 si dice che la “produ-
zione letteraria® di s. Agostino® occupa un periodo di poco pitt di 40 anni, e pre-
cisamente lo spazio di tempo che va dal 390 c. al 430%. Perché non dire, tenendo
conto degli scritti di Cassiciacum, “dal 386/87°? Appare poi superfluo designare
tale “produzione® come “di qualitd eccellente®.

La data di nascita di Prudenzio, collocata “verso il 350 (p. 156), & indicata
con precisione dal poeta nella Praefatio, che la pone nell’anno del consolato di Salia
(348).

Di solito i testi vengono riportati (menzionando opportunamente anche il Migne)
secondo le edizioni critiche recenti. Conveniva seguire questo criterio anche per il
De viris inl. di s. Girolamo (p. 29, n. 77; p. 130, n. 72), per ’Adwv. haer. di s. Ireneo
(p-42,n.13), per il Discorso ai Greci di Taziano (p.50, n.38), per s. Zenone (p-
104, n. 16). .

Non infrequenti gli errori di stampa, specialmente nelle citazioni del greco e di
lingue straniere.

Torino M. Pellegrino

v Willi Marxsen: Der Evangelist Markus. Studien zur Redaktionsge-
schichte des Evangeliums (= Forschungen zur Religion und Literatur des Alten
und Neuen Testaments N. F. 49). Gortingen (Vandenhoeck und Ruprecht) 1956.
151 S., brosch. DM 10.80 (2. durchgesehene Aufl. 1959).

Die nun in zweiter Auflage vorliegende Habilitationsschrift (Kiel) setzt sich die
Untersuchung der ,Redaktionsgeschichte des Evangeliums® zum Ziel. M. stellt sie
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der Aufgabe der Formgeschichte gegeniiber: ,Die Formgeschichtler haben immer
wieder implizit oder explizit die ,antiindividualistische’ und ,soziologische® Orientie-
rung ihrer Forschung betont. Dabei wurde dann auf den anonymen Charakter der
aus der miindlichen Tradition stammenden Einzelstiicke viel Nachdruds gelegt® (S.
7 f). Die Formgeschichte zeigte die Verschiedenheiten der Formen des Uberliefe-
rungsstoffes auf, die Entwicklung zu reicheren, ,zersagten® Formen; sie ergab: ,das
Traditionsgur drangt ... auseinander® (S. 8). Die Redaktion stellt sich dieser natiir-
lichen Entwicklung entgegen. Sie fafit die auseinanderstrebenden Traditionen zu
einer Einheit zusammen. Sie ist Ausdruds einer bestimmten Schriftstellerpersonlich-
keit, also individuell bedingt (S. 9). Aufgabe der ,Redaktionsgeschichte® ist es
daher, im Gegensatz zur Formgeschichte nach der individuell geprigten Aussage des
Gesamtwerkes (des Evangeliums) zu fragen. Thr Gegenstand ist der ,dritte Sitz im
Leben® des Traditionsgutes (wahrend — nach J. Jeremias —der ,erste Sitz im Le-
ben® die Situation Jesu meint und der ,zweite Sitz im Leben® die Gemeinde und
d. h. der Gegenstand der formgeschichtlichen Untersuchung ist: S. 12).

In vier thematisch abgegrenzten Studien untersucht M. den ,dritten Sitz im Le-
ben®, u. zw. indem er zunichst die Redaktion des Markus darstellt, von hier aus
den Verinderungen des Traditionsgutes in den beiden ,Groflevangelien® nachgeht
und so durch Differenzierung das fiir Markus Charakteristische noch einmal hervor-
hebt. Der Schwerpunkt liegt also auf der Frage nach der Konzeption des Evange-
listen Markus.

Die erste Studie befafit sich mit der Darstellung des Taufers (S. 17 ff.). Markus
verarbeitete zwei Traditionen: die Wiistentradition (V. 6; in V. 4 redaktionell ein-
getragen) und die Jordantradition (V. 4—5), wihrend die voraufgehenden V. 1-3
(Uberschrift und Reflexionszitat) auf den Redaktor selbst zurlidsgehen. M. schliefit
daraus: ,Markus komponiert riickwires* (S. 18). Diese Kompositionsrichtung hat
grundsitzliche Bedeutung. In der Riickbezichung auf das Alte Testament wird
Zonuos als Orc des Auftretens des Thufers ,nicht, wie man zunichst vermuten
wiirde, in geographischer, sondern in theologischer Absicht benutzt® (S. 22). Ent-
sprechend will die Zeitangabe in V. 14 (usra magadodijvar) nicht ein ,zeitliches
Nacheinander, sondern ein sachliches® ausdriicken, da die absolute Verwendung des
Verbs an das Geschick Jesu erinnert (S. 23; vgl. Mk. 3, 19 14, 11 ff. u. 8.). Ebenso ist
Mk. 1,1 zu verstehen: dey? meint nicht den (zeitlichen) ,Ausgangspunke fiir eine
ablaufende Entwicklung, sondern vielmehr den Anfangspunkt, auf den etwas Be-
stehendes zuriickverfolgt werden kann® (S. 24). Das alles besage: Markus beabsich-
tigt nicht, eine zeitliche Linie darzustellen. ,Wir haben es mit ,Blocken® zu tun
(Jesus — Taufer — AT), die nebeneinander gestellt werden — um miteinander ver-
standen zu werden. Die Verkniipfung geschieht unter sachlichen, d. h. unter theolo-
gischen, streng genommen christologischen Gesichtspunkten® (S. 25). M. bezeichnet
diesen Vorgang als ,Verdichtung®: der Evangelist entkleider geographische und
historische Begriffe ihres urspriinglichen Inhalts und stellt sie in den Dienst einer
stheologischen® Aussage (S. 25 f.; vgl. S. 32. 59. 74. 128 u.6.). Erst Matthdus und
Lukas haben die markinische , Verdichtung® auseinandergelege, wie M. am gleichen
Stoff zu zeigen versucht (S. 26 ff.).

Damit ist die Zielsetzung auch inhalclich deutlich geworden. Die zweite Studie
fihre auf diesem Weg weiter (,Der geographische Aufril“; S. 33 ff.). Lohmeyer
hatte die ,theologische® Bedeutung Galildas betont, M. hebt nun auf die Situation
des Evangelisten ab: Wenn nach 3,7 f. sich die Menschen aus den umliegenden Ge-
bieten um den am galiliischen Meer wirkenden Christus sammeln, so sind damit
die Christen zur Zeit des Markus angesprochen. ,Diese Christen haben einen Sam-
melpunkt: das galiliische Meer® (S. 40). Markus schreibt also — wohl in Galilda —
onicht aus biographischem Interesse..., sondern deswegen, weil diese Geschichten
der Gegenwart etwas zu sagen haben ... Es liegt also kerygmatisches Interesse vor®
(S. 41; vgl. 60f.).

Fiir das Verstindnis des Evangelisten sind besonders zwei Belege in der Passions-
geschichte wichtig: 14, 28 u. 16,7. Wie Lohmeyer bezieht M. beide Aussagen auf die
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Parusie, wenn es auch ,nicht ganz sicher erscheint, ob Lohmeyers Unterscheidung
von dodv (bezogen auf die Parusie) und 6gdfrar (bezogen auf die Auferstehung)
zum Beweis ausreicht (S. 53; vgl. aber schon S. 54: ,die sprachlichen Griinde machen
seine [Lohmeyers] Exegese nur wahrscheinlich® [1]). Aber M. geht auf Grund des
bisher Gesagten einen neuen Weg. Da ,Galilda® nicht eine historische Bedeutung
hat, sondern die Gegenwart des Evangelisten meint, da sich (nach 3,7 f) ydie Ge-
meinden zur Zeit des Markus irgendwie nach Galilda hin ausrichten, bzw. sich dort
versammeln®, . .. ,kann diese redaktionelle Bemerkung (16,7) auch nicht von einer
erwarteten Erscheinung des Auferstandenen in Galilia handeln®, sondern sich ,im
Markuszusammenhang nur auf die erwartete Parusie bezichen® (S. 54). Absicht des
Evangelisten ist also, die unmittelbar bevorstehende Parusie anzukiindigen und die
Gemeinde aufzurufen, sich nach Galilia auf den Weg zu machen (S. 54.74 1. 77
u. 6.). Es ergibt sich als Konsequenz, dafl das Evangelium mit 16, 8 urspriinglich
endete (S. 50 f.54), und auch, daff — wie moodyar andeutet — Jesus schon zur Zeit
des Evangelisten in Galilia (ndmlich durch die Verkiindigung) gegenwirtig ist (S.
55; vgl. 60). Die in dieser kerygmatischen Einheit vorliegende , Verdichtung® wurde
dann durch Matthius und Lukas wieder historisierend aufgelSst (S. 62 ff.), und auch
die Pellatradition (Euseb. hist. eccl. III 5) hat das urspriingliche markinische
Kerygma modifiziert (S. 75 £.).

Der edoyyéhiov-Begriff wird in der dritten Studie behandelt (S. 77 ff.). Er ist
Eigentum des Redaktors (S. 82f) und verbindet paulinisches Gedankengut mit
synoptischer Tradition, die Markus im Sinne der Naherwarung interpretierte (S.
86 ff. 99). Die Seitenreferenten historisieren: Matthius, indem er edayyéhiov als
»Redenkomplex” versteht (S. 82.92ff.; ,es handelt sich um die Evangelien, die
Matthdus in seinem Buch darbietet*: S. 94), Lukas, indem er den Begriff eliminiert
und so die historische Distanz zwischen Predigt Jesu und Predige der Apostel zum
Ausdruck bringt (S. 95).

Die vierte Studie befafe sich abschliefiend mit der sog. Markusapokalypse (S.
101 ff.). M. unterscheidet die Traditionsschichten im wesentlichen nach Bultmann,
Klostermann und Kiimmel. In der Redaktion sind sie zur einheitlichen Aussage ver-
kniipft: der erste Teil (V. 5—13) bezieht sich auf die Gegenwart des Evangelisten,
nimlich auf die Ereignisse der Jahre 66—70 (S. 116). Diese ,, Wehen® sind noch nicht
das Ende, wie Markus in Korrektur einer bestchenden Meinung formuliert (V. 7:
S. 117). Er versteht die Zeit bis zum Eintreten der Parusie als ,Zeit der Verkiin-
digung an die Heiden® (V. 10: S. 119), die das Kommen der Parusie beschleunigen
soll (S. 120). Erst mit V. 14 serzt die Schilderung der noch ausstehenden Zukunft
ein. Das Erscheinen des Antichrist steht (entsprechend den Einleitungsversen 2—4:
S. 113 ) mit der Zerstorung des Tempels in Zusammenhang (S. 122 £). V. 14b
ist Aufruf an die Leser, die Zeichen der Zeit zu erkennen und sich alsbald auf den
Weg zu machen (S. 124). Die Flucht in die Berge ist nach Galilda gerichtet (S. 125),
und dazu stimmt die Naherwartung der Parusie (V. 30: S. 127). Die Einheit der
markinischen Konzeption ist dadurch bestitigt, nachtriglich auch durch die abwei-
chende, historisierende Redaktionsarbeit der Seitenreferenten (S. 129 ff.). —

M. leet mic dieser Untersuchung einen neuartigen, in sich geschlossenen und kon-
sequent cTurchgeha!tenen Fntwurf vor, der Gehdr beanspruchen kann. — Schon die
Differenzierung zwischen ,Redaktionsgeschichte® und ,Formgeschichte® erhebt einen
grundsitzlichen, methodologischen Anspruch. Aber ist diese Unterscheidung begriin-
det? Wenn es richtig ist, dafl das vorliterarische Traditionsgut in zunehmendem
Mafe auseinanderdringt, so stimmt dies doch im wesentlichen nur fiir die Struktur-
wandlung der Einzelstiidke. Im iibrigen aber ist die Tendenz zum Zusammenschlufl
auch fir das mindliche Uberlieferungsstadium nachzuweisen (vgl. die Uberliefe-
rungsgeschichte des Passionsberichtes, der Spruchtradition). Sie hat schon vor Mar-
kus zu schrifilich fixierten Stoffkomplexen gefiihrt (z. B. Logiensammlung, Gleich-
nisquelle). Die Evangelienredaktionen setzen also eine in der miindlichen Traditions-
geschichte gegebene Linie fort. Und dem ist nicht entgegenzuhalten, dafl die Evan-
gelisten als ,Schriftstellerpersonlichkeiten® eciner anonymen Uberlieferung gegen-
iiberstehen: denn das individuelle Element lific sich doch auch aus der miindlichen
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Tradition nicht grundsitzlich eliminieren, und andererseits: die Evangelienredak-
toren sind selbstindige Gestalter des Uberlieferungsgutes nicht in absoluter Frei-
heit, sondern in der Bindung an die Tradition der Gemeinde und an die Erforder-
nisse des Gemeindelebens, wie aus zahlreichen redaktionellen Aussagen zur geschicht-
lichen und ethischen Problematik hervorgeht. — Bei der Frage nach der formge-
schichtlichen Stellung der Evangelienredaktionen sollte auch nichr iibersechen wer-
den, daff die formgeschichtliche Methode von den Verinderungen ausging, die der
Markusstoff bei den Seitenreferenten erfahren hat, und von hier auf die vorliterari-
schen Entwiddlungsstufen zuriickschloff,, um sodann die erarbeiteten Gesetze der
Tradition konsequent auf die Evangelienredaktionen und die spétere, durch Hand-
schriften und apokryphe Evangelien bezeugte Uberlieferung anzuwenden (vgl. R.
Bultmann, Synopt. Tradition 1957, S. 7). Das heifit: die Einheit der vorsynoptischen
Uberlieferung mit der Evangelienredaktion gehdrt zur Voraussetzung der Form-
geschichte und letztere kann der ersteren nicht entgegengesetzt werden, solange man
im iibrigen an den Ergebnissen der formgeschichtlichen Methode feschilt. Fragwiirdig
ist daher auch die Bezeichnung ,dritter Sitz im Leben® fiir den Ort der Evangelien-
redaktionen, eben weil sie die Distanz zum Gegenstand der Formgeschichte voraus-
setzt. (Schon die Unterscheidung zwischen einem ,ersten® und einem ,zweiten Sitz
im Leben® ist nicht gliicklich, da sie dem ,echten® Traditionsgut einen Vorrang zu-
erkennt, der in keinem angemessenen Verhiltnis zu seinem Umfang und seiner
Bedeutung in der synoptischen Uberlieferung steht; vor allem: sie verbindet zwei
inkommensurable Groflen; denn die ,Gemeinde® ist kein geschlossenes Ganzes und
Entstehungsgrund nicht nur einer einzelnen, sondern einer Vielzahl von Traditions-
schichten).

Doch hat M. den Anspruch ciner eigenstindigen ,Redaktionsgeschichte® nicht auf-
recht erhalten; bei der Frage nach dem theolog. Standort der Evangelienredakroren
sind inhaltliche Konsequenzen nicht gezogen. M. steht durchaus auf dem Boden
der Formgeschichte, wenn er den Wachstumsprozef der Uberlieferung auch fiir die
Evangelien anerkennt. Problematisch ist freilich die weitere Interpretation, speziell
die These der markinischen ,Verdichtung® des Traditionsgutes. Man braucht die
Moglichkeit einer ,theologischen® Deutung geographischer Begriffe nicht zu bestrei-
ten, wenn man gegeniiber den weitreichenden Folgerungen, die M. hieran kniipft,
Zuriidshaltung iibt. (Jedenfalls im Grundsitzlichen haben Lohmeyer und Schmauch
[Orte der Offenbarung und der Offenbarungsort im Neuen Testament 1956] diese
Mboglichkeir erwiesen, Die Ausfithrung im einzelnen ist weniger iiberzeugend. — Fiir
die Markusredaktion ist etwa an die Begriffe whoior [Mk. 4,1 5, 18 6, 32 . 8, 10
u. 6.] und oixos bzw. oixle zu denken [Mk. 2,1f. 3,20 7,17 9,28.33 u. 6.],
die teilweise einen topologischen, d. h. nicht primér geographischen, sondern dogma-
tischen Sinn erhalten haben; vgl. W. Wrede, Das Messiasgeheimnis in den Evange-
lien 1913, S. 134 ff.). Der Versuch, eine von Markus konsequent durchgefiihree
»theologische®, unhistorische Qualifizierung des geographischen Uberlieferungsstoffes
nachzuweisen, wirkt konstruiert, sobald man die Argumentation an Hand der Ein-
zelbelege iiberpriift.

Ein Beispiel: Nach M. (8. 19-22) ist fiir den zweiten Evangelisten cin geogra-
phisches Verstindnis des Zonpos-Begriffs (Mk. 1,4) ausgeschlossen, weil (erstens)
das alttestamentliche Zitat und (zweitens) der geographische Widerspruch zwischen
Wiistenaufenthalt und Taufe im Jordan ein eschatologisches Verstindnis nahelegen.
Demgegeniiber ist Mt. 3,1 fiir die ,Auseinanderlegung® des Traditionsgutes charak-
teristisch: Matthdus hat durch den Zusatz s Tovdaios den Zonmos-Begriff histo-
risierend interpretiert (S. 28), — Nun ist die historisierende Aussage des Matchdus
nicht zu bestreiten. Jedoch iibersicht M., dafl Matthdus im iibrigen an der Markus-
vorlage festhile und d.h. sowohl das altrestamentliche Zitatr als auch die Dis-
krepanz zwischen Wiistenaufenthalt und Jordantaufe des Johannes iibernehmen
kann. Ist aber durch diese Aussagen das geographisch-historische Verstindnis fiir
Matthdus nicht unmoglich gemacht, so wird man grundsitzlich das gleiche fiir Mat-
kus folgern miissen und M. Konstruktion fallt in sich zusammen. Damit lege sich
auch nahe, dafl #onuos in Mk. 1, 12. 13 niche zufillig zwischen Ortsangaben einge-
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ordnet ist, sondern im Zusammenhang mit dem Kontext eine fortlaufende, geo-
graphische Linie andeutet, die vom Jordan (V. 9—11) nach Galilda (V. 14) fihrt.

Was fiir die geographischen Angaben zutrifft, gilt auch fiir die chronologischen.
Die Differenzierung zwischen ,Ausgangspunkt® und ,Anfangspunkt® im deoxy-
Begriff ist faktisch bedeutungslos und lific das zeitliche Element in keinem Fall eli-
minieren (Mk. 1,1). Entsprechend das Reflexionszitat (nur V. 2a u. 3; denn V. 2b
ist mit groficer Sicherheit eine von Lk. 7,27 beeinflufite nachmarkinische Glosse: zu
S. 21 Anm. 7 u. S. 29 Anm. 4); es motiviert die doy7 aus der alttestamentlichen
Prophetie und leiter das Auftreten des Tiufers ein, damit auch eine zeitliche Linie,
die durch peré mapadodivar (V. 14) fortgesetze wird. (Warum sollte die sachliche
Parallelisierung mit dem Geschick Jesu die zeitliche Reflexion ausschlieffen?) Im
Kontext finden sich weitere chronologische und geographische Aussagen (V. 9. 16.
21, 29. 32. w.8.), die nicht simtlich mechanisch tradiert sein werden, zum Teil viel-
mehr auf den Redaktor zuriickgehen und daher als Ganzes in ihrer Bedeutung fiir
die Redaktion beachtet werden miissen. Die These, daf Markus sein Werk ,riids-
wirts komponiert® habe, ist unhaltbar. Gewiff hat er — wie die urchristliche Ge-
meinde itherhaupt — die Vergangenheit von Ostern her interpretiert. Aber gerade
das setzt die Reflexion iiber die vorlaufende Geschichte und d. h. den Zeitfaktor
voraus. Die Komposition des Evangeliums, beginnend mit dem Auftreten des Tdu-
fers, endend mit dem Tod Jesu, lifit daran schwerlich einen Zweifel.

Uberzeugender ist der Nachweis dér zweiten Studie, dafl der Ausdruds ,,Galilda“
auf den Redaktor zuriickgeht, dem verschiedene (galiliische) Ortsnamen in der Tra-
dition vorgegeben waren, die er mit diesem Stichwort verkniipfte. Aber besagt dies
anderes, als dafl darin eine historisch-geographische Tendenz des Markus deutlich
wird (so unvollkommen und so wenig authentisch ihre Ergebnisse auch sind)? M. ver-
schliefit sich dieser Erkenntnis, indem er Lohmeyers Markusexegese ohne Priifung
iibernimmt und nicht beriicksichtigt, dafi Lohmeyer von einer Alternative zwischen
otheologischer® und ,,geographischer® Interpretation noch nichts gewuft hat. So kann
die These, daft in Mk. 1, 4 die Ortsangabe ,geographisch gesehen ganz ungenau® sei
(S.36) zu der topologischen Folgerung fithren: die ,entscheidende Verkiindigung ge-
schieht — immer — in Galilda“ (S.39) = eine petitio principii. Und nicht anders ist
die Exegese von 3,7 f. zu beurteilen: daf das Summarium von christlichen Gemein-
den spricht, ist nach M. ein sich nahelegender Gedanke — er wird im folgenden als
Tatsache vorausgesetzt werden, und so auch die Beziehun{g auf die Zeit des Markus,
deren Begriindung nicht einmal versucht wurde (zu S.391).

Mit Recht iibt M. gegeniiber Lohmeyers Auslegung von Mk. 14,28 und 16,7
Zuriickhaltung — die sachliche Differenzierung von 603 und o@divar ist in der Tat
nicht durchzufithren (beides wird im Neuen Testament promiscue verwendet: 6pdy
in der Beziehung auf den Auferstandenen z. B. in Mt. 28, 7. 10; Joh. 20, 18; dpdqra
bezeichner Erscheinungen jeder Art, auch des Wiederkommenden: Hebr. 9, 28). Aber
sein Versuch einer neuen Begriindung ist nicht weniger unzureichend, da — wie sich
zeigte — die Voraussetzungen nicht fundiert sind. Nicht beriicksichtige wurde ferner,
daf beide Belege mit der Person des Petrus verkniipft sind. Das stoft sich mic der
»kerygmatischen® Interpretation und macht wahrscheinlicher, dafl Markus auf eine
Erscheinung des Auferstandenen vor Petrus und d.h. auf einen verlorengegangenen
Schluf des Evangeliums vorausweist (von hier aus gewinnen selbst die spiteren oder
unvollstindigen Aussagen in Joh. 21, Luk. 24, 34 und 1. Kor. 15,3 an Bedeutung:
zu'S. 52). Auferdem fithren die Konsequenzen zu Schwierigkeiten. Die Beschrinkung
der zwischenzeitlichen Verkiindigung auf Galilia widerspricht der anderen These,
dafl die Intention des Evangelisten auf die umliegenden Gemeinden, besonders
Judias, gerichtet sei (vgl. auch 13,10: awdvzal). Und schwerlich 1ifl sich die histo-
rische Situation des Markus durch die Pellatradition erhellen. Ganz abgesehen davon,
daf es sich um eine Legende ohne jeden historischen Wert handelt — die Diskrepanz
ist deutlich: die Auswanderung fithrt nach Pella im Ostjordanland, nicht nach Gali-
lia; und die iiberlieferten Texte lassen von einer urspriinglich erwarteten Offen-
barung (so Mk. 16, 7) nichts erkennen. Die Ausgleichsversuche (S. 76 Anm. 3) kénnen
die Unvereinbarkeit nur unterstreichen.

Zrschr, fir K..G. 10
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Daf sich im markinischen svayyédiov-Begriff bei Paulus vorliegendes Gedankengut
mit synoptischer Tradition verbindet, ist in der dritten Studie iiberzeugend dargelegt.
Freilich stellt M. den Begriff dann wieder in Zusammenhang mit der in Galilda er-
warteten Parusie und damit in den Rahmen seines Verstindnisses der Markusredak-
tion. Lohnender erscheint die entgegengesetzte Fragestellung, ob das markinische
ebayyéliov nicht doch die Differenzierung zwischen Vergangenheit und Gegenwart
voraussetzt und zu einem Kontinuum zusammenschliefit (vgl. 1,1 mit 13, 10). —
Problematisch ist der Versuch, die marthiische Fassung auf ,Redenkomplexe® zu be-
zichen. Die Eliminationen sind kaum durch Modifizierung des Begriffs, sondern sach-
lich begriindet (z. B. Parallelisierung der Verkiindigung Jesu und des Taufers: M. 4,
17 vgl. 3,2 [zu Mk. 1, 14]; Hervorhebung der Person Jesu: Mt. 16,25 19, 29 par.
Lk. 9,24 18,29 [zu Mk. 8,35 10, 29]). Der Plural svayyéhue ist nicht belegt. Vor
allem widerspricht der Kontext zu 26, 13 dieser Definition: die Passionsgeschichte ist
nicht als ,Redenkomplex* zu bezeichnen. Matthius meint vielmehr die ,Freuden-
botschaft”, die Jesus verkiindigt und ihn selbst zum Gegenstand hat, Das stimmt
zum markinischen Verstindnis. Der Unterschied besteht darin, dafl der absolute Ge-
brauch im Markusevangelium eine technische Verwendung andeutet (das ,Evange-
lium® ist immer schon die Botschaft Jesu), wihrend Matthius durch attributive Er-
gdnzungen das fiir ihn unspezifizierte sdayyélior im gleichen Sinn auslegt (vgl. den
Genitiv 7fjs faocidelos: 4,23 9,35 24, 14; das Demonstratiy rodro: 24, 14 26, 13 —
jeweils gegen Markus). — Das Beispiel zeigt, dafi die grundsitzliche Differenzierung
zwischen den Synoptikern, die mit M.s Ansatz implizit gegeben ist, zu gewaltsamen
Operationen fithren mufl.

In der vierten Studie wird der Versuch unternommen, das Vorgetragene von
emem neuen Aspekt aus zu sichern. Man wird der Literaranalyse zu Mk. 13 im
wesentlichen folgen. Die Existenz einer durchgehenden jiidisch-apokalyptischen Quelle
ist weithin anerkannt. Unwahrscheinlicher ist, daf daneben eine ebenfalls durch-
laufende christliche Tradition verarbeiter wurde; wie auch M. erkennt, 1dl¢ sie sich
nicht als Ganzes rekonstruieren. Die vormarkinischen christlichen Bestandteile (V.
5b—6. 9. 11. 13? 21—22. 28—32. 34—36) diirften zum groflen Teil schon der judischen
Quelle (V.7—8.12.14—20.24—27) vor Markus eingefiigt worden sein. Als marki-
nisch sind danach vor allem V. 10. 13? 23. 33 und 37 anzusehen. — Trotz der sach-
lich disparaten Elemente ist im Rahmen der Redaktion die Geschlossenheit des
Kapitels vorauszusetzen (so S.112). Jedoch ist die in der Konzeption des Evangelisten
unbestreitbar vorhandene Einheit nicht vorgegeben, sondern wire auf Grund der
genuin-redakrionellen Aussagen zu ermitteln gewesen. Fiir die Rekonstruktion hat
V. 10 nach Inhalt und Stellung entscheidende Bedeutung, M. selbst spricht hier von
einer , Atempause®, die die Zwischenzeit bis zur Parusie fillt und die Verkiindigung
an die I—Ieidlzn zum Inhalt hat (S.119). Daraus ergeben sich Folgerungen fiir die
Interpretation des Kontextes im Sinn des Redaktors. Eine zeitliche Differenzierung
liegt schon in der vormarkinischen, christlichen Traditionsschicht vor, in der — im
Unterschied zur jiidisch-apokalyptischen Quellenschrift — V. 14 sich nicht mehr auf
ein Ereignis der Gegenwart, sondern auf die noch zukiinftige, dem Erscheinen des
Menschensohnes unmittelbar voraufgehende Epoche der #Aiwic bezieht (V. 14—23).
Markus hat unter dem Eindruck der Parusieverzdgerung iiber den Zeitablauf konse-
quent reflektiert. So zeigr es der redaktionelle Einschub did’ ofimw 76 wéfloc (V. 7;
der Redaktor schliefit sich im tibrigen vorgegebenen Aussagen an, eine aktuelle Deu-
tung der Gegenwart wird also nicht polemisch vorausgesetzt sein). Das Thema der
Parusieverzdgerung begegnet dann in V. 10 (daf die Verkiindigung ,das Kom-
men der Parusie zu beschleunigen® habe, ist nicht gesagt, konnte auch die Tatsache
der Verzogerung nicht aufheben: zu S.121 und Anm. 1). Entsprechend konnte die
Unterscheidung von gegenwiittiger (V. 5—13) und zukiinftiger Epoche (V. 14 f.) als
Ausdruck der Dehnung der Zeit iibernommen werden. (Eine aktuelle Bezichung ist
fiir den Redakror auch schwerlich aus V. 14 zu erheben, da es sich um eine Zukunfts-
aussage handelt und Markus wieder dem traditionellen apokalyptischen Gemilde
folgr.) Die Einheit in der Redaktion ist also deutlich — nur liegt sie nach allem auf
einer anderen Ebene als M. in Konsequenz seines Ausgangspunktes encwickeln moch-
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te. Demgegeniiber ist die historisierende Tendenz der Matthdus- und Lukasredaktion
zu Recht betont, wenn auch die Alternative zwischen ,sachlicher® Auseinanderlegung
des Traditionsgutes (durch Matthdus) und ,zeitlicher* (durch Lukas) den Tatbestand
zu sehr vereinfacht (z.B. ist nicht nur Mt. 24, sondern auch Mt 10, 17 ff. [vgl. 10,
231] zeitlich ausgerichtet.)

Angesichts der zahlreichen Schwierigkeiten, die sich der Durchfihrung des An-
satzes entgegenstellen, beruhige es nichr, wenn M. einschrinkend erklire, dafd die bis-
her vorgetragenen Ergebnisse Hypothesen seien, sich also kaum je exakt beweisen
liefen (S. 101); denn die Notwendigkeit des Hypothetischen erscheint erst dann ein-
sichtig, wenn die Untersuchung alle Moglichkeiten der exakten Feststellung ausge-
schopft hat, nicht aber, wenn nur Ausschnitte des Evangeliums behandelt sind, wobei
selbst ein fiir das Verstindnis der Markusredaktion so zentrales Problem wie das
der Messiasgeheimnistheorie unberiicksichtigt bleibt, wie denn auch das epoche-
machende Werk W. Wredes nicht verarbeitet wurde.

Es ist zudem die Frage, ob die Entgegensetzung von ,kerygmatischem® und »bio-
graphischem® Interesse (S. 7.41.61f. u.8.) eine fiir die Synoptikerexegese brauch-
bare Alternative darstellt: Ist der ,Historiker® Lukas wirklich ohne jede ,kerygma-
tische® Intention? Umgekehrt hat sich gezeigt, dafl sich fiir das Markusevangelium
eine ,historische® Interpretation der chronologischen und geographischen Angaben
nicht ausschlieflen 1ift. Daf alle Synoptiker die Parusieverzogerung zur Vorausset-
zung haben (vgl. die lehrreiche Untersuchung von E. Grifler, Das Problem der
Parusieverzogerung in den synoptischen Evangelien und in der Apostelgeschichte
1957), hat allgemeine und grundlegende Bedeutung. Es setzt eine grundsitzliche
Ubereinstimmung im Geschichtsverstandnis voraus, wie sie auch in dem gemeinsamen
Aufrif des Evangeliums als eines ,Lebens Jesu® zum Ausdruck kommt: die synopti-
schen Redaktionen sind ohne Ausnahme dem frithchristlichen Historisierungsprozefl
einzuordnen. So wenig Ms Verdienst bestritten werden soll — seine Arbeit mache
auf das oft vernachlissigte Problem der Evangelienredaktion, das im Grund die
Voraussetzung fiir jede weitere, in Richtung auf den historischen Jesus angelegte
Fragestellung sein sollte, mit aller wiinschenswerten Deutlichkeit aufmerksam, und der
Nachweis der historisierenden Redaktion in den ,Grofevangelien® ist oft lehrreich
und iiberzeugend gefiihrt —, die Frage nach der Markusredaktion, im besonderen
nach Umfang und Charakter der im zweiten Evangelium vorliegenden Historisierung
des Traditionsgutes, sowohl im Blidk auf die sich in ihr ausprigende theologische
Eigenart des Evangelisten als auch auf die damit gegebene grundsitzliche Einheit der
Synoptiker, ist eine noch unbewiltigte Aufgabe.

Bonn G. Strecker

Aemilius Michiels, OFM: Index verborum omnium guae sunt in
Q. Septimii Florentis Tertulliani tractatu De Praescriptione
Haereticorum addita lucubratione de Praepositionibus in tractatu De
Praescriptione Haereticorum occurrentibus (= Instrumenta Patristica I). Hagae
Comitis (Martinus Nijhoff), Steenbrugis (in Abbatia Sancti Petri) 1959. 150 5
bfr. 125,—.

Der Index verzeichnet alle Worter und Wortformen aus Tertullians ,Prozessein-
rede®, die im Text oder kritischen Apparat der groflen Ausgaben im Wiener Corpus
und im Corpus Christianorum sowie der Spezialausgabe von Labriolle vorkommen.
Durch die Beriicksichtigung der Varianten ist der Wortschatz der wichtigen dlteren
Ausgaben miterfafit. M. hat die Formen sorgfiltig geordnet und genau belegt; die
Anordnung der Belege gibt zuweilen einen Hinweis auf die Bedeutung des Wortes.
Besondere Zeichen machen die Formen kenntlich, die einem biblischen Zitat oder dem
rextkritischen Apparat entnommen sind. Die Beriicksichtigung der Varianten ist nicht
nur fir die textkritische Arbeit niitzlich, sondern dient auch dem Sprachwissen-
schaftler. Er findet im Index beispielsweise die Form strumentum fiir instrumentum
und celibrum fiir cerebrum. Aber wozu werden auch jene griechischen Worter aus
Bibelversen angefithrt, die gelegentlich in einem Apparat als Parallele und Stiitze

10*



148 Literarische Berichte und Anzeigen

einer Lesart erwihnt werden? Sie gehdren wirklich nicht zum Wortschatz Tertullians;
es geniigt, wenn man sie in einem Verzeichnis der von ihm zitierten oder benutzten
Bibelstellen findet. Ohne diese Zusitze schrumpft der Elenchus nominum Graecorum
zur Schrift De praescriptione auf zwei Worter zusammen, und von diesen ist eins
noch unsicher.

Auch gegeniiber der Gruppierung der Worter kann man gelegentlich Bedenken
haben. Es ist fraglich, ob neben dem pronominalen gui auch das adverbiale qui
(»wie“) zu erkennen ist. M. nennt als einzigen Beleg die Worte: Aeon ille nescio
qui novi . . . nominis (De praescr. 33,16 Kroymann). Doch auch hier diirfte gu:
Pronomen sein. Denn das determinierende ille schlieffit den unbestimmten pronomi-
nalen Zusatz nescio gqui keineswegs aus, wie das mescio gui bei dem Eigennamen
Nigidius (30, 38) beweist. So hat wohl auch M. an einer anderen Stelle seines Index,
wo er unter dem Stichwort nescio die Worte ille nescio qui als Einheit zusammen-
fafit, selbst an das Pronomen gu:i gedacht. Im iibrigen sind aber die Anlage und
Ausarbeitung des Index ausgezeichnet. In der Bibliographie wire unter den Lexika
auch das von A. Blaise (Dictionnaire latin-francais des Auteurs chrétiens, 1954) zu
nennen; W. Bauers Worterbuch zum Neuen Testament sollte man nicht mit der Awuf-
lage von 1937 angeben. Auf S.19 ist ein Buch von Hoppe irrtiimlich zweimal ge-
nannt.

Im zweiten Teil des Buches fithrt M. den Gebrauch der einzelnen Pripositionen
in einer eingehend gegliederten Ubersicht vollstindig vor. Vergleichsmaterial aus
anderen Schriften und Erlduterungen geben Hilfen fiir das Verstindnis des Textes.
Daf die Belege oft recht ausfiihrlich sind, 148t sich nicht vermeiden, wenn man dem
Benutzer ein stindiges Nachschlagen des Textes ersparen will. Aber man mufl doch
iibetlegen, ob soviel handschriftliche Abweichungen abzudrucken sind, wie M. es tut.
Fiir die Bedeutung der Priposition ad ist es ganz unnotig zu wissen, ob das Verbum
des Satzes exorbitaverint heiflt oder ob hier die Klausel (!) empfiehlt; den Indikaciv
zu lesen (S.106), und der Beleg fiir apud braucht ebensowenig Varianten mit An-
gabe der Bezeugung zu enthalten, wenn nur die Form des Verbums, aber nicht das
Wort selbst betroffen ist.

Im fibrigen ist auch diese systematische Ubersicht tiber Tertullians Gebrauch der
Pripositionen ausgezeichnet. Wenn sie als ein specimen Lexici Tertullianei auftritt,
so erwedkt sie fiir ein entsprechend ausgearbeitetes Worterbuch grofle Hoffnungen.
Aber man sollte rechtzeitig auf jeden nutzlosen Ballast verzichten. Um so eher wird
das Worterbuch erscheinen konnen, und um so besser wird es zu benutzen sein.

Bad Godesberg H. Karpp

Henry Chadwick: The Sentences of Sextus. A Contribution to
the History of Early Christian Ethics (= Texts and Studies. Contributions to
Biblical and Patristic Literature NS ed. by C. H. Dodd Bd. V). Cambridge
(University Press) 1959. XII, 194 S. geb. sh 30/-.

In einer Zeit, die thesenreiche Aufsitze der Miihsal handschriftlicher Forschung
vorzieht, begriiit man eine Arbeit, die in gutbewdhrter Synthese ,Texte und Unter-
suchungen® verbindet, besonders gerne, zumal wenn sie aus der zuverlissigen und
gediegenen Feder des bekannten Oxforder Patristikers vorgelegt wird. Seine Text-
ausgabe diirfte nicht nur die dlteren von Elter, Gnomika 1 (Leipzig 1892) und E. de
Paolo (Mailand 1937) iiberholt gemacht haben, sondern besitzt auch den Vorzug, die
Sentenzen des Clitarchus und die Pythagoriischen Spriiche in einem Bande zu ver-
einen, was die selbstindige Orientierung erleichtert. Selbstverstindlichkeiten wie
kritischer Textapparat, Indices, Bibliographie und im Anhang kurze, das Wesentliche
festhaltende Anmerkungen brauchten nicht betont zu werden, wenn nicht auch diese
Seite von dem Editor so durchgefithrt wire, daf sie der Kritik keinen Raum bieten.

Nach einer zusammenfassenden Einfithrung in das ethische Programm des Sextus
bringen die Untersuchungen selbst einen wichtigen Forschungsbeitrag. Die Beobach-
tung, dafl Origenes, Hom. in Ezech. I, 11 (Bachr. VIII, 334) den Sextusspruch nr. 352
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zitiert (von B. iibersehen) und ihn als ,a sapiente et fideli viro dictam senten-
tiam® charakterisiert, die von Holl iibersehene Feststellung, dafi Origenes im Prolog
des Psalmenkommentars (Epiphanius, Pan. 64, 7, 3 Holl II, 416, 26 ff.) die Kombi-
nation von nr. 22 mit 352 zitiert, lassen Chadwick die These vertreten, Sextus sei
Christ gewesen, der zw. 180—210 im Geiste der christlichen Apologetik Alexandriens
bemiiht war, griech, Moralweisheit stoischer und pythagoriischer Provenienz nach ge-
ringer Korrektur dem Christentum einzuverleiben. Erst aus der Polemik zwischen
Rufin und Hieronymus ist durch letzteren die These von Sextus dem Pythagorder
geboren worden, um dann erst spiter (Ps. Dekretalien) wieder verworfen zu werden.
Entscheidend fiir diese These ist die innere Sachkritik und der Vergleich zwischen
Sextus einerseits, Clitarchus und den von Porphyrius benutzten Pythagordischen
Spriichen andererseits. Dabei verwirft Ch. die Auffassung Elters, die Epitome des
Clitarchus sei ein Auszug aus Sextus. Er neigt dazu, dafl neben der christianisierten
Gestalt (Sextus) eine heidnische in Form der Pythagorasspriiche (Porphyrius) bestan-
den habe, die unabhingig voneinander waren. Unabhingig von Sextus habe auch
Clitarchus (Epitome) aus einer gemeinsamen Grundquelle geschopft, oder umgekehrt
bilde Clitarchus in noch undezimierter Form die Quelle fiir Sextus. In letztem
Punkte bleibe Ch. sich des hypothetischen Charakters seiner Losung bewufit. Viel-
leicht ist von ihm zuwenig die Mglichkeit ins Auge gefafit worden, ob Sextus nicht
auch hellenistischer Jude gewesen sein kénnte, dessen Heimat man allerdings gleichfalls
in Alexandrien suchen miifite. Was Ch. S. 154 f. als Anzeichen des Christianisierungs-
prozesses nennt, lafit sich durchaus im Munde eines hellenistischen Juden denken.
Hatte man nicht in der alexandrinischen Judenschaft grofle Erfahrung in der Assimi-
lierung heidnischer Popularphilosophie, und begegnete nicht gerade der Neupythago-
riismus (Numenios) dem Judentum mit grofer Sympathie? — Immerhin diirfle deut-
lich geworden sein, dafl Sextus fiir die altchristliche Moraltheologie durch Ch. grofle
Bedeutung gewonnen hat, was nur in sparsamen Strichen von ihm angedeutet ist.
Hoffen wir, daft der Editor mit dieser Studie uns nur die Vorarbeiten fiir eine mono-
graphische Geschichtsstudie iiber die altchristliche Ethik gegeben hat!

Marburg C. Andresen

Eduard Schwartz: Gesammelte Schriften. 4. Band: Zur Geschichte
der alten Kirche und ihres Rechts. Berlin (de Gruyter) 1960. XI, 344 S., geb.
DM 44.—.

Ein Jahr nach dem dritten liegt nun auch der vierte Band der gesammelten
Schriften von E. Schwartz vor, ebenfalls von W. Eltester und H.-D. Altendorf be-
treut. Die Herausgeber haben es darauf abgestellt, aus dem groflen Schatz des
Schwartz’schen Lebenswerkes solche nicht selbstandig erschienenen Arbeiten zu Worte
kommen zu lassen, .die grofere Perioden oder Probleme iiberblicken und damit die
Ansichten des Verfassers vom Ablauf und den treibenden Kriften der Kirchen-
geschichte erkennen lassen® (S. V), und ihre unter diesem Gesichtspunkt getroffene
Auswah] von vier Arbeiten ist sehr gliicklich. Den Anfang macht der von Schwartz
als provisorischer Abschlufl seiner ,Abhandlungen zur Geschichte des Athanasius®
gedachte Aufsatz ,Zur Kirchengeschichte des 4. Jahrhunderts® (S. 1 ff., aus ZN'W 34,
1935), dessen Abdruck in Band III aus Platzmangel nicht mehr méglich war; er
fithre von Konstantins Tod bis zur endgiiltigen Liquidierung des arianischen Streites
durch die Beilegung des antiochenischen Schismas. Als Weiterfithrung dieser Darstel-
lung kann man ansehen die letztlich aus der Arbeit an den Konzilsakten geflossenen,
an zweiter und vierter Stelle abgedruckten Aufsitze ,Uber die Reichskonzilien von
Theodosius bis Justinian® (S. 111 ff., aus Zeitschr. d. Sav.-Stiftung f. Rechtsgesch. 42,
kan. Abt. 11, 1921) und ,Zur Kirchenpolitik Justinians® (S. 276 ff., aus Abh. d.
Bayer. Akad. d. Wissensch., phil.-hist. Abt., 1940, allerdings ohne die dort edierten
Vigilus-Briefe). Es entfaltet sich so vor den Augen des Lesers ein durchgehendes Bild
von zweieinhalb Jahrhunderten Kirchengeschichte, dessen sachliche Geschlossenheit in

er Konsequenz begriindet liegt, mit der der Geschichtsablauf aus der kirchenpoliti-
schen Dimension heraus verstanden wird. Keine ernsthafte Darstellung, sei es der
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Kirchen-, sei es der Dogmengeschichte jener Epoche kann es sich leisten, einer Aus-
einandersetzung mit diesem Entwurf, der zudem wie jede Schwartz’sche Arbeit ein
Musterbeispiel souveriner Quellenbeherrschung, methodischer Sauberkeit und dar-
stellerischer Prignanz ist, aus dem Wege zu gehen. Die dritte Stelle (S. 159 ff.) des
vorliegenden Bandes nimmt die grundlegende Untersuchung iiber ,Die Kanones-
sammlungen der alten Reichskirche® (aus Zeitschr. d. Sav.-Stiftung f. Rechtsgesch. 56,
kan, Abt. 25, 1936) ein.* Der Abdrudk dieser Klirung des Wachstums, der Eigen-
arten und der kirchengeschichtlichen und kirchenpolitischen Hintergriinde der ersten
Kanonessammlungen (im Osten bis Chalkedon, im Westen bis Dionysius Exiguus),
der in einer Sammlung wie der vorliegenden schlechterdings nicht unterbleiben konn-
te, ist umso mehr zu begriiffen, als die in dieser Arbeit erzielten Ergebnisse kirchen-
geschichtlich bisher kaum nutzbar gemacht worden sind.

Wenn die auf den letzten Seiten des Bandes (S. 329 ff.) stehende Bibliographie
Schwartz (eine berichtigte und ergénzte Fassung des Rehm’schen Verzeichnisses) an-
deuten soll, dafl die Reihe der gesammelten Schriften mit dem vierten Band zum Ab-
schlufl gekommen ist, so wird man das nach einer auch nur fliichtigen Durchsicht eben
dieser Bibliographie allerdings nur bedauern kénnen.

Siegburg K. Schéiferdick

S. Benedicti Regula. Introduzione, testo, apparati, traduzione e commento
a cura di Gregorio Penco, O.S.B. (= Biblioteca die Studi Superiori
XXXIX, Sezione: Scrittori cristiani greci e latini). Florenz (La Nuova Italia)
1958. CIX, 281 S. Lit. 3500.—

Unter den zahlreichen Regelausgaben der letzten Jahre kommt diesem stattlichen
Band der Studi Superiori besondere Aktualitit zu: Zum erstenmal steht eine reich
kommentierte Ausgabe der Regula Benedicti (RB) ganz im Zeichen der Magister-
debatte. Ein solches Unternehmen konnte fiir die Regelforschung sehr fruchtbringend
sein, wenn es moglich wire, von der erwiesenen Prioritit der Regula Magistri (RM)
als sicherer Grundlage ausgehend die historischen Voraussetzungen und die literari-
sche Entstehung, die Form, den Inhalt und den Geist der Benediktinerregel neu zu
durchforschen. Aber diese Grundlage fehlt noch, und so ist denn die Einleitung nicht
so sehr ein Beitrag zum tieferen Verstindnis der RB als eine groflangelegte Argumen-
tation fiir ihre Abhingigkeit, und der Kommentar ist nicht eine von der RM her
geférderte Interpretation zu einzelnen Stellen der RB, sondern ein detaillierter
Nachweis des Wertes der Magisterregel. Dem Regeltext selbst kommt in diesem
Rahmen lediglich die Bedeutung einer unentbehrlichen Diskussionsgrundlage zu. In
der Magisterfrage will der Vf. keine neue Theorie bieten, sondern begniigt sich mit
der Sammlung und Sichtung des bereits Bekannten (p. VIII). In diesen Grenzen ist
die Arbeit eine ganz vorziigliche.

Nach einer Bibliographie zum Magisterproblem (p. XI—XVIII), in der
kaum etwas der Erginzung oder Korrektur bedarf (p. XV mufl es heiflen: Perez
de Urbel . . . Hispania I, 1 und I, 2; und im Conspectus Siglorum: Traube . . .
Abh. Bayer. Akad. Wiss. XXV, 2), beginnt die Einleitung mit einer ausfiihr-
lichen Darstellung der Geschichte des Magisterstreites (p. XIX—XXXI). — Das

- zweite Kapitel, Text und Sprache (p. XXXII—XLI), verteidigt mit gutem Recht
aber karger Argumentation die Entstehung der RB im 6. Jh. gegen die These Fro-
gers und die Verlifilichkeit des Sangallensis 914 (A) gegen die Abwertungsversuche
Paringers. Sodann demonstriert der Vf. an der Verwendung der Ausdriicke magister,
discipulus, operarius, monachus, autem, Deus und Dominus die sprachliche und stili-
stische Geschlossenheit der Magisterregel und die Diskontinuitdt der RB. — Unter

* Anmerkungsweise sei auf ein stehengebliebenes, aber leicht zu berichtigendes
Versehen hingewiesen: S. 183, Z. 8 mufl es heiflen: ,. . . der dritte [sc. kanon. Basi-
liusbrief syr. Fassung] enthilt nur can. 51—55 des dritten [nicht: ersten] griechi-
schen®,
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dem Titel Dottrina ascetica (p. XLII—IL) wird der Einfluf} semipelagianischen Ge-
dankengutes auf die beiden Regeln gepriift und aus der radikaleren Betonung des
eigenen Bemiihens gegeniiber der gottlichen Gnadenhilfe auf das hohere Alter der
RM geschlossen. — Zu demselben Ergebnis fithrt auch der Vergleich der Klosterord-
nung (p. L-LX); die Vermeidung jeglicher Hierarchie auf der einen (RM), die strik-
te Rangordnung auf der anderen Seite (RB), das Fehlen des Priors in der RM und
seine widerwillige Anerkennung bei St. Benedikt, die Unterschiede im Verhiltnis
zwischen Conobiten und Eremiten und in den Bestimmungen hinsichtlich des Novi-
ziates und der Profef}, dies alles erweist die RB als jiinger. — Mit der Liturgie hat
sich der Vf. in zahlreichen fritheren Arbeiten beschiftigr; das Kapitel V (p. LXI—
LXXXII) ist daher das reichhaltigste’ und selbstindigste der ganzen Einleitung.
Untersucht werden 1) das Kirchenjahr, 2) das Stundengebet, 3) die Elemente des
Offiziums. Im Einzelnen wird dabei in der RM der Beginn des Fastens an
Sexagesima als archaischer Zug, der Beginn der Winterordnung mit dem Herbst-
dquinoktium (RB: Idus Septembres) als nichtromisch bezeichnet. Als altertiimlich
bzw. vorbenediktinisch wird in der RM auch die mangelnde Harmonisierung der
Festkreise und Heiligenfeste, das Fehlen des Kyrie, des Deus in adintorium und des
T'e Deum sowie das Psalterium currens (die RB hat die Aufteilung per hebdomadam)
angefithrt. Somit ist das Ergebnis auch hier wieder die Prioritit der RM, ja mehr
noch: die Abhingigkeit der RB von einer Form der Magisterregel, wie sie der Cod.
Paris. 12634 reprisentiert. Die anfechtbare Pramisse fiir diesen Schluff ist die Nicht-
erwihnung der Prim im Kap. 43 der RB auf der einen und in den Magisterexzerpten
des Paris. 12634 (RM Kap. 73) auf der anderen Seite. — Im Kapitel VI (p.
LXXXIII—-XCIII), das die Quellen (HI. Schrift, Apokryphen, Kassian, Vitae
Patrum, juridische und liturgische Texte) behandelt, iibernimmt der Vf. von Vanden-
broucke die Fakten, aber nicht den Schluf} auf eine gemeinsame Quelle beider Re-
geln; dafl in den sog. identischen Kapiteln der RB und RM sowie in der gesamten
RM keine Quelle nachzuweisen ist, die iiber das Jahr 520 hinausginge, ist ihm ein
Beweis fiir die Prioritit der Magisterregel. Die Parallelen zwischen der RM und
Cassiodor werden mit der Verwendung der Regel in Vivarium erklirt. — Den stirk-
sten Widerspruch diirfle das Kapitel VII, Genesi redazionale (p. XCIV—CIII), er-
fahren. Im Gefolge von Vanderhoven und Masai stellt der Vf. die Entstehung der
RM dar als das Ergebnis zahlreicher Uberarbeitungen und Einarbeitungen von Inter-
polationen; die stilistische und sprachliche Geschlossenheit sei dem Schlufiredaktor zu
verdanken, der den Namen des Autors verdiene und zeitlich vor Benedikt stehe.
Daher sei auch in der RB die Textanordnung an jenen Stellen gestért, an denen in
der RM Interpolationen stehen, und die redaktionale Verschiedenheit der Pariser
Magistercodices wirke in den groflen Handschriftengruppen der RB nach. Ersteres
kann kein verniinfliger Mensch abstreiten, Letzteres ist unbewiesen (vgl. unten p.
xx). Was die unsachliche und ungerechte Ablehnung der Schliisse Vandenbroudkes
(p. XCIV, Cllsq. und &fter) betrifft, dessen Arbeiten mit Abstand die besten in der
ganzen Magisterliteratur sind, so stehe ich mit der Ansicht nicht allein (vgl. E. M.
Llopart in Studia Monastica I [1959] p.239sqq.), dafl die Theorie einer Vielzahl
von Redaktionen der Annahme einer gemeinsamen Quelle an Kompliziertheit nicht
nachsteht. — Das 8. und letzte Kapitel (p. CIV—CVIII) gilt der Verbreitung der
beiden Regeln und zeigt, wie die RB immer mehr an Boden gewann, wihrend ihn
die RM verlor. Die Magisterregel, in den Hss. als Regula Patrum bezeichnet, wird
dabei im Anschlufl an die Beweisfihrung Masais in den Dokumenten unter dem
Namen Regula Macarii gesucht; da es aber eine selbstindige Regula Macharii schlief3-
lich auch gibt, muf} es sich nicht bei jeder Nennung dieses Namens um die RM han-
deln. Was z.B. das Kloster Moutiers-Saint-Jean betrifft, kann man, so verlockend
der Zusammenhang zwischen Lérins und der RM auch sein mag, durchaus anderer
Meinung sein: vgl. H. Styblo, Die Regula Macharii. Diss. Wien 1960. p. 4—11.
Wihrend so die Einleitung eine allgemeine Ubersichr iiber die Formalen und
inhaltlichen Probleme beider Regeln und ihre Wechselbeziehungen gibt, wird im
fortlaufenden Kommentar, der den Band beschliefit, alles vorgebracht, was beim
jetzigen Stand der Forschung zu den einzelnen Stellen bzw. Kapiteln zu sagen ist
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oder schon gesagt wurde. Die Erkliarungen, die im ersten Teil (Testi communi, d.h.
RBprol. — Kap. 7 bzw. RMprol. — Kap. 10; p. 191—256) eher philologisch, im
zweiten Teil (Testi paralleli, RB Kap. 8sqq. bzw. RM Kap. 11sqq.; p. 257—281)
stirker historisch und wesentlich besser sind, dienen auch hier wieder dem Nachweis
der Abhingigkeit des hl. Benedikt. Damit ist bereits angedeuter, in welcher Weise
der Vf. zwischen den vorliegenden Meinungen entscheidet, und es hat wenig Sinn,
auf so vielgequilte Stellen wie RB 7, 19 bzw. RM 10, 68 sq. nochmals einzugehen.
Im Ganzen laflt sich nur sagen, dafl vieles, was in diesem Abschnitt steht, richtig ist.

Wer mit dem Vi. die Ansicht teilt, daf} die Magisterfrage ein philologisches Pro-
blem ist und auf dem Boden der Philologie lebt und stirbt (p. VIII), wird in einer
so inhalts- und umfangreichen Einleitung das Fehlen eines Kapitels iiber Text-
geschichte bzw. Textkritik befremdlich- finden. Eine gesonderte Behandlung dieses
Fragenkomplexes entspriche nicht nur den Erfordernissen einer modernen Edition,
sie wire auch der speziellen Zielsetzung dieses Buches wohl angemessen. Denn wo
sonst, wenn nicht in einer kritischen Ausgabe, die RB und RM einander gegeniiber-
stell, diirfte man Aufschluff iiber die Wechselbezichungen der Benediktiner- und
Magisterhandschriften und daraus einen Beitrag zur Klirung des Abhingigkeitsver-
hiltnisses der beiden Regeln erwarten? Aber selbst wenn dies tiber das Ziel hinaus-
geht, das sich der Vf. setzt, so hitte die Zusammenfassung der in Einleitung und
Kommentar verstreuten Auflerungen zu dieser Frage doch ihr Gutes gehabt: Sie
hitte dem Vf. gezeigt, dafl die von ihm mit Zustimmung zitierten Ergebnisse in
diesem Bereich der Regelforschung zueinander in eklatantem Widerspruch stehen, sie
hitte vielleicht auch zu einer sorgfiltigeren Priifung cinzelner Behauptungen Anlafl
gegeben, die der Vf. von Vanderhoven iibernimmt und meines Wissens nun schon
zum dritten Mal vorbringe (vgl. Stud. Anselm. 38 [1956] p. 300sq. und Benedictina
10 [1956] p. 196), obwohl sie evident falsch sind. Es handelt sich um die Entstehung
der sog. ,nterpolierten Rezension® der RB und um das Vorkommen interpolierter
Lesarten in den Magisterhss.

Im Vorwort (p. Vsq.) sagt der Vf., dafl die Regelforschung in der Klassifikation
und Bewertung der Hss. iiber die Ergebnisse Traubes, Plenkers’ und Linderbauers
kaum hinauskommen werde. Man nimmt daher an, sie hitten auch fiir P. Giiltigkeit,
und wird in dieser Vermutung bestirkt, wenn man wiederholt (p. XXIII, XXXII)
liest, der Cod. Sangall. 914 (A) sei vom Autograph des hl. Benedikt nur durch ein
einziges Zwischenglied getrennt. Das stimmt nicht ganz (vgl. R. Hanslik, Stud.
Anselm. 42 [1957] p. 166sqq.: mindestens zwei Abschriften liegen zwischen dem
Original und A); die bisher nicht widerlegte und auch vom Vf. mit keinem Wort
abgelehnte Ansicht Traubes aber ist, dafl der Sangallensis 914 und die iibrigen Hss.
der sog. ,reinen® Klasse den authentischen Text des hl. Benedikt tradieren, wihrend
der vielfach geglittete, erweiterte oder gekiirzte sog. ,interpolierte’ Text spiter, d. h.
nach St. Benedikt entstanden ist. Auf p. Clsq. und 208sqq. erklirt jedoch der Vf.
im Anschlufl an Vanderhoven die Verschiedenheit des Prologschlusses in den beiden
Pariser Magisterhss. und den Handschriftenklassen der RB so, dafl der hl. Benedikt
zuerst nach einer Textfassung der RM, wie sie der Paris. 12634 bietet, den gekiirz-
ten Prolog (d. h. den von den interpolierten Hss. iiberlieferten), und spiter nach
einem Magistertext, der die Gestalt des Paris. 12205 hatte, den vollstindigen Pro-
log (d. h. den der reinen Klasse) verfalt hitte. Das Ergebnis sorgfiltiger Hand-
schriftenstudien Traubes wird als selbstverstindlich vorausgesetzt, der Interpreta-
tionsversuch eines Passus der RB bzw. RM wird als mogliche Losung der Uberlie-
ferungsprobleme der Benediktinerregel hingestellt; wie man beides miteinander in
Einklang zu bringen habe, ist nirgendwo gesagt.

Die ,interpolierten® Lesarten fer Benediktinerregel, die sich auch in der Magi-
sterregel finden, sind das letzte Hindernis auf dem Siegeszug der modernen These;
sie bediirften einer Erklirung und nicht der milden und irrefihrenden Umschrei-
bung ,lezioni diversamente attestate dalla tradizione manoscritta® (p. XXXIV).
E. Franceschini hatte aus dem Vorkommen von Marginallesarten des Sangall.
914 (a), die die Monche Grimalt und Tatto de aliis regulis a modernis correctis
magistris entnommen haben, in Magisterhss. auf deren Abhingigkeit von solchen
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Codices der RB geschlossen. P. dagegen erklirt, wiederum Vanderhoven folgend,
diese Tatsache mit dem Einfluff von Magisterhss. auf die Randlesarten des Codex A
und bezeichnet daher Franceschinis Ubersetzung regula — copia della RB als troppo
sottile (p. C,n.6). Diese Ubersetzung ist korrekt, nicht korreke ist hingegen die Be-
hauptung P.s und Vanderhovens, nicht korrekt ist auch der aus RB 4,59 bzw. RM
3,49 gewonnene Beweis dafiir. ,Gegen die Lesart aller Hss., der reinen wie der
interpolierten®, sagt der Vf. p. 226 und verschweige dabei das Zeugnis der Ca-
sinenses, biete die RM allein die Lesung perficere (statt des reinen efficere), die am
Rande von A verzeichner ist und mithin nur aus der RM stammen konne. Nun,
chen dieses perficere steht auch in einigen Cassinenses, steht in den sog. spanischen
Hss., steht in vielen schlechteren Hss. der RB (L E F I.J P QR), und leider geht
aus dem Conspectus siglorum P.s nicht hervor, welche Hss. der interpolierten Klasse
er mit der Sigle ¥ zusammenfaft; da er aber O gesondert anfiihrt und die Grup-
penbezeichnung 2 kaum fiir S allein stchen kann (O S haben efficere), die iibrigen
prominenten Vertreter der interpolierten Rezension, V M W, jedoch cbenfalls per-
ficere bieten, konnten einem mancherlei Zweifel beziiglich der Kollationierung der
im Siglenverzeichnis angefithrten Codices kommen.

Ahnlich verhile es sich mit dem Paradebeispiel ciner interpolierten Lesart in der
RM, nimlich mit dem Zusatz et persecutionem sustinent (sufferent) RB 7,43 bzw.
RM 10, 138sqq. Die Stelle sei bedeutungslos (p. 250), der ,Zusatz’ habe wahrschein-
lich im Original gestanden und sei nur im Sangall. 914 ausgefallen. Doch dieser
Passus fehlt nicht nur in A und den verwandten Codices, er fehlt auch — die An-
gabe im Apparat ist falsch — im Cass. 175 (K) und einigen anderen Cassinenses, er
fehlt auch in einigen interpolierten Hss. Der V. wagt denn auch nicht, den Zusatz
in den Text zu nehmen: hier vermifit man die Konsequenz.

Der textkritischen Grundlage entspricht die Qualitdt der Edition. Sie sei an
cinem Beispiel demonstriert, an der Verwechslung von b und u.

Diese Verwechslung begegnet oft und oft im Cod. Sangall. 914 allein, seltener
auch in den iibrigen vom Aachener Normalexemplar abhingigen Hss. (z. B. 1,2
coenouitarum A B; 2,15 trauem A B T: 7,11 euolbat A B; 20, 4 brebis A B
usw.), sie wird manchmal von den Hss. der sog. spanischen Gruppe bestdtige (5, 14
acceptauilis He; 7,36 salbus H usw.), hin und wieder auch von Vertretern der
Cassinensischen und interpolierten Klasse (24, 3 pribetur K M; 41, 4 ferbor B H K;
58,20 nobicius K usw.). Selbstverstindlich kann man zweifeln, ob alle diese Ab-
weichungen von der Schulorthographie auf den hl. Benedikt zuriickgehen, und abso-
lute Sicherheit wird im Einzelnen kaum zu erreichen sein, dafl aber in so gur wie
allen Fillen — es sind weit tiber hundert — ein Lapsus, oder gar, wie Paringer be-
hauptete, der Provinzialismus eines karolingischen Schreibers vorliegt, ist doch wohl
ausgeschlossen. Ebendies aber scheint der Herausgeber anzunehmen, denn er norma-
lisiert durchwegs. Das mag vielleicht in einer Ausgabe ad usum delphini angebracht
sein, nicht aber in einer kritischen Edition, vor allem nicht, wenn der Herausgeber
ein einziges Zwischenglied zwischen dem Original des hl. Benedikt und dem San-
gallensis 914 annimmt, wenn er — mit Recht — den Text von B C T als bereits
“leicht geglitter ansicht und — ebenfalls mit Recht — eingangs (p. V, v l. p. VI,
XXXIIsq.) behaupter, die These Paringers hitte einer objektiven und fundierten
Kritik nicht standgehalten; damit kann nur der Aufsatz von Ch. Mohrmann, Rev.
Bénéd. 62 (1952) p. 108—139 gemeint sein, dort ist aber gerade der Wechsel von b
und u als cine fiir das Latein des 6. Jh. charakeeristische Erscheinung nachgewiesen
(p. 116sq.).

Der textkritische A pparat zur RB beruht auf sehr schmaler handschriftlicher
Basis und bietet nur lectiones selectae; auch die Varianten der im Conspectus
siglorum angegebenen Hss. sind oft liidkenhaft verzeichner.

So fehlt z. B. prol. 23 habitauit B T; 6, 8 scurilitates A C: 7,4 ablactatus O;
17,5 quirie eleison A C; 18, 11 octabo A; 18, 18 lectione B C T; 40, 2 scripulositate
B T; 53, 13 labet B; 58, 20 literas A B und ofter. Auf diese Art und Weise steht die
korrekte Lesart, die eigentlich in den Text gehorte, bisweilen nicht einmal im
Apparat (z. B. 17, 5; 18, 11).
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Die Varianven der Magisterhss. stehen in einem eigenen Apparat, der dort, wo
die wortliche Ubereinstimmung der beiden Regeln endet, durch die Angabe der
Capita parallela fortgesetz ist. Sehr zweckmifig ist die Trennung der Apparate
nicht, denn kleinere Varianten stiinden iibersichtlicher neben denen der Benedikti-
nerhss., bei grofieren Abweichungen wird man ohne Heranzichung eines Magister-
textes doch nichc durchkommen. Uberfliissiger Ballast ist die Verzeichnung jeder
Ditto- und Haplographie der Pariser Magisterhss., niitzlich wire dagegen die An-
gabe der Varianten des Cod. Monac. 28118 gewesen, was den Vf. nicht viel zu-
sdtzliche Arbeit gekoster hitte, da er den Regelcodex fiir die RB (C) laut Siglen-
verzeichnis ohnedies kollationiert hat.

Sehr vollstindig und gut ist der Apparat der Testimonia, der an die italienische
Ubersetzung angeschlossen ist.

Die Ubersetzung ist im allgemeinen korreke, wenn auch ziemlich frei und
bisweilen sogar ein wenig fliichtig. Sie liest sich glatt, glatter jedenfalls als der Text
des hl. Benedikt, und gleitet iiber manch harten, aber auch iiber manch kraftvollen
Ausdruck hinweg.

So hitte z. B. die inhaltlich wie formal prichtige Anapher von meminere 2, 30
nicht preisgegeben werden' diirfen, und ein wenig bedauert man es auch, daf 64, 11
die schéne Entsprechung von oderit ... diligat im italienischen abbia in odio ...
ami gar nicht herauskommt. Die variatio amplecti ... amare 4,12sq. ist gewifl nicht
gerade elegant, ihre Wiedergabe mit zweimaligem amare aber ist phantasielos. Doch
ist dies mehr oder minder eine Frage des Stils. — Der Verzicht auf wortgetreue
Ubersetzung hat nur so lange Sinn und Berechtigung, als der Gehalt stirker betont
oder wenigstens nicht beeintrichtigt wird. Im lateinischen samentur 30,3 oder
ingreditur 58,12 z. B. schwingt aber noch manche Vorstellung mit, von der im
italienischen si correggano bzw. si prepara keine Spur mehr vorhanden ist. accesso
29,3 ist eine kiimmerliche Ubersetzung fiir reversionis aditum, und per noi...
tutto cio rappresenta un motivo di vergogna (73,7) fir nobis . . . rubor confusionis
est ist vollkommen mifigliidkt, 35, 12 wird die Ubersetzung weder dem Inhalt (vgl.
B. Steidle, Usqne ad missas sustineant, Bened. Monatsschrift 29 [1953] p. 230—32
und Ante unam horam refectionis, Stud. Anselm. 42 [1957] p. 77—79) noch dem
Wortlaut des lateinischen Textes gerecht. 7,67 ad caritatem . .. quae perfecta foris
mittit timorem miifite im Italienischen a guell’amore . .. che, divenuto perfetto usw.
heiflen und nicht che, se perfetto: Das Partizip ist nicht konditional, sondern kausal
bzw. temporal aufzufassen. 58, 1 ist conversatio richtig mit vita monastica wieder-
gegeben; daft der Monch bei der Profeff mit der conversatio morum suorum (58, 17)
eine Umkehr oder gar eine Bekehrung gelobt, wird P. wohl selbst nicht geglaubt
haben (vgl. B. Steidle, Stud. Anselm 44 [1959] p. 136—144); soll cambiamento di
vita gar die Ubersetzung des mifiverstandenen deutschen Ausdrucks ,Lebenswandel’
sein?

Abschlieflend sei gesagt, dafl die Arbeir des Vf. trotz mancher Mingel durchaus
Anerkennung und Dank verdient. Die Sammlung der weit verstreuten Magister-
literatur ist so vollstindig, die Verteilung des Stoffes so iibersichtlich, die Einfiih-
rung in die Problematik so klar, dafl man sich fiirderhin die Lektiire der einzelnen
Aufsdtze ersparen konnte, wenn die kritische Wertung mit der Ausfiihrlichkeit der
Darstellung Schritt hielte. Gleichwohl kann ich das Buch jedem empfehlen; es ist
eine ziemlich liidkenlose und sehr instruktive Zusammenfassung alles dessen, was die
Magisterdebatte so interessant und so aussichtslos macht: die Fiille und die Viel-
falt der Probleme, die im einzelnen oft gliickliche, im ganzen aber unzulingliche
Argumentation, die Ressentiments und — nicht zuletzt — philologischer Dilettantismus.

Miinchen Th. Payr
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Keetje Rozemond: Lachristologiedesaint Jean Damascéne
(= Studia Patristica et Byzantina, Heft 8). Ettal (Buch-Kunstverl) 1959. 1V,
117 S katd- DIV 17—,

Die ersten vier Hefte der ,Studia® sind frither in dieser Zeitschrift besprochen
worden (Bd. 69, 1958 S. 145—149); noch vor den Nrn. 5—7 ist jetzt H. 8 erschie-
nen, das damaszenische Ubergewicht unter den bisherigen Titeln vermehrend.

Das Thema sichert der Darstellung der Verfasserin die Aufmerksamkeit jedes an
der Dogmengeschichte interessierten Theologen. Das Problem der Dogmengeschichts-
schreibung ist fiir den Protestanten heute das Problem der theologischen Vorausset-
zungen fiir ein solches Unternehmen, denn die Frage der Geltung und Bewertung
der altkirchlichen Dogmen lifit sich bekanntlich nicht mehr auf die liberale Weise
beantworten (F. W. Kantzenbach, Evangelium und Dogma, Stuttgarc 1959, ist die
jiingste Bemiihung in dieser Angelegenheit). Unter solchen Umstinden ist es gerecht-
fertigr, wenn die Voraussetzungen, mit denen Schw. Rozemond ihre Arbeit unter-
nimmt, schon zu Anfang genannt werden, zumal sie sich auch dem oberflichlichen
Blick sogleich zeigen. Als Mitglied einer reformierten Schwesternschaft (zu Grand-
champ s. Lydia Priiger, Frei fiir Gott und die Menschen, Stuttgare 1959, 5. 139—145)
braucht sie einerseits nicht wie ihre katholischen Fachkollegen (cf. S. 8) fortwihrend
der Versuchung zu widerstehen, den Stoff nach den Gesichtspunkten der rom.-
katholischen Dogmatik zu gliedern und zu befragen, andererseits lebt sie selbst in
liturgischer und kontemplativer Frommigkeit und vermag sie daher bei Joh. Dam.
zu sehen und zu verstehen; schlieflich ist sie vor typisch protestantischem Unver-
stindnis (cf. ihre Auseinandersetzung mit den Klassikern der Dogmengeschichte S.
13 £) dadurch bewahrt, daf sie durch Florovskys Buch dber ,Die byzantinischen
Kirchenviter des 5.—8. Jhdts. (russisch, Paris 1933) Zugang zum griechisch-christ-
lichen Denken und seiner christologischen Tradition gefunden hat. (S. 1 n. 3
» . . Je dois 4 ce dernier livre une influence réelle sur mes conceptions®). Vorziige
und Schwiichen des Buches erkliren sich aus den genannten Voraussetzungen.

Schw. Rozemond behandelt thren Gegenstand in vier Kapiteln sehr verschiedener
Linge; sie stellt die Christologie des Joh. Dam. dar 1. als soteriologische Christo-
logie (S. 4—16), 2. als asymmetrische Christologie (S. 17—49), 3. als Christologie
der Tradition (S. 50—63) und 4. als Kontemplation Christi (S. 64—103). Kap. 2
ist den charakteristischen Themen und Problemen der damaszenischen Christologie
gewidmet: dem Begriff der Hypostase, der Enhypostasie, der Perichorese, den zwei
Willen, den zwei Energien, usw. Das 4. Kap. bringt Texte des Kirchenvaters in
Ubersetzung, und zwar vor allem Texte, aus denen die Art seiner Christusfrom-
migkeit deutlich wird, also liturgisches und homiletisches Gut, darunter ein Stiick
aus einer noch nicht edierten Palmsonncagspredigt (S. 72—74; Athen, Nat. Bibl. cod.
475, f. 581—600). Der Stil ist knapp und ohne Umschweife; die Vorginger der
Verf. erfahren nicht viel Nachsicht, ich zitiere als Beispiel nur die ,théories entortil-
lées de Harnadk et Seeberg® und die ,chiméres* derselben Gelehrten (S. 13), ihnen
und anderen gegeniiber vertritt Schw. Rozemond ihre eigene Auffassung mit Ent-
schlossenheit, Wie schon die Uberschrift des ersten Kapitels zeigt, geht sic den
soteriologischen Intentionen der damaszenischen Christologie nach; wenn man Er-
lsung und Inkarnation bei Joh. Dam. getrennt behandle, finde man nichts als ,des
données éparses sans beaucoup de cohérence ni d’originalité® (S. 10, gegen Jugie,
Tixeront, Harnack). Uber die Originalitit des Joh.Dam. will ich mit der Verf.
nicht streiten, aber die ,cohérence® seiner theologischen Gedanken ist von ihr gewifl
deutlicher als von anderen gesehen worden. So betrachte ich als den Hauptgewinn
ihres Buches, dafl sie es verstanden hat, den Zusammenhang von Christologie und
Soteriologie einerseits und die Verbindung beider zur Christusfrommigkeit anderer-
seits nachzuweisen. Die Christusfrmmigkeit findet ihren hochsten Ausdruck in der
Kontemplation Christi, oder wie das Motto es sagt, der Kontemplation der »Schon:
heit Christi“, (Das Motto stammt aus dem Barlaam-Roman, den die Verf. trotz
ihrer Kritik an Délgers Beweisfilhrung fiir ein Werk des Joh. Dam. hilt, S. 46 1f.).
Die Kontemplation der Schonheit Christi schlieft Jubel und Freude nicht aus; so
findet man in den Texten, die die Verf. im letzten Kapitel zitiert, mehrfach, dafl



156 Literarische Berichte und Anzeigen

die Apostel vor Freude (und Furcht!) ,tanzten®, als sie die Verklirung Christi,
seine Auferstehung und seine Himmeltahrt sahen; der Dichter kann von sich selber
sagen, daff er ,tanze“, und die Gemeinde auffordern, dasselbe zu tun (S. 87 Ode 5,
S. 89 Ode 6, S. 90 Ode 9, S. 93 Ode 9, Sermon; S. 96 Sermon: ,Kommt, lafit uns
im Geiste tanzen®).

Mehrfach sind treffende Beobachtungen der Verfasserin zu notieren, die meist
gemeinsam haben, dafl sie nicht nur fiir Joh. Dam. gelten, sondern fiir die griechi-
schen Kirchenviter im allgemeinen, auf die sie von Schw. Rozemond auch bezogen
werden, —ein Hinweis auf die nicht unbekannte Stellung des Joh. Dam. innerhalb
der Tradition, von der sich abzuheben er gar keinen Ehrgeiz hatte, So schreibt die
Verf. iber das Problem der Erbsiinde (S. 9): ,La question de savoir si ce péché
était héréditaire ou comment il pourrait |’dtre ne se pose pas pour saint Jean
Damascéne. Clest I'espéce humaine qui est déchue. Clest A tort que Julius Gross®
(ZRGG 5/1953 p. 118—135) ,sépare dans ce probléme le péché de sa conséquence,
la mort, en disant que tous les hommes ont hérité la corruptibilité, mais que le péché
est une acte qui, pour saint Jean Damasceéne, n’a rien d’héréditaire. En réalité, dans
la pensée des Péres, le péché et la mort ont une source commune: tous les hommes
en Adam sont éloignés de Dieu.“ ,Quant aux paroles célébres de Romaines V, 12:
i@’ ¢ mdrres fiuaorov, il ne semble pas quielles ajent posé de probléme aux Péres
grecs. Souvent méme ils ne mentionnent pas spécialement cette petite phrase, cer-
tainement parce qu'elle leur parait claire et sans difficulté.“ Die von Karl Holl in
den Sacra Parallela des Joh. Dam. vermifite Beziehung zwischen Christologic und
Ethik sieht Schw. Rozemond in der engen Verbindung zwischen Person und Werk
Christi und dem Gehorsam, den der Mensch der Lehre und dem Beispiel Christi
entgegenbringt (S. 15).

Auf S. 24 beschiftigt sich die Verfasserin mit dem Vorwurf, daff der Begriff
der Enhypostasie nur nach christologischen Bediirfnissen geschaffen sei und daher
gar nichts erkldre. Dieser Begriff erklire in der Tat das Mysterium Christi nicht —
und solle es auch gar nicht, ja Joh. Dam. weise jene zuriick, die sich dem einzigarti-
gen Charakter der Vereinigung der Naturen in Christus allzusehr zu nihern such-
ten. Den Tod Christi kann man sich nach dem, was Joh. Dam. iiber die hyposta-
tische Verbindung von Gottheit und menschlicher Seele dabei sagt, ,nicht vorstel-
len®. Aber: ,la force de cette déclaration est quelle ne s’occupe pas de questions
de ce genre“ (S. 45).

Fiir die modernen Theologen erheben sich vor der Christologie des Joh. Dam.
durch die Auswirkung der Enhypostasie auf die zwei Willen Christi schwierige
psychologische Probleme. Doch stellt sich die Sache bei Joh. Dam. so dar: ,Ni la
volonté humaine, ni la volonté divine du Christ ne sont actuelles (= Pélgua
yropixdy) en elles-mémes. Elles ne deviennent des désirs réels que dans I'hypostase.
C’est le Christ, Dieu et homme, qui a des désirs concrets selon sa divinité et son
humanité. ,Puisque Christ est une seule et méme personne qui veut selon chacune
des deux natures, nous dirons quen lui il n’y a pas qu’une seule et méme chose qui
puisse étre voulue (De fide orth. III, 14), déclare saint Jean Damascéne. Selon sa
divinité il veut le salut. Selon son humanité il choisit Pobéissance au Pére (qui est
aussi I'obéissance a la volonté divine en lui). Mais c’est dans Phypostase que se
trouve le moi voulant qui intéresse avant tour la christologie moderne.* (S. 36). —
Bei dieser Gelegenheit ist darauf aufmerksam zu machen, dafl inzwischen das Problem
des menschlichen Ichs Christi, seines Bewufitseins und seines Wissens ein Gegenstand
mithsamer Auseinandersetzungen unter den rém.-katholischen Dogmatikern gewor-
den ist; die neueste mir bekanntgewordene Arbeit ist: E. Gutwenger, Bewufltsein
und Wissen Christi, Innsbruck 1960. Dort findet man die vorangegangene Literatur
zu diesem Thema. Die Diskussion greift aus dem dogmatischen Bereich immer wie-
der in den dogmengeschichtlichen iiber (cf. u. a. Artikel von Galtier und Diepen),
wobei es gelegentlich nicht ohne unerfreuliche Verketzerungen abgeht. Doch sind
die Teilnechmer dieser Diskussion offensichtlich nicht gemeint, wenn Schw. Roze-
mond von den modernen Christologen und ihrer psycho%ogischen Problematik spricht,
denn von jenen katholischen Dogmatikern kann man ja nicht sagen, daf} sie ,das



Alte Kirche ; 157

klassische Dogma ablehnten (S. 37). Aber ich zweifle sehr daran, dafl sie den Ver-
weis auf die Christologie des Joh. Dam. zur Losung ihrer Schwierigkeiten als grofie
Hilfe empfinden wiirden — es ist die von der Verfasserin stindig wiederholte Mei-
nung, daf die ,gereifte und ,ausgewogene® Christologie des Damaszeners eine
Hilfe fiir die heutige christologische Problemarik darstelle! Fiir die Situation ist
vielmehr kennzeichnend, dafl nach der Verfeinerung und Versteifung, die sich in
der Scholastik — auf Joh.Dam. aufbauend! — in der ontologischen Christologie
vollzog, das ,christopsychologische® Problem auftreten konnte, in dem sich alle
Schwierigkeiten, die man auf der ontologischen Basis iiberwunden glaubte, aufs
Neue einstellen. Der Hauptgrund dafiir liege in der vollstindigen Wandlung der
anthropologischen Voraussetzungen in unserm Denken. Wie die moderne Anthro-
pologie also den Hintergrund fiir die modernen katholischen Probleme in der
Christologie abgibt, so ist es fiir den Protestanten das geschichtliche Denken, von
dem er auch in der Christologie nicht absehen kann. Hiervon hért man bei Schw.
Rozemond kein Wort, ohne Zweifel eine Folge ihrer engen Anlehnung an Florovsky
in der Bewertung der damaszenischen Christologie. Gestattet man sich gegeniiber
dieser Bewertung einige kritische Distanz, so ist das Buch eine empfehlenswerte Lei-
stung und in mehrfacher Hinsicht ein Fortschritt.

Bonn L. Abramowski

Christa Ihm: Die Programme der christlichen Apsismalerei
vom vierten Jahrhundert bis zur Mitte des achten Jahrhunderts (= Forschungen
zur Kunstgeschichte und christlichen Archiologie IV). Wiesbaden (Steiner) 1960.
VIII, 243 S., XXVII Tafeln, 27 Abb. im Text, geb. DM 42.—.

Die Verfasserin hat in diesem Werk erstmalig einen Beitrag zur Erforschung
der Apsismalereien gebracht, und zwar in systematischer Untersuchung und Glie-
derung, die Beachtung verdient. In acht Gruppen ordnet sie die verschiedenen Typen
der Apsisausmalung und Liefert gute, sachliche Interpretationen der vorhandenen
oder der von ihr hergestellten Rekonstruktionen verlorener Werke. Vielleicht
wire es ratsam gewesen, die Gruppen enger zusammen zu fassen, so die beiden
ersten und die fiinfte bis sicbente, um dadurch eine bessere Handhabe fiir die
Tkonographie zu haben, nicht minder fiir die Typenforschung. Auf diesem Gebiet
hitte der Leser gern klarere Linien gesehen, vor allem zur Antike. Sie verweist
fortlaufend auf die frithchristlichen Sarkophage, geht aber leider selten auf die hel-
lenistische oder gar griechische Kunst der Hochbliite zuriids. Gerade beim Guten
Hirten hitte sie mit Leichtigkeit auf den guten Hirten des Akropolis-Museums (um
600 v. Chr.) verweisen kinnen und auch miissen. Immer wieder werden Sarkophage
als Vorbilder oder Parallelen herangezogen, so dafl hier die Verbindungen der
christlichen zur antiken Archiologie tiefere Beachtung hitte finden kdnnen, denn
seit langem wissen wir von dem reichen Erbe antiker Vorstellungen in der frith-
christlichen Kunst, vom Umdeuten antiker Inhalte durch die christliche Lehre, denn
gerade das Kontinuierliche der Entwidslung von der Antike her diirfle von erhoh-
tem historischen Interesse sein. Nicht minder wesentlich ist die Frage der Beziechung
der lf,lfenbeine zur Apsismalerei. Diese Fragen hitte man gern am Schlufi behandelt
gesehen.

Von hervorragender Giite ist der Index des Buches, ja, die dort gehandhabte
Systematik verdient Beachtung in jeder Hinsicht und sollte wieder viel mehr in der
lunstgeschichtlichen Literatur gepflegt werden gegeniiber den heute iiblichen Bilder-
biichern ohne die notwendigen wissenschaftlichen Hinweise. Das Werk ist in der
von dem Mainzer Ordinarius fiir Kunstgeschichte, Fr. Gerke, herausgegebenen Reihe
erschienen und kann sich dort zweifellos behaupten, zumal dieses Forschungsgebiet
bislang kaum eine tiefere Wiirdigung fand. Wir bedauern nur den Mangel, im Text
keinerlei Hinweise auf die vielen, recht guten Abbildungen zu finden. Die Lektiire
wiirde dadurch wesentlich erleichtert. Warum aber werden die Beziehungen zu den
Handschriften und ihren Illustrationen nicht herangezogen, etwa zur Wiener Gene-
sis? Der Vergleich des byzantinischen Bleimedaillons mit dem Goldmedaillon in
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Leningrad (S. 31) diirfte verfehlt sein, denn auf dem Leningrader Stiick handelt es
sich doch um zwei unbefliigelte Genien, die als Sonne und Mond zu werten sind,
Fackeln im Arme tragen, deren Rauchfahnen nach unten schlagen und wohl filsch-
lich als Fliigel gewertet worden sind. Das Motiv ist antik und tritt etwa auf dem
berithmten Flachrelief auf, das in Eleusis gefunden worden ist und Demeter und
Persephone mit Triptolemos zeigt (Archeolog. Mus. Athen).

Wir legen das Buch trotz kleiner Mingel, die nie unterbleiben, aus der Hand
voller Dank, in dieses schwierige Gebiet der Forschung endlich einen tieferen Ein-
blick gewonnen zu haben.

Cuxhaven O. Béttcher

Christlicher Orient

\;L Ernst Hammerschmidt: Athiopische liturgische Texte der
Bodleian Library in Oxford (= Deutsche Akademie der Wissenschaften zu Ber-
lin, Institut fiir Orientforschung, Veroffentlichung Nr. 38). Berlin (Akademie-
Verlag) 1960. 72 S. brosch. DM 38.—.

Wenn im Titel die Rede ist von liturgischen Texten, so mufl diecse Be-
zeichnung in moglichst weitem Sinn genommen werden. Die drei Litaneien gehéren
vielmehr in die Kategorie der privaten Andachesiibungen, wie viele ihnliche Stiicke,
die in Europa in katholischen Devotionsbiichern abgedruckt werden.! Das vierte
Stiick, die handschriftlich hiufig vorkommende, &fters gedruckte und in mehrere
Sprachen tibersetzte ,Lehre der Geheimnisse® (7 emberta bebu’at), bildet eine Kate-
gorie fiir sich. Urspriinglich ein Abschnitt aus dem , Testament des Herrn®, gehort
sie insofern zu den liturgischen Texten, als sie tatsichlich bei gewissen Gelegenhei-
ten ® liturgische Verwendung gefunden hat. Déborah Lifchitz? rechnet sie zu den
textes magico-religieux”. Aber auch diese Bezeichnung pafit nicht recht. Zutref-
fend ist, dafl die Tembert oft als Amulett getragen wird. Man kann darum von
einem ,em ploi magique® sprechen. Dadurch aber wird der Text selbst noch kein
Zaubertext, ebensowenig als z.B. das Semd bei den Juden, das Vaterunser bei
den Christen oder gewisse Koran-Abschnitte bei den Mohammedanern.

Die erste Litanej richtet sich an Christus.? Sie besteht aus 33 Anrufungen, deren
Refrain lauter ,O Herr, erbarme dich unser®. In den Anrufungen 3—12, 14, 23—25
wird auch die Mutter Gottes miteinbezogen. So entstehen Anrufungen wie z. B.
diese: Durch® Maria, deine Mutter, o Herr, erbarme dich unser...durch ihren
Schof}, der dich getragen hat ... durch ihre Briiste, die dich gendhrt haben . .. Durch
die Trauer deiner Mutter ... usw. Die zweite Litanei richtet sich ebenfalls an Chri-
stus und besteht aus 43 Anrufungen mit dem Refrain: Hore uns, unser Gott und
unser Erloser, o Christus.® Dieses Stiick wurde in etwas abweichender Gestalt nach

! Vgl. Hammerschmidt, S. 11, S. 12 und Fufinote 7 daselbst.

2 Vgl. Hammerschmidt, S. 44.

3 Déborah Lifchitz, Textes éthiopiens magico-religieux. Université de Paris.
Travaux et Mémoires de Pinstitut d’Ethnologie, XXX VIII, Paris 1940, S. 19—85:
L’enseignement des Arcanes et la Mystagogie.

4 Kommt auch vor in der allerdings noch jiingeren Hs Or. 80 des Brit. Museums,
folf. 111a, wo das im Katalog Wright, S. 92b, mitgeteilte Incipit einige Varianten
aufweist.

5 Eigentlich wire die Ubersetzung des Wortes ba'enta mit ,um. .. willen® doch
wohl vorzuziehen. Das wiirde aber bei gewissen Anrufungen die Ubersetzung nicht
unerheblich erschwert haben.
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einer Hs der Sammlung Griaule bereits verdffentlicht von Sylvain Grébaut in der
Zschr, Aethiopica 1935 (III), 13—19. Die dritte Litanei richtet sich an Maria. Sie ge-
hore zu den nicht sehr zahlreichen Texten,” die sich mit der Mater Dolorosa befas-
sen. Eine um etwa ein Jahrhundert dltere Abschrift dieses Textes (Hs datiert vom
Jahre 1648), die aber hier nicht beriicksichtigt wurde, findet sich im Britischen
Museum, Or. 578, fol. 112a ff. Die Litanei hat 48 Zeilen® und gehért inhaltlich
zur Kategorie der ,Tamabdanku-Gebete®; der Refrain lauter dementsprechend
~nehme ich meine Zuflucht, o meine Herrin Maria®.

Wir schlieflen mit einigen Bemerkungen zur Neuiibersetzung der Temberia
bebw'ar. Vs 3: ,lebte sterbend“; wir wiirden vorziehen: ,lebre, gestorben seiend®,
d. h. lebte, nachdem er vorher gestorben war. Vs 9: ,sein geehrtes Blut®. Der Aus-
druck, der im Ge‘ez geliufig ist, wire vielleicht besser zu iibersetzen: ,sein ehrwiir-
diges Blut®, oder, wie in unseren europiischen Sprachen allgemein gebriuchlich ist,
»sein kostbares Blut®. Vs 25: ,in diesem Schauspiel®. Es scheint uns etwas fraglich,
ob man das Wort araya mit ,Schauspiel® wiedergeben kann. Im Martyrium Pilati,
Kap. V, vs 41° haben wir es gelegentlich mit ,Erscheinung® iibersetzt, aber ein
Fragezeichen dazu angebracht. Vs 39: ,erldse mich von den Schmerzen des Magiers®.
Dieser Ubersetzung wird man wohl nicht beipflichten konnen. Barya ist der Eigen-
name eines bosen Geistwesens, das in den ithiopischen Zaubertexten oft erwihnt
wird; vgl. z. B. das oben angefiihrte Werk von D. Lifchitz, S. 151 und 159.

Freiburg (Schweiz) Marc-Ant. v. d. Oudenrijn

Mittelalter

Mittellateinisches Worterbuch bis zum ausgehenden 13. Jahrhundert,
in Gemeinschaft mit den Akademien der Wissenschaften zu Gottingen, Heidel-
berg, Leipzig, Mainz, Wien und der Schweizerischen Geisteswissenschaftlichen
Gesellschaft, herausgegeben von der Bayerischen Akademie der Wissenschaften
und der Deutschen Akadmie der Wissenschaften zu Berlin. Miinchen (C. H.
Bedc’sche Verlagsbuchhandlung). Sonderlieferung: Abkiirzungs- und Quellen-
verzeichnisse. 1959. 94 S.; Bd. I Lief. 1: a-adcumen. 1959. VII S., 160 Sp.;
Lief. 2: addebeo — aer. 1960. Sp. 161—320.

Der grofle Plan der Union académique internationale, eine umfassende Neu-
bearbeitung des DuCange in internationaler Zusammenarbeit zu verwirklichen, st6ft
offenbar auf grofle Schwierigkeiten. Die nach jahrelanger Vorbereitung erschienenen
ersten Lieferungen des ,Novum Glossarium mediae Latinitatis ab anno DCCC usque
ad annum MCC* (ed. cur. Consilium Academiarum consociatarum, Kopenhagen
1957 f£.) sind zwar als Erginzung zum weiterhin unentbehrlichen Glossarium des
DuCange niitzlich, aber doch weit entfernt von dem Ideal, das alte Werk, das auch

8 Bei seiner Beschreibung der Oxforder Hs ,f. 16“ verweist Edward Ullendorff
3uf Brit. Mus. Or. 117 (17./18. Jh.), fol. 215b, wo diese Litanei ebenfalls zu fin-

en ist.

7 Vgl. Atti del convegno internazionale di Studi Etiopici (Roma 2—4 aprile
1959), Rom, Accademia Nazionale dei Lincei, 1960, S. 297—299.

8 So auch in der erwihnten Londoner Hs, wo einerseits die Zeilen 31 und 41
fehlen, und 34 mit 35 verschmolzen ist, anderseits aber drei in der Oxforder Hs
fel:ilende Zeilen vorkommen (zwischen 4 und 5, zwischen 28 und 29, zwischen 38
und 39).

® Gamaliel. Athiopische Texte zur Pilatusliteratur, Spicilegium Friburgense
Bd. 4, Freiburg i. d. Schweiz 1959, S. 155; vgl. S. 181.
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in den Auflagen des 19. Jahrhunderts die Spuren seiner Entstehung im 17. Jahrhun-
dert noch deutlich zeigt, nach den Grundsitzen der modernen philologischen Wissen-
schaft zu erneuern (vgl. die Besprechung der beiden ersten Lieferungen von H. F.
H(aefele) in DA. 16 (1960) 261 ff. und die dort angefijhrten Rezensionen). Wesent-
lich besser, obgleich viel weniger anspruchsvoll, ist das einem begrenzten Ziel die-
nende Mediae Latinitatis Lexicon minus von J.-F. Niermeyer (Leiden 1954 f£.), des-
sen Vollendung dringend zu wiinschen ist (es reicht einstweilen bis P). Eine gewisse
Vollstindigkeit des lexikalischen Stoffes zu erreichen und doch innerhalb der Gren-
zen, die der Leistungsfahigkeit auch der besten Bearbeiter heute noch gesteckt sind,
zu bleiben, ist nur méglich bei raumlicher und zeitlicher Beschrinkung. Deshalb soll
das seit 1959 erscheinende neue Mittellateinische Worterbuch der deutschsprachigen
Akademien nur den deutschen Sprachraum erfassen (etwa bis zum Jahre 1280); doch
ist in vielen Fillen Ergéinzendes aus anderen Gebieten aufgenommen worden, chne
das der lateinische Wortschatz des deutschen Mittelalters nicht zu erkliren wire. Von
den drei ersten Lieferungen, iiber die hier berichtet werden soll, enthalten zwei die
Buchstaben a - aer, die dritte (zuerst erschienene) die Verzeichnisse der Abkiirzungen
und der durchgearbeiteten Quellen. Das ist erst ein geringer Bruchteil des auf iiber
7000 Spalten (d.h. vier dicke Quartbinde) berechneten Ganzen, doch kann wohl
jetzt schon gesagt werden, daf dieses neue Worterbuch allem Bisherigen gegeniiber
einen groflen Fortschritt darstellt. Es soll ein Worterbuch sein, nicht eine Realen-
zyklopidie, wie es der alte DuCange weithin ist. Und doch wird der, der Realien
sucht, nicht enttiuscht. Die Redaktoren, O. Prinz in Miinchen und J. Schneider in
Berlin, und die Bearbeiter der einzelnen Artikel (alle Artikel sind dankenswerter-
weise mit Namen gezeichnet) haben uneingeschrinktes Lob verdient. Die einzelnen
zogenbosch 1934; J. Auer, Salve Maria, regina mundi, in: Geist und Leben 27, 1954,
Beitrige sind in sich klar gegliedert; die Hiufung von gleichartigen Belegen wurde
vermieden; wo es moglich war, ist auf Monographien verwiesen. Die umfangreiche-
ren Artikel sind selbst zu kleinen Monographien geworden (fiir die Kirchengeschichte
niitzlich z. B. abbas, abbatia, abdico, absis, absolvo, absolutio, acolythus, actio, actus,
administratio, administro, adoro, adulter, adulterinus, adulterium, advocatia, advo-
catio, advocatus, aedificatio, aequitas, aequus).

Das Quellenverzeichnis lifit erkennen, was O. Prinz in Lief. 1 S. IV betont, daf§
namlich die Werke des Albertus Magnus, die den ganzen weiten Bereich mittelalter-
licher Gelehrsamkeit umfassen, besonders griindlich berticksichtigt wurden. Daneben
sind fachwissenschaftliche Texte (Prinz zdhlt auf: Medizin, Botanik, Zoologie, Tech-
nologie des Kunsthandwerks, Alchimie, Mathematil (dltere, griechisch beeinflufite
Periode), Komputistik, Musik und Jagdwesen) auch dann verzettelt worden, wenn
sie nicht aus dem deutschen Sprachgebiet stammen; denn fiir ihre termini technici
gibt es bisher kein Lexikon. Zu bedauern ist das Fehlen von Vertretern der im 12.
Jahrhundert neu erstandenen juristischen Wissenschaften, von denen besonders Johan-
nes Theutonicus, der deutsche Verfasser der fiir die Glossa Ordinaria zum Decretum
Gratiani grundlegenden Glosse vermifit wird; allerdings fehlt er wohl nur deshalb,
weil es von seinen Werken keine Ausgabe gibt, die ein Lexikograph verwenden
kénnte. So mufl man sich damit abfinden, daf die aus den Urkunden des 12. und 13.
Jahrhunderts gezogenen juristischen Fachausdriicke im Worterbuch unmittelbar an-
schlieflen an die Belege aus den alten Leges und etwa dem Dekret Burchards von
Worms, obwohl sie in Wirklichkeit aus der Lehre und Praxis des kanonischen oder
romischen Rechts des 12./13. Jahrhunderts stammen. Bei den im Quellenverzeichnis
angefithreen Inkunabeln hitte die Angabe der Nummern des Gesamtkatalogs der
Wiegendrucke (oder von Hain’s Repertorium odgl.) das Auffinden erleichtert. Zwei
Ausgaben der Mon. Germ. Hist., die erst 1960 erschienen sind, stehen in dem 1959
ausgegebenen Verzeichnis mit dem Erscheinungsjahr 1959, die eine (Dipl. Ludow. Inf.
und Dipl. Zwent. — hier und weiter unten werden die im Worterbuch gebrauchten Ab-
kiirzungen verwendet) ist schon in der zweiten Lieferung benutzt worden (s. v. ad-
miniculator), fiir die erste hitte sie z. B. fiir abscido, accomodo Belege geliefert, die
andere (Ord. coron. imp.) hitte die Stichworte accingo, adiutor 11 B, addextro, ad-
nuntio, advocatus I B1 b, aequitas erginzen konnen., Die mittelalterliche Liturgie ist
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zwar mit zahlreichen Ordines und den wichtigsten Pontifikalien vertreten, aber kein
Sakramentar oder Brevier scheint beriicksichtigt zu sein. Brauchbare Drucke von
Brevieren (bzw. deren Vorliufern) gibt es kaum, aber die wichtigsten romischen
Sakramentare liegen in ausreichenden Ausgaben vor; an das Gelasianum, das Gre-
gorianum mit dem Alkuin-Anhang und vielleicht noch das Sacramentarium Fuldense
(als in Deutschland entstandenen Reprisentanten der jiingeren Mischformen) konnte
man denken. Ein gewichtiger Teil des den geistlichen Autoren des Mittelalters so
vertrauten liturgischen Sprachgutes wiirde damit erfafit. Schon die Verzettelung der
meist kurzen Rubriken wire niitzlich; dann wiirde man nicht vergebens bei actio I7
A 1 die hiufig vorkommende, aus dem Gelasianum stammende Uberschrift Infra
actionem fiir die Communicantes- und Hanc-igitur-Formeln suchen. Auch bei den
Ordines scheinen im wesentlichen nur die Rubriken beachtet worden zu sein, und auch
sie nicht vollstindig. Die Uberschriften Ordinatio abbatissae canonicam (monasticam)
regulam profitentis (Pontif. Rom.-Germ. 145 [146]) hitten s.v. abbatissa erwihnt
werden konnen. Die von Ad. Franz herausgegebenen Kirchlichen Benediktionen (2
Bde., 1909) hitten s. v. adiuro 4 (= exorcizare, beschwiren) viele sachlich weiter-
filhrende Belege erbracht. Der aus Ordo Rom. 28 A, 21 genommene Beleg fiir
ablactare 1b stammt aus Ordo Rom. 11, 103. Zwar ist nur Ordo Rom. 28 A das
Werk eines ,deutschen® Verfassers (cines Weissenburger Monches vom Anfang des
9. Jahrhunderts), aber der iltere Ordo Rom. 11 ist in mehreren ,deutschen® Hand-
schriften iiberliefert: eines von vielen Beispielen fiir die Schwierigkeiten regionaler
Beschrinkung (Ordo Rom. 11, 85 hitte z. B. fiir adaperio 1 niitzlich sein kdnnen).
Der actionarius sacri palatii, der in Greg. VIL. registr. pag. 9 n. 6 angefihre ist,
steht nicht in einer Quelle deutscher Herkunft, wiirde aber die s. v. actionarius an-
gegebenen Stellen erginzen. Reinher von Paderborn verwendet in seinem Computus
emendatus von 1171 (hg. v. W. E. van Wijk, Amsterdam 1951) mehrfach das Be-
griffspaar aequinoctium vernale — aequinoctium autwmnale (z. B. S. 40, 56), s. v.
aequinoctium fehlt ein Beleg fiir aequ. vernale. Bei adnuntiatio 1b (adn. Mariae)
fillt auf, dafl unter den exzerpierten Texten kein einziger Kalender ist. Statt Plichl,
Kirchenrecht 1, 228 ff. wiirde man s.v. adminiculator lieber Schramm ZRG Germ.
49 (1929) 209 f., 221 zitiert sehen.

Die Geringfiigigkeit der vorstehenden kritischen Bemerkungen und Erginzungs-
vorschlige wird, so ist zu wiinschen, das bereits geduflerte Urteil nur bestitigen:
dafl die Redaktoren und Bearbeiter uneingeschrinktes Lob verdienen. Dem von Joh.
Stroux begonnenen und geleiteten Unternehmen der Akademien, das seit dem Tode
von Stroux (1954) Paul Lehmann betreut, kann aus vollem Herzen ein schnelles
Fortschreiten auf dem eingeschlagenen Weg gewiinscht werden.

Bonn R. Elze

The Homilies of Photius, Patriarch of Constantinople. English translation,
introduction and commentary by Cyril Mango. Cambridge (Mass.) (Har-
vard University Press) 1958. XII, 327 S., geb. $ 6,—.

Das Buch enthilt alles, was man sich von einer gewissenhaften Edition wiinscht:
cine Einfithrung in Personlichkeit und Werk des Verfassers, eine Chronologie der
Homilien, eine Liste der Handschriften und ihre Gruppierung, eine Ubersetzung mit
Angabe der Varianten gegeniiber dem bisher bekannten Text und mit Kommentar.
Das was fehlt, ist gerade die Ausgabe, und dies kann man gar nicht genug bedauern,
denn die bisherigen Editionen sind ebenso selten wie unzuverldssig. So ist es der
erste und dringendste Wunsch des Rezensenten, eine Textedition moge diesem Uber-
setzungsband auf dem Fufe folgen. Trotzdem soll iiber dem Bedauern, daf} die Edi-
tion noch nicht erfolgt ist, der Wert des Vorliegenden nicht herabgesetzt werden —
im Gegenteil: qua rtalis ist das Buch von grofler Bedeutung und hervorragendem
wissenschaftlichen Wert. Nicht nur daff alle bedeutsamen Vorarbeiten fiir eine Edition
enthalten sind, der umfangreiche Kommentar zu den Homilien, sowie die Einleitun-
gen zu einzelnen Homiliengruppen enthalten so viele wichrige Beobachtungen und
Rektifikationen, dafl der Historiker der photianischen Zeit nicht an ihnen voriiber-

Zischr. fiir K.-G. 1
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gehen darf, Ich erwihne vor allem die Note on homilies 11 and IV, d.h. die Be-
merkungen zu den betithmten Homilien, welche anlidfilich des russischen Angriffs auf
Konstantinopel im Jahre 860 vorgetragen wurden. Trotz der Aufmerksamkeit, die
gerade diese beiden Homilien schon bisher gefunden haben, ist ihr Inhalc bis dato
noch nicht ausgeschopft worden. Mango macht es doch sehr wahrscheinlich, dafl wir
in den Homilien den authentischen Text des Photios vor uns haben und nicht eine
undatierbare ,, Verschonerung®, die den Quellenwert merklich mindern wiirde. Dann
aber fillt sowohl der wunderbare Sturm ins Wasser, den Symeon Logothetes anruft,
als auch die Anwesenheit Kaiser Michaels ITI. Die Russen miissen sich vor der Riick-
kehr des Kaisers zuriidsgezogen haben. Damit fillt auch einiges Licht auf die nur
relative Glaubwiirdigkeit des Continuator des Theophanes und der Briisseler Chro-
nik. — Wichtig auch der Hinweis, den Mango zusammen mit Jenkins schon in den
Dumbarton Oaks Papers 10 (1956), 125—140, gebracht hat, daf} die Homilie X
nichts mit der Kirchweihe der beriihmten Nea des Kaisers Basileios I. zu tun hat,
also auch aus den kunsthistorischen Erorterungen iiber diese Kirche in Zukunft zu
streichen ist.

Mangos Kommentar und Ubersetzung sind aber auch noch in manch anderer Hin-
sicht interessant. Photios bleibt sich immer selbst treu. Als kritischer Geist ver-
schmiht er es z.B., ganz entgegen dem Gebrauch seiner Zeitgenossen, etwa bei Be-
handlung der Verkiindigung die sonst so beliebten Apokryphen heranzuziehen. Wir
finden bei thm u. a. auch das sonst in Byzanz kaum praktizierte Genos der kirchen-
historischen Predigt (15 und 16), und wir sind erstaunt {iber die Niichternheir des
Predigers, der so gut wie nichts von seinem kirchenpolitischen Kampf auf die Kanzel
bringt, sondern diese ihrem ureigensten Zweck vorbehilt. Selbstverstindlich opfert
auch Photios dem rhetorischen Genos der Zeit: er kennt die Dialogpredigt, er kennt
die reine Prunkpredigt, aber erster Zweck bleibt immer Unterweisung und Erbauung.
Man wird in Zukunft zur Charakterisierung des Patriarchen auf die Homilien nicht
mehr, wie es bisher meist geschehen ist, verzichten konnen. Mangos Werk wird dabei
eine sehr wertvolle Hilfe leisten.

Miinchen Hans-Georg Beck

Theo Meier: Die Gestalt Marias im geistlichen Schauspiel
des deutschen Mittelalters (Philologische Studien und Quellen, hrsg.
von Wolfgang Stammler). Berlin (Erich-Schmidt-Verlag) 1959. 248 S., kart.
DM 16.30.

Die vorliegende Arbeit unternimmt es, das Bild Mariens im geistlichen Schauspiel
des Mittelalters zu erhellen und seine charakteristischen Ziige herauszufinden. Bei der
Bedeutung, die die Mariengestalt im geistlichen Schrifttum, in der bildenden Kunst
und in der Literatur des Mittelalters gewann, mufite es als eine verheiflungsvolle
Aufgabe erscheinen, auch ihrer kiinstlerischen Ausprigung im Drama des Mittelalters
nachzugehen und so der Geschichte der Marienfrommigkeit ein neues Feld zu er-
schliefen. Die Inangriffnahme dieser Aufgabe war um so angemessener, als die bis-
herigen Untersuchungen zu Einzelgestalten des mittelalterlichen Schauspiels die Ge-
stalt Mariens nicht ausfiihrlich behandelten.

In der richtigen Erkenntnis, dafl das dramatische Schaffen des Mittelalters nicht
vollauf zu verstehen ist, wenn man es ausschlieflich (wie vielfach geschehen) nach
stilistischen und rein formalen Gesichtspunkten beurteilt, machte der Verfasser die
religios-heilsgeschichtliche Betrachtungsweise fiir seine Darstellung zur bestimmenden.
Aus dieser Blidsrichtung ergab sich thm auch der Gang der Untersuchung, die zu-
nichst im Kapitel 1 auf die religidsen Wurzeln der dramatischen Gestaltung des
Marienbildes in der Liturgie eingeht. Wie sich aus diesem Zentrum in immer weiteren
Kreisen die Vorformen dramatischer Gestaltung in den liturgischen Weihnachts- und
Epiphaniefeiern, dann die einfachen deutschen Spiele des Hochmittelalters und
schlieflich das Grofischauspiel des Spatmittelalters entwickelt, wird unter Auswertung
eines weitverzweigten Materials kenntnisreich und mit eigenstindigem Urteil vom
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Verfasser in den fiinf folgenden Kapiteln der Arbeit abgehandelt. Diese Entwicklung
wire allerdings aus der so ganz anders gearteten Grundhaltung der Liturgie allein
nicht zu verstehen. Deshalb baut der Verfasser in seine Darstellung mit gutem Grund
eine Untersuchung iiber den geistesgeschichtlichen Umbruch ein, der sich im frithen
Mittelalter in der Marienfrommigkeit vollzog und der vom objektiv-liturgischen
zum subjeltiv-personlichen Marienverstindnis fiihrre (Kapitel 3). Damit ist die Rich-
tung fiir das Verstindnis des Folgenden gewiesen. Wohl wegen der Bedeutung, die
die Gestalt der Schmerzensmutter im Mittelalter gewann, wird diesem Thema ein
eigenes Kapitel am Schlufl gewidmet. Neben dem Motiv der Campassio ist es vor
allem das Bild der Jungfrau-Mutter in der hl. Nacht und das der barmherzigen
Himmelsk&nigin, die die dramatischen Bildungen dieser Zeit am nachhaltigsten be-
stimmten.

In der gezeichneten Entwicklungslinie kommt auch zum Ausdruck, dafl der Zug
zu immer stirkeren Einzelmotiven, zur immer realistischeren Darstellung der Mensch-
lichkeit Mariens, wie es vor allem fiir das spite Mittelalter bezeichnend ist, das
Marienbild innerlich nicht eigentlich bereicherte. Die mit dem Schaubediirfnis des
Volkes gegebene Tendenz zur Vergegenwirtigung rithrender Einzelereignisse, die oft
nur durch den Riidsgriff auf apokryphe Quellen und durch freie Kombinationen be-
friedigt werden konnte, fithrte besonders im Punkte der Compassio zu Auffassun-
gen, die mit dem Zeugnis der Schrift und Tradition nicht mehr harmonierten. Trotz-
dem kann der Verfasser zeigen, dafl das mittelalterliche Schauspiel die Mariengestalt
niemals von ihrem religitsen Grund 16st, auch wenn die realistische Einzeldarstellung
und die religiose Sinndeutung nicht immer miteinander verbunden sind und es be-
sonders bei bestimmten Darstellungen der Schmerzensmutter schwer wird, hinter der
iiberstark gewordenen menschlichen Geste den religidsen Bezug zu erkennen. Die
Vermenschlichung der Mariengestalt ging jedenfalls nie so weit, dafl sich an Maria
das Komische und Licherliche herangewagt hitte, wie das bei anderen Dramenge-
stalten der Fall war.

Man wird deshalb der Auffassung zustimmen konnen, dafl sich das innere religitse
Element in der dufleren Realistik nicht verflichtigte. Die Ansicht aber, dafl mit der
dramatischen Gestaltung des Marienbildes immer auch die heilsgeschichtliche Sicht
verbunden blieb, wire dahingehend zu iiberpriifen, ob hier nicht eine zu weite Auf-
fassung der Begriffe ,Heilsgeschichte® und ,heilsgeschichtlich® vorliegt. Der Begriff
der Heilsgeschichte im theologischen Verstindnis impliziert vor allem ein gottliches
Handeln am Menschen, und heilsgeschichtliches Denken sieht dann in Maria mehr die
Reprisentantin einer gottlichen Idee und die Trigerin eines bestimmren Auftrags in
der gortlichen Okonomie, als dafl es Interesse an einer mit genauen Einzelziigen aus-
gestalteten menschlichen Person bezeigt. Wo, wie in der dramatischen Darstellung,
das Hauptaugenmerk auf dem individuellen menschlichen Sein und Tun liegt, kann
sich das heilsgeschichtliche Verstindnis nicht mehr rein entfalten. Es erscheint deshalb
begriindeter, den ganzen Vorgang der Dramatisierung der Mariengestalt als eine
Abwendung von der heilsgeschichtlichen Perspektive zu deuten, wie sie fiir den

bergang von der patristischen zur mittelalterlichen Marienauffassung tiberhaupt
charakteristisch ist. Fiir eine solche Auffassung bieter die Arbeir selbst im Kapitel 3
gewisse Anhaltspunkte.

Eine positive Wiirdigung verdient auch das Bemiihen des Verfassers, die theolo-
gischen Quellbereiche der dramatischen Gestaltung in der Umwelt und in der Tradi-
tion aufzudecken. Es kann nicht verwundern, wenn dabei in der gerafften Darstel-
lung manche Partie etwas zu allgemein gehalten ist, so etwa die Zeichnung des litur-
gischen Marienbildes (S.16—24). Die Aussage, dal Theologie, Liturgie und Kunst
des ersten Jahrtausends Maria iibereinstimmend als Konigin sehen, miifite zeitlich
genauer eingegrenzt werden, da der Konigintitel sich im Westen erst seit der Karo-
lingerzeit voll entfaltet (vgl. hierzu J. L. de Gruyter, De beata Maria regina, Her-
zogenbosch 1934; J. Auer, Salve Maria, regina mundi, in: Geist und Leben 27, 1954,
328—345). — Der sonst einwandfreie Satz zeigt an einer Stelle eine Vertauschung
der Seitenfolge (S. 111 und 112).

Tiibingen L. Scheffczyk

11*
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Navigatio sancti Brendani abbatis. From early Latin manuscripts
edited with an introduction and notes by Carl Selmer (= Publications in
Mediaeval Studies XVI). Notre Dame, Ind. (University of Notre Dame Press)
1959 L1228}

Carl Selmers lang erwartete Ausgabe des lateinischen Textes von Sankt Bren-
dans Seefahrt, die Frucht zwanzigjihriger Arbeit, liegt nun vor, ein hochst wert-
volles Arbeitsinstrument, das der Navigatio-Forschung in jeder Richtung — histo-
risch, geographisch, literarisch, motiv- und iiberlieferungsgeschichtlich — als sicherer
Ausgangspunkt dienen kann. Dank der gedringten Darstellung enthilc dieses Werk
bei geringem Umfang neben der ersten kritischen Ausgabe des Textes eine Fiille
von Tatsachenmaterial, niitzlichen Hinweisen und fruchtbaren Gesichtspunkten fiir
dessen Interpretation und gibt ein so vollstindiges Bild des Erarbeiteten wie des
noch zu Leistenden, als man billigerweise erwarten darf. Schade, dafl Selmer niche
auch das Latein der Navigatio analysiert; immerhin finden sich aufschlufireiche Be-
merkungen dariiber an zahlreichen Stellen der Einleitung und des Kommentars.

Die Einleitung hat sechs Kapitel. Das erste handelt mit besonnener Kritik vom
geschichtlichen Brendan und zeigt, wo die Legendenbildung einsetzte. Das zweite
und dritte gelten der Navigatio als Literaturproduke; da ist von ihren mutmafi-
lichen Quellen, von Ort und Zeit ihrer Entstehung, von den ersten Etappen ihrer
Verbreitung die Rede. Selmer vollzieht hier eine Synthese seiner zahlreichen Vor-
arbeiten (vgl. S. 129 £.); er vermutet, dafl die Navigatio ihre Textgestalt im 10. Jh.
in Lothringen angenommen hat. Jedenfalls war der Text frith im Rheinland und in
Flandern verbreitet (mit einer sekundiren Ausbreitung in Bayern, wie das auch bei
der Vita Tertia s. Patricii der Fall ist) und mehrere der iltesten Handschriften
stammen aus Klostern der Gorze-Trierer Reform, in der ein irisches Element wenn
schon nicht fithrend, so doch merklich greifbar ist.! Im vierten Kapitel werden die
fiir die Textgestaltung verglichenen Handschriften beschrieben und im fiinften wird
ihr gegenseitiges Verhiltnis erortert; das sechste unterrichtet in wenigen Worten
tiber Selmers Editionsprinzipien.

Dem Text mit Variantenapparat folgen drei Abschnitte, die zusammen eine Art
Kommentar bilden: ,Notes® (Nachweise der Bibelzitate, Hinweise auf Quellen und
Parallelen); ,Commentary on individual passages® (Rechtfertigung der Textgestal-
tung und Diskussion einzelner textkritischer Probleme); ,Commentary on Nomina
propria® (teils historisch, teils philologisch). Es folgen vier bibliographische Appen-
dices; am wichtigsten ist der vierte, eine Liste der Selmer bekannt gewordenen
Handschriften des lateinischen Prosatextes. Den Abschlufl bildet ein — so weit ich
sehen kann, erschopfendes — Literaturverzeichnis.

Selmers Hauptanliegen ist der Text, und auch der Rezensent mufl sich vor allem
damit auseinandersetzen.

Die Zahl der Hss ist erheblich. Selmers knapp beschreibendes Verzeichnis zahlt
120 Nummern — die vollstindigste Liste, die bisier veroffentlicht wurde.

Zu Einzelnem mochte ich folgendes bemerken: Briissel BR 8638 (Nr. 5d) ist ein
Teil von BR 8629—39 (Nr. 5e); die ,beiden® Navigatio-Texte sind trotz der leicht
abweichenden Blattangabe (zweierlei Folierung?) ein und derselbe. — Zu Nr. 13d:
die Hss der irischen Franziskaner, einst in St. Isidor, Rom, dann in Dublin, befin-
den sich seit mehreren Jahren in Killiney, Co. Dublin. — Die Signatur der Floren-
tiner Hs. Nr. 15a heifit richtig ,Laurentiana Plut. 17 N. 35%, die der Hs Paris
Arsenal (Nr. 35q) ist ,943A%, die der Trierer (Nr. 42b) ,Dombibliothek 133c®. —
Von den Melker Hss des Legendarium Magnum Austriacum enthdle C. 12, nicht
aber F. 8 (Nr. 27) die Navigatio. — Leipzig ,Paul Bibl.* (Bibliotheca Paulina) und
»Univ. BibL“ (Nr. 19a—c) bezecichnen dieselbe Sammlung. — ,Maihingen, Oettingen-
Wallersteinsche Bibliothek (dispersed in 1933)%: die Handschriftensammlung, im
wesentlichen intake, befindet sich jetzt auf Schlof Harburg bei Donauwdrth; die

! Die von Selmer vermutete Autorschaft des Bischofs Israel Scottigena oder
Brittigena, des Lehrers des spiteren Erzbischofs Bruno von Koln, ist wahrscheinlich
genug, um im Text zu stehen; warum verbirgt sie sich in einer Fufinote?
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Navigatio-Hs. (Nr. 25), Signatur I 2.8° 10, habe ich 1952 cingeschen, und mir

folgendes notiert: ,Mehrere Hss zusammengebunden. Fol. 34r-56v Navigatio s.

Brendani, B.H.L. (= Bibl. Hagiographica Latina) 1437. Kolophon: 1463 frater

andreas®.

Aus meinen eigenen Sammlungen kann ich (Kurztexte beiseite lassend) Selmers
Liste noch um einige Stiicke bereichern.

Augsburg, Staats-, Kreis- und Stadtbibliothek 203, s. XV, 1r—18v (B.H.L. 1437).

Briissel BR 18412, s. XVI, 2r—18r (B.H.L. 1437).

Cambridge, Magdalene College 14, 5. XV, 116v—128r (John of Tinmouth, wie in
der Hs London BM Cotton Tib. E. 1, Nr. 23g).

Hamburg, Staats- und Univ.-Bibl. Theol. 1727, s. X—XI, p. 545—598 (B.H.L. 1436),
also der ,kiirzere Schlufl®:? sanctus brendanus cum suis remersus est ad locum
suum. deo gratias, wie in Selmers Hss-Familie ##. Doch hat der Hamburger Text
nicht die fiir die meisten von Selmers wu-Hss bezeichnende Liicke in c. 26—27,
sondern nur einige geringe Kiirzungen innerhalb dieses Abschnittes; nach einigen
charakteristischen Stellen zu schliefen, an denen ich die Hs verglichen habe,
scheint es sich um einen frei redigierten &-Text zu handeln.®

Kiel, Univ.-Bibl., Bordesholm 5b, 4to (a. 1510), 329r—350r, und Bordesholm
27, 410, 5. XV, Stiick 4.

Michaelbeuren (Land Salzburg), Cart. 90, s. XIV, 81v—98r (B.H.L. 1436).

Miinchen Clm 12642, 5. XIV, 244v—256v (B.H.L. 1436).

Stuttgart, Wiirtt. Landesbibl.,, Theol. et phil. 8° 57, s. XII, 90r—135r (B.H.L. 1436);
die Stuttgarter Hs Hist. Q. 155, s. XII (Navigatio: fol. 27—42), iiber die ich nur
unvollstindige Notizen habe, ist viell. mit Selmers Nr. 41 identisch.

Von Hss, die ich nicht eingesehen habe, konnten noch in Betracht kommen: Klo-
sterneuburg 709, s. XIV, 327rff. (,Vita s. Brendani®); Mailand, Bibl. Trivulziana
430 (K. 3), s. XII (,Vita s. Brendani); Subiaco, Bibl. comunale 292 (CCLXXXVT),
s. XIV, fo. 66—83 (,Peregrinatio s. Brendani abbatis de Hibernia et eius sociorum
in oceano®). Die meisten der genannten Hss sind jungen Datums und haben den
kiirzeren Schlufl (B.H.L. 1436).

Der Prosatext der Navigatio liegt in mehreren Fassungen vor, die von den
Bollandisten so geschieden werden: B.H.L. 1436 (der ,kiirzere Schluf“, = Ende von
c. 28); B.H.L. 1437 (der ,lingere Schlufl“, = Ende von c. 29); B.H.L. 1438 (Kenney
203 NB 1), mit einer Variante des ,lingeren Schlusses (z. B. in den Hss Chartres
51, Paris BN 2333A, Rouen 661), von Selmer — mit Recht — nicht als besondere
Fassung angesehen.*

Aus der grofen Zahl der Textzeugen hat Selmer 18 Handschriften des 10. bis
12. Jahrhunderts ausgewihlt, deren Varianten er im Apparat mitteilt. Diese Hand-
schriften werden eingehend beschrieben, einschliefflich orthographischer Details, die
im Apparat nicht aufscheinen. Daf der Ausschlufl der jiingeren Handschriften ein

2 Uber die verschiedenen Textfassungen s. unten, S. 166.

3 Vgl. folgende Stellen (Sigla und Stemma sind weiter unten, S. 166, erklirt):
¢. 1,26 1. in spe et fide et caritate (= MPFBxO), uni refectio ad opus dei una
ecclesia perficiendum (=E); 1, 65 multo(a) tempore (multo tempore ye; multi tam
temporis G); 2, 1—2 binis fratribus septem (= ER#); 11, 36 sed non peccata (Eigen-
lesung) eorum confessi sumus (= R).

4 BH.L. 1439: ,(Recensio prolixior). Inc. S. Brendanus filius ... Exc. Colganus,
Acta 1. 723—24, c. v—xiv. — Prima verba tradidit A. Sanderus, Bibliotheca belgica
manuscripta (Insulis, 1641), I. 264, 13° ist die Textfassung des Codex Insulensis
(Rawlinson B. 485 — B. 505, Selmers Nr. 33i), irrtiimlich (daher das falsche Inci-
pit) einem bei Sander erwihnten Kodex von Lille (,Insulis®) gleichgesetzt. Der
Irrtum ist bereits im Supplement von B.H.L. (1911) berichtigt. — Dem Exzerpt aus
der Hs von Lough Ree (Codex Insulensis) gehen bei Colgan zwei andere Ausziige
voran, entsprechend c. 1,5—64 und c. 1,5—6, 12 Selmer; der letztere Auszug stammt
aus einer Hs der Kartause von Mainz (also wohl einem der Laudiani, Nr. 33a—e),
iir ersteren ist die Quelle nicht genannt.
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Gefahrenmoment enthilt, weiff Selmer sehr wohl; er bezeichnet seine Ausgabe auch
nur — allzu bescheiden — als einen ,stepping stone“. Jedenfalls gibt der Apparat
ein klares Bild der Textiiberlieferung in thren Hauptziigen bis ans Ende des 12.
Jahrhunderts. Die Absicht, dabei auch das Hin und Her sekundirer Beeinflussung
zu zeigen, hat es notwendig gemacht, einige Textzeugen anzufiihren, deren Vorlage
erhalten ist.

Selmer unterscheidet vier Handschriftengruppen: eine niederlindische (f), eine
stiddeutsche (7), eine franzosische (0) und eine rheinlindische (¢). Die erste Gruppe
ist durch eine einzige Hs vertreten, G(ent 401), die dem (lothringischen) Original-
text am nichsten steht; die iibrigen Gruppen sind mehrfach aufgespalten und es
fehlt auch nicht an gegenseitiger Beeinflussung. Ein iibersichtliches stemma codicum
und eine Tabelle der streckenweise wechselnden Zahl z. T. unvollstindiger Text-
zeugen und ihrer Gruppierung erleichtern das Studium des Apparates. Ubergreifende
Beziehungen, deren es vielleicht noch mehr gibt als Selmer annimmt, sind im
Stemma durch Punktlinien angedeutet; ich hitte gerne auch die Richtung des Ein-
flusses bezeichnet gesehen, aber das hitte wohl das Diagramm zu uniibersichtlich
gemacht, und der kleine Mangel ist durch die ,Bezeugungstabelle® mehr als auf-
gewogen.’

Der konservativen Textgestaltung kann ich mich fast ausnahmslos anschlieflen;
nur hie und da wiire ich von G abgewichen, wo diese Hs, wie Selmer selbst im kri-
tischen Anhang gelegentlich dartut, eine weniger gute oder sogar nachweisbar nicht
die originale Lesart bietet. Der eben erwihnte Anhang (S. 93—98) gehort mit zu
dem Besten des Buches; sein Studium hat mich, oft in Zustimmung, manchmal in
Widerspruch, zu fruchtbarem Weiterdenken der Textprobleme angeregt, wovon ich
im folgenden einige Proben geben mdchte.

Zum besseren Verstindnis stelle ich Selmers Stemma mit einigen kleinen Zu-
sitzen voran.

a

1 (ohne c. 29)

ey )

U (frg) M (lacuna V
in ¢. 26-27)

G V N
e an
Qr PG H : (Anfang u.:
ey Ende fehlt) :
A -
ST

5 En passant bemerke ich noch, daf} nach S., p. xlix, nur der Reginensis 481 (R)
durch die y-Gruppe beeinfluflt ist, wihrend im Stemma die Punktlinie nicht nach
R, sondern nach dessen erschlossener Vorlage ¢ fiihrt.
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Selmer lifit, wie man sicht, die vier Uberlieferungszweige fyd¢ unabhingig von
einander aus dem Archetypus @ hervorgehen. Doch schon die erste Stelle, an der
sich bezeichnende Variantengruppen finden (c.1,26—27), scheint mir fiir eine
Schichtung der Gruppen zu sprechen. Da heifit es von Mernocs Monchen, sie
leblt;en zwar als Einsiedler, hatten aber eine gemeinsame Mahlzeit und gemeinsames
Gebet:

po: ¢in B> una refectio (-ne S#B) et ad opus dei semper fuit coadunata
yi Q: unaque refectione opus dei una in ecclesia perficientibus
PMC: una refectio ad opus Dei  una in ecclesia perficientes
N: una refectio opus dei  una in ecclesia perficientes
H: una refectione ad opus dei  una in ecclesia perficientes
(T fehlt)
Er: una refectio ad opus Dei  una  ecclesia perficiendum est
£ E: una refectio ad opus Dei  una  ecclesia perficiendum
L: una refectione ad opus dei et una  ecclesia
O: una refectio ad opus Dei  una  ecclesia perfecta est
R: una refectio  ad opus Dei perficiendum una ecclesia

Die Gruppen $3 haben den wesentlich gleichen Text, der in f (G) am reinsten
erhalten ist. Ein wesentlich anderer Text (etwa: una refectio ad opus dei nna in
ecclesia perficiendum) liegt ey zugrunde; er ist verhiltnismdfig am reinsten (nur
mit Auslassung des i) in E erhalten. Eine weitere Anderung (perficientes fiir per-
ficiendum) ist bezeichnend fir y; nur F hat, wie oft, den Text von E. (Der Ab-
lativ una refectione besagt nichts fiir Gruppenbildung). Selmer rekonstruiert den
Uttext (S. 93) so: una refectio et opus dei in una ecclesia perficiendum. Ich mdchre
cher annehmen, daf die Lesungen von 6 und & einander erginzen: una refectio,
et ad opus dei una in ecclesia perficiendum semper fuit coadunata (als Subjekt von
fuit coadunata ist familia zu denken, mit stillschweigendem Subjektswechsel wie oft
im hibernischen Latein). Eine der beiden Wortgruppen war im Archetypus ausge-
lassen und iiber der Zeile nachgetragen worden; die Abschreiber wihlten dann
unter den scheinbaren Varianten.

Noch eindeutiger ist das Verhilnis in 1,65: multi tam temporis G (sicher rich-
tig): multum temporis 0: multo tempore &y. Umgekehrt steht in 1,30 £. das zweifel-
los richtige pernoctantibus (autem) nobis (s. S. 93 £.) in &.

Will es an diesen und manchen anderen Stellen (z. B. 1,47.79f.), wo die Ent-
scheidung zwischen 0 und ey liegt, scheinen, dafl sich @ erst in f0 und &y, und diese
Gruppen wieder in £ und d und in & und 7 aufgespalten haben, so weisen andere
Stellen noch auf eine weitere Zwischenquelle. Tn 2, 1—2 bis septem fratribus f: binis
fratribus o: binis fratribus septem A K°ER: bonis fratribus septem K* y L (xiisi fra-
tribus Q) liege offenbar eine gemeinsame Verderbnis in dey vor, die in den einzelnen
Gruppen und Untergruppen verschieden abgewandelt wurde. (Binis in K°® stammt
vielleicht aus &, vgl. 6,24 uexatorum: wexandorum x¢). Denselben Befund ergibt 6,
57 coram predicto fratre G: ante predictum fratrem (fratrem predictum) die ibrigen
Hss. All das erklire sich mithelos, wenn § von a direkt abhingt, & von a durch eine,
y und ¢ durch zwei Zwischenstufen getrennt sind:
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Ich sehe Bédiers warnenden Zeigefinger vor mir, aber die Hypothese bewzhrt sich
an mehreren Stellen, wo die Uberlieferung verworren scheint. So sagen 11,36 die in
Vigel verwandelten Engel, die ohne Zustimmung zu Lucifers Siinde auf dessen Seite
standen und in seinen Fall hineingerissen wurden: sed non peccando in eorum
consensu fuimus. So liest G, dem Selmer folgt. Der Apparat gibt folgende Varian-
ten: (1) peccando G y A (peccandi EOR): peccatis KL (-ti 0); (2) eorum G. EOR.
o K: illins A. ipsius L. om. y; (3) consensu fuimus oder dhnlich G.T.EQ (confessi
sumus R): consensimus od. dhnlich p#d L. (consentiendo F). Der urspriingliche Text
nat wohl gelautet: non peccando eorum consensimus, mit peccatis als Glosse iiber
peccando und einer Variante consensi sumus® zu consensimus, die zu consensusumius
verderbt wurde. Eorum, das man irrtiimlich auf Satan allein und nicht auf die
ruina antiqui hostis, den Fall der Engel iiberhaupt, bezog, wurde in einzelnen Hss.
durch ein Pronomen im Singular ersetzr, im Stammvater der y-Gruppe ausgelassen.
Die peccando-peccatis-Variante stand in d und ¢, also in @; die Variante zu
consensimus stand in fae, daher schon in @. Es heben sich klar ab eine u-Lesart
peccando consensimus; eine 0-Lesart peccatis eorum consensimus; und eine Grund-
lesart von & peccando/peccatis eorum consensu sumus. Einzelne Hss, besonders AFR,
haben stirker geindert.

Bald darauf (11, 39 ff.) sagen dieselben Vigel: Penas non sustinemus. Hic presen-
ciam dei possumus uidere, sed tantum alienawit nos a consorcio aliorum qui steterunt.
So G, d (aufler A), e. An Varianten sind wichtig: (1) hic: quia hic R. nisi quod A.
per u. om @; (2) <non» possumus FA (offenbar unabhingig von einander); (3) sed:
sicque A. lumen p. om #; (4) tantum: misericorditer A. Man mufl Selmer (S. 95)
zugeben, dafl A den glattesten Text bieter: Penas non sustinemus, nisi quod presen-
ciam dei non possumus uidere, sed misericorditer alienanit nos usw. Doch ist es
nach dem Handschriftenstemma so gut wie ausgeschlossen, dal A allein das Urspriing-
liche bewahrt haben sollte. Auch spricht bei niherem Zusehen der Zusammenhang fiir
die Echtheit des pde-Textes. Die Vogel-Engel sind nicht verdammt; sie schweifen als
dienende Geister in der Luft umher (11, 41 f.), aber an Sonn- und Festtagen und in
der Osterzeit (die dem irischen Monch ein Vorgeschmack des Paradieses ist) weilen
sie auf der ,Vogelinsel“, wo sich Brendan mit den Seinen von Ostern bis Pfingsten
aufhil. ,Hier” (hic, wiederholt in Z. 44), sagen die Végel, ,konnen wir Gott gegen-
wértig sehen und preisen; Er hat uns nur (sed tantwm) von der Gemeinschaft der
standhaft gebliebenen Engel getrennt. Das wurde von manchen Abschreibern mifi-
verstanden. Hs A hat radikal geindert, ebenso p {per presenciam dei possumus
unidere lumen, tantum usw.); @ hat bic und sed ausgelassen, R ein iiberfliissiges guia
eingefiigt; F und A haben possumus durch ein vorgesetztes non ins Gegenteil verkehrt.

: Zgletzt seien mir noch einige Bemerkungen zu Einleitung, Text und Kommentar
erlaubt.

S. xviii, Anm. 5 hitten die annalistischen Ansitze von Brendans Todesjahr (577
oder 583) gegeben werden konnen. S. xxii: Kleine, schwer zugingliche Inseln als
monastisches desertum sind nicht erst eine Entdeckung der Iren; zu den Inseln des

% Das Deponens ist zwar nur einmal als Variante in Gregor von Tours belegt
(Bonnet, Le latin de Grégoire de Tours, S. 411, Anm. 6), war aber, nach vielen Ana-
logien zu schliefien, gewil§ kein Unikum.
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Tyrrhenischen Meeres vgl. Rutilius Namatianus; Patrick, Dictum 1; Honoratus von
Lérins. — S. xxix: Selmer betont mit gutem Recht die Tendenz des 10. Jhs., christ-
liche Gegenstiicke zu Werken der antiken Literatur zu schaffen; aber das geschieht
doch nur in genere suwo. Die Navigatio ist kaum, wie der Verf. anzudeuten scheint,
als ein Gegenstiick zur Aeneis gedacht; sehr viel eher als eines zum Alexanderroman,
auf den auch Selmer hinweist. — Text: c. 1,2 stagnili regione Mumenensium ortus:
in stagnil; stecke wohl ein Ortsname (vgl. Selmer S. xvii, Anm. 3 und 4), vielleicht
stagni Li regione Mum. ,in der Gegend des Meeresarms von Li (= Tralee) im Ge-
biet von Munster®. — c. 1,45 consideremus wird ein Fehler des Archetypus sein fiir
consideraremus, vgl. uolueremus 1,47. — c. 2, Anm. 15: Der Rat von Brendans
Mbnchen vor der Ausfahrt wird einleuchtend als benediktinisches Element erklart.
Aber ich mochte das doch lieber auf die Rechnung des lothringischen Bearbeiters
setzen. Der prepositus (c.3) ist nicht notwendig benediktinisch, auch die Regel des
heiligen Columbanus kennt ihn. — c. 10 mit Anm. 30, vgl. S. xxiv, Anm. 20: Der
Riesenfisch, auf dem die Ménche Ostern feiern, kommt, wie Selmer richtig bemerkt,
sicher nicht aus dem Sindbadmirchen; viel wahrscheinlichere Quellen sind Physiolo-
gus 17 oder unmittelbar der Alexanderroman (vgl. Pseudo-Kallisthenes III. 17,
3—7). — c. 11—12: Es wire interessant, festzustellen, ob dem Psalmensingen auf der
Vogelinsel und auf der Insel Ailbes ein bestimmtes Offizium zugrundeliegt; die Insel
der Drei Chore (c. 17) hat eine typische laus perennis per turmas (dariiber vgl. Dom
C. Gindele, Revue Bénéd. 69, 1959, 32 ff.). — c. 25,48 f. hitte ich thetim, thetis
als nomen commune aufgefafit; Selmer weist selbst (S.101) auf das ,hisperische®
tithis — mare hin.

Kritik solcher Art rithrt nicht an den Wert von Selmers Arbeit. Wer sich je auf
das Gebiet der irisch-lateinischen Literatur gewagt hat, weifl aus Erfahrung, was fiir
schwierige Probleme sie aufgibt, und wird es als Dankespflicht betrachten, Anregun-
gen, die von einem so kenntnisreichen Forscher wie Selmer kommen, aufzunehmen
und die Diskussion nach Kriften weiterzufithren. Finem properamus ad unum.

Dublin Ludwig Bieler

Joachim Wollasch, Hans-Erich Mager, Hermann Diener:
Neue Forschungen iiber Cluny und die Cluniacenser, hrsg.
von Gerd Tellenbach. Freiburg (Herder) 1959. VIII, 464 S. Kart.
DM 35.—. 7 =

Dafi Cluny nicht den Investiturstreit entfesselt hat, ist lingst communis opinio.
Doch an ausfithrlichen Spezialuntersuchungen, die die Stellung des Reformzentrums
innerhalb des 11. Jhs. geklirt hitten, hat es gemangelt. Umso mehr ist der vorliegen-
de Band zu begriifien, in dem aufler einer zusammenfassenden Einleitung G. Tellen-
bachs vier aus seiner Schule hervorgegangene Arbeiten vereinigt sind. J. Wollasch ist
den Bezichungen zwischen Cluny und den Herren von Déols nachgegangen; er
méchte in ihnen Abktmmlinge eines gallo-romischen Senatorengeschlechts sehen und
in Odo von Cluny einen Sohn Ebbos I. von Déols. Immerhin 1if}t sich nicht er-
weisen, ‘daff im 10. Jh. eine Vita Ebbonis — wie sie bei W. eine gewichtige Rolle
spielt — existiert hat; Jean de la Gogue, der spitmittelalterliche Kompilator, dem
W. folgt, hat zwar aus heute verlorenen Quellen geschopft, aber eine Vita zitiert er
nicht. Einmal ist bei ithm die Rede von ,catalogues des seigneurs fondeurs du mona-
stére de Déols®, ohne dafl sich deren Entstehungszeit prizisieren liefle; ihr Zeugnis-
wert ist daher unsicher.

Grundsitzliche Fragen berithren die beiden folgenden Studien. H.-E. Mager stellt
fest, dafl Cluny sich von Bischofen und Laienadel in grofiem Umfang hat Eigen-
kirchen schenken lassen. Da die Monche auch bedingte Zuwendungen und Teilschen-
kungen entgegengenommen haben, ferner in den Urkunden fast nie das Eigenkirchen-
recht der Laien angegriffen wird, scheint Cluny in jenem umstrittenen Reformpunkt
eine konservative Haltung an den Tag gelegt zu haben. Ob man dies aber wirklich
aus dem spréden Material der Klosterchartulare folgern darf, bleibe dahingestellt.
Will man wissen, ob Cluny .feudal® oder ,antifeudal® gesinnt gewesen ist, so wire
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an erster Stelle dem Einfluf}, insbesondere den Vogteirechten, der Laien in den einzel-
nen cluniazensischen Dependancen nachzuspiiren. Von einer anderen Seite greift
H. Diener das Problem an. Nachdem er ermittelt hat, welche Bischofe dem Kloster,
vornehmlich in der Zeit Abt Hugos I., ihre Gunst erwiesen haben — wobei mit-
unter allein das Auftauchen eines Bischofsnamens in den Zeugenlisten der Schenkun-
gen ausgewertet wird —, kommt er zu dem Schluff, dafl der Episkopat abgesehen von
einigen Exemtionsstreitigkeiten Cluny freundlich gegeniibergestanden habe; ja, selbst
mit simonistischen Prilaten habe es Hugo nicht verdorben, wie er iiberhaupt im
Investiturstreit niemandes Partei ergriffen habe. Nun hat der Abt im Kampf zwi-
schen regnum und sacerdotium gewifl Zuriidchaltung geiibt, aber dafl er sich neutral
verhalten habe, kann man kaum behaupten. Bei einer Gegenrechnung wiren all die-
jenigen konigstreuen und der Reform abholden franzésischen Bischéfe aufzuzihlen,
die nichts fiir das burgundische Kloster getan haben. Und sind es in Deutschland
nicht gerade die Antiheinricianer, die Hugo nahestehen? Ebenso ist thm in England
Anselm von Canterbury sehr viel stirker verbunden als die Anhinger des Konigs
(liberfliissiger Weise wird hier, S. 316, der sog. Anonymus von York erwihnt, ohne
dafy D. auf die Ritsel, die der Autor aufgibt, und auf die Literatur, die sich mit thm
befaflt, auch nur in einer Fufinote einginge). In einer Arbeit, die Clunys Beziehungen
zum Episkopat wahrend des 11. Jhs. behandelt, vermifit man eine Erdrterung der
Satire des Bischofs Adalberto von Laon. Von Nutzen ist Hugos Itinerar, das D. zu-
sammengestellt hat. Hinzuzufiigen wiren ein Aufenthalt in Limoges 1087/8 (Mém.
de la Soc. des sc. naturelles et archéol. de la Creuse 111, 1862, p. 78 f.) und 2 Kon-
zilien (?) aus Hugos Vita s. Hugonis, das eine zu Autun 1062/9, das andere an un-
bekanntem Ort ca. 1071 (Migne PL. 159, col. 920 f.). Der hier genannte und in der
Literatur umstrittene Erzb. Gottfried von Lyon kommt bei D. auch sonst nicht vor.
Zu erwigen wire ferner eine Romreise des Abts in den Jahren 1074/5 (Gregor VII,
Reg. I 62). Die Wiedergabe der lateinischen Eigennamen ist bisweilen merkwiirdig;
z. B. scheint es D. entgangen zu sein, daff das Aegidius-Kloster bei Nimes heute all-
gemein St.-Gilles heiflt (s.S. 303 und das Register s.v. St. Egidius und St.-Gilles).
Wird man demnach hier und da einen Zweifel anmelden diirfen, so ist zu hoffen,
dafl die vorliegenden Untersuchungen die Cluny-Forschung weiter anregen werden.

Bonn H. Hoffmann

Peter Classen: Gerhoch von Reichersberg. Eine Biographie mit
einem Anhang lber die Quellen, ihre handschriftliche Uberlieferung und ihre
Chronologie. Wiesbaden (Steiner) 1960. XI, 485 S., brosch. DM 50.—.

In den Kreis der letzthin so lebhaften Bemithungen um Gerhoh reiht sich dieses
gewichtige Buch als grundlegende Untersuchung ein; man darf es als erste vollgiiltige
Lebensbeschreibung des Propstes im engeren Sinne bezeichnen. Die fabelhafte Belesen-
heit des Verfassers sowohl in der historischen als auch in der theologischen Literatur
gestarttet es ihm, Gerhoh im Rahmen eines bunten Zeitbildes, im steten Bezug zu den
Ereignissen und Auflerungen seiner Umwelt zu verstehen und so eine sehr lebendige
Biographie zu formen. In breiter Schilderung |48t er das nach mittelalterlichen Maf3-
stiben recht lange Leben des Reichersbergers abrollen. Die endlose Reihe seiner
Werke wird in chronologischer Folge in die Lebensereignisse eingebaut. Die Entste-
hung jeder Schrift wird sorgfiltig gepriift, zugleich wird jedesmal versucht, eine
Analyse aus der jeweiligen Situation des Werkes heraus zu geben. So wird Faktum
auf Faktum in minutidser, ungeheuer fleifliger Kleinarbeit wissenschaftlich gesichert
und sehr schén auch der Mensch greifbar, wo bisher doch wohl recht abstrake Gerhoh
als Verfasser seiner Werke betrachter wurde. Viele reichhaltige Erkenntnisse werden
geboten, wertvoll z. B. der Nachweis, wie Gerhoh als erster die seit 1122 einsetzende
Feudalisierung der Reichskirche erkannte, wie er als erster die Pfriindenhiufung
anprangerte, wie er, wenn auch dialektisch nicht so geschult wie seine Gegner, ihnen
doch in der philologischen und historisch-kritischen Methode iiberlegen war. Die
Regensburger Vorginge um Gerhohs Hiresie werden zum erstenmal in allen Zu-
sammenhingen gesehen, die Arbeit des Propstes beim Aufbau seines Stiftsgutes wird
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mit vielen Einzelheiten ausgebreitet. Welche Kleinarbeit dem voranzugehen hatte,
ermifit man erst beim Studium des iiber 100 Seiten langen Anhangs, in dem Verf.
alle Gerhoh betreffenden Urkunden, Briefe und Widmungen, seine Werke, einschlief-
lich der Dubia und Spuria, und die Werke des Reichersberger Kreises mit umfang-
reicher Diskussion zu den oft schwierigen Entstehungsfragen zusammenstellt, Vor drei
Jahren hat D. van den Eynde die gleiche Arbeit bekanntlich schon einmal geleistet.
Es ist symptomatisch fiir die Aktualitit dieser Fragen, dafl Verf. die Mihe einer
Revision nicht scheute, nachdem er ohne Kenntnis vom Entstchen jener verdienst-
vollen Untersuchung bereits die erste Fassung seiner Ubersicht fertiggestellt hatte.
Uber Van den Eynde hinaus werden hier neue Quellen, u. a. zwei unbekannte Briefe
mitgeteilt. Verf. gelangt im Gegensatz zu Van den Eynde dabei auch zu neuen
Datierungen und sonstigen Korrekturen. Er ist natiirlich fiir seine Kritik ginstiger
gestellt als sein Vorginger; nichtsdestoweniger wird man gut tun, in Zukunft beide
Werkiibersichten nebeneinander zu benutzen. Freilich, was die eigentliche Biographie
anlangt, spannt Verf. schon vom Thema aus seinen Rahmen weiter als Van den
Eynde, dem es um die Geschichte des literarischen Werkes, nicht so sehr um die
Gestalt Gerhohs ging. Damit ist Verf. anderseits gezwungen, sich stérker interpreta-
tiv zu engagieren. Hier erhebt sich allerdings die Frage, wieweit die Summe aller
biographischen Fakten Gerhohs geistige Grundstruktur ergibt. So ist man etwas be-
triibt, wenn in der sehr knappen Zusammenfassung von 6 Seiten zwar viel Richtiges,
aber doch viel weniger gesagt wird, als sich aus den abertausend Tatsachen des
minutiosen Details ergeben konnte, wenn sie mit den schon von der Gerhoh-For-
schung erarbeiteten Erkenntnissen iiber die allgemeine Grundstruktur der Anschau-
ungen Gerhohs und deren Standort in den geistigen Stromungen seiner Zeit verkniipft
wiitden. So wird natiirlich umgekehrt aus der Sicht des Details heraus vieles frag-
wiirdig, z. B. wenn Gerhoh in seiner Stellungnahme zum Schisma von 1159 der Pri-
mat des Rechtlichen vor dem Sittlichen zugeschrieben wird (201); was dem bisher er-
arbeiteten Gerhoh-Bild doch gar nicht entspricht. So auch, wenn die grundsirtzlich
kritische Einstellung Gerhohs zum Regnum ignoriert wird und Verf. iiber Gebiihr
den ,staufischen Reichsgedanken® bei ihm wirken lafic und schliefflich zu Interpreta-
tionen kommt, die doch wohl im Widerspruch zum Quellenbefund stehen (Verf.:
Friedrich I. wird nicht unmittelbar mit dem Antichrist in Verbindung gebracht (298);

Gerhoh aber ausdriicklich: Ipse (Deus) . . . potens est magna facere . . . contra
populum Antichristi, sicut nuper (1167) . . . Rome, ubi, cum in unum convenissent
adversus Dominum et adversus Christum eius principes multi cum domno imperatore
scismaticorum fautore . . .). Es ist schade, daf man auf anfechtbare Ergebnisse

stoflt, die nicht nur die Methode verschuldet hat, sondern der trotz aller Abstinenz
von Synthese unternommene Versuch eigenwilliger Zusammenfassungen. Fiir Fest-
stellungen wie: ,Durch den Glauben gerechtfertigt, wird jeder in der Kirche zum
wahren Priester® (Fufinote: ,allgemeines Priestertum®) (190), bieten die zitierten
Quellen keine Grundlage. Gerhoh duflert sich an der fiir das allgemeine Priestertum
zitierten Belegstelle im Anschlufl an Prov. 31,22 wie folgt: Byssus . . . plurimum
niter in veste Aaron pontificis et significat . . . vestem sacerdotalem, de qua Deo
dicitur: Sacerdotes tui induantur iustitia (Ps. 131, 9). Nam ut sit quisque in Ecclesia
verus sacerdos, oportet ut non solum sacramento sed iustitia quoque induatur. Das
heifit doch: Damit jeder (Priester) in der Kirche wahrer Priester sei, nicht: Damit
jeder (Gliubige) usw. Gleich darauf heifit es denn auch: Christus legitur indutus . . .
veste alba (— byssus) . . ., ut presignaret nulli re gimen aliorum committendum,
nisi quem prius constaret in sua vita justificatum. Zur Rechtfertigung aus dem Glau-
ben: Fides operans per dilectionem suam tegit nuditatem (O I 246), oder: Et quis-
que filius Abrahae . . ., iustificatur ex fide per dilectionem operante (248). Die in
der Christologie angewandte Unterscheidung der natiirlichen und gnadenhaften Eigen-
schaften wird iiberstrapaziert, wenn Natur und Gnade als solche zum aktuellen
Gerhoh-Problem gemacht werden (vgl. dagegen Gerhoh O I 240: Quidquid lar-
giente Deo accipimus . . . gratiarum . . ., de his . . . bene operando pro aeterna
mercede laboramus) und von der ,scharfen Betonung des gnadenhaften Seins aller
Dinge“ gar ein ,Licht auf die ausgeprigt spirituale Komponente in Gerhohs Kir-
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chenbegrift“ fallen soll (263). Das ist umso gefdhrlicher, als es gilt, ihn scharf von
allen Laikalisierungs- und Spiritualisierungstendenzen seiner Zeit abzuheben. So
wurden in die Biographie Wertungen aufgenommen, die gefahrlos nur von der
rechten Erkenntnis des geistigen Gesamtgefiiges aus moglich sind, und es kommt
mancherorts, wie in der widerspruchsvoll gebotenen Lehre Gerhohs von Kirche und
Reich (S. 41 wird bestritten, dafl er das Wormser Konkordat als ,negativen Neu-
ansatz“ beurteilt hat; S. 47 soll es nach Gerhoh ,die Kirche nicht von den weltlichen
Verstrickungen befreit, sondern nur neuen Formen der Verweltlichung den Weg ge-
bahnt“, S.101 gar ,die Freiheit der Kirche untergraben® haben), zu einem Riick-
schritc gegentiber dem derzeitigen Stand der Gerhoh-Forschung. Des Tadels genug!
Denn das, was Verf. im strengen Sinne biographisch erarbeitet hat, diirfte nunmehr
genauso die Arbeit von der systematischen Seite aus befruchten, wie sich umgekehrt
deren Beriicksichtigung empfiehlt. Die Gerhoh-Forschung dankt dem Verfasser fiir
das reichhaltige Werk.

Diisseldorf Erich Meuthen

Robert of Bridlington: The Bridlington Dialogue. An Ex-
position of the Rule of St. Augustine for the Life of the Clergy. Given through
a dialogue between master and disciple. Translated and Edited by a Religious
of CS.M.V,, London (A. R. Mowbray & Co. Ltd.) 1960. XXIV |- XXIV,
393 S., geb. £ 4/4/—.

Daf} dieser im lateinischen Original und in englischer Ubersetzung gebotene
Kommentar zur Augustinusregel fiir das Leben des Klerus (die sog. 3. Regel), dessen
Verfasser sich selbst nicht nennt, dem vierten Prior des Augustinerchorherrenstiftes
St. Mary zu Bridlington b. Yorkshire zugeschriecben werden kann, ist das Verdienst
des Herausgebers. Hat man dafiir auch keine Beweise auflerhalb des Werkes, so
scheint es auf Grund der im Text vorhandenen Angaben héchst wahrscheinlich, wenn
nicht sicher, dafl kein anderer in Frage kommt. Der Verfasser berichtet iiber die
Griindung des Klosters im Auftrag Konig Heinrichs, ohne Angabe, um den wieviel-
ten Heinrich es sich handelt, weshalb es wohl Heinrich I. sein mufl. Das Werk wurde
also vor dem Regierungsantritt Heinrichs 1. (1154) geschrieben. Erwihnt werden
der Erbauer des Klosters Walter von Gant (um 1113/14), sowie der erste Prior
Wichmann ,seligen Andenkens®, der 1141 aus dem Amte schied. Die beiden folgen-
den Prioren amtierten nur kurze Zeit, thnen folgte — wahrscheinlich um 1147, sicher
aber nicht nach 1150 (also nicht 1160, wie bisher angenommen wurde) — ein ge-
wisser Robert, der den Beinamen ,the Scribe® erhielt, wie es noch um 1530 der
Forscher John Leland auf dem Grabstein vor dem Eingang des Kapitelshauses von
Bridlington gelesen hatte. Leland wufite um drei Schriftkommentare dieses vierten
Priors Robert. In der Einleitung zu den Kleinen Propheten, einem dieser Kommen-

_tare, heific es, daRl ein gewisser Bruder Robert diese Erklirungen ,ausgewihlc und
zusammengestellt® habe aus Vitertexten. Dieser Robert war und ist als Kompilator
be.kanny (iber seine Werke vgl. die Liste bei Th. Tanner, Bibliotheca Britannico-
Hibernica, Oxford 1748, S. 657), was er iibrigens auch selbst bezeugt; denselben
Charakter zeigt der vorliegende Kommentar zur Augustinusregel. Das bisherige Ur-
teil iiber die schriftstellerische Arc dieses Priors wird also bestitigt. Im Prolog betont
der Verfasser, dafl er deswegen von vielen heflig angegriffen werde. Der Autor des
Dialogs ist, wie der Herausgeber feststellt, nicht irgendwer, sondern ein Mann von
Ruf und Rang. Es scheint also ziemlich sicher, daR der Prior Robert von Bridlington
diesen Kommentar geschrieben hat, nach 1141, als er schon ein ilteres Mitglied des
Konventes war, und sehr wahrscheinlich wihrend seines Priorates, das spitestens
1150 begann.

_ Der Herausgeber hat sich — zum groflen Teil mit Erfolg — der Miihe unterzogen,
die Quellen des Verfassers, der selbst keine einzige angibt, herauszufinden. Vor allem
sind es Hieronymus, Cyprian, Beda, Gregor d.Gr. Vermutlich lagen dem Autor
Sammlungen von Vitertexten vor. Viele Beriihrungspunkte hat er mit seinen Zeit-
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genossen Bernhard v. Clairvaux, Hugo v. St. Viktor und Aelred v. Rievauld. Natiir-
lich ist Augustinus sein Meister. Nach Ansicht des Herausgebers hat der Verfasser
mehrere Schriften Augustins auswendig gekannt, die ithm gleichsam in Fleisch und
Blut iibergegangen waren. Das 7. Kapitel iiber die Vaterunser-Erklirung ist fast
wortlich zu finden in Augustins De sermone Domini ad montem, vieles aus dem
2. Kapitel iiber die Liebe stammt aus Augustins De doctrina christiana, die Schrift
des Rhabanus Maurus De institutione clericorum ist die Hauptquelle fiir das 8. Kapi-
tel. Bei all diesen iibernommenen Stellen (und Werken) erweckt der Verfasser den
Eindruck, als ob es seine eigenen Gedanken wiren. Der Autor hat aus seiner Arbeits-
methode keinen Hehl gemacht, wenn er behauptet, daff man ihm dieses unbedenk-
liche Ubernehmen von Schriften und Texten nachsage.

Von der Existenz dieses Kommentars weill man erst wieder seit 1932, als von
der Bodleian-Bibliothek zu Oxford eine Hs unbekannter Herkunft erworben wurde,
die um die Wende des 12./13. Jahrhunderts geschrieben sein mufi und von mehr
als einer Hand stamme (MS, Lat. th. d. 19; 129 Bl.). Randnotizen von Ende des 15.
Jahrhunderts auf fol. 48 v zeigen, dafl sie zu dieser Zeit in Nordengland oder
Schottland gelegen haben muf. Man hielt diese Hs fiir die einzige, bis 1955 eine
zweite Hs von W. Hiimpfner in der Universitdts-Bibliothek Durham (MS. B. TII
8,2) entdeckt wurde, die der Herausgeber allerdings nicht mehr benutzen konnte,
da sein Werk bereits im Druck war.

Der Inhalt des Kommentars ist nicht iiberwiltigend. Es handelt sich um eine aus-
fithrliche, aber einfache Erklirung der Regel, wobei uns heute manches eigenartig
anmutet. So ist es sicher zeitbedingte Anschauung, was iiber das Verhiltnis von
Gebot und Rat sowie iiber die Ehe gesagt wird (S. 27). Ahnliches gilt von der Be-
handlung des Dieners (S. 87).

Die englische Wiedergabe ist sehr gut, sinngemifl und fliissig geschrieben. Der
Ubersetzer hat zweifellos ein Einfiihlungsvermbgen in Ausdrucksweise und Stil der
damaligen Zeit und 14t damit etwas von der Atmosphire spiiren, in der Robert von
Bridlington (gest. 1167) gelebt und geschrieben hat.

Walberberg b. Bonn G. Gieraths

Heiko Augustinus Oberman: Archbishop Thomas Brad-
wardine. A Fourteenth Century Augustinian. A Study of his Theology in
its Historical Context (= Diss. Utrecht 1957). Utrecht (Kemink en Zoon) 1957.
X1, 246 S., hfl 10.—.

Kurze Zeit nach dem Buche von Leff erschienen (vgl. ZKG 1958, 355—60), unter-
nimme die vorliegende Dissertation ebenfalls eine Gesamtdarstellung der Theologie
Bradwardine’s. Nach einer vorliufigen Erhellung des historischen und biographischen
Hintergrundes (Kap. 1) und einem Uberblick iiber die zeitgendssische Lehrentwick-
lung im Fragenkreis von Priszienz, Pridestination, Gnade und Willensfreiheit (Kap.
2: Aureoli, Durandus, Ockham, Holcot, Woodham), setzt die Darstellung mit der
Gotteslehre ein (Kap. 3), und geht iiber die von daher sich ergebende Ertrterung des
Verhiltnisses des menschlich freien Willens zur gottlichen Notwendigkeit, besonders
in der Lehre vom gottlichen Konkurs mit den menschlichen Handlungen (Kap. 4), zu
den Problemen von Pridestination und Priszienz iiber (Kap.5). Im Anschluff daran
werden die Vorstellungen von Siinde und Gnade (Kap.6), sowie Bradwardine’s
Lehre iiber die iustificatio sola gratia, deren Unterschiede zur reformatorischen Recht-
fertigungslehre Luthers eingehend herausgearbeitet werden (Kap. 7), behandelt. Das
Schluflkapite] untersucht die von Bradwardine ausgegangenen Wirkungen. Diese Un-
tersuchung, deren besonderes Interesse durch die Frage nach einem eventuellen Ein-
fluf Bradwardine’s auf Luther bestimmt ist, kommt zu vorwiegend negativen Ergeb-
nissen. Sowoh! bei den ockhamistischen Gegnern B.s (Buckingham, Baconthorp), als
auch bej seinem Schiiler Wiclif (198 ff.), bei dem B.s Einfluff im Laufe der Zeit im-
mer mehr zuriickerite, ist seine Position nur teilweise verstanden worden. Der Pariser
Determinismus Autrecourts (205 ff.) scheint nach O. keinen, der Mirecourts kaum
einen Bezug zu B. zu haben. Jedenfalls haben die Verurteilungen der Jahre 1346/7
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nichts mit seiner Lehre zu tun (209). Gregor von Rimini ist nicht durch B. beeinflufit
(211 f£.), trotz aller Ahnlichkeiten, die sich aus der gemeinsamen antipelagianischen
Haltung ergeben. Im Gegensatz zu B. bewege sich Gregors Denken ganz auf dem
Boden der Ockhamschule; daher hat er auch stirker gewirkt (222 f.). Luther steht
niher bei Gregor als bei B. Einen Einfluffl von B. kann er durch Gregor nicht (233),
durch Wiclif hochstens in entstellter Form (203) und ohne tiefgreifende Wirkung
(231 f.) empfangen haben.

Gegeniiber Leffs Buch, dessen ersten Teil O. aus einem Vorabdruck kannte (2),
bedeutet seine Darstellung in vieler Hinsicht einen erheblichen Fortschritt. Die histo-
rischen Zusammenhiinge werden genauer und differenzierter sichtbar gemacht. So
erfihre die Theologie der Ockhamschule, die auf jhre Weise ebenfalls die Souverini-
tit Gottes gegenilber dem Averroismus zur Geltung bringen wollte, eine gerechte
Wiirdigung. Der Einfluf des Duns Scotus auf B.s Gottes- und Gnadenlehre wird
genau bestimmt: Er wird in der psychologischen Analyse des gottlichen Wollens und
Erkennens und in der Anschauung von der absoluten Uberlegenheit des gottlichen
Willens sichtbar (63 f.). Von Duns stammt insbesondere der Gedanke, daf Gott zu-
erst die Glorie, dann die Mittel dazu wihle (143 f.), der Grundgedanke der Gnaden-
lehre. Auch das Verstindnis der gortlichen Priszienz in dem Sinne, dafi alle Dinge
dem Wissen Gottes intuitiv, durch sein Sein gegenwirtig sind, weist auf Duns zu-
riick (56; 93 £.). Dazu muff man allerdings hinzufiigen, dafl die nihere Ausgestaltung
dieses Gedankens, die Ineinssetzung von Wissen und Wollen in Gott, die B. zur
Ablehnung des Begriffs einer voluntas permittens (in bezug auf die Siinde) neben
der schopferisch wirkenden voluntas efficax fithrt (62), nicht mehr auf der Linie des
doctor subtilis liege. Sehr schon zeige O., wie B. durch seine Behauptung einer neces-
sitas antecedens des gottlichen Aktes im Konkurs mit dem geschopflichen in Gegen-
satz zur ganzen Tradition, nicht nur zu Duns, sondern auch zu Petrus Lombardus
und zu Thomas tritt (70 f£.). Indem er das ,Vorausgehen® gelegentlich auch im zeit-
lichen Sinne verstcht (87 ff.), geht B. auch iiber die Lehre des Thomismus von einer
praemotio physica hinaus. Treffend bemerk: O. (gegen Laun, mit Seeberg), daft B.
auch nicht einfach ,der ganze Augustin® ist, weil dessen philosophische Position von
B. ebensowenig wie von den meisten andern theologischen Augustinisten des 14. Jh.
geteilt wurde (84 £.).

Reich an weiterfithrenden Einsichten sind nicht zuletze die Kapitel iiber Siinde
und Gnade und iiber die Rechtfertigungslehre. Zwar wird man B.s Bemiihen, die
aus seinem Ansatz folgende Konsequenz, dafl Gott auch die Stinde determinative will
(so im Gegensatz zu ,conditionaliter der allgemeine Charakter des gittlichen Wol-
lens nach De causa Dei 11, 30; 596 E), abzubiegen, kaum mit O. (133) als gelungen
bezeichnen. Aber eine wichtige Beobachtung ist es, daf B. im Zusammenhang dieser
Bemiihungen zu einer Abschwichung der Stinde, nimlich zu ihrer finalen Recht-
fertigung durch die Einordnung in die Flarmonie des All gelangt (131). Die Zuriidk-
dringung der gratia creata (und folglich auch der Sakramente) zugunsten der ,tem-
pore placito veniente® (170) wirkenden ungeschaffenen Gnade beobachter O. dhnlich
wie Leff. Sorgfiltig zeigt er auch hier im Einzelnen die Abgrenzungen gegen Duns,
Aureoli und Ockham auf (179 ff.). Vor allem aber arbeiter er ausgezeichnet die
Unterschiede der Rechtfertigungslehre Bradwardine’s von der Luthers heraus: Die
Erbsiinde spielt bei B. kaum eine Rolle, eine Heilsgewiflheit laflt er niche gelten,
wegen der Unerforschlichkeit Gottes, von dessen Willen die Verlethung des donum
perseverantiae abhdngt (154). Die Gnade wird nur unter der Bedingung nachfolgen-
der Beichte und guter Werke verlichen, und tiberhaupt versteht B. die Rechefertigung
ganz traditionell als einen im Menschen selbst stattﬂidenden Prozef} (185), der iiber
vorbereitende Stufen und nachfolgende Verdienste verliuft, allerdings von Anfang
an ganz von Gott selbst gewirkt wird (147 f.), aber eben nicht als Zuspruch der Ge-
rechtigkeit Christi extra nos. Obwohl O. nicht beachtet, dafl B. gelegentlich auch von
Rechtfertigung ,sola fide* spricht (vgl. Leff 83), hat er doch Recht, daff die Recht-
fertigung sich fiir B. durch die fides caritate formata und als analytisches, nicht als
synthetisches Urteil vollzieht (182 £.).
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Die Hauptabsicht des Buches richtet sich auf den Nachweis, dafl Bradwardine
keinen theologischen Determinismus vertreten habe. Dieser These wird man aller-
dings schwerlich folgen konnen. Zwar ist es deutlich, dafl B. sich bemiiht hat, den
deterministischen Konsequenzen seiner Gotteslehre auszuweichen, so im Festhalten
einer psychologischen libertas contradictionis des Menschen (67), die aber genau ge-
nommen nur in seiner Unwissenheit iiber das, was Gott iiber ihn beschlossen hat,
besteht: er handelt, als ob er frei wire (113). Hier zeigt sich dhnlich wie bei B.s
Auskiinften zur Frage nach dem Ursprung des Bosen, daff das Schwergewicht seines
systematischen Ansatzes ihn gegen seinen eigenen Willen zu deterministischen Konse-
quenzen dringt. — O. geht mit seinem Versuch, B. gegen den Vorwurf des Deter-
minismus zu schiitzen, von dessen Priszienzbegriff aus, den er — ein wenig anachro-
nistisch — als scientia media coefficiens charakrerisiert, sofern das Gewufite in diesem
Wissen bereits mitgesetzt ist (60 ff.). Oberman benutzt den von B. selbst gebrauchten
Ausdruck Coeffizienz statt Leff’s Bezeichnung participatio, weil dieser Begriff einen
falschen pantheisierenden Klang hat (77). Fiir B. gehoren nach O. Coeffizienz und
necessitas zusammen: ,the coefficiency is the way, in which the necessitas realises
itself“ (82). Coeffizienz ohne necessitas wiirde zum Pantheismus fithren, necessitas
ohne Coeffizienz zum Fatalismus (ib). Von diesem Begriff der Coeffizienz her ur-
teile O., Leff mifdeute Bradwardine, wenn er, von ,divine determinisme® spricht (0.
83 n. 1). Bej B. handle es sich doch um eine necessitas voluntariz (ib., vgl. 76). Der
Mensch sei nicht auf Null reduziert (so Leff, zit. bei 0. 83 n. 1), sondern konne sogar
Verdienste erwerben (77 n.1). Und doch kann auch O. nicht leugnen, dafl der Ge-
danke einer necessitas antecedens (94) deterministische Konsequenzen in sich schliefit,
zumal wenn er den Charakter einer zeitlichen Prioritit annimmt (87 ff.). Hier stellt
auch O. fest: ,a deterministic tendency cannot be denied® (90). Ahnlich konzediert
er fiir die Quaestio De Futuris Contingentibus, angesichts der Unfehlbarkeit des
Vorauswissens Christi (111) und der Beschrinkung seines Gebetes auf die, deren
Rettung Gott beschlossen hat (112): die logischen Konsequenzen dringen hier zum
Determinismus (113). Die Ausfiihrungen in De causa Dei mochte O. jedoch nicht
deterministisch nennen, da sie viel stirker theologisch als philosophisch motiviert
sind (119), ebenso wie die Augustins, Er schlige dafiir die Bezeichnung ,thconom®
vor (121). Aber die theologischen Motive B:s indern doch nichts daran, dafl die
systematisch-logische Struktur seines Ansatzes deterministischen Charakter hat, ob-
wohl dieser Trend in einer Spannung zu B.s Intention steht, wie seine mancherlei
Versuche, die logischen Konsequenzen seines Ansatzes abzubiegen, erkennen lassen.
Auch von B.s Begriff der scientia complexa Gottes her dndert sich das Bild nicht,
da es dabei doch nur um das Verhiltnis von Wille und Intellekt in Gott, nicht um
eine kreatiirliche Selbstindigkeit geht. Das Dilemma zwischen Determinismus und
Pelagianismus wird freilich fiir eine die Erwihlung von der Ewigkeit Gottes her
logisch konstruierende Theologie immer unvermeidlich sein. Der theologische Fehler
liegt bereits darin, dafl so eingesetzt wird, statt umgekehrt von der Heilszuwendung
Gottes in den Gnadenmitteln (bzw. in seinem geschichtlichen Erwihlungshandeln)
auf ihren Grund in Gottes Ewigkeit zuriickzugehen.

Im tibrigen ist die Arbeit von O. durch die Reichhaltigkeit ihrer Einzelbeobach-
tungen, durch die Sorgfalt ihrer theologiegeschichtlichen Vergleiche und durch die
Differenziertheit ihrer Fragestellungen ohne Zweifel allen bisherigen Arbeiten Gber
Bradwardine iiberlegen.

Wauppertal-Elberfeld W. Pannenberg

Itinerarium Symonis Semeonis ab Hybernia ad Terram
Sanctam, Edited by Mario Esposito (= Scriptores Latini Hiberniae
w%). Dublin (The Dublin Institute for Advanced Studies) 1960. X, 127 S., 1 Plan,
geb. sh 25/—.

Dieser im zweiten Viertel des vierzehnten Jahrhunderts geschriebene Bericht
(Cambridge Corpus Christi 407, wahrscheinlich eine direkte Abschrift des Originals)
war seit langem bekannt, lag aber bisher nur in zwei schlechten Ausgaben (1778
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und 1919) vor. Esposito hat sich mit ihm bereits vor vierzig Jahren befafit. Beazley
bezeichnete ihn als ,iuflerst wichtig fiir die Geschichte des europiischen Handels
mit Agypten®. Unter den Berichten mittelalterlicher Wallfahrten nach Jerusalem
zeichnet er sich durch seine genauen geographischen, wirtschafts- und kulturgeschicht-
lichen Angaben aus. Esposito hat den Text in 100 Kapitel unterteilt: 1—23 behan-
deln die Reise von Clonmel iiber Dublin durch Wales, England und Frankreich,
entlang der dalmatinischen Kiiste, iiber Kreta nach Alexandria, 24—80 handeln von
Agypten, 81—100 beschreiben die Reise durch die Wiiste nach Jerusalem. Leider
ist das Werk unvollendet: Der Bericht iiber das Heilige Land, der sicher so aus-
fiihrlich und detailliert ausfallen sollte wie der iiber Agypten, sowie iiber die
Riickreise, die jedenfalls iiber Rom fiithrte, fehlt.

Von dem Autor ist nichts bekannt, als was aus seinem Werk zu entnehmen ist.
Simon und sein anderwirts bezeugter, in Cairo verstorbener Begleiter Hugh le
Luminour waren anglo-irische Franziskaner aus Clonmel.

Von kirchengeschichtlichem Interesse ist besonders der Bericht iiber das damals
kiirzlich stattgehabte Martyrium zweier Franziskaner bei Valence durch die Katha-
rer, Nizza sieht Simon als die Stadt des Concilium Nicenum an; er verwechselt den
833 in Genua verstorbenen Beda Junior mit Beda Venerabilis; solche und andere
Irrtiimer werfen Schlaglichrer auf die kirchengeschichtlichen Kenntnisse der unteren
Geistlichkeit der Zeit. Simons Beschreibung von Candia bietet, wie Hopf bereits
1870 vermutete, ein frithes Zeugnis fiir die Einwanderung der Zigeuner nach
Europa; schon damals nahmen die Zigeuner die Religion des Landes, in dem sie
sich jeweils aufhielten, an. In Agypten wurden Simon und sein Begleiter in Diskus-
sionen iiber religidse Fragen verwickelt. Er zitiert den Koran und die Doctrina
Machometi. Mit ungewdhnlicher Objektivitit erkennt er die Sauberkeit der Mo-
hammedaner, ihre Toleranz und Freigebigkeit an. Er bekriftigt Mitteilungen iiber
die bevorzugte Behandlung, die franziskanischen Pilgern ihrer Armut wegen zuteil
wurde. Er begegnete Christen und Juden verschiedener Sekten und Nationalititen
und beobachtete das Verhiltnis der Mohammedaner zu ihnen.

Wihrend die Namen- und Sachregister den materiellen Wert dieses Werkes
verdeutlichen, weist das Register iiber Worter und Ausdriidke darauf hin, dafl
Simons Werk auch sprach- und literaturgeschichtlich von Interesse ist.

Basel J. Hennig

Ludwig Buisson: Potestas und Caritas. Die pipstliche Gewalt im
Sparmittelalter (= Forschungen zur kirchlichen Rechtsgeschichte und zum Kir-
chenrecht, hrsg. von H. E. Feine, ]J. Heckel und H. Nottarp, 2. Band), K&ln,
Graz (Bohlau) 1958. XI, 448 S., brosch. DM 34.—.

Die vorliegende Untersuchung, 1956 von der Philosophischen Fakultit der Uni-
versitit Freiburg i. B. als Habilitationsschrift angenommen, hat sich zum Ziel ge-
setzt, ,das Ringen der Kanonisten um die plenitudo potestatis des Vicarius Christi
und um die potestas weltlicher Herrscher in der inneren Bewegung der opinio com-
munis in einem Lingsschnitt von Gratian bis zur Mitte des 15. Jahrhunderts auf-
zuzeigen, um von hier aus das Eindringen und die Wirksamkeit der gefundenen
Normen in der geschichtlichen Wirklichkeit feststellen zu kénnen® (S. 16). Das ist
eine wahrhaft umfassende Aufgabe, an Schwierigkeiten iiberreich, zumal sich der
Verfasser fiir seine Untersuchung einen Zeitabschnitt gewihlt hatte, der an kano-
nistischer Literatur keinen Mangel aufweist und in dem die schweren religitsen und
politischen Auseinandersetzungen die literarische Produktion der Kanonisten mehr
als begiinstigte. Vorweg sei Eetont, dafl Buisson in geradezu beispielhafter Weise
die Fiille des Stoffes gemeistert hat, sein Ziel, einen Lingsschnitt iiber die Entwick-
lung der kanonistischen Doktrin in der Frage der plenitudo potestatis zu geben, hat
er voll erreicht. Die Uberschriften der 7 Kapitel, in die das Buch gegliedert ist,
zeigen die Spannweite der Untersuchung bereits an: ,Das exemplum caritatis”
(1. Kapitel, S. 17—73), ,Dic plenitudo potestatis und die iustitia® (2. Kapitel, S.
74—124), ,Die plenitudo potestatis und das scandalum® (3. Kapitel, S. 125—165),
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»Der hiretische Papst“ (4. Kapitel, S. 166—215), ,Die plenitudo potestatis und der
Eid* (5. Kapitel, S. 216—269), ,Der Kronungseid“ (6. Kapitel, S. 270—347) und
»Die chose publique® (7. Kapitel, S. 348—399).

Nicht im grofien abendlindischen Schisma und in den konziliaren Streitigkeiten
ist nach Buissons Auffassung die letzte Deutung fiir den Zerfall machtvoller pipst-
licher Potestas zu suchen; Buisson versteht den Verfall der papstlichen Machtstel-
lung aus dem Ergebnis einer tiefen Spannung und normativen Auseinandersetzung
um die rechte Handhabung der plenitudo potestatis. Ausgangspunkt seiner Unter-
suchung ist die Sicht auf die Struktur der ecclesia dei und die Bedeutung, die
innerhalb ihrer Ordnung der pipstlichen Gewalt zukam. Daraus ergab sich dann
die eigentliche Fragestellung, welche geistigen Krifte die Beschrinkung der papst-
lichen Macht moglich gemacht haben. Das Zuriickdringen der pipstlichen Gewalt
durch die weltliche Potestas ist nach Buissons Auffassung ein Prozef}, der nicht
durch die Tagespolitik ausgeldst und bestimmt wurde; ,ein solcher Vorgang, das
allmihliche Schwicherwerden der plenitudo potestatis in einem anerkannten Be-
reich pépstlicher Rechtsbefugnis einerseits und das allmihliche Hineingreifen welt-
licher potestas in eben diesen Bereich andererseits, mufl von Vorstellungen bedingt
sein, die in der Lage waren, der pipstlichen Auffassung von der plenitudo potestatis
sittlich iiberlegen gegeniiber zu treten® (S. 2), und er fithrt diesen Vorgang auf ein
angestrengtes Nachdenken der geistigen Elite des Abendlandes zuriick, das es erst
ermdglicht habe, die sittlichen Mafistibe fiir die Handhabung pépstlicher und konig-
licher Gewalt zu erkennen. Als die entscheidenden Triger dieses Ringens sieht er
die Kanonisten an, die sich ex professo mit der Ordnung der ecclesia dei befafiten.
Das machte zunichst eine historische Einordnung und eine Darlegung der lehr-
mifigen Abhingigkeiten der Kanonisten erforderlich. (S. 3—15), wobei er sich weit-
gehend auf die groflen Arbeiten von F. v. Schulte, St. Kuttner, u.a. stiitzen konnte,
desgleichen geht er auch kurz auf die Arbeitsmethode der Kanonisten ein (S. 15 £.).

Buisson geht davon aus, daff die ,,Concordia discordantium canonum® des Magi-
ster Gratianus in der Betrachtungsweise der Kirche Gottes einen neuen Abschnite
einleitete. Dieses Dekretbuch — wir mochten stirker seinen eigentlichen Charakter
als ,Lehrbuch® betonen — brachte einmal Material in inhaltlicher Fiille, d. h. im
Zuriickgreifen auf Schrift und Tradition, auf die Autoritit der Viterliteratur und
der Entscheidungen der Konzilien und Pipste, es bot aber zugleich auch in der
systematischen Auswertung und normativen Anerkennung dieser Autorititen eine
neue universale Schau des ,ordo ecclesiae dei“. Gratians Werk blieb richtungswei-
send fiir die Folgezeit. In den praktischen Sollensvorschriften fiir den Christen und
in den Auffassungen iiber das Wesen der Kirche und ihrer Einrichtungen orientierte
sich Gratian vornehmlich an Augustinus, mit Recht weist Buisson darauf hin, dafl
das Wesen von Gratians Dekret nirgend besser als in einer Betrachtung Augustins
erkannt werden kann. Es sind in der Tat die von Augustinus herrithrenden Grund-
anschauungen, die den Geist des Dekretbuches bestimmen. So stellt denn Buisson
zundchst die Frage, wie sich nach Augustinus der Christ in der Welt verhalten
miisse und welcher Arc die Kirche Gottes sei.

1) Die civitas dei als Liebesgemeinschaft der perfecti (d. h. der verstorbenen,
gegenwiirtigen und zukiinftigen Erwihlten) reicht in die irdische Kirche hinein,
ebenso aber reicht in die irdische Kirche hinein die civitas terrena mit ihren scan-
dala, (mit den Bésen, die unter dem ,Gesetz des Fleisches* und des Teufels stehen).
In der imitatio Christi ist die Kirche bestrebr, als ,regnum militiae® zu fungieren,
bis schlieflich am Ende der Zeiten der strenge endgiiltige Dualismus zwischen civi-
tas dei und terrena zutage treten wird.

2) Christus als ,Exemplum caritatis® ist Zentrum der Kirche, die unter seinem
Gesetz der Liebe steht. Rechtes Verhalten gemiff den Geboten Gottes wird auf-
gezeigt, veranschaulicht und als vorbildlich hingestellt fiir alle Glieder der Kirche
durch den Hinweis auf exempla, gipfelnd im exemplum Christi selbst. Dieses
Exemplum-Denken des HI. Augustinus hat weitgehend Wurzeln in romischen An-
schauungen. (,Rémischer Geist hat stets zur Verdichtung und Veranschaulichung
abstrake formulierter Sittengebote und Lebenswerte gedringt® s. S. 26). Alle Gebote

Zsehr. fiir K.-G. 12
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wurzeln nach Augustin in der Liebe und werden von da her interpretiert. Das Ver-
hiltnis zwischen Gesetz und Liebe bestimmt sich so, daf} jeweils das Argernis Krite-
rium fiir die Verbindlichkeit des Liebesgebotes ist, wo das Gesetz das Handeln
oder das Nicht-Handeln erlauben wiirde. Ebenso ist z. B. der #duflere Zwang zur
Bufle, den die Kirchenvorsteher auf Siinder ausiiben, aus der hintergriindigen Liebe
— gemif dem exemplum Christi — zum Heil des Siinders, also als heilsame Arznei,
zu verstehen. Von solcher Liebesordnung der Kirche her beleuchtet Augustinus auch
das Recht des Staates; das vom princeps erlassene positive Gesetz hat sittliche Funk-
tion und dient der Kirche dazu, die Entfaltung der Liebesordnung zu ermdglichen.
(Zur Frage der Begrenzung bzw. Beschrinkung des Rechts s. S. 41 ff.).

Sind solche an den exempla der Schrift orientierten Gebote und Gesetze Recht?
Wichtig ist nun hierzu der Aufweis Augustins, dal das Recht der katholischen
Kirche sich aus einem Denken entwidkelte, das vom ,Wirklichkeitssinn des
exemplums bestimmt und deshalb das Liebesgebot auch konkret zu fassen bestrebt
ist“ (S. 41/42). Recht ist somit nicht mit der lex caritatis in Widerspruch, weil es
nur in Anwendung gebrachte Liebe zum Zwecke des Heils ist. In dieser Hinsicht
wurden die Lehren der Kirchenviter, die Heranziehung von Wort und exemplum
der Schrift zu allgemeiner Verbindlichkeit erhoben und durch die kirchlichen Zucht-
mittel gewisse Verhaltensweisen erzwungen. Gratian nun sah sich bereits einem
rechtlichen Niederschlag in reicher gesetzgeberischer Tiatigkeit gegeniiber und wollte
vor allem durch die Methode der Konkordanz Ubereinstimmung im Recht schaffen,
er suchte auch den Laien rechtlich in den ordo ecclesiae einzubezichen. Da er Augu-
stins Denken in sein Werk trug, leuchtet die caritas iiberall auf und durch; eine
eigentliche Trennung von Recht und Moral kommt diesem Denken nicht zu. Gratian
geht vom Gedanken der stufenweisen Vervollkommnung des Rechts sowoh] im
Alten als auch im Neuen Testament aus; das ist wichtig, weil er sich dadurch teil-
weise den nachchristlichen auctoritates der Tradition entziehen konnte. Die Stellung
des Papstes, der nach Gratian durch seine Prifiguration auch »Spitze des Rechts-
zuges” ist (seine Entscheidungen genieflen Vorrang vor den Satzungen der Konzi-
lien, gleichzeitig besitzt er die oberste Disziplinargewalt), findet ihre Begriindung in
der Exempla-Idee. Nach dem exemplum Christi und kraft desselben besitze der
FaPSt trotz Verbindlichkeit des ,ius ecclesiasticum® fiir ihn die Potestas der Privi-
egien.

Als wesentlich hebt Buisson hervor, dafl Gratian durch die Methode der Kon-
kordanz von Exempla-Idee, augustinischer Gedanken und ,romischer Gesetzesweis-
heit* die Fiille von Rechtsnormen fiir das Papsttum fand. Dabei zeigt sich, dafl
Widerspriiche durch Darlegung von ,causae® in Einklang gebracht wurden. Von der
Liebesordnung her versteht und bemifit sich auch das weltliche Recht, das dem
kirchlichen nachzuordnen ist und ihm nicht entgegenstehen darf. Zur formalen
Durchbildung des Rechts dienen mit Vorliebe romische Rechtsformen.

Der Begriff ,plenitudo potestatis“, zuerst verwendet von Rufinus in der ,Glos-
sierung des zentralen Paragraphus Gratians® geht auf Leo I. zuriidk, der ihn dem
romischen Kaiserrecht entlich, ein Terminus, der die Unteilbarkeit der Gewalt deut-
lich ausdriicken sollte. Bernhard von Clairvaux betont ihn stark, und Innozenz III.
machte diesen Begriff zum zentralen Ausgangspunkt seiner Ordnung. Jetzt enthilt
er auch konigliche (nach dem Exemplum Melchisedech), nicht nur geistliche Juris-
diction (= Rechtsgewalt). Allerdings sind fiir die pipstliche Gewalt rechtlich-sitt-
liche Maflstibe aufgestellt, um die die kirchlichen Rechtsdenker seit Innozenz ran-
gen: aequitas (licet), honestas (decet), utilitas (utilis). In dem Ringen um die Ant-
wort ist zunichst die Tendenz unverkennbar, den Bereich des fiir die pipstlichen
potestas Erlaubten zu weiten, die pipstliche Gewalt ,in immer erhabenere und
kithnere Formulierungen zu kleiden.“ Trotz der Gleichsetzung der plenitudo po-
testatis mit der Macht Gottes und der Handhabung dieser Gewalt nach den Grund-
sitzen des romischen Kaiserrechts, erorterten die Kanonisten doch bald die Frage
nach dem Bereich erlaubten Handelns. Darf der Vicarius Christi zu Recht schalten
und walten nach Belieben, darf er vom Recht dispensieren, wann und unter wel-
chen Voraussetzungen? Innozenz IV. vertrat die Auffassung, dafl es Rechte gibt,
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von welchen der Papst nur bei vorliegender ,magna causa“ dispensieren darf. Hin-
sichtlich des positiven Rechts bedarf der Wille des Dispensators keiner causa. (Be-
reits Gratians Bestreben war es ja, das im Widerspruch Stehende durch Herausschd-
lung einer causa dadurch in Ubereinstimmung zu bringen, dafl er andere auctorita-
tes und exempla heranzog, ausdeutete und nach den causae forschte). Wahrend nun
bis dahin die Kanonisten keinen Unterschied zwischen gottlichem und Naturrecht
kannten — alles Recht beruhte auf den exempla der Schrift, die kunstvoll durch
Heranziehen der Autorititen und der ratio ausgelegt wurde — kam Innozenz IV.
durch die Auffassung, dafi der Gesetzgeber auch ,sola voluntate® positives Recht
setzen und aufheben kann, zu einer Trennung des positiven Rechts vom Naturrecht
und gotrlichen Recht (S. 86 ff.). Das ,ius civile® ist im Sinn Innozenz IV. nichts
anderes als eine vom Gesetzgeber vorgenommene Anwendungsweise gottlichen und
natiirlichen Rechts. Hostiensis nun bringt die subtile Distinktion der ,potestas ordi-
nata® und ,potestas absoluta“. Wenngleich der Papst auf Grund seiner potestas
ordinata nicht vom Recht dispensieren diirfe, kénne er es doch auf Grund seiner
potestas absoluta, (die der Machtvollkommenheit Gottes gleichgesetzt ist). Dispen-
siert der Papst aber sine causa von einem positiven Recht, begeht er eine Siinde,
wenngleich die Entscheidung giiltig bleibt (Widerspruch zum ,decet®). Damit war
aber durch Hostiensis dem grenzenlosen ,licet* der plenitudo potestatis durch die
Gegeniiberstellung der ,honestas“ eine Grenze gesetzt. In der Folgezeit kamen die
Kanonisten in der Auseinandersetzung um den rechten Gebrauch des papstiichen
Dispensrechts zur allmihlichen Begrenzung der pipstlichen Potestas. Und zwar
legten die Rechtsdenker nun aus der Zusammenschau der thomistischen Gesetzes-
und Gerechtigkeitslehre, wie sie in der ratio und dem Willen des Gesetzgebers be-
schlossen sein soll, Mafistab und Kritik an der pépstlichen potestas an; weil das
Gesetz die ,utilitas communis® betrifft — fithrt Guido de Baysio an — und auf sie
hingeordnet ist, und die vom Gesetzgeber aufgestellte Regel fiir das gerechte Han-
deln sich auf das bonum commune bezieht, darf es auch nur dann zu Gunsten cines
Einzelnen durchbrochen werden, wenn die Dispens vom gerechten Gesetz sich nicht
zum Schaden, sondern zum Vorteil des bonum commune auswirkt. D.h. aber: auch
zur Dispensation von einem positiven Gesetz braucht der Papst eine causa iusta, da
er genauso an die Tugend der Gerechtigkeit gebunden ist (These, formuliert von
J. Andreae). Ferner kam der Kardinal Johannes Monachus durch die Zweiteilung
der lex humana in ,vis legis coactiva® und in eine ,vis legis directiva® zur Auf-
fassung, nur hinsichtlich der ersteren sei der Papst vom Gesetz gelost, hinsichtlich
der zweiten aber dem Gesetz unterworfen. Aegidius Romanus schliefilich sprach klar
aus, der Papst mufy ein ,initiator dei sicut Eius filius Carissimus® sein und darf
nicht ,,wahllos und ungeordnet® seine Gewalt gebrauchen, sondern nur in Ansehung
bestimmter Griinde. :

Damit ist diese Entwidslung abgeschlossen. Buisson weist in diesem Zusammen-
hang zutreffend darauf hin, daf von den Denkern des Kirchenrechts her nicht
Bonifaz VIII, sondern Innozenz IV. der Hohepunkt rechtlicher Vollkommenheit
in der ecclesia dei ist.

Beziiglich der Frage der Giiltigkeit der ungerechten Dispens hatte Henricus
Bouhic mit ausfithrlichen theologischen Begriindungen die Theorie entwidkelt, dafl
die ungerechte Dispens giiltig hinsichtlich der ecclesia militans sei, weil der Papst
ke_inen Hoheren in dieser Welt habe, der ihn berichtigen oder verbessern konne,
nicht giiltig aber vor der ecclesia triumphans sei; stehe der Papst doch hier vor
dem himmlischen Richter (dieser Auffassung huldige auch der grofite Kanonist des
15. Jahrhunderts, Nikolaus de Tudeschis).
~ Damit hatten die Kanonisten in langwieriger Arbeit ,den Papst an die Gerech-
tigkeit gebunden® (S. 122) und der Anschauung Innozenz IV., der Papst sei selbst
»unaufhorlich freischopfende Rechtsquelle®, ein Ende gesetzt.

Aber auch am Richtwert der utilitas, die ebenfalls vom Gebot der caritas aus
durchdacht wurde und bei Verletzung zum scandalum fithrt, maflen die Kanonisten
das pipstliche Handeln. Die scandalum-Lehre Augustins, weitgehend im Dekret
Gratians verwendet, besagte ja, das gute Gewissen und der Rechtsstandpunke ge-
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niigen nicht zur Beurteilung, ob jemand der caritas gemifl handelt. Das Verhalten
gegeniiber dem scandalum und der ,bona fama® ist der Priifstein, um die caritas
des Einzelnen zu erkennen. Von da her wird bei Gratian auch die Ausiibung der
pipstlichen potestas bestimmt. Bei einer Gegeniiberstellung von Gratian und Inno-
zenz II1. ist eine sichtbare Einengung der Lehren Augustins bei diesem zu erkennen.
Bei Innozenz wirkt scandalum nur dann auf Handeln im Recht zuriick, wenn das
scandalum die Folge eciner Rechtsverletzung ist, nicht aber wird bei ihm auf
die Ausiibung eigener Rechtsgewalt verzichtet, etwa zur Vermeidung eines
scandalums.

In der Folgezeit nun geht die Tendenz dahin, das scandalum in jedem Fall als
eine weitere causa bei der Rechtssprechung des Gesetzgebers einzubezichen. Faktisch
lief sich bereits Innozenz IV. vom scandalum als einer ,utilitas publica® leiten; der
Gesetzgeber k&nne zwar positives Recht um des scandalums willen aufgeben,
miisse es aber nicht. Die Giiltigkeit der Rechtssprechung, auch wenn der Papst
wegen Heraufbeschworung eines scandalums siindhaft handelt, bleibt unangetastet.

Damit waren also die sittlichen Grundsitze in der ecclesia auf das Handeln des
,vicarius Christi® selbst angelegt, eine Auffassung, die bald zur opinio communis
fast aller Kanonisten wurde. Dabei verschob sich durch Johannes von Freiburg und
Guido de Baysio das Gewicht immer stirker zu Gunsten der caritas, d. h. fama und
scandalum gebieten dem Papst als besonderem ,imitator Christi“ und als sichtbarem
yexemplum Christi“ seine plenitudo potestatis so zu handhaben, dafl er stets der
caritas geniigt.

Wihrend so das Bild des Papstes in der imitatio Christi immer profilierter her-
ausgestellt wurde, wurde die Frage akut: was ist mit einem Papst zu tun, der sich
an die drei sittlichen Mafistiibe nicht bindet? Augustinisches Denken ist auch hierbei
wieder wirksam. Er hatte gelehrt, jeder Gliubige sei verpflichter, zurechtzuweisen,
falls ein anderer ,ungerecht, hart oder unbarmherzig® handelt. Manche Auffassun-
gen der Rechtsdenker schrinken die Berechtigung der correctio fraterna auf die
Prilaten wegen ihrer iibergeordneten Stellung ein. Hostiensis trennt schirfer in
eine ,correctio caritativa®, die jedem zusteht, und in eine ,coercio®, die nur dem
Rechtsprechenden zusteht. Dabei trennt er in Delikte, die dem geistlichen und welt-
lichen Gericht unterlagen. Nur im Falle von ,in defectu iusticiae, vel ratione pacis,
vel iuramenti® iibe die Kirche subsidiir die sonst weltliche Gerichtsbarkeit aus, da
sonst die weltliche Rechtsprechung sinnwidrig aufgehoben wiirde.

Auch der Papst wurde von den Kanonisten im Bereich der ,evangelischen Mah-
nung® und der nachfolgenden Denunziation vor dem kirchlichen Gericht gesehen.
Nach Gratian kann der Papst von niemandem gerichtet werden, wenn er nicht vom
Glauben abfillt. Die Hiresie ist daher das einzige crimen, welches der Grund einer
offentlichen Anklage gegeniiber dem Papst sein kann. Auflerhalb der Hiresie bleibt
fiir den Papst nur die briiderliche Ermahnung. Es ergab sich die Kernfrage fiir die
Kanonisten: 1. Worin liegt das Wesen der evangelischen Ermahnung und 2. Wel-
ches ist das Wesen der Hiresie? Die ,adhortatio® ist zunidchst ein Akt der Liebe
und als solche fiir jeden ein Gebor. Ferner aber auch ein Akt der Gerechtigkeit und
als solcher fallt er in die Jurisdiktion der Prilaten (Auffassung von Thomas,
Johannes von Freiburg und Baysio). Im ersteren Fall ist die correctio unabhingig
vom ordo der Amter, deren Triger auch nicht anders behandelt werden diirfen. Im
folgenden hatte nun Nikolaus de Tudeschis eindeutig erklirt, die briiderliche Zu-
rechtweisung sei immer ein Geb ot (nicht nur ein Rat wie bei Thomas) der caritas;
folglich auch die ,Anzeige, wenn der Siinder nicht héren will, mithin also auch
gegeniiber einem hiretischen Papst. Erst von Guido de Baysio ab finden sich knappe
grundsitzliche Hinweise: fiir einen hiretischen Papst sei das allgemeine Konzil
zustindig, und nach der Auffassung Zabarellas miisse der Papst sogar zum Riick-
tritt wegen des scandalum gezwungen werden. Ferner wird einem offentlich scan-
dalum erregenden Papst notwendig die Gehorsamspflicht entzogen. Zwar wurde in
der Bulle ,,Exsccrabillios“ (1460) die Absetzbarkeit eines Papstes durch das Konzil
verdammt, aber die Lehren von der dreigegliederten Sittlichkeit eines Papstes blie-
ben und iibten nun stindigen Druck auf caritas-gemifies Verhalten des Papstes aus.
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Wie die von den Kanonisten entwickelten normativen Gebote und Verbote fiir
die Handhabung auch der weltlichen Gewalr wirksam geworden sind, zeigt Buisson
nun an der Entwicklung der Eideslehren.

Die ,superioritas® der Kénige bedrohten einmal die Kaiser- und Reichsidee,
welche im Imperium auch die staatsrechtliche Einheit des orbis erkannte (diese Ge-
fahr trat nach dem Verfall der Staufer zuriick); zum zweiten aber ging die Bedro-
hung vom machtvoll aufstrebenden Papsttum selbst aus. Von Innozenz, am schirf-
sten aber von Bonifaz VIII. wurde formuliert, dafl auch der weltliche Rechtszug im
vicarius Christi seine Spitze findet.

Nun war die superioritas der Konige weit entfernt vom Inhalt moderner Sou-
veranitit, d. h. der ausschliefilichen Zustindigkeit in der Ausiibung der Staatsgewalt.
So konnte der Konig nicht nach freiem Ermessen in Form allgemeinverbindlicher
Gesetzgebung rechtsgestaltend werden und ebenso war ihm die Verfiigungsgewalt
iiber das positive Kirchenrecht, das er zwar zu schiitzen hatte, ginzlich entzogen.
Daneben wirkte vor allem die plenitudo potestatis durch den Eid, der unbestritten
in die kirchliche Kompetenz gehorte, entscheidend in die innere Struktur des Rei-
ches. Der Eid war ja wesentliches Bindeglied weltlicher und kirchlicher Lebensord-
nung. Schon bald ging es Gratian also auch um die Herausarbeitung eideslosender
causae, die entscheidend in die Zukunft auf das Verhiltnis zwischen Kirche und
Staar witkten. Mit den Auslegungsnormen bei Eiden haben die Rechtsdenker die
Grundlagen fiir die Auslegung erlaubter Eide erarbeitet. Immer fithren sie die viel-
filtigen Normen auf den Ausgangspunk: jeden Eides zuriick: die Absicht des
Schwérenden vor Gott.

Die Auslegung erlaubter Eide mufite dort staats- und volkerrechtliche Bedeutung
gewinnen, wo sie am Eide von Konigen angelegt wurde. Bis ins 15. Jhdt. blieb
giiltige kanonistische Auffassung, der Papst konne von jedem erlaubten Eid dis-
pensieren. Erprefite Eide sind nach Thomas und Hostiensis bis zur Absolution zu
halten. Spiter vertraten die Kanonisten seit Nikolaus de Tudeschis die Meinung, ein
Schworender bedarf dann keiner Absolution mehr, wenn feststeht, dafl sein Wille
beim erprefiten Eid nicht auf die Erfiillung des Eidesinhaltes gerichtet war. Damit
zerbrockelte die geforderte Absolution durch den Papst. Die Einhaltung von Ver-
trigen, (z.B. Waffenstillstinde, Friedensvertrige unter Zwang des Waffensieges)
entglitten der pipstlichen potestas und konnten ohne Absolution und ohne Gefahr
einer kirchlichen Strafe fiir unverbindlich erklirt werden.

Eide siindhaften Inhalts waren eo ipso unverbindlich. Der Gedanke gebotener
Caritas als einer necessitas hat auch die Eideslehre voll durchdrungen (besonders in
der Auffassung Thomas’ von Aquin, der formulierte, ein Eid diirfe nicht zu einem
malum fithren, diirfe aber auch kein bonum unterbinden, ja, er diirfe, selbst wenn
er auf ein bonum gerichtet sei, nicht mal ein ,maioris boni impeditivum*® sein). Aber
dadurch wurde die Festigkeit des Eides als Bindung mittelalterlicher Ordnung auf-
geldst, zugleich auch konnte er sich durch einen verfeinerten Siindenbegriff aus der
Hand kirchlicher potestas losen, weil die Eidesabsicht und damit der Eid schon bei
leichter Siinde als unverbindlich angeschen wurde.

Damit ist auch sinngemifl das Problem eines unter Eid versprochenen Gehorsams
gelost. Dem Papst darf der Gehorsam versagt werden, solange sein 6ffentlich scan-
dalum erregendes Gebot ciner Siinde, z.B. der Ungerechtigkeit entspringt. Damit
wurde auch die schirfste Waffe gegen Gehorsamsverweigerung stumpf, denn von der
Mitte des 14. Jhdts. ab ist es opinio der Kanonisten, eine Exkommunikation sei
rechtsunwirksam, wenn sie die Durchfithrung einer Ungerechtigkeit damit erzwingen
solle (praktische Bedeutung der Lehre beim Gehorsamsentzug der Gallikanischen
Kirche und auch beim Konzil zu Pisa).

Im 13. und 14. Jhdt. gelang es nun den weltlichen Gewalten, ihre ,superjoritas®
gegen die romisch-rechtlichen Kaiserideen wie auch gegeniiber pipstlicher potestas zu

haupten. Damit ergaben sich aber fiir die Kanonisten Normen, die fiir den Ge-
brauch der kéniglichen potestas mafigebend werden sollten. Diese ethischen Grund-
sitze der Herrscher wurden am Kronungseid entwickelt. Der Kronungseid war der
erste Eid jedes Herrschers, und der allen Krdnungseiden gemeinsame Kern ist der
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Schutz der Kirche, Wahrung des Rechts und Erhaltung des Friedens. Die Kirche sah
nun von altersher nach der Auffassung Buissons im Kronungseid den Inhalt des
Herrscheramtes, sie sah das personliche Handeln des Kénigs und sein amtliches das
Reich betreffende Handeln als in sich untrennbares Ganzes. D. h. aber die von den
Kanonisten erarbeiteten Mafistibe fiir die Handhabung der Rechtsgewalt bilden so-
wohl die Ethik fiir den Lenker des Staates, als auch zugleich die Staatsethik,
weil die Allgemeinheit in der Person des Konigs titig wird. Die kanonistische Aus-
legung der Gebote des Kronungseides engte die konigliche Rechtsgewalt allmihlich
immer mehr ein. Da der Kénig dem Ganzen der Allgemeinheit in seiner Eigenschaft
als Triger von Hoheitsrechten und Spitze des Rechtszuges verantwortlich ist, wird
die Erhaltung der weltlichen Rechte seines Konigreiches zur stillschweigenden
Bedingung fiir die Verbindlichkeit jedes Eides nach innen und auflen (es sei denn, die
universitas seines Reiches ist mit der Rechtsminderung einverstanden, z. B. der Ab-
tretung eines Reichsteils, oder einer Lehensiibertragung). Ebenso besitzt der Konig
aber auch kraft des Kronungseides das Recht und die Pflicht, Vertrige aller Art, die
sich gegen die Rechte des Reiches richten, fiir unverbindlich zu erkliren, wenn ihnen
die Allgemeinheit nicht zustimmt. Hand in Hand damit muflte denn auch die pleni-
tudo potestatis des Papstes zuriidkgedringt werden wenn der Papst seine potestas
nicht nach den Grundsitzen der Gerechrigkeit und Liebe ausiibte. Ein gegen ,iustitia
und caritas® verstofiender Papst aber erregt scandalum, stort den Frieden und macht
fiir den weltlichen Herrscher, entsprechend dem Inhalt des Kronungseides den Frie-
den zu wahren, diese Forderung nicht mehr bindend. So formt sich allmahlich im
Ringen mit der plenitudo potestatis des Papstes der ethische Grundsatz fiir den
Konig: die Erhaltung des Friedens im Konigreich ist die ,conditio subintelligenda®
jedes Fides, den der Konig dem Papst schwort. An ihrer Einhaltung wird seine Ver-
bindlichkeit gemessen. Bei der leichten und stets flieBenden Feststellbarkeit solcher
»Friedensstorung® besaflen denn auch solche Eide nur geringe Festigkeit.

Wie die Aufnahme der vielfiltigen Eidesnormen als Richtwert fiir den Herrscher
im staatlichen und zwischenstaatlichen Bereich wirksam geworden ist, zeigt dann
Buisson noch im letzten Abschnitt am staatsminnischen Handeln Ludwigs XI. (1461
bis 1483) von Frankreich. Und zwar macht der Verfasser hier am Beispiel Frank-
reichs besonders deutlich, wie iiber die Normen des Krénungseides die Krongewalt
des ,souverain® alle Rechte des Konigreiches weltlicher und geistiger Art und vor
allem den Frieden, kurz die ,chose publique®, zu schiitzen vermag. Zu bemerken
ist noch, daf der Kénig nicht nur den Normen des Kronungseides, sondern auch den
am individuellen Eidescasus gefundenen Normen, so wie sie fiir jeden gelten, ver-
haftet ist. Das heiflt aber auch, die Normen individueller Sittlichkeit wurden durch
die Gestalt des Konigs im Handeln als rex wirksam. (Erklirte 2. B. der Konig ein
ihm gegeniiber durch ,vis® erzwungenes und beschworenes Biindnis fiir ungiltig,
welches sein regnum einschlof}, so erstreckte sich auch die Wirkung der Eideslosung
auf das gesamte regnum, auf jeden einzelnen Biirger darin.) Natiirlich war dadurch
das Recht biegsam geworden und es lag viel an der staatspolitischen Klugheit des ein-
zelnen Herrschers, stets die richtige causa zu finden, um im geeigneten Augenblick
beschworene Vertriige fiir unverbindlich erkliren zu konnen., Die Gefahr lag nun
auf der Hand: nur zu leichc konnte jetzt das .ethisch hochentwickelte Recht zum
fiktiven Argument werden. Wie Buisson zeigt, fithlte sich Ludwig XI. noch, getreu
seinem unverfalschten Willen, den Inhalt des Kronungseides zu verwirklichen, ohne
Trug und Schein an die Eidesnormen gebunden.

Diese Darlegung der wichtigsten Ergebnisse mag geniigen, um die Bedeutung der
Untersuchung Buissons zu charakterisieren, sie wird Kanonisten, Historiker und
Rechrshistoriker in gleichem Mafle beschiftigen. Freilich bleibt nach der Lektiire des
glinzenden und materialgesittigten Buches dennoch die Frage, ob nicht doch die real-
politischen Konstellationen und Auseinandersetzungen in ihrer Bedeutung unter-
schitzt wurden, ob es wirklich so sehr die kanonistischen Theorien waren, die so
stark die geschichtliche Wirklichkeit zu beeinflussen und zu formen vermochten, oder
ob nicht auch cin grofier Teil der kanonistischen Theorien erst der geschichtlichen
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Wirklichkeit angepaflt wurden und erst als Folge politischer Machtkimpfe bzw. als
geistliche Sanktionierung realpolitischer Gegebenheiten entstanden.

Wiirzburg Paul Mikat

I
O@Erangois Masai: Pléthon et le platonisme de Mistra (= Les
/\/’ Classiques de Ihumanisme). Paris (Les Belles Lettres) 1956. 422 S., brosch.

Ffr 1800.

Das Werk, das hier anzuzeigen ist, ist fiir die Geschichte des Charakters und der
Genesis der europdischen, speziell der italienischen Renaissance schlechthin epoche-
machend, weil eine Schliisselfigur hier zum erstenmal den Hinden der Amateure ent-
wunden und vom unstreitig besten Kenner zusammenhingend behandelt wird. Masai
geht medias in res, ohne etwa den bei Byzantinern meist sehr wenig ergiebigen Ver-
such zu einer ,kompletten® Biographie zu machen; selbst eine Bibliographie des
oeuvre Plethons wird man vermissen. Der ganze Impetus des Werkes gilt dem Wol-
len und Wirken des Helden, seiner Umwelt und seiner Ausstrahlung. Dabei gilt es
zunichst, das Terrain zu bereinigen, d. h. die Frage nach dem sogenannten Platonis-
mus der Byzantiner, spez. dem der byzantinischen Kirche auf seine mehr als beschei-
denen Mafle zuriickzufithren. Es kann kein Zweifel bestehen, daff mit Plethon im
byzantinischen Reich seit langen Jahrhunderten der erste selbstandige, kritische Philo-
soph auf den Plan tritt, ein Platoniker gerade auch deswegen, weil er seine Philo-
sophie in den entscheidenden Punkten als politische Reform-Philosophie konzipiert.
Uber sein philosophisches System, das natiirlich kein reiner Platonismus mehr ist,
war so gut wic alles neu zu sagen. Vor allem hat sich M. verdient gemacht um die
Interpretation der berithmten Heimarmene-Lehre des Byzantiners, sowie um die be-
rithmte Differenzen-Lehre zwischen Plato und Aristoteles.

Gerade letztere war es, die Plethon im Westen eingefiihrt hat und mit der er den
Ansatzpunke des Philosophierens in der italienischen Renaissance geliefert hat. Sein
Schiiler Bessarion wird im Sinne seines Meisters weiterarbeiten und das klassische
Werk gegen die Verleumder Platons schreiben, jenes Manifest des Renaissance-
Platonismus, das keine Angelegenheit der byzantinischen Emigranten blieb, sondern
tief in den Westen hineinwirkte. Es ist eines der Hauptergebnisse der Arbeit Masais,
daf wir die Einwirkung des griechischen Ostens sehr viel klarer beurteilen kénnen
als vordem. Die Emigration der Griechen ist sicherlich nicht die Ursache der Renais-
sance. Aber griechische Gelehrsamkeit vor dem Exodus der Emigranten hatte eine
Zusammenarbeit zwischen griechischen und italienischen Humanisten inauguriert, die
Groflartiges versprach. Und vielleicht war es gerade die bald darauf einsetzende
Emigration, in der sich die geistigen Habenichtse allzu rasch und tiichtig nach vorn
arbeiteten, welche diesem Zusammenspiel ein vorzeitiges Ende bereitete. Die Kennt-
nis der griechischen Sprache, die so verheiflungsvoll aufgeblitht war, verlor sich iiber-
raschend schnell, und mit ihr gingen .finesse d’esprit“ und jener erlesene Geschmack,
den das Lateinertum nur unter stindiger griechischer Befruchtung hervorzubringen ver-
mag, verloren. Speziell den Einflul Plethons auf Ttalien darf man nicht deswegen unter-
schitzen, weil er in den philosophischen Systemen der Renaissance keine greifbaren
Spuren hinterlassen hat. Es geht im 15. Jahrhundert gar nicht so sehr um philoso-
phische Systeme, es geht um die diffuse Verbreitung von Ideen und Anschauungen,
um einen ,Eros®. Und wie schr sich Plethon um diesen platonischen Eros in Italien
verdient gemacht hat, dafiir zeugen allzu viele italienische Humanisten, als dafl man
ihn unterschitzen diirfte. Andererseits ist festzustellen, dafl der Platonismus von
Mistra, basierend auf der Uberzeugung von den selbstindigen Ideen, zwar in der
Lage war, poetische Geister zu bezaubern, es aber kaum ‘vermochte, in den festen
Damm aristotelischer Durchschnittsbildung des Westens einzudringen. Auferdem
mufite Plethons Philosophie, deren positiver Paganismus kaum zu leugnen ist, mit
allzu vielen Kautelen arbeiten, als dafl ihr eine ganz offene Wirksamkeit geschenkt
gewesen sein konnte. Und Masai hat wohl das eigentliche Problem der Grenzen der
plethonischen Wirkung erkannt, wenn er feststellt, dafl die Aristoteles-Renaissance
des hohen Mittelalters den Graben zwischen Ost und West besonders tief gezogen
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hatte, dafl die Peripatetiker, wie es Plethon selbst bedauert, jegliches philosophische
Problem mit Vorzug unter dem Aspekt der Existenz behandelten und durchdachten,
d.h. also auch unter dem Aspekt der Wirkursache und nicht unter dem der Essenz
und damit der Formalursache. So gesehen aber hat Plethon einen ganz besonderen
und immer noch aktuellen Beitrag zur Interpretation des antiken Platonismus ge-
liefert, und damit ist seine Stellung in der Philosophiegeschichte auf jeden Fall von
Bedeutung, gleichgiiltig, wie man seinen ,EinfluR® einschitzen will. Und so gesehen
ist Masais Buch nicht nur ein Beitrag zur Geschichte des Quattrocento, sondern in
ganz besonders vorziiglicher Weise zur Geschichte der Philosophie schlechthin.

Miinchen Hans-Georg Beck

Cusanus-Texte V: Brixener Dokumente. Erste Sammlung: Akten
zur Reform des Bistums Brixen, hrsg. und erl. von Heinz Hiirten (= Sitz.
ber. der Heidelberger Akademie der Wissenschaften Phil.-hist. Klasse Jg. 1960,
2. Abh.). Heidelberg (Carl Winter) 1960. 76 S., brosch. DM 14.80.

Ist vom Episkopat des Cusanus die Rede, so steht im allgemeinen historischen
Bewufltsein meist sein Kampf mit Herzog Sigmund im Vordergrund. Auch hier hat
erst Vansteenberghes Biographie die richtigen Proportionen gewiesen. Wie sehr die
geistliche Titigkeit des Cusanus zu betonen ist, wird durch die vorliegende Samm-
lung von Reformdekreten wieder aufs neue bestitigt. Die dafiir von H. ausgewertete
Handschrift 68 der Universitdtsbibliothek Innsbruck ist freilich schon verschiedentlich
benutzt worden; insbesondere entnahm ihr Bickell einen groflen Teil seiner Vorlagen
fir die ,Synodi Brixinenses“. H. teilt nun weitere fiinf Schriftstiidke daraus mit, die
mit Ausnahme einer Anordnung des Nikolaus von Kues iiber die Form der Ehe-
schlieflung bisher ungedrucke sind: eine Belehrung iiber die Zehntpflicht, eine Auf-
forderung zur Zahlung des Kathedratikums, eine Visitationsordnung fiir die Pfarr-
kirchen der Dibzese und die nach einer Visitation erlassenen Anordnungen fiir die
Pfarrei Albeins. Die Stiicke werden im Anschluf} an ihre Edition sorgfaltig auf Quel-
len und kirchenrechtliche Besonderheiten untersucht. Wie H. nachweist, beruht die
Visitationsordnung weitgehend auf dem Tractatus de visitatione praelatorum vel de
cura curatorum des Johannes Gerson. Die Sicherung cusanischer Verfasserschaft fiir
die anonym und ohne Datum iiberlieferte Visitationsordnung ist auch methodisch gut
gegliickt. Nicht zuletzt liturgiegeschichtlich diirften die Texte mit einigen interessanten
Details von Wert sein. Vor allem aber werfen sie wieder ein scharfes Licht auf die
seclsorgerischen Bemithungen des Cusanus. Es ist letzthin verschiedentlich die Frage
aufgeworfen worden, ob sich eine so intensive Behandlung seiner kirchlichen Titig-
keit iiberhaupe lohnt. Die vorwirtsweisende Originalitic in seiner philosophischen
Leistung wird immer stirker seiner Zeitgebundenheit in kirchlicheri Fragen gegen-
iibergestellt. Nun kann sich das philosophische Genie in seiner Spekulation allerdings
immer schrankenloser entfalten als der Reformer in seiner kirchlichen Praxis, die mit
den harten Tatsachen der Zeitverhiltnisse zu ringen hat. Daf Nikolaus auch in
diesen Fragen durchaus neue und fruchtbare Ideen hatte, wird man nicht leugnen,
und wie intensiv seine entsprechenden praktischen Bemiihungen waren, soll man
besser erst beurteilen, wenn das riesige, bisher ungedruckte Materia] zur Lebens-
geschichte des Cusanus bekannt gemacht ist. Immerhin ist es doch denkwiirdig, dafi,
bis zu seinem Regierungsantritt, in Brixen im 15. Jh. nur drei Didzesansynoden
stattfanden, die mehr oder weniger Wiederholungen der vorangegangenen Salzburger
Provinzialsynoden waren, wihrend Nikolaus 1453 ihre jihrliche Abhaltung anord-
nete und, aufler im Jahr 1456, auch bis zur gewaltsamen Behinderung seiner Verwal-
rungstitigkeit zustande brachte — wie wir wissen, nicht zum Vergniigen des Klerus.
Eine ganz ausgeprigte Eigenart des Cusanus war es, bis in die letzte Ausfithrung
hinein ungeheuer viele Dinge personlich zu machen. Die hier gebotenen Quellen geben
einen niitzlichen Einblick in die Intensitit seiner Titigkeit, die sich erst recht offen-
baren wird, wenn einmal das ungedruckte Quellenmaterial vollstindig erschlossen
ist. Sehen wir von seiner Arbeitsleistung und der Uberlegtheit seiner Entscheidun-
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gen — etwa hier die Abschaffung einer Reihe von Heiligenfesten, die ,ex proprio
sensu et superstitione pocius quam ex aliquo cultu latrie® gefeiert werden — einmal
ganz ab, so zeigt sich da ein Verwaltungs- und letzthin wohl auch: Lebensstil ganz
eigener Art. Die vorliegende Aktenpublikation gibt eine ausgezeichnete Einfiihrung
darin.

Diisseldorf E. Meuthen

Ik Eduard Zellinger: Cusanus-Konkordanz, unter Zugrundelegung
A der philosophischen und der bedeutendsten theologischen Werke. Miinchen (Max
Hueber) 1960. X VI, 331 S., 1 Taf., geb. DM 23.80.

Im Zeitalter der kritischen Editionen eine systematische Sentenzensammlung zu
veranstalten, ist ein literarisches und wissenschaftliches Wagnis. Die Antike und das
Mittelalter haben diese Literaturform entwickelt und geschitzt. Diese Sammlungen
ersetzten die originalia, die Werke der Autoren. Sie brachten Ordnung in die ver-
Wirrgnde Fiille der Sentenzen. Sie versuchten ein umgreifendes systematisches Ver-
stindnis.

Eben diesem wissenschaftlichen Anliegen will auch die vorliegende Cusanus-Kon-
kordanz dienen, die man als Sententiae Cusani bezeichnen kénnte. Sie will den ein-
zelnen oft so widerspriichlichen Themen, Problemen und Begriffen der Philosophie
und der Theologie des Nicolaus von Kues den ihnen zukommenden wissenschaftlichen
Ort im umfassenden System anweisen. Die Konkordanz will ihrem Wesen entspre-
chend hinweisen, wegweisen. In dieser Weise erdffnet sie bei vielen Themen der
Analogie- und Erkenntnislehre, der Lehre von Gotr und dem Menschen das Ver-
stindnis fiir die dem Denken und den Gedanken des Nicolaus ureigene Dialektik.
Der Cusanus ist ein Meister der ,Gegensatzlehre®. Gegensitze wie ,Selbigkeit-
Andersheit*, ,Einheit-Vielheit®, ,Allgemeinheit-Einzelheit®, ,Erkenntnis-Erkanntes®,
»Glauben-Wissen®, ,, Wahrheit-Wissenschaft®, , Weisheit-Liebe“, ,Immanenz-Trans-
zendenz®, ,Endliches-Unendliches®, ,Schopfer-Geschopf®, ,Gott-Mensch® werden in
ihrer umgreifenden Einheit sichtbar. Und je tiefer der Gegensatz angesetzt wird,
desto tiefer mufl die Einheit gedacht werden. Einseitiges und oberflichliches Denken
kommt mit den Gedanken des Nicolaus nicht zu Rande.

Die Konkordanz will und kann nur ein Wegweis sein. Sie ist keine Summa
Cusana, die das ganze System entfaltet. Sie ist auch kein Cusanus-Lexikon, das alle
termini technici sammelt, sichtet und erklirt. Beides bleibt nach wie vor ein Desi-
derat der Forschung. — Die Konkordanz sagt nicht das Letzte, aber ein Erstes und
Entscheidendes. Sie kann darum im Gesprich um die Philosophie des Cusanus sehr
wohl mitreden.

Da das Werk die ,unverinderte Wiedergabe einer 1951 an der Philosophischen
Fakultit der Universitit Miinchen vorgelegten Dissertation® darstellt, wurde die
kritische Ausgabe der Schrift De pace fidei in den Mediaeval and Renaissance
Studies (Supplem. III), London 1956 nicht bertidssichtigt. Die theologischen Werke
werden nug in einer beschrinkten Auswahl verwertet. Bedauerlich sind auch die
Druckfehler, die stehenblieben.l.

Wie jede wissenschaftliche Wegweisung und Handreichung verdient auch die
Cusanus-Konkordanz Dank und Beachtung.

Bonn L. Hédl

! So mufl es S. XIV Z. 18 v. o. m. constituens, 31 Z. 5 v. u. unbestindig,
39 Z. 5 v. u. sic esse, 146 Z. 6/7 v. o. amplectitur, 194 Z. 8 v. u. Welt heiflen.
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v> Oskar Thulin:Martin Luther. Sein Leben in Bildern und Zeicdokumen-
ten (aus der Reihe: Lebenswege in Bildern). Miinchen-Berlin (Deutscher Kunst-
verl.) 1958. 188 S., geb. DM 17.—.

O. Thulin, der Leiter der Wittenberger Lutherhalle, riickt dem Problem, das
Leben Luthers in all seiner Vielgestaltigkeit darzustellen, einmal auf ganz andere
Weise zu Leibe. Auf reichlich 100 Seiten bietet er aus der Feder Luthers selbst und
seiner Zeitgenossen Dokumente, die dem kalendarischen Ablauf der Ereignisse fol-
gen. In den Text sind einige Vignetten, Holzschnitte, Schriftproben, Titel von zeit-
gendssischen Drucken usw. als willkommene und erliuternde Beigabe eingestreut.
Ein zweiter Teil mit 70 Abbildungen macht uns u. a. mit den Lutherstitten, den
beriihmten Zeitgenossen Luthers und den Bildnissen des Reformators selbst bekannt.
In 200 Anmerkungen wird die Quellenangabe fiir die mannigfachen Dokumente
erbracht, die hier benutzt sind; ein Bildernachweis schlieRt den Band ab.

Mit Freude wird man dieses Buch zur Hand nehmen, ist doch der Verf. wie
kein anderer dazu berufen, das in reichem Mafle in Wittenberg ruhende Quellen-
material auszuwerten und weiterzugeben, Die von Ernst Hermann herausgegebene
Reihe ,Lebenswege in Bildern® ist in der Tat sehr geeignet, zu einer Begegnung —
hier in unserem Fall mit Martin Luther — hinzufithren, Und jeder Versuch, mog-
lichst grofle Schichten unseres Volkes zu dieser Begegnung anzuleiten, wird von
allen dankbar begriifit werden, Ganz sicher werden beim Lesen und Beschauen die-
ses Buches besonders grofien Gewinn die Kreise haben, die sonst wenig nach den
groflen Miannern der Kirche fragen. Vielleicht haben sie sich zunfichst auch nur
durch die sehr geschmackvolle Aufmachung des Bandes zum Kauf bewegen lassen.
Gerade die heranwachsende Jugend kann man nur dringend einladen (sehr geeignet
als Geschenk), eifrig in diesem Buch zu studieren. Moglicherweise wird dadurch in
dem ecinen oder anderen doch die Neugierde geweckt, mehr und Genaueres wissen
zu wollen. Wenn O. Thulin den Benutzer dazu angerege hat, dann ist m. E. seine
Absicht voll erreicht. Denn gerade die Darbietung der Texte ohne jedes verbrimende
oder erlduternde Wort erscheint mir als das sicherste Mittel zur Erreichung eben
dieses Zweckes. Auch die Tartsache, daff der Verf. z. T. aus sehr umfangreichen
Schriften die Stiicke ausgewihlt hat, die ihm besonders geeignet erschienen, das
Wirken des Reformators sichtbar zu machen, ist durchaus als positiv zu bewerten
— solange man an diesen Leserkreis denkt.

Aber hier liegt auch die Grenze dieser Veroffentlichung. Selbstverstindlich wird
auch der Mann vom Fach diesen Beitrag zum Leben Luthers gern zur Hand neh-
men, finden sich in ihm doch auch vercinzelte Dokumente, die in der Weimarer
Ausgabe nicht aufgenommen sind (z. B. einiges aus der nur noch in wenigen Exem-
plaren vorhandenen Wittenberger Ausgabe, aus Walch? usw.). Allerdings meine ich,
dafl es nicht in der Intention des Verf.s lag, eine wissenschaftliche Arbeit vorzule en,
die den Anspruch erhebt, die Lutherforschung ein gut Stiick vorangebracht zu haben.
Trotzdem: auch der Lutherforscher wird einige Leckerbissen finden. Manche refor-
mationshistorische Urkunde, deren Auffindung bei der iiblichen Bibliothekssituation
mit erheblichen Schwierigkeiten verbunden sein diirfle, ist hier bequem zuginglich
gemacht. Aber ein ,Leben® im Sinne einer Biographie ist dieser Band nicht, und
wir werden wohl noch lange warten miissen, bis der Késtlin-Kawerau (der immer-
hin schon beinahe 60 Jahre zuriickliegt) einer modernen Bearbeitung des Lebens
Luthers und seines Werkes wird weichen miissen.

Der Verf. bemerkt ausdriicklich, dafl er die Arbeiten von Heinrich Fausel, Theo-
dor Heckel u. a. benutzte. Daraus wird ihm niemand einen Vorwurf machen, zu-
dem die Ubersetzungen beispielsweise Fausels wirklich sehr glatt zu lesen sind und
sich recht genau an den originalen Text halten. Vergleicht man aber an einigen
Stellen, wie diese ,Benutzung“ aussieht, dann muff man feststellen, dafl Fausel eben
in den Stiicken, die ich nachgepriift habe — ich habe keineswegs etwa simtliche Stel-
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len auf diese Weise festzulegen versucht — genau nach dem Wortlaut wiedergegeben
ist (vgl. z. B. Thulin, S. 64 f., 95 f., 96 usw. — Fausel, S. 195 ff., 321 f., 341 usw.).
Mag eine Ubersetzung aus dem Lateinischen, mag eine Ubertragung des Luther-
deutsch in unsere moderne Sprache auch noch so geschicke sein — als Bearbeiter wird
man doch immer die Quellen selbst heranziehen und dann an dieser oder jener
Stelle zu einer anderen Wiedergabe oder sogar Auffassung kommen.

Bei der Wiedergabe der Texte, die — aus dem Inhalt herausgerissen — seltsam
entwurzelt eben nur eine Aussage des Reformators herausstellen, ohne den Kontext
zu beriicksichtigen oder durch ein paar iiberleitende Erklirungen auf den Sinn-
zusammenhang hinzuweisen, wird man seine Zweifel anmelden miissen. In bunter
Folge reihen sich Tischreden, Briefe, Stiicke aus Schriften Luthers und anderer —
der Freunde wie der Gegner — wie auch Zitate aus der Sekundirliteratur unter-
schiedslos aneinander. Beim Lesen wird man es nicht sofort gewahr, wenn man von
den Tischreden in die Briefe hineingeraten ist. Ebenso stehen Stiicke aus Machesius
unter einer Uberschrift fréhlich zusammen mit einem Zitat aus dem Galaterkommen-
tar von 1525 (z. B. S. 8 Anm. 4 und 5; so allerdings nur am Anfang. Dieses Ver-
fahren ist bald aufgegeben, und orientierende Uberschriften weisen den Leser im
allgemeinen darauf hin, mit was fiir einer Urkunde man es zu tun hat). Dem Rez.
wiirde es um der Ubersichtlichkeit willen geeigneter erscheinen, wenn der Quellen-
nachweis direkt im Anschlufl an das jeweilige Zeitdokument gesetzt worden wire.
Ebenso wire es m. E. ndtig, daff man sofort erkennt, welche Stiicke vollstindig wie-
dergegeben sind und wo es sich nur um Ausziige handelt. Z. B. der Brief Luthers an
Kardinal Albrecht vom 1. 12. 1521 beginnt mitten im Text, und weder Auslas-
sungszeichen noch sonst irgend welche zusammenfassende Bemerkungen weisen dar-
auf hin, daf auch an spiteren Stellen ganze Partien ausgelassen sind. Gegen das
Prinzip der Auswahl ist nichts einzuwenden, im Gegenteil: allzu zeit- und situa-
tionsgebundene Stiicke werden dem modernen Leser nichts zu sagen haben. Aber
man mochte darauf aufmerksam gemacht werden, wenn lingere Stiicke iibersprun-
gen sind. Sonst ist es nie und in keinem Fall méglich, die von Th. gebotenen Quel-
len zu benutzen, ohne zugleich eine andere Textpublikation zum Vergleich mit
heranzuzichen.

Die Anmerkungen, die man sehr vermiflt, sollten dem vorbehalten bleiben, was
man in einem Apparat erwartet. Und sind fiir ein Leben wie das Martin Luthers
eben nur ca 100 Seiten vorgesehen, dann sollte man wenigstens im Anmerkungsteil
Hinweise auf weitere Quellenangaben zu der betreffenden Stelle, Bemerkungen zur
modernen Literatur und zum Stand der Diskussion, Deutungen nicht aus sich selbst
erklidrbarer Begriffe und #hnliches mehr bekommen. Ja, man mochte zu der einen
oder anderen Frage auch gern den ecigenen Standpunkt des Verf.s kennenlernen. In
Kursivsatz sind gelegentlich Hinweise auf gleichzeitige, aber nicht unmittelbar auf
Luthers Leben beziigliche Ereignisse gegeben. Das geschah, um den historischen Rah-
men anzudeuten, in den das Leben und Wirken des Reformators eingespannt ist.
Was wird eine Bemerkung wie ,,1493 Die Bundschuh-Bauernbewegung beginnt® je-
doch dem sagen, der sich erstmalig mit diesem Zeitabschnitt befaflt? Auf der ande-
ren Seite sind diese kurzen Hinweise aber fiir den Fachmann allzu bekannt und
daher ohne eigentlichen Belang.

Die Weimarer Ausgabe steht natiirlich nur den wenigsten zur Verfiigung. Dafiir
ist es aber selbst fiir den Laien durchaus moglich, sich eine gute Auswahlausgabe zu
beschaffen. Insofern hielte ich es fiir angebrachter, bei der Auswahl der gebotenen
Texte groferes Gewicht auf die verstreuten und schwer zuginglichen Berichte zu
legen. Fiir die Abschnitte, in denen der Chronologie entsprechend die 95 Thesen
(hier sogar eine Photokopie des Zeitzer Exemplars, die allerdings genau in der
zweiten Zeile der 30. bzw. 80. These abgeschnitten ist; ebenso ist der Holzschnitt
auf S. 17 arg verstimmelt), die Invocavitpredigten, die reformatorischen Haupt-
schriften und ahnliche Stiidke mehr zu behandeln sind, hitte wohl ein Hinweis auf
den Fundort in einer der bekannten Auswahlausgaben geniigt. Mit den hier abge-
drudsten Teilstiicken kommt man nicht aus — nicht einmal, um sich einen ersten
Uberblick zuy verschaffen — und man wird wohl von jedem erwarten diirfen, daff
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er solche bedeutungsvolle Schriften — wenn moglich in Luthers Sprache (Clemensche
Ausgabe) — ganz liest und sich aneignet.

Ganz selbstverstindlich kann ein solcher Band nicht das gesamte Schaffen Luthers
umspannen. Die Weimarer Ausgabe benotigt dazu immerhin ca 100 Binde, um
allein das Werk Luthers darzubieten. Aber ganz gleich, welche Auswahl getroffen
wurde: die ungewohnliche Personlichkeit eines Mannes wie Luther leuchter aus fast
jedem Dokument hervor, ob uns nun der Monch, der Reformator, der Professor,
der Prediger oder der Seelsorger gegeniibertritt. Umspannen kann seine ganze Ar-
beitsleistung auch das Buch nicht, das sich einen weiteren Rahmen wihlt. Wir wol-
len O. Thulin sehr dankbar sein, wenn es thm gelungen ist, weitere Kreise zum
Studium des Reformators und seines Werkes einzuladen.

Miinster 1. W. E. O. Reichert

\j\;\Oska.r Farner 7: Huldrych Zwingli. Band IV: Reformatorische Er-
: neuerung von Kirche und Volk in Ziirich und in der Eidgenossenschaft 1525—
1531, Hg. von Rud. Pfister. Zirich (Zwingli-V.) 1960. IX, 574 S., 1 Bild,

geb. DM 15.—.

Uber die drei ersten Binde der Zwingli-Biographie O. Farners wurde in ZKG
66, 1954/55, 187 ff. berichtet. In ZKG 68 konnte iiber ein wichtizes Element der
Weiterarbeit Farners berichtet werden: iiber die in ZB Ziirich vorhandenen Nach-
schriften von Zwinglis Predigten zu Jesaja und Jeremia, die Farner 1957 in Aus-
wahl herausgegeben hat. Diese Predigten gehoren schon in den Zeitraum, den der
vorliegende Band IV von Farners Biographie umfafit.

Unser Band erscheint posthum. Aber Rud. Pfister, dem wir die Herausgabe ver-
danken, kann berichten, dafl die Masse des Manuskripts bereits beim Tode des VA.
fertig, ein kleinerer Teil im Stenogramm vorlag. So hatte der Hg. nur wenig zu
erginzen; er hat sich dabei vollkommen in Farners ruhigen und eindringlichen Stil
eingefiigr. Bis auf wenige Seiten haben wir hier ein Originalwerk des grofien
Zwingliforschers vor uns, und Rud. Pfister, lingst auf dem gleichen Felde bewihrt,
hat Anspruch auf gleiches Gehor wie er. Was vor Jahren zum Ruhme der ersten
Binde zu sagen war, gilt auch hier.

Es bedeutet keine Einschrankung, wenn wir hinzusetzen: fiir den hier zu bespre-
chenden Zeitraum flieflen die Quellen reichlich, und dem Historiker ist zudem durch
wertvolle Literatur der Weg gebahnt. Das Gesamtbild bietet daher Uberraschungen
gegeniiber dem, was man bereits wissen konnte, nur in geringem Mafl. Immerhin:
nicht jeder hat die kritische Zwingli-Ausgabe stindig zur Hand, und die zahlreichen
wortlichen Zitate, die Farner bietet, bedeuten daher zugleich eine Erschlieflung von
Fakten und Aussagen, die zwar in genere zuginglich, in specie aber nicht allgemein
geldufig sind. Die grofle Kunst, Quellen ohne Bruch, jedoch nicht selten gedeutet,
in die Darstellung einzuarbeiten, erweckt immer wieder Bewunderung,

Das Jahr 1525 ist fiir Zwinglis Wirken einschneidend: die Scheidung von den
Téufern, der Bruch mit Erasmus, die Bauernunruhen markieren eine Verfestigung
der Zircher Reformation, und Zwinglis Commentarius zeigt, dafl der Reformator
selbst in aller Klarheit seine Position bezieht. Farner setzt mit diesem Jahre richtig
ein. Zwingli wird zum theologischen und kirchlichen Reformator groflen Stils. Die
weiteren Wegmarken sind bekannt, vor allem die Berner Disputation, das Marbur-
ger Gesprich, die fidei ratio und die expositio fidei und schlielich das bittere Ende.
Farner geht dem allen mit der gewohnten Sorgfalt nach, entwirft, wie erwihnt, mit
Hilfe zahlreicher Zitate, ein farbenreiches Bild und bietet nicht nur quantitativ
mehr als seine Vorginger. Er hat als Mithearbeiter der Kritischen Zwingli-Ausgabe
das gesamte Material vor Augen und nicht weniges davon in der Feder. Zum un-
kritischen Bewunderer Zwinglis wird er dariiber keineswegs: er sicht genau die
eigentiimliche Widerspenstigkeit des Ziirchers an Marburg und in den Einigungs-

. verhandlungen Bucers wihrend des Augsburger Reichstages; er hat ein Auge Fiir
den Bruch in Zwinglis Anschauungen tiber die Kirchenzucht und auch fiir die Fehl-
ansitze in seinen Biindnisverhandlungen. Die Theologie des Reformators bleibt bei
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dem allen leicht beiseite — ecine Theologie Zwinglis will Vf. nicht schreiben. Es
diirfte gut sein. Arthur Rich, Gottfried Locher und andere haben auf diesem Felde
das Thrige getan oder angekiindigr. Die kirchengeschichtliche Forschung wird die
Grenzen des jetzt abgeschlossenen Werkes respektieren und dem Verfasser ihre tiefe
Dankbarkeit bewahren.

Gottingen O. Weber

C:

Der Briefwechsel des Friedrich MyKonius (1524—1546). Ein Bei-
trag zur allgemeinen Reformationsgeschichte und zur Biographie eines mittel-
deutschen Reformators. Bearb. von Hans-Ulrich Delius. Mit einem Ge-
leitwort von R. Stupperich (= Schriften zur Kirchen- und Rechtsgeschichte
18./19. Heft). Tiibingen (E. Fabian; Kommissionsverlag Osiandersche Buchhand-
lung) 1960. 210 S., kart. DM 16.80.

Mit diesem Band, dem zweiten Teil einer Miinsterschen theologischen Disser-
tation, finden die jahrzehntelangen Bemithungen (von Enders, O. Clemen, Scherffig
u, 2.) um die Sammlung und Verdffentlichung der Korrespondenz des thiiringischen
Reformators ihren Abschlufl. Der Briefwechsel enthilt insgesamt 450 Nummern;
etwas mehr als 100 Briefe werden hier erstmals vertffentlicht, grofitenteils im vol-
len Wortlaut, einigemale im Regest; die tibrigen knapp 350 Briefe, die bereits
anderswo gedruckt wurden, sind wenigstens im Regest aufgenommen. Leider sind
auch solche Schreiben, die bisher nur an ganz entlegener Stelle zu finden sind, wie
z. B. der wichtige Bericht iiber die Wittenberger Konkordie (Nr. 138), der im Ori-
ginal nur bei W. E. Tentzel, Supplementum Historiae Gothanae 3 (1716), steht,
nicht wieder abgedruckt.

Der Briefwechsel ist von Intercsse vorwiegend fiir die thiiringische Reformations-
geschichte; Myconius, der selbst seit 1524 in Gotha titig war, wurde zu vielerlei
groflen und kleinen Angelegenheiten hinzugezogen, und er hat von vielen Seiten
Nachrichten und Berichte erhalten. Die grofen Ereignisse der Zeit erscheinen da-
gegen meist nur am Rand, und die theologischen Fragen treten auffallend zuriick.
Die neuverdffentlichten Briefe stammen zumeist aus den letzten Lebensjahren, nach
1540, und sind zum grofen Teil an Justus Menius in Eisenach gerichtet; doch findet
man auch zwei wertvolle Schreiben aus dem Jahr 1538 von der Legation des
Gothaers nach England (Nr. 183 f.; auffallend dann das scharfe Urteil iiber Hein-
rich VIII, in Nr. 206); ferner zwei wichtige Briefe von 1539 aus Leipzig (Nr. 199 £.),
wo Myc. an der Einfiihrung der Reformation mafigebend mitarbeitete; und noch
manches andere Stiick verdient allgemeineres Interesse, etwa die lebendigen Berichte
aus dem braunschweigischen Krieg von 1542 oder die Mitteilungen iiber die Wit~
tenberger Reformatoren, zu deren engsten Vertrauten Myc. bekanntlich gehorte,
z. B. in dem Brief Rorers von 1541 (Nr. 258). Im ganzen ist demnach mit der
Versffentlichung dieser Korrespondenz eine dankenswerte Arbeit geleistet worden.

Freilich life die Ausgabe im einzelnen manchen Wunsch offen. Besonders be-
dauerlich ist, dal der Herausgeber der Kommentierung der Briefe so wenig Sorg-
falt geschenkt hat. Es mag unbillig sein, hier die WA Br. oder die Zwingli-Ausgabe
oder auch die glinzend edierte Amerbach-Korrespondenz zum Mafistab zu nehmen;
aber auch in Clemens Myconius-Edition in der Zs. f. Thiir. Gesch. NF 28/29,
1929/31, finden sich doch wesentlich reichere Erklirungen als in unserem Band, wo
zudem die Verteilung der Anmerkungen gelegentlich als ganz willkiirlich erscheint:
Manchmal werden gleichgiiltize oder allgemein bekannte Einzelheiten erklire, aber
wichtige und schwer verstindliche Briefe, wie z. B. die Nr. 302 iiber die Miihthduser
Reformation, werden vollig kommentarlos dargeboten. Auch mit der Textgestaltung
ist der Rez. nicht ganz einverstanden. So hat der Herausgeber die Interpunktion
seiner Vorlagen anscheinend prinzipiell nicht verindert, was gelegentlich den Sinn
des Textes verwirrt, z. B. in den Nummern 109, 283 u. a. Zum andern sind dort,
wo mehrere handschriftliche Vorlagen herangezogen wurden, manchmal offensicht-
lich schlechte Lesarten in den Text aufgenommen worden, besonders in Nr. 4 und
12; leider erfihrt man hier (wie auch sonst) nichts Niheres iiber die zugrundegeleg-



190 Literarische Berichte und Anzeigen

ten Handschriften, so dafl unklar bleibt, weshalb der Herausgeber die wenig ver-
trauenerweckende Gottinger Handschrift (vgl. noch die Nr. 109, wo wohl auch
der Text an einigen Stellen verderbt ist) bevorzugt hat. So wirke die Ausgabe lei-
der in mancher Hinsicht unfertig.

Einige kleinere Beanstandungen: Entweder der Melanchthon-Brief Nr. 41 oder der
Myec.-Brief Nr. 218 trigt eine falsche Jahreszahl; denn dic beiden Briefe gehdren
offensichtlich zusammen. — Mit dem Regest Nr. 278 kann man nichts anfangen,
der Anfang des Regests Nr. 188 ist verungliidkt. — Die Anm.-Ziffern sind ganz
uneinheitlich behandelt, vgl. z.B. S. 182 mit 177 f. etc. — Storende Drudsfehler:
S. 26 Anm. 1: 1529. S. 56 Z. 2 v. u.: zuuerordnen (?). S. 57 Z. 14 v. o.: mich (?).
S. 59 Z. 2 v. o.: gethan. S. 88 Anm.-Ziffern verkehrt gesetzt. S. 89 Z. 4 v. u.:
ignotus. S. 101 Z. 17 v. o.: pertrahere. S. 158 Z. 16 v. o.: Menius. S. 164 Z. 10
v. 0.: mirs. S. 184 Z. 10 v. o.: magnitudinem. distribuerentur.

Heidelberg B. Moeller

Calvin-Studien 1959. Hrsg. von Jiirgen Moltmann. Neukirchen (Ver-
lag des Erziehungsvereins) 1960. III, 175 S., geb. DM 21.—.

Wer diese neuesten Calvinstudien zum vierhundertfiinfzigsten Geburtstag des
Genfer Reformators liest, um endlich die Antwort auf die Frage nach dem zentra-
len Lehrstiick in Calvins Dogmatik prisentiert zu bekommen, wird enttduscht sein;
die Calvinforschung ist iiber diese Fragestellung im allgemeinen hinaus. J. D. Benoit,
der Verfasser des ersten Aufsatzes iiber ,Seelsorge und Theologie in der Institutio®,
scheint freilich doch in dieser Richtung zu fragen, wenn er schreibt: Calvins Theo-
logie ,entfaltet sich nicht um eine einzige Mitte: sie hat zwei Pole: den Ruhm Got-
tes und die Ruhe und den Frieden der Gewissen® (S. 11). Hinter dieser etwas ein-
fachen Formulierung steckt allerdings das Bemithen des Verfassers, den Reformator
nicht als den trockenen Dogmatiker, sondern als den Seelsorger der Kirche zu ver-
stehen. Darin beriihrt sich der Aufsatz mit den meisten andern Studien dieses Ban-
des: Calvin als den Mann der Kirche in seiner theologischen und oekumenischen
Bedeutung fiir die eine Kirche Jesu Christi zu wiirdigen. So heifit es am Ende des
letzten Aufsatzes von |. Weerda iiber ,,Ordnung zur Lehre“: ,Heute, im Abstand
von vierhundert Jahren, diirfen wir mit einigem Grund sagen, dal Calvins Bedeu-
tung nicht so sehr in der Fassung der Lehre lag, die er in seiner Dogmatik gegeben
hat . . . Man wird vielmehr achten miissen auf diesen Versuch, an den er sein Leben

gewagt und in dem er sich verzehrt hat . . ., eine Ordnung zu schaffen, die es der
Gemeinde unausweichlich machte, den Sinn ihrer Existenz in dem wiederentdeckten
Evangelium zu erkennen . . .“ (S.171).

Es ist zwar nicht mdglich, die neun vorliegenden Studien inhaltlich auf einen
Nenner zu bringen, aber es ist doch bemerkenswert, dafl in fast allen Aufsitzen das
gleiche Motiv an verschiedenen Beispiclen aufgezeige wird: Calvins Theologie als
Mittelweg zwischen Wittenberg und Ziirich, zwischen Rom und den Schwirmern und
insofern in ihrer oekumenischen Bedeutung zu verstehen. O. Weber beschreibt in
seinem Aufsatz iiber ,Die Einheit der Kirche bej Calvin®, im Anschluff an J. Bohatec,
den Genfer Reformator als den , Theologen der Diagonale“: ,,Er hat, wenn ¢in Bild
erlaubt ist, die Spannungen (sc. innerhalb des Protestantismus) nicht durch Kurz-
schlufl aufgehoben, sondern sie in Kraft umzusetzen versucht® (S. 131). Weber zeigt,
wie Calvin einerseits unbedingt auf die Lehreinheit in der je Ortlichen Gemeinde
dringt, wie er aber andererseits eine erstaunliche Freiheit der interpretatio im gegen-
seitigen Verhiltnis der Kirchen gewihrte, indem er eine Ubereinstimmung nur in den
Lehren forderte, ,auf die die Kirche sich griindet®. Hier liegt nach Weber ,eine der
Wurzeln dessen, . . . was man spiter unter den Begriff der Fundamentalartikel
faflte” (S.139). Calvin habe, so sagr Weber weiter, diese Fundamentalartikel nie
vollstindig aufzuzihlen versucht, er habe sich allerdings in diesem Zusammenhang
oft auf das — reformatorisch verstandene — Apostolikum berufen und im unbeding-
ten Festhalten an ihm die Einheit im Glauben mit der Alten Kirche als entscheidend
herausgestellt. Von hier aus zieht Weber cine Linie zur Anglikanischen Kirche, in
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der ,der Gedanke der Einheit mit der Alten Kirche geradezu strukturbildend ist
(S. 140); dies sei auch ein calvinisches Element. Weber Eaﬂt zusammen: ,Man kénnte
vielleicht sagen: der Calvinismus hat sich in ausgesprochenerem Mafe als ,katho-
lisch® empfunden als etwa das Luthertum® (S. 141).

Auch T.F.Torrance spricht in seinem Aufsatz iiber ,Calvins Lehre von der
Taufe® von dem ,Mittelweg®, den der Genfer Reformator zu gehen versucht: zwi-
schen den mittelalterlichen Theologen, die ,sich die Wirksamkeit der Sakramente aus
der Kirche abgeleiter dachten®, und Luther, der ,die Kirche als villig abhingig von
der Predigt des Wortes und der Verwaltung der Sakramente verstand“ (S.95).
Torrance sieht Calvin in der Mitte zwischen diesen Positionen, insofern bei thm ,die
Taufe nicht die Ursache oder die Quelle der Wiedergeburt und des Heiles ist®,
sondern deren Bezeugung. ,Gott . . . gibt seine Macht und Autoritit nicht an
Sakramente weg® (S. 124).

Ahnlich sieht W. Kreck ,Die Eigenart der Theologie Calvins® als notwendiges
Gegenitber zum lutherischen Denken. An den Problemkreisen ,Wort und Geist,
»das fleischgewordene, ewige Wort", und ,das schenkende und gebietende Wort®
wird Calvins Zeugnis von der Freiheit und kéniglichen Souverinitit Gottes darge-
stellt. ,Christus gibt sich hin fiir die Welt, aber er wirft sich nicht weg . . . Bei aller
Lebensnihe, bei allem Eingehen auf den Menschen und die Zeitsituation kennzeichnet
seine (sc. Calvins) Theologie und Predigt ein minnlicher, ein adliger Zug, bei aller
Demut ein stolzes Wissen um die Souveranitit der Botschaft, an der das Leben der
Wele hingt® (S.34). Theologie der Mitte — das wird in diesem Aufsatz besonders
deutlich! — heifft nicht Theologie der Schwiche oder des Kompromisses.

Der Aufsatz des Herausgebers, Moltmann, iber ,Erwihlung und Beharrung der
Gliubigen® nimmt noch einmal das Motiv von der Mittelstellung Calvins, hier
zwischen Luther und Bucer, auf. Zwischen Aktualismus und Habitualismus hindurch
wird ,die Kontinuitit des Glaubens von Calvin betontermafien ekklesiologisch ge-
dacht®. ,Es ist nicht zuerst ein Beharren des einzelnen Glaubenden je fiir sich in
seinem Glaubensentschluf, sondern seine Berufung in die Gemeinde und sein Bleiben
unter dem Wort“ (S. 50).

Aufer den genannten Aufsitzen enthilt der Band noch Studien von A. Geering
iiber ,Calvin und die Musik®, von W. Nijenbuis iber ,Die Aufgabe der Reformier-
ten Kirchen in der dkumenischen Bewegung®, von A. A. van Ruler iiber ,Das Leben
und das Werk Calvins® und zum Schlufl eine dreiseitige Bibliographie der seit 1950
erschienenen Untersuchungen {iber Calvin.

Die Calvinstudien 1959 bringen gewifi keine Aufsehen erregenden neuen For-
schungsergebnisse — es sind z. T. Vortrige, die im Calvinjahr gehalten wurden —;
sie zeigen trotz ihrer Vielfalt in Form und Thema den Genfer Reformator iiberein-
stimmend nicht als fanatischen Kampfer fiir eine unmenschliche gloria Dei, sondern
als den Lehrer und Reformator der Kirche, von dessen Zeugnis auch heute die welt-
weite Christenheit vieles lernen kann. ,Sie wollen keine Apologie Calvins und kein
Jubelgedachenis darstellen® (Moltmann), sie sind kritisch gegeniiber dem Lehrer, und
darin tun sie ithm zu seinem vierhundertfiinfzigsten Geburtstag einen guten Dienst.

Frankfurt/M. W. Kratz

Paolo Prodi: 11 Catdinale Gabriele Paleotti 1522—1597 T. 1
(= Uomini e dottrine 7) Roma (Edizioni di Storia e Letteratura) 1959. 232 S
Lit. 3000.

Ein nicht geringer Teil unseres Wissens ftiber die grofie kirchengeschichtliche
Wende im 2. Drittel des 16. Jahrhunderts stammt aus den handschriftlichen Nach-
lissen fithrender Personlichkeiten, die ein gliicklicher Zufall fast ungeschmilert und
unzerrissen erhalten hat: den Carte Cerviniane im Staatsarchiv Florenz, dem Seri-
pando-Nachlaf in der Nationalbibliothek Neapel, dem Beccadelli-Nachlaf} in der
Palatina von Parma, dem Carteggio des hl. Karl Borromius in der Ambrosiana.
Sie wurden von den Herausgebern des Concilium Tridentinum wie von denen der
Nuntiaturberichte eifrig benutzt. Aber nicht immer lagen die Dinge so glinstig wie
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bei diesen, in ffentlichen Besitz tibergegangenen Bestinden. Der umfangreiche Nach-
lafl des Kardinals Gabriele Paleotti blieb in Privatbesitz, und erst 1896 gelang es
Sebastian Merkle, thn zwar nicht in seiner Ginze, wohl aber den fiir die Konzils-
verhandlungen von 1562/63 wichtigsten Teil einzusehen, die Diarien des damaligen
Uditore Paleotti und einige damit zusammenhingende Korrespondenzen, die schliefi-
lich im Jahre 1931 im Conc. Trid. III/1 erschienen. Im Sommer 1942, als die Bom-
bengefahr auch fiir Italien niherriickte, verschaffte mir Kardinal Giovanni Mercati
den Zutritt zum Archiv der Grafen Isolani in Bologna, in dem sich die Paleotti-
Papiere befanden; aber mein damaliger Vorschlag, ihn zur Herstellung von Mikro-
filmen eine Zeit lang in die Vatikanische Bibliothek auszuleihen, drang nicht durch,
und so sind in der letzten Phase des Krieges Verluste und Beschidigungen eingetre-
ten. Umso erfreulicher ist, daf jetzt ein junger italienischer Historiker die Erlaubnis
erhalten hat, die noch immer imponierende Masse der Paleotti-Papicre im Archiv
Isolani durchzuarbeiten, um die lingst fillige Biographie dieses in jeder Hinsicht
bedeutenden Mannes zu schreiben.

Im ersten, jetzt vorliegenden Teil wird der Aufstieg Paleottis bis zum Kar-
dinalat verfolgt. Die seit 1176 in Bologna nachweisbare Familie brachte zahlreiche
Juristen und Kaufleute hervor. Den Grofivater Vincenzo hatten acht seiner 11 Sohne
zu Grabe getragen. Einer von ihnen, Camillo, war Humanist, Freund Bembos und
Sekretir des Kardinals Bibbiena; der Jurist Alessandro, Gabriels Vater, wurde wie
sein Bruder in den Sturz der Bentivoglio verwidkelt, aber von Leo X. wieder in
Gnaden aufgenommen (Kap. 1). Im Studiengang Gabrieles (Kap. 2) und seines
alteren Bruders Camillo wird wiederum die Verbindung humanistischer und juristi-
scher Interessen sichtbar, die man von den Schulheften bis zum Doktorat im Zivil-
recht (1546) verfolgen kann. Er gehorte der Accademia degli Affumati an, iiber die
der Verfasser erstmals authentische Nachrichten vorlegt (S. 58 f.). Die Lehrtitigkeit
im Zivilrecht an der Universitit Bologna (Kap. 3), wihrend deren P. sein erstes
juristisches Werk iiber die Rechtsstellung illegitimer Kinder herausgab (1550), fand
thren Abschlufl durch die Ernennung zum Auditor der Rota durch Paul IV. i. J.
1556. Auch fiir die hichst intensive Titigkeit an diesem Tribunal stehen handschrift-
liche Quellen zur Verfiigung (Kap. 4). Die grofle Stunde seines Lebens kam aber
erst, als er 1561 als Auditor auf das Konzil von Trient geschidkt wurde und zu-
nichst als juristischer Berater, dann als stindig herangezogener Mitarbeiter eine
ausschlaggebende Rolle bei der Vorbereitung der Reformdekrete erhielt (Kap.
5u.6). Prodi kann nachweisen, daff die Reformvorlage Morones vom Juli 1563,
also die Grundlage der Reformdekrete der beiden letzten Sessionen, im wesentlichen
von Paleotti zusammengestellt wurde: ,In realtd i decreti di riforma delle due
ultime sessioni furono quasi completamente opera del Paleotti® (S. 183). Die un-
mittelbare Folge dieser intensiven Mitarbeit Paleottis an der konziliaren Reform
war seine Ernennung zum Consultor der am 31. Dezember 1563 eingesetzten Kar-
dinalskongregation fiir die Bestitigung und Exekution der Trienter Konzilsdekrete,
der ein Jahr spiter (12. 3. 1565) die Ernennung zum Kardinal und wiederum ein
Jahr spiter (30. 1. 1566) die zum Erzbischof von Bologna folgte (Kap. 7).

Eine ausfithrliche Wiirdigung dieser hochbedeutsamen Arbeit wird am Platze
sein, wenn der zweite Teil vorliegt, der die Bologneser Wirksamkeit des Kardinals
(unter Heranzichung der Akten des Erzbischisflichen Archivs) behandeln wird; sie
ist fiir die Durchfithrung des Trienter Konzils nicht weniger interessant, wenn auch
nicht so spektakulir, wie das Wirken des hl. Karl Borromius in Mailand; zugleich
werden neue Streiflichter auf ein sehr aktuelles Problem fallen: Katholische Reform
und Humanismus. Schon jetzt darf gesagt werden, dafl Prodis Biographie des Kar-
dinals Paleotti an kirchen- und geistesgeschichtlicher Bedeutung hinter den Biogra-
phien Contarinis und Seripandos nicht zuriickbleibt und durch den Reichtum des
benutzten Materials, ihre kritische Methode und ihr von allen Klischees freies Ur-
teil allen berechtigten Anforderungen geniigt.

Bonn H. Jedin
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Adrianus Staring: Der Karmelitengeneral Nikolaus Audet
und die katholische Reform des XVI. Jahrhunderts (= Textus et studia histo-
rica Carmelitana, Vol. ITI). Rom (Institutum Carmelitanum) 1959. XXXII, 492
S. 1 Taf.

Erstmals haben wir hier eine Gesamtdarstellung iiber Lebensgang und Wirksam-
keit des Karmelitengenerals Nikolaus Audet, der bisher nur wenig Beachtung ge-
funden hat (vgl. H. Jedin in Rém. Quartalschrift XLIV 1936 S. 240, Anm. 22).
Das hingt damit zusammen, daff Audets Arbeitsfeld vor allem sein eigener Orden
war, eine Ordensgeschichte iiber diese Zeit aber noch fehle. Wir sind aus jener
Epoche eigentlich nur iiber ‘Theresia von Avila und Johannes vom Kreuz unterrich-
tet, die alle andern in den Schatten stellten. Der Karmelit Daniel a Virgine Maria,
der die bis 1513 reichenden ,Annales Carmelitanum® (4 Bde., Rom 1645—56) des
Joh. Baptista de Lezana fortsetzen sollte, hat den grofiten Teil seines ,Speculum
Carmelitanum® (2 Bde., Antwerpen 1680) mit der Verteidigung der Ordenslegen-
den ausgefiille. Eine aus der Hand des Spaniers Ludovicus Perez de Castro (gest.
1689) stammende Biographie ist heute nicht mehr auffindbar. Staring hat jetzt einen
Mann der Vergessenheit entrissen, der zu seiner Zeit zweifellos in mancherlei Hin-
sicht von grofler Bedeutung war: als Ordensgeneral fiir die Reform der Karmeliten,
als Konzilstheologe zu Trient und als Forderer der katholischen Reform im 16.
Jahrhundert.

Seine besten Krifte hat Audet der Reform des Ordens gewidmet, an dessen
Spitze er von 1523 bis 1562 stand. Zwar enthilt die Reform wenig neue Ideen und
Bestimmungen, sie gehdrt noch ganz zur Bewegung des ausgehenden Mittelalters fiir
die Reform an Haupt und Gliedern. Aber das gesteckte Ziel — Hebung der ver-
dorbenen Sitten und Wiederherstellung des klosterlichen Geistes — hat er erreicht.
Das geschah vor allem durch wiirdige Gestaltung des Gottesdienstes, Einfithrung
des Gemeinschaftslebens, Einhaltung der Klausur, durch bessere Verwaltung und
gediegene Auswahl und Erziehung des Nachwuchses, schliefilich durch Einsetzung
von guten Oberen und durch eine straffere Zentralisation. Dabei lief§ er sich nie von
iibertriebenem, blindem Eifer leiten. Die Inschrift auf einer Gedenktafel gibt den
Kern seines Charakters wieder: ,Non egit imtempestive quod mature facere potuit.”
Bei seinem Tode war der Geist des Ordens im allgemeinen gut.

Dieselbe Ausgeglichenheit und Abgewogenheit, allerdings auch zihe Beharrlich-
keit, offenbart sich in seinem Auftreten in Trient. Hier verteidigte er die Kano-
nizitit der deuterolkanonischen Biicher des Alten und Neuen Testamentes, suchte
den Einfluf der Bischofe auf die Prediger der Orden auf ein Minimum zu reduzie-
ren, war entscheidend beteiligt an der Diskussion des Problems der Gnaden- und
Heilssicherheit (wobei er sehr klar Luthers Standpunke dem katholischen gegen-
iiberstellte) und an den Verhandlungen iiber den sakramentalen Charakter. Noch
im hohen Alter von 82 Jahren griff er auf der dritten Tagungsperiode in die Er-
orterungen iiber die Residenzpflicht der Bischofe ein. Audet war kein theologischer
Scharfmacher. In allem zeigte er sich als guter Gesprichspartner, mit einem aus-
gesprochen praktischen Sinn. Er wollte immer nur die alte Lehre den Neueren
gegeniiber definiert haben und alle theologischen Streitigkeiten beiseite lassen.

Diese Biographie ist ein ebenso guter wie wichtiger Beitrag zur Ordensgeschichte
des 16. Jahrhunderts mit interessanten Streiflichtern auf die kuriale Reform und
die Arbeitsweise des Konzils von Trient. Leben und Wirken Audets fallen in die
Zeit der katholischen Erneuverung, genauer gesagt in die Wende von den verein-
zelten Reformversuchen zur allgemeinen Kirchenreform. Da sich die Zustinde in
der Gesamtkirche auch im Karmeliterorden widerspiegelten, bieter der Verfasser
zugleich beachtenswerte Einblicke in die kirchlich-religidse Situation der damaligen
Zeit. Audet stand nicht mehr (wie die Exponenten der Reformversuche am Ausgang
des 15. und zu Beginn des 16. Jahrhunderts) isoliert da. Noch zu seinen Lebzeiten
geschah es, dafl die Bemithungen von den verschiedensten Seiten allmihlich zu einer
Richtung zusammenflossen und immer grofiere Wellen schlugen. Dafl es schliefilich

Zrschr. £. K.-G. 13
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doch soweit kam, ist nicht zuletzt den Pionieren jener Epoche zu verdanken. Einer
von ihnen war Nikolaus Audet.

Walberberg b. Bonn G. Gieraths

Giuseppe Alberigo:I Vescoviltalianial Conciliodi Trento
(1545—1547) (= Biblioteca Storica Sansoni, Nuova Serie vol. XXXV).
Firenze (Sansoni) 1959. XVII, 500 S.

Die Darstellung eines Konzils ist nicht damit erschopft, dafl der Gang der Ver-
handlungen geschildert wird. Um zu einem einigermaflen wahrheitsgetreuen Bild
zu kommen, miissen ebenso sehr die religidsen, kulturellen, sozialen und politischen
Einfliisse der Zeit wie auch die Zusammensetzung der Konzilsteilnehmer beriick-
sichtigt werden; denn daraus ergeben sich wichtige Hinweise fiir deren Haltung und
Orientierung bei den einzelnen Tagungen. Auf diesem allgemeinen Hintergrund
hat Alberigo eine Monographie iiber die italienischen Bischofe auf der ersten Periode
des Konzils von Trient veroffentlicht, die als ein Muster kirchen- und konzils-
geschichtlicher Studien angesehen werden darf.

Fiir das Tridentinum hat das Studium der einzelnen Gruppen von Konzilsvitern
ecine besondere Bedeutung; denn dieses Konzil mufite, trotz der mehrfachen Ein-
berufungsversuche, in gewissem Sinne unvorbereitet alle vorhandenen Strémungen
katholischer Erneuerung mithsam sammeln, und diese Strémungen waren sehr ver-
schiedenartig. Bekanntlich gab es auf dem Konzil — mit Ausnahme der zweiten
Periode — eine starke italienische Mehrheit. Heute ist die Ansicht lingst abgetan,
dafl diese italienischen Bischdfe wie ein Bremsklotz gewirke hitten, durch den die
Freiheit des Konzils vernichtet gewesen wire. Das Konzil war keine Versammlung
von Kopfnickern, und keiner der Konzilsviter brauchte zu befiirchten, wegen sei-
ner offenen Sprache mit der Inquisition zusammenzustoflen, wenn es auch an De-
nuntiationen nicht gefehlt hat. Diese Italiener waren ,nicht® eine ,uniforme Masse®
(H. Jedin, Geschichte des Konzils von Trient II, Freiburg 1957, S. 409). Unter
ihnen sah man verweltlichte Prilaten, zentralistisch denkende Kuriale sowie Freunde
einer katholischen Reform. Die Mehrheit allerdings erwartete die Reform nicht vom
Konzil, sondern vom Papst. Daher waren auf der zweiten Periode nur wenige
italienische Bischofe vertreten. Erst auf der letzten Tagungsperiode hatten die ita-
lienischen Bischtfe wieder das Ubergewicht, meist neue Gesichter, die wieder mit
grofleren Erwartungen zum Konzil erschienen.

An Hand vieler noch nicht edierter Quellen untersucht Alberigo Herkunft,
Bildungsgang, kirchliche Laufbahn und Amrstitigkeit sowie die religiose Einstel-
lung der Bischéfe aus Venetien, Norditalien, Toskana, aus dem Kirchenstaat und
dem spanischen Herrschaftsbereich in Italien, erklirt daraus ihr Verhalten auf ein-
zelnen bedeutsamen Beratungen und hebt die Hauptlinien ihres Konzilsbeitrages
heraus. Die grofie Mehrzah] der Italiener wollte nichts von einem Verbot der Bibel-
iibersetzungen in die Landessprache wissen; verstindlich, denn solche Ubersetzungen
waren in Italien ja auch noch nicht zum Gegenstand heftiger Polemik geworden.
Bei der Diskussion um die Exemtion der Orden und der Predigr wurde der sprin-
gende Punket gar nicht beriihrt. Den Bischofen wurde nur das ausschlieBliche Recht
der missio canonica reserviert, aber fiir die Abschaffung der Exemtion der Ordens-
prediger wagte keiner zu plidieren. Viele italienische Bischéfe haben aus ihrer reli-
gitsen Erfahrung heraus in die Verhandlungen iiber die Rechtfertigung eingegriffen
und sehr stark die Unterordnung des Menschen unter die Wirksamkeit der Gnade
betont. Nicht frei von personlichen Interessen und als Minner ihrer Zeit erwiesen
sie sich in der Frage tiber die Residenzpflicht, weshalb hier nur ein Kompromif
zustande kam, indem festgesetzt wurde, dafl im Amter- und Weiherecht die Be-
lange der Seelsorge an erster Stelle zu stehen hitten.

Nach H. Jedin (a.2.0. S. 407) liegt ,das Heil der Geschichte . . . im Detail®.
Alberigo hat durch seine Studie das Verstindnis der Konzilsverhandlungen von
Trient vertieft, indem er die Beziehungen zwischen der Situation der italienischen
Christenheit und dem Konzil niher untersucht hat. Es ist ihm gelungen nachzuwei-
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sen, daf} die italienischen Bischofe in der ersten Konzilsperiode, als noch die Hoff-
nung auf eine Verstindigung mit den Protestanten lebendig war, einen wichtigen
Anteil an den dogmatischen Beschliissen und an den Reformdekreten hatten.

Walberberg b. Bonn G. Gieraths

“Gesammelte Aufsitze zur Kulturgeschichte Spaniens. In

Verbindung mit Edmund Schramm, Georg Schreiber und José Vives hrsg. von
Johannes Vincke, Bd. 15 (= Spanische Forschungen der Gorresgesellschaft I,
15). Miinster (Aschendorff) 1960. 250 S., 6 Abb., 27 Taf., geb. DM 26.—.

Der vorliegende Band der ,Spanischen Forschungen® enthilt grofitenteils
kirchengeschichtlich interessante Arbeiten. Die grofiere Hilfte nimmt ein [. Tarraco,
Angelus Silesius und die spanische Mystik (1—150). T. untersucht den Einflufl so-
wohl der ,,Jesuitenmystik, die ,die Asketik als Vorhof der Mystik betrachtet” (5),
wie der karmelitanischen Mystik, in der die ,Berithrung des Wesens Gottes mit
dem Wesen der Seele als Ausdruck der Unio mystica® im Mittelpunkt steht. Aus
den ,Exercitia spiritualia® des hl. Ignatius von Loyola lassen sich freilich nur wenige
Parallelen bei Scheffler nachweisen, mehr dagegen aus der Vita des Baltasar Alvirez
des Luis de la Puente (1554—1624), vor allem der Gedanke, daff ,durch Schweigen
Gotr gefunden wird® (22); ebenso aus den Werken des in Peru tdtigen Jesuiten
Jaime Alvérez de Paz ( 1620), der ohne Kontakt mit der spanischen Mystik seiner
Zeit aus mittelalterlichen Mystikern (z. B. Bernhard und Bonaventura) lebt. Eine
Vermittlerrolle spielen die Theologia mystica und der Clavis des Jesuiten Maxi-
milian Sandaeus. Eine direkte Benurzung der Werke Teresas von Avila, die 1626
in K6ln lateinisch, 1649 deutsch erschienen, ist nach dem Verf. méglich, aber nicht
sicher nachzuweisen, obwohl manche Bilder und Ausdriicke (z. B. ,Majestdt” fiir
Gott) gemeinsam sind. Dagegen hat Scheffler eine Gesamtausgabe der Werke des
hl. Johannes vom Kreuz besessen und aus ihnen die Themen ,Nacht® und ,das
Ganze* direkr iibernommen, wobei Sandaeus wiederum der Vermittler ist, aller-
dings neben der Elucidatio des hispanisierten Italieners Nicolds des Jests Maria
(t um 1660), die der lateinischen Ausgabe des Johannes vom Kreuz von 1639 bei-
gegeben war. Es iiberrascht infolgedessen nicht, daf Scheffler die Vereinigung der
Seele mit Gott im Sinne des Tomas von Jesds (T 1627), d. h. karmelitanisch, nicht
jesuitisch versteht (97). Endlich hat Scheffler einen anonymen, urspriinglich spanisch
verfafiten, aber erstmals katalanisch 1515 gedruckten Traktat ,Begierer” gekannt,
der thm in der in Wien 1618 gedruckten deutschen Ubersetzung vorlag (109 f.).
Seiner Tendenz, der Suche nach Gotteserkenntnis und Gottesliebe, entsprach zutiefst
die Einstellung des ,Cherubinischen Wandersmannes®. Uberrascht war ich, unter
seinen Quellen auch das Compendium spiritualis doctrinae des Bartolomé de los
Mértyres, 1559—1581 Erzbischof von Braga, zu finden, mit dessen Buch ,Stimulus
pastorum® ich mich wegen des darin entworfenen Bischofsideals frither beschiftige
hatte (125—130). Dem Aufsatz ist beigegeben eine Zusammenstellung aller dem
Angelus Silesius bekannten spanischen Quellen (136 f.), sowie die Eintragungen in
das Exemplar des Clavis des Sandaeus (138—147).

Der Beitrag von H. Flasche, Syntaktische Untersuchungen zu S. Teresa de Jestis
(151—174), fiihrt zu dem Ergebnis, daff von einer durchgehenden ,sencillez® ihres
Stiles nicht die Rede sein kann; der nicht mit einer Etikette zu bezeichnende mehr-
schichtige Stil der groflen Mystikerin har komplizierte syntaktische Bauformen in
sich eingeschmolzen (173).

E. M. Vetter, Der verlorene Sohn und die Siinder im Jahrhundert des Konzils
von Trient (175—218), ist ein wichtiger Beitrag zur Tkonographie der Lehrgegen-
sitze zwischen Katholiken und Protestanten. Am aufschlufireichsten scheint mir die
Gegeniiberstellung des Aachener Epitaphs (Abb. 10) mit Lukas Cranach (Abb. 9
u, 18). Die Allegorie der Erlosung von Vasari (Abb. 6) gehdrt m. E. in die Stro-
mung des italienischen Evangelismus, fiir die das Vorwalten der misericordia vor
der iustitia charakteristisch ist; ich halte daher die vom Verf. zuriickgewiesene Da-
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tierung ,um 1540 nicht fiir ausgeschlossen; nach dem: Trienter Rechtfertigungs-
dekret, d. h. nach 1547, wire ein Hinweis auf das Buflsakrament sehr wahrschein-
lich. In der Darstellung Bugenhagens als Beichtvater (Abb. 16) schldgt sich die pro-
testantische Beichtpraxis des 16. Jhs. nieder, aber auch die von Luther aufrecht-
erhaltene Schliisselgewalt (nicht ,die sakramentale Auffassung der Beichte® 213).

C. Bamer, Die wirtschaftlichen Machtgrundlagen Karls V. (219—229), gibt in
groflen Ziigen einen Uberblids iiber das Produktionspotential der Herrschaftsgebiete
Karls, das Finanzsystem, das die sehr beschrinkten Verfiigungsmoglichkeiten iiber
die Wirtschaftskraft bedingt, endlich iiber die Kreditmoglichkeiten des Kaisers. All
das mufl man im Auge behalten, wenn man die Kirchenpolitik Katls verstehen will.

S. Cirac, Una embajada de Bayaceto II al Cran Capitdn y un tratado de
amistad del Sultdn con los Reyes Catdlicos en 1504 (230—240), und J. Vincke,
Deutsche Schicksale in Spanien. Deutsche im Gefolge Peters von Portugal bei seinem
Kampf um die aragonische Krone 1464/65 (241—245) berithren die Kirchengeschichte
kaum, dagegen orientiert gut iiber das grofle Unternehmen der Lullus-Ausgabe der
Bericht von F. Stegmiiller iiber das von ihm gegriindete Raymundus-Lullus-Institut
in Freiburg i. B. (246—250).

Bonn H. Jedin

Neuzeit

Helene Werthemann: Die Bedeutung der alttestament-
lichen Historien in Johann Sebastian Bachs Kantaten
(= Beitrige zur Geschichte der biblischen Hermeneutik 3). Tiibingen (Mohr)
1960. VIII, 184 S., brosch. DM 18.80.

Das fleiffige, gelehrte und inhaltsreiche Buch nennt sich einen ,Beitrag zum text-
lichen Verstindnis der Kantaten Bachs im Hinblick auf ihre praktische Wiederauf-
fithrung® (S. 14). Es verbindet also die historische Untersuchung mit einem prak-
tischen Zwedk. Man wird zu fragen haben, wie es der einen und der anderen Seite
der Aufgabe gerecht wird.

Die Verfasserin greift aus dem Ganzen der Kantaten, also den Rezitativen und
Arien samt den Choralstrophen, alles das heraus, was an alttestamentliche Ge-
schichten erinnert, und stellt es in den exegetischen und liturgischen Traditionszu-
sammenhang, Dabei macht sie eine Fiille interessanter Beobachtungen, in denen der
eigentliche Wert ihrer Arbeit bestehen diirfle. Je mehr man aber davon, dankbar
fiir vielerlei Belehrung, liest, desto fraglicher wird einem die Hauptthese: dafl nim-
lich die alttestamentlichen Historien als solche in den Kantaten eine hervorragende
Rolle spielen. Es handelt sich vielmehr ganz iiberwiegend um einzelne Motive, die
zwar letzten Endes aus dem Alten Testament stammen mogen, die die Verfasser
der Kantatentexte aber offensichtlich nicht ihm, sondern der orthodoxen Dogmatik
oder der Erbauungssprache ihrer Zeit entnehmen. Man lese etwa den Abschnitt
»Mose und das Gesetz®, S, 145—155. Als Beispiel sei hier aufgezihlt, was der Ab-
schnitt S.87—108 ergibe, der unter der Uberschrift , Jakob-Israel* die Verwendung
der zweiten Hilfte der Genesis beschreibt. In der Trauungskantate 34a erscheint
Jakobs Liebe zu den auserwihleen Schafen und Rahels Anmut als irdischer Lohn
dafiir; in der Trauungskantate 120 a ist Gen. 32,11 verwendet, aber ohne Hinweis
auf Jakob; in der Osterkantate 31 kdnnte mit ,des Kreuzes Leiter® auf Jakobs
Himmelsleiter angespielt sein; die Jabbok-Perikope (Gen. 32) liefert eine Reihe von
Stellen, die auf die eine odetr andere Weise ein ,Ich lasse dich micht® enthalten,
ferner den Namen Israel und andere von der Christenheit tibernommene Bezeich-
nungen Israels (Abrahams Samen, Zion, Joseph, Jerusalem), wobei eine Beziehung
zu Jakob und seiner Umbenennung nicht erkennbar wird, und schliefilich einen sehr
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schwachen Anklang an das ,von Angesicht® aus Gen. 32, 31 in der Weihnachtskan-
tate 133; dann kommt ein Sprung zu Gen. 48, 20: einem jungen Paar wird gesagt:
»Er pflanz’ euch Ephraim und Manasse gleich® (Trauungskantate 120 a); schliefilich
folgen christologische Stellen, in denen der Held bzw. Lowe aus Juda (Gen. 49, 8 ff.)
vorkommt. Viel ist das nicht, und in den anderen Abschnitten ist es nicht anders.
Die Kantaten verarbeiten allenfalls symbolisch-typologisch-dogmatisch oder besser:
sie fibernehmen in dieser Weise Verarbeitetes; von alttestamentlicher ,Historie® sind
sie ziemlich frei, wofiir die von der Verfasserin gefundenen Stellen ein ebenso star-
kes Zeugnis ablegen wie die grofien Liicken (zwischen Mose und Elia nichts!) und
das Gegenbild etwa Hindels. Die Anfithrung einzelner Wendungen mag der Satz
rechtfertigen: ,Da . . . die Menschen der Barockzeit in der Welt der Bibel lebten,
geniigte das Zitat, um die ganze Geschichte in ihnen lebendig werden zu lassen®
(S. 90). Das Gesamtbild dndert sich dadurch nicht.

Eine schirfere und kritischere Wiirdigung dieses Tatbestandes, den die Verfas-
serin, wie sich hie und da zeigt, durchaus gesechen hat, wiirde der Arbeit zugute
gekommen sein und sie von einigem Ballast befreit haben. Ob sie freilich geeignet
wire, ,die viel geschmihten, oft unverstandenen und deshalb leichthin abgeinderten
Texte der von J. S. Bach vertonten Kantaten dem Menschen des 20. Jahrhunderts
wieder etwas niher zu bringen® (S. 166)? Gerade die orthodox-lutherische Dog-
matik, an der sich nach S. 155 ,schliefilich das endgiiltige Verstehen oder Nichtver-
stechen® entscheiden muf}, zdhlt doch wohl auch zu dem, was dort ,zeitbedingte
Form® heifit. Wir lesen das Alte Testament heute anders als damals, und mancher
wird die Kantaten lieben, obwohl ihm ihre alttestamentliche Hermeneutik um so
fremder wird, je niher er sie unter der vortrefflichen Anleitung der Verfasserin
kennenlernt.

Bonn R. Smend

Fr. D. E. Schleiermacher: Hermeneutik. Nach den Handschriften
neu herausgegeben und eingeleitet von Heinz Kimmerle (= Abhandlun-
gen der Heidelberger Akademie der Wissenschaften, philos.-hist. Klasse 1959, 2).
Heidelberg (Winter) 1959. 175 S. brosch. DM 25.—.

Max Huber: Jesus Christus als Erléser in der liberalen
Theologie. Vermittlung — Spekulation — Existenzverstindnis. Winterthur
(Keller) 1956. 303 S. kart. SF 18.—.

Christoph Senft: Wahrhaftigkeitund Wahrheit Die Theologie
des 19. Jahrhunderts zwischen Orthodoxie und Aufklirung (= Beitrige zur
historischen Theologie 22). Tiibingen (Mohr) 1956. XII, 171 S. brosch. DM 17.50.

Mag es zu hermeneutischer (h.) Besinnung dann und dort nur kommen, wo das
Verstehen die Naivitit des Von-Selbst verloren hat, so reprisentieren F. D. E.
Schleiermachers Gedanken zur Hermeneutik (H.) doch noch den Typus des aus dem
wirklichen Verstehensvorgang erwachsenden und ihn begleitenden Nachdenkens, das
dienend und férderlich auf denselben zuriickwirkt. Deshalb gebiihrt ihnen nicht nur
(und nicht einmal primir) um der ,Erfindung® der ,psychologischen Auslegung®
willen ein hervorragender Platz unter den h. Versuchen alter und neuer Zeit, son-
dern auch und nicht zuletzt wegen ihrer ausgezeichneten Nihe zum realen Verste-
hensprozefi selbst.

Besonderer Dank gilt darum H. Kimmerle (K.) fiir die Sorgfalt und Treue, mit
der er die ,h. Entwiirfe Schleiermachers unter vollstindiger Heranziehung seiner
bisher unvertffentlichten eigenhindigen Manuskripte neu herausgegeben® hat (S. 6).
Von den Texten, die K.s Edition umfafit, waren bisher nur drei Stiidce bekannt:
1) Schleiermachers Darstellung der H. von 1819, die F. Liicke seiner Ausgabe der
H. Schleiermachers zugrunde gelegr hatte; bei K.: Text III, S. 79—109. 2) Die
beiden Akademiereden Schleiermachers vom Oktober 1829, die F. Liicke in seine
Ausgabe nicht aufgenommen hatte, dafiir aber L. Jonas in den Band Reden und
Abhandlungen der dritten Abteilung von Schleiermachers simtlichen Werken; bei
K.t Text V, S. 121—156. Erstmals publiziert werden in K.s Ausgabe: 1.) frithe



198 Literarische Berichte und Anzeigen

aphoristische Bemerkungen Schleiermachers aus den Jahren 1805—1809; Text I,
S. 27—50. 2.) als das vielleicht interessanteste Stiick der Ausgabe das erste Konzepe
zur H. aus den Jahren 1810—1819; Text II, S. 51—76. 3.) als eine gewisse Ergin-
zung zu der unvollstindigen Behandlung der ,technischen Auslegung® in Schlejer-
machers Darstellung von 1819 eine gesonderte Darlegung des Themas aus den
Jahren 1820—1829; Text 1V, S. 111—120. 4.) im VI. und letzten Text seiner Aus-
gabe fafit K. die umfangreichen Randbemerkungen zusammen, mit denen Schleier-
macher wiahrend seiner letzten H.-Vorlesung vom Winter 1832/33 die Mss. der
Texte IIT und IV versah.

Ohne Zweifel beruht auf diesen vier Neuverdffentlichungen der spezifische Wert
der Ausgabe; aber sie machen ihn nicht allein aus, sondern daneben miissen als
rithmliche Vorziige genannt werden die Ubersichtlichkeit, Exaktheit und Akribie
sowie das wertvolle Sach- und Namensregister und in K.s Einleitung (S. 9—24)
seine beachtenswerte Skizze der .Entwicklungsgeschichte der Gedanken Schleier-
machers iiber H.“. Wenn K. hier, aufmerksam gemacht durch die Orientierung des
Verstehens an der Wirklichkeir lebendiger Sprache bei seinem philosophischen Leh-
rer H.-G. Gadamer (vgl. vor allem dessen jiingstes Werk ., Wahrheit und Methode®,
Tiibingen 1961), zu der Erkenntnis kommt, dafl bei Schleiermacher mit der progres-
siven Losung des Verstehensvorganges von der Sprache dessen fortschreitende Bin-
dung ans subjektive Bewufitsein stattfindet, so notiert er damit im Grunde die
schicksalhafte Bewegung, der sich das Denken im 19. Jahrhundert endgiiltig auslie-
ferte, indem es, aus dem Medium des konkreten Allgemeinen weichend, uneinge-
schrinkt dem alles ergreifenden Doppelprozefl der Psychologisierung und Histori-
sierung sich tiberliefl. Vielleicht resultiert die Aporie, mit der die h. Diskussion der
Gegenwart belaster ist, aus jenem im Entwicklungsgang der h. Gedanken Schleier-
machers sich spiegelnden Umschlag des Geistes und seinen psychologischen und
historistischen, also radikal subjektivistischen Konsequenzen.

Mit welch geradezu unwiderstehlicher Macht der Subjektivismus im 19. Jahrhun-
dert das Denken in seinen Bann geschlagen haben muf}, bezeugen, allerdings auf
sehr verschiedenem Niveau, die beiden theologiegeschichtlichen Arbeiten von M.
Huber und Ch. Senft.

M. Huber (H.) will ,die geschichtliche Entwicklung der liberalen Christologie
bis in die Gegenwart® nicht nur historisch-kritisch darstellen, sondern auch zum
Zwecke der ,Neubesinnung iiber die Erldsungslehre der liberalen Theologie® syste-
matisch-kritisch priifen. Die erste Schwierigkeit, die Bestimmung der liberalen Theo-
logie, bewiltigt H. dadurch, dafl er, seinem Thema gemif, das ,Kriterium . . .
materialiter in der Christologie und hier in der Ablehnung der Orthodoxie® (S. 9)
ansetzt; der mangelnden Prizision der Aufstellung sucht er abzuhelfen, indem er
ihr anschlieft, was er fiir das Formalprinzip des Liberalismus hilt, nimlich die
»Bereitschaft, in Freiheit jede Erkenntnisméglichkeit Gottes zu priifen und die
erfahrbare Wirklichkeit Gottes als Gnade und Verpflichtung ins Leben aufzuneh-
men® (S. 9). Zur Gliederung des also vage bis gar nicht umschriebenen Komplexes
liberaler Theologie bedient sich H. der ,Unterteilung der Entwicklung in Vermitt-
lung, Spekulation und Existenzverstindnis® (S. 10) und wihle fiir jede dieser
Phasen drei reprisentative Theologen. ,Die Dreiervertretungen ergaben sich dabei
aus dem Bestreben, Anfang, Mitte und Ende (sc. jeder der drei Phasen) in einem
Bogen zu iiberspannen. Nach diesem Schema figurieren F. D. E. Schleiermacher,
A. Schweizer und D. F. Strauf fiir die ,liberale Vermittlungstheologie® (8. 11—122),
A. E. Biedermann, R. A. Lipsius und H. Liidemann fiir die ,liberale, spekulative
Theologie* (S. 123—196) und schlieRlich U. Neuenschwander, P. Tillich und F. Buri
fiir das ,Existenzverstindnis der liberalen Theologie der Gegenwart® (S. 197—254).
An diese Reprisentanten richtet H. die Frage, wie die liberale Theologie in ihren
jeweiligen Artikulationen sich ,zu Jesus Christus als dem Erloser (bekennt), d.h.
ob es geschieht, ,aus innerer Notwendigkeit oder nur in der Art eines duflerlich
angefiigten Zugestindnisses® (S. 10). Selbst wenn man der Frage an sich nicht ihren
Sinn abspricht, so mufl man doch ihre Durchfiihrung in H.s Buch als mifigliickt be-

zeichnen. Von einer ,streng durchgefithrten Analyse®, in der ,die verschiedenen
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Mbglichkeiten der Begriindung einer liberalen Erlosungslehre in Jesus Christus ge-
sichtet werden, konnte der Rez. trotz intensiver Bemiihung nichts feststellen; nicht
einmal ein klares BewuRtsein der spezifischen Unterschiede der drei Typen liberaler
Theologie vermittelt das Werk. Nahezu unentwirrbar laufen tiberdies historische
Darstellung von #nigmatischer Kiirze, weitmaschige Kritik und die systematisch
gemeinten Reflexionen des Vf.s ineinander. Die Verwirrung, des Lesers Los nach
250 Seiten historisch-systematischer Darstellung, wird auch nicht durch den Schlufi-
abschnite ,Ergebnis behoben; einzig den Grundmangel des Buches vermag er dra-
stisch ins BewuRtsein zu rufen: die unklare systematische Konzeption, in der auf
unvorstellbare Weise zusammengehen die allgemeine Vorstellung von einem. ratio-
naler Erkenntnis abholden religidsen Leben und Erleben, das Postulat biblisch be-
grindeter Theologie (in seinen Zusammenhang gehGren sowohl der absonderliche
Satz: ,Der in der heiligen Schrift bezeugte Originalglaube ist uns erste Autoritdc®
(S. 260) als auch die Meinung iiber eine positiv aufzunehmende Evolution der reli-
gitsen Gehalte der Bibel in der fast 2000jihrigen Kirchengeschichte), und das Desi-
derat einer bislang vernachldssigten Theologie des Geistes, die, so scheint es, die
seitherige Priponderanz der Christologie brechen soll. ;

Nur wenig deutlicher als die systematische Position wird die systematische Kritik
des Buches, die anscheinend mit zwei fundamentalen Irrtiimern rechnet, von denen
sich keine der liberalen Erlésungslehren freihalten konnte; besteht der eine in Riick-
fall resp. in der Verhaftung in der kirchlichen Orthodoxie, von deren christologi-
scher Konstruktion der Erlgsungslehre die liberalen Theologen insgesamt sich nicht
recht zu befreien vermochten, so besteht der andere in einer philosophischen Spelcu-
lation, die ontologisch als Monismus (Wesensidentitit von Gott und Mensch) und
soteriologisch als Immanentismus (Inhdrenz des Erlosungsprinzips im Wesen des
Menschen) sich etabliert.

Mit dem monistisch-immanentistischen Element in der Theologie des 19. Jahr-
hunderts, das H. zweifellos richtig als Ferment der Verkehrung anvisiert (weshalb
man die Prignanz der Analysen desto schmerzlicher vermifit), wird die geistige
Grofimache des Subjektivismus namhaft gemacht, aus deren todlicher Umklamme-
rung Ch. Senft (S.) in seiner gehaltvollen Studie die legitimen Intentionen der libe-
ralen Theologie von F. D. E. Schleiermacher bis A. Ritschl herauszusprengen bemiiht
ist. Zu Recht lehnt er das billige Verfahren ab, ,die liberale Theologie theologisch
zu diskreditieren, indem man méglichst vieles von ihren Fragestellungen und Losun-
gen nur aus den modernen Weltanschauungen, aus dem Denken der Aufklirung
oder der Romantik oder des Idealismus, erklirt, durch welche sic ja ohne Zweifel
leriftig bestimmt ist* (V.) (Was dieses kriftige Bestimmtsein besagt und bedeutet,
bleibt das eigentliche, auch von S. nicht aufgeléste Problem). Thm kommt es weder
auf cine solche disqualifizierende [nterpretation aus dem Zeitgeist an, noch auf eine
Apologie der Losungsversuche und Ergebnisse der liberalen Theologie, sondern ihm
geht es primir um die Frage, ,vor welchen Aufgaben diese Theologie gestanden
hat® (VI), um von daher sowohl ihre cigenen Denkanstrengungen zu verstehen als
auch die von ihr der Gegenwart vermittelten Denkauftrige in ihrer Relevanz zu
begreifen.

So expliziert er an E. D. E. Schleiermacher das Problem der ,Personalitit des
Glaubens* (S. 1—46), an F. Ch. Baur das der ,Geschichtlichkeit der Theologie®
(S. 47—86), an J. Ch. H. v. Hofmann das der ,Schriftauslegung® (5. 87—123) und
schlieflich an A, Ritschl das des ,Glaubens als Gabe und Tat* (S. 124—166). Auf
wenigen Seiten resiimiert S. am Ende (S. 167—171) seine Beurteilung der mit jenen
vier Namen reprasentativ vertretenen Theologie des 19. Jahrhunderts (sie pauschal
mit dem Namen ,liberale Theologie® zu belegen, diirfte nicht ganz gliicklich sein);
als die in dieser Theologie lebendige Intention, welche die Mdglichkeit enthilt, die
rationalistische Kritik an der orthodoxen Vergegenstindlichung der Glaubenswahr-
heit wirklich zu iiberwinden, hebt S. die von Schleiermacher gewonnene und seitdem
nwegweisend“ gebliebene Erkenntnis hervor, dafl die ,theologische Wahrheit® ihrer
Eigenart entsprechend gegen Orthodoxie und Rationalismus ,in Begriffen des ge-
schichtlichen Lebens und seiner personhaften Relationen® gedacht werden muf}
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(S. 169). Als Aufgabe haben das die filhrenden Geister in der Theologie des 19.
Jahrhunderts genau geschen und zum Teil (wie vor allem F. Ch. Baur) muster-
giiltig exakt formuliert in Frontstellung gegen den ,Subjektivismus der Autklirung®
und die ,orthodoxe Gesetzlichkeit“. Aber, und das ist die andere Seite, bei der
Losung der Aufgabe, fiir die ,Subjektivitic des Ich und die Objektivitit der gbre-
lichen Wahrheit® eine solche Zuordnung zu finden, die beide ,zu ihrem ganzen
Recht kommen lafc* (S. 72), beginnt das Scheitern dieser Theologien, beginnen sic
die Verbindlichkeit einzubiiflen, die sie fiir ihre Fixierung der Probleme in gewisser
Weise beanspruchen diirfen.

Bei dieser Zone des Mifilingens liegt auch die Grenze der im {ibrigen durch ihre
knappe Prignanz und klare Darstellung bestechende Untersuchung S.s. Einerseits
verfiihrt ihn seine anerkennenswerte Bemiihung, das ,Giiltige* jener Theologie her-
auszuarbeiten, stellenweise zu schwacher apologetischer Argumentation (besonders
bei A. Ritschl). Anderseits und vor allem stellt er nicht mehr die Frage nach den
Griinden, die jener Theologie die Losung vereitelt haben, wie S. selber riidkhaltlos
ausspricht. Dadurch aber bleibt das Bedenken unerledigt, das man nach der Lektiire
des Buches nicht los wird, es mochten die nimlichen Griinde schon heimlich auch in
die Problemstellungen hineingewirkr und so das Scheitern der Losungen vorbereitet
haben. Denn wenn z. B. E. Ch. Baur mit Hegel das .,,Prinzip der Subjektivitit® als
den von der Reformation inaugurierten Grundzug in der neueren Geschichte des
christlichen Glaubens betont, demgemif , ,nichts als Wahrheit gelten® soll, ,wovon
sich der Mensch nicht in seinem Inneren vergewissern‘ kann® (S. 48), so mdchte er
am Ende seiner eigenen Intention zuwider das Gesetz statuiert haben, unter dem
es nur das Schicksal gibt, das er an Schleiermacher so scharfsichtig festgestellt hat:
»die subjektivistische Auflosung der Offenbarung® (S. 52), die keiner der grofien
Theologen des 19. Jahrhunderts wollte, und der doch keiner entging.

Bonn H. G. Geyer

V\\Walter Bodenstein: Neige des Historismus. Ernst Troeltschs Ent-
wicklungsgang. Giitersloh (Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn) 1959. 216 S.,
geb. DM 9.80.

Wie aktuell die Fragestellungen der Theologie um die Jahrhundertwende heute
noch sind und wie fern uns doch ihre Losungen geriidst sind, das zeigt uns immer
wieder das Ringen E. Troeltschs um das rechte Verstindnis von Geschichte., Es ist
verdienstlich, daff W. Bodenstein in der vorliegenden Studie den Entwicklungsgang
Tr.s von den Anfingen an in seinen Hauptstadien an Hand seiner wichtigsten Schrif-
ten verfolgt und analysiert. Ausgehend von seiner Frithschrift , Vernunft und Offen-
barung bei J. Gerhard und Melanchthon® (1891), die schon den Keim des spiteren
Werkes enthilt und in der er sich von der Ritschl’schen Theologie zu befreien ver-
sucht (Teil I), werden in drei weiteren Kapiteln ,das Problem der Religion und die
Stellung des Christentums in der Religionsgeschichte® (Teil II), ,die Geschichte des
Christentums im Zusammenhang mit der europiischen Kulturgeschichte® (ITI) und
»das Problem des Historismus“ (IV) behandelt. Alle grofien Themen seines weitge-
spannten Denkens, besonders natiirlich seine geschichtsphilosophischen Bemithungen,
kommen auf Grund sorgfiltizer Quellenanalyse zur Sprache. Erfreulich isc, dafl
einerseits die Grundgedanken der Schriften Tr.s nachgezeichnet werden und sein Le-
benswerk genetisch entfalter wird, statt es zu schnell auf einen systematischen Nenner
zu bringen, dafl aber zugleich scharfe kritische Fragen die Darstellung laufend be-
gleiten. Das Tragische an der Gestalt Tr.s tritt uns hier deutlich vor Augen. Mit
Recht rithme der Vi die Unbestechlichkeit, mit der Tr. sich den dringenden theolo-
gischen und philosophischen Problemen stellte, die von einer apologetischen Theolo-
gie so gern verharmlost werden, und die Universalitit seines Geistes, die ihn zum
hervorragendsten Diagnostiker seiner Epoche machten. Was dagegen die positive
Wegweisung anlangt, so bleibt alles ,,Grundrifl und Torso®, ja, es beschrinkt sich im
Grunde auf Postulate. Die entscheidende theologische Kritil an Tr. ist nach B., daff
er — zwischen idealistischer und positivistischer Grundhaltung schwankend — ein am
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Christentum doch nur ,phinomenologisch interessierter Kulturphilosoph ist, der die
reformatorische Grunderkenntnis nie wirklich erfafit hat. Sein Suchen nach der unsrer
Zeit angemessenen Kultursynthese, seine geschichtsphilosophische Konzeption ist von
dem Glauben an das geheimnisvolle Walten eines Gottlichen in der Menschheitsge-
schichte geleitet, dessen genauere Definition ihn doch wieder in unldsliche Konflikte
mit seinem Historismus fiihren mufite.

Die Zwiespiltigkeit in Tr.s Grundhaltung sieht B. darin begriindet, dafl er den
Versuch machte, auf philosophischem Boden und mit philosophischer Begriindung be-
stimmte Erkenntnisse des christlichen Glaubens zu halten, die ihm als Theologen
fragwiirdig geworden waren. Es diirfte zutreffen, daBl er gerade darin hervorragen-
der Reprisentant deusscher Geistigkeit jener Epoche war, wo viele unter weltliciem
Gewand Christliches unbewufit beibehielten oder zu behalten versuchten. Bei aller
Kritik an Tr. wird man sich von ihm heute erncutr warnen lassen miissen — und
dazu hilft uns diese Studie B.s —, sich das Problem der Geschichte in der Theologie
leichter zu machen, als er es tat, der ,tapfer genug war, die peinliche Situation eines
Mannes mit leeren Hinden, der nicht mehr kann als postulieren, bis an den Tod
festzuhalten® (S. 209).

Bonn W. Kreck

Territorialkirchengeschichte

Ul‘bDje mittelalterlichen Kirchen- und Altarpatrozinien Nie-
dersachsens. Begonnen von E. Hennecke, in Gemeinschaft mit R. Dro-
gereit, H. Goetting, H. J. v. Homeyer, Ph. Meyer, J. Prinz, Fr. Priiser, H. J.
Querfurth, W. Rosien, Fr. Spanuth, C. Woebdksen hrsg. von H. W. Krum-
wiede (= Studien zur Kirchengeschichte Niedersachsens 11). Gottingen (Van-
denhoeck & Ruprecht) 1960. 338 S., geb. DM 32.—.

Genau 50 Jahre liegen zwischen Plan und Vollendung dieses Werkes. Edgar Hen-
necke, der zuerst damit beauftragt wurde, hat in langen Jahren viel Material zu-
sammengetragen, dessen Verarbeitung aber immer hinter seinen anderen Unternehmen
zuriickgestellt. Es ist Krumwiedes Energie zu verdanken, Henneckes Sammlungen mit
ciner Reihe von Mitarbeitern vervollstindigt und zum Druck beférdert zu haben.
Dabei hat man sich bewufit vor allem auf Sekundirliteracur gestiitzt, um zu einer
gewissen Zeit das Werk zu vollenden und der niedersichsischen Patrozinienforschung
die Moglichkeit zu geben, ein brauchbares Arbeitsmittel zu haben. Das Bessere ist
des Guten Feind: ein Streben nach Vollstindigkeit hitte bedeutet, dafl das Verzeich-
nis wohl nie erschienen wire.

Die Gliederung des Buches bestimmen die alten Didzesen. Bearbeitet sind alle
Orte der in Niedersachsen vereinigten Linder in deren Grenzen von 1932. Daraus
ergibt sich, daf nur die Dibzese Hildesheim ganz beriidssichtigt ist. Die anderen
Dibzesen sind: Bremen, Verden, Halberstadt, Mainz, Minden, Osnabriick und Miin-
ster, und am Rande Utrecht, Paderborn und Ratzeburg.

Aufgenommen sind die Patrozinien von Stiftern, Kirchen, Kapellen, Bruderschaften
und Altiren, wobei man mit Verweisen geschickt der Schwierigkeit begegnet ist, die
spitmittelalterlichen Altarstiftungen zu Ehren mehrerer Heiliger in das System auf-
zugliedern. So kommen bis zu 85 Patrozinien in einer Kirche zusammen (St. Johannis
in Liineburg, der Hansestadt, mehr als in jeder Domkirche), ohne daf} diese Zahl
der der Altire entsprechen miifite. Die Belege, darunter auch Flurnamen und Glocken-
inschriften, sind nicht vergessen worden anzugeben. Es fille auf, dafl in dem vor-
wiegend evangelischen Niedersachsen nur die Patrozinien erwa der Hilfte aller Orte,
die Kirchen oder Kapellen besitzen, bekannt ist.
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Das Verzeichnis wird erschlossen durch ein Orts- und ein Heiligenregister, dessen
Anfertigung eine Identifizierung gleichnamiger Heiliger, wie Antonius oder Jakobus,
oder eine Gliederung der Marien-Patrozinien nach eventuellen Attributen erforderte,
die oft nicht méglich gewesen, aber vom Herausgeber in den Grenzen des Mbglichen
besorgt worden sind. Typische Digzesan-Heilige, wie Ansgar in Bremen oder Ma-
rianus in Verden, heben sich ab etwa von den zahlreichen Martinspatrozinien, deren
Alter und Zusammenhang noch niher untersucht werden miifite, ehe man aus ihnen
Schliisse tiber Méglichkeiten frinkischen Einflusses ziehen kann. Bei der Beschiftigung
mit dem Buch habe ich aus einigen Bestinden des Nds. Staatsarchivs in Hannover
Erginzungen zusammengetragen, deren Liste aber zu lang ist, um hier angefiihrt zu
werden. Ich mochte nur auf sie hinweisen: die Urkundenbestinde Celle Orig. Des. 9:
Einheimische Sachen und Celle Or. Des. 100, KI. Oldenstadt und das Statutenbuch
des Verdener Domkapitels (Bistumsarchiv Trier Abt. 95, Nr. 95; Photo in Hannover
B 80). Aber ohne dieses Buch wiren diese Zusitze nie zustande gekommen. Hoffent-
lich schreitec man nun auf dem gliicklich eingeschlagenen Weg fort, um dem Ideal
des vollstindigen Patrozinien-Verzeichnisses immer niher zu kommen.

Hannover Walter Deeters

Karl Amon: Geschichte der Didzese Seckau. III. Band: Die Steier-
mark vor der Glaubensspaltung. Kirchliche Zustinde 1490—1520. Erste Lieferung:
Kirchliche Einteilung und Verfassung, Ordentliche Seelsorge, Christliche Liebes-
titigkeit. Koln, Graz, Wien (Styria) 1960. 367 S., kart. DM 30.—.

Das vorliegende Buch ist bewufit als Parallele zu dem 1. Bande der Studien zur
Reformationsgeschichte Oberdsterreichs von Karl Eder, Das Land ob der Enns vor
der Glaubensspaltung, gearbeitet, der 1932 erschienen ist. Dies ist nicht nur im Titel
zu bemerken, sondern auch in der Abgrenzung des Zeitraumes: behandelt Eder die
Zeit von 1490—1525, so Amon die Spanne von 1490—1520, dem Jahre, in dem das
Eindringen lutherischen Gedankengutes in Form gedruckter Schriften nachzuweisen
ist. Allerdings verwendet der Vf. auch spitere Quellen, so die beiden fiir die Ge-
schichte des frithen Protestantismus auflerordentlich wichtigen Visicationsprotokolle
von 1528 und 1544/45, die bis jetzt nicht veroffentliche sind. Doch war es thm dabei
vorziiglich darum zu tun, aus ihnen vorreformatorische Zustinde zu erschlieflen. Sie
werden wohl fiir die beginnende Reformationszeit erneut herangezogen werden miis-
sen. Von evangelischer Seite wird dieses Buch besonders begriifit werden, behandelt
es doch das Gebiet, das neben dem oberdsterreichischen die bedeutendste reformato-
risch-evangelische Komponente in den habsburgischen Lindern war, in einem Geiste,
der dem Professor Eders vollkommen entspricht.

Der Band umfaflt drei Teile, von denen der erste der ausfithrlichste ist. Dieser
schildert den dufleren Rahmen, die Didzesanzugehorigkeit des Gebietes, das verteilt
war auf das Erzbistum Salzburg nordlich der Drau, das Patriarchat Aquileja im
Stiden dieses Flusses und fiinf Suffraganbistiimer: Passau, Seckau, Lavant, Agram und
Laibach. Die Ditzesen waren in Archidiakonate eingeteilt, diese wieder in die Pfarr-
sprengel. Die Verzeichnisse der Pfarren wie der vom Pfarrer unabhingigen Mef-
priesterstellen (S. 54—84), das Ergebnis mithsamer Kleinarbeit, sind auferordentlich
dankenswert. Daneben gab es Filialkirchen, Schlofkapellen, Kléster. Da wir wissen,
welche Bedeutung den Schlofikapellen in der Zeit der aufstrebenden Reformation zu-
kam, wendet sich thnen unser besonderes Augenmerk zu. Zu Anm. 5 auf S. 96 sci
aber darauf hingewiesen, daff Kaspar Maler in seinem Hause keine Kapelle gehabt
hat, Sicher hat der Mann in seinem Hause, das man die ,,Synagoge® nannte, predigen
lassen oder selbst gepredigt. Er war Tiufer und fiir ihn konnte sich jedes Zimmer in
einen gottesdienstlichen Raum verwandeln.

Bedeutsam ist der Abschnite iiber Geistliche Lehenschaft, Vogtei und Inkorpora-
tion. Als Lehensherren iiber Pfarrkirchen treten Bischife, einheimische und auswir-
tige Kloster, Mutterpfarren, der Landesfiirst und der Adel auf. Die beiden letzteren
sind gegeniiber den geistlichen Lehensherren in der Minderzahl, Umgekehrt ist das
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Verhiltnis bei den Benefizien. Diese sind von Adeligen, Magistraten, Bruderschaften,
einzelnen Biirgerfamilien in weit grofierer Zahl abhingig als von geistlichen Stellen.
Das kanonistische Schliisselproblem der steirischen Reformationsgeschichte ist, so sagt
der VE. S. 125, die Vogtei, die hier zum ersten Male in Bezug auf die Pfarren unter-
sucht wird. Fiir die ausfiihrliche Behandlung dieser Frage sind wir besonders dank-
bar, weil hier nachgewiesen wird, daB der so oft ausgesprochene Vorwurf nicht stich-
haltig ist, daft die evangelischen Grundherren sich am Kirchengute bereichert hitten.
Schon vor dem Einbruche der Reformation wurden den Végten ,einzelne Besitz-
objekte zur vélligen Nutzniefung iiberlassen® und die ,Entzichung gerade der besten
Holden® findet sich nicht erst in reformatorischer Zeit; diese Vorkommnisse sind nicht
nur protestantische Gewaltakte gegen kirchlichen Besitz, sondern miissen als wirt-
schaftliche Erscheinungen betrachter werden (S.127). Deshalb hat in spiterer Zeit
mancher evangelische Grundherr sich auf ein etwa seinem Vater verliehenes Privileg
berufen kénnen, wenn er das Vogteirecht ausiibte und Schloflkapellen wie Dorfkir-
chen mit evangelischen Priidikanten besetzte, wie dies der Kénig des Ennstales, Hans
Friedrich Hoffmann, Freiherr von Griinbiichel und Strechau, getan hat. Freilich
konnte sich auch der Landesfiirst auf sein Vogteirecht berufen und gegen den Willen
der evangelischen Grundherrschaft, der Herren von Auersperg, 1598 in St. Kanzian
die Rekatholisierung durchfiihren.

Der zweite Teil des Buches behandelt das geistliche Leben, das den dufferen kirch-
lichen Rahmen fiillte. Ohne zu beschonigen, legt der Vi. die nachlissige Verwaltung
der Erzbischife und Bischofe dar. Kardinal Matthdus Lang, Erzbischof von Salzburg
(1519—1540), ist ein gutes Beispiel eines solch verweltlichten Kirchenfiirsten, der als
Diplomat und Kanzler in habsburgischen Diensten rein weltliche Aufgaben erfiillte.
Gurk, dessen Bischof er war, hat er nie betreten. In Seckau standen die Dinge unter
dem streitbaren, mit seinem Domstift prozessierenden Mathias Scheit und seinem
Nachfolger Christoph Rauber, der schon achtzehnjahrig zum Bischof ernannt worden
war, nicht besser. Die seelsorgerliche Tatigkeit dieser Bischdfe lag so darnieder, dafy
jahrelang keine Priesterweihen noch Firmungen stattfinden konnten, so dal 1537 der
Vizedom Michael Meixner, méglicherweise iibertreibend, in die Klage ausbrechen
konnte, daff 40 Jahre kein Weihbischof im Lande gewesen sei (S. 182). Visitationen
wurden auch von den Erzpriestern lassig durchgefithre, Synoden sanken zu Routine-
Veranstaltungen herab.

In den Pfarren selbst 1if8c sich aber besonders aufgrund des Visitationsprotokolls
1544/45 reges gottesdienstliches Leben feststellen. Uber Zahl und Art der Gottes-
dienste, Feiertage, Kirchenmusik, die sicben Sakramente werden wir ausfithrlich
unterrichtet. Nur das Sakrament der ,Priesterweihe® wird wohl auf die nichste
Lieferung verwiesen. ,Zusammenstellung einiger Zufallsfunde® nennt der V. das
Kapitel tiber die vorreformatorische Predigt, das sehr fesselnde Aufschliisse, beson-
ders iiber Admont, bringt. Freilich erscheint die Art der Volksfrommigkeit vielfach
duflerlich, wozu schon die Unkenntnis der Kultsprache fihren mufite. Die Unter-
malung der Predigt durch die bildende Kunst wie die Tllustration von Glaubens-
aussagen und dem Glaubensbekenntnis spielte keine geringe Rolle. Mit der Refor-
mation dringt die Laienpredigt ein. Besondere Abschnitte sind den Benediktionen und
dem Ablafwesen gewidmet, Fastenpraxis, Prozessionen und Wallfahrten werden be-
:Lchrieben. Es ergibe sich das gleiche Bild, wie es sich auch sonst im deutschen Raume

ietet.

Ein dritter, kurzer Teil behandelt die christliche Liebestitigkeit in vorreformato-
rischer Zeit, das Spitalswesen, die Pilgerhospize und Bruderschaftsspitiler, von denen
das in Trofaiach hier erstmalig erwihnt wird (S. 350). Mit einem Hinweise auf die
verinderte Einstellung der Gliubigen zur christlichen Liebestitigkeit, die in der Re-
formationszeit nicht mehr als verdienstliches Werk angeschen wurde, schliefit der Vf.
seine aufschlufreichen, auf griindlichster Sachkenntnis und Vertrautheit mit Schrift-
tum und Quellen beruhenden Ausfiihrungen, denen hoffentlich bald der nichste Band
folgen wird.

Wien Grete Mecenseffy
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P.Hildebrand Dussler O.S.B.: Johann Michael Feneberg und
dieAllgduer Erweckungsbewegung. Ein kirchengeschichtlicher Bei-
trag aus den Quellen zur Heimatkunde des Allgius (= Einzelarbeiten aus der
Kirchengeschichte Bayerns XXXIII. Bd.). Niirnberg (Selbstverlag des Vereines
fiir bayerische Kirchengeschichte) 1959. 15, 267 S., 14 Taf. und 26 Abb. kart.
DM 12.—.

Eine Feststellung sei gleich vorweggenommen: Das Lesen des vorliegenden Buches
ist mithsam. Der Grund hiefiir liegt in der Fiille von Anmerkungen, die den Text
auf vielen Seiten, besonders am Anfang um ein Vielfaches libertreffen, da sie eine
schier uniibersehbare Menge gedruckten wie ungedruckten Schrifttums verarbeiten. Es
ist nicht einzusehen, warum Anm. 10 auf S. 19 ff. nicht in den Text eingebaut werden
konnte. Hier scheint die zweite Schwierigkeit fiir den Verfasser gelegen zu haben:
die Gestaltung des Textes. Die Darstellung erstickt in Einzelheiten. So sieht man sich
einem Mittelding zwischen einem dank des guten Personen- und Ortsregisters vor-
trefflichen Nachschlagewerk und einer historischen Erzihlung gegeniiber, die in ihrem
Flusse und Aufbau manches zu wiinschen iibrig liflt, die infolge des behandelten
Gegenstandes den Leser aber mit jeder Seite stirker in ihren Bann zieht. Auf einige
Verstofie gegen den deutschen Stil, Ungenauigkeit in Zeichensetzung und Recht-
schreibung, die durch den schwierigen Satz bedingt sein mdgen, sei hier nicht weiter
eingegangen.

Die Darstellung beginnt mit der Lebensgeschichte des Helden. Johann Michael
Feneberg wurde als Sohn eines Wirtes im Februar 1751 in Marktoberdorf im Allgiu
geboren. Er wurde Zégling der Jesuitenanstalt St. Salvator in Augsburg, dann des
Landsberger Jesuitenkollegs, wo er Konnovize Johann Michael Sailers war, der grofi-
artigsten Gestalt des siiddeutschen Katholizismus jener Tage, mit dem Feneberg
innige Freundschaft schlofi. Sailer wurde sein erster Biograph. In die Zeit von Fene-
bergs Theologiestudium in Ingolstadt fiel 1773 die Aufhebung des Jesuitenordens
durch Papst Clemens XIV., der die Universitit Ingolstadt zum Opfer fiel. Feneberg
wurde Lehrer an dem Gymnasium St. Paul in Regensburg, das ebenfalls eine Jesuiten-
anstalt gewesen war. Von 1779 bis 1785 war er Frithmeflbenefiziat in Marktober-
dorf. Seine nebenamtlich geiibte pidagogische Titigkeit — er hatte 15 Knaben in
seinem Hause aufgenommen — verschaffte ihm den Ruf ans Gymnasium in Dillingen,
wo er zusammen mit den Universitdtsprofessoren Sailer, Josef v. Weber und Patri-
cius Benedikt Zimmer zur aufklirungsfreundlichen Partei gehorte. Diese fortschritt-
lichen Minner unterlagen gegeniiber den konservativen. Feneberg und Sailer wurden
entlassen. Feneberg bekam die Pfarrerstelle in Seeg, wo er am 31. Oktober 1793,
wenige Monate nach seinem Amtsantritt, einen schweren Unfall erlitt, der zur Am-
putation des rechten Beines fithrte. So wurde Fencberg zum ,Stelzenmann®. In Seeg
kam er in Beriihrung mit der Allgiuer Erweckungsbewegung; er fand in dem Orte
eine einmiitig erweckte Gemeinde vor.

Feneberg tritt nun in der Darstellung zuriidk; in acht Kapiteln (XII—XIX)
schildert der Verfasser ausfithrlich die Allgiuer katholische Erweckungshewegung,
thre Fihrer, die ihr nahestehenden Personlichkeiten, ihre ortliche Verbreitung,
ihre Auswiichse. Diese Kapitel sind der wichtigste Teil des Buches. Urheber der
Bewegung soll ein aus dem Zillertale nach Pfronten eingewanderter evangelischer
Waffenschmied Hans Siller gewesen sein. (Vgl. M. Simon, Die Allgiuer Erweckungs-
bewegung und die Vertreibung der Salzburger Protestanten. In Zeitschrift fiir
bayerische Kirchengeschichte 26, 1957.) In ihrer Rechtfertigungslchre — Christus
fiir uns und Christus in uns — war sie gut evangelisch, deshalb gerieten viele
Priester wie Martin Boos und Anton Bach in grofle Schwierigkeiten, als sie sich
vor dem Inquisitionsgericht in Augsburg verantworten mufiten. Die katholische Kir-
chengeschichtsschreibung hatte sie verichtlich als Aftermystik bezeichnet, aber Dussler
bemiiht sich, sie als katholisch hinzustellen, wobei er betont, dafl es Sailer gelungen
sei, seine Rechtfertigungserfahrung in das katholische System einzubauen (S. 79; vgl.
F. W. Kantzenbach, J. M. Sailer und der Skumenische Gedanke. In: Einzelarbeiten
aus der Kirchengesch, Bayerns XXIX, 1955, S. 48, und ders., Die Erweckungsbewe-
gung, 1959, S. 32). Tatsichlich sind Sailer, der wohl ein Erweckter, niemals aber ein
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Fithrer der Bewegung war, Boos und viele andere in der katholischen Kirche geblie-
ben, wihrend Johannes Gofiner den Ubertritt zur evangelischen Kirche vollzog, und
die Wurzel der evangelischen Gemeinde in Gallneukirchen, Oberésterreich, in den
Predigten des Pfarrers Martin Boos zu suchen ist.

Unter den neun Kaplinen Fenebergs in Seeg, deren Schicksale in kurzen Lebens-
abrissen behandelt werden, ragt neben Xaver Bayr, Johannes Gofiner, Christoph von
Schmid, dem Jugendschrifisteller, und Andreas Siller, dem Enkel jenes zugewanderten
Zillertalers, Martin Boos als Geistesmichtigster hervor. Er war 1794/95 Kaplan bei
Feneberg, im Jinner-Februar 1757 Aushilfsprediger. Im Mittelpunkte der geschil-
derten Ereignisse steht der Besuch, den Boos, damals Kaplan in Wiggensbach bei
Pfarrer Abrah. Brackenhofer, mit zwei erweckten Bauernmidchen, Magdalene Fischer
aus dem Burgenlande und Therese Erdt aus Wertach, am 18. Dezember 1796 bei
Feneberg in Seeg machte, wo sich auch Sailer eingefunden hatte. Die Folge ihrer
Gespriche war die Erwedsung Sailers, Fenebergs und des Kaplans Xaver Bayr; wie-
derholt wird auf dies zentrale Ereignis Bezug genommen (S. 79, 87, 145, 153, 165 £.).
Drei Tage vother war in Wiggensbach der Pfarrer von Hellengerst, Anton Bach, durch
Boos und dessen Jiingerin Therese Erdt erwedst worden. Anschlieflend an diese
Geschehnisse fanden die Inquisitionsprozesse in Augsburg gegen die meisten Betroffe-
nen statt, von denen Boos am schirfsten angefafit wurde; nach Abbiiflung seiner
Strafzeit im Gogginger Priesterhaus und neuerlichen Schwierigkeiten vermittelte ihm
Sailer die Anstellung in der Didzese des Bischofs von Linz, Josef Anton Gall, wo
er 1810 die Erwedkung in Gallneukirchen hervorrief, die ihm neue Verfolgung ein-
brachte, Quellenmifig wichtig ist, dafl in Ergénzung der bisher bekannten Literatur,
vor allem des Buches von J. Gofiner ,Martin Boos, der Prediger der Gerechtigkeit,
die vor Got gilt®, die 15 deutschen und 14 lateinischen Sitze, die Boos in Augsburg
abschworen mufte, zum ersten Male abgedrucke sind (Anm. 49 auf S. 87 ff.). Zum
Prozesse von Anton Bach vgl. K. Aland, Der Inquisitionsprozefl gegen Anton Bach
und seine Anhinger. In: Zs. f. bayr. Kirchengeschichte 18, 1949; 22, 1953. Ausdriick-
lich distanziert sich Dussler von der Meinung Alands, dafl es sich im Allgdu um einen
radikalen schwirmerischen Pietismus mit mystisch-sektiererischer Grundhaltung® ge-
handelt habe (S. 111).

Feneberg kam glimpflich davon. Nach Abschworung seiner Irrtiimer wurde er in
seine Pfarrei Seeg entlassen, doch versuchten ihn seine Gegner von dort zu ent-
fernen. Erst die Silkularisation des Augsburger Bistums 1803 machte den Verdich-
tigungen ein Ende. Wegen Streitigkeiten mit einem Benefiziaten lief8 sich Feneberg
1805 nach Vohringen versetzen, wo er am 12. Oktober 1812 starb. Damit endet das
letzte (XXIV.) Kapitel des Buches. In den vorangehenden war der Verfasser auf die
Perstnlichkeit Fenebergs eingegangen, auf seine mustergiiltige Seelsorge, seinen laute-
ren, fast als kindlich anzusprechenden Charakter, seine Orthodoxie, seine Kirchlichkeit,
seine Bibliothek mit vorwiegend evangelischen Biichern, seine Werke, zu denen vor
allem die ,Goldkérner® zu rechnen sind, eine Sammlung von Ausspriichen teils eige-
ner, teils fremder Verfasserschaft, eingeschrieben in dreiflig Bindchen, von denen vier-
zehn erhalten sind.

Trotz der eingangs erwihnten uniibersichtlichen Darstellung, die fortlaufend zu
Uberschneidungen fiihrt und den Leser zu dauerndem Blittern und Nachschlagen ver-
anlaf, stellt das Buch einen wertvollen Beitrag nicht allein zur bayerischen Kirchen-
geschichte an der Wende des 18. zum 19. Jahrhundert dar, sondern es ist dank der
Schilderung der Ausstrahlung der Bewegung iiber Preufien bis nach Rufland hin
eine duferst willkommene Bereicherung der Religionsgeschichte Europas geworden.

Wien Grete Mecenseffy

Georg Schwaiger: Die altbayerischen Bistiimer Freising,
Passau und Regensburg zwischen Sikularisation und
Konkordat (1803—1817) (= Miinchener theologische Studien, 1. Histor. Ab-
teilung, 13.Band). Miinchen (Kommissionsverlag Max Hueber) 1959. 424 S,
brosch. DM 26.—.
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Die Habilitationsschrift des Miinchener Dozenten fiir Kirchengeschichte befaflt sich
mit einem zeitlich und territorial {iberschaubaren, vielbeackerten Raum, was bei den
groflen Umwilzungen in anderthalb Jahrzehnten verstindlich ist. Zahlreiche Publi-
kationen von Bastgen hatten rémisches Material auf breiter Basis bereitgestellt; so
blieb dem Verf. noch die Aufgabe, die heimischen Archive wie Miinchen, Eichstitt,
Landshut, Regensburg und Passau, zu durchforschen. Wir haben damit eine Unter-
suchung, die fast vollstindig auf archivalischen Grundlagen beruht.

Nach einem einleitenden Uberblick iiber die alte Kirchenverfassung im damaligen
Bayern und die kirchlichen Verhiltnisse beschiftigt sich das erste Kapitel (Staat und
Kirche) mit den politischen Umwilzungen der Franzdsischen Revolution und der
Napoleonischen Zeit, mit ihren Auswirkungen auf die bisherigen kirchlichen Zirkum-
skriptionen und der Eingliederung der durch den Reichsdeputationshauptschlufl in
ihrer Selbstindigkeit aufgehobenen geistlichen Fiirstentlimer in die neuen Staats-
griindungen. Das zweite Kapitel stellt uns die kirchlichen Fithrer vor: den Fiirst-
bischof von Freising und Fiirstpropst von Berchtesgaden Freiherrn von Schroffen-
berg; den Fiirstbischof von Passau Graf von Thun, der seit seiner politischen Ent-
machtung sein Bistum nicht mehr betrat, sondern bis 1826 von Bohmen aus regierte;
den Fiirstbischof von Chiemsee Graf von Zeil und Trauchburg und die bedeutendste
politische Personlichkeit unter den Bischofen, Dalberg, den Erzbischof von Regens-
burg, wohin der Mainzer Erzstuhl fiir ,ewige Zeiten® iibertragen war. Das dritte,
vierte und fiinfte Kapitel behandeln die Bistiimer Freising, Passau und Regensburg
hinsichtlich des Gebietes ihrer Jurisdiktion und nach allgemeinem Stand und Ver-
waltung. Kapitel 6 ist dem Klerus gewidmet, vor allem der Ausbildung des Priester-
nachwuchses. Kapitel 7 beschreibt das religiose Leben des Volkes.

In den einleitenden Partien wird bei der Betrachtung des ausgehenden 18. Jahr-
hunderts iiberzeugend dargelegt, dafl schon der damalige Kurfiirst das Verhaltnis
von Staat und Kirche weithin nach febronianischen Ideen gestaltete, mit papstlicher
Unterstiitzung oder wenigstens Duldung, so dafl nicht Montgelas allein die ausge-
prigte Form der bayerischen Staatskirchenhoheit zu verantworten hat. Es wird hier
wiederum deutlich, wie gering das Interesse der Kurie an der Erhaltung der geist-
lichen Reichsfiirstentiimer war. Nur aus dem Bestreben, aus der augenblicklichen
Situation sich Vorteile zu verschaffen, ist das Zusammenspiel mit dem Kurfiirsten
bei der Errichtung der Miinchener Nuntiatur mit ihren auflerordentlichen geistlichen
Vollmachten, die Besoldung des Nuntius durch den Staat und die Auslieferung der
geistlichen Gebiete und Stiftungen zu ungeheuren staatlichen Abgaben zu verstehen.
Diese falsche Politik mufite spiter teuer bezahlt werden. Denn nirgends wie gerade
in Kurbayern ist die Sikularisation mit solcher Brutalitit durchgefiihrt, sind die Ent-
eigneten und Betroffenen mit solcher Schibigkeir behandelt worden; dramatisch sind
die Vorginge in Freising geschildert. Die Anfinge der bayerischen Gesandtschaft
beim hl. Stuhl bringen eine eingehende Zeichnung der lange umstrittenen Figur des
ersten Gesandten Kasimir Haeffelin, der nach der von staatlicher Seite aus als ver-
fritht angesehenen Unterzeichnung des Konkordats zum Kardinal erhoben wurde.
Die handelnden Personlichkeiten sind iiberhaupt sehr eindrucksvoll herausgestellt,
die Bischofe, vor allem aber sind zu erwihnen die wohlabgewogenen Beurteilungen
der Mitglieder der geistlichen Kollegien mit ihren hochst undankbaren Aufgaben.
Dabei werden viele zeitgendssische Lieblingsvorstellungen, die in der iippig wuchern-
den kirchlichen Legendenbildung sich als langlebig erwiesen, revidiert. Das immer zu
beobachtende Streben nach gerechter Beurteilung von Personen und Ereignissen gibt
der griindlichen und gediegenen Arbeit eine vornehme Note.

Tiibingen K. A. Fink
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A. Pincherle hat eine Auswahl seiner Aufsitze geistes- bzw. kirchengeschicht-
licher Thematik zusammengestellt unter dem Titel: Cristianesimo antico
e moderne (= Nuovi Saggi 15). Roma (Edizioni dell’ Ateneo), 1956. 207 S.,
brosch, Lit. 1800.—. Zu erwihnen sind: ,La politica ecclesiastica di Massenzio® (S.
38 ff.; erstmals erschienen 1929), ,Cristianesimo e Impero Romano® (S. 51 ff.;
1933), ,La religione nel Rinascimento® (S. 80ff; 1954), ,La prima Messa di
Lutero® (S. 119 ff.; 1949), ,Idee sulla Controriforma® (S. 131 ff.; 1947), ,la
lezione di Meinecke® (S. 201 ff.; 1954). Eine ausfiihrliche Einleitung trige die
neuere Literatur nach, teilweise in kritischer Auseinandersetzung. — Bisher unver-
offentlicht ist der an erster Stelle abgedruckte Vortrag ,Storia della Civilta
Cristiana®, eine i. J. 1949 gehaltene Antrittsvorlesung, in der der Verfasser die
mit der Auflosung der theologischen Fakultiten verbundene Entstehung und die
von staatlich-kirchlichen Kimpfen geprigte Geschichte des Lehrstuhls fir ,Storia
del Cristianesimo® an der Universitit Rom darstelle. Die verinderten politischen
und geistigen Verhiltnisse der Gegenwart zwingen zur Neubesinnung auf das Ziel
des Lehrauftrags. Nach P. ist ,Storia del Cristianesimo® nicht = Kirchengeschichte,
d. h. nichy die Geschichte einer ,Organisation®, sondern die Geschichte des christ-
lichen Denkens im umfassenden Sinn, die Geschichte der vielgestaltigen ,christlichen
Kultur®. Die Besonderheit der ,Geschichte des Christentums® sei darin zu sehen,
dafl sie Gegenstand einer historischen Forschung ist, die von der nichthistorischen,
theologischen Frage nach dem ,Wesen des Christentums® nicht berithrt wird. Das
erinnert an die historistische Zielsetzung der ,Ricerche di Storia Religiosa® und
unterliegt der gleichen Kritik. Zweifellos ist dieser Gedanke fiir das Verstindnis
der iibrigen Aufsitze, des Verfassers wie der geistigen Situation der Reste des ita-
lienischen Liberalismus iiberhaupt von grundsitzlicher Bedeutung.

Bonn G. Strecker

L’hagiographie destinée au grand public et 'hagiographie critique ne font pas
toujours bon ménage. Un groupe d’auteurs, soucieux de faire connaitre le patron
du monastére de Condat (Saint-Oyend, aujourd’hui Saint-Claude), a rédigé un
petit volume ot les deux genres sont heureusement combinés: Saint Claude.
Vie et présence. En collaboration avec Gustave Duhem, Georges Gros, André
Rodot, Bernard de Vregille éd. par Simon Ligier. Paris (Lethielleux) 1960.
VIII, 198 pp., 20 planches, NF 11, 10. Il contient en rraduction francaise les plus
anciens documents narratifs consacrés 2 saint Claude, Clest-a-dire la Vie longue
(Bibliotheca hagiographica latina 1841), la Vie bréve (Tbid., 1840) et les Miracles
(Ibid., 1844). Avec beaucoup de précision et de clarté, le P. B. de Vregille, S.],
Sest attaché A dégager ce qui peut étre retenu par lhistoire sur ce saint qui, d’aprés
les documents dont nous disposons, demeura dans 'ombre pendant plus de 500 ans.
Le P. de V. prouve que la Vita longior est antérieure 3 la Vita brevior et quelle
a été composée au début du XIIle siccle. Elle ne nous apprend presque rien. Clest
grice A la notice qui accompagne le nom de saint Claude dans le catalogue abba-
tial du Xlle sitcle (Paris, Bibl. Nat., nouv. acq. lat. 1558) quil est possible de
projeter un peu de lumitre sur ce personnage. Au terme de son enquéte, le P. de V.
conclut que le saint n’a pas été évéque de Besangon, quil appartient a la seconde
moitié du VIle sidcle et aurait été un évéque claustral. Le diligent historien a dressé
une bibliographie du dossier hagiographique de saint Claude qui, & elle seule, con-
fére A Pouvrage une valeur d’érudition.

M. G. Duhem, archiviste du Jura, et M. G. Gros décrivent quclques aspects du
culte rendu & saint Claude. Le volume se termine par une picce parénétique de
M. le Chanoine S. Ligier, archiprétre de la cathédrale de Saint-Claude.

Il y a quelques années, M. Ch. Perrat avait cru retrouver un fragment d’un ser-
mon du saint abbé dans un papyrus du VIle siécle (Des Péres du Jura d Phumaniste
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Grynaens, Le papyrus de Béle 1 B, dans Bibliothéque d’Humanisme et Renaissance,
t. 12, 1950, p. 149—162; cf. Comptes rendus de I’ Académie des Inscriptions et Bel-
les-Lettres, 1950, p.114—116). Dans un bref mémoire, paru en 1953, M. J.-O.
Tjider (Revisione dei papiri latini di Basilea 1BeC, dans la collection Note e
discussion; erudite, dirigée par A. Campana) a montré qu’il fallait renoncer A cette
interprétation. Ainsi que le remarque le P. de V. (p. 44), nous ne disposons &
I’heure actuelle d’aucun témoignage qui nous permette de contrbler Pauteur de la
Vita longior quand il affirme que Claude a laissé des homélies.

Braxelles B. de Gaiffier

Liudgers, des ersten Bischofs von Miinster, Lebensbeschreibung des Gregor von
Utrecht (ed. O. Holder-Egger, MG SS. 15,63 ff.) enthilt nicht nur Nachrichten
iiber Liudgers Lehrer Gregor, sondern auch iiber dessen Lehrer, den HI. Bonifatius.
Der erste Herausgeber, Chr. Brouwer, druckte sie deshalb unter der Uberschrift
»Commemoratio de S. Bonifacio et Gregorio® (1616). In der deutschen Ubersetzung,
die hier anzuzeigen ist (Liudgers Erinnerungen. Einfihrung und Uber-
tragung von Basilius Senger OSB. Essen, Ludgerus-Verlag, 1959. 67 S., 4
Taf., 2 Karten), sind daraus ,Liudgers Erinnerungen® geworden. Der Ubersetzer
hat in seiner ebenso gelehrten wie' erbaulichen und zugleich allgemeinverstindlichen
Einleitung das Notige iiber Liudger, Gregor und Bonifatius gesagt (ein storender
Druckfehler: S. 23 steht 755 statt 775 als Todesjahr Gregors). Bei der Ubertragung
sollte ,dem heutigen Stilgefiihl Rechnung getragen und zugleich die Eigenart der
mittelalterlichen Quelle nicht verleugnet werden®. Das ist weitgehend gelungen.
»Religion® (S. 44 und 56) ist aber doch wohl ein Anachronismus. Das Biichlein ist
mit Abbildungen und zwei Karten ansprechend ausgestattet.

Bonn R. Elze

Notkers Gesta Karoli erscheinen zum ersten Mal in der Oktavserie der Monu-
menta, und damit ist nun endlich dieser beriihmte Text, der iibrigens nicht immer
ganz leicht zu verstehen ist, allen zuginglich geworden: Notker der Stamm -
ler: Taten Kaiser Karls des Grofien Hrsg. v. H. F. Haefele
(= Monumenta Germaniae Historica, Scriptores rerum germanicarum, Nova Series
XII). Berlin (Weidmannsche Verlagsbuchhandlung) 1959. LVI, 127 S. — Die Aus-
gabe ist nicht einfach ein kaum verinderter Abdruck einer der Alteren Ausgaben,
denn es wurden mehrere bisher nicht verwendete Handschriften beriicksichtigr, die
an nicht wenigen Stellen einen besseren Text bieten. Eine griindliche, gelehrte Ein-
leitung und ein reicher Erliuterungsapparat sowie ein um?angreiches Register sind
in diesem Band enthalten, der allen Anforderungen entspricht, die billigerweise
gestellt werden kdnnen. Zu bedauern ist hochstens, dafi der Herausgeber den Namen
»Notker der Stammler® beibehalten hat, obwohl er den Vorschlag von Wolfram
von den Steinen, den Verfasser ,Notker den Dichter® zu nennen, nicht rundweg
ablehnt (S. VII Anm. 2). Auch in Prosa stammelt der Dichter der herrlichen
Sequenzen nicht!

Bonn R. Elze

Soviel schon iiber Otto von Freising als den wohl grofiten Geschichtsschreiber
des deutschen Mittelalters geschrieben wurde, immer noch fehlt eine abschliefende
Monographie. Gute Vorarbeiten dazu bieten jetzt die in einem aus Anlafl seines
800. Todesjahres erschienenen Bande vereinigten Abhandlungen, wenn sie auch
nicht in jeder Hinsicht organisch gewachsen sind und die bei solchen Anlissen
iblichen und unvermeidlichen Wiederholungen und Uberschneidungen aufweisen:
Otto von Freising. Gedenkgabe zu seinem 800. Todesjahr. Im Auftrag des
historischen Vereins Freising hrsg. v. Joseph A. Fischer (= 23. Sammelblatt
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des hist. Vereins Freising). Freising (Verlag des hist. Vereins) 1958. XIII, 150 S.
DM 6.80. In der Einfithrung gibt der Herausgeber einen Uberblids iiber die Feier
zum 700. Todestag, wo damals ein Denkmal auf dem Freisinger Domberg (mons
doctus) errichter wurde, und ordnet die Beitrige der jetzigen Gedenkschrift ein. In
der Gedenkrede bemiiht sich J. Sporl mit Erfolg, aus der Grabschrift Rahewins das
Individuelle vom Topologischen der Nekrologverse zu trennen. H. Glaser handelt
in seinem Beitrag ,Versuch iiber die Lebensgeschichte® iiber Herkunft und Familie,
Studium in Paris, Klosterleben in Morimond und seine Wahl zum Abt, dann iiber
die Zeit als Freisinger Bischof. E. Krausen, ,Bischof Otto I. von Freising, der
Zisterzienser auf dem Stuhl des hl. Korbinian® macht darauf aufmerksam, daff Otto
seinem eigenen Orden keine besondere Férderung in seinem Bistum angedeihen lief3,
woh] in Anpassung an die besonderen Grtlichen Verhiltnisse. Das wird auch sicht-
bar bei H.-J. Busley, ,Zur Frithgeschichte des von Bischof Otto I. gegriindeten
Pramonstratenserklosters Neustift bei Freising®, wo den Primonstratensern unter
der religio nova der Vorzug gegeben wurde. Ebenfalls H.-J. Busley, ,Bischof Otto
und sein Domkapitel® macht aus einer ungedrudkten Dissertation Mitteilungen iiber
die wissenschaftliche Hebung und materielle Sicherung des Freisinger Kapitels. Der
wohl bedeutendste Beitrag, J. Staber, ,Eschatologie und Geschichte bei Otto von
Freising® fiihrt aus der territorialen Betrachtung hinaus, untersucht die geistes-
geschichtliche Seite des grofien Chronisten und kann die Diskussion um das Ge-
schichtsbild des Mittelalters befruchten.

Tiibingen K. A. Fink

Die zwolf Kapitel des Buches von Josef Pieper: Scholastik, Gestalten
und Probleme der mittelalterlichen Philosophie (Miinchen, Kosel-Verlag 1960, 254
S., Zeittafel, kart. DM 9.80) diirfen wie die zwdlf Vorlesungen der 1958 erschie-
nenen ,Hinfilhrung zu Thomas v. Aquin® als eine ,Hinfithrung zur christlichen
Philosophie® und damit in einem neuen Sinne zu Thomas v. A. verstanden werden,
zu Thomas, in dem die groflen Versuche zwischen Boethius und Wilhelm v. Okham,
den christlichen Glauben und das menschliche Begreifen und Verstehen und Deuten
der Welt zu einem Zusammenklang zu bringen, am erfolgreichsten gewesen sind. In
der ihm eigenen klaren und schlichten Sprache zeigt der Verfasser im Schlufkapitel,
wie in der christlichen Philosophie jeder Zeit das immer offene Welthild des
menschlichen Denkens, die in cfér Offenbarung durch und in Christus endgiiltig
erschlossene Weltwirklichkeit und der in der geschichtlichen Tradition paradigma-
tisch vorgegebene und jeder Zeit je neu aufgegebene Weg des Menschen zum um-
fassenden (philo-sophischen) Welt-verstindnis zum Zusammenklang gebracht wer-
den wollen. In diesem Werk wird vor allem ,der menschliche Weg® zur christlichen
Philosophie an Hand der Historie in seiner Moglichkeit und Gefihrdung fiir uns
heute zum Aufscheinen gebracht und so ,Scholastik® als das immer offene System
christlichen Philosophierens erwiesen: eine wertvolle kleine Schule grofen, christ-
lichen Philosophierens wie die vielen anderen kleinen Werke desselben Verfassers
in demselben Verlag, die primir nicht der Wissenschaft als der Erschliefung ge-
schichtlichen oder sachlichen Neulandes, als vielmehr der ,Bildung® und Erziehung
desn,,dlristlidlen Menschen® inmitten der immer unchristlicheren ,Welt® dienen
wollen.

Bonn J. Auer

Da die bisher gebriuchlichen Ubersichten iiber die Klster in Thiiringen (Robert
Hermann in der ,Zeitschrift des Vereins fiir thiiringische Geschichte und Altertums-
kunde® Band 8, 1871 und Rudolf Herrmann im 1. Band seiner ,Thiiringischen
Kirchengeschichte®, 1937) rein zeitlich und raumlich heute sehr iiberholt sind, ist
eine neue Ubersicht, wie sie Bernhard Opfermann: Die thiirin-
gischen Kl6ster vor 1800 (Leipzig [St. Benno-Verl., in Verbindung mit
E. W. Cordier, Heiligenstadt] 1959. 96 S., 16 Abb.) unter sehr starker Benutzung
einer Dissertation von Helfried Matthes iiber: ,Die thiiringischen Kloster® (Jena,

Ztsch, £.K.-G. 14
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Maschinenschrift 1955, 280 Seiten — vgl. Theologische Literaturzeitung 1957 Spalte
387ff.) vorlegt, an sich sehr begriiflenswert. Leider kann man allerdings bei einer
kritischen Benutzung der Arbeit eine gewisse Enttiuschung nicht verschweigen. Zwar
bietet das Biichlein mit jeweils kurzen historischen, nach den einzelnen Orden ge-
gliederten Abrissen iiber die einzelnen Kloster- und Ordensniederlassungen (insge-
samt 222) in den Gebictsverhiltnissen Thiiringens in der Gegenwart riumlich ge-
sehen einige Fortschritte gegeniiber Herrmann. Aber rein sachlich vermifit man bei
Opfermann jene unbedingte Zuverlissigkeit und kritische Exaktheit, wie sie Herr-
mann in hohem Mafle auszeichnete. Da werden z. B. Klosterniederlassungen unter
Hinweis auf Literatur, die dariiber gar nichts sagt, angenommen. Oder es wird an
anderen Stellen inzwischen vollig iiberholte Literatur zitiert, andere dagegen wie-
der, nur weil sie biblistheksmiflig schwer erreichbar ist — da nicht gedruckt, wie
etwa Dolle, Kloster Beuren (1957), oder offenbar nicht geliufig, wie Hallinger,
Gorze — Cluny (1950) oder das Urkundenbuch der Deutschordensballei Thiiringen
(1936) — nicht erwihnt. Leider kann man nicht behaupten, dafl durch Opfermann
die erwihnten #lteren thiiringischen Klosteriibersichten ersetzt wiirden.

Bonn Friedrich Henning

Es ist zu begriiflen, dafl die Vorlesungen Schlatters, die den grofien Neutesta-
mentler als Interpreten der neueren Philosophiegeschichte zeigen, zum 4. Mal
erscheinen (1. Aufl. 1906): Adolf Schlatter: Die philosophische
Arbeit seit Descartes. Thr ethischer und religidser Ertrag. 4. Aufl. Mit
einem Geleitwort von Helmut Thielicke. (— Kleinere Schriften von A. Schlatter,
neu herausgegeb. v. Theodor Schlatter, Bd. 1). Stuttgart (Calwer Verlag) 1959.
245 S., geb. DM 14.50. Dies Buch kann und will nicht eine der iiblichen Philosophie-
geschichten sein, kein Kompendium, das iiber den wichtigsten Stoff knapp informiert.
Schl. geht es um die ,ethischen und religitsen Wirkungen®, die von dem modernen
philosophischen Denken ausgingen, bzw. um die Wechselwirkungen, die zwischen
den groflen philosophischen Entwiirfen und der gesamten menschlichen Existenz,
vor allem in religidser und sittlicher Hinsicht, bestehen. Insofern kann sein Buch
gerade den Theologen, auch den — wenn ich recht sehe — =zahlreichen jiingeren
Theologen, denen ein nicht nur wissensmifiiger, sondern verstehender Zugang zu
dieser Geschichte philosophischen Denkens schwerfillt, erstaunliche Aspekte erdfinen.
Man findet keineswegs, wie man vielleicht erwartet, eine apologetisch verengte oder
auf billige theologische Nutzanwendung bedachte Betrachtung. Es wird vielmehr in
einer geistvollen und eigenstindigen, oft auch cigenwilligen Weise versucht, den
Intentionen der einzelnen Denker nachzugehen und ihr Wollen und ihre Auswir-
kung mit knappen Strichen zu zeichnen. , Jeder echte Theologe ist ein Beobachter,
nicht Konstrukteur® (S. 27). Dies typische Schlatterwort schliefit natiirlich nicht aus,
dafl auch er nur mit seinen Augen und in seinem Ausschnitt sechen und beobachten
kann (woriiber das sonst sehr ehrfiirchtige Geleitwort Thielickes ,eine ganz, ganz
leichte — natiirlich im Rahmen des Christlichen bleibende — Schadenfreude® nicht
unterdriicken kann!). Aber es sind scharfe Augen, die sehr genau hingeschaut haben,
ehe es zum allerdings oft kithnen Urteil kommt. Und es sind zugleich giitige, ver-
stechende Augen, die z. B. unbefangen auch die wohltitigen religidsen Wirkungen
des Darwinismus verzeichnen konnen. Die erstaunliche Freiheit, ja, Souverinitit,
mit der Schl. das Terrain iiberblickt, das Fehlen aller Ressentiments und klerikaler
Enge wird daran deutlich, wie er im Schluffkapitel den Ertrag der ganzen Epoche
unter dem von ihm gewihlten Gesichtspunkt dahin zusammenfassen kann, ,dafl sich
die Christenheit auf ihre Selbstindigkeit besinnt®, ,Ist die Philosophie lingst nicht
mehr die Dienerin der Theologie, so ist nun auch das umgekehrte Verhiltnis been-
det® (S. 237). Die Kirche soll lehren, was ihr anvertraut ist. Freilich: ,Um zu leh-
ren, muf} sie denken; denn ohne Denken gibt es kein Erkennen; diese Notwendig-
keit, dafl wir denken miissen, steht durch den Verlauf und Ausgang unserer philo-
sophischen Geschichte fest” (S. 241).

Bonn W. Kreck
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Analecta Bollandiana 78, 1960.

S.233—274: Paul Grosjean, La date du Colloque de Whitby (das fiir den An-
schlufl der northumbrischen Kirche an die romische Praxis entscheidende Gesprich
von Whitby — Streaneshalch fand wahrscheinlich in der ersten Hilfte 664 statt;
wichtige Anhinge zu Einzelfragen). S.275—308: Paul Devos, Le juif et le chré-
tien. Un miracle de saint Ménas (BHG? 1260; griech., kopt., dthiop. Text). 3.
309—327: Baudouin de Gaiffier, La Passion de saint Gavin, martyr de Sardaigne
(Quellen, Datierung, Einfluf}; lat. Text). S.356—361: Michel Aubineau, La Vie
grecque de ‘saint’ Ossius de Cordoue (BHG? 2182; Abhingigkeit von Theodoret).
S.364—395: Paul Grosjean, Notes d’hagiographie celtique: 45. Le trésor mérovin-
gien de Sutton Hoo, S. Feuillen et S. Eloi; 46. Les inscriptions métriques de I’église
de Péronne; 47. Atrium Cemani dans la Vie de S. Ibar; 48. Les noms d’Adomndn
et de Bréndin; 49. Dates de la fondation d’Iona et de la mort de S. Colum Cille;
50. Doimine abbas Romae. S. 396—430: Frangois Halkin, La Vie de saint Nicé-
phore, fondateur de Médikion en Bithynie ( 813) (BHG® 2297—2298; griech. Text
nach cod. Monac. gr. 366 und Vat. Pal. gr. 27). Sch.

Analecta Praemonstratensia 36, 1960.

S.5—15: Astrik L. Gabriel, Les Prémontrés dans les Universités médiévales dans
PAllemagne du Nord-Est (Zusammenfassung der Doktorarbeit von James J]. John,
The Canons of Prémontré and the Mediaeval Universities of Northeast Germany,
Notre Dame, Indiana, 1959 iiber Primonstratenser an den Universititen Prag, Er-
furt, Leipzig, Rostods, Greifswald, Wittenberg und Frankfurt/Oder; Herkunft der
Studenten, literarische Werke, spitere Laufbahn). J. Autenrieth

Archiv fiir Liturgiewissenschaft VI, 1960.

S. 339—371: Leo Eizenhofer, Die Feier der Ostervigil in der Benediktinerabtei
San Silvestro zu Foligno um das Jahr 1100 nach Ms. 379 der Pierpont Morgan
Library, New York City (,Das Missale M. 379 gehort zur Gruppe der gregoriani-
sierten mittelitalienisch-beneventanischen Gelasiana. In seiner Ostervigilfeier begeg-
nen sich ... Norden und Siiden® , S. 371). S. 372—416: Viktor Burr, Calen-
darium Elvacense (Fest- und Heiligenkalender der Abtei Ellwangen aus dem 12. Jh.,
um 1300 und von 1535; Vergleich mit Priim, Anfang des 13. Jh.). S. 455—460:
Klaus Gamber, Das Stuttgarter Sakramentar-Palimpsestblatt aus Cod. H. B. VII 10.
S, 461—481: Anton L. Mayer, Eine eucharistische Legende aus Kirnten und
ihre Hintergriinde (kultgeschichtliche und lokale Komponenten einer Legende aus
Ossiach). Sch.

Archivum Franciscanum Historicum 53, 1960.

S. 3—29: A. Maier, Der anonyme Sententiarius des Borgh. 346 (wendet sich
gegen P. Balié und die von thm vertretene Autorschaft des Heinrich von Harclay,
hile Petrus Rogerii (Klemens VL) als Verf. moglich). S. 30-38: C. K. Bramp-
ton, Ockham and his alleged authorship of the tract ,Quia saepe iuris® (weist nach,
dafl der oft Occam zugeschriebene Traktat nicht von ihm stammen kann).  S.
39-77: U. Nicolini, San Giovanni da Capestrano studente e giudice a Perugia
1411—1414 (Beitrige aus verstreuten archivalischen Quellen zu den bisher wenig
bekannten Jugendjahren des Joh. won Capistrano), S. 78—110: R. Pratesi,
Nuovi documenti sul B. Alberto da Sarteano (f 1450).  S.111—127: A. Matanié,
De duplici activitate s. Jacobi de Marchia in regno et vicaria franciscali Bosnae.

S. 128—204: L. G. Canedo, Los origenes franciscanos en Colombia (1549—
1565). S, 233—275: G. Fussenegger, Statuta provinciae Alemaniae superioris
annis 1303, 1309 et 1341 condita (aus Cod. Einsiedeln 203 und Cod. OFM conv.

14%
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Freiburg/Schweiz 106). S. 276—306: A. Maier, Die ,Quaestio de velocitate® des

Johannes von Casale O.F.M. (datiert die fiir die Kenntnis der ,neuen Physik® in

Italien so wichtige Disputation in Bologna kurz vor 1352).  S. 307—320: B.

Pandzié, Visitatio apostolica in Galliae provinciis O.F.M. peracta an. 1670—1673.
B

Byzantinische Zeitschrift 52, 1959.

S. 247—252: S. Costanza, Sull’utilizzazione di alcune citazioni teologiche nella
Cronografia di Giovanni Malala e in due testi agiografici (Passio S. Luciae und
Passio S. Caterinae). S. 265—275: ]J. Dumortier, La tradition manuscrite des
traités 2 Théodore (untersucht 28 Hss.). S. 276—296: U. Riedinger, Pseudo-
Dionysios Areopagites, Pseudo-Kaisarios und die Akoimeten. S. 297—303: P.
Classen, Der verkannte Johannes Damascenus (zum lateinischen Joh. Dam. bei Ger-
hoch von Reichersberg). S. 304—320: ]J. Gross, Photios, ein Gegner des Erb-
sindendogmas (weist nach, dafl Ph. das Erbsiindendogma abgelehnt hat).

53, 1960.

S. 36—46: ]. Gouillard, Une oeuvre inédite du patriarche Méthode: La Vie

d’Euthyme de Sardes. S. 47—56: J. Gross, Hat Symeon der Jiingere, der Theo-
loge, die Erbsiinde gelehrt? (Symeon steht in griechischer Tradition, hat also keine
Erbsiindenlehre). S. 83—85: P. Wirth, Die Flucht des Erzbischofs Eustathios aus
Thessalonike (1191). S. 86—94: H.-G. Beck, Reichsidee und nationale Politik im
spitbyzantinischen Staat. S. 95—111: K. Wessel, Die Entstehung des Crucifi-
xus (»Der Crucifixus ist ein Produkt der frithbyzantinischen Kunst, freilich unseres
Wissens auf Werke der Kleinkunst, auf Pectoralkreuze beschrinkt®, S. 110).
S. 300—321: W. Ohnsorge, Der Patricius-Titel Karls des Groflen (Patricius-Titel
von Karl 775 usurpiert als Kampfansage gegen Byzanz, 781 legitimiert, aber auch
nach 787 beibehalten; Byzanz spielt seit 754 fiir die frinkische Politik eine dauernde
und vielfach beherrschende Rolle). Sch.

Cahiersdecivilisation médiévale (X°—XII® sidcles) 3, Poitiers 1960.
Das erste Heft des dritten Bandes dieser Zeitschrift, die sich rasch einen Platz in
der Medidvistik erwarb, ist zum grofiten Teil dem Congrés de la société Rencesvals
gewidmet; in dieser Berichterstactung werden zwar nicht direkt kirchengeschichtliche
Themen beriihrt, wohl aber wichtige Probleme der Geistes- und Kulturgeschichte
des 11./12. Jh, erdrtert, die auch ihre Beziechungen zur kirchengeschichtlichen Frage-
stellung besitzen. In der Berichterstattung iiber eine Studienwoche zu Mailand iiber
die vita communis des Klerus im 11. und 12. Jh. ist die kirchengeschichtliche For-
schung unmittelbar angesprochen. Der kurze Aufsatz von Pierre Petot, Serfs d’Eglise
habilités & témoigner en justice (S. 191 ff.), behandelt ein stindegeschichtliches Pro-
blem des 11./12. Jh. Die Untersuchungen von D. T. Rice iiber dgie angelsichsischen
Skulpturen des 10. und 11. Jh. (S. 195—208) vermitteln gute Einblicke in die
religidse Gedankenwelt der englischen Insel. In die Zeit der Reform und in die
Bedeutung des Eigenkirchenrechtes fithrt der Aufsatz von A. Chédeville, Les resti-
tutions d’églises en faveur de ’abbaye de Saint-Vincent du Mans (8. 209—217), der
die Bedeutung der Zeit des ersten Kreuzzuges fiir die Ubergabe von Kirchen an
die Abtei besonders erkennen Idfit. Der oft behandelten Frage nach der Entstehung
des Kronungsordo Cencius IT wendet sich R. Folz zu mit sehr beachtenswerten Ge-
danken; Sur un texte controverse. Le rituel du sacre imperial dit Cencius II (S. 285
bis 294). Dem computus des Iren Dicuil, der in der Zeit Karl d. Gr. und Ludwigs
d. Fr. im Frankenreiche lehrte, ist eine Studie von A. Cordoliani (S. 325—338) ge-
widmet. Auf die gute Bibliographie zur Geschichte des 10.—12. Jh., die jedem der
Hefte beigegeben ist, sei wieder besonders hingewiesen. B.
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Historisches Jahrbuch 79, 1960.

S. 1—61: E. Ewig, Die Kathedralpatrozinien im rémischen und im frinkischen
Gallien (Erweiterung und Ergidnzung zum Beitrag in ZKG 71). S. 62—88: H.
Biittner, Die Alpenpolitik der Franken im 6. und 7. Jahrhundert. S. 89—103:
H.-D. Kahl, Wie kam das Prinzip der Zehntdrittelung in die Didzesen Branden-
burg und Havelberg? Ein rechtsgeschichtlicher Beitrag zur Frage nach dem Verhilt-
nis von Kirchenreform und Ostmission im Hochmittelalter (die in den Ostgebieten
sonst nicht iibliche Zehntdrittelung geht nicht auf die Einfliisse der niederldndischen
Kolonisation zuriick und ist auch nicht durch die Primonstratenser eingefiihrt wor-
den. Thr Ursprung liegt in der Griindungszeit der Bistiimer und stamme aus dem
Raum des Trierer Erzbistums). S. 104—123: F. Kempf, Das Problem der Chri-
stianitas im 12. und 13. Jahrhundert (Vortrag auf der Generalversammlung der
Gorres-Gesellschaft in Passau 1959). S. 124—145: M. Ditsche, Zur Herkunft und
Bedeutung des Begriffes devotio moderna (Ubernahme traditioneller Vorstellungen
zur Selbstbezeichnung der von Gert Groote ausgehenden Bewegung). S.146—174:
B. Bastgen 1, Pius VII. und Consalvi. Zur Geschichte des Konklaves in Venedig.
Aus dem Nachlaf} herausgegeben und mit einem Nachwort versehen von H. Tiichle
(mit der wichtigen Erginzung aus neueren italienischen Quellen, dafl als Papst-
macher neben Consalvi der in den Denkwiirdigkeiten von Consalvi nicht mit Namen
genannte Kardinal als der Kardinal Dugnani identifiziert werden kann). S. 175
bis 198; G. Schreiber, Das pipstliche Staatssekretariat. S.199—219: F. Wasner,
Piccolominibriefe. Ein Beitrag zum italienischen Humanismus (aus Hs. 1077 der
Biblioteca Angelica in Rom).

Journal of Biblical Literature 79, 1960.

S. 221—238: Jack W. Hannah, The Setting of the Ignatian long Recension (der
Verf. der gefilschten Ignatianen war mit dem Interpolator der echten Briefe — ge-
gen Lightfoot — nicht identisch, wie die verschiedenen neutestamentlichen Textfassun-
gen zeigen; dieser Interpolator soll schon um 140 etwa in Ephesos gearbeitet haben
und wird mit dem Redaktor der Paulusbriefe zusammengebracht).

S. 336—350: Robert A. Kraft, Barnabas‘ Isaiah Text and the ,Testimony Book'
Hypothesis (»it seems unlikely that the author of Barnabas took his Isaiah quo-
tations from any one Source — certainly not from a testimony book of the type
Harris proposed®). . G

The Journal of Ecclesiastical History 11, 1960.

S. 143—151: Kathleen Hughes, The Changing Theory and Practice of Irish
Pilgrimage (Riidkwirkungen der allgemeinen Verinderungen in der Kirche im 8.
und 9. Jh. auf die irische ,peregrinatio’). S. 152—163: William Greenway, Arch-
bishop Pecham, Thomas Bek and St. David’s (zu den Beziehungen zwischen St.
David’s/Wales und Canterbury am Ende des 13. Jh,, d. h. in der Zeit der endgiil-
tigen Unterwerfung von Wales unter die englische Krone). S. 164—178: C. H.
Lawrence, Stephen of Lexington and Cistercian University Studies in the Thirteenth
Century (Stephan von Lexington, T 1258, ist in erster Linie fiir die verdnderte Ein-
stellung der Zisterzienser zum Universititsstudium verantwortlich). S. 179—185:
H. Gareth Owen, The Episcopal Visitation: Its Limits and Limitations in Eliza-
bethan London (interessante Einzelheiten 1561—1598). S. 186—201: R. B. Wal-
ker, Lincoln Cathedral in the Reign of Queen Elizabeth I. S, 202-212: H. F.
Kearney, Ecclesiastical Politics and the Counter- Reformation in Ireland, 1618—
1648. S. 213—218: Geoffrey F. Nuttall, The Baptist Western Associationsbf;%—
658. :
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The Journalof Theological Studies NS 11, 1960.

S. 13—24: R. M. Grant, The Appeal to the Early Fathers ((Jbersicht tiber die
Benutzung der ,Viter' vom 2. bis zum 8. Jh.; Motive, dogmatische Benutzung, Fil-
schungen). S. 25—51: Walter Ullmann, Leo I and the Theme of Papal Primacy
(ausgezeichnete Interpretation der Aussagen Leos iiber den Primat; ,Leo I’s juristic
theology contained what for want of a better name may be called Petrinology, the
essence of which is the Christ-determined idea of right and law, applicable to the
government of the whole Christian corpus: within the precincts and the scope of
the Christian frame-work this idea presents itself as the permanent Rechtsidee®
Sl S. 70—76: John Barns, A Coptic Apocryphal Fragment in the Bodleian
Library (wohl aus den Acta Andreae: Bodl. Copt. E 103 (P), 4. Jh.; Text, Uber-
setzung und Kommentar). S. 76—82: H. Chadwick, A Latin Epitome of Melito’s
Homily on the Pascha (Lat. Text, der unter Augustins bzw. Leos Namen iiberliefert
ist; Vergleich mit griechischem Text). S. 84—94: A. H. M. Jones, Church Finance
in the Fifth and Sixth Centuries.  S. 94—110: C. Hope, An English Version of
Parts of Bucer’s Reply to the Cologne Antididagma of 1544 (EinfluR von Bucers
sBestendige Verantwortung® 1545, der Antwort auf das katholische ,Antididagma’
gegen Hermann von Wied, auf die englische Reformation). S. 265-283: B. C.
Butler, The Literary Relations of Didache, Ch. XVI (Abhingigkeit von Lukas
12, 35—40 — oder Proto-Lukas? — und von Matthius-Material oder Matthius).

S. 284—294: Joyce Reynolds, The Christian Inscriptions of Cyrenaica (25 Inschrif-
ten, davon eine vielleicht 3. Jh., wenn diese tiberhaupt christlich; das meiste 6. Jh.).

S. 295—317: Walter Ullmann, The Significance of the Epistola Clementis in
the Pscudo-Clementines (Vorlage und Ziel der Ep.Clem.; Grundform vielleicht
Ende des 2. Jh., abhingig von Irenius, Rom). S. 349: H. Chadwick, The Sen-
tences of Sextus and of the Pythagoreans (Korrekturen zu Chadwicks Ausgabe).

Revue Histoire Ecclésiastique 55, 1960.

S. 401—452: A. Ampe, Les rédactions successives de I’Apologie Schoonhovienne
pour Ruusbroec contre Gerson (Textprobleme und Uberlieferung der Apologie des

Johann von Schoonhoven, 1 1432). S. 453—491: ]. Verrier, Francois-David
Aynes, La diffusion des documents pontificaux pendant la captivité de Pie VII a
Savone (Forts. von RHE 55, 1960, 71—121). Sch.

Rivistadistoriadellachiesain Italia 14, 1960.

S. 1—26: M. Sordi, La persecuzione di Domiziano (bejaht die Frage nach einer
Verfolgung von Christen unter Domitian und erklirt sie aus dynastischen Motiven).

S. 27—47: C. da Capodimonte, Poggio Bracciolini autore delle anonime , Vitae
quorundam pontificum® (versucht Poggio als Verfasser dieser Vitae zu erweisen).

S. 48—93: 8. Celli, Il card. G. A. Benvenuti legato ,a latere® nella rivoluzione
del 1831. S. 94—101: L. Montobbio, Il pil antico elenco di codici del monastero
di S. Zeno di Verona (1318). S. 173—202: R. Aubert, Un demi-si¢cle de revues
d’histoire ecclésiastique (Vortrag in Bologna 1958). S. 203—234: G. Cracco,
Riforma e decadenza nel monastero di S. Agostino di Vicenza. S. 263—282:
A. Granata, Note sulle fonti di S. Leone Magno. ;

Studia Theologica 14, 1960.

S. 70—113: Niels Hyldahl, Hegesipps Hypomnemata (fmourfjuare bezeichnet
nicht den Titel, sondern nur die literarische Gattung des Werkes, das nach den
erhaltenen Fragmenten einen apologetischen Charakter hatte). 2
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Theological Studies 21, 1960.

S. 62—91: Walter J. Burghardt, The Literature of Christian Antiquity: 1955—
1959 (Zusammenstellung der auf der 3. International Conference on Patristic Stu-
dies in Oxford vorgetragenen Arbeitsberichte: Instrumenta Studiorum). .
92—132: Robert E. McNally, The History of the Medieval Papacy: A Survey of
Research, 1954—1959 (wichtiger Forschungsbericht). S. 444—453: Michael Novak,
Newman on Nicaea. Sch.

Theologische Zeitschrift 16, 1960.

S. 379—506: E. W. Kohls, Martin Bucer und die Neuordnung des Strafiburger
Schulwesens (durch Eingaben an den Rat, Anregungen, Lehrerberufung usw. neben
und vor Jk. Sturm in harmonischer Verbindung reformatorischer und humanistischer
Motive; Auseinanderserzung um die Bedeutung der lateinischen Sprache mit Beatus
Rhenanus). 2. C

Vigiliae Christianae 14, 1960.

S. 129—153: J. Wytzes, The twofold Way II: Platonic influences in the work

of Clement of Alexandria (Begriff der Gnosis). S. 154—164: A. F. J. Klijn,
The so-called Hymn of the Pearl (betrifft die Schicksale der Seele von ihrer Pri-
existenz bis zur Heimkehr zu Gott). S. 165—169: D. R. Shackleton Bailey,
Lactantiana (Beitrage zur Textkritik). S. 170—176: Luigi Alfonsi, Ovidio nelle
,Divinae institutiones® di Lattanzio (viele Bezugnahmen zeigen ein liebevolles Ver-
stdndnis). S. 204—215: G. Quispel, L’évangile selon Thomas et le ,texte occi-
dental® du Nouveau Testament (Tabelle der [g]bereinstimmungen). S. 216—224:
Terence Y. Mullins, Papias on Mark’s Gospel (P. hat bei Markus nicht den Vor-
wurf schlechter Disposition, sondern eigenmichtiger Hinzufiigungen im Auge).
S. 225—234: William R. Schoedel, Naassene themes in the coptic Gospel of Thomas
(the kingdom of heaven, the eating of dead and living things, the bubbling spring,
the rejection of sexual differentiation, the incarnation, the rest).  S. 235—244:
J. J. Thierry, Note sur 7a éldywora @y fdwv au chapitre XX de la I* Clementis
(Verstindnis des Textes, antike Hintergriinde). S. 245—249: G. J. D. Aalders,
L’épitre 4 Menoch, attribuée & Mani (war nicht im Osten, sondern im rdmischen
Westen entstanden als eine dem Christentum angepafite Propagandaschrift).  S. 250
bis 252: ders., Le triangle comme symbole du soleil chez les Manichéens (geht nicht
auf ein trinitarisches, sondern auf ein sexuelles Symbol zuriick). L 6

Die Weltals Geschichrte 20, 1960.

S. 143—156: Othm. A. Anderle, Arnold J. Toynbee und die Problematik der
geschichtlichen Sinndeutung (,Sinn“ als Einbettung in shierarchisch® geordnete
»Strukturen®; Ausnutzung der Ganzheitstheorien fiir die geschichtliche Erkenntnis).

S. 157—167: Helm. Gitje, Gedanken zur Problematik der islamischen Kultur-
geschichte (methodische Besinnung tiber Kultur- und Wertbegriffe; gegen eine Uber-
schitzung des hellenistischen Elements). S. 168—186: W. Mohr, Reichspolitik
und Kaiserkronung in den Jahren 813 und 816 (Quellenlage; gegen eine Uber-
betonung der kirchenpolitischen Bedeutung der pipstlichen Kronung und der kaiser-
lichen Titulatur).  S. 234—248: Wolfgang Schlegel, ,Epoche® und ,Bewufitseins-
stellung® als Kategorien der sittlichen und geschichtlichen Welt — nach Werken aus
dem Nachlaf} von Dilthey und Yorck von Wartenburg (Typik und Charakteristik
der Kulturepochen; Entdeckung der Geschichtlichkeit der Vernunft). 4,46,



Hinweis

Der Leiter der Sektion fiir Kirchengeschichte im Verband deutscher Historiker, Herr
Prof. Dr. G. Ritter, Freiburg i. Br., teilt den Mitgliedern der Sektion folgendes mit:

»Die ,Commission Internationale d’Histoire Ecclésiastique Comparée® vertffent-
licht in unregelmifligen Abstinden ein ,Bulletin d’Information‘ und andere Zirkulare
an ihre Mitglieder. Dieses Bulletin soll auch iiber neuere kirchengeschichtliche Arbeiten
in den verschiedenen Lindern berichten. Es sind davon bereits drei Nummern er-
schienen. Auf den Bezug dieses Bulletin und der Zirkulare kann in der Form abon-
niert werden, dafl bei dem Prisidenten und Schatzmeister der CIHEC, Prof. Bakhui-
zen van den Brink, 40 Rapenburg, Leiden/Niederlande, ein Jahresabonnement zum
Gegenwert von $ 2.— bestellt wird.®

Die Zeitschrift fiir Kirchengeschichte erscheint jihrlich zweimal in Doppelheften
von je 1334 Bogen. Der Bezug des Jahrgangs kostet DM 42.—, das cinzelne Doppel-
heft DM 21.—.

Zuschriften, Anfragen und Manuskripte fiir den Aufsatzteil sind zu richten
an Prof. Dr. Heinrich Biittner, Bad Nauheim, Lessingstrafle 12.

Anfragen, Besprechungsexemplare und Manuskripte fiir den Rezensionsteil
sind zu senden an Prof. D. W. Schneemelcher, Bonn, Lutfridstrafie 11. Bei unver-
langt eingehenden Rezensionsexemplaren kann keine Gewihr fiir Besprechung und
Riicksendung iibernommen werden.

Anschriften der Mitarbeiter an diesem Heft: Prof. Dr. Walter Mohr, Saar-
briicken, Blieskastelerstrale 1; Privatdozent Dr. Alois Gerlich, Bodenheim/Rhein,
Mainzer Strafle 69; Prof. Dr. Fritz Blanke, Ziirich 32, Freiestrafle 139; Prof. Dr.
Georg May, Mainz, Feldbergstrale 12; Dozent Dr. Hubert Kirchner, Berlin-Fried-
richshagen, Locknitzstr. 23; Pastor Dr. Richard Graewe, Hannover Marienstr. 109.

Herstellung: Rottweiler Verlags- und Druckereigenossenschaft eGmbH, Rottweil/N.
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Altchristliche Kritik am Tanz - ein Ausschnitt
aus dem Kampt der alten Kirche
gegen heidnische Sitte

Von Carl Andresen

Es liegt auf der Hand, daf} erst in einem verhiltnismifig spiten Stadium
ihrer Entwidklung der alten Kirche ins Bewufitsein getreten ist, wie zdh die
vorchristlich-heidnische Religiositdt mit der altiiberlieferten Sitte und ihren
Lebensgewohnheiten verbunden war. Als eine ekklesiologische Problematik
zumindest mufite eine solche Einsicht der vorkonstantinischen Kirche, die
sich in der permanenten Kampfsituation der polemischen Auseinanderset-
zung mit dem Heidentum befand und in gelegentlichen Zusammenstofien
mit dem romischen Staat denselben als Hort der heidnischen Lebensordnung
erfuhr, verdeckt bleiben. Sehr aufschlufireich hierfiir ist die apologetische
Literatur. Obwohl in ihr zum erstenmal bewuft das Verhdltnis des Chri-
stentums zu seiner Umweltskultur ins Auge gefaflt wird, hilt man dennoch
an dem ilteren, letztlich aus der Heidenmissionspredigt kommenden Topos*
fest, dafl das Christentum dank seines moralischen Ethos dem Heidentum
weit iiberlegen sei; andersartige Beobachtungen (Sokrates, Musonius) wur-
den mit der These vom Logos spermatikos diesem absolustischen Geschichts-
bild gewaltsam eingeordnet. Vielleicht kommt die Thetik jenes ethischen
Absolutheitsanspruches bei den Apologeten noch stirker als bisher dadurch
zum Ausdruck, daf sie gelegentlich denselben in das literarische Formular
des ethnographischen ,Sittengemildes einkleiden, das seiner Herkunft
nach auf die neutral-beobachtende Schilderung des Brauchtums angelegt ist.?
Selbst der schéne Passus im Diognetbrief am Ende des 2. Jh’s, der mit seinem
einleitenden Satz, die Christen unterschieden sich weder hinsichtlich ihrer
Heimat, noch ihrer Sprache und Kleidung von den ibrigen Menschen, am

L Als Nachhall urchristlicher bzw. apostolischer Tradition vgl. Polycarpbrief 10, 2:
»Conversationem vestram irreprehensibilem habentes in gentibus, ut ex bonis operibus
vestris er vos laudem accipiatis et dominus in vobis non blasphemeretur®, Nachweis
bei J. A. Fischer, Die Apostolischen Viter S. 261, Anm. 123. Der Nachweis lehrt,
dafl wir uns hier bereits auferhalb der eschatologischen ,Interimsethik® befinden.

* Aristides, Apol. 15f.; Justin, Apol. I, 13 f.,, 27 f.; Athenagoras Suppl. 3, 33;
Theophilus, Ad Aut. III, 15; Tertullian, Apol. 45f., vgl. Joh. Geffecken, Zwel
Griech. Apologeten . . . — Der Neutralismus I]:‘alngt mit der ,historischen® Methode
der Reisebeschreibungen antiker Geographen zusammen. Der Versuch von Strabo I,
1,1, Geographie als philosophische und damit dogmatische Disziplin nachzuweisen,
ist ephemer.

Zusdhr. f. K.-G. 15
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stirksten solcher ethnographischen Neutralitit Rechnung trigt, gibr die
Grundposition nicht auf: das moralische Ethos beweise die Uberlegenheit
des Christentums.®> Dafl aber das ethnische Brauchtum selber ein Ferment
heidnischer Religiositit scin konnte, liegt auflerhalb des Gesichtsfeldes der
Apologeten. Trotz des griechischen Philosophenmantels, den sie betont zur
Schau tragen, prigt auch sie das geschichtliche Erlebnis der schroffen Diastase
zwischen Heidentum und Christentum. Ja, man kann eher die Frage stellen,
ob nicht gerade durch diesen Philosophenmantel d.h. durch die philosophische
Interpretation des Christentums die Diastase zu den konkreten Ausdrucks-
formen heidnischer Frommigkeit noch erweitert worden ist.

Sie stellt sich einem vor allem gegeniiber Origenes. Er sah sich in
seiner literarischen Kontroverse mit dem Christengegner Kelsos zum ersten-
mal jener ,Renaissance® heidnischer Frommigkeit mit ihrer bewufiten Be-
jahung paganen Brauchtums gegeniiber, diec man als Reaktionserscheinung
zu bewerten hat; aus nachkonstantinischer Zeit ist dieses Phinomen bestens
bekannt. Kelsos hatte in den cinschligigen Partien seines Werkes, die heute
in den Fragmenten V, 25.34.41.33 vorliegen, unter dem beriihmten Begriff
des Dichters Pindar vom ,Nomos Basileus“ sein religioses Programm be-
griindet und mit seinem prinzipiellen und universalen Aspekt bewiesen, wie
bewuflt er die heidnische Frommigkeit mit Kult und Sitte verbunden wissen
wollte. Die Traditionsanalyse der genannten Partien lehrt, daf in ihnen
zwei unterschiedliche Betrachtungsweisen, die auch quellenmdfig verschieden
abzuleiten sind, miteinander gekoppelt werden. Die eine orientiert sich
vorwiegend an Herodot und ist dementsprechend deskriptiv-phdnomeno-
logisch; sie folgt darin dem Leitspruch aller Ethnographie: ,Andere Linder
— andere Sitten® (fr. V, 34.41).* Die zweite Sicht hingegen ist apodiktisch-
theologischer Natur. Sie greift auf die Vorstellung vom Volksdimon in den
platonischen Dialogen zuriick (V, 25)® und es unterliegt keinem Zweifel,
dafl Kelsos personlich gegeniiber dem erstarkenden Christentum einer solchen
religidsen Verankerung des Brauchtums das Wort redet.! Doch das Ohr’
seines christlichen Gegners ist fiir seine Argumentation sichtlich taub. In
seiner polemischen Erwiderung zicht Origenes die abgespielten Register der
skeptizistisch-akademischen Kritik an den Gottermythen (C. Cels. V, 27).
Gewisse pragmatische Wendungen bei Kelsos bieten ihm die Moglichkeit,
den Vorwurf eines religiosen Utilitarismus zu erheben, auf dessen bedenk-
liche Folgen fiir die Moral hinzuweisen er nicht versiumt (C. Cels. V, 28).

% Diognetbrief V, 1—17, dazu Marrou in seiner Ausgabe SC 33, Paris 1951, 127 ff.
Die antithetischen Formulierungen der Partie, deren Nihe zu Paulus Marrou nach-
weist, ergeben sich aus dem Gegensatz zwischen dem Neutralismus ethnischer Be-
schreibung und der Thetik der ethischen Sicht.

* Er spielt dann in der exegetischen Apologetik des Alten Testamentes unter dem
Motto ,Andere Zeiten — andere Sitten® eine Rolle, vgl. Origenes, De princ. IV, 2,9,
16 Koe. V, 322, 5 ff. und ferner Augustin, Contra Faustum 22, 47; Conf. 111, 7, 13.

5 Hierzu meine Ausfithrungen in ,Logos und Nomos. Die Polemik des Kelsos
wider das Christentum®, Berlin 1955, 189 ff., mit entsprechenden Nachweisen.

6 Bes. fr. VII, 68 Bader, wo Kelsos unter Bezugnahme auf die Lehre von den
Volksdimonen die Pflege der nationalen Kulte ausdriicklich fordert.
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Dabei liegt die Vorstellung der ,Volksdimonen® als Hiiter der ethnischen
Religiositit und ihres Brauchtums Origenes garnicht so fern, wie seine
Exegese der Geschichte vom Turmbau Gen. 11 beweist (C. Cels, V, 28-32):
auch er kennt die Konzeption von , Volkerengeln“, nur dafl er die Bindung
der heidnischen Volker an sie als gottliches Strafgericht und die Pflege des
Brauchtums als Sklavendienst deutet.” Es 1ifit sich aber nicht iibersehen, dafl
das Schwergewicht der origenistischen Polemik in dem Gedanken von der
moralischen Uberlegenheit des christlichen Nomos liegt, der nun im spit-
antik-popularphilosophischen Sinne als frei bejahtes Gesetz philosophischer
Haltung gegeniiber dem Ethos verstanden wird (C. Cels. V, 33). Hile
Origenes damit an der apologetischen Tradition fest,® so auch mit seinem
Argument, dafl es Pflicht des Philosophen sei, das Brauchtum der Viter
zu miflachten, wenn es dem ethischen Gebot des ,Ziemlichen® (70 xadjxov)
widerspreche (C. Cels. V, 35).° Schon der akademische Belehrungsstil, in dem
das alles vorgetragen wird, bekundet hinlinglich, daB Origenes in dem
literarischen Appell des ,Alethes Logos® zur religidsen Verwirklichung des
Altiiberlieferten keine ernsthafte Gefahrdung des Christentums sicht. Ebenso
deutlich ist aber auch, daf die spekulative Ausdeutung des Christentums
durch den Alexandriner und die sich mit ihr verbindende Geistigkeit, die in
erster Linie den religionsphilosophischen Ideengehalt einer positiven Religion
im Auge hat, die Welt der Volkssitte und des Brauchtums noch weiter aus =
dem Gesichtsfeld geriickt hat.*

Doch damit wire nur eine Seite der Sicht, die Origenes zum Verhiltnis
zwischen Christentum und Heidentum entwickelt, festgehalten worden.
Daneben gibt es breite Partien, welche die Auscinandersetzung mit dem
Heidentum nun nicht mic der Siegesgewifiheit geistiger Uberlegenheit be-
trachten, sondern einer echten Kampfsituation darin Rechnung tragen, dafl
sie auch die Furcht des Kimpfers kennen. Vielleicht empfindet Origenes
hier den Wirkungsbereich der heidnischen Lebensmichte oder, wie er sagt,
der Didmonen noch konkreter als der Heide Kelsos. Sie betitigen sich natiir-
lich auch fiir ihn innerhalb der Magie und Zauberei, vor allem aber auch
durch den heidnischen Opferkult. Doch dem gegeniiber vertraut Origenes

7 Zum Zusammenhang mit der spitjidischen Angelologie vgl. J. Daniélou, Les
slources juives de la doctrine des anges des nations chez Origéne, in: RScR 38, 1950,
32-137.

8 Vor allem vgl. den Topos vom Siegeszug des christlichen ,Logos und Nomos®
nach Jes. 2, 1 ff. mit Justin, Apol. I, 39. Er stammt aus dem Bereich der Testimonia-
tradition, dazu J. Daniélou, La charrue symbole de la croix, Irénée IV, 34, in: RScR
42, 1954, 192—303, ferner jetzt A. Benoit, Saint Irénée. Introduction 2 ’étude de sa
théologie, Paris 1960, 100 f.

9 Zur Thematik: Christentum als Bruch mit der herkémmlichen Sitte vgl. Justin,
Apol. 1, 2,1; 12,6 u. 6., ferner Origenes I, 67 Koe. I, 121, 20 ff. u. 6., vor allem
VIIL, 47 Koe. 11, 261, 26 ff., wonach die Ethik der Christen die im Christenglauben
wirksame géttliche Dynamis beweise, vgl. aber auch De princ, IV, 1,1 Koe. V, 293 ff.

10 Letztlich gilt das auch fiir den Episkopat der nachkonstantinischen Kirche. Man
darf die bekannten Beispiele, wie z. B. den Zusammenstoff des Ambrosius mit Sym-
machus um die Ara Victoriae oder das tragische Ende der Hypatia in Alexandrien
nicht verallgemeinern.

15*
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entsprechend der kirchlichen und apologetischen Tradition auf die iiber-
legene Macht des Christusnamens, die sich besonders im altchristlichen Ritus
des Exorzismus immer wieder bekundet.! Nein, er fiirchtet die Macht der
Dimonen auf einem ganz anderen Kampffeld. Das kommt dort zum Aus-
druck, wo seine personliche Feder ein Argument gegen die Macht der Ddmo-
nen vortrigt, namlich dafl die Ddmonen durch den Mut und das Blut der
christlichen Mirtyrer jlingster Vergangenheit eine entscheidende Niederlage
haben hinnehmen miissen (C. Cels. VIII, 45). Es ist die geschichtliche Er-
fahrung, dafl der Staat und seine Organe sich zum Beschiitzer des Heiden-
tums machen, weshalb er die Macht der Dimonen fiirchtet. Solcher Er-
fahrungsschatz — und damit kommen wir zur zweiten Beobachtung, die
Origenes uns fiir unsere Thematik vemittelt — prigt das Urteil und engt
zugleich das Blickfeld ein. Origenes ist in unserm Zusammenhang auch
deshalb wichtig, weil er mit der lingeren Friedenszeit unter der Regierung
von Philippus Arabs bereits cinen Blick fiir die Gefahr gewonnen hatte,
die der christlichen Kirche durch das Einstrdmen der breiten Masse er-
wachsen kénnte. Trotzdem sucht man vergeblich nach Ausfithrungen bei
ihm, welche mit den Masseniibertritten eine Paganisierung des Christentums
durch Einfliisse heidnischen Brauchtums befiirchten. Ja, gerade an Origenes
wird deutlich, daff cine Generation, die den Wechsel von Frieden und
Verfolgung in jaher Abfolge und unberechenbarer Willkiir erlebte, in dieser
Beziehung iiberfragt ist. Was Origenes angesichts der ,Kirche der Vielen®,
wie er sich formuliert, fiirchtet, ist ihre Anfilligkeit in Zeiten der Ver-
folgungen. Das Ideal einer ,ecclesia in vinculis“, die sich in solchen Zeiten
in den Coemeterien versammeln muf}, bestimmt seine Gedanken. Er greift
auf die Petruslegende von dem ,Christus rediens®, der nach Rom wandert,
um sich anstelle des fliichtigen Petrus abermals kreuzigen zu lassen, zuriick.
Nur als ,Mirtyrerkirche® wird die Christenheit sich bewihren, wenn die
besiegten Didmonen sich erneut zum massierten Generalangriff formiert
haben werden.'?

Was dann bald in der Verfolgung des Decius blutige Wirklichkeit werden
sollte! Doch vor dem Forum der empirischen Geschichtlichkeit haben weniger
die Mirtyrer und Confessoren als die katholischen Bischdfe durch ihre

1 Tpstruktiv Justin, Apol. T, 14, 1 ff., wo dhnlich neben der ethischen Privalenz
des Christentums der Hinweis auf die magische Macht der Didmonen steht; fiir den
Bezug auf den Exorzismus vgl. Apol. 11, 6, 5; I, 40, 7 im Rahmen des Weissagungs-
beweises. Fiir Origenes vgl. C. Cels. VII, 4 Koe. II, 156, 12 ff.; VII, 35 Koe. II,
186, 6 ff. u. 6.; VII, 70 Koe. II, 219, 16 ff. wird der auch im Spitjudentum exorzi-
stis;:h benuzte Ps. 90 zitiert, vgl. dazu Erik Peterson, Heis Theos, Gottingen 1926,
91 £,

2 Origenes, Hom. in Jerem. IV, 3 K. III, 257 ff.; das Thema des ,Christus re-
diens® war O. aus den Paulusakten bekannt, vgl. Johannes-ktr. XX, 12 Pr. IV, 342,
5 ff. Auch die ,Exhortatio ad martyrium® 42 Koe. I, 39, 19 ff. nimmt den Gedanken
auf, daf das Martyrium der Gliubigen die Dimonen entmachtet, wobei cap. 45 f.
Koe. 1, 41, 17 ff. christliche Stimmen nennt, die das Dimonenopfer als Adiaphoron
bezeichnen und mit der Mdglichkeit einer ,reservatio mentalis® beim A-ussprecllajen des
Gétternamens spiclen: dem spiteren Konfessor war die konkrete Verfolgungssitua-
tion der Kirche durchaus bekannt.
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Mafinahmen die Voraussetzungen fiir den endlichen Sieg der Kirche
geschaffen. Indem sie das kirchliche Buflinstitut der Unzahl von ,lapsi® in
solchen Sichtungszeiten offen hielten und ihnen damit die Moglichkeit einer
Riickkehr in den Schof der Kirche boten, konnte ungeachtet staatlicher
Verfolgungsaktionen der stete Zustrom anhalten. Am Ende des 3. Jh’s war
die ,Kirche der Vielen*® (Origenes) cin politischer Offentlichkeitsfaktor
geworden, auf den Konstantin seine Rechnung setzen konnte, und mit dem
die antichristlichen Tetrarchen rechnen mufiten. Sollte so in der zweiten
Hilfte des 3. Jh’s die innerkirchliche Situation durch die Entwicklung zur
Massenkirche sich nicht unwesentlich wandeln, so hat das dennoch nichts
an dem Selbstverstindnis der vorkonstantinischen Kirche gedndert. Wie
Origenes erwartet man weiterhin den Feind jenseits von den Mauern der
Kirche. Das Bild, das bereits Theophilus von Antiocheia (ad Aut. IT, 14)
gebraucht, und wonach die Kirchen Inseln gleichen, um welche die Fluten
des Heidentums branden, bleibt unverdndert fiir die Kirche im heidnischen
Staat charakteristisch. Nicht von innen, sondern von auflen bedrohen die
ddmonischen Michte ‘das Christentum, die mit den sakralen Institutionen
des heidnischen Kultes iiberall die Offentlichkeit beherrschen. Das gilt selbst
noch fiir Laktanz, dessen ,divinarum institutionum libri® unmittelbar in
die Zeit des Uberganges zur konstantinischen Reichskirche fallen. Die be-
kannten Argumente werden festgehalten, z. B. dafl Ddmonen die heidnischen
Religionen eingefithrt haben,” und ihr dunkles Treiben im Tempelkult
offenbar wird (Inst. II, 15, 3; VI, 2,7-10). Ahnlich wie Origenes bringt
er ihre verderbliche Titigkeit mit einem gottlichen Strafgericht in Zusam-
menhang, wobei er allerdings nicht auf Gen. 11, sondern Gen. 6, 2 zuriick-
greift.”* Natiirlich ist auch fiir ihn die sog. ,,Schwarze Kunst“ der schlagende
Beweis einmal fiir das zerstorerische Teufelswerk der Dimonen,'® zum
andern fiir ihre Ohnmacht, die der exorzistische Ritus offenkundig macht
(Inst. IT, 15, 3f; IV, 27, 1.5; Epit. 46, 7—8). Vielleicht kommt die Konstanz
dieser Schwarz-Weif-Sicht, die {iberhaupt die Mbglichkeit des Feindes
innerhalb der eigenen Mauern nicht bedenkt, dort am stdrksten zum Aus-
druck, wo man den Formulierungen von Laktanz den sich anbahnenden
Wechsel abspiiren kann: gerade hier verwendet der nordafrikanische Rhetor

13 Epit. 38,3: ,nam cum primum scelerati atque impii deorum cultus per insidias
daemonum inrepserunt®, vgl. Inst. II, 16,3; wobei der Euhemerismus eine Rolle
spielt, vgl. Inst, IV, 28, 14; vgl. ferner fiir den Zusammenhang zw. Tempelkult und
Dimonen Inst. IV, 27, 14.

14 Tpgt, II, 17,10 in einer abschliefienden Partie iiber die Dimonen, vgl. ferner
Inst, IT, 14, 1 ff., wo Laktanz ausfithrr, dafl Gott zum Schutz des Menschengeschlech-
tes gegen den Teufel ,Engel* gesandt habe: ,itaque illos cum hominibus commoran-
tes dominator ille terrae fgallacissimus consuetudine ipsa paulatim ad vitia pellexit et
mulieribus congressibus (Gen. 6, 4) iniquinavit . . .“. Der Riickgriff auf Gen. 6, 4 ge-
schieht im Hinblick auf den Euhemerismus, der bei Laktanz eine grofiere Rolle in der
Argumentation spielt als bei Origenes.

15 Tnse, 11, 16, 1: ,Eorum (sc. daemonum) inventa sunt astrologia et haruspicina et
auguratio et ipsa quae dicuntur oracula et necromantia et ars magica et quidquid
praeterea malorum exercent homines vel palam vel occulte . . ., vgl. Epit. 23, 5.
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cinen alten Topos vorkonstantinischer ,Martyrertheologie®, um seine Hoff-
nung auf den baldigen Sieg der Kirche zu begriinden.'’

Dafl die vorkonstantinische Kirche hinsichtlich unserer Fragestellung
iiberfordert ist, geht endlich aus einem so profilierten Schriftsteller wie
Tertullian hervor, dessen Rigorismus ein ausgesprochenes Gespiir fiir
das Heidentum selbst in den peripheren Erscheinungen des Lebens hat. Der
Appell an die Rémer als ,religiosissimi legum et paternorum institutorum
protectores et ultores® (Apol. 6, 1-10) verfolgt die apologetische Methode
des Nachweises eines Selbstwiderspruchs beim Gegner: die Rémer haben
gerade das, ,was zur Wahrung und Sitte geeignet ist“, preisgegeben und
damit ihre eigene Tradition verraten. Argumentiert hier der Rhetoriker,
so der Theologe, wenn Tertullian alles Heidentum als dimonischen Macht-
bereich anspricht (aaOQ. 22, 1ff; vgl. de idol. 9: dhnlich wie Laktanz aus
Gen. 6, 2 begriindet); auch fiir ihn erweist der christliche Exorzismus die
Ohnmacht der Dimonen (2aOQ. 23, 16ff; 37, 9f)."7 An Origenes erinnert
das Argument, daf die Kraftlosigkeit der Dimonen durch das Wider-
standszeugnis der Mirtyrer enthiillt werde:

,Wenn sie daher wie aufsissische Insassen von Arbeitshiusern oder Gefingnissen
oder Bergwerken oder sonst zu Zwangsarbeit Verurteilte wider uns losstiirmen, in
deren Gewalt sie doch sind, in der Gewiftheit, daB sie uns nicht gewachsen und
nur um so mehr dem Verderben geweiht sind, stellen wir uns ihnen notgedrungen
wie ihresgleichen entgegen und bekimpfen sie durch starres Festhalten an dem,
wogegen sie anrennen, und njemals triumphieren wir mehr iiber sie, als wenn wir
wegen eigensinnigen Beharrens im Glauben verurteilt werden® (Apol. 26, 5—7 in
der Ubertragung von C. Becker, vgl. auch de fuga 2, 11f).

Angesichts der theologischen Welten, die Origenes und Tertullian vonein-
ander trennen, wird besonders deutlich, dafl die geschichtliche Verfolgungs-
situation der Kirche sie in diesem Punkte zu einem gemeinsamen Urteil
kommen ldf8t. Dementsprechend 148t sich fiir unsere Thematik kein Unter-
schied der Einstellung zwischen dem vormontanistischen und dem monta-
nistischen Schrifttum des Nordafrikaners konstatieren. Hierbei wird man
mit in Rechnung setzen miissen, daf} die iltere Tradition der nordafrika-
nischen Kirche einem Kirchenbegriff nahegestanden haben diirfte, der spiter
im sog. Donatismus zum Tragen kam. Die beiden Biicher ,De cultu femi-
narum® und die ihnen vergleichbaren Traktate ,De virginibus velandis®
und ,De monogamia® verbindet die Privalenz des moralischen Pathos, das

16 Epit. 48,4 f.: ,habemus enim fiduciam in deo, a quo expectamus secuturam
protinus ultionem. nec est inanis ista fiducia, siquidem eorum omnium qui hoc facinus
ausi sunt miserabiles exitus partim cognovimus, partim vidimus . . .“ Die geschichts-
empirische Struktur des Topos ,De morte persecutorum®, vgl. auch schon Tertullian,
Ad Scapulam 3,4—6, gewinnt durch die geschichtliche Situation eines Laktanz an
Konkretheit.

17 Vol agch den wiederholten Hinweis auf die ,abrenuntiatio diaboli et eius
pompac® bei der Tauflicurgie de idol. 6 Kr. 35, 25 ff.; 10, Kr. 40, 9; 15, Kr. 49, 15 £;
16 Kr. 52, 27 ff., dazu de spect. 4 Kr. 6,2 ff.; 24, Kr. 24, 14 .
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cifersiichtig iiber die Absolutheit des christlichen Ethos wacht;'® eben darum
konnte ein katholischer Bischof wie Cyprian mit seinem Traktat ,De habitu
virginum® den von ihm geschitzten ,magister® (Hieronymus) Tertullian
zum literarischen Vorbild nehmen. Die Traktate ,De spectaculis® und ,De
idololatria® aber eint das minutitse Fahnden nach den offenbaren und ge-
heimen, vor allem jedoch den potenticllen Bezichungen des Alltagslebens
zum Gotzen- bzw. Dimonendienst."

Was uns in diesem Zusammenhang an Tertullian besonders interessiert,
ist, dal seine Schriften sehr gut einsichtig machen, wie ein Kirchenbegrift der
radikalen Diastase zur ,Welt® es in vielen Dingen leichter hat, in der ,lex
divina“ die Sicherung und Unangefochtenheit seiner gliubigen Existenz zu
finden.® Allerdings kann nicht iibersehen werden, dafl Tertullian sehr oft
gegeniiber den konkreten Fragen, die ungenannte, aber sicher weltzugewand-
te Stimmen seinem radikalen Nein zur Welt stellen, sichtlich in die Enge
getricben wird. Er selber kann nicht daran voriibergehen, dafi der Christ
durch seinen biirgerlichen Lebenslauf — er nennt die Miindigkeitsernennung,
die Namensgebung, den Ehevertrag und die Hochzeit — mit heidnisch-sakra-
len Akten in Beriihrung kommt. Die kasuistischen Ausfiihrungen {iber mog-
liche Verhaltensweisen wirken schreibtischartig, der sie begriindende Satz:
»Sed quoniam ita malus circumdedit saeculum idololatria, licebit adesse in
quibusdam, quae nos homini, non idolo, officiosos habent® aber wirft die
Fragestellung auf ihren Ausgangspunkt zuriick.* Desungeachtet sucht Ter-
tullian die Bereiche der biirgerlichen Existenz, wie sie mit den genannten

8 Vgl in de virg. vel. 2,3 den Hinweis auf die Gemeinsamkeit mit der kath.
Kirche, ferner de monog. 4,1: ;Secedat nunc mentio Paracliti ut nostri alicuius
auctoris; evolvamus communia instrumenta scriptuarum pristinarum®, nachdem vor-
her 3, 10 ff. von der fortfilhrenden Erkenntnis des ,Geistes® die Rede war. Natiir-
lich macht sich auch die Verfolgungssituation in der Argumentation des Montanisten
Tertullian geltend, vgl. de jeunio adv. psych. 12 Kr. 290, 9 ff.

19 Statt vieler und bekannter Belege sei nur die Kritik am Circusbesuch de spect. 9
Kr. 10,21 ff. genannt: urspriinglich diente das Pferd der nutzbringenden Ackerbe-
stellung und damit dem Menschen, wurde aber dann zum Attribur heidnischer Got-
ter, womit die Geschichte seiner ,Damonisierung® begann, vgl. ferner aus de idol. 8
das Berufsverdikt, das iiber die Herstellung von Gotterbildern hinaus auf alles aus-
sedehnt wird, was die ,auctoritas® derselben erhht; nach dem Prinzip ,nulla ars
non alterius artis aut mater aut propinqua est, Nihil alterius vacat® sind ungezahlre
Handwerkerberufe als ,gefihrder dem Christen verschlossen.

2 Bes. das SchluRkapitel de idol. 24, das nicht nur die ,lex nostra, propria Chri-
stianorum® als sicheren Grund christlicher Verhaltensweise nennt, sondern auch dafiir
aufschlufireich ist, wie die ekklesiologische Exegese der Arche Noah’s (zur grofikirch-
lichen Interpretation durch Kallist vgl. Hippolyt, Elenchos IX, 12, 23) im Sinne eines
sektenhaften Kirchenbegriffs mit der Losung des Problems aufs engste zusammen-
hingt. Fiir uns tritc die Streitfrage, ob de idololatria nun aus der vormontanistischen
oder montanistischen Schaffensperiode stammt, aus oben genannten Griinden zuriick.

% De idol. 16 Kr. 50, 2 ff. Wie de idol. 1 Kr. 31,9 f. ,ita fit, ur omnia in idolo-
latria et in omnibus idololatria deprehendatur® zeige, handelt es sich im wahrsten
Sinne des Ausdrucks um eine ,petitio principii. Tertullian unterscheidet zw. akti-
ver Beteiligung am Zeremoniell (particeps idololatriae) und rein passiver Anwesen-

eit (tantum spectator) aaQ. Kr. 49,26 ff. Noch schwieriger ist das Problem fiir
christl, Staatsheamte a2Q. 17 Kr. 50, 14 ff., die ex officio an heidnischen Opferakten
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Festdaten zusammenhingt, auf die ihnen zugrundeliegenden, natiirlichen Ut-
sachen (causae) zuriickzufiihren und so nachzuweisen, dafl sie ,um ihrer
selbst willen® dem Teufelskreis des ,Gotzendienstes® enthoben seien.”* Er
mitht sich um eine Neutralitic christlicher Innerweltlichkeit, deren Devise
wie immer bei thm in der Formulierung glinzend, in der Sache aber wenig
befriedigend ist: ,Licet convivere cum ethnicis, commori non licet . . .,
pares anima sumus, non disciplina, compossessores mundi, non errorum®
(aa0. 14). Und es ist nun gerade bei Tertullian symptomatisch, wie das
Regulativ: ,Exeundum de saeculo® eines sektenhaften Kirchenverstandnisses
jenes Bewufitsein der Gesichertheit vor der , Welt* schafft, so dafl er sogar
behaupten kann, wie leicht es letztlich sei, als Christ sich von der Idololatrie
frei und unbefleckt zu erhalten®® Wo man ausschlieflich sein Augenmerk
auf die ,Reinheit® der Gemeinschaft der ,,spiritales* gerichtet hat, kann man
sich auch leichter von der Verantwortlichkeit fiir die ,Welt“ dispensieren
und sagen ,Ego me saeculo, non deo liberum memini“ (de ieunio adv. psych.
13). Hier geniigt es, die Christen darauf zu verweisen, daf} ihnen im Glau-
ben hinlanglicher Ersatz fiir jene weltliche Freuden geboten wird, die ihnen
zur Zeit die Unbedingtheit der gottlichen Forderung versagt hat** Und so
findet man gerade bei einem vorkonstantinischen Schriftsteller wie Tertul-
lian, bei dem man am ehesten Material fiir unsere Fragestellung erwarten
konnte, keine Anhaltspunkte zu ihrer Lésung. Im Gegenteil, wer unter dem
Blick auf die spitere Problematik der Grofikirche seine Ausfithrungen zur
montanistischen Fastenpraxis liest, wird iiber die Unreflektiertheit, um nicht
zu sagen theologische Naivitit erstaunt sein, mit der hier heidnisches Brauch-
tum als Zeugnis fiir die eigenc Position verwendet wird.

Nicht zufillig bietet hierfiir in vorkonstantinischer Zeit zumindest das
frithste Material der Bereich von Armenien mit der anschliefenden Pro-

beteiligt sind. Die Auskunft, sie hitten ,in solo honoris nomine* anwesend, aber nicht
aktiv dabei zu sein, erscheint ihm selber so unrealistisch, daff er mit der konditiona-
len Wendung, ,si haec credibile est fieri posse®, abschliefit.

22 De idol. 16 Kr. 49,17 ff.: ,. . . eas mundas esse opinor per semetipsas, quia
neque vestitus virilis neque anulus aut coniunctio maritalis de alicuius idoli honore
descendit®, obwohl Tertullian, Adv. Nat. II, 11 sehr wohl weiff, welch® Unzahl von
romischen Hilfsgotrern sich mit dem menschlichen Lebensgang verbindet. Thr Dickicht
wird von dem Naturrechtsgedanken beiseitegeschoben, um ein An-und-fiir-sich-Sein
zu postulieren, vgl. auch de spect. 8 Kr. 10, 20 ff.: ,loca nos non contaminant per se,
sed quae in locis fiunt®.

2 De idol. 24 Kr. 57,20 ff.: ,nemo dicat: quis tam tuto praecavebit? exeundum
de saeculo erit. quasi non tanti sit exire quam idololatren in saeculo stare. nihil esse
facilius potest, quam cautio idololatriae, si timor eius in capite sit. Es ist sehr auf-
schlufireich, dafl T. das biblizistische (vgl. 1. Kor. 5, 10) Argument des hypothetischen,
weltoffenen Gegners indirekt aufnimmt und sich zu eigen macht.

24 De spect. 29 f. mit dem Hinweis auf die ,spectacula christianorum sancta per-
petua gratuita®, dazu vgl. Ps. Cyprian-Novatian, De spect. 9 f., wobei sich zeigt,
wie der eschatologische Aspekt von T. bei dem Vertreter der Kirche der ,Reinen®
in die Naturbetrachtung umschligt. Nicht zufillig erscheint zuerst bei Novatian der
literarische Topos des »Welttheaters® als der Naturbithne Gottes.

% De ieunio adv. psych. 16 Kr. 295,22 ff., wo die ,nudipedalia® (Bittprozessio-
nen bei Trockenheit) etc. fiir die montanistische Fastenpraxis zeugen sollen.
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vinz Pontus, wo weder die Verfolgungssituation noch ein sektenhaftes
Verstindnis der Kirche die Entwicklung bestimmte. Bekanntlich wurde die
Christianisierung Armeniens durch Gregorius Illuminator mit dem Ubertritt
des Konigshauses zum Christentum sozusagen von oben her gelenkt. Die
starke Riicksichtnahme auf das altiiberlieferte Brauchtum bei der Missionie-
rung, die z. B. das Reliquienwesen bewuflt férderte, resultierte nicht zuletzt
aus dem Bestreben, den politischen Bruch zwischen der christlichen Dynastie
und der heidnischen Bevolkerung, die sich nur widerwillig der Mission 6ff-
nete, zu verhindern, Desungeachtet zeigt gerade Armenien, wie eine christ-
liche Staatskirche wohl nach auflen gesichert, in ihrer theologischen Struktur
aber umso gefihrdeter ist, weil mit der christlichen Sanktionierung von Sitte
und Brauchtum zugleich auch deren heidnischen Fermenten ein neuer Lebens-
raum gesichert wird.?® Noch anschaulicher tritt uns dieser Tatbestand in der
missionarischen Praxis des Origenesschiiler Gregorius Thaumaturgos im Be-
reich von Pontus entgegen. Gregor von Nyssa, der Verfasser seiner Vita,
lobt seine Methode der Ankniipfung an das Brauchtum als cinen ,Beweis
seiner grofien Weisheit® und gebraucht dabei den Vergleich mit einem Wa-
genlenker, der eben deshalb, weil er die Pferde fest in seiner Gewalt hat,
sie getrost auch etwas ,tinzeln® lassen kann. Die Metaphorie bezieht sich
darauf, daR Gregorios der pontischen Bevdlkerung konzedierte, nach Art der
heidnischen Leichenbankette frohliche Martyrerfeste an den Mirtyrergribern
zu veranstalten.®” Gregor von Nyssa, der bereits unter dem Einflufl des aske-
tischen Ideals seiner Zeit steht, sucht sichtlich die konkreten Tatbestinde zu
verwischen. Der im Monchtum jedoch wieder neu aufbrechende Dimonen-
glaube 148t ihn umso ungehemmter in sciner Vita eine weitere Nachricht aus
dem Leben des , Wundertiters® mitteilen, die fiir uns wichtig ist. Darnach
soll Gregorius vor seiner bischoflichen Titigkeit sich durch Krankenheilun-
gen cinen Namen gemacht haben, indem er ,Didmonen durch Bricfe in die
Flucht geschlagen habe“.#® Wir haben es hier eindeutig mit der Christianisie-
rung heidnisch-magischer Heilpraktiken zu tun, wobei der ,,Brief“ urspriing-

26 Das Material vor allem bei Faustus v. Byzanz, dazu vgl. H. Gelzer, Die An-
finge der armenischen Kirche, Leipzig 1895, 109 ff. spez. 133 f.

% Gregor von Nyssa, Vita Gregorii PG 46, 953 C, wo die Wendung: ,émagixer
airols Tals @y Gyloy paptdowy Eupoudotveodar urijuns xoai somadsiy xai dydd-
AeoBar bezeichnenderweise sehr formal gehalten ist. Auch Gregor v. Nazianz Or.
11,6 PG 35, 840 gebraucht im Zusammenhang des Mirtyrerkultes das neutrale Verb
padotveodar — frohlich, ausgelassen sein®, sichtlich weil er dem christianisierten
Parentalia kritisch gegeniiber steht, vgl. 2a0. PG. 837 und 840: ,Ich méchte nicht
dem Vergniigen wehren, aber ich strafe die UnmiBigkeit. Schon Baronius, Annales
eccles. ad annum vermutete, daf nicht nur frohliche Mahlzeiten, sondern auch Ténze
bei den pontischen Mirtyrerfesten stattfanden. Ob Gregor v. Nyssa durch seinen
Vergleich mit den ,tinzelnden® Pferden dies andeuten wollte?, vgl. zum Verbum
drooxioray Platon, Nomoi I1, 653 D /654 A. Wie wir noch sehen werden, wire es
nicht ein singulidres Beispiel fiir Tanz an Mirtyrergribern.

28 Lt, Socrates, h. e. IV, 27 Pg. 67, 536 B/C, der sonst der Vita Gregors v. Nyssa
folgr. Allerdings besteht auch die Moglichkeit, dafl Socrates eigene Quellen benutzt.
Denn der Nyssener berichtet nie von Krankenheilungen durch ,Grammata®, vgl.
220. 924 A; 944 A u. 6.; der allein vergleichbare Fall aa0. 916 D betrifft eine Tem-
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lich im Sinne der Zauberpapyri als Phylakterien gegen dimonische Einwir-
kungen gedacht war. Gerade aus dem Bereich der parsistischen Magie, spez.
des ,Magus Ostanes® sind uns solche ,Briefc bekannt.®® Es verdient fest-
gehalten zu werden, daf ein fritherer, wenn auch theologisch sehr ungleicher
Schiiler des Origenes derartige Missionspraktiken bejaht hat. An seiner Ge-
stalt wird sichtbar, wie stark die jeweilige Situation der Kirche — ob nun
Kirche des Widerstandes oder Kirche ,der Vielen® — fiir unsere Fragestel-
lung ausschlaggebend gewesen ist.

Doch geht es uns nicht um jenen bekannten Vorgang der Substituierung
heidnischen Brauchtums in der nachkonstantinischen Reichskirche, der aufs
engste damit zusammenhingt, daff das Christentum nicht nur fir die Ge-
staltung des 6ffentlichen Lebens und seines Festkalenders, sondern auch fiir
die vielschichtigen Bediirfnisse der Volksfrommigkeit verantwortlich wird.
Schon aus dieser Aufgabenstellung heraus liegt das Material offen zutage
und der Tatbestand ist damit hinlinglich bekannt. Die religionsgeschicht-
liche Erbfolge laf8t sich z. B. gut an den ,heiligen Stitten® frommer Wall-
fahrt oder der Umwandlung heidnischer Tempel in christliche Kirchen ver-
folgen,” wihrend die Rolle der altchristlichen Liturgie, die solcher Chri-
stianisierung nicht nur die theologisch legitime Gestalt, sondern auch die
exorzistisch wirksame Form verlieh, besonders gut aus dem altchristlichen
Bestattungsritual erhellt.® Was jedoch sich der Offentlichkeit entzieht, wird
gewohnlich zu wenig auch beachtet. Es manifestiert sich als die Kehrseite der
Zuriickdringung des heidnischen Lebensgefiihls aus dem Bereich der kulti-
schen Offentlichkeit, um sich mit den privaten Lebensbezirken und damit
jenen Daten zu verbinden, die Tertullian zu ,Adiaphora® zu erkliren such-
te. Gerade sie werden in der nachkonstantinischen Zeit zum Kristallisations-
punkt heidnischer Lebensformen. Dies soll an einem Einzelpunkt, der Stel-
lung der alten Kirche zum Tanz der Spitantike, ausgefiihrt werden.”

Nach unsern Vorbemerkungen nimmet es nicht wunder, wenn das Urteil
der Kirchenviter iiber den Tanz in seiner Negation durchaus einheitlich ist,
in seiner Motivierung jedoch den Unterschied zwischen vorkonstantinischer

pelreinigung. Ubrigens verschweigt er nicht, daff der ,Wundertiter in der Verfol-
gungszeit den Rat zur ,fuga in persecutione® erteilte, 220. 945C—949B, was das
oben zur ekklesiologischen Situation Gesagte unterstreicht.

2 Dazu J. Bidez—Fr. Cumont, Les mages hellénises I, Paris 1938, 188, als Beleg
fiir solchen Brief an ,Ostanes® aaQ. II, 308 nr. 28. Auch Tatian, Or. ad Graec. 16
aaQ. II, 293 ff. fr. 16 (mit Kommentar) kennt die ,Biicher des Ostanes® als Mittel
gegen die Krankheit, erwihnt in dem Zusammenhang aber keine Zauberbriefe. Die
hermetische Praxis hingegen ist astrologisch orientiert, vgl. A. Festugiére, La révé-
lation d’Hermés Trismégiste Paris T 1950, 131 ff.

80 RGG III3 160 ff. habe ich die entsprechende Literatur zusammengestellt.

31 Vgl. meinen Aufs. ,Bestattung als liturgisches Gestaltungsproblem in der alten
Kirche®, in: Monatsschr, f. Pastoraltheol. 49, 1960, 86—91.

32 Tiir ein breiteres Publikum geschah dies bereits in meinem Beitrag: ,Die Kri-
tik der alten Kirche am Tanz der Spitantike®, in dem Sammelwerk: ,Der Tanz
in der modernen Gesellschaft“, hg. von Fr. Heyer, Hamburg 1958, 139—168. Zur
Thematik selber vgl. J. Quasten, Musik und Gesang in den Kulten der heidnischen
Antike und der christlichen Frithzeit, Miinster 1930 (zitiert: Quasten; als Material-
sammlung auch fiir unser Thema bisher das Beste; dort auch iltere Lit.). E. L. Back-
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und nachkonstantinischer Situation der Kirche deutlich erkennen ldfit. Bei
Tertullian z. B. stehen die polemischen Ausfille im grofleren Zusammenhang
seiner allgemeinen Kritik am Heidentum, und zwar so stark, dafi man ver-
geblich bei ihm nach einer konkreten Stellungnahme zum Tanz als solchem
sucht. Der Seitenhicb auf die ,tanzenden Gotter® (Apol. 15, 4 ff.) trifft in
tertullianischer Manier mit einem Schlage das blutige Treiben im Amphi-
theater, zugleich aber auch die dortigen Pantomimen und den Sakraltanz,
bekundet jedoch cbenso deutlich das persénliche Disengagement. Wie fern
der Generation des 3. Jh.s die Problematik des Tanzes liegt, erkennt man an
jenen grofikirchlichen Stimmen, die Novatian zitiert, und die den Besuch von
Circus und Theater damit zu rechtfertigen suchen, dafl hierfiir in den heili-
gen Schriften kein Verbot ausgesprochen sei. Wiirden bei der Himmelfahrt
des Elias und anl. des Tanzes Davids vor der Gotteslade nicht ,nabla,
cynaras, aera, tympana, tibias, cithara, choros“ genannt? (Ps. Cyprian, De
spect. 2). Eben dafl man den tanzenden David zur christlichen Sanktionie-
rung des Theaterbesuchs heranzieht, charakterisiert die Situation, und leicht
kann Novatian dies Argument durch den Hinweis entkriften, David habe
nicht seine Glieder in obszénen Bewegungen verrenkt, um Fabeln griechi-
scher Erotik tinzerisch zu gestalten (aaO. 3). Erst mit der Reichskirche des
4. Jh.s wandelt sich das Bild. Jetzt mufl die christliche Predigt &fters be-
anstanden, dafl die Christen selber sich dem Tanz hingeben. Der Tanz der
Salome um das Haupt des Tiufers Johannes (Mk. 6; Mt. 14) wird zu einem
vielgebrauchten Argument, dafl der Tanz Ausdruck sittlicher Verworfenheit
sei. So benutzt z. B. Ambrosius den neutestamentlichen Bericht (de off. II, 12,
77).3 Andern Ortes zicht er aus seiner Auslegung die konkrete Schlufifolge-
rung: , Jede wahrhaft schamempfindende und keusche Frau sollte ihre Toch-
ter die Religion, nicht das Tanzen lehren® (de virg. III, 6, 26 ff.). Der Wan-
del der Situation spiegelt sich ferner in einer erstaunlichen Homogenitit der

mann, Religious dances in the Christian Church and in Popular Medicine, London
1952, enthilt gerade fiir die alte Kirche viele Fehlinterpretationen und -urteile, die
eine schirfere Kritik des bereits 1945 schwedisch (Stockholm) erschienenen Werkes
hitte eliminieren sollen. Das Thema verleitet manchen Autor, partout den Kulttanz
fiir die alte Kirche nachweisen zu wollen. Das gilt auch fiir R. Torniai, La danza
sacra, Roma 1951, wo im ibrigen reiches Bildmaterial geboten wird. Fiir das
archiologische Material seien genannt: Fr. Weege, Der Tanz in der Antike, Halle
1926 (zitiert: Weege); L. Séchan, La dance grecque antique, Paris 1930; Th Bos-
sert-W. Zschietzschmann, Hellas und Rom. Die Kultur der Antike in Bildern, Ber-
lin 1936 (zitiert: Bossert); H. Wild, La Danse dans I'Egypte ancienne. Les docu-
ments figurés, Paris 1956.

3 In Agypten kann Clemens Alex. fiir das gleiche Argument auf das neutesta-
mentl. ,exemplum® vgl. Paed. II, 40, 2 ST. I, 181,21 ff. verzichten und braucht
nur zu schildern: ,Die sich viel mit Floten, Saiteninstrumenten, Tinzen, Tanzschrit-
ten, dgyptischen Klappern und derlei ungehdrigen Leichtfertigkeiten abgeben, wer-
den sehr bald ungesittet, schamlos und zuchtlos. Man lirmt mit Cymbeln und
Tympanen, man rast mit den Instrumenten des Wahnkultes*; das fillt fiir Clemens
unter das Verdikt von Rom. 13,12 f, weil er sich auf nichtliche Kultfeiern
(Pannychis) bezieht, ohne den Kult als solchen (Kybele?) anzugeben. Wir werden
noch sehen, dafl die Tradition des Kulttanzes im spatantiken Agypten am lingsten
sich gehalten hat.
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Formulierung wider, wenn vor dem Tanz gewarnt wird. In Syrien erklart
Ephraem: ,Wo Psalmengesang im Geist der Bufle erschallt, dort ist Gott
mit den Engeln zugegen . . . Wo Zithern erschallen und Ténze unter Hande-
klatschen stattfinden, dort ist Verblendung der Minner, Verderbnis der
Weiber. Dort trauern die Engel und feiert der Teufel ein Fest® (de abstinen-
tia 5, vgl. Zingerle BK'V 1870, I, 414 f.). Ahnlich erklirt Johannes Chryso-
stomus kategorisch zum Tanz der Salome: ,Wo getanzt wird, dort ist der
Teufel* (in Mt. hom. 48/49; Pg. 58, 491), um in Antithese hierzu den Psal-
mensinger David als christliches Leitbild herauszustellen: ,, Wie diejenigen,
die Schauspieler, Tdnzer und unziichtige Weiber zu Gastmahlern einladen,
die Dimonen und Teufel zu sich rufen, so laden diejenigen, die David mit
der Zither herbeirufen (sc. Psalmen singen), durch ihn Christus in ihr Heim®
(Exp. in Ps. 41; PG 55, 157). Aus seinen Predigten, in denen die Invektiven
gegen den Tanz einen auffillig breiten Raum einnehmen, geht hervor, daf
in Antiochien und Konstantinopel die christliche Hausordnung durch den
Einbruch der alten Tanzsitten besonders gefihrdet ist. Fiir den Westen aber
bezeugt sein Zeitgenosse Gaudentius von Brescia mit seinen Predigten ein
Gleiches. Ganz dhnlich muf auch er mit mahnender Stimme sagen:

»Wo Leier und Flote erklingen, wo schlieflich alle moglichen Musikinstrumente,
untermischt von den Zimbeln der Tinzer, zusammenklingen, dort finden wir jene
ungliickseligen Hiuser, die in nichts sich von den Theatern unterscheiden. Ich kann
nur bitten — mdgen sie allesamt aus unserer Mitte verschwinden! Mége das Haus
eines getauften Christenmenschen von dem ,Chor des Teufels® unbefleckt bleiben!
Es sei wahrhaft menschlich und gastfreundlich, geheiligt durch andauerndes Beten,
erfiillt von zahlreichen Psalmen, Hymnen und geistlichen Liedern® (Serm. 8 PL, 20,
890 b).

Es ist kaum ein Zufall, dafl die genannten Prediger der nachkonstantini-
schen Kirche bevorzugt von dem ,chorus diaboli sprechen, wihrend der
liturgische Begriff der ,,pompa diaboli® der alten Abrenuntiationsformel zu-
rlicktritt. In den Gemeinden, die den altchristlichen Exorzismus nur als tra-
ditionell-liturgische Form aus dem Taufformular kennen und im bedenk-
lichen Hiatus hierzu durch Amulette etc. eine kryptoheidnische Magie im
christlichen Gewande praktisch iiben, ist der Blick fiir die ,Ddmonic des
Lebens® verloren gegangen. Wohl sind die Tempel zerstort, die Theater
haben weithin ihre Pforten geschlossen, aber in den Hiusern der Christen
lebt der Tanz als Fortsetzung heidnischen Brauchtums weiter. Der neue Be-
griff, der trotz seiner apodiktischen Sprache zunichst rein folkloristisch ab-
zuleiten ist, will die Gewissen wachrufen. Seine Massivitdt ist aber letztlich
ein Ausdruck dafiir, dafl die nachkonstantinischen Prediger auf ihr eigenes
theologisches Urteil angewiesen sind und sich nicht auf offizielle Verlaut-
barungen stiitzen konnen. Wie oft ist auch hier die laute Sprache das Zeichen
einer gewissen Unsicherheit. Sie hat drei Griinde, die zunichst aufgezeigt
werden miissen:

1.Die kirchenrechtlichen Bestimmungen reichten nicht aus, um der Wieder-
belebung des Tanzes in der nachkonstantinischen Zeit zu begegnen. An sich
waren sie ebenso einhellig wie das Urteil der Kirchenviter. Ein christlicher
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Berufstinzer war in der alten Christenheit genauso undenkbar wie ein christ-
licher Schauspieler. Die Kirchenordnung Hippolyts (ca. 220) zihlt beide zu
den fiir den Christen verbotenen Berufen. Die spanische Synode von Elvira
um 305 schlieft den sog. Pantomimus, d. h. den Ballettdnzer, aus der kirch-
lichen Gemeinschaft aus. Eine kleinasiatische Synode um die Mitte des 4. Jh.s
verbietet generell allen Christen, bei Hochzeiten zu tanzen, wiahrend die
gleichzeitigen Bestimmungen der ,Apostolischen Konstitutionen® den Beruf
des Tanzlehrers neben einer Fiille anderer, der 6ffentlichen Lustbarkeit die-
nenden Berufen auffithren und verwerfen. Aus allen diesen kirchenamtlichen
Verlautbarungen geht hervor, dafl man vorwiegend unter soziologischen Ge-
sichtspunkten das Verwerfungsurteil aussprach: man wollte keinen verpdn-
ten Beruf in den Reihen der Christen dulden.* Es ging hier in erster Linie
um die Biirgerlichkeit des Christentums, die theologische Problematik als
solche stand nicht im Vordergrund.

2. Auch der Unterstiitzung des christlich gewordenen Staates konnte man
sich nicht erfreuen. So bereitwillig der Staat der nachkonstantinischen Kirche
seine Hilfe zur Verfiigung stellte, um durch gesetzliche Erlasse das Heiden-
tum aus der Offentlichkeit zu verbannen, so wenig beteiligte er sich an einer
kirchlichen Verfemung des Tanzes. Er mufite vielmehr den Wiinschen der
christianisierten Volksmassen entgegenkommen. Diese aber wollten auf die
ffentlichen Lustbarkeiten, bei denen der Ballettanz eine Rolle spielte, und
die von Staats wegen veranstaltet wurden, nicht verzichten. Diesen Tat-
bestand beleuchtet ein Erlafl des Jahres 399, wonach die 6ffentlichen ,Spiele”
fortbestehen sollen: nur die heidnischen Opferhandlungen, die traditions-
gemaf damit verbunden waren, werden verboten.® Wenn Theodosius I. im
Jahre 387 die Ballettschule (Orchestra) von Antiochia schliefen lief}, dann
hatte das andere Griinde. In der Stadt war es iiber Steuern zu Krawallen
gekommen, bei denen kaiserliche Standbilder umgestiirzt wurden. Der Kai-

3% Bis auf can. 53 Laodikeia-Msi II,571f. ist immer der Berufsstand gemeint,
vgl. nach obiger Reihenfolge: KO Hippolyts can. 11,4 Funk II 107; Elvira can.
62 — Msi II, 16; Ap. Konst. VIII, 32, 9 Funk I, 534. Weitere dhnliche Konzils-
beschliisse: Carthago 397 can. 35 = Msi III, 885; Carthago 419 can. 12/30 =
Canones Africae 45/63 Msi 1V, 484/490 = Msi III, 735/767. Die Verbote gegen
den Tanz als solchen kommen erst spiter, vgl. Toledo 589 can. 37 = Msi IX, 999
(bei Heiligenfesten); Konstantinopel 692 can. 51 = Msi XI, 967; Rom 826 can.
35 — MGHist. Con. aevi Carolingi I, 581 f. — Can. 37 Canones Basilii = W. Rie-
del, Kirchenrechtsquellen des Patriarchats Alexandrien, Leipzig 1900, 206 ist wieder
berufsstindisch und darin typisch, daf er die Alternative stellt: entweder gibt der
Tinzer seinen Beruf auf oder er wird nicht aufgenommen, wobei natiirlich das
sakramentale Prinzip ,Not kennt kein Gebot® ihm auf dem Sterbebett das Tauf-
sakrament zubilligt. Umgekehrt schiitzte cod. Theod. XV,7,1 vom 11.2.371
(ilbernommen Carthago 419 can. 30 = Can. Africac can. 63; Msi IV, 490/111, 767)
die ,scaenici et scaenicae® davor, nach Ubertritt zum Christentum ihrer Berufs-
organisation zugezihlt zu werden.

% Cod, Theod. XVI, 10,17. Nach Euseb, Vita Constantini II,19 wurde der
Sieg iiber Licinius 324 mit offentlichen Spielen und Tanzveranstaltungen gefeiert.
Wenn Euseb dazu vermerkt, dafl das Volk ,zu Ehren des mavfacideic Peds ge-
tanze habe, dann handelt es sich um eine interpretatio christiana der Volksfeste
(gegen Backmann 23).
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ser wuflte genau, wie er dafiir die ballettfreudige Bevolkerung, die zudem
ihre Orchestra als weltbekannte Institution mit dem entsprechenden Lokal-
patriotismus betrachtete, am hirtesten bestrafen konnte. Es war daher nicht
ganz zutreffend, wenn Johannes Chrysostomus die kaiserliche Strafaktion in
einer Predige als Unterstiitzung seiner steten Warnung vor dem Tanz be-
zeichnete.” Wie wenig er und seine Gesinnungsgenossen auf staatliche Unter-
stitzung rechnen konnten, sollte er bald erfahren, als er in Byzanz seine
Polemik wider den Tanz fortsetzte. Nahe der Hauptkirche war vor dem
Rathaus ein Standbild der Kaiserin aufgestellt worden. Wie iiblich fanden
dabei Ballettinze statt. In Konstantinopel kann man noch heute auf dem
Theodosius-Obelisk sehen, wie vor dem Kaiser und seiner Familie in ihren
Logen die Tanzer und Ténzerinnen auftreten.’” Der wegen seiner Orthodo-
xie vielgerithmte und nicht zuletzt durch seine Gesetzgebung die Kirche
fordernde Regent hat daran sichtlich keinen Anstofl genommen. Anders hin-
gegen der Bischof der byzantinischen Metropole scines Nachfolgers. Er be-
zeichnete jene staatlichen Volksbelustigungen auf dem Marktplatz als eine
offene Briiskierung der christlichen Religion. Zugleich zielte er mit seinem
Protest auf die Kaiserin, die er wegen ihrer Putzsucht und des weltlichen
Hoftreibens fiir tadelnswert fand. Die Predigt, deren erste Sitze uns Sozo-
menos iberliefert, fingt daher mit den Worien an: ,Wieder einmal rast
Herodias, wiederum tanzt Salome, wiederum bemiiht sie sich, das Haupt des
Johannes auf der Schiissel davonzutragen® (h. e. VIII, 20). Mit Herodias
war cindeutig die Kaiserin gemeint, der Tanz der Salome bezog sich auf die
Ballettauffiihrungen, mit dem THufer aber dachte er an sich selber, der den
gleichen Namen trug. Die geschichtliche Metaphorie sollte Wirklichkeit wer-
den, tatsdchlich fiel der kiihne Prediger dem Widerstand am kaiserlichen Hof
gegen scine asketische Auffassung des Christentums zum Opfer.

Erst als sie auch in Byzanz Allgemeingut geworden war, sollte Kaiser
Justinian im Jahre 526 sich dazu bereit finden, das Hippodrom von Kon-

% Hom. ad popul. Antiochenum 15, de Statuis, PG 49, 153. Uber den sog. ,Siu-
lenaufstand® berichten ferner Libanius, Sozomenus u. aa (Nachweis bei Mras z. St.)

% Hom. 12 in ep. I ad Corinthios, PG 61, 102 f. Unterhalb der Kaiserloge, in
der Theodosius I, Valentinian IT und Arkadius zu sehen sind, tanzt ein Ballett zum
Klang einer Wasserorgel, eines Syrinxblisers, eines Flotisten und eines Tubablisers,
Abb. Bossert 312 vgl. Joh. Kollwitz, Ostrom. Plastik, Berlin 1941, 116 ff. Auf der
andern Seite, wo in der Loge die weiblichen Mitglieder des Kaiserhauses erschei-
nen, sicht man unten ein Wagenrennen, Abb. Rodenwaldt, Kunst der Antike
(Propylden) 4. Aufl. 714; H. Kéhler, Rom und seine Welt Taf. 274. Wagenrennen,
Theaterauffihrungen, Tierhetzen gehorten gleichfalls zu solchen staatlichen Lust-
barkeiten, die hohere Beamte wie z. B. Prokonsuln in den Provinzen durchzufithren
hatten, vgl. Abb. bei R. Delbriidk, Konsulardiptychen, bes. N. 18.20. 21, ferner
Bossert 320; D. T. Rice-M. Hirmer, Kunst aus Byzanz, Miinchen 1959, 22 f. 26 f.
30. Zur sog. ,Mappa“, einem Tuch, das man von der Loge zum Zeichen der Er-
offnung der Veranstaltung herabfallen lieff, und das daher die Konsuln meistens
auf den Diptychen in der Rechten halten, vgl. die Statue eines rom. Konsul aus
dem Konservatorenpalast, Rom bei Volbach-Hirmer, Frithchristl. Kunst Miinchen
1958, Taf. 60, und ferner Tertullians massive Deutung: ,teneo testimonium caeci-
tatis: non vident missum quid sit, mappam putant; sed est diaboli ab alto praecipi-
tati figura® (de spect. 16 Kr. 18,2 ff.)
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stantinopel, das gleichzeitig fiir Auffilhrungen von Tanzpantomimen diente,
zu schlieflen und den subventionierten Balletts die staatlichen Mittel zu ent-
zichen.®® Unser Gewihrsmann kann dabei nicht die hdmische Bemerkung
unterdriicken, daf des Kaisers Gattin selber einst auf den Brettern der Biithne
gestanden habe. Auch wenn man mancher Skandalgeschichte aus dem Vor-
leben der Theodora mifitrauen muf},* so steht doch aufler Zweifel, daf} sie
Ballettinzerin gewesen war. Als ,Leda mit dem Schwan® hatte sie auf einer
Tournee nach Agypten und Byzanz das Publikum begeistert. Es gehort zu
den Treppenwitzen der Geschichte, dafl dann ihr kaiserlicher Gemahl iiber
die antike Tanzkunst das Todesurteil sprechen sollte. Betrachtet man heute
in Ravenna die Mosaiken von San Vitale, die Justinian und Theodora in-
mitten ihres Gefolges zeigen, dann empfindet man sehr stark den Wandel
vom 4. bis zum 6. Jh., der sich in Byzanz vollzogen hat. Der anschaulich
wiedergegebene, hieratische Stil des Hofzeremoniells bietet der leichten Muse
keinen Raum. Das asketische Heiligkeitsideal hat aus der einstigen Ballett-
teuse eine der Welt entsagende und dem frommen Werk hingegebene Kir-
chenstifterin gemacht. Der Prunk ihrer Kleidung unterstreicht nur noch solche
Hingabe an eine transzendente Welt. Anschaulicher kann kaum verdeutlicht
werden, wie durch das Christentum Krifte der Weltflucht ausgeldst wurden,
die das heidnische Lebensgefiihl ausloschen mufiten. Sie haben den antiken
Tanz endgiiltig fiir das Abendland zu Grabe getragen. Alle Versuche, wie
z. B. um die Jahrhundertwende die Téanzerin Isidora Duncan sie unternom-
men hat, denselben zu neuem Leben zu erwecken, bleiben hoffnungslose
Romantik. Riickblickend muff man aber festhalten, dafl die Hilfe des byzan-
tinischen Staates sozusagen posthum kam. Die Reichskirche des 4. Jahrhun-
derts hatte in erster Linie den Kampf mit dem spitantiken Tanz und seinen
Auswiichsen zu fiihren.

3. Dabei mufite sich der religionsgeschichtliche Zusammenhang mit dem
Judentum in einem viel stirkeren Mafle, als unser heutiges, weithin vom
Pietismus beeinflufites Verstindnis der Problematik es nachempfinden kann,
erschwerend fiir die kirchliche Polemik auswirken, Denn das Judentum ist
zu allen Zeiten ausgesprochen tanzfreudig gewesen und hat den Tanz so-
wohl in seiner sakralen Gestalt wie als Kunst- und Volkstanz geiibt.*

3 Procop, Hist. arc. 26, 8 f.; nach Malalas, Chronogr. 18 ed. Niebuhr 448, 20 ff.
schlo Justinian auch das antiochenische Theater und damit sein beriihmtes Ballett.
Da nach Choricius, Apologia pro mimis 8,4 f. ed.- Ch. Graux, Rev. de Philol. NS
I, 1877, 225 mit Anm. 5 Justinian mit dem Hofstatt an den Theater- und Tanz-
auffithrungen der Brumalien teilzunehmen pflegte, ist sein Entscheid nach reichlicher
Uberlegung gefallen.

% Procop aaO 9,1 ff. Malalas, Chronogr. 18 gibt daneben die andere Version,
Theodora sei einfache Niherin gewesen, was der offiziellen Darstellung ihres Vor-
lebens entsprechen diirfte.

4 Das gilt auch fiir das mittelalterliche und neuzeitliche Judentum, vgl. den von
der jiidischen Tinzerin D. Lapson verfafiten Art. ,Dance* in: The Universal
Jewish Encycl. III, New ftork 1941, 456 ff. Zu den Beziehungen zw. friihchristlicher
Musik und spitjiidischem Musikleben vgl. E. Werner, The sacred Bridge, 1956, der
Zu unserm Tﬁema auch Abb. bringt: E. L. Ehrlich, Die Kultsymbolik im AT und im
nachbibl. Judentum, Sturtgart 1959, 34-38 (,Der kultische Tanz*).
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Der Sakraltanz wurde bei den Juden ausschliefilich von Méinnern ausge-
fihrt. David, der als Priesterkonig die Bundeslade umtanzt (2. Sam. 6, 14),
ist das klassische, aber auch singulire Beispiel. Kultgeschichtlich geben die
Psalmen die wertvolleren Anhaltspunkte, indem sie den Brauch der Priester
bezeugen, durch rhythmisches Schreiten um den Altar herum einen kultischen
Festreigen zu veranstalten (Ps. 24,5; 26, 2; 149, 3). Religionsgeschichtlich
hingegen will verwertet werden, dafl man an dem gleichen Brauch der Baals-
religion perhorreszierende Kritik iibte (1. Kén. 18, 26), die auch in der Ge-
schichte vom Tanz um das Goldene Kalb (Ex. 32, 6. 19) durchklingt. Noch
im ersten nachchristlichen Jh. tanzten die Minner in der Nacht des ersten
Feiertages vom Laubhiittenfest innerhalb des Tempelvorhofes einen Fadkel-
tanz.** Als spiter den Juden Tempel und Heimat geraubt wurden, verband
sich der kultische Tanz mit den religitsen Festen der Synagoge, z. B. den Be-
schneidungsfeiern, wo selbst die Rabbiner sich am Tanz eifrig beteiligten.
Von einem Tanz ums Feuer mit anschlieBendem Feuersprung anlifilich des
Purimfestes héren wir aus dem Talmud; vielleicht wurde eine Pantomime,
welche die Tat der Esther feierte und in der Verbrennung einer Folz- oder
Strohpuppe, die Haman zu personifizicren hatte, ihren Hohepunkt fand,®
tdnzerisch aufgefithrt. Obwohl die Synthese von Sakraltanz und Pantomime
sehr alt ist und sich schon in der Religion der Kreter nachweisen lifit, diirfle
es sich hier um eine Mischform handeln, die aus dem hellenistischen Kunst-
tanz das Mitwirken einer Frau iibernommen hat. Solche hellenistischen Um-
welteinfliisse sind zweifelsohne fiir die Sekte der , Therapeuten® anzunch-
men, von der Philon berichtet, in ihr hitten Minner und Frauen gemeinsam
einen kultischen Tanz vollzogen. Dafl sie allerdings ihre sakralen Tinze bei
einer monatlichen Nachtfeier unter Absingen von Hymnen in getrennten
Reigen der Médnner und Frauen auffiihrte, ist gleichfalls von Philon festge-
halten worden.®

Der jiidische Volkstanz kniipfte vornehmlich an die Feste des lindlichen
und hiuslichen Lebens an und zeigt nach den iltesten Berichten das Vorwie-
gen des weiblichen Elementes. So wie nach Richter 21,1 ff. ,die TSchter
Silo’s“ anldflich eines kanaanitischen Weinbergfestes ihren Reigen auffiih-
ren, kennt auch Jeremia den Brauch (31, 4 f.) und tanzen noch zur Zeit Jesu
die jungen Miadchen Palistinas. Ebenso setzt die Jephtalegende fiir die Rich-
terzeit einen Jungfernreigen voraus, der mit Hochzeitsfeierlichkeiten im Zu-
sammenhang zu stehen scheint (Richter 20, 34 ff.).** Wie die Braut am Vor-

4 Mischna, Sukka 4a ed. Bornhiuser 141 f.; der Berichtsraum liegt vor der Tem-
pelzerstérung 70 n. Chr.

2 Serack-Billerbek I, 682 zu Mt 14,6 Anm. d; weiteres Material bei Bornhiu-
ser 2a0. — Zum Feuertanz vgl. Talmud, Sanh. 4 und D. Lapson aaO 458. Er
wurde im Jahre 408 durch Theodosius 11 verboten (cod. Theod. XVI, 8, 18).

1 De vita contemplativa 11, 83, Cohn-Wendland VI, 68. Leider gibt die ideali-
sierende Darstellung wenig Anhaltspunkre fiir eine religionsgeschichtliche und kult-
geschichtliche Analyse.

% Auch das Griechentum scheint den Jungfrauenreigen im Zusammenhang eines
Vegetationskultes gekannt zu haben, wenn man das kunstgeschichtlich so reizvolle
Thema des , Tanzes der Horen®, dazu jetzt Fr. Matz in seiner Arbeit zum Jahres-
zeitensarkophag von Badminton, JdI Erg. H. 1958, S. 118 ff,, auch religionsge-
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abend ihrer Hochzeit, begleitet vom Chor der Frauen und unter dem Klang
der Instrumente, ihren Solotanz auffiihrt, durch den sie den Brautigam zum
Entziicken hinreifit, wird lebendig in Hohelied 7 geschildert. Es gibt kein
schoneres Zeugnis jidischer Lebensfreude, die sich trotz der Schwere des
Geschickes durch die Jahrhunderte ungebrochen erhalten hat. Daher enthal-
ten auch die Evangelien keine grundsitzliche Kritik; der Tanz der Salome
ist trotz der, bis heute den Kirchenvitern immer wieder nachgesprochenen
Interpretation hierfiir nicht heranzuziehen.*

Allerdings war das Spitjudentum in seiner Tanzfreudigkeit fiir die Tanz-
formen der heidnischen Umwelt sehr aufgeschlossen. Aus Alexandrien horen
wir, dafl das dortige Judentum am Sabbat das Theater mit seinen Ballett-
auffithrungen derart frequentierte, daff es die Besucher majorisieren konn-
te.* Fiir Nordafrika erfahren wir durch die Predigten Augustins, fiir Kon-
stantinopel aber durch eine antijiidische Schrift des Johannes Chrysostomus,
dafl man am Sabbat besonders gerne in jiidischen Hiusern tanzte.”” Ange-
sichts der aszetischen Stromungen innerhalb des Christentums des 4./5. Jh.s
mufite solcher Unterschied der Einstellung natiirlich stark auffallen.

Den Kirchenvitern ist jedenfalls die jidische Tanzfreudigkeit im Hinblick
auf ihre eigene ablehnende Haltung sichtlich unangenchm gewesen. Allein
ihre oft sehr gewundene, spiritualistische Interpretation des bekannten Her-
renwortes Mt. 11, 17; Lk. 7, 31 (das Maschal von der Kinderklage iiber die
Spielgenossen, die nicht zum Klang der Fléte getanzt haben) ldfic das deut-

schichtlich auswerten darf. — Fiir das Spitjudentum wird uns im tbrigen berichtet,
dafl Minner und Frauen gemeinsam den Myrtentanz auffihrten, wenn die Frau
ins Hochzeitshaus geleitet wurde, vgl. Taanith 4,8 bei Strack-Billerbek II, 381 nr.
31 zu Joh. 2, 1; Strack-Billerbek I, 514 Anm. r zu Mt. 9, 15, was auf hellenistischen
Umweltseinflufl deutet. Das gilt ferner, wenn Jes. 13,21 LXX den hebr. Text in-
dert und ,Siren® — Spuckgeister und dimonische Wesen am Ort des zerstorten
Babels tanzen lifit; Nachweise Kautzsch zu Henochapocal. 19, 2.

% Mk. 6,2 — Mt 14,6 ff. Der Name Salomes ist nicht angegeben, weshalb
die Kirchenviter oft irrtiimlich vom ,Tanz der Herodias® sprechen. Die Geschichte
ist wohl auflerhalb Palistinas in jiidischen Kreisen entstanden, nach Lohmeyer,
Markuskommentar, Gottingen 1951, 119 ff., der mit Recht sagt, dafl es dem Erzih-
ler nicht auf den Tanz, sondern die Verschlagenheit der Mutter ankam. Das Nega-
tive der Tanzszene liegt hochstens darin, dafl eine Fiirstentochter sich wie eine Be-
rufstinzerin benimmt.

# Socrates VII, 13 PG 67,760 ff., wobei der Zusammenstof} zwischen Juden und
Christen mit dadurch verursacht wurde, dafl die Spitantike die Sitte kannte, im
Theater Verwaltungsmafinahmen zu proklamieren und in Sffentl. ,Fragestunde® zu
verantworten, dazu unten Anm. 103. Die Tanz,wut® der Alexandriner prangert
schon Dio Chrysostomus Or. 32, 68 an, wihrend Philon, De ebrietate § 177 unan-
gefochten davon spricht, dafl er ,oft“ im alexandrinischen Theater gesessen habe.

4 Augustin, serm. 9 de decem chordis 3; in Joannis Ev. tract. 3,19; Enn. in Ps.
91,2. Das MA greift im Kampf gegen die Leichentinze auf die augustinische Kritik
zuriick, vgl. Synode Wiirzburg 1298 can. 4: ,Die Priester sollen unter Strafe der
Exkommunikation verbieten, dafl die Tanzreigen auf den Coemeterien oder in der
Kirche aufgefiihre werden. Sie sollen auch mahnend darauf dringen, dafl sie nicht
anderswo stattfinden, wie Augustin sagt: ,Es ist auch besser, an Festtagen zu graben
und zu pfliigen denn Reigen aufzufithren® (Msi 24, 1190); Bayeux 1300 can. 31 Msi
25, 26 wiederholt das wortlich — Joh. Chysostomus, adv. Judaeos I, 2; PG 48, 846.

Zusahr, £, K.-G. 16
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lich erkennen.” Auch der Tanz Davids vor der Gotteslade und das Ezechiel-
wort 6, 11: ,Plaude manu et percute pede® (Vulg.) sind dhnlich spirituali-
stisch ausgedeutet worden.* Apologetische Tendenzen verbinden sich mit der
These, die Juden hitten wihrend ihres langen Aufenthaltes in Agypten von
der heidnischen Umwelt das Tanzen gelernt: es sei an sich dem Gottesvolk
wesensfremd.” Solche Erklirungen indern jedoch nichts an der Tatsache,
dafl die nachkonstantinische Reichskirche, die in vielen Dingen gerade dank
jener Traditionselemente, die sie der jiidischen Synagoge verdankte, sich er-
folgreich gegen die heidnischen Umwelteinfliisse abschirmen konnte, an die-
sem Punkte nicht auf eine indirckte Unterstiitzung durch jiidische Uberliefe-
rung bauen konnte. Im Gegenteil — es ist nicht abwegig, die starke Polemik
gegen den Tanz in den Predigten eines Johannes Chrysostomus damit in Zu-
sammenhang zu bringen, daf im Bereich der byzantinischen Kirchenprovin-
zen, vor allem in Konstantinopel selbst, das erstarkte Judentum auf manche
Christen anziehend wirkte. Darauf hat im Gefolge ilterer Beobachtungen
von Schlatter neuerdings wieder H. Bictenhard hingewiesen.®

Erst die Berticksichtigung der drei oben genannten Faktoren i8¢ die theo-
logische Leistung, welche die nachkonstantinische Kirche und hier in erster
Linie ihre Bischife vollbracht haben, indem sie den spitantiken Tanz ver-
femten, einsichtig werden. Die Motive solcher kritischen Einstellung wie auch
die Methoden der Abwehr sind sehr unterschiedlich gewesen, je nachdem ob

48 Solche Verlegenheit offenbart bes. Ambrosius. Er stellt de off. I, 13,22 fest:
»Saltavit ante arcam Domini David (2. Sam. 6, 14): non saltavit Samuel; nec ideo
ille reprehensus, sed magis iste laudatus®. Anders hingegen interpretiert A. ep.
58, 8; PL 16, 1180: Diejenigen, die nicht getanzt haben, so wie ¢inst David vor der
Lade tanzte, sind die Juden. Sie folgten nicht dem Ruf Christi und verstanden da-
her nicht, was mit der Aufforderung Ps. 46,2: ,Omnes gentes plaudite manibus®
gemeint war; nur die Heiden verstanden es. Seine Exegese, die auf Origenes zu-
riickgeht (Mtker X, 22 KI. X, 30,2ff.) versteht das Hindeklatschen (plaudite
manibus) entspr. dem spitantiken Volkstanz als Taktschlagen zum Tanz, jedoch
einem Tanz ,in spiritu®. Wieder anders erkldrt A. de poenitentia II, 6,41 f., spez.
43; PL 16,508: die Juden haben nicht im rechten Verstindnis des ,Mysteriums®
getanzt, da ihre Seele sich nicht zur ,geistigen Gnade® erhob. Expos. in Ps. 118
serm. 7,26 f.; PL 15,1290 endlich heifit es: ,Cantavit nobis et in Evangelio veniam
delictorum, debuerunt Judaei mentem attolere non histrionico corporis motu, sed
sancto spiritu. Non fecerunt, ideo reprehenduntur®, worauf eine unerwartete Recht-
fertigung des Sakraltanzes folgt: ,Sed etiam et corporis saltatio in honorem Dei
laudabilis habetur. Denique saltavic David ante arcam Domini®. Sie steht jedoch
isoliert da.

4 Exp. ev. Lucae VI, 5—10; CSEL 32,233 ff., wo im Schlufisatz betont wird:
»Sed hoc canticum non in foro, non in plateis canebatur®. Es steht mit dem Wort-
laut in schroffem Widerspruch, wenn Badkmann 27 darin ,a defence of church
dance® sieht. Zur spirituellen Deutung des Davidranzes vgl. auch Gregor v. Nazianz,
adv. Julianum Or. 5, 35; PG 35, 708 ff., der von dem ,Mysterium des rhythmischen
und figurenreichen Weges zu Gott“ spricht, aber nicht meint: .by dancing one
approachs God“ (Backmann 31).

5 Theodoret, Graec. aff. cur. 7,16 ed. Raeder 185 f. Das Argument greift sicht-
lich auf spitantikes Wissen von Agypten als einem Zentrum des Sakraltanzes zuriick.

51 Kirche und Synagoge in den ersten Jahrhunderten®, in: ThZ 4, 1948, 174 ff,,
spez. 190f. Gregor v. Nazianz (s. Anm. 49) spricht kaum zufillig von hiuslichen
Tinzereien am Neumondstage.
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es sich um den heidnischen Kulttanz, den Volkstanz oder den Kunsttanz
handelt. Wir werden daher unsere weitere Darstellung an diesen drei Tanz-
gattungen orientieren miissen.

1. Der Kulttanz

Der antike Tanz war seinem Ursprung nach sakraler Natur: man tanzte
zu Ehren der Gottheit. So auch im griechischen Theater, in dem jede Dar-
bietung durch cinen Tanz beendet wurde, der je nach dem Charakter der
Auffithrung verschieden war. Die Tragodie wurde durch die ,Emmeleia®,
die Komodie durch den ,Kordax“ und das Satyrspiel durch den ,Sinnix®
abgeschlossen. Spiter haben die drei Stilformen unabhingig von ihrem Ur-
sprungskreis sich erhalten und sind ,Kunst“tanz geworden. Immer steht aber
hinter ihnen die Gestalt des Dionysos, der im Verlauf einer langen, hier
nicht niher zu schildernden Entwicklung recht eigentlich der Tanzgott der
Griechen gewesen ist. — Auf religivse Wurzeln stoffc man auch bei der Ge-
schichte des Tanzes der R6mer. Seinen vornehmsten, kultischen Ort hatte er
bezeichnenderweise am Tempel des Kriegsgottes Mars gefunden. Dort fiihrte
die hochangesehene Priesterschaft der Salier ecinen Waffentanz, eine Art
Springtanz, auf, wie auch im lateinischen Wortgebrauch ,saltare® und
nsalire® alterierend angewendet werden kénnen. Es charakterisiert ferner
die romische ,pietas®, daBl das alte Rom allem Anschein nach auch einen
Kulttanz zu Ehren der sog. Laren, der spiteren Hausgotter, kannte.

Ohne Zweifel hatte der Sakraltanz in der Spitantike seine Bedeutung fiir
das religiose Leben der politischen Gemeinschaften verloren. Seine Krise
setzte schon lange vor unserm Berichtsraum ein, nimlich mit dem Zerfall
der Geschlechterreligion und der Nationalkulte.® Dafiir war er aber in
cinem bedeutsamen Bereich spitantiker Privatfrémmigkeit lebendig geblie-
ben, in den Mysterienkulten. Ein anonymer Apologet des Tanzes, der uns
noch dfter beschidftigen wird, schreibt Ende des 2. Jhus:

32 7y antiken Tanzformen vgl. Warnacke, Art. ,Tanzkunst® bei Pauly-Wissowa
IV A, 1932,2242 f.; Wiist, Art. ,Pantomimus® 2aO. 36 II, 1949, 836 ff., ferner
die kleine Studie von W. F. Otto, Menschengestalt und Tanz, Miinchen 1956. Na-
tiirlich kannte auch das alte Hellas den Waffentanz, z. B. den noch zu nennenden
~Pyrrichios*. Unsere stark geraffte Charakreristik will nur den Unterschied zwi-
schen griech. und rém. Tanz herausstellen. — Zum Tanz der Laren vgl. K. Latte,
Rom. Religionsgeschichte, Miinchen 1960, 96 ff.; Weege 148 ff. mit Abb. 216,218 it
Die zahlreichen Beispiele aus Pompeji, vgl. G. K. Boyce, Corpus of the Lararia of
Pompeji, in: Memoirs of the American Academy in Rome XIV 1937, zeigen, dafl
in den hiuslich beengten Verhiltnissen der Larentanz nicht geiibt werden konnte.
Die Ikonographie der Larenbilder und auch Statuen (vgl. die beiden Laren einer
zusammengehorenden Gruppe im Rom. German. Zentralmuseum, Mainz, aus dem
1. Jh. n. Chr.) hilt jenes dltere Stadium des Larenkultes fest, da derselbe noch dem
landlichen Leben angehorte.

5 Der hellenistische Herrscherkult trug das Seine dazu: Athenaios VI, 250a Kai-
bel berichtet auf Grund ilterer Quellen von dem Syrakusaner Demokles, er habe
den Tanz zum Nymphenfest nicht den Gottinnen, sondern unmittelbar Dionysios II.
geweiht. Ich verdanke die Stelle Fr. Taeger, Studien zur Geschichte des antiken Herr-
scherkultes I, Stuttgart 1957, 157. Nur dem Tanzgott Dionysos erging es besser, vgl.
dazu unten.
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»1ch lasse beiseite, dafl man keine einzige Weihe finden kann, die des Tanzes ent-
behrt. Als Orpheus und Musaios, die besten Tinzer der damaligen Zeit, die den
Tanz fiir das Schonste hielten, die Weihen einfiihrten, verordneten sie, dafl jeder-
man mit Tanz in die Mysterien aufgenommen wiirde. Daf} es sich mit diesen Feier-
lichkeiten so verhilt, darf man wegen der Uneingeweihten nicht niher erkliren.
Jederman aber hort, daff man von denen, die die Mysterien ausplaudern, zu sagen
pflegt: ,sie tanzen sie aus‘“ (Ps. Lukian, De salt. 15) (54).

Der sakrale Tanz erhielt sich vor allem in den Dionysosmysterien, die in
der Spitantike lingst das orgiastische Element des thrakischen Kultes abge-
streift hatten und zu Garanten eschatologischer Jenseitshoffnung geworden
waren. Die beriihmten Fresken der Villa dei misteri zu Pompeji stellen einen
solchen Mysterientanz dar, indem eine nackte Frauengestalt mit erhobenen
Hinden zu Ehren des Dionysos mit unnachahmlicher Grazie tanzt,® wih-
rend die spatantike Sepulkralplastik die Lebendigkeit der dionysischen My-
sterienfrémmigkeit beweist. Zahlreiche Sarkophage stellen den Thiasos mit
seinen Minaden, Satyrn und Silenen dar und beweisen, wie populir es war,
das Leben im Jenseits sich als ,Reigen der Seligen® vorzustellen.® Die Brei-
tenwirkung wird durch ein Grabsteinrelief unterstrichen, das ein in Deutsch-
land stationierter Soldat Macrinus sich errichten lief. Die rohe und z. T.
zerstorte Arbeit 1488t noch eine tanzende Minade erkennen und wird so zu
einem Bekenntnis dionysischer Jenseitserwartungen durch einen rémischen
Legionir.’” Man versteht, warum die alte Kirche das dionysische Element im
Tanz besonders stark empfinden mufite. Noch in justinianischer Zeit hat der
Rhetor Choricius seine ,Apologia pro mimis® mit einer Ekloge auf den
»Gott der Mimen“ Dionysos beschlossen.?®

84 Zum ,Austanzen® der Mysterien vgl. Clemens Alex. Paed. II, 12, 1, den Synodal-
brief bei Euseb, h. e. VIIL, 30, 16 und ferner Plutarch, Alcibiades 19: der Grieche galt
der Spirtantike als klassisches Beispiel. Nach Platon, Euthydemus 7, 227 D zihlte man
Samothrake zu den dltesten Belegen fiir den Mysterientanz.

55 Parbige Wiedergabe des viel abgebildeten Freskos bei Maiuri, La peinture
Romaine, Genf 1953,59. Eine eschatologische Deutung hat M. P. Nilson, The
Bacchic Mysteries of the Roman age, in: ThR 46,1953, 175 ff. spez. 195 ff. vor-
getragen, wihrend F. Herbig, Neue Beobachtungen am Fries der Mysterienvilla,
Baden-Baden 1958, 47 die Tanzszene dem Thiasos als einem getrennten Programm
der Bilderfolge zuweist. Ubrigens hat M. P. Nilsson, The Dionysiac mysteries of
the Hellenistic and Roman Age, Lund 1957, 58 f. die Deutung nicht wiederholt,
vgl. aber S. 130.

86 7. B. Weege Abb. 232; Fr. Cumont, Recherches sur le symbolisme funéraire
romain, Paris 1942, Taf. 40c. Fr. Matz, dem die Bearbeitung der dionysischen
Sarkophage in dem Sarkophagkorpus obliegt, hat in der Mainzer Akademie-Abh.
1952, Nr. 5 (,Eine bacchische Gruppe®) nachgewiesen, dafl dieselben Umziige der
hellenistischen Zeit in griech. Stddten widerspiegeln, die von dionysischen Tech-
niten bestritten wurden.

57 Abb. bei Quasten 38. Auf eine verwandte Darstellung im Museum von Arleon
macht M. P. Nilson in dem erwihnten HThR-Aufs. aufmerksam.

% Apol. 20, 1 ff. ed. Ch. Graux aaQ. 246. Die dominierende Stellung von Diony-
sos als ,Gott des Tanzes* in der Spitantike hingt vielleicht damit zusammen, dafl
er von dem ptolemiischen Herrscherkult in der hellenistischen Krise der Sakral-
tinze beansprucht wurde, dazu vgl. wieder Fr. Matz in seiner Mainzer Abh., fer-
ner in seiner Rez. von Nilsson, Gnomon 32, 1960, 540 ff.
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Daneben scheint der Mysterientanz auch in Form der mimischen Darstel-
lung von Kultlegenden getibt worden zu sein. Bei der Arkandisziplin der
Mysterien geben die literarischen Quellen hierzu wenig aus. Wir besitzen
aber ein aufschlufireiches Dokument fiir den Isiskult in Herkulaneum. Ein
Fresko zeigt im Vordergrund eine Opferhandlung, die uns nicht zu beschif-
tigen hat. Unser Interesse richtet sich vielmehr auf die Mitte des Hinter-
grundes, wo vor einem Tempeleingang ein bekranzter Tanzer sichtbar wird,
der durch seine Grofle als Gottheit bzw. Heros gekennzeichnet ist. Vielleicht
handelt es sich um den Flufigott Nil, der mit der Osirislegende der dgypti-
schen Mysterien zusammenhingt. Alles spricht jedenfalls dafiir, dafl durch
ihn das Kultdrama nach Art der Pantomime tdnzerisch dargestellt wird.

Nur mit ihren Prozessionen traten die Mysterienkulte in das helle Licht
der Offentlichkeit. Da diesclben teilweise dem offiziellen Festkalender an-
gehdrten, hielten sic sich mit diesem verhiltnismafig lange und wurden bei
den verinderten Verhiltnissen der nachkonstantinischen Zeit von alleine zu
einem Propagandainstrument fiir das Heidentum.®® Mit ihnen verbanden
sich auch Prozessionstinze. So horen wir aus nachkonstantinischer Zeit von
einem Fest zu Ehren der Gottinnen ,Artemis® und ,Athena“ (sicher grizi-
sierte, lokale Gottheiten), das zu Ancyra gefeiert wurde. Die Prozession galt
der Waschung der Kultbilder (lavatio dearum), wie sie in fast allen Myste-
riekulten nachzuweisen ist. Unsere christliche Quelle schildert, wie die Kult-
gemeinde im feierlichen Zuge die Kultbilder zum See hinabtrdgt, wihrend
zum Schall der Fléten und der Zimbeln Frauen Tinze auffiihren, ,die Zopfe
aufgeldst wie Minaden“.® Angesichts eines solchen Berichtes versteht man
besser, daf den Christen der Tanz schlechthin zum Ausdruck heidnischer
Frémmigkeit werden konnte. Ein Nichtchrist konnte schon schreiben: ,Dafl
in den Religionen getanzt wird, hat darin seinen Grund, daf unsere Vor-
fahren von keinem Teil des Korpers wollten, dafl er ohne religitse Empfin-
dung bleiben sollte. Denn der Gesang gehort zur Seele, der Tanz zur Be-
wegung des Korpers.“ Ein Christ konnte in der damaligen Situation unmog-

8 Quasten Taf. 24, nach Photo Anderson 23422; zur Deutung J. Leipoldt, An-
gelos I, 1925, 127, Selbstverstindlich vollzogen sich auch die Mysterienopfer unter
Flotenspic]l und Tanz, was fiir den delphischen Apollonkult und Delos Plutarch,
De musica 14; Ps. Lukian, De salt. 16 bezeugen.

8 Der berithmte Chronograph von 354 (vgl. L. Stern, Le calendrier de 354,
Paris 1953) bieter die nétigen Unterlagen, vgl. ferner A. Alfoldi, A Festival of
Isis in Rome under the Christian Emperors of the IV™ Century, Diss. Pann.ser.
27, Budapest 1937, Auch der Christengegner Kelsos fr. III, 16b empfindet die Pro-
zessionen des Kybelekultes als aufdringlich.

8t Martyrium S. Theodori, ed. Cavalieri, in: Studi e testi 6, Rom 1901, 70. Noch
bekannter ist der Protest Augustins gegen die dffentlichen Darbietungen ,a nequissi-
mis scenicis® am Tage der Lavatio der Virgo Caelestis von Carthago und gegen die
»meretricis pompa“ (De civ. dei II, 4 u. 26,2), deren Zeuge er als Stqdenc ge-
wesen war, vgl. Enn. in Ps. 98, 14 nach der Schlielung des Tempels und seiner Um-
wandlung in eine Basilika im Jahre 399 durch Bf. Aurelius den historischen Riick-
blick, Wie Kelsos fr. I, 9 Bader mit Anm. 4 nimmt er daran Anstoff, daf die
Bettelpriester der Gottermutter im Lande herumzichen, um durch die Spenden den
Kult zu finanzieren.
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lich dies unterschreiben.® Wenn fiir ihn die Liturgie das Verlangen nach
Sinnenfilligkeit erfiillen sollte und wollte, dann bot sie ihm nur im Psalmo-
dieren die Moglichkeit, sich den Gefiihlsregungen der Seele hinzugeben. Das
gottesdienstliche Erlebnis seiner Korperlichkeit aber war ihm verwehrt. Die
nachkonstantinische Kirche ist in der christlichen Umprigung heidnischen
Brauchtums sehr weitherzig gewesen: mit der Aufnahme des kultischen Tan-
zes hitte sie aber ein Herzstiick ihrer Frommigkeit preisgegeben!

Diese Gefahr stand ihr zudem in den christlichen Sekten dauernd vor
Augen, besonders im Bereich der morgenlindischen Kirchen. Dort gab es die
Sekte der ,Messalianer® (Euchiten), die der Ansicht war, dafl in der Brust
jedes Menschen, auch des Christen, der Teufel wohne und weder durch Sa-
ramente noch christliche Askese, sondern nur durch andauerndes Beten aus-
getrieben werden konne. Sei das gelungen, dann miisse er im Tanz am
Boden mit den Fiilen zertreten werden, damit er nicht erneut — so ist wohl
die Vorstellung — in den Menschen zuriickkehren knne.® Die gleiche Quelle
berichtet von jener dgyptischen Sekte, die sich nach Bf. Meletios von Lyko-
polis ,dic Meletianer® nannte bzw. genannt wurde: auch sie iibte den reli-
gidsen Tanz im Gottesdienst. Den kurzen Angaben ist zu entnehmen, dafl
man durch Hindeklatschen den Takt zum Tanzen angab, wihrend gleich-
zeitig Hymnen gesungen wurden. Die Notiz, daff die Meletianer dabei auch
Holzglocdken in Bewegung gesetzt hitten, deutet zugleich auf magisch-apo-
tropdische Vorstellungen: durch den Larm der Glodschen sollen die Damo-
nen vom Offenbarungsort vertrieben werden.®

Diese diirftigen Nachrichten miissen aulerdem der kultgeschichtlichen In-
terpretation der vielzitierten Stelle aus den Johannesakten als Quellenbasis
dienen, in der berichtet wird, wie Jesus vor seiner Verhaftung die Jiinger

62 Servius, In Virgil ecl. V, 73, der hier Varro wiedergibt; ich verdanke die
Stelle Carl Schneider, Geistesgeschichte des antiken Christentums I, Miinchen 1954,
182, wende mich aber gegen dessen Interpretation, zumal Servius zum Symmachus-
kreis gehdrte. Dazu unten.

8 ‘Theodoret, Haer. fab. comp. 4,11; PG 83,492, der hier den Hypomnemata
des Amphilochius folgt; h. e. IV, 11,1 erwihnt er den Tanz nicht, ebenso auch
nicht Epiphanius, Pan. 80, 1ff. und Augustin, De haer. 57. Die schmale Quellen-
basis macht die religionsgeschichtliche Analyse schwierig. Obige Deutung nimmt
exorzistische Elemente an. Zur Vorstellung von der Riickkehr des Damons vgl. Mt.
12,43 ff. — Lk. 11,24 ff (Q), zum Vorstellungskomplex des ,calcare in diabolum*
vel. J. Kroll, Gott und Hblle, Bibl. Warburg 20, Leipzig 1932, 17 ff. — Halt man
sich hingegen an die Wendung, daf die Messalianer behaupteten, den ,Dimon
iibersprungen® zu haben, und mit den Fingern die Geste des Bogenschieflens mach-
ten (vgl. das bekannte Mosaik gegen den ,bosen Blick“ aus der Basilika Hilariana
auf dem Coelius in Rom bei Fr. J. Dolger, Ichthys 4, Taf. 290 und den noch heute
in siidlichen Lindern iiblichen Akt, mit gespreizten Fingern den ,bdsen Blidk“ ab-
zuwihren), dann hitten wir es mit einem magischen Mimus #hnlich dem Feuver-
sprung des Purimfestes zu tun.

64 Theodoret 220 IV, 7; PG 83, 425; auch in diesem Falle wird der Tanz nicht
von Epiphanius, Pan. 68,4 ff.; Philastrius, haer. 90 und Augustin, de haer. 48
erwahnt. Zu den magischen Vorstellungen Quasten 37 f. mit Anm. 9, vgl. ferner
S. 48 Anm. 11 den aus einem Zauberpapyrus mitgeteilten Ritus. Zur ganzen Stelle
Fr. J. Délger, Klingeln, Tanz und Hindeklatschen im Gottesdienst der christlichen
Meletianer in Agypten, in: AC 4, 1934, 245—265.
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um sich versammelt, um ,den Vater im Hymnus zu besingen® (§ 94). Im
Stil eines Mysterienlogos wird Sinn der Sendung und vor allem des Leidens
Christi den Aposteln enthiillt. Die gnostische Sicht 1iflt dabei das Leiden
Jesu als Scheinleiden deuten und gibt der christlichen Heilslehre zugleich
eine kosmische Ausweitung, die auf der Lehre von der Allbeseelung basiert.*
Der Tanz aber wird zum Mittler geheimer Offenbarung: ,Wer tanzt, er-
kennt, was ich begehe /. Ich will, daff die heiligen Seelen im Rhythmus sich
auf mich zubewegen /. Erkenne mit mir den Logos der Weisheit* (§ 96).
Der historisierende Bericht setzt voraus, dafl er kultisch verankert ist. Es
heifit von Jesus: ,Dann befahl er uns (sc. den Aposteln), einen Kreis zu
bilden, indem wir uns gegenseitig mit den Hinden anfaflten. Er selbst trat
aber in die Mitte und sagte: ,Achtet auf mein Amen‘. Darauf hob er an,
den Hymnus zu sprechen und zu sagen: ,Rubhm sei Dir, Vater!* '\W#lr aber
drehten uns im Reigen und gaben ihm Refrain durch das ,Amen® (§ 94).
Das Bild eines sakralen Rundtanzes, wie er uns bereits aus vorklassischer
Zeit bekannt ist,” lific sich mit Hinden greifen. Hinter der literarischen
Form steht ein liturgisches Formular. Die gleiche Folgerung wird man ziehen
miissen, wenn im Bereich der Barbelognostiker ein Hymnus in seinem Auf-
bau stark dem der Johannesakten dhnelt. Auch hier versammelt Jesus die
zwolf Jiinger um sich, die seinen Lobpreis Strophe fiir Strophe mit einem
dreimaligen ,,Amen® refrainartig beantworten miissen.”” Am Nil war man
seit alters gewohnt, dem sakralen Tanz Raum zu geben, in der Spitantike
namentlich innerhalb der Isis- und Sarapismysterien.®® Hier ist durch die

8 Acta Joannis § 87—105, Lipsius-Bonnet I, 525 ff., dazu M. Pulver, Jesu Rei-
gen, in: Eranos-Jahrbuch 1942, 1414 ff.; J. A. Festugitre, La révélation d’Hermes
Trismégiste 1V, Paris 1954, 233 ff. Zu dem hier vorliegenden Aspekt einer kos-
mologischen ,,Sympathie des Alls“ vgl. Hans Lietzmann, Ein christliches Amulett
auf Papyrus, in: KI. Schriften I, Berlin 1958, 416—419: mit dem Text vom Meer-
wandel Petri (Mt. 14, 28—31), der als Phylakterion wohl fiir einen christlichen See-
mann (?) gedacht war, wird eine Akklamation (Hymnodie) an Gott den Allmich-
tigen verbunden, den der ,himmlische Chor“ der Aonen (?) bzw. der Engel gemein-
sam mit dem Amulettriger preist.

% Vgl. z. B. die Bronzegruppe aus Olympia, Weege Abb. 36 oder Hesychius s. v.
@wepiyooil ey und Podvwors. Schon im karibischen Kult (Platon, Euthydemos 277 D)
haben wir es mit einem Rundtanz zu tun, vgl. A. D. Nock, A Cabiric Rite, in:
AJA 45, 1941, 579 mit Anm. 15. Ebenso kannte das archaische Kreta den Rund-
tanz und verband ihn mit den ,passionplays® einer sakralen Pantomime, die Tod
und Auferstehung der Gottermutter von Ida darstellte, vgl. L. B. Lawler, The
Dance in Ancient Crete, in: Studies presented to D. M. Robinson I, St. Louis 1951,
2251 spez. 40 f.

% Das erste Buch des Jesu, ed. C. Schmid - W. Till, Berlin 1954, 297 ff. Der
Hymnus steht am Schluf des Buches, was schon auf den liturgischen Charakter deu-
tet. Eingeleiter wird er mit den Worten: ,Er aber sprach zu ihnen, den Zwolfen:
,Umgebet mich alle’. Sie aber umgaben ihn alle. Er sprach zu ihnen: ,Antwortet mir
und preiset mit mir, auf dafl ich meinen Vater wegen der Emanation aller Schitze
preise’ “. Auch Fr. J. Délger, AC 4, 1934, 259 nahm den Hymnus als Ausdruck
eines Sakraltanzes.

% Vgl. das Relief eines Grabdenkmales von der Via Apia bei Weege Abb. 19;
J. Leipoldt, Religionen in der Umwelt des Urchristentums nr. 17. Vor einem agyp-
tischen Tempel tanzen auf offener Strafle drei leichtbekleidete Tédnzerinnen, die
ausgesprochen obszon sich bewegen, zum Klang der Floten. Auf einem bekrinzten
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christliche Ménchssekte der Meletianer die christliche Adaption des dgypti-
schen Sakraltanzes bezeugt.” Die gnostischen Christushymnen spiegeln ein
gottesdienstliches Brauchtum wider, das seine Herkunft vom spitantiken
Mysterientanz nicht verleugnen kann. Denn heidnische Mysterienfrommig-
keit umgibt uns, wenn es am Schlufl des Hymnus der Johannesakten heifdt:
»1ch habe ein einziges Mal die ganze Lehre als Mimus aufgefiihrt und wur-
de doch nicht vollig blofigestellt. Ich habe getanzt, Du aber erkenne das
alles, und wenn Du erkannt hast, sprich: Ruhm sei Dir, Vater! Amen® (§ 96).
Das Kerygma ist durch den Mimus, die Homologia durch jenes gnostische
Geheimwissen ersetzt worden, das die Enthiillung nur in der Verhiillung
kennt und damit das Christentum einer zweifelhaften Esoterik ausliefert.
Es war notwendige Abwehr sowohl der dogmatischen Verfilschung wie auch
der religiosen Entwesung des Christentums, wenn die alte Kirche angesichts
solcher sektiererischen Erscheinungen den Sakraltanz aus ihren Reihen ver-
bannte.

Der Gebrauch der gnostischen Johannesakten bei andern Sekten wie z. B,
bei den Manichiern und den Priscillianern (Philastrius, haer. 88.7; Augu-
stin, ep. 237, 4) hat gelegentlich in der Forschung zu dem iibereilten Schluf}
gefiihrt, auch diese Gemeinschaften hitten den Sakraltanz ausgeiibt.” Da zur
Klirung dieser Frage nur Texte hymnologischer Art zur Verfiigung stehen,
kann die Beweisfiihrung nur indirekt durch eine geistesgeschichtliche Analyse
gefithrt werden. Dieselbe wird bei ihrer Erhebung der kultischen Vorstel-
lung, die zentralen Begriffen zugrunde liegt, gleichzeitig beriicksichtigen miis-
sen, dafl der antike Sakraltanz Ausdrudk einer kosmischen Weltfrommighkeit
ist, was nun auch in der kultischen Sprache seinen Niederschlag findet. Cha-
rakteristisch hierfiir ist aus dem Christushymnus der Johannesakten jener
Passus, nach dessen Worten auch das Universum mit der Kultgemeinde
tanzt: ,Eine Ogdoas singt gleichzeitig mit uns [ die zwolfte Zahl hoch oben
tanzt mit uns zu Ehren des (Herren) des Alls, dem man tanzen muf} /. Wer
nicht tanzt, erkennt nicht das Werden® (§ 95). Die kultische Form eines
»passion play® (Anm. 66) verbindet sich mit einem Weltverstindnis, das auf

Altar steht eine Gruppe, die durch Hindeklatschen den Rythmus angibt und darin
durch einen Taktangeber, der vor dem Altar steht, angefiihrt wird., — Fiir den
Mimus der Johannesakten nimmt man im iibrigen Einfluff sakraler Tanzpanto-
mimen, welche das Sterben eines Mysterien-Gottes (Attis, Adonis oder Osiris) dar-
stellten, an. Vgl. Wiist 2aO. 833 ff. Eine genaue metrische, aber auch philologische
und doxologische Analyse hat D. 1. Palla in den Mélanges offerts 2 Octave et Melpo
Merlier, Athen 1953, 1—44 gegeben.

% Damit bringe ich in Zusammenhang, daff heute der sakrale Rundtanz nur noch
in der monophysitischen Kirche Athiopiens nachzuweisen ist, vgl. Fr. Heyer aaO.
S. 28, Anm. 1. Die griech. orthod. Liturgie kennt bei der Priesterweihe und Taufe ein
Umschreiten des Altars bzw. Taufbeckens. Ich hatte Gelegenheit, in Saloniki April
1961 anl. einer Taufe (dch. ein Mitglied der dort. theol. Fakultit an einem Kinde des
Kollegen Kalogiru vollzogen) dieses Phinomen zu beobachten. Der , Tanz® ist erstarrt,
indem Priester u. Pate (mit Kind auf dem Arm) um das Taufbecken schreiten und durch
jeweiliges Stillestehen ein Kreuz markieren.

7 So z.B. W. Deinharde, Art. ,Tanz® in LThK IX, 1937, 991, der im iibrigen
auch den Mandiern den Sakraltanz zuschreibt.



Andresen, Altchristliche Kritik am Tanz 241

der cinen Seite den Sakraltanz zu einer ,Analogia entis“ werden liflt, auf
der andern jedoch dank der gnostisch-dualistischen Kosmologie den Passions-
hymnus zur Mimesis der ,Sym-patheia des Alls“ macht. Die fiir den Sakral-
tanz zu fordernde Einheit von Ritus und hymnischer Sprache, bzw. dem ihr
zugrunde liegenden Weltverstindnis ist in unserm Falle dadurch gegeben,
daf es sich um cinen Passionstanz handelt. Sie wire zerstdrt, wenn der
Tanz Ausdruck der Freude sein sollte. Unter diesen Gesichtspunkten sollen
gewisse Begriffe, wie die Vorstellung vom Tanz der seligen Geister bzw.
der Engel niher ins Auge genommen werden, zumal sie gelegentlich zur
Quellenbasis fiir einen angeblich christlichen Sakraltanz gemacht worden
sind (Backmann).

Am eindeutigsten sind die kosmologischen Vorstellungen, die dem Begriff vom
~Chor bzw. Reigen der Sterne® entsprechen. Selbst in der christianisierten Form von
1. Clem. 20,3 lifit der Begriff den Zusammenhang mit der griechischen, in diesem
Falle spez. stoischen Naturfrémmigkeit erkennen, wobei nicht zufillig 1. Clem. 20, 9
auf den friedvollen Wechsel der 4 Horen hinweist. Der sakrale Rundtanz der Horen
(oben Anm. 44) auf Erden entspricht dem ,Reigen der Sterne® am Himmel. —
Ebenso eindeutig ist die Vorstellung vom ,Reigen der Seligen® mysterienhaft. Wih-
rend der Begriff vom ,Reigen der Sterne® in die altchristl. Liturgie Eingang finden
konnte (Apost. Konst. VIII, 12,9), hat sich dieser in der altchristlichen Literatur
nicht einbiirgern kénnen. Warum, lassen sowohl der ilteste Beleg wie auch ein zwei-
ter aus spiterer Zeit erkennen. Letzterer ist Synesios von Cyrene, der Bischof mit
dem heidnischen Denken, der Hymnus 8 Z. 25 durchaus dionysisch-orphisch von
den ,heiligen Reigen der Secelen® in der Unterwelt sprechen kann, wie er auch
Hymnus 9 ed. Terzaghi Z. 29 von dem ,Reigen der Engel® spricht. Noch deutlicher
tritt der achristliche Charakter des Begriffes bei Clemens Alex. Protr. XII, 119,1—
120, 2 St. I, 84,4 X. in Erscheinung. Die Ausmalung der christlichen Eschatologie
unter dem Stichwort der ,sobria ebrietas nimmt allzu deutlich ihre Bildlichkeit
von dem dionysischen Thiasos, wobei auch der ,Tanz der Engel® um den ,Unge-
wordenen und Unverginglichen® (Tim. 52 A) das Bild des mysterienhaften Rund-
tanzes ins Jenseits projiziert. Ungeachtet der Metaphorie dieser Bildsprache mufl
festgehalten werden, dafl der ilteste Beleg fiir die Vorstellung vom ,Tanz der
Engel* auf Elemente dionysisch-kosmischer Frommigkeit zuriidkgreift. Das eschato-
logische Bild von dem Tanzhymnus, welchen die Erlosten mit den Engeln und dem
Logos Gott darbringen, steht in seinen kosmologischen Voraussetzungen unmittelbar
neben dem Sakraltanz der Johannesakten, nur daff jetzt der dualistische Aspeke
fehle. Hitte Clemens Alex. den Bildrahmen sprengen und die erkenntnismeta-
physischen Griinde fiir solche ,cognitio aeterna® im Tanz nennen wollen, hitte er
sich im Sinne des Timaios (vgl. bes. 90 A/C) formulieren miissen. Solche hypothe-
tische Uberlegung ist angesichts der scharfen Unterscheidung, die Origenes, Sel. in
Ps. 118,17 PG 12,1628 A zwischen dem Hymnus der Engel und dem Psalmen-
gesang der Christen macht, durchaus gerechtfertigt.

Wenn die altchristlichen Texte bevorzugt von dem ,Chor der Engel® sprechen
ist daher prizise zu fragen, unter welchen denkerischen Vorausserzungen das ge-
schieht. Auch hier ist einer der iltesten Belege, nimlich Hermasape. Sim. IX, 11,5
symptomatisch, wo gleichfalls ein eschatologisches Jenseitsbild gemalt wird. Es
spricht von dem Reigen der 12 Jungfrauen, wobei es differenzierend heifit: ,die
cinen aber bildeten einen Kreis (é7d0evov), die andern jedoch tanzten (@ezetvro),



242 Untersuchungen

die dritten hingegen sangen (fdov)“. Ungeachtet des kaleidoskopartigen Charak-
ters der visioniren ,similitudines® liflt hier die geistesgeschichtliche Analyse zwei
verschiedene Wurzeln der Vorstellung zu. Die eine liegt im Spitjudentum und sei-
ner Angelologie: sic kommt im dritten Kreis, der als Singerchor um den Turm
steht, zum Vorschein. Denn das ,Stehen® um den Thron oder vor dem Thron ist
fiir die spitjiidische Angelologie bzw. Eschatologie charakteristisch, vgl. Apc. Joh.
5,11; 7,11; 14,1 ff., aber auch Hermas Sim. IX, 12, 8. Dieser Vorstellungskomplex
interessiert uns besonders im Hinblick auf die Bezeichnung des Mdnchtums als ,vita
angelica®, vgl. Basilius Caes. ep. 2, 2 (Askese als ,Mimesis® des ,Chor der Engel®);
ep. 46,2 (Nonnenkloster als ,heiliger Chor der Jungfrauen®, die den ,englischen
Chor“ reprisentieren), vgl. auch Martyrium Andrae 13, Lipsius-Bonnet II, 54, 11 ff.
Daf} hier die spitjiidische Vorstellung vorliegt, wiirde mit zhnlichen Beobachtungen,
die A. Adam zur Selbstbezeichnung des altsyrischen Monchtums gemacht hat (vgl.
ThLZ 79, 1954, 400), korrespondieren. — Die zweite Wurzel des Bildmaterials der
Hermasstelle hidngt mit der spitantiken Astrologie, die immer zugleich im heid-
nischen Sinne auch Dimonologie d.h. Gotterlehre ist, zusammen. Soweit ich sehe,
hingt damit auch die Bildung zweiter Tanzkreise (Planeten, Fixsterne) zusammen.
Jedenfalls fillt auf, dafl bei der Ausdeutung Sim. IX, 13,1 ff. die ,Jungfrauen®
als die heiligen Geister® angesprochen werden und ihnen eine soteriologische Funk-
tion zugesprochen wird: ,kein Mensch kann im Reich Gottes sein, wenn diese ihn
nicht mit ihrem Gewand bekleiden (13,2). Auch daff sie mit dem kosmischen Be-
griff der ,Dynameis® bezeichnet werden, fillc auf. Diese Bildelemente erinnern nun
an die spitantike Kosmologie, welche zugleich die gnostische Soteriologie mit ihrem
Durchschreiten der verschiedenen Himmelsphiren bestimmt, vgl. zum ,Chor der
Dimonen® d.h. Gestirngdtter herm. tract. IV, 8 Festugiére-Nock I,52; XVI, 13
aaQ. 1I, 236, aber auch den Rundtanz der 7 Planeten bei Synesios, Hymn. V, 153—
180 oder seinen Begriff ,Chor der reinen Sterne® aaQ. IX, 31—61. Es ist ganz in-
teressant zu beobachten, wie der urspriingl. kosmische Aspekt dieser Tanzvorstel-
lung sich nicht verbergen kann, wenn er mit dem Begriff von der monchischen ,vita
angelica® verbunden wird. Das tut z.B. Theodoret, Graec, aff. cur. III, 52 PG
83, 892, aber er bezeichnet jetzt auch das asketische Leben als eine ,Mimesis“ des
Tanzes des Universums und seiner Hymnodie auf den Schopfer!

Als ein reiner Ersatzbegriff erweist sich die Vorstellung vom ,Tanz der Engel®,
wo mit thm das Offenbarungsgeschehen bezeichnet werden soll. Das geht eindeutig
aus der Weihinschrift der Georgskirche von Esra Or. Gr. II, 610, vgl. Fr. W. Deich-
mann, JdI 54,1939, 104, dem ich die Stelle verdanke, mit ihrer Zeile: ,wo frither
Opfer der Gotzen, sind jetzt Tinze der Engel® hervor. Ahnlich kann Gregor
Thaum. hom. 1 PG 10, 1146 zum Tag der Verkiindigung Mariae eine Predigt mit
den Worten beginnen: ,Heute wird Adam erneuert und tanzt, in den Himmel
emporgehoben, mit den Engeln“. Epiphanius, hom. 7 in festo Palmarum; PG 43,
505 aber fordert seine Horer auf: ,Laf}t uns eilend mit den Engeln im Tanz ver-
einen, indem wir mit der Menge in die Hinde klatschen® und meint damit den
Dank der Gemeinde fiir die gottliche Offenbarung. Erst in der Malerei des MA’s
ist dies Bildmotiv der tanzenden Engel als Zeichen gottlicher Epiphanie zum Tra-
gen gekommen. Nicht zufillig werden in der altchristlichen Kunst Engel als Zeugen
gottlicher Epiphanie stehend dargestellt (z. B. bei der Jordantaufe, vgl. Volbach-
Hirmer, Frithchristl. Kunst, Miinchen 1958, Taf. 248). Das Ikonogramm war da-
durch belastet, dafl gefliigelte Wesen als Zeichen gdttlicher Epiphanie urspriingl. an
die Gottin Aphrodite gebunden waren, vgl. Himmelmann-Wildschiitz, Zur Eigen-
art des klass. Gotterbildes, Miinchen 1960, 23 ff. und sich so auch noch in der Spit-
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antike gehalten hatten, vgl. Fresko der Venus Pompeiana, K. Latte aaO Abb. 26,
auch wenn man sich im Reprisentationsstil, vgl. Chronograph von 354 Stadtbild von
Konstantinopel; Missorium, Theodosius I. Madrid, Akademie, Volbach-Hirmer Taf.
53, davon frei machte. Interessant ist, dafl das friiheste Beispiel tanzender Engel
als Epiphanie-Enblem sich iiber der thronenden Theotokos einer Monzaer Ampulle
um 600 n. Chr. Hirmer-Wolbach Taf. 254 befindet. Aber auch hier zeigt sich der
Unterschied zwischen spitjiidischer Angelologie und hellenistischer Damonologie.

Diese Erkenntnisse lassen sich auf die gleichfalls umstrittene Frage, ob die Man-
dier den Sakraltanz gekannt haben, anwenden. Denn in den Mandéertexten kommt
der traditionsgeschichtliche Gegensatz zwischen dem spitjiidischen Vorstellungskreis
vom ,,Stehen® vor dem himmlischen Thron und dem andern vom tanzenden Rund-
kreis der Gestirngdtter deutlich zum Ausdruck. Im Hymnus auf den Lichtkonig
durch die Engel (Ginza I,7 ff. Lidsb. 11,4 ff.) nr. 60 heific es: ,Sie alle stehen
da mit Gebet und Lobpreis . . . (nr. 69). Thre Erde ruht auf keinem Ambof, ihr
Firmament dreht sich nicht durch Réder, die 7 Sterne wandeln nicht iiber ihnen, die
Fiinf und die Zwblf leisten nicht ihr Geschidk®. Oder Ginza 11,30 Lidsz. 31,26 f.
von den Engeln der Lobpreisung: ,,Sie sind alle voll Lobpreises und stehen da
und preisen den hohen Lichtkonig®. Umgekehrt und in schroffer Gegenzeichnung
erscheinen die 7 Planeten und die 12 Fixsterne als die Geschdpfe des Bosen (Ginza
111, 94 f. Lidzb. 99, 15 ff.). Thr Tanz wird mythologisch von Kain-Adam abgelei-
tet, yals er in die Trunkenheit der Planeten geriet, stand er auf und tanzte in der
Trunkenheit® (Ginza III, 116 Lidzb. 129,9ff.). Dieser kosmologische Dualismus
verbindet sich aber nun eindeutig mit einer Kritik am Christentum, die dasselbe als
Religion des Tanzes charakterisiert, vgl. Ginza 11 59 nr. 159 Lidzb. 52, 30, wie auch
der Tanz selber fiir die Glieder der Taufsekte perhorresziert wird, vgl. Ginza I, 20
nr. 146 Lidzb. 22, 21 ff. In der Tat, nach den obigen, von uns gemachten Primissen
ist auch ein Sakraltanz bei den Mandiern unvorstellbar.

Der ausgedehnte Exkurs ldft uns zur Fragestellung nach einem mani-
chiischen Sakraltanz eine begriindete Verneinung aussprechen. Wohl haben
die Manichier die Musik, die ihrer Meinung nach aus den gottlichen Licht-
bereichen stamme (Aug., de mor. Manich. 16, 46), aufierordentlich geschitzt
und damit ihre Gottesdienste zusammen mit den Psalmen anziehend gestal-
tet. Das Manichiische Psalmbuch (ed. Allberry 1938, Part II) jedoch be-
stitigt das Schweigen der antimanichdischen Quellen iiber einen Sakraltanz.
Wihlen wir z. B. den Hymnus auf den ,Vater der Grofie® aus der Samm-
lung waluol Sapaxwrdy (Allberry 133, 1 ). Als eschatologisches Bild ist
vorausgesetzt, dal die 12 Konen den ,Vater des Lichtes® mit ihren Harfen
und Kitharen ,umgeben®, ,as they make music unto him, the glorious one®
(Z. 22). D. h. als Vorstellungskomplex herrscht das Stehen um den Him-
melsthron vor, das wir als spatjiidisch erkannten, Oder wenn wir aus der
gleichen Sammlung jenen Hymnus wihlen, der noch am starksten an die
Johannesakten durch sein ,Amen® als Refrain erinnert (Allberry 179, 7 ),
dann wird hier wohl liturgisch ein Doppelchor mit musikalischer Begleitung
vorausgesetzt, aber eindeutig keine Tanzsituation.” Im ibrigen lifit die

 Der Hymnus schlieft mit den Worten (181,17 f.): ,Amen, amen, we make
music (psallein) to thee®. Dem entsprechend stelle Allberry S. XX als liturgische
Situation einen Vorsinger, dem die Gemeinde im Refrain antwortet, fest. Nimmt
man noch die Beobachtungen von T. Sive-Soderbergh, Studies in the Coptic Mani-
chaean Psalmbook, Uppsala 1949 hinzu, daf auch nach ihrem metrischen Stil die
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manichiische Kosmologie nicht den sakralen Tanz zu. Es ist kein Zufall,
dafl der Hymnus von dem ,Stehen® der Aonen spricht — sie liegen jenseits
jener materiellen Welt der bewegten Gestirne, so wie auch bei Plotin, Enn.
IIT1,7,2 von dem ,Stehen® der Ewigkeit im Unterschied zur Bewegtheit
der Zeitlichkeit, vgl. auch Enn. II, 2, 1, gesprochen wird.

Was aber die Priscillianer betrifft, so 1ifft der Bericht Augustins (ep.
237,4) noch erkennen, daff man bei dieser Sekte den Hymnus der Johan-
nesakten nicht als Sakraltanz verstanden und als liturgisches Formular be-
nutzt hat. Hierfiir sprechen die einleitenden Worte Augustins: ,Habes
verba eorum in illo codice ista posita: ,Hymnus Domini, quem dixit secrete
sanctis apostolis discipulis suis quia scriptum est in Evangelio Hymno dicto
adscenti in montem (Mt. 26, 30) . . .* € Schon die historische Festlegung des
Hymnus kennzeichnet den Wandel im Verstindnis. Dem gebrauchten Ver-
bum , dicere® entspricht aber, daff der von Augustin mitgeteilte Wortlaut
des Hymnus die Tanzsituation eliminiert hat. In diesem Falle werden wir
uns nicht darauf beschrinken, den Hiatus zwischen der dualistischen Kos-
mologie der Priscillianer und dem jetzt als Lobgesang (nicht als Trauer-
-~ tanz!) verstandenen Christushymnus zu betonen, sondern kénnen zudem
darauf hinweisen, dafl in der Spitantike der Sakraltanz vorwiegend an den
Osten, den Bereich kosmischer Frommigkeit, gebunden war. Im ibrigen
spricht vieles dafiir, dafl die westliche Sekte den Christushymnus der Johan-
nesakten als magische Epodia d. h. als magisches Beschworungsformular
gegen die Macht der Gestirne verwandte.”

2, Der Volkstanz

War so fiir den kirchlichen Osten der Sakraltanz eine besondere Gefahr,
bedeutete dagegen der Volkstanz in beiden Reichshilften fiir die nachkon-
stantinische Kirche cine umso gréfiere Gefahr. Er war formende Sitte, weil
er mit Grunddaten menschlichen Lebens, in erster Linie Hochzeit und Be-
stattung zusammenhing. Die heidnischen Vorstellungen hatten hier eine
letzte Zuflucht gefunden, als die christliche Kirche schon das Leben der
Offentlichkeit beherrschte.

Das schlagendeste Beispiel hierfiir ist der Brauch des Leichenschmauses und Lei-
chentanzes. Seine religisen Wurzeln liegen im Totenkult, sei es, dal man mit den
Feiern die Seelen der Verstorbenen beschwichtigen wollte, oder daffl man dem

Psalmen nichtagyptischen Ursprungs sind, sondern cher in den mandiischen Ut-
sprungskreis gehoren, vgl. dazu K. Rudolph, Die Mandder I, Gottingen 1960, dann
verfestigt sich fiir uns nur das verneinende Urteil.

" Aug. de haer. 70: ,,Adstruunt etiam faralibus stellis homines colligatos ipsumque
corpus nostrum secundum duodecim signa caeli esse compositum, sicut hi qui Mathe-
matici vulgo appellantur . . ., was nicht wie die {ibrigen Nachrichten iiber die Pri-
scillianer aus Pilastrius, sondern aus Orosius, Comm. 2 Schepps 154, 1 ff. stammt.
Ein sakraler Tanz im Sinne der magischen Sympathie wiirde gerade die Unterwer-
fung unter den kosmischen Zwang der Heimarmene bedeuten. Eben deshalb war in
dem priscillianistischen Text der Johannesakten nach Aug. der Passus von dem Tanz
der Ogdoas und der Fixsterne fortgelassen, wihrend die Zeile ,Cantare volo, saltate
cuncti® stehen bleiben konnte, vgl. auch B. Altaner, Augustinus und die neutestament-
liche Apocryphen, in: AB 67 — Mélanges B. Peeters I, Briissel 1949, 239 fI.
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heroisierten Toten das Opfer darbrachte, an welches Opfermahl und Spiele an-
schlossen. Fiir den antiken Kulturkreis sind in erster Linie die Beerdigungsriten der
Etrusker bedeutsam geworden. Zahlreiche Winde etruskischer Katakomben sind mit
Malercien bedeckt, die das Leichenbankett und den nachfolgenden Tanz darstellen.”
Dazu kommen plastische Figurationen auf Graburnen oder Grabsteinen. Wegen
ihres Bildaufbaus interessiert in unserm Zusammenhang vor allem eine Grabstele
aus Fiesole.™ Sie gliedert den dargesteliten Stoff in zwei Felder, die auf den ersten
Blick voneinander unabhingig zu sein scheinen. In der oberen Zone sicht man auf
einer Kline ein Ehepaar liegen, die Verstorbenen. Links hinter einem kleinen Tisch,
auf dem Trinkgefifle zu erkennen sind, steht ein Diener. Rechts sitzt auf einem
Stuhl eine kleine minnliche Person: es ist ein Lebender, der den als heroisiert ge-
dachten Toten ein Opfer darbringt, wie ein kleiner Hahn unter der Kline andeu-
tet. Der Sinn der Szene ist vollig eindeutig: es handelt sich um eine Totenehrung,
die ein Sohn seinen Eltern darbringt, indem er an ihrem Grabe ein Opfer mit nach-
folgender Mahlzeit vollzieht. Dabei sind die Verstorbenen als Teilnehmer am
Totenmahl vorgestellt. Von dort fille Licht auf ungezihlte etruskische Sarkophage,
die den gleichen Typus des auf der Kline lagernden Ehepaares oder des zum Sym-
posion geschmiickten Biirgers auf ihren Sarkophagdeckeln zeigen.” Diese Sepulkral-
plastik hat ihren ,Sitz im Leben® der etruskischen Totenchrung. Vor solchen Sar-
kophagen wurde der Leichenschmaus veranstaltet; die in Lebensgrifie ausgefiihrte
Plastik verstirkte die Illusion einer Anwesenheit der Verstorbenen, die iibrigens
auch im Zeremoniell zum Ausdruck kam. Wenden wir uns nun der zweiten, unteren
Zone auf der Grabstele von Fiesole zu. Zum Spiel eines Flotenblisers, der ihnen im
Zuge vorangeht, tanzen zwei Frauen. Der Vergleich mit den Malereien etruskischer
Katakomben lehrt, daf es sich um einen Leichentanz handelt. Beide Szenen gehoren
also als Einheit zusammen und sind daher einheitlich d. h. in diesem Falle religions-
geschichtlich zu deuten. Auch der Leichentanz gehort zur Totenchrung, ist nicht sym-
bolisch gemeint. So wie man die in ihren monumentalen Gribern wohnenden Toten
einmal im Jahr aufsucht, um mit ihnen zu essen, so liffit man sie auch an den Freu-
den des Lebens im Tanz teilnehmen. In das dunkle Reich, das Dimonen wie der
schauererregende etruskische Unterweltsgott Charu beherrschen, dringt bei solcher
Gelegenheit das helle Tageslicht diesseitiger Lebensfreude. Fast alle Religionen mit
Totenkult kennen diesen sepulkralen ,Epikureismus®, der sich mit seinem Leitmotiv

" Z.B. Katakombe Ruovo bei Neapel, vgl. M. Pallottino, La peinture Etrusque,
Genf 1952, auch bei Maiuri 2aO. 15; Detailaufnahme Bossert 278. Fiir die Verbin-
dung zw. Leichentanz und Leichenbankett Pallottino 43 ff.; 67 ff.; 81 ff.; die entspr.
Abb. bei M. Leisinger, Malerei der Etrusker, Stuttgart 1954, ferner Weege 137 ff.
Plastische Darstellung eines Leichenbanketts Fr. Cumont, Recherches Taf. XXV, 2.
Zur Sache vgl. auch M. A. Johnstone, The dance in Etruria. A comparative study,
Florenz 1956 — Pocket library of Studies in Art 6. — M. P. Nilsson macht darauf
aufmerksam, dafl das Leichenbankett nicht griechischen, sondern romischen Usprungs
sei; Lukian, de luctu 24 sei auf romischen Einfluf zuriickzufiihren. Ob man nicht
richtiger von etruskischem Einflufl sprechen sollte?

" Quasten Taf. 32. Leichentanz auf einem etruskischen Urnenrelief aus Chiusi
(heute Florenz) bei Bossert 177: die Handbewegungen der Ténzerinnen illustrieren
die Grabstele von Fiesole. Vgl. ferner einen weiteren Grabaltar von Chiusi (heute
in Palermo) bei Prentice Duell; The tomba del triclinio at Tarquinia, in: Memoirs of
the American Academy in Rome 6, 1927, plate 9 a.b.

™ Z.B. Deckel eines etruskischen Tonsarges aus Caere (jetzt Villa Giulia, Rom)
6. Jh. v. Chr. bei Bossert 145; Leisinger Taf. 7. Das plastische Sarkophagdeckelpro-
gramm hilt sich bis in die Spitantike, wo es gerne auch in das Motiv des ,schlafen-
den Toten® abgewandelt und ,ent-heroisiert® wird.
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des ,Carpe diem“ iiberall findet und allen Wandlungen der Zeiten zum Trotz
erhilt. Gerne wird er in alten Zeiten dem Verstorbenen, der durch eine Grabinschrift
zu den Lebenden spricht, in den Mund gelegt, wie auf einer ptolemiischen Stele
Agyptens aus der Zeit von Prolemaios XIII:

»Oh, mein Bruder, mein Gatte, mein Freund, Hoherpriester, dein Herz werde
nicht miide, beim Trinken, Essen, beim Rauschtrank, beim Pflegen der Liebe! Mache
dir einen guten Tag, folge (deinem) Herzen Tag und Nacht, gib nicht die Sorge
in Dein Herz! Ach, was sind die Jahre, die nicht auf Erden verbracht sind, denn
der Westen (d.h. das Totenland) ist ein Land des Schlafens, eine Finsternis, die
lastet. .50

Erst in dem zweiten Entwicklungsstadium, das eine personliche Bevorzugung nach
dem Tode auf Grund einer Erlésungshoffnung erwarter, kann das Brauchtum des
Totenkultes auch zum Triger eschatologischer Symbolik werden, kann sich an dem
Leichenschmaus die Vorstellung vom ,Mahl der Seligen® im Jenseits, an den Lei-
chentanz die eschatologische Metapher vom ,Reigen der Seligen® ankniipfen. Dafl
dies schon bei den Etruskern der Fall gewesen sein diirfte, geht aus der Tatsache
hervor, dafl bei ihnen die dionysischen Mysterien Eingang gefunden haben.”” Aus
ikonographischen Griinden wenden wir uns jedoch einem andern Monument und
damit einer andern Mysterienreligion zu, um diesen Wandel der Auffassung zu
veranschaulichen. Es handelt sich um eine Grabstele aus Cyzikus, die von Angehori-
gen des jlidisch-synkretistischen Kultes des Zeus Sabazios bzw. Zeus Hypsistos
errichter wurde.” Im Aufbau zeigt sie die gleiche Gliederung. Im oberen Feld wer-
den aber jetzt die Kultgottheiten dargestellt, wihrend die etwas primitivere Arbeit
des unteren Feldes das Leichenbankett mit dem nachfolgenden Leichentanz erkennen
148t. Bei diesem zweiten Beispiel kommt nun das dionysische Element des Sabazios-
kultes unverhiille zum Durchbruch, indem zum Klang der Floten zwei Nackttan-
zerinnen auftreten. Der Ritus des bacchischen Kultes hat sich mit dem Brauchtum
der Totenehrung aufs engste verbunden. Trotz der rohen Zeichnung, die etwas
primitiv wirke, ist der Prozefl einer ,Theologisierung® unverkennbar. An die Stelle
der Verstorbenen sind die Kultgottheiten getreten. Der Leichenschmaus wird zum
mystischen Mahl der Kultgemeinde, der Leichentanz aber zum Mysterientanz. Die
Familienangehtrigen, die sich bei den jihrlichen Gedichtnisfeiern vor dieser Grab-
stele versammelten, verbanden mit der alten Sitte religivse Vorstellungen, die aus
dem Sabazioskult kamen. Sie ehrten nicht nur die Toten, sondern in ihnen auch die
Gétter ihres Kultes.

Einen fortgeschritteneren Grad der ,Theologisierung® der Totenbriduche beobach-
ten wir auf jenen Wandmalereien innerhalb der Praetextatkatakombe zu Rom, die
der Sabaziospriester Vincentius fiir sich und seine Frau Vibia machen lief. Uber
dem Arkosolgrab der Gruft sehen wir Vincentius selber in priesterlicher Tracht, wie
er beim heiligen Mahl der Sabaziosmysterien den Vorsitz fiir sieben andere Kult-

6 Zitiert nach M. Cramer, Die Totenklage bei den Kopten, Ber. Ak. Wien, phil.-
hist. Kl. 219, 2, Abh. 1941, 55. Nicht nur im Hinblick auf mangelnde Quellen bei
den Ecruskern, sondern auch um der Verbreitung des ,epikureischen® Motto ist das
Beispiel so weit hergeholt. Schon Herodot II, 78 kennt aus Agypten die gleiche De-
vise, vgl. S. Morenz, KAgypt. Religion, Stuttgart 1960, 205, dem ich den Hinweis ver-
danke. Wie weit im #gyptischen Totenkult ,parentalia® gefeiert wurden, ist nicht
ganz sicher, vgl. dazu S. Schott, Das schone Fest vom Wiistentale. Festbriuche einer
Totenstadt, Abh. Ak, Mainz, phil.-sozialw. Kl. 1952, nr. 11 spez. 64 ff. u. 78 ff., vgl.
aber auch das zuriidshaltende Urteil von S. Morenz 2aQ. 203 ff.

8 Abb. bei Joh. Leipoldt nr. 155.
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genossen fithrt.” Damit ist zunichst auf das empirische Kultmahl abgezielt, wobei
durch den Ort der Brauch des Leichenmahls sich mit dem kultischen Ritus eines
Mysterienvereins verbindet und nach den beobachteten Gesetzen eine religiose Um-
prigung erfahre. Fiir den Maler war aber das Bild von einem noch weitergehenden
Gehalt erfiille. Er har iiber den Kultgenossen die Inschrift ,Seprem sacerdotes® an-
gebracht, die zunichst nicht ganz verstdndlich ist, weil gewthnlich nur ein Priester
beim Kultmahl prisidiert. Die Losung bietet jedoch die Inschrift, in welcher Vin-
centius die Besucher seiner Gruft anspriche:

,»Vincentius gehore dieser Ort der Ruhe, den du sichst.

Mehrere sind mir vorangegangen, alle erwarte ich.

I8, trink, spiel und komm zu mir. Solange du lebst,

laB} es dir gut gehen. Doch behalte dies im Gedichenis:

Hier liegt der Priester der Gottheit Sabazios,

der in den heiligen Mysterien den Gott mit frommen Sinn verehrte®.

Diejenigen, die ihm ,vorangegangen® sind, sind die sieben Priester, seine Amts-
vorginger. Mit ihnen geniefit er jetzt im Jenseits das Mah!l der Seligen unter den
Formen der Mysterien, die er auf Erden ,mit frommem Sinn“ feierte. In ghnlicher
Weise wird auf einem andern Fresko der Vincentiusgruft geschildert, wie die Gartin
Vibia in die Gefilde der Seligen durch Hermes Psychopompos eingefithrt wird, um
dort mic den Frommen am Mahl der Seligen — diesmal im bukolischen Elysdium —
teilzunehmen, nachdem sie vor dem Hadesgericht dessen fiir wiirdig befunden wor-
den ist. Das Bildprogramm beweist, daff mit der theologischen Umdeutung des
Brauchtums sich auch bestimmte Bildvorstellungen vom Jenseits neu einstellen. Das
Ritual wird mit einem spirituellen Gehalt erfiillt, die Spiritualisierung aber fithre
dazu, dafl die Kultgemeinschaft bei ihren Feiern am Grabe in einer neuen, eschato-
logischen Weise den Kontakt mit dem Verstorbenen aufnimmt: proleptisch teilt sie
mit ihm das Mahl der Seligen. Nicht der Verstorbene wird ins Diesseits gerufen,
sondern hier erweisen sich die Krifte des Jenseits als stirker. Die alte Devise epi-
kureischer Diesseitigkeit (IR, trink und spiel . . . solange du lebst, laff es dir gut
gehen®) ist wohl geblieben, aber die einst sie begleitende Vorstellung vom Schrek-
ken der Totenwelt und ihre dunklen Schatten sind gewichen. Selbst das Hades-
gericht hat der Glaubige nicht zu fiirchten. Getrost kann er den Ruf des Verstorbe-
nen an sein Ohr klingen lassen: ,Komm zu mir®. Woh| untersagen die rdumlichen
Gegebenheiten der Katakombe die Ausfiihrung eines Leichentanzes und schon dieser
lokale Grund mufite auch eine Modifizierung des Brauchtums in dieser Beziehung
zur Folge haben. Dafl aber die eschatologischen Wandbilder der Vincentiusgruft
nirgendwo den ,Reigen der Seligen® bringen, mufl bei den Sabaziosmysterien auf-
fallen. Alles spricht dafiir, daff die Spiritualisierung des eschatologischen Aspektes
fiir solche Eliminierung verantwortlich zu machen ist, zumal sich auch im Ausdruck
(wludere® statt ,saltare®)® eine modifizierende Tendenz offenbart.

” Abb. bei Leipoldt nr. 167; Wilpert, Katakombenmalerei 11, Taf. 133, 1, dazu
ferner Fr. J. Délger, Ichthys V, 485 ff.

80 Zu dem spirituellen Gehalt von ,ludere® vgl. die Vision des Saturus im ,Mar-
tyrium Perpetuae et Felicitatis® 12, wo es bei der Entlassung nach dem eschatologi-
schen Gericht vor dem Thron der Herrlichkeit heifit: et dixerunt nobis seniores: ,Ite
et ludite®, worauf Saturus zur Perperua sagt: ,Deo gratias, ut guomodo in carnis
hilaris fui, hilarior sum et hic modo® (12, 4). Der bukolische Charakter der Jenseits-
vec;’rstellung entspricht dem spirituellen Begriff der ,hilaritas® christlichen Glaubens-

ens.
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Allerdings — eine solche spirituelle Erfiillung des Brauchtums war ephemer und
stets an die Intensitit des Mysterienglaubens gebunden. Das bedeutete aber, dafl
die fiir die antike Totenchrung konstitutiven Sitten des Essens, Trinkens und auch
Tanzens jederzeit in ihrer konkreten Diesseitigkeit aufleben konnten® Und da nach
der Spiritualisierung durch die Mysterienfrommigkeit eine Riickkehr zum Totenkult
nicht mdglich war, mufite ein solcher Vorgang des ,Riickfalls® zugleich den Charak-
ter einer Profanisierung des Brauchtums annehmen.

Der religionsgeschichtliche Exkurs war notwendig, um gewisse Vorginge
bei den Gribersitten der alten Christen verstehen zu konnen, Wie nicht
anders zu erwarten, haben auch sie die Gedichtnisfeiern fiir die Verstor-
benen mit dem Leichenschmaus (sog. Parentalia oder Lektisteria) geiibt. Der
archiologische Befund (Triklinien mit Speiseresten, Libationsgefafle, Gold-
gliser, Katakombenmalereien) in christlichen Graberfeldern beweist das ein-
deutig.® Der Brauch mufite fiir die Christen religiose Bedeutung gewinnen,
wenn man sich als Gemeinde bei den Jahresfeiern fiir die Mdrtyrer an deren
Gribern versammelte (sog. Refrigeria).® Wieder 146t sich der Prozef der
» Theologisierung® beobachten, indem der Leichenschmaus zu einer Euchari-
stiefeier wird. Er ist also ein Akt der liturgischen Gestaltung und diirfte
bereits unter bischiflichem Einfluf gestanden haben, Wie so oft in der litur-
giegeschichtlichen Entwicklung nimmt Rom eine Ausnahmestellung ein. Wie
stark die Ortlichen Gegebenheiten dabei eine Rolle spielten, erkennt man
schon an dem Unterschied der Formen, in denen sich der Mirtyrerkult fiir
die Apostelfiirsten in S. Sebastiano und fiir Petrus am Vatikan vollzog: an
erstgenannter Stelle lieflen sich ,Refrigerien® durchfiihren, was durch ein
Triclinium und Inschriften bezeugt ist, wihrend die Memoria Petri dies
unmoglich machte; hier fithrte man die Feiern als karitative Wohltitig-
keitsveranstaltung mit einer Speisung fiir die Armen durch® Vor allem

8t Sicherlich haben angesichts der engen Katakomben Totenfeiern auch auflerhalb
derselben stattgefunden, vgl. A. Stuiber, Refrigerium interim. Die Vorstellungen vom
Zwischenzustand und die frithchristliche Grabeskunst, Bonn 1957, 131 Anm. 35 (der
Beleg: Fresken der Clodius-Hermes-Kammer liege nicht zufillig im Auflenbezirk Ad
Catacumbas!). Gerade die dann unvermeidliche Trennung von Toteneucharistie und
Parentalia mufite einer Profansierung nur noch férderlicher sein.

82 Grundlegend bleibt Th. Clauser, Die Cathedra im Totenkult der heidnischen
und christlichen Antike, Miinster 1937; dort auch die Einzelnachweise. Zu den christ-
lichen Beerdigungssitten vgl. ferner Joh. Kollwitz, RAC II, 1954, 208 f.

8 Neuere Lit. zum Thema ,Refrigeria® notierr, P. Courcelle, Recherches sur les
Confessions de St. Augustin, Paris 1950, 87 Anm. 1. Dazu kommt die oben Anm. 81
notierte Monographie von A. Stuiber, ferner die kritische Auseinandersetzung mit ihr
von L. de Bruyne, Refrigerium interim, in: Riv. arch. crist. 34, 1958, §7—118 und
Chr, Mohrmann, Locus refrigerii, lucis et pacis, in: Questions liturgiques et parois-
sales 39, Lowen 1958, 196—214. :

84 Der Fall des Konsul Pammachius, der an der Memoria Petri Refrigeria als Spei-
sung fiir die Armen Roms durchfiihrte und von Paulinus v. Nola wie auch Hierony-
mus gelobt wird (Nachweis: P. Courcelle aaO. 230 1)), ist also atypisch. Eine Fort-
serzung altchristl. Agapenfeiern ist das sicherlich nicht. Zu dem mdglichen Konkurrenz-
verhiltnis zwischen der Memoria Petri und der Apostelfiirsten-Gedichtnisstitte Ad
Catacumbas vgl. H. Chadwicks interessante Ausfithrungen: St. Peter and St. Paul in
Rome: The Problem of the Memoria Apostolorum ad Catacumbas, JThSc. NS 8,
1957, 31—52, ferner dazu: E. Dinkler, Die Petrus-Rom-Frage, in: ThR 25, 1959,
289 ff., spez. 326 ff., wo auch topogr. Zeichnungen gegeben werden.
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mufiten die beengten Verhilenisse in den Katakomben die christliche Um-
deutung des Ritual stark beeinflufen. Dieselbe mufite sich ausschlieflich auf
die Substitution des Opfers fiir die Toten zum sakramentalen Opfer Christi
in der Eucharistie beschrinken; nur in groferen Cubicula war die anschlie-
fende Eucharistiefeier moglich. Darauf basiert dann die Deutung des Mah-
les der Seligen im Jenseits als einer himmlischen Eucharistiefeier, wie sie auf
zahlreichen Fresken christlicher Katakomben gezeigt wird. Der religions-
geschichtliche Vorgang der Spiritualisierung des Brauchtums wiederholt sich
jetzt im Sinne einer Christianisierung desselben. Wo aber die Martyrer-
griber vornehmlich ,sub divo“ lagen, war ein breiterer Rahmen fiir die
Feiern der Gemeinde gegeben; meben dem theologischen Tenor der sakra-
mentalen Toteneucharistie konnte das kommunikative Element der an die
Eucharistie sich anschlieBenden Mahlzeit stirker zur Geltung kommen. Das
scheint z. B. in Mailand der Fall gewesen zu sein, und ein Bischof wie Am-
brosius wird gewufit haben, warum er die christianisierten Mahlzeiten an™
den Gribern der Heiligen untersagte.®® Unsere religionsgeschichtlichen Be-
obachtungen lassen iiber die spirlichen Nachrichten hieriiber hinaus die
Griinde seines Verbotes noch meht prizisieren. Die theologische Umdeu-
tung hat nicht verhindern konnen, was wir oben als Profanisierung, jetzt
aber als Paganisierung bezeichnen miissen. Die christlichen Gedachtnisfeiern
fiir die Martyrer wurden zum Schauplatz einer diesseitigen Lebensfreude.
Es konnte dabei nicht ausbleiben, daf zugleich das bisher unterdriickte Ele-
ment des Leichentanzes wieder lebendig wurde.

Durch Augustin erfahren wir, dafl solche Vermutung zu Recht besteht.
Er erzihle, wie man in Hippo Rhegius alljihrlich das Martyrium des Orts-
heiligen Leontius mit einem Fest feierte, das bezeichnenderweise ,Laetitiae
Leontii“ hief. Die nichtliche Feier nahm unter Essen, Trinken und Tanzen
cinen lirmenden Verlauf. Trotz aller Gegensitze waren Donatisten und

8% Augustin, Conf. 6, 2, 2 dazu P. Courcelle 2a0. 88 f. Eine gute Veranschaulichung
des von Mutter Monnika geiibten Brauchrums bietet der Sarkophag des Lateran-
museums, Photo Anderson 24199 mit dem Verstorbenen auf der Kline in der zentra-
len Partie. Er enthilt iibrigens mit der Frau, welche die Kithara spielt, bereits ein
musisches und damit spirituell-philosophisches Element. Die Figuren links tragen
Brot und die Spendekanne zum Grab des Toten wie Monnika auch, die Tiguren
rechts aber Kaninchenbraten bzw. Gefliigel, von denen Knochen in den Triclinien ge-
funden wurden. Zur Kritik des Ambrosius vgl. De Helia et ieunio 17,62 CSEL 32,
2'S. 448, 18. Ebenso tadelnd spricht Paulinus v. Nola iiber die ndchclichen Mahle und
Ténze an den Mirtyrergribern; Material: Quasten 245 A. 39.

8 Serm. 311, 5; der Bericht iiber die Abschaffung der ,Laetitiae Leontii® in ep. ad
Alypium 29, vgl. ferner Contra ep. Parmeniani III, 6,29. — Enn. II in ps. 32,5
PL 36,279 fragt A. rhetorisch: ,Nonne id egit institutio in nomine Christ1 vigilia-
rum istarum, ut ex isto loco citharae pellerentur?® Serm. 326, 1 wird mit den Wor-
ten eréfinet: ,Sollemnitas beatissimorum martyrum laetiorem nobis reddidit diem.
Laetamur, qui de terra laboris ad regionem quietis martyres transierunt, sed hoc non
saltando, sed orando, non potando, sed jeuniando, non rixando, sed tolerando me-
ruerunt®, wobei in der Formulierung polemisch auf die fritheren ,Laetitiac® Bezug
genommen wird. Ebenso werden die Parentalia an den Privatgribern kritisiert (Enn.
I in Ps. 18,15 f.) oder die 8ffentlichen Tanzveranstaltungen am Neujahrsfest (serm.
198, 1. 3).

Zishr, £, K.-G. 17
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Katholiken der Stadt sich in diesem Punkte einig. Eine dem Episkopat
sicher unerwiinschte Uniformitit machte sich bemerkbar, die nicht zufillig
auf den vorchristlichen Formen des Totenbrauchtums basierte. Im Jahre 395
(noch als Priester) unternahm Augustin dagegen einen erfolgreichen Vor-
stoff. Er unterband die lauten Lustbarkeiten, indem er einen liturgisch ge-
ordneten Nachtgottesdienst (Vigilae) zu Ehren des Mirtyrers einfiihrte. Ein
Gleiches tat auf seine Empfehlung hin Aurelius von Carthago fiir die Ge-
ddchenisfeiern des hl. Cyprian. Augustin erinnert spiter anliflich einer Fest-
predigt in der Mirtyrerkapelle des Cyprian die Karthager daran, wie es
einst bei ihnen zuging: ,Die ganze Nacht hindurch wurden hier nichtswiir-
dige Gesange gesungen und wurde unter Absingen von Liedern getanzt®.®
Als Vorbild fiir Augustins Mafinahmen, die gleichzeitig die Errichtung von
Miartyrerkapellen oder -basiliken auf den Coemeterien in sich schlof, diirfte
zweifelsohne Ambrosius und scine mailindische Reform der Mirtyrerver-
ehrung gedient haben.®

Im Osten, wo die Berichte fiir Syrien, Kappadokien und Agypten ein
noch diisteres Bild der Ausschweifungen an den Gribern der Verstorbenen
und Heiligen bieten,®® mufite man allerdings etwas behutsamer zu Werke
gehen. Man erkennt das an &stlichen Mirtyrerpredigten, die sichtlich auf
das Volksempfinden Riicksicht nehmen, wie ein unbekannter Prediger im
Jahre 363 ganz unbefangen die rhetorische Frage stellt: ,Aber was sollen
wir dem Mirtyrer zum Geschenk machen, das seiner wiirdig wire? . . .
Wenn es gefallt, werden wir ihm zu Ehren unsere gewohnten Tdnze ver-

8 Conf. 6, 2, 2 lafit in Verbindung mit der gleichfalls wichtigen Stelle De civ. dei
VIIL, 27 folgendes erkennen: a) A. kennt die Sitte, an den Parentalia — 13.—21.
Febr. an die Griber der Verstorbenen zu gehen. Er weif, dafl die Heiden damit die
»dii parentes® ehren, vgl. Fr. Cumont, Lux perpetua, Paris 1949, 83. 397; K. Latte,
Rom. Religionsgesch. 98 ff. Die Verwendung des terminus technicus ,calicem ponere®
vgl. CIL VIII, 20277 (aus Mauretania Sitifensis) und Serm. 86, 6 1dft vermuten, daf}
er auch die biblizistische Begriindung des Spendetrunkes mit Tobias 4,18 ,Panem
tuum et vinum tuum super sepulturam iusti constitue® kennt. b) Die nordafrikani-
schen Refrigeria fithrren diese Sitte an den Gribern der Heiligen und Mirtyrer fort.
Die Gemeinde wanderte mit dem Opferbrei (pultes), der Spendekanne (Wein) und
Brot zu den Gribern, und da jeweils der Spendetrunk bei jedem Grabe vollzogen
wurde, stellte sich die Weinfrohlichkeit von selber ein, vgl. hierzu: P. Monceaux,
L’inscription des martyrs de Dougga et les banquets des martyrs du Afrique, in:
Bull. archéol. du Comité des travaux historiques, Paris 1908, 87—104; Joh. Quasten,
Vetus superstitio et nova religio. The Problem of refrigerium in the Ancient Church
of North Africa, in: HThR. 33, 1940, 253—266. c) Die Reform des Ambrosius und
damit auch Augustins hingt eng mit dem Bau von Mirtyrerkapellen auf den Coe-
meterien zusammen, da nur so die liturgische Gestaltung moglich war. Die alten
Opfergaben wurden dabei als Spenden an die Armen verteilt. Auch hier haben wir
kein[cln Anhaltspunke dafiir, daf} damit die altchristlichen Agapenfeiern fortgesetzt
wuraen.

* Die Quellen (Ephraem Syrus, Basilius v. Caesarea, Schenute von Atripe) bei
Quasten 243 ff. Zu den Ausschreitungen bei den Mirtyreragapen, die eben durch den
Ort selber inauguriert wurden, vgl. auch Bo Reicke, Diakonie, Festfreude und Zelos
in Verbindung mit der altchr. Agapefeier, Uppsala 1951, 131 ff.
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anstalten“.® Selbst der schiarfste Kritiker des Tanzes, Johannes Chrysosto-
mus, sieht sich gezwungen, seine iibliche Polemik zuriickzustellen, wenn bei

den groflen Mirtyrerfesten die Landbevélkerung nach Antiochien kommt

und die Mirtyrer mit ,schonen Tédnzen® — so seine Formulierung — feiert.
Johannes meint dies bei Bauern rechtfertigen zu konnen, weil sie wegen
ihres ,,philosophischen Lebens® unbefangener Naturnihe vor Auswiichsen
gefeit seien (1), wie sie hingegen in der stiddtischen Verderbtheit vorkdmen.*
Um 600 n. Chr. berichtet der Kirchenhistoriker Euagrius, dafl er beim Be-
such von Kalat-Siman dessen Zeuge wurde, wie das Volk innerhalb der
Wallfahrtskirche und ihrem Zentrum, der Gedichtnissaule fiir Symeon
Stylites, um dieselbe einen Rundtanz auffiihrte.* Desungeachtet hat man
auch im Osten den von Ambrosius cingeschlagenen Weg beschritten, die -
Mirtyrervigilien als eucharistische Gottesdienste zu feiern und durch Psalm-
odieren bzw. Chorgesang liturgisch auszugestalten.” Das Bestreben, die
heidnischen Fermente des Leichenschmauses und Totentanzes auszumerzen,
ist offenbar. Es sind daher auch in erster Linie die Bischéfe gewesen, die
konsequent den Kampf gegen die Verfilzung des Heidentums mit dem
Brauchtum gefiihrt haben.

Das gleiche Motiv beherrscht die altkirchliche Kritik an den Hochzeits-
gebriuchen, auch wenn hier die moralischen Argumente Uiberwiegen. Immer-
hin konnte man nicht daran voriibergehen, dafl die Hochzeitssitten z. T.
mit dem altheidnischen Fruchtbarkeitszauber in Zusammenhang standen.
Das gilt von den sog. ,licentia fescennina®, Spottverse obszonen Inhaltes,
die namentlich beim Hochzeitszug ihren Platz hatten. Wie lebendig dies
Brauchtum noch in der christlichen Ara war, geht aus den vielen Andeu-

8 Quellennachweis und Zitat: Quasten 243 mit Anm. 23. Im gleichen Jahre 363

starb Kaiser Julian, was bei den Christen derartigen Jubel ausloste, dafi man ,in den =~

Kirchen und an den Gribern der Mirtyrer tanzte“ (Theod. he. TIT, 28, 1). Es han-
delt sich dhnlich wie bei obiger Eusebnotiz iiber die Freudentinze beim konstantini-
schen Sieg um einen plerophorischen Ausdruck. Ebenso sagt Theodoret, man habe in
dem Theater von Antiochia ,den Sieg des Kreuzes® verkiindet, weil man dort sati-
rische Witze tiber den bei den Antiochenern wenig beliebten Kaiser gemacht hatte.
Nicht ein kirchlicher Kulttanz (Backmann), sondern nur die Tanzsitte an Martyrer-
festen geht aus solchen Stellen hervor. :

% Ad populum Antiochenum hom. 19,1 — ad agricolas, PG 49, 187. Sein cigenes
Fernbleiben von den Feierlichkeiten begriindet Johannes mit Krankheit!

% Fuagrius KG 1, 14; PG 86, 2460 f. Der archiologische Grabungsbefund laBt
noch heute die lokale Moglichkeit eines sakralen Rundtanzes erkennen.

# 7 B. Ephraem Syrus, val. den bei Quasten 117 Anm. 14 mitgeteilten Auszug
eines Anonymus nach Assemani. Aus dem syrischen Bereich vgl. ferner Afraem, Mir-
tyrerhymnen ed. Lamy TIT (Mecheln 1882—1902) 695—749; Const. Apostl. VI, 30,
1., dazu die Nachweise bei FX Funk aaO. Desungeachtet scheint sich im syrischen
Raum der alte Ritus erhalten zu haben, vgl. Ephraem, Testament: ,Daff niemand
das Bose behilt und Stinde begeht, wenn ihr zu meinem Gedéchtnis kommt, sondern
achtet meine Briider auf Reinheit, Keuschheit und Heiligkeit® (zitiert nach R. Duvgl,
Le testament de S. Ephréem, in: Journal ascétique 18, 1901, 260). Hier hielten sich
auch die animistischen Vorstellungen, vgl. 2aaO. den Satz: ,Die Toten haben ein
Empfinden fiir ihre Gedichtnisse®, was mit dem Mosessegen an Ruben, der Toten-
taufe aus 1. Kor. 15,29 und mit 2. Makk. 12, 34 ff. begriindet wird. Vgl. dagegen
den starken Protest Augustins in dem Traktac ,De cura mortuorum gerenda®.
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tungen bei Johannes Chrysostomus hervor.”® In erster Linie kritisiert er
jedoch den Hochzeitstanz im Hause selber. Dabei wurden Lieder gesungen,
die natiirlich die Gottin der Liebe, Aphrodite, in allen Variationen priesen.
Man versteht seine Kritik, wenn bei einem Nichtchristen wie Ps. Lukian zu
lesen ist: ,,Selbstverstindlich ist auch das Lied, das in der Zwischenzeit die
Tinzer singen, eine Anrufung (&nixinows) der Aphrodite“ (de salt. 11).
Das Ohr des Christen vernahm in ihm eine Epiklese des Teufels. In reichen
Hiusern mietete man sich daneben noch Berufstinzer, die eine Pantomime
tanzten. Die Thematik cines solchen Hochzeitsballets war durch die heid-
nische Mythologie, in erster Linic wieder durch das unerschopfliche Thema
der Aphrodite, bestimmt. Auch das erfahren wir durch eine Predigt des
Johannes. Sie zeichnet das Idealbild einer christlichen Hochzeit an den bib-
lischen Beispiclen der Heirat von Isaak und Jakob, um kontrastartig da-
gegen das Bild einer zeitgen&ssischen Hochzeit zu stellen:

,Man gab (sc. im Falle von Isaak und Jakob) ein Gastmahl bzw. ein Essen, das
etwas reichlicher war als am Alltag. Dazu lud man den Verwandtenkreis zur Hoch-
zeit ein. Floten aber, Schalmeien, Zimbeln, betrunkene Tidnzer und die sonstigen,
heute iiblichen Schamlosigkeiten gab es nicht. Heutzutage hingegen besingen die
Tanzenden in Hymnen die Aphrodite. Taglich hért man Lieder zu ihren Ehren, die
von schmutzigen Erlebnissen nur so strotzen. Trunken und zuchtlos gibt man unter
schimpflichen Worten (lic. fescennina) das Gffentliche Geleit. Wenn Arme in Dein
Haus kommen, dann ist Christus da. Umgekehrt, wenn dort die weichen Jiinglinge
(d. h. Ballettinzer) und Mimen tanzen, dann tanze in ihrer Mitte der Teufel®.

Johannes gesteht gelegentlich selbst, dafl er bei vielen Christen seiner Zeit
mit seinem Protest gegeniiber diesem Brauchtum nicht verstanden wurde.”
Um so mehr verdient Beachtung, daf eine Synode der gleichen Zeit generell
verbietet, was der Prediger aus dem Alten Testament zu begriinden sucht:
»Den Christen ist es nicht gestattet, zu Hochzeiten zu gehen und zu tanzen,
sondern sie haben in aller Wiirde nur zu essen bzw. zu frithstiicken, wie es
sich fiir Christen geziemt“.” Auch in der Frage des Hochzeitstanzes urteilte
das Bischofsamt geschlossen.

AbschlieBend sei zu diesem zweiten Punkt noch folgendes bemerkt. Die
Konformitit des bischoflichen Urteils gegen den Volkstanz wurde nicht zu-
letzt dadurch geférdert, dafl in der christlichen Spitantike seine verschie-
denen Formen auffallend gleichartige Auswiichse zeigten. Dies duflerst be-
merkenswerte Phanomen laft sich sehr schon literarkritisch an einer Ambro-
siuspredigt zeigen, die in der Fastenzeit des Jahres 387 gehalten wurde:

93 Stellennachweis bei Quasten 180 ff., vgl. noch Ps. Lukian, De salt. 11.

94fHom, in ep. 1 ad Cor. 12; PG 51, 103. Das obige Zitat steht aa0O. 7, 2; PG 51,
210 1.

% Es hat verhiltnismaflig lange gedauert, bis auf den chrisclichen Hochzeitssarko-
phagen das traditionelle Motiv der Juno Pronuba verschwindet, vgl. z. B. den zwei-
zonigen Riefelsarkophag Lateran nr. 26; Wilpert 156, Bovini, I Sarcofaghi paleo-
cristiani, 1949, nr. 130 (Bibliographie) und als Gegenstiick eines christlichen Hoch-
zeitsbildes, das Davids Verheiratung darstellt, eine Silberplatte aus Nicosia Abb. 73
bei D. T. Rice - M. Hirmer, Kunst aus Byzanz, Miinchen 1959; trotzdem haben sich
auch hier die beiden flotenden Knaben der heidnischen Opferhandlung im Ikono-
gramm gehalten. — Zu obigem Zitat can. 53 Laodikeia; Msi 11, 571.



Andresen, Altchristliche Kritik am Tanz 255

»Aber was reden wir von den Minnern, wenn selbst die Frauen, die doch ganz
besonders iiber die Keuschheit wachen und Mifligung beweisen sollten, sich stark
betrinken? Sie, denen selbst in der Zuriickgezogenheit des Hauses von Fremden ge-
sehen oder gehért zu werden niche ziemt, brechen von dort auf und gehen dreisten
Antlitzes mit #nverbiilltem Hanpte in die Offentlichkeit hinaus. Der Apostel ge-
bietet den Weibern, sogar in der Kirche zu schweigen, und befiehlt thnen, zu Hause
ihre Minner zu befragen (1. Kor. 14, 34 f.). Jene aber fithren auf 6ffentlichen Plac-
zen mit Minnern gemeinsam schamlose Reigen im Anblick ziigelloser Jiinglinge auf.
Wild schlendern sie ibr Haupthaar zuriick, giirvien die Tuniken, zerreiffen das Ober-
gewand, zeigen nackte Arme, klatschen mit den Hinden, stampfen mit ibren Fiiflen,
schreien mit ihren Stimmen durcheinander und reizen durch ihre Schauspielerschritte
die Begierden der Jinglinge. Liisternen Blickes und mit unziemlichen Witzen schaut
der Kreis der Jiinglinge zu. Ein erbirmliches Schauspiel! Indem dic T anzenden stiir-
zen und die Zuschauer mit sich reiflen, wird der Himmel durch einen unreinen An-
blick beschmutzt. Die Erde, durch obszone Tanzschritte miflhandelt, wird durch einen
widerlichen Tanz besudelt. Wie kann ich hier noch duldsam sprechen? Wie kann ich
daran schweigend woriibergeben? Wic kann ich geziemend Trinen wvergieflen? Der
Wein vernrsacht uns den Verlust unendlich vieler Seelen! (de Helia et ieunio 18, 66;
CSEL 33, 2; 450, 12 ff.).

Die kursiv gesetzten Worte sind wortliche Anleihe aus einer Predigt des
Basilius von Caesarca, die derselbe in kappadokischen Landen, also im fer-
nen Osten gehalten hat (hom. 14 in ebriosos; PG 31, 445 f.). Der Tatbestand
ist jedoch nicht nur traditionsgeschichtlich interessant. Er beleuchtet auch die
religionsgeschichtliche Problematik des Tanzes in der christlichen Spitanti-
ke."Denn viel auffilliger als die geistige Anleihe ist, dal Ambrosius den
Situationsunterschied nicht zu beachten braucht. Basilius geiffelt in seiner
Predigt Volkstinze, die in der Ostervigilie an den Mirtyrergrabern aufler-
halb der Stadtmauern stattinden; es handelt sich um die bekannten Exzesse,
die mit dem sepulkralen Brauchtum zusammenhingen. Ambrosius hingegen
zielt auf Tinze, die mitten in der Stadt, anscheinend bei privaten Anldssen
oder aber auch Volksfesten (Neujahrsfeierlichkeiten) vorkommen. Das Fak-
tum beweist, dafl im 4. Jh. der Volkstanz, mit welchem Brauchtum er nun
verbunden sein mochte, tiberall die gleichen bedenklichen Auswiichse zeigte.
Er war zu einer Art Ventil geworden, in dem sich das vom christlichen Staat
und der verstaatlichten Kirche zuriickgedringte Heidentum Luft machte.”
Es liegt keine Veranlassung vor, der christlichen Kritik Ubertreibung vorzu-

9 Die lit. Abhingigkeit von Basilius ist z. B. beim Hexaemeron des Ambrosius ein
bekanntes Faktum. Obige Parallele aus den Homilien (sie diirften Ambrosius durch die

Ubegsetzung von Rufin bekannt geworden sein) ist m. W. noch nicht festgestelle
worden.

97 So finden wir auf den Kontorniaten (Spielmiinzen) T#nzerinnen abgebildet, vgl.
Alféldi, Die Kontorniaten, ein verkanntes Propagandamittel der rém.-heidnischen
Kreise in nachkonstantinischer Zeit in ihrem Kampf gegen das christl. Kaisertum,
Budapest 1943: Taf. VII, 11 (Togatus und Tinzerin); XXXI, 4 (Orgelspieler und
Ténzerin, Thematik der offentlichen Tanzspiele), vgl. ferner die Beispiele XLI, 5;
LXVIII, 6.7; LXIX, 2.3.5.7; LXII, 9. Es liefen sich noch weitere Dokumente
nennen, z. B. Elfenbeindiptychon aus Paris, Louvre Ende 4. Jh. innerhalb eines musi-
schen Ikonogramms, vgl. H. Peirce - R. Tyler, L’Art byzantin I, 1932, Taf. 148 oder
das Elfenbein mit Tinzerinnen aus Paris, Ecole des Beaux-Arts gegen 400 aaO. Taf.
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werfen. Es entspricht einem Gesetz der Religionssoziologie, wenn das zurtick-
gestaute heidnische Lebensgefiihl bei solchen gelegentlichen Durchbriichen ei-
nem wilden Strudel glich. Thr fehlte — um im Bilde zu bleiben — das Fluf-
bett einer als 6ffentliche Sitte anerkannten Festordnung, seitdem das Chri-
stentum den offiziellen Kalender bestimmte. Ja, man wird auf dieses Phi-
nomen vielleicht den modernen Begriff der ,Tanzkrankheit anwenden diir-
fen. Die Schilderung des bacchanalisch anmutenden Treibens bei nachtlichen
Mirtyrerfeiern, die wir der Feder von Basilius Caesareensis verdanken, er-
innert stark an den Bericht, den ein Heide fiir die dionysischen Tanze der
gleichen Landschaft aus dem 2. Jh. gibt.”® Hier bestehen zweifelsohne Zusam-
menhiinge, nur daf die Bischéfe der alten Kirche sie nicht in Begriffen einer
sozialen Pathologic werteten, sondern die dionysisch-orgiastische Wurzel
stirker empfanden. Es ist jedenfalls nur zu verstindlich, wenn sie bemiiht
waren, solche Einbruchsstellen in dem von ihnen gegen das Heidentum er-
richteten Damm abzuriegeln.

3. Der spitantike Kunsttanz

Es wire ein Irrtum zu meinen, der spatantike Kunsttanz sei rein ab-
strakter, dsthetischer Bewegungstanz gewesen. Auch mit ihm verband sich
die Gefahr einer Paganisierung des Christentums. Wohl war das Theater, auf
dessen Biihnenbrettern er sich vollzog, lingst seiner religidsen Funktionen
entkleidet. Das pantomimische Ballett beherrschte die Szene, sein Repertoire
nihrte sich aber von der reichhaltigen Mythologie des Heidentums. Durch
die Balletts ,,wurden alle Themen von der Erschaffung der Welt bis zum
Tode der Kleopatra® dargestellt.”” Zweifelsohne hat es dazu beigetragen,
den antiken Mythos noch lange in breiten Bevolkerungsschichten lebendig zu
crhalten. Schon das mufite das altchristliche Bischofsamt zu einer kritischen
Einstellung veranlassen. In seine Kritik miinden jedoch auch andere Argu-
mente cin. Sie werden nachtriglich erst sichtbar, wenn man kulturgeschicht-
lich d. h. rein neutral die Situation der spatantiken Pantomime sich vergegen-

58. Vor allem wire hier die bekannte Silberschale aus Parabiago, jetzt in Mailand,
aus dem Ende 4. Jh., Volbach-Hirmer, Frithchr. Kunst Taf. 107 zu nennen, wo die Dar-
stellung der Apotheose von Kybele und Attis mit einem klassizistisch wiedergegebe-
nen, altattischen Waffentanz, dem Pyrrichios, verbunden wird.

98 Basilius, hom. 14 in ebriosos; Pg 31, 455 f. vgl. Ps. Lukian, de salt. 79. Schon
die ,Bakchen des Euripides mit ihrer Schilderung der turbulenten Vorkommnisse bei
der Einfithrung der Dionysien in Athen kann man unter dem Gesichtspunkt der
»Tanzkrankheit® interpretieren, vgl. dazu E. R. Dodds in der Einleitung seiner
Ausgabe (Oxford 1944) S. XIII, der weitere Lit. zur Gesch. der Tanzkrankheit auf-
fiihre. Zu dieser durchaus aktuellen Thematik vgl. W. Katner, Das Ritsel des Ta-
rentismus. Eine Aitiologie d. italienischen Tanzkrankheit, Nova Acta Leopoldina NF
18, nr. 124, Leipzig 1956.

9 Ps. Lukian, De salt. 37. In erster Linie waren die mythischen, nicht die histori-
schen Themen beliebt, vgl. Tertullian, Apol. 15, 2 f. Zur Verbindung zw. Pantomime
und mythischem Sagenkreis vgl. auch Libanius, Or. pro salt. 70; Forster IV, 464, 6 ff.
Derselbe betont aaQ. 119; Forster IV, 497, 15 ff. die enge Bezichung zw. dem
Kunsttanz und dem dionysischen Thiasos. Mag das auch mehr rhetorisch gemeint
sein, so darf man doch nicht die Christen der Zeit tadeln, wenn sie die gleiche Be-
hauptung aufstellten.
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wartigt. Dabei mufl man von einer akuten Krise des antiken Tanzes in seiner
Spétphase sprechen, denn der Verlust der urspriinglich sakralen Zwedkset-
zung bekundet sich in einem sichtlichen Stilverfall. )

Wir besitzen mehrere Berichte {iber spatantike Tanzballetts. Der anschau-
lichste stammt aus der Feder des nordafrikanischen Rhetors Apuleius von
Madaura, der auf seinen ausgedehnten Reisen z. B. die ballettartige Auffiih-
rung des Urteils des Paris erlebt hatte. Thm ist abzulesen, wie der pantomi-
mische Tanz sich in eine kaleidoskopartige Folge von Bildern aufgeltst hat.
Die Szenenfolge des Schauspiels ist das Vorbild, illusionistische Impression
aber, welche die getanzten Szenen gleich farbenreichen Gemilden oft unter An-
wendung primitiver Effekte auszumalen suchte, der Hauptgesichtspunkt der
Regieleitung. ,Ein jegliches Herz wallte vor Vergniigen®, sagt Apuleius von
den Zuschauern und charakterisiert damit treffend die beabsichtigte Gefall-
sucht dieser zweifelhaften Kunst. Die tinzerische Rhythmik als solche tritt in
den Hintergrund; die reinen Tanzpartien wirken wie eingestreute Einlagen,
die dem Szenenwechsel dienen. Der Eindruck der Mifachtung des kiinstle-
rischen Tanzes wird noch dadurch verstirkt, dafl die Wahl des Tanzstiles
jeweils der Thematik der Szenerie unterworfen wird. So tanzte man in dem
geschilderten Ballett den altattischen Waffentanz, den sog. ,,Pyrrichios®, nut,
weil in dem Kampf um den Siegespreis des Paris auch die kriegerische Mi-
nerva als Konkurrentin der Venus auftrat! Das wirkt maniert, ganz davon
abgesehen, daf} die Wahl der Tanzformen vorwiegend im Hinblick auf ihre
Beliebtheit erfolgte. In andern Pantomimen wutde der sog. ,Geraunos®, der
Kranichtanz aus Delos, oder der Kyriatidentanz, der in klassischer Zeit der
Gortin Artemis geweiht war, aus gleich ephemeren Motiven aufgefiihrt.’
Es ist mit Hinden zu greifen, wie die alten Sakraltinze, die nicht mehr
zu Ehren der Gétter aufgefiithrt werden, zum Unterhaltungsgegenstand ge-
worden sind. Man tanzt sie um des Applauses willen dem Publikum zu
Liebe. Sie sind austauschbar, unterliegen der Willkiir des Regisseurs, sie sind
profan geworden.

Von solcher Profanisierung aus ist es nur ein Schritt, den religidsen Ur-
sprungskreis eines Tanzstiles zum Vorwand der Laszivitit zu nehmen. So
schildert uns Tacitus ein Ballett im Hause der beriichtigten Messalina, das
einen dionysischen Thiasos sich zum Thema gewahlt hatte. ,Das Bild einer

199 Apuleius, Metamorph. X, 29—34 nach Weege 165 ff. Eine ,Pyrrische” Weege
Abb. 42. Die Vermengung derselben mit den Dionysien fand nach Weege 53 ff. bereits
im 4. Jh. v. Chr. in Athen statt. Im Lateinischen wird spiter ,pyrricha® schlechthin
zur Bezeichnung fiir den Ballettanz, vgl. Sueton, Nero 12; Augustin, De musica 3, 1.
Zu den verschiedenen Formen des antiken Sakraltanzes hat vor allem L. B. Lawler
zahlreiche Einzeluntersuchungen geliefert, vgl. z. B. The Geranos-Dance. A New In-
terpretation, in: Transactions and Proceedings of the American Philology Ass. 77,
1946; The Dance of the Holy Birds, in: CJ 37, 1941/42, 351—357. Schon in klassi-
scher Zeit erhielt die religiose Pantomime eine sakrale Zwedksetzung. Wir verdanken
endlich der Amerikanerin die Einsicht, dafl im minoischen Kreta bereits der ,,Invoca-
tion-Dance® bei der Epiphanie der Gétter vor der Tempelfassade eine wichtige Rolle
spielte, vgl. The Dance in Ancient Crete, in: Studies presented to D. M. Robinson I,
St. Lous 1951, 23—51, ferner Fr. Matz, Géttererscheinung und Kulebild im mi-
noischen Kreta, Abh. Ak. Mainz 1959, nr. 7, 385—448.
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Weinlese feierten sie im Hause, Keltern knarrten, Strome von Wein flossen,
mit Fellen gegiirtete Frauen sprangen wie opfernde oder rasende Minaden
umher. Sie selbst (sc. Messalina) schwang mit geldstem Haar den Thyrsos-
stab, neben ihr der efeubekrinzte Silius (Lieberhaber der M.) . . . So warf
sie ihr Haupt zuriick, umtobt von dem rasenden Chore.“'"! Wir kennen
auch aus christlichen Quellen das dionysische Motiv des im ekstatischen Tanz
wild zuriickgeworfenen Haares, das vorchristlich ist und auf zahllosen Dat-
stellungen des dionysischen Thiasos mit seinen Minaden schon seit der grie-
chischen Vasenmalerei bis in die spitantike Plastik hinein sich grofler Be-
liebtheit erfreut hat.!® In der Tat bedurfte die altchristliche Polemik nur
dieses literarischen Motivs, um die heidnisch-dionysische Wurzel des Tanzes
den Lesern und Hérern in Erinnerung zu bringen. Eben auch deshalb kann
man aber im Falle des Hausballetts der Messalina sagen, dafl wir hier trotz
der realistischen Darstellung des Thiasos von echter dionysischer Frommig-
keit weit entfernt sind. Das Ballett diente der lasziven Lustbarkeit.

Zusammenfassend muf} also festgestellt werden, dafl der spdtantike Kunst-
tanz stilgeschichtlich ein komplexes Gebilde darstellte, das sehr heterogene
Elemente in sich aufgenommen hatte. Religionsgeschichtlich gesehen aber kam
in ihm die innere Aushthlung des antiken Sakraltanzes, der schon langst
der Vergangenheit angehdrte und nur in den privaten Bezirken der Myste-
rienfrommigkeit fortlebte, offen zu Tage. Hier lag die eigentliche Wurzel
fiir die Entartung seiner Stilformen.

Selbst in heidnischen Kreisen hat man daher das Ballett als eine allge-
meine Dekadenzerscheinung der Zeit empfunden. Der antiochenische Rhetor
Libanius hat sich zum Sprecher dieses kritischen Urteils gemacht: ,Solange
das Geschlecht der tragischen Dichter blithte, waren die Dramen die Lehr-
meister des Volkes. Nach ihrem Aussterben aber fithre aus Mitleid ein Gott
den Pantomimus ein“ (Or. 70 pro saltatoribus, Forster IV, 464). Der Satz
steht in einer Apologie, die den Tanz gegeniiber der Kritik — nun nicht aber
der Christen — verteidigt. Leider ist jene angesprochene Tanzkritik des Ai-
lios Aristeides (Smyrna um 180 n. Chr.) fiir uns verloren. Die starke litera-
rische Wirkung des verlorenen Werkes geht aber aus den Gegenschriften her-
vor, die sich dagegen wandten. Die hier schon mehrmals zitierte Schrift
»Uber den Tanz®, die unter dem Pseudonym Lukians v. Samosata iiberlie-
fert ist, erdffnete als erste die Diskussion. Noch Libanius stand unter dem
Eindruck der von Aristeides vorgetragenen Kritik. Fiir ihn hatte sie jedoch
eine aktuelle Bedeutung gewonnen, weil jetzt Christen wie z.B. Basilius

101 Tacitus, Ann. XI, 31. Natiirlich ist die Darstellung tendenzids — aber in ihrer
Tendenz greift sie durchaus treffend das Blasphemische in dem Mifibrauch des Sakral-
tanzes au%.

102 Bossert 282—283 stellt ein Vasenbild 5. Jh. v. Chr. und ein nevattisches Relief
2. Jh. n. Chr., das iibrigens mit seinem Ikonogramm gut der Ballestszene entspricht,
gegeniiber und 148t die lange Tradition des Motivs erkennen, vgl. ferner Weege
Abb. 117 f. 122—24. 222 und die Arbeit von L. B. Lawler, The Maenads, Memoirs
American Academy of Rome 6, 1927, 69—112, spez. zum Motiv 101 f. Zur literar.
Tradition des Mortivs, das dann dort auf andere Kulte ibergeht, in diesem Falle den
Kybelekult, vgl. Catull Carmina 63, 19 ff. Kroll 133.
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v. Cacsarea oder Johannes Chrysostomus von den Kanzeln herab gegen den
Tanz predigten. Trotz dieser polemischen Situation, die sich gerade in An-
tiochia, der Stadt seiner Wirksamkeit, konzentriert hatte,'® sah der Heide
Libanius sich gezwungen, die anfingliche Verteidigung des Balletts in sciner
Arbeit ,,Fiir die Tdnzer® durch spitere Schriften bzw. Ausserungen zu revi-
dieren, ja aufzugeben. In harten Worten hat er sich z. T. gegen dic Panto-
mime ausgesprochen, weil sie demoralisierend und bildungszerstérend wirke.
Mit Bedauern stellt er fest, dafl sie den guten Ruf der Stadt Antiochia in
der ganzen Welt gefihrde.”** Das wird den Tatsachen entsprechen, stimmt
zumindesten damit tiberein, dafl die Zunft der Tdnzer schon immer in eincm
iiblen Ruf gestanden hatte. Thr schlechter Leumund diirfte auch die Bischéfe
des Ostens veranlaft haben, die kanonische Bestimmung zu erlassen, dafl ein
Kleriker eine Hochzeit zu verlassen habe, bevor das Hochzeitsballett seinen
Anfang nehme.'*® Selbst der Gegner des Christentums, Kaiser Julian, der die
Verhiltnisse in Antiochia aus eigener Anschauung kannte, achtete bei seiner
Reform des heidnischen Priesterstandes darauf, dafl die Priester keinen Pri- .
vatverkehr mit Berufstinzern, Schauspiclern und Mimen pflegten.'®

Etwas anders lagen die Dinge im Westen. Dort hatte schon immer die
griechische Pantomime in gewissen Kreisen als eine Uberfremdung altrémi-
scher Sitte gegolten. Cornelius Nepos hat dem einen typisch rémischen Aus-
druck verliechen: , Wir wissen, dafl die Gestalt des Musikers von Anfang an
unsern Sitten fremd gewesen ist, ja dal man das Tanzen zu den Lastern
zihlte. Alle derartigen Dinge werden (sc. nur) bei den Griechen fiir beliebt
und lobenswert angesehen.® Aus der gleichen Einstellung einer traditionell-
romischen Aversion heraus urteilt Cicero, daR der Tinzerberuf nicht zu den
ehrenhaften Kiinsten® gehore, weil er dem Vergniigen diene.!”” Bewufit
sucht er bei den Richtern die altrémischen Antipathien zu wedken, wenn er

103 Besre Schilderung bleibt V. Schultze, Altchr. Stadte und Landschaften IT1, An-
tiochia, Giitersloh 1930, 57 ff. P. Perit, Libanius et la vie municipale & Antioche du
4° 5. aprés J. Chr., Paris 1955, 225 ff.; A. Festugiére, Antioche paienne et chrétiennc.
Libanius, Chrysostome et les moines de Syrie, Paris 1959, haben unsere Thematik
nicht im Auge.

104 Or, 23 ad Icarium; Férster 111, 14, 2 f.; Or. 31 c. Florentium; III, 394, 10 ff.;
Or. 41,7 ff. ad Timocratem I1I, 298 f. Schon Ps. Lukian, de salt. 76 riihmt Antio-
chia als ostliches Zentrum der Pantomime.

105 Can. 54 Laodikeia 340—380, vgl. Gregor v. Nazianz, ep. 232; PG 37, 376;
can. 24 des Trullanum 692 Msi XI, 953 hilt das fest, dehnt den Besuchspassus in
seinem Verbot auf das Hippodrom aus, was damals bereits iiberholt war, und was
fiir den Traditionalismus der canones typisch ist. Noch heute stellt CIC can. 140 das
Ballett unter Besuchsverbot.

068 Tylian, ep. 89b ed. Bidez-Cumont 144: ,Kein Priester soll ins Theater gehen,
weder mit einem Musikanten noch einem Wagenlenker befreundet sein, noch soll ein
Tinzer oder Mime in sein Haus kommen.® Resigniert stellt der Kaiser wie Johannes
Chr. fest, man konne das Volk doch nicht von Theater und Ballett abhalten. Dafl
It. Gregor v. Naz. Adv. Julianum Or. 5, 18; PG 35, 688 bei der Leichenpompe Tén-
zer die Taten des verstorbenen Kaisers in einer Pantomime verherrlichten, verleiht
dem Ende des ,Romantikers auf dem Thron® einen tragikomischen Aspekt.

197 Cornelius Nepos, Vita 15 Epaminondas 1, 2; Halm 60 Z. 4; Cicero, De off. I,
42, 105 f. vgl. 1, 50; V, 15; pro Deiot. 28. Daf} Cicero in seiner persdnlichen Hal-
tung von diesem Urteil sich nicht bestimmen lieff, hat uns hier nicht zu beschiftigen.
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ausruft: ,Kein niichterner Mensch tanzt, weder fiir sich selbst noch auf einem
ehrhaften Gastmahl, wo es ordentlich zugeht, er sei denn wahnsinnig® (Pro
Murena 13).

Im kaiserlichen Rom diirfte Cicero allerdings diesen Satz kaum so poin-
tiert formuliert haben. Augustus zeigte lebhaftes Interesse fiir die neue Un-
terhaltungskunst, Caligula trat personlich als Ténzer auf und Nero war ein
begeisterter Anhinger des Balletts.'” Die Hoflinge jedoch folgten dem kai-
serlichen Vorbild und seinem Philhellenismus. Der bekannte Maecenas ge-
horte zu den Forderern des Balletts, und eilfertig brach sein Hausdichter
Ovid in begeisterte Worte iiber die Tanzleistungen der Balletteusen aus. Plinius
bestitigt in einem seiner Briefe, daf zu seiner Zeit fast jeder reiche Rémer
eine private Ballettgruppe besafi, um die Giste seines Hauses zu unterhal-
ten.'” Selbst als unter den Claudiern die Behérden wegen vorgefallener
Skandale gegen die Berufstinzer vorgingen, haben die staatlichen Mafinah-
men den romischen Siegeszug der Pantomime nicht aufhalten konnen.'™ Das
Ballett eroberte auch den westlichen Kulturkreis und im Laufe der Zeit zu-
gleich das Herz der breiten Massen. Als man im Jahre 353 wegen Getreide-
mangels sich gezwungen sah, die Bevolkerungszahl der rémischen Haupt-
stadt zu kontingentieren, durften die Berufstinzer in den Mauern Roms ver-
bleiben; es waren nicht weniger als 3000.t Auch das ist ein spitantiker
Beitrag zu dem bekannten Thema: ,Panem et circenses®.

Zu diesem Zeitpunket aber hatte sich die Situation bereits grundlegend ge-
dndert. Das Christentum beherrschte das 6ffentliche Leben und bald auch die
oftentliche Meinung. Die heidnischen Kreise um den romischen Stadtprifek-
ten Symmachus bzw. den Konsul Praetextatus aber, die in die innere Oppo-
sition gegangen waren, hatten sich mit ihrem restaurativen Programm erneut
den alten republikanischen Idealen zugewandt. So kam es, dafl ein jenen
Kreisen nahe stehender Schriftsteller wie Macrobius erneut die altrdmische
Kritik am Kunsttanz wachrief, indem er an die ,gute, alte Zeit® erinnerte:

»Um mit jener Zeit zu beginnen, die am sittenstrengsten war, die Zeit zwischen
den beiden Punischen Kriegen. Damals fingen Freigeborene, was sage ich: Freigebo-
rene, sogar die Sthne von Senatoren an, die Tanzschule zu besuchen, und lernten
dort, mit Kastagnetten zu tanzen. Schweigen will ich davon, dafl auch Matronen das
Tanzen nicht fiir unchrenhaft ansahen. Dafl aber die Sohne von Vornehmen, sogar
— schrecklich, aber wahr — ihre Téchter und Jungfrauen zu den Tanzschiilern zihl-
ten, bezeugt Scipio Aemilianus Africanus, der es tadelt, da Midchen und Knaben
aus vornchmem Hause mit Weichlingen in die Tanzschule gehen. ,Als mir jemand’,
so sagt er, ,dies erzihlte, da konnte ich mir nicht vorstellen, daf vornehme Leute

108 Hierzu Wiist aa0. 843 ff., dort 863 f. auch zur Rechtsstellung der Berufstinzer,
die keine Biirgerrechte besaflen, dhnlich den Schauspielern, vgl. H. G. Marec, Der
Schauspieler im Lichte der Soziologie I1: Seine gesellschaftl. und rechtl. Stellung im
alten Rom, 1956. — Zu Caligula vgl. Sueton, Caligula 11.54; Cassius Dio 59, 2, 5;
5;:5; Senca; Dial. II1;20;8:

100 Plinius, ep. VII, 24. Zu Ovid vgl. die Belege Weege 152.

10 Dazu Wiist aa0. 864 ff. Teilweise ging man durch Verbannung gegen die Bal-
lettdnzer vor. Unter den philhellenischen Flaviern wurden die Mafnahmen riidsgin-
gig gemacht.

11 Ammianus Marcellinus X1V, 6, 19.



Andresen, Altchristliche Kritik am Tanz 259

ihre Kinder tanzen lernen lassen. Ich lie mich also in eine Tanzschule fithren. Und
so wahr mir Gott helfe, mehr als 50 Knaben und Midchen sah ich, darunter einen
<naben von noch nicht 12 Jahren mit der Bulla. Der Sohn eines Mannes, der sich
um ein ffentliches Amt bewarb, tanzte mit Klappern einen Tanz, wie ihn anstands-
halber kein elender Sklave tanzen wiirde.” 112

Macrobius wollte mit solcher Geschichte aus republikanischer Zeit seine
Leser nicht einfach unterhalten. Gleich manchen zeitgenossischen Romern
suchte er in der Welt altromischer Gesittung und Frommigkeit die geistigen
Krifte ciner heidnisch-religidsen Restauration. Indem er dabei auch die alt-
romische Krittk am Tanz aufgriff, verbiindete er sich ungewollt mit der
christlichen Kritik der Theologen und Bischéfe. So erleben wir die paradoxe
Tatsache, dal Gegner, die sich in der religitsen Auseinandersetzung ihrer
Tage feindlich gegeniiber stehen, den Tanz mit den gleichen Verdikten ver-
urteilen. Aus dem Macrobiustext seien davon nur zwei hervorgehoben,
Da wire cinmal die Bezeichnung des Kunsttinzers als , Weichling® — emn
Schimpfwort, das unterschiedslos bei Nichtchristen und Christen auftaucht.'?
Da wire zum andern der Hinweis auf den ,honor matronalis® — das alt-
rémische Ideal, das auch Ambrosius in seinen Ausfithrungen gegen den Tanz
beschwort.'* Der aufgezeigte Tatbestand wire nicht das einzige Beispiel da-
fiir, wie romische ,virtus® und christliche Echik sich miteinander verbiinden.

Was also den Kunsttanz betrifft, so haben wir im Osten wie im Westen
die gleiche Situation vorliegen: die alte Kirche fand in ihrer Kritik sogar
heidnische Unterstiitzung, mochten dic Motive der Kritik noch so verschie-
den sein. Die christlichen Bischdfe haben die hier sich anbietende Allianz fiir
ihre Zwecke genutzt. Wer wollte einem Ambrosius vorhalten, daff er sich des
ciceronianischen Schlagwortes vom ,, Tanz der Wahnsinnigen® bedient, wenn

112 Saeurnalia 111, 14, 7. Diesem romantischen Republikanismus kommt deshalb be-
sondere Bedeutung zu, weil Macrobius wie andere Vertreter des Symmachuskreises
sonst als ,Hellenist® zu gelten hat, vgl. P. Courcelle, Les lettres grecques en Occi-
dent. De Macrobe & Cassiodor, Paris 1948, spez. 3 ff. Neben den neueren Arbeiten
von Alf6ldi sollte F. Cumont, La polémique de I’Ambrosiaster contre les paiens, in:
Rev. d’hist. et lictér. rel. 8, 1903, 417—440 mit seiner glinzenden Darstellung der
heidnischen Opposition in Rom unter dem Konsul Vettius Agorius Practextatus nicht
vergessen werden.

113 Fs riihre daher, daff urspr. nur Ménner im Balletr auftraten und Frauenrollen
iibernehmen mufiten. Strenge Diit, Geschmeidigkeitsiibungen, Enthaarungsmittel etc.
dienten dazu, den Kérper zu entminnlichen. Wenn Christen wie Tertullian (Apol.
15,3; de spect. 17.23), Minucius Felix (Oct. 37,12), Novatian (Ps. Cyprian, de
spect, 6 in fine), Laktanz (Div. Inst. VI, 20, 29) oder Ambrosius (ep. 58, 5) sich iiber
die Frauenrollen der Mimen mokieren, rechnen sie zugleich mit den altrém. Aver-
sionen gegen die Kunsttinzer bei ihren Lesern. Doch auch der Osten kannte das Ver-
dike des , Weichlings®, vgl. Ps. Lukian, De salt. 2; Joh. Chrysostomus hom. 17, 2 ad
populum Ant.; PG 48, 178.

14 7y Ambrosius vgl. obiges Zitat aus De Helia 18, 66, wo romisches Matronen-
ideal und paulinische Anweisung (1. Kor.) sich hochst charakeeristisch verbinden. Der
Jhonor matronalis® auch Canones Africae can. 60, Msi 3,766 f. — Ich verweise fer-
ner auf das Verdike des ,schauspielerhaften Benehmens®. Es wird bei Sueton, Cali-
gula 54 gegen den tanzenden Kaiser (gestus histrionis) angewande und erscheint als
Polemik gegen die ,histrionici corporis motus® oder ,gestus histrionici® bei Ambro-
sius, Exp. in Ev. Lucae VI, 5ff., CSEL 32, 2, 233 ff.; Exp. in Ps. 118 serm. VII,
261 PE 15, 1290; ep. 58, 5 PL 16, 1179.
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er vor dem Hochzeitstanz warnt?'® Das spitantike Ballett befand sich auch
ohne die christliche Polemik in einer akuten Krise. An diesem Punkte kann
man getrost den Gesichtspunke beiseite lassen, daf} es mit seinen Themen an
die heidnische Mythologie gebunden war. Hitte die alte Kirche den spit-
antiken Kunsttanz geduldet, ja gar gefordert, dann hitte sie sich gegen das Rad
der Geschichte gestemmt — hier verfiel auch ohne sie, was dem inneren Ver-
fall schon lingst, dem dufleren jedoch unaufhaltsam preisgegeben war.

Es diirfte deutlich geworden sein, dal die alte Kirche gegeniiber dem Tanz
als Volkssitte oder als Kunsttanz, vom Sakraltanz ganz abgesehen, unmog-
lich eine neutralistische Stellung einnehmen konnte. Soweit ich sehe, hat nur
Augustin in einer gelegentlichen Randbemerkung den Versuch unternommen,
vom Asthetischen her die Forderung eines zwedsfreien Tanzes als ’art pour
Part zu erheben, wobei solche marginale Zufilligkeit sich in die rhetorische
Frage kleidet: , Wenn sich unsere Glieder nur um des Schénen und der An-
mut willen und wegen keines anderen Zweckes bewegen, nennen wir das
nicht Tanz und nichts anderes?® (De musica I, 2, 3). Es ist bekannt, dafl
jenes Werk, in welchem der Satz erscheint, sich zur Aufgabe gestellt hatte,
die Bedeutung der musischen Ausbildung fiir den Theologen und damit iiber-
haupt das Programm einer christlichen Erzichungswissenschaft zu erarbeiten.
Nicht minder ist anerkannt, daf} sich dies gleichzeitig mit ganz bestimmten
Prinzipien der augustinischen Erkenntnismetaphysik verbindet. Es geht um
die ontologische Bedeutung der Zahl und das veranlalt nun Augustin, schon
im Bereich des Sinnenfilligen die konstitutive Bedeutung der Zahl bzw. des
Zeitmafles sowohl fiir die Musik wie fiir den Tanz als Anschauungsmaterial
aufzuzeigen. Die Beobachtung lehrt, dal der Takt bei dem Tanz Zhnlich
wie der Rhythmus bei der Musik auf der Zahl basiert:

»Wenn einer rhythmisch in die Hinde klatscht, so daff ein Schlag eine Zeiteinheit,
ein zweiter eine doppelte Zeiteinheit ausmacht, was bekanntlich als jambischer Vers-
fufl bezeichnet wird, wenn derselbe ferner die Schlige aneinanderreiht und fortsetzt,
ein zweiter aber dazu tanzt, indem er nach dem Rhythmus die Glieder bewegt,
sprichst du nicht auch dort von einem Zeitverhiltnis zwischen dem Einfachen und
Zweifachen der Bewegung, sei es im Klatschen, das du horst, sei es im Tanzen, das
du siehst? Oder ergbtzt dich wenigstens nicht die Zihlbarkeit, die du wahrnimmst,
auch wenn du die Zahlen nicht genau nachrechnen kannst?“ 116

Nach den konkreten Zeitbildern, die uns bei diesem Uberblick iiber den
spatantiken Tanz ins Gedichtnis gerufen worden sind und mit den archiolo-

145 De wvirg, III, 5, 25; PL 16, 227 unter Zitierung con Cicero, Pro Murena 13.

116 De musica I, 13, 27, vgl. auch die Ausfithrungen iiber ,Grundzahlen®, die den
Ténzen zugrunde liegen sollen, 2a0. VI, 8, 22: ,Sane ut in sonis per instrumentum
aurium, ita in saltationibus caeterisque visibilibus motibus, quod ad temporales nu-
meros attinet, eadem adjuvante memoria iisdem numeris judicalibus dijudicamus.”
Wihrend die ,iudicalia® der Memoria angehdren und so apriorischer Natur sind, ge-
horen die Zahlwerte des Tanzes der ,sichtbaren Bewegung® an, sind daher auch als
»corporalia® zu bezeichnen, vgl. VI, 9, 24. Schon diese Unterscheidung filirt den
christl. Neuplatoniker dazu, das Gedicht, aber noch lieber einen rezitierten I salm des
Ambrosius (,Deus creator omnium® vgl. de mus. VI, 9, 23; 17, 57; Conf. XI, 27,
35), der ihn seit Cassiciacum begleitet (de vita beata 4, 35), als Vergleich zu bevor-
zugen.
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gischen Dokumenten teilweise noch heute vor Augen stehen, ist es durchaus
berechtigt, nach dem tdnzerischen Vorstellungsbild des obigen Zitates zu
fragen. Der Kunsttanz mit dem bunten Gemisch seiner Orchestermusik schei-
det von vornherein aus. Doch auch nicht der sakrale Rundtanz oder gar der
Volkstanz, die immer eine Mehrheit von taktangebenden Statisten voraus-
setzen, werden uns mit dem obigen Zitat vor Augen gestellt. Aus der theo-
retischen Fragestellung heraus wird ein Bild entwickelt, das sich zeichenhaft
auf ein Mindestmafl beschrinkt, nimlich auf den Tanzer und den Takt-
geber. Ist es ein Zufall, daf Augustin ungewollt damit jene ilteren Tanz-
bilder vor Augen malt, die uns auf frithen attischen Vasenmalereien begeg-
nen, bevor das dionysische Element sich in ihnen bemerkbar machte?!” An-
gesichts der Tatsache, dafl Augustin Fhnlich wie seine bischoflichen Amits-
lollegen sich gezwungen sah, ex cathedra gegen den spitantiken Tanz ein-
zuschreiten, mufl man die Kraft der denkerischen Abstraktion bewundern,
die diesem apollinischen Tanzbild zugrunde liegt. Hier ist dank einer theo-
retischen Besinnung am Ausgang der alten Kirche jenes ,propter se et per
se“ gewonnen worden, um das sich Tertullian in seiner Weltdiastase ver-
geblich bemithte. Das Denken von der Sache her ,entmythologisiert den
Tanz.

Als Augustin spiter sein literarisches Werk kritisch iiberpriifte, hat er da-
her auch gegeniiber solchen Sitzen keine Bedenken gehabt. Aber es sind
eben jene selbstkritischen ,Retractationes® (I, 11, 4), welche uns noch eine
zweite Seite an seinen Aphorismen tiber den Tanz hervorheben lassen.
Augustin hat offen zugestanden, daf in bestimmten Partien von De musica
lib. VI die Vorstellung von der ,infima pulchritudo“ des sichtbaren Uni-
versums auf die platonische d. h. neuplatonische Konzeption von der Welt-
seele zuriickgreife (VI, 14, 44)."® Liest man nun bei Plotin jene Stellen,
welche die ewige Bewegtheit des Universums mit einem ,Tanz® zu ver-
anschaulichen sucht, dann zeigt sich, daf} diese Kosmologie, welche die Viel-
heit in der Einheit zu fassen sucht, vorstellungsmifig sich an die Tanzpanto-
mime mit ihren Orchestern und verschiedenen Tanzstilen gewiesen sicht
{(Enn. IV, 4, 33), wihrend das altgriechische Bild vom ,Reigen der Sterne®
(Enn. IV, 4,8) mehr traditionell tibernommen wird."® Trotz seiner Ab-
hingigkeit von Plotin wird man Augustin das einrdumen miissen, dafl er

17 Vel, z.B. das entziickende Bild eines attischen Kraters des 5. Jh. v. Chr. in
Berlin, Bossert 281 oben, wo allerdings die Flotenspielerin als zweite Figur den Takt
mit dem Fuf} angeben muf.

18 Dazu jetzt A. Squire, The Cosmic Dance. Reflections on the ,De musica® of
St. Augustine, in: Blackfriars 35, 1954, 477—484, vgl. REA 3, 1957, 297. Den Wan-
del Augustins in seiner Einstellung zur platonischen Weltseele von De immortalitate
animae bis zu De civitate dei bringt am iibersichtlichsten V. J. Bourke, St. Augu-
stine and the Cosmic Soul, in: Riv. di Metafisica 9, 1954, 431—440.

19 Vgl. ferner Plotin, Enn. VI, 9, 8 f. Volkmann. Die Wurzel der Tanzvorstellung
liege in dem Timaios von Platon mit seinen Spekulationen iiber die Weltseele. Die
pythagoreische Vorstellung von der ,Musik der Sphiren® ist hingegen instrumental
und orientiert sich gerne an der ,Leier®, vgl. Plotin, Enn. IV, 4, 8 Z. 55 f. Noch bei
Proklos findet sich die Vorstellung von dem ,tanzenden Weltgeist®, vgl. L. J. Rosén,
The philosophy of Proclus, New York 1949, 185 f.
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zugleich mit jener ,,Entmythologisierung® des Tanzes auch die neuplatonische
Ontologic iberwindet und in De musica nicht von einer tdnzerischen ,Ana-
logia entis“ spricht. Er hat den Tanz zugleich ,ent-ontologisiert®.

So zeigt sich auch bei der Einkehr in die stille Gelehrtenstube des Epi-
scopium von Hippo Rhegius und in den Bereich rein abstrakt-theoretischer Er-
orterung wieder jene gleiche Distanz, welche die alte Kirche gegeniiber den
lauten Erscheinungen des spitantiken Tanzes einnakm und einnehmen muf3te.



Zur Theologie Theodors von Mopsuestia

Von Luise Abramowski

Das jlingst publizierte Zitat aus Theodors Werk gegen Eunomius® enthilt
eine christologische Definition, die niherer Betrachtung wert ist. Ich zitiere den
nur syrisch Gberlieferten Text in meiner Ubersetzung.

»Dies sagt mit vielem anderen auch der selige Theodor im 18. Buch gegen
Eunomius so:

;Prosopon® wird auf doppelte Weise gebraucht: entweder bezeichnet es die
Hypostase und das, was jeder von uns ist, oder es wird der Ehre und der Grofle
und der Anbetung zuerkannt, folgendermafen: ,Paulus’ und ,Petrus’ bezeich-
nen Hypostase und Prosopon jedes von ihnen (beiden); das Prosopon aber
unseres Herren Christus bedeutet Ehre und Gréfle und Anbetung. Weil? sich
der Gott Logos in der Menschheit offenbarte, verband er die Ehre seiner
Hypostase mit dem Sichtbaren. Und deswegen bezeichnet das ,Prosopon® Chri-
sti, dafl es (ein Prosopon) der Ehre ist, nicht (ein Prosopon) der Usia der zwei
Naturen. [Denn Ehre ist weder Natur noch Hypostase, sondern eine sehr
grofie Erhohung,® die zugesprochen wird aus Ursache der Offenbarung.]*
Was fiir den Konig Purpurgewinder oder konigliche Kleider sind, das ist
fiir den Gott Logos der Anfang, den er aus uns genommen hat, unzertrennlich,
unverduflerlich, ohne (rdumliche) Entfernung in der Anbetung. Wie der Kénig
also nicht durch Natur Purpurgewinder hat, so hat auch nicht der Gott Logos

! L. Abramowski, Ein unbekanntes Zitat aus Contra Eunomium des Theodor von
Mopsuestia. Le Muséon 71 (1958) p. 97-104.

* metul. Es ist iiberraschend, dafl Theodor diesen Gedanken als Begriindung anfiihrt;
statt , weil“ wiirde man ,,als“ (kad) erwarten. Durch eine (absichtliche?) Verlesung von
6t¢ in 87, war der oben iibersetzte syrische Text leicht zu erhalten. Der Gedanke der
Offenbarung spielt fiir den nestorianischen Kontext, der das Zitat tberliefert, eine
grofie Rolle, 1. c. p. 104; cf. auch Anm. 4.

& chlPhil-20.

4 Ich halte diesen Satz fiir eine Glosse, seit der Verdffentlichung des Zitats hat sich
mir diese Vermutung zur Gewiflheit verstirke. gelyana — émpdveie Christi als Ur-
sache fiir das Prosopon der Ehre ist eine Begriindung, die bei Theodor in so deutlicher
Form sonst nicht zu finden ist, wohl aber reichlich in den nestorianischen Kephalaia, die
das Zitar iiberliefern. Das Offenbarungsprosopon ist ein nestorianisches Theologume-
non, cf. A. de Halleux, La christologie de Martyrios-Sahdona dans I’évolution du
nestorianisme, Orient. Christ. Periodica 23 (1957) p. 5-32. Ich verweise noch auf den
Dialog am Anfang des Liber Heraclidis des Nestorius; dieser Dialog ist ein nestoriani-
sches Produkt (= Ps, Nestorius), wie ich an anderer Stelle nachweisen werde. Ps, Nesto-
rius arbeitet mit dem Offenbarungsprosopon.
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durch Natur Fleisch. Wenn jemand behauptet, dafl der Gott Logos natiirlicher-
weise Fleisch hat, geschicht der gottlichen Usia eine Entfremdung durch ihn,
weil er (sc. der Logos) sich einer Verinderung unterzieht durch Hinzufiigung
einer Natur. Wenn er aber nicht.durch Natur Fleisch hat, wie sagt Apollinarius,
daf ebenderselbe teilweise dem Vater wesensgleich ist in seiner Gottheit und
derselbe uns wesensgleich im Fleisch, so dafl er ihn zusammengesetzt machen
kann. Denn wer so in Naturen zerlegt wird, ist etwas Zusammengesetzes und
wird in der Natur gefunden.”

Mit der Wendung gegen Apollinarius am Schlufl des Zitates beschiftigen wir
uns nicht weiter, sie bringt nichts Neues. Der Text beginnt mit allgemeinen
Definitionen fiir die beiden Weisen, die Vokabel mpdowaov zu gebrauchen.
Die angegebenen Beispiele zeigen, dafl nicht das Allgemeine das Gesuchte ist,
sondern das Besondere: das mpdowmor Christi. Fiir dieses Prosopon wird
ein Vergleich zu Hilfe genommen, der dem christologischen Teil ginzlich das
Ubergewicht gibt. Es zeigt sich erneut, daff Theodor die Einheit der beiden
Naturen in Christus mit Hilfe des Wortes mpdommor zu beschreiben ver-
sucht* und nicht mit dem Wort 9ndoracic, das hier ganz unbefangen ge-
braucht wird: einmal als identisch mit dem Prosopon eines beliebigen Menschen
und einmal als identisch mit einer der Personen der Trinitit, dem Gott Logos.
Man beachte, daff von der menschlichen Natur Christi (im Gegensatz zu
Paulus und Petrus) in diesem Text der Begriff Hypostasis nich t gebraucht
wird.? Man weif}, wie die Entwicklung weiterging: nachdem die Definition der
christologischen Einheit mit Hilfe von mpdowmoy durch Nestorius kompro-
mittiert worden war, griff man in Chalkedon auf die Vokabel dndoraocic
zuriick, die fiir den cinmaligen Fall eines spezicllen neuen Sinnes bedurfte.
Formal denselben Vorgang haben wir hier vor Augen, denn auch Theodor
mufd den Begriff Prosopon neu bestimmen, um ihn christologisch anwenden zu
lknnen.

Die erste der beiden méglichen Anwendungen von mpdowmoy, die auf eine
beliebige menschliche Person, ist ein echter allgemeiner Gebrauch, denn er pafit
auf Petrus wie auf Paulus. Das gilt nicht fiir den zweiten Fall; als einziges
Beispiel wird denn auch ,unser Herr Christus® genannt. Nur aus logischen
Griinden ist die allein auf sein Prosopon gemiinzte Regel als allgemeine for-
muliert worden: Das tertium quid des Vergleichs mit dem Konig in seinem
Purpur ist das ,nicht durch Nartur®, ,nicht natiirlicherweise“. Die Einheit
zwischen dem Gott Logos und dem Fleisch, ,dem Anfang, den er aus uns ge-
nommen hat®, ist so wenig eine ,natiirliche®, wie dem Konig sein Purpur-
gewand angewachsen ist. Aber der Logos ist vom Fleisch ,unzertrennlich, un-
verduflerlich, ohne (rdumliche) Entfernung in der Anbetung® — das ist mehr
als man vom Konig sagen kann, dessen Gewand ja vom Triger nicht absolut
»unzertrennlich® ist. Ein nicht ausgesprochener Vergleichspunke ist die Tat-

# G, H. M. Posthumus Meyjes, De Christologie van Theodorus van Mopsuestia,
Vox Theologica 25 (1954/5) p. 9: ,Auf dieses modowmor kommt es an in seiner Chri-
stologie.* p.19: ,,In diesem Terminus liege das Wichtigste von Theodors Christologie
verborgen.

5 cf. Muséon 1958 p. 103.
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sache, dafl das Prosopon Christi und die Gestalt des Konigs ,,von auflen” ge-
schen werden, so wie sie dem anbetenden Gliubigen oder dem koniglichen
Untertanen erscheinen.®

Wir haben hier also zwei Definitionen von Prosopon vor uns, deren
Glieder zwar duflerlich parallel geformt sind, deren Inhalt aber so wenig
parallel wie mdglich ist: im ersten Fall wird die Identitdt mit Hypostasis fest-
gestellt, im zweiten Fall bezieht sich Prosopon auf eine Grifle, die durch , Ehre,
Grofle und Anbetung® bestimmt ist (so wird man Theodors um der formalen
Analogie willen elliptischen Ausdruck paraphrasieren diirfen). Die erste der
beiden Definitionen kann man als ontologisch bezeichnen, die zweite ist es
offensichtlich nicht, zum Kummer oder zur Genugtuung aller jener, die fiir
oder gegen die Orthodoxie Theodors Partei ergriffen haben. Doch versagt die
{ibliche Alternative, daff Theodor nur eine ,moralische® Einheit der Person
Christi zugibe, vor diesem Text; sie ist von den Verteidigern Theodors mit
Recht immer zuriickgewiesen worden. Der Terminus ,Anbetung® macht es
deutlich, dafl wir uns hier in lisurgischer Sphire bewegen; die christologische
Definition von Prosopon erfolgt damit auf einer anderen Ebene als die erste,
anthropologische Definition. Die Schwierigkeit in der Interpretation der Chri-
stologie Theodors, die sich an den unaufhdrlichen neuen Versuchen zu diesem
Thema zeigt,” liegt darin, daff die Christologie selber auf zwei Ebenen abge-
handelt wird: von den zwei Naturen Christi und ihren Unterschieden wird
ontologisch gesprochen, die Einheit der Person Christi wird dagegen wohl
ontisch vorausgesetzt, wihrend eine ontologische Beschreibung oder gar Defi-
nition mit den Theodor zur Verfiigung stehenden Begriffen nicht moglich ist.
So versucht er das von einem anderen Ausgangspunkt her.

Zunichst muf} einmal die Originalitit dieses Versuchs eines liturgischen Zu-
gangs zum christologischen Problem konstatiert werden. Wir sehen seine un-
bewiltigte Nachwirkung bei Nestorius (,,ich trenne die Naturen, aber eine die
Anbetung®) und konnen bei Andreas von Samosata feststellen, wie hier ein

5 A. Grillmeier hat auf einen Aspekt des Begriffes Prosopon aufmerksam gemacht,
der sich bei Theodoret mehrfach nachweisen 13ft: Theodoret ,meint unter Prosopon
die sichtbar-plastische Darstellung der gottmenschlichen Einheit in Christus. Darum
spricht er auch von einem ,Zeigen’.” (Die Vorbereitung der Formel von Chalkedon,
p. 187, in: Das Konzil von Chalkedon I). Gibt es von hier aus eine Linie zum nesto-
tianischen Offenbarungsprosopon?

% F. A. Sullivan, The Christology of Theodore of Mopsuestia (Analecta Gregoriana
82), 1956. Dort die &ltere Literatur; Sullivan fithre niche auf: J. Gross, Theodor von
Mopsuestia, ein Gegner der Erbsiindenlehre. Zeitschr. f. Kirchengeschichte 65 (1953/4)
p. 1-15. G. H. M. Posthumus Meyjes, De Christologie . . . Vox Theologica 24 (1953/4)
p- 153-164., 25 (1954/5) p. 9-23. I. Ofatibia, s. Anm. 12. — Von den Reaktionen auf
Sullivans Buch nenne ich: P. Galtier, Théodore de Mopsueste: sa vraie pensée sur
IIncarnation. Rech. de science relig. 45 (1957) p. 161-186. 338-360. J. L. McKenzie,
Annotations on the Christology of Theodore of Mopsuestia. Theological Studies 19
(1958) p. 345-373. Sullivan antwortete darauf im nichsten Jahrgang der Theological
Studies. J. S. Romanides, Highlights in the debate over Theodore of Mopsuestia’s chri-
stology and some suggestions for a fresh approach. Greek Orthod. Theol. Review 5
(1959/60) p. 140-185. — Durch die Freundlichkeit des Verfassers wurde mir zuging-
lich: B. Lahoirie, La christologie de I’,homo assumptus® chez Théodore de Mopsueste.
Diss. (Maschinenschr.) Léwen 1956.

Zrschr. f. K.-G. 18
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Ansatz dazu gemacht wird, mit Hilfe der ,Betrachtung® der Naturen Chri-
sti,” die Verschiedenheit der Aussageweisen zu iiberwinden. Andreas scheint
mir hierin wie in seiner Art, den Begriff Hypostasis in der Christologie nur
vom Gott Logos zu gebrauchen (also praktisch beim trinitarischen Gebrauch zu
bleiben), der treueste Schiiler Theodors zu sein.

Wie ist das christologische ,,Prosopon der Anbetung in den Zusammenhang
der Theologie Theodors einzuordnen? Der zitierte Text ist meines Wissens die
einzige Stelle, wo das christologische Prosopon so weitgehend definiert ist; es
existiert keine ausdriickliche Parallele dazu in den bekannten Werken und
Fragmenten Theodors. Das gibt dem Zitat seine besondere Bedeutung (und ist
ohne Zweifel der Hauptgrund® fiir seine Benutzung durch den Verfasser der
Kephalaia, der es uns iiberliefert hat). Wenn diese Definition fiir unsere Kennt-
nisse auch einmalig ist, so prazisiert sie doch nur bereits bekannte Aussagen
Theodors. Daf} die gemeinsame Anbetung fiir die Verbindung der Naturen in
Christus wesentlich ist, ist ein durchats geldufiger Gedanke bei ihm, es ist daher
nur konsequent, wenn das Ergebnis der Vereinigung, das Prosopon, mit Hilfe
der Anbetung beschrieben wird. Ich bringe zwei Belege fiir die allgemeinere
Form des Gedanken. Ctr. Apoll. II1: . . . et per coniunctionem ad se factam
talium participem eum fecit, ut et adorationis communionem haberet, omnibus
quidem dininae naturae debitam adorationem reddentibus, comprehendentibus
autem adoratione et illum, quem inseparabiliter scit sibi coniunctum.? Die ge-
meinsame Anbetung erscheint hier als wichtigste Folge der Teilhabe an der gitt-
lichen Natur, zu der die menschliche Natur Christi gelangt ist. Ahnlich im Kom-
mentar zu Joh. 5,23: Nam quia haud naturaliter accipit (homo) omnium
honorem, sed consequenter utpote unitus in adoratione Dei Verbi, necessario
codem honore honoratur, quo Pater una cum Verbo honoratur.'®

IT

Unter der Fiille der Arbeiten iiber Theodor von Mopsuestia gibt es nur sel-
ten solche, die seine leitenden Grundgedanken herauszuarbeiten versuchen;
von den neueren tun das die Aufsitze von W. de Vries!! und J. Ofiatibia.!® De
Vries sucht sowohl fiir die Lehre Theodors von den Sakramenten wie fiir die

7 cf. Oriens Christianus 41 (1957) p. 63 f.

8 Der zweite Grund ist die Bekimpfung der oivdeoic der Naturen in der Person
Christi am Schlufl des Zitats; der Verfasser der Kephalaia lehnt die otviteois ab.

Y Theodori episcopi Mopsuesteni in epistolas b. Pauli commentarii, t. II p. 316,27
30. — Ich zitiere die dogmatischen Fragmente Theodors hier nach Swetes Sammlung, da
nur die im Constitutum Vigils enthaltenen Fragmente inzwischen in kritischer Ausgabe
vorliegen (in der Collectio Auellana ed. Guenther — CSEL 35).

10 Theodori Mopsuesteni commentarius in evangelium Iohannis apostoli ed. Vosté,
Versio — CSCO 116, Script. Syri 63, p. 83,32-35.

11 . de Vries, Der ,Nestorianismus® Theodors von Mopsuestia in seiner Sakra-
mentenlehre. OCP 7 (1941) p. 91-148. Ders., Das eschatologische Heil bei Theodor von
Mopsuestia. OCP 24 (1958) p. 309-338.

12 T, Oiatibia, La vida christiana, tipo de las realidades celestes. Un concepto basico
de ]a teologia de Teodoro de Mopsuestia. Scriptorium Victoriense I (1954) p. 100-133,
hier zitiert nach dem Sonder-drudl:, p- 1-34.
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von den letzten Dingen die Wurzeln in Theodors Christologie** und stellt
einen logischen Zusammenhang zwischen diesen Lehrstiicken fest. In ihnen
allen wird die gleiche theologische Einstellung sichtbar. Ofiatibia dagegen geht
nicht von einem der traditionellen dogmatischen loci aus, sondern beschreibt
eine ,Grundkonzeption® in der Theologie Theodors und verfolgt sie in ihren
Auswirkungen. O. setzt sich in seinem Artikel mit dem ersten der de Vriesschen
Aufsitze auseinander; darauf geht de Vries seinerseits in seinem zweiten Auf-
satz nicht ausdriicklich ein, doch kann dieser als indirekte Antwort'®” verstan-
den werden, auch wenn de Vries Onatibias Arbeit nur in einer Anmerkung
erwihnt.®® In jedem Fall ist deutlich, daf} de Vries von O. nicht liberzeugt wor-
den ist. Man wird sehen, daf} sich hier zwei mdgliche Auslegungen der religic-
sen Beweggriinde Theodors gegeniiberstehen, zwischen denen man sich ent-
scheiden mufi.

Wir beginnen mit W. de Vries. Um dufBerste Sachlichkeit wie immer bemiiht,
ldft er Theodor in unzihligen Exzerpten zu Worte kommen."* Trotzdem
wird aus seinen Kommentaren dazu nicht recht klar, worum es Theodor geht,
wohl aber, worum es de Vries geht und daf er, wie man erwartet, die korrekte
katholische Dogmatik in ihrer heutigen westlich-scholastischen Prigung vor-
aussetzt und ihr seine Fragestellungen entnimmt. Bei Theodor findet er nichts
Entsprechendes vor; also beschreibt er dessen theologische Intentionen als das
Gegenteil der seinen.’® Da wo ,,Ubernatiirliches sich ercignen miifite, macht
Theodor nur ,moralische® Aussagen. Die Grundhaleung Theodors ist ,Ratio-
nalismus®** und ,Minimismus®,"” ihm fehlt jeder sakramentale Realismus.!®
Der Ausgangspunkt fiir all diese beklagenswerten Mangel ist, dafl Theodor eine
Inkarnation im strengsten Sinn des Wortes (.das Wort wurde Fleisch® heifit
fiir ithn: es ,verwandelte® sich in Fleisch) nicht anerkennen kann.'®

2% OCP 1941, p. 91.92.96.97.98.102.103.106.112.145 ff.; OCP 1958, p. 310.325.327.
328.329.338.

120 do Vries verteilt seine Arbeiten gewissermaflen symmetrisch auf Mono- und
Dyophysiten: Sakramententheologie bei den syrischen Monophysiten, 1940; Sakramen-
tentheologie bei den Nestorianern, 1947; Der Kirchenbegriff der von Rom getrennten
Syrer, 1955, behandelt Jakobiten und Nestorianer gesondert; als Pendant zum Aufsatz
iiber Theodors Eschatologie ist zu nennen: Die Eschatologie des Severus von Antiochien,
OCP 23 (1957) p. 354-380.

3 5 3100 1.

1 Nur einmal (OCP 1958, p. 328) ist mir eine Ungenauigkeit aufgefallen: Sauta-
putha wird mit cvvdgpeia und dies mit ,Zuordnung® diberserzt. Das syrische Wort gibt
aber immer xowevia oder pevovoia oder wédskic (participatio) wieder; wogegen fiir
Zuvdq;sca im Syrischen nagiputha stehen wiirde. ovvigeia heifit bekanntlich , Verbin-

ung*.

5 Die von de Vries mitgeteilten Exzerpte zeigen hiufig, dafl de Vries’ Exegese nicht
auf sie paRt, wenn man sich zu unbefangener Betrachtung entschliefit, z. B. OCP 1941,
P9z

16 OCP 1941, p. 92.93.114.124.129.138.147.148.

17 OCP 1941, p. 93.107.110.111.114.120.124.148. Mit dem Vorwurf des ,Minimis-
mus® setzt sich Onatibia auseinander (L. c. p. 30), gliicklicherweise hat de Vries diese
Vokabel in OCP 1958 fallengelassen.

18 OCP 1941, p. 102.106.107 ff.138.147.

19 ¢f. die in Anm. 12a aufgefiihrten Stellen.

18%
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Das wirke sich in der Sakramentslehre auf folgende Weise aus. Der Christ
empfiangt im Sakrament ,,nur praeternaturale, nicht supranaturale Heilsgiiter®
(OCP 1941, p. 106), die Gotteskindschaft in der Taufe wird ihres ,iibernatiir-
lichen Gehaltes beraubt® (p. 108). Alles bleibt nur symbolisch und 148t sich
zuriidkfithren auf Unsterblichkeit, Unverweslichkeit, Unverinderlichkeit. Die
Erneuerung in der Taufe und die Gliedschaft am Leibe Christi sind nur in der
Richtung auf die Zukunft zu verstehen, sie bedeuten ,keine reale Erneuerung
hier und jetzt® (p. 111). Im Gegensatz zu anderen Kirchenvitern ist von realer
Vergéttlichung keine Rede. Die Sakramente sind Symbole, die die Wirklich-
keit nicht enthalten (p. 118 ff.). Die Sakramente haben keine objektive Wirk-
samkeit (p. 120 ff.), die traditionelle Redeweise, die man bei Theodor manch-
mal findet, spricht nicht dagegen, Rationalismus und Tradition stehen bei ihm
schlecht verbunden nebencinander. Die Sakramente geben nur ein Anrecht auf
die zukiinftigen Giiter, dienen also hauptsichlich einer Stirkung des Glaubens
(p. 123 f1.). Das fiithrt zu starker Betonung des Subjektiven. Die reale Gegen-
wart der Elemente in der Eucharistie ist ,sehr zweifelhaft* (p. 138).

Nicht anders steht es mit dem eschatologischen Heil, das bei Theodor eine
solch beherrschende Rolle spielt. De Vries muf} feststellen, dafl es sich umnur
eschatologisches Heil handelt und der Mensch daher jetzt so gut wie nichts
hat. ,Und auch das eschatologische Heil wird uns keine wahre iibernatiirliche
Teilnahme an Gottes Natur bringen® (OCP 1958 p. 309 f.). De Vries legt
Theodors Katastasenlehre dar. ,Durch die mystische Vorwegnahme der Auf-
erstehung in der Taufe und den Glauben an Christus wird der Mensch schon
irgendwie wirklich aus der Gemeinschaft mit dem gegenwirtigen Leben heraus-
geldst und in einen mittleren Zustand zwischen Sterblichkeit und Unsterblich-
keit versetzt . .. Die Frage ist, ob der Mensch bereits in diesem mittleren Zu-
stand effektiv der Heilsgiiter teilhaftig wird oder ob sie ihm doch in Wirklich-
keit erst nach der Auferstechung geschenkt werden® (p. 315). ,, Wenn er (Theo-
dor) aber die uns hier und jetzt schon gewidhrten Heilsgiiter ndher erklirt, dann
scheint aufler einer moralischen Hilfe zum Leben nach dem Glauben nichts
iibrig zu bleiben als eine rein symbolische Vorwegnahme des wesentlich escha-
tologischen Heils® (p. 316). , Wo Theodor von der Vergebung der Stinden
spricht, da deutet er sie fiir gewohnlich rein eschatologisch® (p. 317). , Wir miis-
sen folglich die symbolische Wiedergeburt in der Taufe, die symbolische Auf-
erstehung, die im Geheimnis der Taufe geschicht, als eine unwirkliche Geburt.
als ein blofies ,als ob® auffassen, Es ist, wie Theodor ausdriicklich sagt ,als ob
(Bomep) wir schon neu geschaffen wiren” “. ,Die Wiedergeburt in der Taufe
konnte uns schon in diesem Leben ein wahres neues, iibernatiirliches Sein schen-
ken. Theodor versteht sie aber nicht so...“ (p. 318 f.). Auch ,die Neuschop-
fung ist vielmehr nichts anderes als die Auferweckung zum Leben der Unsterb-
lichkeit und Unverweslichkeit am Ende der Zeiten® (p. 319). Einmal scheint
Theodor eine Ausnahme zu machen; ,es gibt also doch Geheimnisse fiir den
menschlichen Verstand, auch nach Theodor von Mopsuestia. Ein reiner Ratio-
nalist ist er nicht. Diese Stelle steht aber fiir sich allein da. Fiir gewohnlich lost
Theodor die Geburt aus der Taufe eschatologisch auf* (p. 320). ,, Von der Nach-
lassung der Schuld, der Beleidigung Gottes, in dieser Welt durch den Siihnetod
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Christi, des Gottmenschen, am Kreuze ist iiberhaupt nicht die Rede. Vergebung
der Stinden wird ganz und gar eschatologisch gefafit. Erst im zukiinftigen Aon
werden wir die vollkommene Rechtfertigung durch die Gnade Gottes erlan-
gen“ (p. 322). Das einzige Heilsgut, das man als gegenwirtig bezeichnen kann,
ist die Gabe des hl. Geistes — aber nur seine Gnade, nicht seine persdnliche Ein-
wohnung (p. 323). Theodors Lehre von Heil bestitigt seinen christologischen
Grundirrtum, sie stimmt nicht zu einer echten Theologie des menschgeworde-
nen Wortes. , Theodor selbst wird sich iiber diese Zusammenhinge wie iiber-
haupt iiber die Mangelhaftigkeit seiner christologischen Grundanschauungen
kaum Rechenschaft gegeben haben, was verstindlich ist, da zu seiner Zeit das
kirchliche Lehramt das letzte klirende Wort zum christologischen Problem
noch nicht gesprochen hatte® (p. 338).

Vergleichen wir damit Ofiatibias Auffassung, so erhalten wir aus den glei-
chen Elementen ein anderes Bild. Der Aufsatz verdient es, sehr ausfithrlich
referiert zu werden, weil er einerseits an verborgener Stelle® erschienen ist,
andererseits einen wirklichen Fortschritt im Verstandnis Theodors darstellt.

O. beginnt mit der Feststellung, daf im theologischen System Theodors Un-
sterblichkeit ,,und die anderen himmlischen Wirklichkeiten eine duflerst wich-
tige Rolle“ spielen (p 1), — was de Vries, wie man sah, nur negatzv beurteilt.
Das Christentum, wie es Th. seinen Katechumenen prisentiert, ,ist ein Chri-
stentum, das wesentlich auf den Himmel ausgerichtet ist“. ,Die Hoffnung auf
diese zukiinftigen Giiter ist auf jeder Seite zu finden, beinahe nach der Art einer
fixen Idee.“ Die Ausrichtung auf den einen Endpunkt des unsterblichen Lebens
im Himme] gibt Th.s Theologie eine ,solche Einheit und Kraft“, dafl das eine
Studie iiber diesen Aspekt rechtfertigt. Das erlaubt dann auch ein besseres Ver-
standnis seiner ,wesentlich auf die Typolog1e gevrundeten Argumentation®,
Der Verfasser hofft, so in der Lage zu sein, ,eine authentische Interpretatlon
seines (Th.s) theologischen Denkcns, iiber dessen Orthodoxie so viel diskutiert
wurde, zu bieten® (p. 2). ‘

Es engibt sich folgende Gliederung: ,Die beiden Katastasen® (p. 2); ,Israel
und die erste Katastase® (p. 4); ,,Christus, Erstling und Typus der zweiten
Katastase® (p. 6); ,Christus inauguriert die zweite Katastase® (p. 8); ,, Taufe
und Unsterblichkeit* (p. 10); ,Taufe und Eintragung im Himmel (p. 14);
»Die Eucharistie, Speise der Unsterblichkeit® (p. 18); ,,Die eucharistische Litur-
gie, Bild der himmlischen Liturgie® (p. 21); ,Das sittliche Leben des Christen,
eine Vorwegnahme des Himmels® (p. 24); ,Die Erstlinge des hl. Geistes und
die himmlischen Wirklichkeiten® (p. 26); , T'ypen, Symbole und Figuren® (p.
29). — Die Christologie als solche wird nicht behandelt, was der Herausarbei-
tung der Grundgedanken nur forderlich ist.

Die Unsterblichkeit, ,,Chiffre und Kompendium der unaussprechlichen Giiter,
die den Menschen im Himmel erwarten®, wird gegen de Vries’ Geringschitzung
(s. 0. p. 268) verteidigt: ,,Sie ist keine blof priternaturale Gabe®, Theodor sagt
einmal ausdriicklich, sie sei ,eine bestimmte Art gottlichen Lebens®; er ge-
braucht sie immer zur Beschreibung der innersten gttlichen Natur. ., Teilneh-

™ Herr Prof. Grillmeier S. J. hatte die grofRe Freundlichkeit, mir einen Sonderdruck
zu beschaffen, wofiir ich ihm auch an dieser Stelle herzlich danken mdchte.
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men an der Unsterblichkeit ist fiir Theodor Teilnehmen an einer gottlichen
Eigenschaft® (p. 3 n. 8).

Im Blick auf dieses Ziel zerlegt Theodor dic Geschichte der Menschheit in
zwei Katastasen oder Zustinde, in die gegenwirtige und die zukiinftige (p. 3).
Die Katastasen stehen natiirlich nicht unverbunden nebeneinander, Gott be-
dient sich der Symbole und Bilder, um die Einheit seines Planes zu offenbaren.
Das AT enthilt die Symbole fiir das Leben der Kirche, das Leben der Kirche
und der Christen ist das Abbild des Lebens im Himmel. ,Die verschiedenen
Typen haben, wenn auch in mangelhafter und fortschreitender Weise, teil an
der vollen Wirklichkeit des Prototyps® (p. 4)-

Die Geschichte Israels spielt sich ganz in der ersten Katastase ab. Das Gesetz
enthilt irdische Realititen; die Beziehung zur himmlischen Wirklichkeit ist
nur die eines Schattens, und zwar des Schattens, den das neutestamentliche,
christliche Abbild des himmlischen Prototyps wirft (p. 4-6).

Die zweite Katastase wird durch das Erlésungswerk Christi eingeleitet. Des-
wegen ,offenbart das Werk Christi mehr als alles andere die Orientierung der
ganzen oixovoufa Gottes auf die Unsterblichkeit hin. “In Christus zeigt uns
Gott die Erstlinge der Unsterblichkeit, die er uns bereit hilt. ,Die Geschichte
Christi stellt sich dar als ein Typus der Realititen, die die Kirche in dieser letz-
ten Etappe vor der Auferstehung leben wird.“ ,Doch Theodor versteht das
nicht allein in dem Sinne, daf das Leben Christi ein Modell wire, das die Chri-
sten in ihrem Leben nachzuahmen hétten® (— darauf will de Vries die Meinung
Th.s in der Tat reduzieren —), ,sondern vielmehr in dem Sinne, dafl die ver-
schiedenen Mysterien des Lebens Christi sich uns darbieten als eine vorweg-
genommene Vision der Mysterien der Kirche“ (p. 6).

Die Taufe Christi ist in dieser Sicht der entscheidende Akt der oixovouia,
da sie ja unsere Taufe vorwegnimmt, mit der wir unser christliches Leben be-
ginnen (p. 6. 7). Der Christ lebt das unsterbliche Leben zuerst ,embryonal und
sakramental®, ,in Typen und Figuren® in diesem Leben, dann endgiiltig und
in Wirklichkeit nach seinerAuferstehung. Christus hat beide Phasen in seiner
Person durchlaufen, die erste in seiner Taufe und in seinem Leben, wic es die
Evangelien berichten, die zweite in Auferstechung und Himmelfahrt. So ist er
Typus des christlichen Lebens. Adam wiederum ist ein Typus Christi, woftir
Th. sich auf Paulus beruft (p. 8).

In die neue, durch Christus begonnene Katastase gehdren alle Glaubigen;
aber das gottliche Leben dieser Katastase hat fiir sie erst begonnen, in ihrer
Auferstehung gewinnt es Endgiiltigkeit * (p. 9).

Dem Tod und der Auferstechung Christi entspricht im Leben der Christen
das Mysterium der Taufe. Sie ist Symbol dieses Todes und dieser Auferste-
hung. ,Fast die ganze Tauftheologie Theodors von Mopsuestia bewegt sich um
diesen paulinischen Gedanken.“ Was der hl. Geist am Leib Christi bei der Auf-
erstehung bewirkt, bewirkt er auch in der Seele des T4uflings in der Taufe.

21 Das ist das ,mittlere® Stadium (Katastase), mit dem de Vries sich plagt (s. 0. p. 268);
p- 10 n. 41 fithrt Ofiatibia das Zitat aus dem Komm. zu Gal. 2,15-16 an, wo es heifit,
wir seien ,medii®; Aussagen solcher Art sind ihm also durchaus bekannt. Ich stimme
Oiriatibia zu, wenn er sie nicht als Beweise fiir eine mittlere Katastase nimmt.
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Der Tdufling stirbt ab fiir die Bedingungen der ersten Katastase und empfingt
die Gabe der Unsterblichkeit (p. 10) Dle Taufe ist Typus der Auferstehung,
wie die Taufe Christi ein Typus seiner eigenen Auferstehung war. Weil die
Taufe ,Zeichen der Auferstehung® ist, ist sie auch ,Zeichen der Erneuerung
und der Wiedergeburt® (p. 11). Theodor insistiert in der Tat darauf, daff w-ir
in der Taufe Auferstehung und Unsterblichkeit nur ,in Typen und Symbolen®
empfangen. ,Deswegen sind sie (sc. Auferstchung und Unsterblichkeit) doch
nicht weniger wirklich.“ Natiirlich ist es nur ein ,Anfang der Auferstehung®,
aber es ist dieselbe Unsterblichkeit, die der Christ hier empfingt (p. 13).

Die Taufe gleicht dem Eingang in den Himmel; mit ihr schreibt man sich
in der Kirche ein und damit im Himmel, denn die Kirche ist der Typus der
himmlischen Dinge in dieser Welt (p. 14). Die Inskription im Himmel im-
pliziert die Teilhabe an den himmlischen Giitern und zwar schon hier und
jetze.** Auf die Sklaverei, die das Kennzeichen der ersten Katastase ist, folgt
die Freiheit der Kinder Gottes (p. 16). Die Wurzel dieser Freiheit liegt in der
Adoption zu Sthnen Gottes, die die Christen in der Taufe empfangen und die
sic den Einwohnern des Himmels gleichstellt. Die Adoption ist ein Typus
jener, die wir bei der Auferstehung empfangen werden, was aber nicht hin-
dert, dafl es sich um eine wahrhaftige Adoption handelt. In ihr nimmt man teil
an der wahren Sohnschaft des Sohnes Gottes (p. 17).

Zur Erhaltung des in der Taufe mitgeteilten unsterblichen Lebens hat Gott
eine entsprechende Speise bereitgestellt: Leib und Blut Christi. Zum unsterb-
lichen und geistlichen Leben gehdrt unsterbliche und geistliche Nahrung. Zu
ihr haben nur Zugang, die durch die Taufe in die Unsterblichkeit hineingebo-
ren sind (p. 18). Wie kann der sterbliche Leib unseres Herren ein geistliches
und unsterbliches Leben ernihren? Das Handeln des heiligen Geistes verwan-
delt den Leib Christi durch die Auferstehung in unsterbliche Natur. Brot und
Wein werden wiederum durch den hl. Geist in jenen unsterblichen, unverwes-
lichen Leib Christi verwandelt. Die wahre Speise der Unsterblichkeit wird die
Gnade des hl. Geistes im Himmel sein — die Eucharistie ist ihr Typus (p. 19).
Das bedeutet aber nicht, dafl sie leeres Symbol wire. ,, Wenn, wie wir gesehen
haben, das unsterbliche Leben, das der Christ in der Taufe erhilt, eine Wirk-
lichkeit ist, muf die Speise, die unser Leben hier unten erhilt, eine weitere
Realitit sein. Was Theodor iiber die Eucharistie sagt, ist voll von Realismus,
tiber ein blofles Symbol wiren seine Aussagen undenkbar. Gerade weil sie (die
Eucharistie) Typus der wahren Speise der Unsterblichkeit ist, vermag sie hier
anfangsweise jene Effekte zu bewirken, die der hl. Geist im Himmel in Fiille
gibt.“

Die Viter des 4. Jhdts. benutzten die Ausdriicke tdmos, dvritumos, odu-
polov, figura, similitudo und andere gleichwertige, um ihren Glauben an die
Realprisenz von Leib und Blut Christi in der Eucharistie auszudriicken (P.
Battifol, Etudes d’histoire et de théologie positive, 2 série, Paris 1930, p. 385—
89). Am Ende des Jahrhunderts beginnen einzelne Viter unter alexandrini-
schem Einfluf (K. J. Woolcombe, Le sens de ,type’ chez les Péres, Suppl. de la

8* Ofiatibia fiihrt ,himmlische Realititen® und ,Hoffnung auf dieselben nebenein-
ander auf, ohne zwischen beiden einen Widerspruch zu finden, womit er recht hat.
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Vie Spirituelle 4/1951 p. 99 f.) diesen Ausdriicken zu mifltrauen, weil sie sie
fiir nicht eindeutig halten (Battifol p. 392 £.). Bei Theodor findet man die erste
Reaktion auf die neuen Tendenzen. Einerseits betont Theodor ausdriicklich,
Christus habe nicht gesagt: ,Dies ist das Symbol meines Leibes und Blutes®,
sondern: ,Dies ist mein Leib und Blut®, um aber in der nichsten Zeile wieder
von der Eucharistie als vom Typus des Leibes und Blutes Christi zu sprechen
(p. 20). ,,Das ist ein evidenter Beweis, daf} fiir Theodor ebenso wie fiir die
anderen Viter der antiochenischen Schule derzdmocdie Wirklich-
keitenthdlt, dieer symbolisiert,” daher steht es ganz aufler
Zweifel, daf unser Autor emphatisch das Dogma der Realprisenz bestitigt.
Seine ganze Lehre von der Eucharistie beruht auf der kategorischen Behaup-
tung der Gegenwart Christi in der Eucharistie® (p. 20. 21). Die Zweifel von
Jugie und de Vrnies® beruhen auf einer irrigen Interpretation dessen, was
» Lypus® bei Theodor bedeutet (p. 21 n. 114).

Die Eucharistie ist nicht nur Gegenwart und Nahrung, sondern auch Opfer
und als solches ein vy udovroy und ein Abbild von Tod und Auferstehung des
Herren. Die ganze oixovouia wird unter den Zeichen der eucharistischen Litur-
gie gegenwirtig (p. 21). Die eucharistische Liturgie ist ein uynudovvor der
Unsterblichkeit. Zugleich ist sie Typus und Abbild der himmlischen Liturgie.
Nach Hebr. 8, 4 gehtren Priesteramt und Opfer Christi in den Himmel, dort
iibt Christus dieses Amt unter himmlischen Dingen aus, auf der Erde hitte er
beides nur nach dem Gesetz haben kénnen. Als Priester des neuen Bundes geht
er als erster in das Allerheiligste und macht es moglich, daf auch wir hinein-
kommen (p. 22). Der Priester ist in der eucharistischen Litungie Abbild des
Hohenpriesters. Jesaja hat in seiner Vision die himmlische Liturgie gesehen.
»Das Opfer Christi und das eucharistische Opfer sind deswegen dieselbe Wirk-
lichkeit, die zur zweiten Katastase gehort,eine himmlische Wirklichkeit. Das
eucharistische Opfer spielt sich ab in einer Welt der Symbole und Bilder, die
aber in Wahrheit die himmlische Wirklichkeit enthalten, die sie symbolisieren®
(p- 23).

Wer in die himmlischen Mysterien eingeweiht worden ist und von der Un-
sterblichkeit kosten durfte, mufl seinen Lebenswandel den Regeln anpassen,
die im Himmel herrschen. Die Ethik Theodors bewegt sich ebenso um seine
Grundkonzeption wie seine Sakramentstheologie. Zwischen den Sitten der
ersten und zweiten Katastase herrscht ein radikaler Unterschied. Die Dinge
dieses Lebens haben mit denen des zukiinftigen nichts zu tun, deswegen mufl
man sie als fremd betrachten (p. 24). Der Christ, der seinen Aufenthalt im
Himmel befestigt hat, mufl den Wandel jener nachzuahmen suchen, die im
Himmel sind. Im Katechumenat bereitet man sich darauf vor. Die Taufe bringt
dem Menschen den hochsten Rang des Adels, die Gotteskindschaft, ihr entspre-
chend muf er leben (p. 25). Auch in dieser Hinsicht ist die Kirche Typus und
Abbild der civitas caelestis. ., Aufs neue miissen wir sagen, dal Theodor diese
2 (Sperrung von mir), »el 70m0s contiene la realidad que simboliza“ (Sperrung
vom Autor). Uber 7émos in Theodors Verstindnis der Eucharistie cf. auch Joh. Betz,
Di;eaEudaarisztié:Sin der Zeit der griechischen Viter I, 1, 1955, p. 227-239.

5. 0. p. .
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Ausdriicke nicht blof in metaphorischem Sinn versteht.“ Kirche und Himmel
sind auf gewisse Weise identisch, daraus erkldrt sich die Schliisselgewalt der
Kirche in der Person des Petrus.

. Wo auf irgendeine Weise Auferstechung und Unsterblichkeit impliziert
sind, siecht Theodor unausbleiblich die Auswirkung des Handelns des hl. Gei-
stes.“ Thm schreibe er die Auferstehung Christi zu, ebenso die Umwandlung,
die Brot und Wein zur Speise der Unsterblichkeit macht. Das Wirken des hl
Geistes ist Zeichen der Endzeit, diese beginnt mit Pfingsten. In die begonnene
Endzeit fillt die Zeit der Kirche, die in eschatologischer Spannung lebt (p. 26).
Die Aufgabe des hl. Geistes in der Kirche ist es, den Genuf§ der Unsterblichkeit
hier unten schon anheben zu lassen. Daher spielt er bei der Taufe die bedeut-
samste Rolle. Taufe und ,Gabe des hl. Geistes® sind fiir Theodor vertausch-
bare Begriffe. Theodors Hauptargumente fiir die Gottlichkeit des hl. Geistes
sind dessen Wirkungen in der Seele der Getauften, die auf seine und der ande-
ren gottlichen Personen Anrufung hin sich ergeben. Wer solche gottlichen und
unsterblichen Gaben gibt, muf selber gdttlich sein. Die von Theodor beschric-
benen Erstlinge des Geistes sind nach heutiger Terminologie supranaturale
Gaben, nicht bloff (wie de Vries will) priternatural. Die Befreiung von der
Siinde und die Erneuerung des inneren Menschen erfordern schdpferische Kraft
und Heiligkeit, die nur in der Teilhabe an der substanziellen Heiligkeit des
hl. Geistes méglich ist (p. 27). Die Gaben, die wir durch die Mysterien der Kirche
empfangen, iibersteigen die geschaffene Natur und die intellektuelle Kapazitdt
des Menschen. Die Erstlinge des Geistes geben uns aber die feste Grundlage fiir
unsere Hoffnung, sie sind von derselben Gattung wie die vollen Realititen
des zukiinftigen Lebens (p. 28), der Gradunterschied gibt keinen AnlaB, alles
2u leeren Symbolen zu erniedrigen (wie de Vries es tut), denen in diesem Leben
keine geistliche Realitdt entspricht (p. 29).

Weil die Theologie des Theodor von Mopsuestia eine Theologie der Sym-
bole und Typen ist, hingt es von der Interpretation dieser Begriffe ab, ob sich
das Christentum Theodors auf einen rationalistischen Nominalismus reduziert
(so bei de Vries) ,oder im Gegenteil eine Religion ist, die gottliche Realitdten
iibermittelt®. Wenn Theodor eine blofie Erscheinung ohne realen Inhalt be-
zeichnen will, benutzt er nich t die Vokabeln rdnos, odufolor, ulunos,
whvvos, anédefic (und seine syrischen Ubersetzer die Aquivalente diescr
Worter), sondern (syr.) bschémi, bechezdtd, masbrinticd (p. 30).

Zur Erklirung seiner Definition des Sakraments und zur Betonung der Rea-
litit, die die christlichen Mysterien enthalten, benutzt Theodor ausfiihrlich
die Antithese, die zwischen den Mysterien und den gesetzlichen Institutionen
des AT bestehen: letztere symbolisieren und e n t ha 1 t e n irdische Realitdten;
die christlichen Mysterien dagegen symbolisicren und enthalten himm-
lische Realitdten (p. 31).

Theodor schreibt dem Abbild einer Sache Teilhabe an Wiirde und Wir-
kungskraft der Sache selber zu. Weil der Mensch imago Dei ist, ist er Gott und
Sohn Gottes (p. 32).

Ofatibia schlieft: ,Diese Konzeption unseres Autors, weit entfernt davon
mit der Tradition zu brechen, setzt die Linie fort, die der hl. Paulus begonnen
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hat. Es wire leicht, die paulinischen Stellen anzugeben, die Theodor zum Aus-
gangpunkt fiir jeden der Gedanken (conceptos) dienen, die wir in dieser Ar-
beit untersucht haben. Wir haben nichts angetroffen, was nicht in einem tra-
ditionellen und orthodoxen Sinn interpretiert werden konnte. Das einzigartige
Verdienst Theodors besteht darin, daf er es verstanden hat, in kraftvollem
Mut zur Synthese alle Wahrheiten des Dogmas und alle Pflichten der Moral
um eine Hauptidee zu gruppieren und eine einheitliche und groflartige Vision
vom Christentum zu bieten, dessen Elemente alle harmonisch auf ein in Licht
getauchtes Endziel hingeordnet sind“ (p. 34).

IT1

Der Vergleich der beiden referierten Auffassungen ergibt als entscheidende
Differenz, dafl de Vries glaubt sagen zu kénnen, nach Theodors Lehre erfahre
der Christ in seinem irdischen Leben das Heil nicht realiter, wogegen Ofiatibia
behauptet, eben dies sei der Fall. Ich glaube, daf} Ofiatibias Darstellung die zu-
treffende ist.?* Doch bedarf sein Kernsatz, der Typus enthalte die Wirklich-
keit, die er abbildet, noch einer Enginzung: der Typus enthilt die Wirklich-
keit, die er abbildet,indemeranihrteilhat.

Die Anteilhabe (uerovola, weroyy, xowwvia, participatio, communio,
$autaputha) kann man in den von de Vries und Ofiatibia benutzten Zitaten
finden und ebenso, als einen nicht weiter diskutierten Begriff, in Ofatibias
Darstellung (s. Onatibia, p. 32!). Participatio ist in der Tat kein neuer und
origineller Terminus, sondern in der patristischen Literatur durchaus geldu-
fig.?* Nicht das Wort als solches ist auffillig, sondern die Hiufigkeit, mit der
es von Theodor benutzt wird. Was Ofatibia von den ,himmlischen Giitern®
sagt,gilt auch fiir die Anteilhabe: sie ist in den Schriften Theodors nahezu eine
»fixe Idee (obsession). Ich belege das zunichst statistisch.

Die folgende Zusammenstellung erhebt nicht den Anspruch absoluter Voll-
standigkeit: den Psalmenkommentar und die exegetischen Fragmente bei Staab
und Reufl habe ich nicht in die Liste aufgenommen; tite man es, wiirde sich
das Gesamtbild dadurch nicht indern.

Johannes-Kommentar (Versio, CSCO 116 Vostéd): p. 17,2; 26,31.36;
31,375 33,165 51,1 56,23.357 57,19.20.35:°59.31 ;63,225 76,26, 33.30: 84.7; 86:7.27;
89,5; 97,38; 98.7; 106,35; 107,33; 109,11; 118,18.29; 119,4; 120,16; 126,31; 148,12.17;
170,30; 171,1.4; 172,18 (bis); 174,28.29; 175,5; 183,18; 185,35; 190,14.26; 194,6.12.
24; 203,15.18.21.25 (bis). 30.35; 204,2.24; 205,1; 208,5; 209,15.17; 210,6.23.30; 212,
21.23; 213,25.32; 215,20.22.24; 217,1.9.13.16; 218,26.27; 224,3.17.32.33.36; 225,25;
226,4; 227,33; 228,10; 229,24; 230,17; 231,6.12. An allen Stellen steht in der alten
syrischen Ubersetzung (Textus, CSCO 115 Vosté) $auteph und seine Derivate, der
Herausgeber iibersetzt mit communicare, participare, consors esse etc. Einige dieser
Stellen meinen nichts anderes als ,dabeisein® oder ,teilnehmen an etwas (z. B. einer

23* Das Folgende zeigt, dafl ich von einem anderen Ausgangspunkt — Taufe und An-
teilhabe in der Theologie Theodors — zu Ergebnissen gekommen bin, die die Ofiatibias
erginzen oder sich mit thnen iiberschneiden; in jedem Fall bestitigen sie sich gegen-
seitig auf das erfreulichste. Noch ohne Kenntnis von O.s Arbeit hielt ich im Mai 1956
zum Abschlufl meiner Promotion in Bonn einen Vortrag, der zum Keim dieses Auf-
satzes wurde.

4 Fiir Kyrill vergleiche man unten den Exkurs p. 277.



Abramowski, Zur Theologie Theodors von Mopsuestia 275

Veranstaltung)® im gewohnlichen Sinn (31,37; 170,30; 171,1.4). An drei Stellen, die
nicht aufgezihlt wurden, steht im Syrischen nicht $auteph sondern ethhallat 26, 19;
menatha nesibinan 26,20; maqene hewa 210,37. Auflerdem hat Vosté ein syrisches
methyahba, das im erhaltenen griechischen Parallelfragment yagiferar heifit, mit com-
municaretur (212,6) iibersetzt.

Diedogmatischen Fragmente (ed. Swete, Theodori episcopi Mopsuesteni
in epistolas b. Pauli commentarii II, p. 291 ff.; die Fragmente aus den Katechetischen
Reden und das Theodor zugeschriebene Symbol sind nicht beriicksichtigt): p. 291,12;
294.7: 296,4.5.6; 298,18.28.29; 302,28.29.30; 303,5.15; 305,7.9.12.26.31; 306,2.8.14;
316,27; 317,22.24.26.28; 318,9; 335,31.32.

Kommentar zu den kleinen Paulinen (ed. Swete, L 1I): I Galater
p-5,1; 8,8; 18,9.13.14.17; 21,18; 34,7.13; 37,3.12; 39,27; 40,1.8.15; 41,1; 43,16 (bis);
45,14.21; 46,9; 53,11; 57,9; 58,3; 59,165 63,1.17; 64,15 72,13; 85,5; 86,21; 87,18; 88,
15: 89,13.15; 92,28.30; 93,26; 94,20; 100,85 104,1; 105,4; 108,8.

Epheser p. 122,1; 124,20, 125,11.20; 126,17; 132,12; 133,2.14; 134,3.9; 138,12; 139,8.
12 (bis).14; 140,26; 145,10.25; 152,20; 156,2.11; 178,9; 179,1; 180,1; 194,8.

Philipper p. 202,12.21; 203,4.8; 227.8; 238,1.3.6.14; 250,15.16.21; 251,1.

Kolosser p. 259,10.14; 260,2; 273,15 (bis); 283,12.18; 284,10.

I1 Thessalonicher I. II p. 59,5.

Tim. I p. 77,155 137,9; 144,1; 172,3.6; 174,14; 186,21

Wim. [ipi 19717 199,19 207300,

Philemon p. 268,11; 273,12; 282,15.20; 285,5.

Unter diesen Stellen sind Bibelzitate (meist aus dem gerade kommentierten Text) I
105.4; 156,25 178,9; 179,1; 180,15 202,12; 203,4; 238,15 250,15.21; 251,1. IT 172,3;
174,14; 186,21; 268,11; 273,12; 282,15. Der einfache Sinn von ,teilnehmen® ist gemeint
I 18,9.13.14.17; 21,18; ,zugesellen® 11 268,6; ,Mitteilungen (von Lebensunterhalt)®
268,12.

Katechetische Reden (ed. Tonneau, Studi e Testi 145). Der syrische Uber-
setzer benutze immer $auteph und seine Derivate (Ausnahme s. u.), Tonneau iibersetzt
mit participer, avoir part, associer, société, communion, communauté. Die Stellen-
angaben beziehen sich auf Tonneaus Ubersetzung, die leider keine Zeilenzihlung hat.
p. 11,1.5.15.21; 13,2.11; 29,6; 39,2; 41,16; 51,3; 59,12; 65,4; 83,9.20; 117,16.20; 129,
2; 131,2; 135,21; 143,20; 147,15.27; 149,3.4.22; 151,13 (bis).16.17; 153,15.24; 155,23;
157,14; 171,17.26; 175,18; 177,1.3.7.11; 199,22; 201,2; 203,3.6; 205,19; 207,2; 215,
10; 219,21; 225,1; 231,22; 243,4; 271,16.20; 299,3; 325.2; 329.5.21:-331,15.165:333,
12.20.22; 337,14.21.25; 341,4; 351,4; 365,63 371,6.22; 373,3.19; 375,15.17; 377,1.10.
18.24; 383,15.18; 389,6; 393,5.25; 399,22; 401,1.16; 403,23; 405,5.12.16; 407,12; 413,
10.11; 415 .4.11.21 £.; 417,17; 429,11; 439,21; 447,9.22; 455,19; 461,14; 471,13 (bis).20;
473,5; 475,4; 477,17 ; 481,17.20; 483,25; 487,24; 489,14; 491,18; 497,15; 511,10; 515,
17; 525,21; 529,17; 531,19; 535,10; 537,9.23.27; 539,6; 549,8; 551,7.20; 555,4.8.14.
17; 559,22; 561,11; 563,2.21.24; 567,23; 571,5.12.14.16.17.20.21; 573,27 57 5,15.245
577,3: 581,6.8; 583,9.13; 587,19.21.24; 589,7.25; 593,14; 597,5.8. Dazu kommt noch
583,10, wo nethhallat gebrauche ist. Von den aufgezihlten Stellen beziehen sich auf
die eheliche Gemeinschaft 39,2; 41,16; 51,3 (alle iiber Adam und Eva); 149,3.22. Ge-
meinsamkeit der Ansichten ist gemeint 215,10; gemeinsamer Anblick 389,6. Um Paulus-
zitate handelt es sich bei 537,9; 571,16.17.

Wenn Theodor Realitit ausdriidken will, so benutzt er den Begriff der An-
teilhabe. Das ist ihm so selbstverstindlich, dafl er Verben, die eine Beziehung
herstellen sollen, durch ,participieren® ersetzen oder erkliren kann, wie die
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folgenden Beispicle belegen. So paraphrasiert er Gal. 3,2: ,dicite ergo mihi:
quemadmodum accepistis Spiritum? unde tantae donationis participationem
sumpsistis ?** Nach Theodors Verstindnis erliutert die zweite Frage nur die
erste. Oder Gal. 3,27: ,in Christo baptizati, induti estis Christum®: hoc est,
sparticipes estis effecti inmortalis eius naturae . . .“*® Oder Gal. 5,5: nos iusti-
ficari speramus per fidem, Spiritus expectantes gratiam per quam et perfectam
bonorum participationem adquirimus.” Man hofft auf die Rechtfertigung aus
dem Glauben, indem man dic Gnade des Geistes erwartet, welche wiederum
die vollkommene Anteilhabe an den (himmlischen) Giitern gibt. Kiirzer ge-
sagt: Rechtfertigung aus dem Glauben ist Anteilhabe an diesen Giitern. Oder
Eph. 1,20: nam quod dicit, ‘sedere fecit in dexteram suam’, hoc est, ,participem
illum honoris accepit’, . . .® In all diesen Fillen ist participatio fiir Theodor
der vertrautere Begriff, mit dessen Hilfe er andere verstindlich macht,

Die Anteilhabe macht dem Christen jene ,himmlischen Giiter® zuginglich,
auf die Theodors ganze Theologic ausgerichtet ist. Zu Joh. 14,3: Attamen illa
(sc. bona) ego vobis paro et ad eadem vos invito, quia primus e mortuis resur-
gam et post ascensionem meam dabo imitatoribus meis habere partem in illis.2?
Oder zu Joh. 15,15: Vos ergo non servi, sed amici iure vocandi estis, quia
omnia circa me audituri estis, et quantum fieri potest, postea etiam participes
eritis regni mihi servati. Per haec ergo verba: ‘omnia quae audivi a Patre
meo, nota feci vobis’, dicere intendit: omnium bonorum, quae ego recepi, par-
ticipes vos feci, per verbum significando factum.® Dieser Text zeigt zugleich,
daf gegenwiirtige und zukiinftige Teilhabe nebencinander gebraucht werden.
Das bezieht sich zwar hier auf die Jiinger, gilt aber fiir alle Christen, denn
die gegenwiirtige Teilhabe ist die Voraussetzung fiir die zukiinflige.

Die himmlischen Giiter, an denen der Christ schon auf der Erde teil hat und
vollkommenen Anteil im Himmel bekommen wird, werden so allgemein am
hiufigsten in den Katechetischen Reden erwihnt. Was im einzelnen unter den
himmlischen Giitern zu verstehen ist, kann man bei de Vries und Ofatibia be-
legt finden und nachlesen: es ist das ewige Leben, oder wie es oft heifit, Un-
sterblichkeit und Unverginglichkeit. Die Anteilhabe hieran verschafft der hei-
lige Geist, an dessen Gnade man wiederum teilhat. Der Grund fiir die Teilhabe
an Unsterblichkeit, Unverginglichkeit usw. ist die Auferstechung Jesu, an der
auch wir teilhaben und derentwegen auch wir auferstehen und damit zur parti-
cipatio perfecta der himmlischen Giiter gelangen werden, Die Teilhabe der
Christen an Christi Natur und Herrschaft wird weiter unten im Zusammen-
hang mit Theodors Christologie besprochen werden.

% Swete I, p. 37,2-4. cf. zu Rm. 8,15: od ydo éAdfeve mvetpe dovdsiag mdlw sis
@ofiov, avri Tob mvelpamos persoyizare, Staab, Pauluskommentare aus der griechischen
Kirche (N'Tliche Abh. XV) 1933, p. 136,13-15.

2 Swete I, p. 58, 2 1.

¥ p. 89,13-15.

% 5 138,11 £,

2 Vosté, Versio p. 190,11-14.
™ p,203,16-21.
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Exkurs:

Der Begriff der Anteilhabe bei Kyrill von Alexandrien.

Um die Eigentiimlichkeiten Theodors besser hervortreten zu lassen, versuche ich,
den Gebrauch, den Kyrill von Alexandrien vom Begriff ,Anteilhabe‘ macht, zu skiz-
zieren. Aus dem umfangreichen oeuvre Kyrills habe ich fiir diesen Zwedk eine Aus-
wahl getroffen: Partien aus dem Johanneskommentar, nimlich die Erliuterungen
zu den Kapiteln 1.3.6, fiir die Zeit vor den nestorianischen Streitigkeiten; den 3.
Brief an Nestorius (ep. 17) samt Anathematismen und die Oratio ad Theodosium
aus der Zeit der Streitigkeiten; den Friedensbrief von 433 an Johannes von Antio-
chien (ep. 39); schlieRlich die Symbolerklirung (ep. 55), die nach 438 verfafic in den
Streit iiber Diodor von Tarsus und Theodor von Mopsuestia gehore.®t

In den genannten Teilen des Johanneskommentars® wird der Begriff erwihnt,
um seine Benutzung fiir trinitarische Aussagen zu verbieten: die Stellung der zwei-
ten (und der dritten) Person der Trinitdt gegeniiber dem Wesen der ersten darf
nicht durch uédefis beschrieben werden, da Logos und Geist sonst Teile der Schop-
fung wiren. Diese These wird mehrfach ausfithrlich behandelt, worauf Kapiteliiber-
schriften den Leser vorbereiten, so zu lib. I cap. 833: “Ow udvos 6 vids rob Peov @pds
dorwy almSwwdy, 7 Ot wriows odxéty, pwros olca piroyos, as yevnr. Zu lib. II
cap. 184 8z 0% xara pevoxHy, 000 ds Emaxvov &v T Vi TO dywoy AveTpa EoTY,
Al oviotwdds, xal xora gvow dvvmdpoyee adrd. Zu lib.IL cap. 4%°: dr 00 peva-
Anmrds v vig t6 109 Deod xoi maveds i, dkd’ odoiwdds xard giow: Zu lib.
IV cap. 3%¢: §n o0 Cwijc wijs mwap’ Erépov wéroyds éotww 6 vids, uallov 0 xarva
ghow Lo, dc én Lwis i xard @dow peyevyquévos, oD Jeod xal marpds.

Ein Beispiel erldutert den Gegensatz zwischen dem Sein ,aus Natur® und dem
Beteiligtsein als uézoyos: Olov Geouor pév vjj piose w6 ave, Peoua 08 xal Ereou,
s fveoyelas wetéyovra tie Gn’ adrod, oldnoos Twydw, i Eblov: dAA’ odx Emelmeo
#deoudridy, Sl wovo Adyowr’ Gv elvaw xai ave.*" Angewendet auf die Pridikate,
die vom Logos im Johannesevangelium ausgesagt werden: {wy 8¢ Cwije duéroyoc,
o, paivyrae Lwr) . . . ob ypoo % xzicws Forar xara giow lwi, Lwis 68 pailov
dzopévy woil pwéroyoc® mit denselben Worten wird dieser Schlufi hinsichtlich des
Lichts gezogen.®® Das Prinzip ist: dwodcioryoty vagyds w6 @ios. T@y xatd ydow,
t@v 8y uedéler 16 peregduevor, Tdv v yoonyie to Tolc deopévois Eavtd yo-
onyoind® Der Logos erhile eben nicht ,aus Gnade” Anteil am Licht (oder am Le-
ben), sondern ist es ,wesentlich” selber: xai & uév ol Peod Adyos ovoiwdis éowe
s, 0d pedéber v xard ydow tovro Hmdoywv.*t Der Logos ist ein anderer” als
die, die an ihm Anteil haben: & yao é» roic yeyovdow & Adyos fiv, s Lo xavd
@iow, Sui weroyijc Toic obow favtov Avapuyvis. Erepos dpa Eoti T@Y Ev ols elval
morederan®® Die Beziehung zwischen Logos und Schopfung durch die Anteilhabe ist

31 Uber die Einordnung von ep. 55 in die Auseinandersetzungen der Jahre um 438
cf. Zeitschr. f. Kirchengeschichte 67 (1955/6) p. 281.

82 PG 73, col. 17-221.241-288.433-632.

B epl 112543

3 ¢ol. 193 D.

35 col. 280 D.

38 col. 585 B.

7 col. 589 D. cf. 160 C.

8 col. 92 BC.

3 col. 100 C: gas 88 pwrds Guérogoy . . .

05561 1127R,

aticel. 112 8.

i col. 88 C:
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geheimnisvoll: zard 7wva peroveios deenzor teomov.*® Diese Gedanken werden (mit
Ausnahme des zuletzt genannten) in Form logischer Schliisse vorgetragen und kehren
immer wieder.**

Dem dezidiert negativen Gebrauch der participatio im trinitarischen Bereich steht
ein positiver im eucharistischen gegeniiber. Ist vom negativen trinitarischen Gebrauch
in den hier befragten Schriften aus der Zeit nach 428 wenig zu finden,*> weil Thema
und Gegner gewechselt haben, so gilt dies keineswegs von der Verwendung im
eucharistischen Bereich, sie findet sich in beiden Perioden der kyrillischen Schrift-
stellerei. Henry Chadwick hat auf den Zusammenhang zwischen Eucharistie und
Christologie bei Kyrill hingewiesen und iiberzeugend dargelegt, wie sich Kyrills
christologische Einstellung und ihre religiose Verankerung vor und nach 428 gleich
geblieben sind, auch wenn die technischen christologischen Formeln erst in der Aus-
cinandersetzung geprigt wurden. Der Befund fiir den ecucharistischen Gebrauch
von wédefis bestitigt das aufs beste. Wenn ,Anteilhabe“ fiir Kyrill tiberhaupt
irgendwo eine positive Bedeutung und einige Wichtigkeit hat, dann in diesem Zu-
sammenhang. In den Passagen aus dem Johanneskommentar, die hier benutzt wer-
den, stehen die eucharistischen Stellen alle, wie nicht anders zu erwarten, in der
Auslegung des 6. Kapitels. o yap roic Mwoaixols ¥t tospopeda yodupacty, doros
8¢ howmov 6 é& ovpavod, tovt’ Eore Xoiords, amotpigpwy Hudc &l waxoatwve Sy,
dudre Tie Emuyoonylas rob dylov mveduparos, xol wedéser tijs idlas capxds, ér-
rdelons Huiv Ty 100 S0 weroxnv, xai vexpdyra TRy éx Tijs apralas apavi-
Cotone dodg:*7 Statt ,eigenes Fleisch® kann es auch heiflen ,heiliges Fleisch und
Blut®, fiir ,Entfernung der Sterblichkeit* kann einfach ,,Unsterblichkeit® stehen oder
»Schaffung des Lebens® oder ,Auferstehung®; das alles widerfihrt dem Christen
pworirds,®® Teilhabe an der Speise ist Teilhabe am Leben,? da die Speise das ,eigene®
Fleisch und Bluc Christi ist, ist Empfang der Speise Teilhabe an Christus! und da-
durch an der gottlichen Natur.® Durch die Teilhabe wird man Christus ,beigemischt®
(Gvapyviusvos abT@ Sia s petadippews),5 in thn verwandelt (ueraororysoiuevos).5t
Das Nebeneinander von Darreichung des Geistes und Anteilhabe am ,eigenen® Fleisch
Christi im Zitat oben®® ist kein Zufall; man darf es nicht als Tautologie betrachten,
wie folgender Text lehrt: &er, un pévor dc 0¥ dyiov avedparos eis Swijs xouvdry-
ze. Ty Yoyl avaxviCeodor, alla yop xal 16 moyd ToUTo %Al yeddes 6o Od mayv-
téous xal ovyyevovs dywaleodor peralfypewe, xai xolsiodu mods apdaoalar.®®

452c0l. 101 B

44 col.73C. 88D. 89D. 92 AB.D. 96 B. C. D. 97 C. 100 A. B. D. 101 C. D. 109 A.
112 B (vor der oben zitierten Stelle). 113 B. 117 D. 120 B. 125 D. 200 BC. 208 C. D.
281 A. 565 C. 588 C. 589 B. 592 A. 593 A.

45 Einmal auf das Pneuma bezogen: 3. Brief an Nestorius, ACO I 1,1 p. 39,27 f.

46 Eucharist and Christology in the Nestorian Controversy. Journ. T}Seol Studies,
NS II (1951) p. 145-164.

41 col. 517 D.

8 Jua wijs peradiypews Tis uijs caoxds, sagt Christus, col. 585 D.

49 col. 520 D. 521 A. 568 A. 580 A. 596 A. 644 B. Wer nickt zum Abendmahl geht,
ble1bt aueroyos, col. 521 D. 525 C. 577 B.

9 col. 521 B. 561 D.

51 ¢ol. 521 C. 561 AB. D.

Phicoli 521 /E 525000

5 col. 548 B. 561 AB,

ol na5:D;

85 col:517 1.

3 col. 580 A. ,Feste® und ,irdische® Speise, an der man Anteil hat, bzw. an der
die Engel nicht Anteil haben kénnen: col. 561 B. C
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Geist und ,eigener heiliger Leib Christi wirken selbstindig nebeneinander im Abend-
mahl. Theodor von Mopsuestia argumentiert genau umgekehrt: der heilige Geist ist
an der gottlichen Wirkung von Brot und Wein in der Eucharistic wesentlich beteiligt,
dadurch werden die Elemente zur himmlischen Nahrung, die man braucht, weil man
in die neue Katastase bereits eingetreten ist (s. 0. p. 271). Die Gegeniiberstellung von
heiligem Geist und heiligem Leib Christi findet man auch in Kyrills Oratio ad Theo-
dosium, mit der wir uns in der zweiten Periode der kyrillischen Theologie befinden:
Huds Cwomorsi udy e Veds, alny od pdvw v@ peraloyeir dyiov mveluoaros, AL
deoriy magadeis xal vy dvelnpdeicar odoxa.®” In dieser Zeit begegnen uns wei-
terhin die vertrauten Aussagen: xui dyialdueda wéroyor ywduevor tijc te dytac oag-
#0¢ xol 70w Tiulov aiwaros,”® oder: xado yéyovs cdp§ 6 Adpos xoil xexov@drnHE
aapaminoims fuiv aiwaros xai capxds.”® Hier ist Hebr. 2,14 benutzt, wie auch zwei-
mal in der Oratio ad Theodosium.®® Die {womoinoic in der Eucharistie durch pédeéic
{wijc gibt der Leib Christi nicht, weil er seinerseits uéroyos am Leben wire, sondern
weil er der ,eigene” Leib ist: Cwomowdy ofw doa 76 dyiov odua xal aipe Xovorob. od-
wa yio, ds fgny, éotw 0dx avdodmov Tivde pwerdyov Lwijs, (Biov 02 ualiov tijs
xoxd, @iow Codc, dijov 8¢ Szt 1ot poveyevovs.®* Diese Stelle bietet uns zugleich den
Ubergang von der eucharistischen Verwendung des Begriffs participatio zu seinem
christologischen Gebrauch; dieser ist wie der trinitarische negativ. @5 Zpny, sagt Kyrill
ganz richtig, denn er hat in derselben Schrift schon vorher hinsichtlich der wédelic
dreimal Ahnliches gesagt und tut es nach der eben zitierten Stelle noch einmal.®? Von
diesen Stellen sei die erste hier noch in extenso mitgeteilt, weil sie aufler uédebic wei-
tere typische Ausdriicke fiir die von Kyrill bekimpfte Ansicht enthdlt, die in den
Parallelen nur einzeln vorkommen: of ye paw adrov sic viovs usoilorres dvo xal Tol-
pnavres Aéyew Gt 1ov éx oméoparos Tol Aavid dvdowmor favrd cvriyey 6 Peos Loyos
wod perédwxey adrd vis 6.5 fas xal wijs T LT ¢ xal To¥ i vidTyTros aidpua vos®
Daf ausdriicklich Theodors Meinung charakterisiert werden soll, geht aus der Nen-
nung seines Namens neben dem des Nestorius hervor.%* Bereits im 3. Brief an Nesto-
rius spricht Kyrill sich dagegen aus, dafl man die ovvdpaa ds xara uédelw oyervap
erkennen konne (auflerdem sei der Ausdruck cvrdpeie ganz ungeniigend, um die
christologische Einheit zu beschreiben).% Aber die Anteilhabe der menschlichen Natur
Christi an der 8déa der gottlichen, die Kyrill nach 438 gegen Theodor so heftig ab-
lehnr, spricht er in der Orat. ad Theodos. noch ganz unbefangen aus: §j pév ydo éont
Beds, vooitr’ v drdoywy adros 6 Tije 8dEns xiowes: §j 08 yéyover 6 xova pédel iy, vy
70pd Deow doSalduevos dvdowmos, deiro xai 06Ens, Aéywy mareg doEacdy cov Tow vidy
(Joh. 17,1). a4’ &ic xdptoc, pla mious, &v fanrioua (Eph. 4,5) . . .%. Die Anteilhabe
des Fleisches an der Unsterblichkeit des Logos durch die Inkarnation wird in der Aus-
legung von Joh. 1,14 a festgestellt: odoxa yao e yevousvmy adrod (sc. rod Adyov),
77j¢ 4’ atrob peTaoy eiv adavacios.’” Man sieht, daff solche Aussagen, die fiir Theodor

5 ACOI1,1p. 67,24 1.

58 3, Brief an Nestorius = ep. 17. ACO I 1,1 p. 37,25 f.
5. Anathematismus, ibid. p. 41,6 f.

% ibid. p. 48,7-9; 54,17-21.

%1 ep. de symbolo = ep. 55. ACO I 1,4 p. 60,9-11.

% ibid. p. 54,37-55, 1; 55,10 f.; 59,40-60,3; 60,33-36.
5 b, 54,37-55,1.

8 o6l

% ACO 11,1 p. 36,18 ff.

% ibid. 63,18-21.

% PG 73, col. 160 C.
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typisch sind, sich auch bei Kyrill finden konnten, wenngleich nur selten. Sie gehorten
zum theologischen Allgemeingut, aus dem der cine sie entnahm, um seinen Haupt-
akzent darauf zu legen, wihrend der andere geringen Gebrauch von ihnen macht und
sie verlilit, sobald sie suspekt erscheinen. Solch allgemeiner Sprachgebrauch ist die
Weitergabe von Unsterblichkeit usw. an das ganze menschliche Geschlecht durch Chri-
stus s &v uedéber xai xard ydow$® oder die médebic Yeot durch die Heiligung im
Geist (parallel zur Gnade durch die Taufe),* oder die Anteilhabe am Frieden, den Gott
gewihrt,” In den aufgezahlten Passagen des Johanneskommentars gibt es gentigend
Beispiele fiir den allgemein christlichen Gebrauch von participatio,™ doch ist ihre Zahl
gemessen an der Linge der Texte unauffillig; fiir den Gedankengang des Kommen-
tators sind sie nicht konstitutiv.

So erkldrt sich die mangelnde Konsequenz Kyrills in der Anwendung von Begriff
und Vorstellung der participatio. Fiir zwei Bereiche wird der Gebrauch definiert,
wie wir gesehen haben, und zwar durch Ausschluff, die Anwendung des Begriffs
wird also verboten, Aber Kyrill selber hilt sich in der Christologie erst in seinen
letzten Jahren strike an das Verbot (s.0.). Selbst in der Trinitdtslehre verhilt er
sich nicht so eindeutig, wie es nach den von ihm aufgestellten Regeln erwartet wer-
den kénnte. Der Vater macht den Logos zum Teilhaber seines Ratschlusses iiber die
Schépfung der Menschen.” Auch hinsichtlich der Schopfung wird der Grundsatz,
dafl ,wesentliches® Sein und Anteilhabe einander ausschliefien, durchbrochen. Zu
Joh. 1,9 liest man: der Gott Logos, der jeden Menschen, der in die Welt kommt,
erleuchtet, ov didavxalixds, sondern vielmehr als Gott dyuwovopixds, pflanzt in je-
dem zum Sein gerufenen Wesen den Samen der Weisheit und die Wurzel des Ver-
standes, doyuxdy ve ofirac dmoredel 76 Loy tijs oixelas @pdocws wéroyov dmodecx-
vdwy — es geschieht auf eine nur Gott bekannte Weise, dafl solchen Partikeln der
gottlichen Natur sich im Menschen finden. " Die psroys; am Licht macht schliefi-
lich die Schopfung selbst zum Licht, durch die Gnade des Erleuchtenden wird sie
iiber ithre Natur hinweggehoben.™ Der Grundsatz dmodiiornow évapyds v @loer Ty
xatd ydow, vov év uedéfer o persyduevor, Tdv v yoowyle 1o tois dsouévors Eawrd
yooyyotw,” der fiir die trinitarische Diskussion (s. 0.) aufgestellt, xara ydow und
&y uedéber gleichserze, wird im folgenden Text noch deutlicher aufler Kraft gesetzt:
Beos Eovaw xoi éx Deot xara @vow 1o mvelpa, 00 0N xoi perioy ey dua mioTews THS
elc Xororov aSiotpevor, Yelac e pHosws dmorslodpsda xotvwvol, xai éx Heod
yeyevvijodae Aeydpedo, xal Geoi S toiro yonuarilomer, od ydoirre uévor(l)
gic T Dmip Nuac avenrduevor dobav, dAl’ s oy xal Jedv Eyovres dv favrols év-
owotvre nal adllduevor.” Man erfihrt in der weroys) nicht blofi einen Gna-

8 Qrat. ad Theodos., ACO I 1,1 p. 55,3-8; é&v uedéfe ist durch zazd ydow deutlich
in Gegensatz zu & @ios gestellt, cf. den negativen trinitarischen Gebrauch.

b, 66,16-18.

 Friedensbrief ep. 39 ad Joh. Antioch.,, ACO I 1,4 p. 16,20 1.

1-PG 73, col. 93.B. 108'C. 113 B. 133 C 137 D. 153 AB. 156 D. 157 AB. 161 C.
165 C. 196 C {Ps 44,8). 241 D. 244 C, 248 D. 284 D. 457 C.D. 597 D.

7156l 84D od yao, :'zomaov a'.uz‘j‘gw.n:ov, émrdrrer 1 Adyw 6 Peoc xai :rzanj@,
all’ s rwvovm xara @bow, xal GdlaoTdTms awma@xovm Guvegydrny, Momep Emot-
&ito, xal thc én’ avdoday Povihoews xotvwyeiv. . .. - Als Memung des Euno-
mius wird col. 57 A vorgetragen, dafl der Logos n@oq:ogz;vm. am Logos 6 v yevwij-
ost voyuorizg] Anteil hat.

13500l 128 B:

140l 128 C.

15 ol E2 A,

 col. 157 AB.
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denerweis, sondern bekommt ganz wortlich einen Teil der gottlichen Natur, 09 ydocre
udvor zeigt deutlich, dal man sich die Realitit des gottlichen Anteils nicht kompake
genug vorstellen kann: man bekommt nicht nur die Wirkung des Anteils, sondern
diesen selbst, #v pedéer ist hier mehr als xaza ydowr. Entsprechend reden die eucha-
ristischen Texte (s.0.) immer wieder von der participatio an der ¥sla gios, an der
@ios Veol.

Auf das Ganze gesehen ist der Gebrauch des Begriffes participatio bei Kyrill
schwankend: weroyy) kann soviel vom wmerexduevor vermitteln, dafl es den peréyow
zu etwas anderem macht; andererseits kann & wedéec von vorneherein besagen,
dafl man ,nur® xard ydow an einem & gioe ganz anderen Wesen Anteil hat. Den
Ton auf diese letzte negative Fassung zu legen und sie dann vom Gebrauch in be-
stimmten Bereichen auszuschliefen, war Kyrill nur in der Polemik gezwungen. Diese
Polemik richtete sich vor 428 gegen Arianer und Eunomianer, nach diesem Termin
zuerst gegen Nestorius und dann gegen die groflen Antiochener. In den von der
Polemik nicht betroffenen Bereichen der Theologie ist thm dagegen zu jeder Zeit
die positive Fassung des Begriffs geliufig und selbstverstindlich.

Der Punkt, an dem fiir Theodor die Teilhabe im christlichen Leben ver-
ankert wird, ist die Taufe, wie diese auch den Beziehungspunkt fiir sein typo-
logisches Denken abgibt. An die Taufe werden alle typologischen, durch parti-
cipatio realisierten Bezichungen riickwirts in dic Heilsgeschichte, vorwirts
zum Eschaton und ,aufwirts* zum heiligen Geist und zu Christus gekniipft.
Taufe Christi und unsere Taufe stehen in cinem reziprok typologischen Ver-
hilenis, das Ofiatibia gut beobachtet und beschrieben hat.

Die grofie Bedeutung, die die Taufe fiir die Theologie Theodors hat, lafit
sich statistisch nachweisen. Die Stellen im Johanneskommentar, an
denen die Vokabel Taufe erscheint, sind in zwei Gruppen einzuteilen. Die erste
Gruppe betrifft das Ereignis der Taufe des Johannes und der Taufe Jesu durch
Johannes als Bestandteil des evangelischen Berichtes. Wenn ich richtig gezdhlt
habe, geschieht die Erwihnung dieser Fakten 53 mal, p. 4. 25—39.53—55.60.
155; mehrfach sind darunter Zitate aus dem Taufbericht des Evangelisten,
wenn dieser nimlich im Kommentar zu den spiteren Kapiteln wieder erwihnt
wird. Die zweite Gruppe enthilt die Stellen, an denen die Taufe nicht aus
AnlaB des Textes, sondern aus der theologischen Auffassung des Kommenta-
tors heraus genannt und zur Erlduterung benutzt wird: 24,24.28; 46,36; 47,
19.29.32; 49,33; 55,36; 56,2.4.5.10.19; 57,16; 152,36; 153,10.12; 183,18.26.
275305212 28:99.30: 2251 1020937 L1 §9 8R0230,20.257 242,22, b A7 —40 e~
héren zur Nikodemus-Geschichte, Rm. 6 wird benutzt p. 56.153.212; 1. Kor.
12 p. 152.229.

In den dogmatischen Fragmenten ist (mit zwei Ausnahmen)
immer die Taufe Christi gemeint: Swete IT p. 296,40; 297,1; 298,24.26
(wir).27 (wit); 306,25; 307,7.8.30; 314,16.17 (bis).23; 316,9.

ImnKommentar zudenkleinenPaulinen sind drei Gruppen
zu unterscheiden. Erstens zitiert der Kommentator gelegentlich den kommen-
tierten Text noch einmal in der Auslegung, diese Stellen fiihre ich nicht auf.
Zweitens geiflelt Theodor in seiner Erklirung des 1. Tim. Briefes die zeitge-
ndssische Taufpraxis in scharfen Worten (Swete IT p. 100—108). Drittens gibt
es den uns interessierenden, fiir Theodor charakteristischen Gebrauch: Swete 1

Zrschr. fiir K.-G. 19
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Gal.: p. 1,4; 2,25; 30,12{.(bis).14; 33,22; 34,1.2£.20 (1. Kor. 12,34); 35,6; 56,
5.6.7; 58,15 59,8; 60,1; 70,7; 102,2. Ephes.: 139,16.17; 140,2 (1. Kor. 12,13);
173,9.14, Koloss.: 273,16; 288,10.11; 289,1; 290,24; 291,1. Swete IL. 1. Tim.:
76;13: 77, 15102 1.34:5F67.9.12. 13, 113.3:118.19; 185.4:21: 116.9: 137,1.

Dafl in den Katechetischen Reden, die der Vorbereitung auf die Taufe die-
nen, ununterbrochen von der Taufe die Rede ist, wird niemand verwundern.
In biblische Zitate gehtren die Stellen: (Mt. 28) p. 31,14.25; 39,16; 211,6; 219,
4:221.7: 269.19;279.22: 283 9+ 431,20: (M. 3,3): 1336, (Mt. 3,11) 451,11,
13; (Mt. 3,14) 449,19; (Rm. 6) 155,13-15; 333,4-5; 411,16.17; 413,6.7; 471,
3.4; (1. Kor.12,3) 239,13; (1. Kor. 12,13) 571,6; (Eph. 4) 239,14 ; 243,14; 445,
16. In Zitaten aus dem Taufritual tritc die Vokabel auf: 273,265 321,25; 323,
1.3; 339.8; 343,12.18¢£.; 345,8; 367,28; 391,3; 393,1; 401,24; 403,3; 417,20;
431,6.14.17; 433,191.24.25.

Nach Abzug der genannten verbleiben noch folgende Stellen: 13,4; 39,17;
133,14.15: 145.15; 151,7; 153.3.4.10.11.25; 155,2.7.12.18.21; 157.1; 159,9;
213,75 719,21.(his):23: 221:3.8:28; 293,046,195 231713235 7 23767 243 8.
19:20i23:27.28: 247,15:.265:21:22; 267 17.18.22 . -269 1.5:7.9: 271145193
273,23.24; 275,4 (bis).5.6; 279,20.23.25; 281,3.7.(bis); 321,9.12; 323,16.19.20.
22.25.29; 333.8; 345,15; 347,11.18.20; 351,3; 357,27; 359,1; 369,7; 383,18;
389,18; 391,18; 393,2£.8.20; 403,16.23; 407,14; 409,5; 411,10.11; 413,9£,;
413,13.27.28.29; 417,16.19.25; 419,5.8; 421,1.13.15.21.22; 423,9.16; 425,6;
427,22; 429,6.15.19.25; 431,17; 435,9; 437,1.20; 439,1.3.4 (bis).10.18.22 (bis);
441,2.9.17; 443,7.16.22.25; 445,5.11; 447,2.3.4.13.16; 449,3.9.10.15.17.23;
451,3.4.7.11.13.15(bis).18.22 (bis).23.24; 453,15.18.24; 455,9; 457,7; 459,7.
22; 461,9.14; 465,11; 467,1; 469,15.18; 471,1.12.15; 483,21.23; 485,1; 493,
221523153 5434, 551,115 565,12.13.24; 567,165 571,233 575,5; 583,145 591;
18; 601,2. Hier kommen der Anlafl und Theodors theologische Vorliebe fiir
die Taufe zusammen.

Daf es sich um theologische Vorliebe handelt, zeigt sich, wenn man die
Gegenprobe macht und in Theodors Werken nach Erwihnungen der Euchari-
stie sucht. In den dogmatischen Fragmenten erscheint einmal: cor-
pus oblatum (Swete II p. 301,13).

Im Johanneskommen tar wird auflerhalb der Erklirung von Joh.
6 zweimal von der Eucharistie gesprochen: p. 5,6; 242,23 (Lanzenstich).
Zu Joh. 6: 98,30.36; 99,21; 101,20; 106,4; 109,6. Dabei ist meist von ,myste-
rium® (raza) oder ,typus mysterii“, die Rede.

Im ganzen Kommentar zu den kleinen Paulinen wird das
Abendmahl nicht ein einziges Mahl erwihnt.

In den Katechetischen Reden gibt es wenige Stellen auflerhalb
der beiden Mefhomilien, an denen die Eucharistie vorkommt: p. 201,24 f.
(Leib Christi gibt unsterbliches Leben); 331,29 und 387,27 f. werden Abend-
mahl und Taufe nebeneinander genannt; bibl. Zitate (1. Kor. 11,26 und Mt.
26,26.28) sind 333,12 ff.; 333,15 ff.; 461,21 (gdttl. Speise) ist bereits Uberlei-
tung zu den Homilien iiber die Messe. Wenn man in diesen alle eucharistischen
Vokabeln (Brot, Wein; Leib, Blut; Speise, Trank; essen, trinken; Darbringung,
Opfer) notiert, kommt man natiirlich auf eine endlose Liste (diese Vokabeln
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erscheinen zusammen mehr als 200 mal) — aber eben nur hier an dieser thema-
tisch bedingten Stelle. Daf der terminus ,Speise“ bei weitem tberwiegt, ist
schon frither beobachtet worden (s. 0. Ofatibia): die Eucharistie ist in erster
Linie Speise fiir den Christen, der durch die Taufe in die zweite Katastase ein-
getreten, in dieser nun durch die Eucharistie die notwendige himmlische Nah-
rung erhilt. Das bedeutet nicht, daf} die anderen Aspekte wegfallen (in dem
Formular, das den Homilien stiidsweise vorangestelle ist, ist die Betrachtung
der Eucharistie als Opfer die vorherrschende).

Auf der Taufe ruht der theologische Akzent, die Eucharistie ist ihr zu- und
nachgeordnet, wiewohl unerliBilich, Verfolgt man irgendeinen wichtigen theo-
logischen Gedankengang bei Theodor, so stofit man immer auf die Taufe, nicht
auf die Eucharistie.

Versuchen wir nun, die Bezichung zur Christologie herzustellen. Dafl sie
vorhanden ist, ist von R. Abramowski gesehen worden, der aber wie de Vries
den iiblichen Weg von der Christologie zu den Sakramenten geht: ,Die Tauf-
lehre Theodors steht im allerengsten Zusammenhang mit seiner Christologie,
durch sie bekommt die Christologic erst Bedeutung fiir den Menschen. Der
Gedankengang erscheint so originell wie einfach und einleuchtend. Christus
ist der filius dei proprius, die Christen sind die filii dei adoptivi. Die von Chri-
stus eroberten Giiter der Unverdnderlichkeit der Seele und der Unverging-
lichkeit des Leibes werden dem Menschen im Adoptionsakt zuteil. Diese adoptio
(0ixeiwoic baitayutha) vollzieht Gott in der Taufe. Dadurch entsveht die enge
Verbindung zur gottlichen Natur, die Christus besaf}, und die wir brauchen.“ ™
Das ist richtig, aber noch nicht prizis genug. Die Adoptionsvorstellung ist ja
schon im NT an die Taufe gebunden, bei Theodor ist sie ein Stiick seiner Tauf-
theologie, aber nicht das Ganze. Die Art der engen Verbindung kann noch
niher beschrieben werden: es ist die participatio.

Jesus ist aus unserm Geschlecht, d. h. wir und er sind ,consortes eiusdem ,
naturae“ (und sollen deswegen auch participes seiner Auferstehung werden).”™
Sud iy quowd)y Suobtyra, die wir mit dem angenommenen Menschen
haben, werden wir an seiner Ehre teilhaben.™ Die similitudo naturae gibt uns
Teilhabe an der Gnade des Geistes, der in ihm ist.% ,II (sc. le Christ) participe
a la nature humaine du fait qu’il est de la nature de Marie“.** Als Mensch
konnte er fiir unsere Schuld aufkommen ,a cause de la communauté de la
nature®.®? Il convient & cause de I’association (Sautaputha) que nous avons
avec lui en ce monde, que nous recevions aussi avec lui participation ($auta-
putha) & ces biens futurs®.®

Die menschliche Natur in Christus partizipiert auf Grund ihrer Verbindung
mit dem Logos an Herrschaft, Macht und Ehre seiner gottlichen Natur: per

77 R. Abramowski, Neue Schriften Theodors von Mopsuestia, Zeitschr. f. d.NTliche
Wiss. 33 (1934) p. 79.

78 Joh. Komm. ed. Vosté, Versio p. 174, 27-29.

7 Koloss. Komm., Swete I, p. 260, 8 f.

80 Eph. Komm., Swete I, p. 139,6-9.

81 Homélies Catéchétiques ed. Tonneau (Studi e Testi 145), p. 149,4 f.

82 ibid. p. 147,13-16.

8 ibid. p. 151,16-18, cf. 12-14.
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unitatem ad deum verbum, per quam omnis honoris ei particeps est post in
caelos ascensum.® Der ,Sohn“ von Hebr. 1,1 bezeichnet den ,wahren Sohn®
und oy xatr’ @lfdaar tije afias peréyovra i) moods avroy Evdioer®® Der
Apostel versucht zu zeigen, quomodo particeps est divini honoris; et quod
fruitur non propter suam naturam, sed propter inhabitantem naturam.®® Der
Logos macht die menschliche Natur Christi zum Teilhaber an der ihm zukom-
menden Anbetung, auf Grund der guydeeta: per coniunctionem ad se factam
talium participem fecit ut et adorationis communionem habeat, omnibus qui-
dem divinae naturae debitam adorationem reddentibus, comprehendentibus
autem adoratione et illum quem inseparabiliter scit sibi coniunctum . Solche
Aussagen lassen sich beliebig vermehren.®

Durch die Homousie des Logos mit den anderen Personen der Trininitdt
stellt sich eine participatio der menschlichen Natur in Christus auch zu diesen
her, die schlieflich auch den Menschen zugute kommt. Denn von Natur aus
nehmen die Menschen an der Macht und an den Werken Gottes nicht teil, das
kann nur sein Sohn, der aus seiner Natur geboren ist.** Man kann noch nicht

8 De incarn. I, Swete II, p. 291,11 f.
% De incarn. XII, p. 303, 3-5.
8 ibid. p. 305,25-27.

8 Ctr. Apoll. 111, 316,27-31.

8 Joh. Komm., Vosté, Versio, p. 50,35-51,2: Sed quia ultro habitavit in eo, ipseque
eum sibi univit, atque voluit eum consortem fieri honoris sui, idcirco in caelum
assumpsit eum super omnia exaltandum. p. 86,5-8: merito dixit: ,Non possum ego a
meipso facere quidquam’, ut ostendet se per unionem cum Deo Verbo consortem esse
potestatis huins ac virtutis. p. 109,11 f.: unjonem (besser: coniunctionem, nagiputha)
cum Deo Verbo et participationem praeparavit ei (sc. Spiritus sanctus corpori Do-
mini). p. 118,15-19: figurate solet loqui de seipso ad Iudaeos, praecipue quando vult
revelare dignitatem bumanitatis suae, et dum alludit ad naturam divinitatis suae,
propter quam consors factus est totius dignitatis illius. 28-30: natura divina est abscon-
dita in eo, propter quam particeps est omnium mirabilium illorum. p. 120,15-17: nam
cum huius dignitatis sit particeps, iure profert iudicium in omnem hominem, quia non
est solus, neque a semetipso facit illa. p. 148,10-18: nam quemadmodum adoratur ab
omnibus creaturis homo ille assumptus, prout ipsa veritas requirit, et hoc quidem valde
distat ab eius natura, particeps autem est in facto (adorationis) propter unionem (rich-
tig: coniunctionem) suam cum Deo Verbo, ita potestatem habebat sive non moriendi. ..
Ipsum autem talis potestatis participem esse propter unionem (= coniunctionem) suam
cum Deo Verbo . . . cf. p. 194,4-7; 212,21-23; 213,25 f. Hom. Cat. III, p. 59,10-12:
Nos péres pensérent donc & bon droit qu’il ne leur fallait pas négliger la doctrine de
Phumanité de Notre-Seigneur, qui posséde une association ineffable avec la nature
divine. VI, p. 135,18-22: Mais ils suivirent les Livres Saints qui parlent différement
des natures, enseignant une seule personne & cause de la conjonction exacte qui eut lieu
(et) de peur qu’on ne s'imagine qu'ils divisent Passociation parfaite queut ce qui fut
assumé avec ce qui assuma. VII, p. 175,25-177,1. VIII, p. 207, 1-4: associé . . . en
honneur et en gloire . . .

8 Joh. Komm., Versio p. 76,21-27: Deum nempe patrem suum dicendo non con-
sueto modo, sed alteriore et sublimi, quatenus ex eo natus eiusdem est naturae. Iure ac
merito tamquam filius erga patrem, seorsum a quolibet, communicabat in eius operibus
et potestate, atque irreprehensibilis est in omnibus quae secundum voluntatem suam
facit; dum vero homines in hoc communicare nequeunt, quia non secundum naturam
est pater eorum sed secundum adoptionem. — Participatio der drei Personen der Trini-
tit untereinander auf Grund ihrer Homousie, ibid. p. 210,22-30: Tunc cognoscetis
Patris naturam, et dignitatem (rabbutha) Filii qui est genitus ineffabilis, communicatio

@
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einmal sagen, wir wiirden participes regni Dei Verbi — qui enim fieri potest, ut
universitatis Opifici iungamus? * Wohl aber kann man sagen,wir seien parti-
cipes regni Christi,” denn an der (gottlichen) Ehre des angenommenen Men-
schen konnen wir wegen der similitudo naturae teilnehmen.” Spiter sagt
Theodor es direkter: durch den homo assumptus haben wir oixedrrs (bai-
tayutha) mit der gottlichen Natur, an der wir in der zukiinftigen Welt auch
Anteil haben werden.” Gemeinschaft mit Gott gibt der heilige Geist.” Der
Sohn &y gtvoe hat teil an der Ehre seines Vaters und ldfic den, in dem er
wohnt, ebenfalls daran teilhaben: mapeoxedacey 08 avrov ovpueracysiv
adr@ adons tijs Tiudc s adros 6 dvouxdr, vios dv @iioel, uetéyst . . . AAONS
3¢ abrd xowwvely ijs doyiic - . .»° Als Glied der Trinitdt ist der Logos con-
sors (mestauteph) der Schopfung.” Die Ehre, die dem Logos als Mitschopfer
zukommt, ist noch grofier als die, die dem wiederkommenden Richter zu-
kommt, so diirfen die Aussagen des Johannesevangeliums iiber das Richten
Christi auf den Menschen Jesus bezogen werden, der dadurch in der Ehre mit
dem Vater gleich ist, aber nur, weil er mit dem Logos verbunden ist: conse-
quenter igitur et apte hoc etiam tribuitur homini; quatenus per ea quae accepit,
consors factus est honoris cum Patre, ita ut non sit incongruum eum sicut
Patrem honorari. Nam quia haud naturaliter accipit omnium honorem, sed
consequenter utpote unitus in adoratione Dei Verbi, necessario eodem honore
honoratur, quo Pater una cum Deo Verbo honoratur.” Die Werke des Logos
konnen denen des Vaters nicht entgegengesetzt sein, propter communicationem
eius in natura et voluntate cum Patre.”® Dafl Gotr Christus nach seiner Auf-
erstehung zu seiner Rechten sitzen liflt (Eph. 1,20), heifit, daR er ihn zum
Teilhaber seiner Ehre annimmt. Das bezieht sich ausdriicklich auf den ange-
nommenen Menschen wegen seiner Verbindung mit dem Logos.” Die An-
nahme der menschlichen Natur durch den Gott Logos, Auferstehung, Himmel-
fahrt, Sitzen zur Rechten Gottes und die participatio an all diesen Dingen, die
uns zuteil wird, ist ein Ausdruds der groflen Liebe Gottes zu uns.'® Wie die
Verchrung Vater und Sohn gemeinsam ist, so treffen auch Schmihungen gegen

¢ius essentiae, similitudo perfecta naturae eius in oeconomia inter homines; (cognoscetis)
etiam quanta sit dignitas ipsi collata, et quisnam in eo sit, quaenam sit conjunctio huius
cum illo, quae, nonobstante naturarum differentia, exsistere potuit, per virtutem illius
qui fecit eam. Tunc cognoscetis etiam dignitatem Spiritus, cuius actio erga homines
tam potens est, ut Deum Verbum communicet. cf. Hom. Cat. IX, p. 231,20-22: der hl.
Geist ist dem Vater und dem Sohn ,associé en nature.”

9 Kolos. Komm., Swete I, p. 259,13.14; 260,1.

9 ibid. p. 259,10.

2 ibid. p. 260,1 {. ;

% Hom. Cat. IX, p. 243,2-4. Das Abendmahl (Mysterium) verbindet uns mit Chri-
stus, dessen Leib wir sind; durch thn haben wir Gemeinschaft mit der gottlichen Natur,
Hom. Cat. XVI, p. 555,13-17.

% Hom. Cat. X VI, p. 539, 4-6.

% De incarn. VII, Swete II p. 296,3-6.

9% Joh. Komm., Versio, p. 17,10-13.

97 ibid. p. 83,29-35, ebenso p. 119,1-12.

% ibid. p. 86,26-29.

9 Eph. Komm. Swete I, p. 138,11-14,

A0 Hom, Cat. XVI, p. 537,20-24,
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Christus den Vater: scitote tamen et Patrem participem esse iniuriae mihi
illatae (vorher ist auf den Unterschied zwischen Christus und denen, die er
anredet, hingewiesen worden).""t Verachtung, die die Glaubenden um Jesu
willen trifft, macht sie zu Genossen von Vater und Sohn: cogitat quaenam sit
eorum causa, et quisnam vobiscum consors sit in contemptu, ego scilicer et
Pater meus.’”® Das Wort Joh. 16,28 ist zu den Menschen gesagt, die glauben,
Christus sei nur ein Mensch, der keine Anteilhabe am Vater habe.’® Die Gliu-
bigen aber, die dem Vater gehéren, gehdren auch dem Sohn, und zwar auch
seiner menschlichen Natur, die in ,, Verbindung® mit der géttlichen Natur des
Logos ist, der an der Gottheit partizipiert.®

Die Beziehung des Menschen durch Christus zu Gott [if3¢ sich speziell als die
Beziehung des Kindes oder Sohnes zum Vater begreifen; wie die participatio
zwischen Mensch und Gott nur durch Christus moglich ist, so erst recht die
Kindschaft nur durch ihn, den wahren Sohn. Die Einsetzung in die Kindschaft,
die viodeoia, die einem die vidrys gib, ist an die Taufe gebunden, denn auch
die menschliche Natur Christi empfing sie in der Taufe.!™ So heiflit es in de
incarn. VIII: % xdyd i dobav fy Edwxds wor dédwxa avroic (Joh. 17,202 (ziay
TavTyy; 107 Tijs viodeolas ueradafelv: radryy yop Elafer adres xava 6 dvdodmi-
voy, Pamuiodelc modrepoy v v ‘lopdavy, Evda On xoi moosTvmotvTo &V aVTP TO
NpEreooy BdaTioud 7 ve puyvoudyy dvoyivenois éuapTvoEito Tj maTouxl Qi Adyov-
70’ 0dTds dotw 6 wvids pov 6 ayommrds, év & evddumon (Mt 3,17), xai 70 avedua
xatskdov Epewey dn’ adrd, xard xai Husic év 16 Pamviopar: Toror weréyew duéliio-
pev. Bmep Aowmov EEaipérws abtd mop’ fuds mpooyiyovev, St Tie mEds Tov Vedw
Aépov évwoews tobzawv peréyovr v ¢ xard giow vids. Der johanneische Halbvers,
mit dem das Fragment beginnt, wird natiirlich auch im Johanneskommentar
ausgelegt, dort im Zusammenhang mit v. 22 b. 23.24; es heifit dort, in diesen
Versen wiirde nichts Neues gesagt, und ,wie oben® wird auf die Sohneseinset-
zung und die Taufe verwiesen, die den Zugang zum Vater 6ffnen (in der Tat
gibt der Kommentar zu den vorhergehenden Versen ausfithrliche Darlegungen
zu beiden Themen)."” Das cben zitierte Fragment verbindet auf interessante
Weise einen grofien Teil der fiir seinen Verfasser charakteristischen theologi-
schen Aussagen. Christologie und Soteriologie werden durch die Taufe ver-
kniipft, das wird mit Hilfe der Typologie anschaulich gemacht und durch die
Anteilhabe verwirklicht. Es ist bemerkenswert, dafl gerade diese Auslegung
von Joh. 17, 22 a fiir Theodor die nichstliegende ist. Mit §6&a klingt fiir ihn

101 Toh. Komm., Versio, p. 205,1.

102 jbid. p. 208,4 f.

108 ibid, p. 217,7-13.

104 ibid. p. 224,2-5.

195 Die gottliche Natur Christi ist allein im Besitz der natiirlichen Sohnschaftf 77jc
dedrnros povs viy guoiyvidiyre xextyuévns, De incarn. XII, Swete IT, p. 303,17 .

108 ibid. p. 298,22-30.

107 Versio, p. 230. — Das Syrische vermag der Unterscheidung zwischen Sohnschaft
vidrys und Soﬁneseinsetzung (Kindeseinsetzung) wiodzoie durchaus zu folgen: berutha
und simath benaya werden gebraucht, cf. den Komm. zu Joh. 1,16 Textus, p. 38 oben.
Die lateinische Ubersetzung Vostés (Versio, p. 26,18-22) benutzt filiatio und filiatio

adoptiva; es wire besser, wenn fiir Letzteres immer adoptio filiorum stiinde und wenn
Vosté im Gebrauch dieser termini konsequent wire,
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sofort eine bestimmte Gedankenreihe an. Die §déa, die Christus als Sohn
Gottes hat, gibt er weiter, indem cr die Sohneseinsetzung, die viozoia, den
Menschen mitteilt. Sofern er von goutlicher Natur ist, hat er die vidrys von
selber, seine menschliche Natur empfing sie in der Taufe. Seine Taufe ,bil-
dete” unsere ,, voraus®, die Himmelsstimme, die die Sohneserklirung ausspricht,
sagt uns damit die Wiedergeburt zu, denn zum Sohne Gottes erklirt zu wer-
den, ist eine neue Geburt. Dafl der Geist auf ihm blieb, entspricht dem, daf§
wir am Geist in der Taufe Anteil bekommen. Das alles bedeutet aber nicht,
dafl aus diesem Verhiltnis der Schluf gezogen werden diirfe, Christus sei ein
(blofler) Mensch so wie einer von uns; die Parallele ist nur gestattet, weil seine
menschliche Natur dieselbe ist wie die unsere. Da aber die seine durch die
Evwoie mit dem Logos verbunden ist, geschicht ihr das alles auf besondere,
auserlesene, bevorzugte Weise.

Die Funktion des Geistes in der Taufe Jesu ist also nicht, die menschliche
Natur und den Logos miteinander zu verbinden, sondern die menschliche
Natur in die Sohnschaft einzusetzen. Dennoch stehen Logos und Geist in Kon-
kurrenz zueinander — ein uraltes Problem fiir jedermann, der sich mit der
antiochenischen Christologie beschiftigt, und eine freudig ergriffene Gelegen-
heit fiir alle den Antiochenern feindlich Gesonnenen. In den erhaltenen Frag-
menten von de incarnatione ist noch mehrfach davon die Rede, dafl Jesus bei
seiner Taufe kein blofler Mensch war und es iiberhaupt wihrend seiner ganzen
Existenz nie war, denn ex plasmatione waren menschliche Natur und Logos
miteinander verbunden.'® Zu Mt. 3,14 bemerkt Theodor (de incarn. XIIT),
das Wort des Johannes hebe nicht auf, dafl der Mensch (Jesus) getauft worden
sei, dem Johannes aber sei er an gpers iiberlegen gewesen xai dia 1y vouxod-
cayv avrd tijs Yedryros piow ovy vmée Twdvyyy udvor dlla xal dmép
mdvrag Gritodmovs.!®

Der Logos wohnte in der menschlichen Natur Jesu schon im Mutterleibe:
bonum est in hoc loco maxime concludere quod virtutis habeant ea quae dicta
sunt, sive conversari sive baptizari sive coucifigi sive mori sive sepeliri et resur-
gere. non puro alicui haec coaptantes homini dicimus . . . sed inhabitato a Deo
Verbo ab ipsa in utero matris plasmatione; diese Einwohnung sei nicht die
gewohnliche der Gnade, sondern excellens, eben jene, welche die Verbindung
der beiden Naturen zur cinen Person zur Folge habe.!'® Es gibt eine spezifisch
christologische Einwohnung und eine andere, das Spezifikum der christologi-
schen besteht in der #vwoic zwischen Gottheit und Menschheit. Wie diese aller-
dings zu verstehen sei, ist bekanntlich das grofie Problem in der Beurteilung
der Christologie Theodors.

Die eben beschriebenen Daten des Lebens Jesu z&hlt in umgekehrter Reihen-
folge (die noch weiter nach riickwirts fortgesetzt wird) auf ein Fragment aus
contra Apollinarium III, um wieder zu zeigen, dafl die Menschheit Christi zu
jedem denkbaren Zeitpunkt ihrer Existenz nicht ohne den Logos war, also auch

198 Die plasmatio der menschlichen Natur Jesu im Mutterleibe ist aber die Tat des
heiligen Geistes, cf. das Fragment aus ctr. Apoll. I1I, Swete 11, p. 313,3-314,12.

109 Swete 11, p. 307,6-11.

110 ibid, p. 307,29-308,3.
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nicht bei der Taufe: mox autem in ipso plasmato Deus Verbum factus est; nec
enim in caelum ascendenti solum inerat, sed etiam ex mortuis resurgenti, utpote
et resuscitans eum secundum suam promissionem. nec resurgenti ex mortuis
solum inerat, sed etiam crucifixo et baptizato et evangelicam post baptisma
conversationem peragenti, necnon etiam et ante baptisma legalem adimplent:
constitutionem, et praesentato secundum legem, et circumciso, et partus pannis
obvoluto. erat autem forte in ipso et nascente, et cum in materno utero esset a
prima statim plasmatione; dispensationi enim quae circa eum erat ordinem
inponebat, utpote et particulatim ipsum ad perfectionem perducens.'*!

Es entspricht Theodors typologischem Denken, daf} die beiden Perioden der
Heilsgeschichte — unter dem Gesetz und unter dem Evangelium — im Leben Jesu
dargestellt werden miissen (s. 0. p. 270). Die Taufe ist so wichtig, daf} sie den
Wendepunkt abgeben mufi. Dieselbe Rolle ist der Taufe im Leben der Christen
bestimmt. In diesem entscheidenden Augenblick der Taufe ist der Logos nicht
nur mit Jesus verbunden und wohnt in ithm, er fithrt ihn zu ihr und danach zu
Tod und Auferstehung, ctr. Apoll. ITI: et per tempus qu1dcm ad baptisma
ducens, post illum autem ad mortem; . . . resuscitans, ducens in caelum, con-
locans eum ad dexteram Dei per suam St onet S T s Fragment endet
wie das vorige mit der Aussage, dafl der Gott Logos Jesus zur perfectio fiihrt,
nach einer Ordnung, die dem Logos ,gefillt“. Diese Texte werden gewdhnlich
als Zeugnisse fiir die fortschreitende Perfektion des Menschen Jesus angefiihrt,
dabei wird tibersehen, welche aktive Rolle dem in ithm wohnenden Logos zu-
kommt. Der Logos ist offensichtlich als fjyeucdv verstanden. Wie verhilt sich
dazu die Leitung des Menschen Jesus, die der heilige Geist in der Taufe iiber-
nimmt? Warum ist diese Fithrung durch den Geist notig? ctr. Apoll. gibt einige
Auskunft dariiber: cum dixisset autem evangelista quod ,Spiritu sancto plenus
regressus est a Tordane’ (Lc. 4,1), aperte demonstravit quod huius causa Spiri-
tus sancti habitationem in baptismata suscepit, ut inde propositam caperet
virtutem. unde et ad certamen illud quid pro nobis erat ad diabolum effecturus
Spiritu ducebatur.’® Dal der Geist beim Kampf gegen den Teufel hilft, ist ein
Beweis dafiir, dafl dieser Kampf von der menschlichen Natur ausgefochten
wird. Wenn Jesus als Gott den Teufel besiegt hiitte, wire das ja nichts beson-
deres: Ei g Peds 6 *Inoodc xarypovicero tov duifolov, 0bdty péya émoler vext-
oas ov mAaoévre & ovrod dyyelov dmoovdrny, 000 % vixy émeyodpero Tj drow-
woryre: AL ds dvdowmos 1 dvelinania mepieyivero adrod madedwy Huds, Gt Tob
Suafotov od S onuelwy, aAde 8¢ avebuanios xal woxpodvpias megyivesdar yon
xai undiv eis émidafy mowsiv xol plotipior dmids. SO kommentiert Theodor
Mt. 4, 7.1 Es gibt auch einen direkt gegen Apollinarius gerichteten Beweis fiir
die notwendige Rolle des heiligen Geistes als Fithrer Jesu: wenn der Gott
Logos die Stelle des voiic im Menschen Jesus einnihme, wire der Geist iiber-
haupt tiberfliissig. Da aber (in der Schrift) bezeugt ist, daff der Geist Jesus ge-

11 ihid, p. 314,13-22,

12 jbid. p. 314,23-25.

113 ibid. p. 316,7-11.

14 7, Reufs, Matthius-Kommentare aus der griechischen Kirche (Texte und Unter-
suchungen 61) 1957, p. 103 Nr. 20.
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salbt habe, in ihm wohne und ihn leite, ist der Ersatz des yoiic (lat. sensus)
durch die Je6ryc weder ndtig noch moglich (der Kampf gegen den Teufel 1ift
sich in dieses Argument einordnen): dicant igitur nobis omnium sapientissimi:
si pro sensu domino Christo qui est secundum carnem™® deitas facta esset,
sicut dicunt, quid sancti Spiritus cooperatione ad haec Christus indigebat?
nec enim Unigeniti deitas Spiritu indigebat ad iustificationem (cf. 1. Tim. 3,
16), Spiritu indigebat ad vincendum diabolum, Spiritu indigebat ad operanda
miracula, Spiritu indigebat ut doceretur ea quae decebat peragere, Spiritu
indigebat ut immaculatus adpareret. si enim pro sensu quidem deitas, sufficie-
bat autem ad omnia eius virtus, necesse erat inde omnia fieri, ut superflua
esset sancti Spiritus habitatio. sed nunc unctum esse dicit ipsum Spiritu et
habitasse in eo Spiritum et ad omnia adiuvasse proposita, et doctrinam inde
ipsum accepisse et virtutem, et inde impetrasse iustificationem et inde imma-
culatum factum esse.'® Der Empfang des Geistes in der Taufe und der Kampf
gegen den Teufel werden ihrerseits wieder zur Erklirung von 1. Tim. 3, 16
(iustificatus in Spiritu) benutzt. Dabei wird die soteriologische Seite des Ge-
dankenkomplexes betont. Jene Zeile sei nicht von der Gottheit gesagt, lieRe
sich jedoch auf die menschliche Natur anwenden, qui et Spiritus inhabitationem
in baptismate accepit, quando et in specie columbae insuper illum venit. sed
a Spiritu in solitudinem ductus est ut contra diabolum in agone decertaret,
et in Spiritu Dei eiciebat daemones, sicut ipse in evangeliis dicit; et ad plenum
omnia illa quae secundum inhabitantem in se Spiritum gratiae pro nostra
expediebat salute. primitiae quidem nostrae salutis erant illa quae secundum
Christum celebrantur; unde et Spiritus ad perfectionem omnium suscepit
bonorum inhabitationem Dei Verbum, eo quod et nobis participatione Spiri-
tus omnium bonorum causa adquiritur sive in praesente saeculo sive in
futuro.'” Swete notiert dazu im Apparat die Bedeutung, die Theodor auf die
Herabkunft des Geistes in der Taufe lege und zitiert als Parallele ein Fragment
zu Le. 3,22, Man kann vielleicht den Akzent verschieben und sagen, daft
Theodor die Herabkunft des Geistes so wichtig war, weil fiir ihn die Taufe
die zentrale Rolle spielte und deswegen jeder einzelne Zug des Taufberichtes
bedeutsam war. Ein Satz in diesem Text macht mir Schwierigkeiten, wie ich
bekennen mufl, nimlich: unde et Spiritus ad perfectionem omnium suscepit
bonorum inhabitationem Dei Verbum, ,daher nahm der Logos Gottes zur
Vollendung aller Giiter die Einwohnung des Geistes an“. Das Problem dieses
Satzes ist das Subjekt ,Gottes Wort“. Soll der heilige Geist im Gott Logos
wohnen? Das ist ganz undenkbar, denn wozu braucht der Logos den heiligen
Geist? Oder soll es etwa heiflen, daff der Gott Logos dem heiligen Geist er-
laubt, neben ihm in der menschlichen Natur Christi zu wohnen? Das wire ein

115 Christus qui est secundum carnem iibersetzt natiirlich den paulinischen Ausdruck
6 Xowords ©6 zare odoxa Rm, 9,5. Das erlaubt auch das genauere Verstdndnis des Aus-
drucks, der im Joh. Komm. beinahe technisch ist (cf. Vosté in der Einleitung zur Versio,
p. VII): m®%iha debabesar (z. B. Textus, p. 80,6.26; 81,20; 296,26 {.), was Vosté immer
als Christus-in-carne wiedergibt (Versio, p. 56,31; 57,14.34; 212,17).
118 Ayseinandersetzung mit derselben apollinaristischen These, aber ohne Beziehung
auf die Funktion des heiligen Geistes, im Fragment Swete 11, p. 315,1-21.

17 Komm. zu I. Tim., Swete II, p. 136,14-137,11.
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offenes Eingestindnis der Konkurrenz zwischen Gott Logos und dem heiligen
Geist, wofiir es bei Theodor sonst keine Parallele gibt. Ich schlage vor, ,Dei
Verbum® an dieser Stelle als falsch erklirende Glosse zu streichen. Subjekt des
Satzes ist dann Christus (man sehe das im Text Vorangehende), was einen
ausgezeichneten Sinn ergibt.

Uber die Funktionen des heiligen Geistes lafit sich noch mehr sagen: die
menschliche Natur bedarf der Gabe des Geistes, um dem Logos verbunden zu
werden. Die Auslegung von Joh. 16,14.15"® ist ein Kompendium aller Ge-
danken, die bisher hier behandelt worden sind: Christologie — Taufe — Teil-
habe an den himmlischen Gisten — Sohnschaft und Sohnesannahme — Christi
gloria und Herrschaft. Theodor beginnt mit der Bemerkung, daf} er nicht lange
die Hiretiker widerlegen wolle, die den Text benutzen, um die Person des
heiligen Geistes (gegeniiber den beiden anderen Personen der Trinitdt) zu
erniedrigen. Ille me clarificabit, quia de meo accipiet, et annuntiabit vobis
(Joh. 16,14): hier miisse man fragen, was ,,de meo® heifit. Die unmittelbare
Antwort ist fiir einen unbefangenen Leser liberraschend, denn die fiir Theodor
typischen Gedanken, die jetzt folgen, erscheinen uns nicht als die nichstlie-
gende Erklidrung des Textes. Die eigentliche Antwort erfolgt im Zusammen-
hang des Abschnittes auch erst eine dreiviertel Seite spater: dominus noster
igitur, volens significare virtutem Spiritus, ait: ,ipse me clarificabit, quia de
meo accipiet ct annuntiabit vobis’; id est: gloriam meam ostendit omnibus
hominibus.'** Vorher aber wird ,,de meo® so erklirt: Hoc nempe dicit: Chri-
stus in carne*® cum in eius natura non esset ut uniretur ! Deo Verbo, neces-
sario indiguit mediatione Spiritus.!*® Diese Aussage wird am Schlufl unseres
Abschnittes wiederholt: Haec autem coniunctio facta est, mediante dono Spiri-
tus.'® Damit wird die ourdepero aber nicht in die Taufe verlegt, wie es den
Anschein haben konnte. Der heilige Geist fungiert ja nicht erst bei der Taufe
Jesu, sondern bildet bereits die menschliche Natur im Leibe Marias; vom glei-
chen Augenblick an ist die menschliche Natur mit dem Logos verbunden (s. 0.).
Die vom heiligen Geist gebildete menschliche Natur wird durch denselben hei-
ligen Geist mit dem Logos verbunden, weil die menschliche Natur von sich
aus nicht in der Lage dazu ist.

Andererseits ist die Verbindung mit dem Gott Logos und der Empfang der
»wahren Sohnschaft” (berutha farireta = vidrye dlnidh))** die Voraussetzung
fiir den Empfang der ,ganzen Gnade des Geistes“: Mihi enim,inquit, tota
gratia Spiritus facta est, quia Deo Verbo coniunctus sum, et filiationem veram

118 Versio, p. 217,15-213,28.

19 ibid. p. 213,4-6.

120 of Anm. 115.

121 ethneqeph, daher genauer ,coniungeretur®.

122 ibid. p. 212,16-18.

123 jbid. p. 213,26 f.

124 yidrne guoizn hat nur der Logos, s. Anm. 105, aber die ovvdageia gibt dem Men-
schen Jesus eine solche Teilhabe, daff auch er ,wahrer Sohn® ist; dieses Pradikat kommt
den Menschen, die durch ihre Teilhabe ,,S6hne Gottes® geworden sind, nicht zu; wahrer
Sohn ist nur Christus.
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accepi.'® Es ist anzunchmen, dafl der Empfang der ,ganzen Gnade des Gei-
stes® in der Taufe erfolgt; das wird nahegelegt durch die Fortsetzung der
oben 10 genannten Stelle, wo es heifit: et accepta omni gratia perfecta quae fuit
ei pro unctione, duxit in integritate multa vitam ™ prout humana natura non
potest.*®

v

Fiir die auffillige Rolle des heiligen Geistes in der Christologie '* Theodors
lassen sich nach den bisher angestellten Beobachtungen mehrere Motive an-
geben. Beginnen wir mit dem, was uns in den zuletzt besprochenen Zitaten aus
dem Johanneskommentar entgegentrat: in der menschlichen Natur ist kein
Ansatzpunkt zur Vereinigung mit der gdttlichen Natur vorhanden. W. Elert
bezeichnet das als Axiom des finitum non capax infiniti, er betrachtet es als
wesentliches Merkmal der antiochenischen Christologie.!®® Warum aber tber-
lift man nicht dem Logos die Aufgabe, das non capax aufzuheben, sondern
behandelt das als Aufgabe des heiligen Geistes?

Ein weiteres Motiv ergibt sich ohne Zweifel aus den biblischen Aussagen
iiber den heiligen Geist und Jesus: Le. 1,35 (mvedua dyov dmlebostar &l
0é) bringt die Empfingnis Jesu unmittelbar mit dem heiligen Geist in Bezie-
hung; die Taufberichte (Mt. 3,13-17 parr.) stellen die Herabkunft des Geistes
und die Sohneserklirung nebeneinander, einige Einzelziige daraus treten be-
sonders hervor, wie das ,Bleiben® des Geistes auf Christus (uewver Joh.
1,32). Im ,pro unctione des Johanneskommentars (s. 0.) klingt Jes. 61,1 an
(,Der Geist des Herrn ist iiber mir, darum daf er mich gesalbe hat®). 1. Tim.
3,16 (20uaudhidy &v svevuary) gab Anlafl, von der Rechtfertigung des Men-
schen Jesus zu sprechen. Nach der Taufe fithrt der Geist Jesus in die Wiiste
(Mt. 4, 1-11 parr.), wo er den Kampf mit dem Teufel bestand.

Von diesen Aussagen haben selbstindiges Gewicht bekommen und sind zu
eigenen Motiven geworden die Taufe und der Kampf mit dem Teufel.

Schlieflich kamen diese Motive der Polemik gegen Apollinaristen und Pneu-
matomachen zugute: wenn man den Geist aktiv das Handeln der menschlichen
Natur Christi bestimmen lief, brauchte der Logos nicht die Funktion des yoiic
zu iibernehmen; die Konkurrenz zwischen Logos und Geist wirkte an diesem

125 ihid. p. 231,11 f.

180 bei Anm. 122; p. 212,16-18.

127 hehatitutha sagiatha dedubbare, daher genauer statt ,duxit . . .“: in multa inte-
gritate conversationis.

128 ibid. p. 212,18-20.

120 R Abramowski, 1. c. p. 83 £.: ,,Ebenso wie bei der Christologie sind beim Abend-
mahlssakrament die Natur (Brot) und das Prosopon (Leib) voneinander zu trennen.
Die Einheit entsteht dadurch, da von der himmlischen Seite der hlL
Geist, der auch inder Christologie entscheidend ist, iibergreift,
und daf sie vom Menschen zwar nicht geschaut, aber im Glauben gedacht wird.”
(Sperrungen von mir).

130 Der Ausgang der altkirchlichen Christologie, 1957, p. 52 ff. u. &. cf. den Index.
— Es ist drgerlich, daf Elert die von Schwartz langst als unecht erwiesenen sog. Gegen-
anathematismen zur Quelle fiir die Darstellung der Christologie des Nestorius macht.
— Ferner hitten die Herausgeber des postumen Bandes Zitate nach Moglichkeit auf
ACO umstellen sollen.
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Punkt positiv, sie zeigte die Gleichrangigkeit dieser trinitarischen Personen
und nahm jeden Anlafl, den Geist niedriger als Vater und Sohn einzustufen.

Die zentrale Stellung des Geistes hingt eng mit der zentralen Stellung der
Taufe in der Theologie Theodors zusammen. Die Konkurrenz von Logos und
Geist in der Christologie ist eine (gewifl unbeabsichtigte) Folge der Verbin-
dung einer Zweinaturenlehre, die durch das Apathie-Axiom fiir die gottliche
Natur und das finitum non capax infiniti fiir die menschliche Natur ihre
Strenge erhilt, mit einer Tauftheologie, deren christologische Konsequenzen
in eine ganz andere Richtung deuten, deren zentrales Datum urspriinglich
jedenfalls nicht die Inkarnation, sondern die Taufe Jesu ist. Man weiff, daf}
die strenge Zweinaturenlehre bei Theodor bereits Schulerbteil ist, aber hat er
auch die Tauftheologie geerbt? Die wenigen Fragmente des Eustathius und
Diodors erlauben keine Antwort auf diese Frage. Wenn man aber sieht, wie
wenig bzw. dafl fast gar nichts davon an die jlingere Generation der Antio-
chener (Theodoret, Andreas von Samosata, Nestorius) iibengegangen ist, hegt
man die Vermutung, dafl die Tauftheologie ein Spezifikum Theodors ist. Man
muf} geradezu fragen, ob er nicht versuchen wollte, mit Hilfe der Taufthco-
logie dem christologischen Hiatus der antiochenischen Zweinaturenlehre bei-
zukommen.

Der grofle Vorzug der Tauftheologie ist ihre unmittelbare soteriologische
Fruchtbarkeit. Sie ist es, die in die Aussagen Theodors religitse Tiefe und
Wirme bringt. In ihr leben eine Reihe von neutestamentlichen Vorstellungen
weiter, wie Ofiatibia gezeigt hat. Zur Uberwindung des christologischen Hiatus
konnte die Tauftheologie durch den in ihr verwendete Begriff der Anteilhabe
beitragen, obwohl dessen Funktion, wie iiberhaupt die Intention der Tauf-
theologie soteriologisch und nicht christologisch ist. Nach Verwendung des Be-
griffs in der Christologie sind zwar Christologie und Soteriologie auf befrie-
digende Weise miteinander verbunden, aber es bleiben Méglichkeiten zur Mifi-
deutung und Aporien. Sie sind damit gegeben, dafl das System der particapa-
tiones nur quantitative Unterschiede in den Bezichungen der menschlichen
Natur zur gottlichen festzustellen erlaubt, so dafl einerseits die Fiille des Gott-
lichen in Christus betont und von unserer nur teilweisen Anteilhabe streng
unterschieden werden mufl; unter diesem Gesichtspunkt kann das uns mit-
geteilte Heil als tiberaus gering und ungeniigend, ja irreal erscheinen. Oder es
wird andererseits im Blick auf das den Menschen dargebotene Heil die Grofie
und Herrlichkeit dieser Gabe und Anteilhabe betont, dann erscheint die Be-
ziehung der menschlichen Natur in Christus zur gottlichen nur wenig enger als
die irgendeines beliebigen Menschen zu Gott. Von denen, die geneigt sind, das
in malam partem auszulegen, wird immer iiberschen, dafl fiir Theodor die
Anteilhabe des Menschen an den himmlischen Giitern und die Sohnschaft nicht
direkt gegeben ist, sondern nur dadurch, daf er auf Grund der gemeinsamen
menschlichen Natur Anteil an dem hat, was die menschliche Natur Christi
durch ihre Verbindung mit der gbttlichen Natur erhalten hat. Auch wenn
Theodor das nicht jedesmal wieder explicit sagt, ist dieses Schema immer vor-
ausgesetzt.

Da die menschliche Natur von sich aus nicht in der Lage ist, mit der gott-
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lichen Natur durch Anteilhabe in Verbindung zu treten, dies aber bei Chri-
stus der Fall ist, liegt im Vergleich zu den wilot drifowmor, die die Christen
sind (Jesus ist bei Theodor niemals yilos dridpwmos) dennoch ein quali-
tativer Unterschied vor. Freilich gibt es auch an dieser Stelle einen Faktor, der
geeignet ist, den qualitativen Unterschied zwischen Christus und den Christen
zu verwischen, namlich die Mitwirkung des heiligen Geistes. Christus hat ihn
ganz, die Christen nur teilweise, was wiederum eine nur quantitative Unter-
scheidung bedeutet. Doch wird diese Unterscheidung qualitativ begriindet:
Christus hat die ganze Gnade auf Grund der engen (oder ,genauen®) cvvdpeia
mit dem Gott Logos, eine Aussage, die von keinem anderen Menschen gemacht
werden kann. Oder wie es an einer beriihmten Stelle heifit: der Logos ist in
Christus ,als im Sohn® ¢ v vi,” d. h. als im ,wahren® Sohn Gottes, durch
den wir erst Shne werden kénnen. Damit wird allerdings als Erklarung das
angegeben, was selber der Erklirung oder Beschreibung bedarf, namlich die
durch die ovrdgeia der beiden Naturen herbeigefihrte £vdrye der Person
Christi. Nachdem schon frither bekannt war (und getadelt wurde), dafl die
Einheit der Person Christi nur durch ihren Reflex, die eine Anbetung beschrie-
ben werden konnte, hat das neue Fragment (s. 0. I) den Beweis dafiir erbracht,
daf selbst die Bezeichnung, mit der Theodor die Einheit benennt, das eine
mpbowmoy, durch diesen Reflex definiert wird. Dafl Theodor auf solche posi-
tive Weise aufnehmen konnte, was bei Diodor noch eine Konzession an Apol-
linarius war,'® entspricht seinem soteriologischen Interesse. Vielleicht ist das
ein indirekter Beweis dafiir, dafl die Tauftheologie nicht von Diodor iiber-
nommen ist. Von ihr aus bekam das ,livurgische® npdommor mehr Wert, als
es bei Diodor besitzen konnte.

Das ,,christliche Leben®, das Ofatibia so treffend als ,7970c der himmlischen
Realitdten® beschrieben hat, besteht fiir Theodor in der Teilnahme am Gottes-
dienst, an der Liturgie, an der Eucharistie. Das christliche Leben wird durch
die Taufe ermdglicht, die Taufe ist die Liturgie xar’ éfoysjv. So ist es konse-
quent, wenn Theodor versucht, dem christologischen Problem von hier aus
beizukommen. Seine Schiiler libernahmen den Losungsversuch, aber ohne den
zu ihm gehorigen Hintergrund der Tauf- und Partizipationstheologie, so daf}
er im Verein mit der strengen Zweinaturenlehre und ihren Axiomen unge-
niigend wirkte, zumal nachdem der Streit die Akzente ganz auf die ontologi-
sche Ebene verschoben hatte.

Die Christologie Theodors (und nicht die des Nestorius) ist damit auch in
ihrem religiosen Interesse das genaue Gegenbild der Christologie Kyrills von
Alexandrien. Denn wenn dieser auf ein Sakrament im Zusammenhang mit der
Christologie relurriert, so ist es die Eucharistie und nicht die Taufe.®

181 De incarn. VII, Swete II, p. 295,40 ff. — Ich verweise auf die ausgezeichnete
Behandlung dieses zentralen Textes durch P. Galtier, Rech. de science relig. 45 (1957)
p. 174 f.

182 of. QOriens Christianus 41 (1957) p. 63.
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Das Problem der Offiziumsordnung
in den sogenannten Mischregeln
der gallischen Kléster

Von Corbinian Gindele

Mit dem Ausdruck regula unita, den Mabillon, Le Cointe und Pardessus
verwenden, oder dem neueren regula mixta ist das angebliche Zusammen-
gehen insbesondere der Ménchsregel St. Columbans (RCol ad Mon, = RCol)
mit jener des hl. Benedikt (RB) gemeint. Als Zeitraum dieses, wie Ph.
Schmitz sagt, interessanten Ereignisses monastischer Geschichte ! nennt man
meist das 7. und 8. Jh. Vom monastischen und rémischen ordo officii her-
kommend, werden wir den zeitlichen Raum von der Mitte des 6. bis zur
Mitte des 9. Jh. ausdehnen, also auf die Zeit zwischen Benedikt von Nursia
und Benedikt von Aniane.

Die Offiziumsordnung der RB 2 ist bekannt, Es sei daran erinnert, dafl
jene der RCol den Psalter nicht blof einmal, sondern mehrere Male in der
Woche beten heifit.* Man kann in den alten Klosterregeln drei Gruppen
erkennen: die einen erwihnen den ordo officii nur voriibergehend, die an-
dern bringen zu einem vorausgesetzten festen ordo gewisse Ergdnzungen,
eine dritte Gruppe gibt einen klaren, wenn auch fiir uns immer wieder allzu
knapp dargelegten Aufbau des Offiziums. Zur letzten Gruppe gehoren die
ordines officii der RCol (0Col), und RB (oBen).

Man muf feststellen, dafl die Verfechter der regula mixta oder unita sich
meist keine Gedanken machten, wie die Kloster solcher Regel ihr Chorgebet
sangen. Cousin sagt wenigstens, dafl es interessant wire, den Aspekt zu
gewinnen, der den Chorgesang solcher Kloster erkennen lief}, ,,qui prospérent
un siécle durent sous le patronage de saints Benoit et Columban. Puisse ce
sujet tenter un chercheur!“ * Hat sich fiir diese Untersuchung nur keiner
gefunden, weil die alten ordines officii in sich vielfach dunkel und wvoll
Ritsel sind? Oder waren die Freiheiten in der Gebetsordnung der alten
Kloster wirklich so groff, dafl es sich gar nicht lohnt, GesetzmiRigkeiten zu
finden?

! Ph. Schmitz, Geschichte d. Benediktinerordens I (1947), S. 59.

2 RB cap. 8—20.

3 RCol ad Monachos cap. 7.

* P. Cousin, La psalmodie chorale dans la régle de S. Colomban, Mélanges Colom-
baniens (Paris 1950) S. 191.
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Ist uns nicht das Gespiir fiir den engen Zusammenhang von klosterlicher
Lebens- und Gebetsordnung verloren gegangen, seit die mittelalterlichen
Orden und neuen Genossexschaften sich mehr oder weniger dem ordo officii
der romischen Kirche anschlossen? Von der Augustinerregel abgesehen, die
in ihrer Briefform eine Sonderstellung einnimmt, miissen wir festhalten, daf}
mit dem Ende der alten ordines officii auch das Ende der alten Kloster-
regeln gekommen war, welche diese ordines officii enthielten: der Wille zu
neuem, kiirzeren Offizium verdridngte z. B. die kraftvolle, starke Nonnen-
regel des grofien Caesarius von Arles. Wenn man den geringen Anteil
Columbans an der ihm zugeschriebenen regula coenobialis ® betrachtet, wire
es wohl an der Zeit, als michtigen, die RCol verdringenden Faktor deut-
lichst das viel kiirzere, so zeitnahe Offizium der RB zu nennen und nicht zu
schnell die ,Milde der RB in der Buffordnung® anzufiihren, von der wir nicht
das Maf, sondern nur Verfiigungen allgemeiner Art kennen.®

Wegen der intensiven Kraft, die wir dem oBen beimessen, melden wir
also Zweifel an, ob von einem echten Zusammengehen der RCol mit der
RB geredet werden kann, Die ordines officii der beiden Regeln schlieflen
sich geradezu aus, wenn man von ihren Unterschieden ausgeht. Die ver-
schiedenen Ausmafle an Psalmen nannten wir schon. Doch diese Verschie-
denheit verursachte und bedingte ganz neue Formen, die sich niemals mehr
mit den alten mischen konnten. Soll man dennoch am Ausdruck regula
mixta ? festhalten? Das ist der Gesichtspunkt, unter dem unsere Untersuchung
angestellt wird.

Wir werden im ersten Teil unserer Untersuchung priifen, was wir heute
in den Quellen,® besonders in den Chartae,

a) bis zur Mitte des 7. Jh.

b) bis zum dritten Viertel desselben Jh., und

c) bis zum Ende des 7. und Beginn des 8. Jh. an Bezeugung einer regula
mixta in gallischen Klostern finden. Daraus ergibt sich die Beantwortung
der Frage, wie man sich von den ordines officii her das Verhiltnis jener
Regeln und ordines officii zueinander denken soll.

I. Die Quellen
a) bis zur Mitte des 7. [h.
Von den Dokumenten der ersten Hilfte des 7. Jh. sind folgende drei zu

untersuchen: die Chartae des Blidegisil fiir Fossés (640), des Faro fiir Rebais
(636) und des Eligius fiir Solignac (632).

5 Vgl. Sancti Columbani opera, ed. G. M. Walker (Dublin 1957) S. L.

8 C. Gindele, Die gallikanischen laus perennis-Kloster und ihr ordo officii. Rev.
Bén. 69 (1959) S. 32—48; Die Satisfakvionsordnung von Caesarius und Benedikt bis
Donatus, Rev. Bén. 69 (1959) S. 216—236.

? R. Aigran verwendet den Ausdruck compromis (Fliche-Martin, Histoire de
IEglise, V'S. 509),

8 A. Hauck, Kirchengeschichte Deutschlands I (1904) S. 289 ff., 297. Anm. 1, 309;
E. Loening, Geschichte des deutschen Kirchenrechts 1T (1878) S. 442, Anm. 2.
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Die Charta fiir Fossés® beurteilt selbst Mabillon® als non omnino sin-
ceram, erst recht Le Cointe;!! Malnory nennt sie eine spuria,'* K. Voigt fiir
vollkommen gefalscht.”® In der viel herangezogenen Charta des Faro st
nach Ansicht von Toussaint Duplessis einiges verdorben und hineingescho-
ben, temere intrusa.’* Malnory aber sieht in ihr ein untriigliches Zeugnis fiir
ein erstes Zusammengehen der RCol mit der RB."" Hauck zitiert sie zu
Gunsten von Luxeuil.’® Frz. Beyerle ist es, der in neuester Zeit die Charta
Faros auf den ersten Blick fiir verdichtig hilt, und zwar gerade wegen der
darin erwihnten Doppelobservanz. Ferner nennt Jonas, der die Vita des
hl, Columban verfaflte, die Griinder von Rebais anders und kennt nur die
RCol. ,Was sollte aber Jonas schon bewogen haben, Dado allein zu nennen
und die anderen (Griinder) totzuschweigen? Wollte er doch den Segen
Columbans an den Sohnen Autharis vor Augen fiihren.“ ' Das Forschungs-
ergebnis von Frz. Beyerle scheint nun besonderes Gewicht zu haben, weil
darin auch die konigliche Urkunde fiir Rebais fiir verunechtet und
von der Markulfschen, sicher nach 650 entstandenen Formelsammlung ab-
hingig erkldre wird. Schon Hauck weist es zuriick, Jonas zu verdichtigen.

Wir haben also durch die Untersuchung Frz. Beyerles gewichtige Griinde,
in der Charta Faros kein Zeugnis fiir eine Mischregel zu erblicken.

Als dritte Charta gaben wir jene an, die Bischof Eligius fiir Solignac ™
ausstellte. Malnory 148t sie nicht als Dokument fiir eine regula mixta gel-
ten.!® Krusch dagegen nennt sie — 6 Jahre nach Malnory’s Untersuchung —
eine charta tanta auctonitate. Der gleichen Meinung ist F. Baix im Jahr
1951.2° Wir haben schon angedeutet, dafl Hauck grofie Bedenken hat, die
Charta des Eligius nicht fiir verunechtet zu halten. Das Zeugns von Jonas
fiir Columban allein ist ihm wertvoller als die Charta, welche Benedikt
und Columban nennt.* Die Position von Krusch hat aber nicht als uner-

9 §. M. Pardessus, Diplomata II (Paris 1849) S. 61—63. Nr. 293; PL 88 S. 1157.

10 7. Mabillon, Annales O.S.B. I (1773) S. 372.

" Je Cointe, Annales ecclesiastici Francorum III (1668) S. 73.

12 A. Malnory, De Luxoviensibus monachis (Paris 1894) S. 87 Anm. 1.

18 K. Voigt, Die Vita Baboleni und die Urkunden fiir St. Maur-des-Fossés, Neues
Archiv der Gesellschaft f. dltere deutsche Gesch.-Kunde 31 (1906) S. 314 ff. Par-
dessus II S. 39—41, Nr. 275.

4 T, Duplessis, Histoire de I’église de Meaux I (1713) S. 45—51, 602—607, 11
(Dokumente).

15 Malnory, De Luxoviensibus, S. 27.

16 Hauck, Kirchengeschichte I S. 297.

17 Frz. Beyerle, Das Formelbuch des westfrinkischen Monchs Markulf und Dago-
-l;erts Urkunde fiir Rebais a. 635. Deutsches Archiv f. Erforschung des MA 9 (1951)
. 46.

18 B, Krusch, MGH SS rer. merov. IV S. 74524—749; Pardessus II S. 11—13,
Nr. 254.

19 Malnory, De Luxoviensibus S. 28 Anm. 3, 86—88.

® F. Baix, S. Remacle et les abbayes de Solignac et de Stavelot-Malmedy, Rev.
Bén. 61 (1951) S. 167—207.

1 Hauck, Kirchengeschichte 1 S. 291 Anm. 6.
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schiittert zu gelten. Frz. Beyerle® und R. Buchner ® machten 1952 bzw.
1953 darauf aufmerksam, man habe den Untersuchungen Levillain’s mehr
Gerechtigkeit widerfahren zu lassen, als es ihm Krusch in dieser Frage zu-
gesteht. Wenn wir weiter unten die Markulfsche Formelsammlung in unsere
Untersuchung miteinbeziehen, werden wir darauf zuriidkkommen. Die
Charta Eligii hat sicher in vielem als echt zu gelten; sie weist aber auch
geniigend Stellen auf, die nur als spitere Zutat bewertet werden konnen.
Wir machen auf folgende aufmerksam.®* Im Einleitungssatz wird gesagt,
der Abt Remaclus stehe dem Kloster vor cum reliquis fratribus. Es ist nicht
einleuchtend, weshalb noch reliqui fratres genannt werden, die mit dem Abt
dem Kloster vorstehen. Die folgende Stelle wirkt schwiilstig, weil in die
echte Formel® cedo vobis cessumque esse volo eingefiigt ist parva pro
magnis, terrena pro coelestibus, temporalia pro aeterna. Das itibus vor ac
reditibus (redditibus) verrit deutlich, daff am ersten Text gedndert wurde.
Wiederum schwiilstig hore sich die Wendung an: vel repletus spiritu
immundo qui christianorum semper conatur convellere facta, consilium de-
derit aut adminuculum praebuerit. Auffallend und iibermdflig lang erschei-
nen die zur Strafandrohung und Schluflbeteuerung verwendeten Bibelzitate
mit den Anklingen an gehiuften liturgischen, unromischen * Sprachstil
(omnium sanctorum angelorum, archangelorum, patriarcharum, prophe-
tarum, martirum et confessorum catervam). Wortreich sind die Wendungen
christianissimi et piissimi domni Dagoberti — de presenti sacratissima manu
sua. Nicht mehr die urspriingliche Form klingt aus der Wendung: et ex
quorum regula tu nobis complacens in hoc monasterio aliis es prelatus. Ver-
unechtet klingt auch die letzte Zeile der charta Eligii, in der Vincencius
minimus omnium levitarum Christi als Schreiber unterzeichnet, rogatus a
filio (1) Eligio.

Wir halten uns an das Urteil Haudss: man mufl zum mindesten anneh-
men, daf bei der Bestitigung der Urkunde durch die Synode von Soisson
i. J. 866 der Text in diesem Punkt — also des Namens Benedikt — eine
Interpolation erfahren hat.¥ Nun ist einzufiigen, daR die heutige Forschung
mehr dazu neigt, die Markulfsche Formelsammlung in die Mitte des 7. Jh.
zu legen. R. Buchner gibt den Vertretern dieser Ansicht, also Levillain und
Frz. Beyerle, recht; alle drei kritisieren die Aufstellungen von Krusch, der
die Markulfsche Formelsammlung erst im 8. Jh. entstanden wissen will.*

22 Frz. Beyerle, Das Formelbuch, S. 43.

® R, Buchner, Deutschlands Geschichtsquellen (Wattenbach-Levison), Vorzeit und
Karolinger, Beiheft Die Rechtsquellen (1953), S. 51.

4 Vgl Malnory, De Luxoviensibus S. 86—88. Fiir die eingehenden Auskiinfte
und Hinweise beziiglich der Charta Eligii und jener des 7. Ja rzehnts méchte ich
auch an dieser Stelle Herrn Prof. Dr. Franz Beyerle-Konstanz auf das herzlichste
danken. Er nennt die meisten zu erwihnenden Stellen hypertroph und ungewohnlich.

% Frz, Beyerle, Der Tellotext fiir Dissentis von 765. Jahresbericht d. hist.-anti-
quar. Gesellschaft v. Graubiinden (1948) S. 34, unterste Zeile.

2 Diese Feststellung verdanke ich H. P. Leo Eizenhofer, Abrei Neuburg.

¥ Hauck, Kirchengeschichte I, S. 291 Anm. 6.

28 Buchner, Die Rechtsquellen, S. 49.

Zischr. f. G-K. 20
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Nicht unwichtig erscheint uns die Tatsache, dafl Markulf keine Verfasser-
namen zur Regel nennt, die im zu griindenden Kloster beobachtet werden
soll. Wenn Markulf dem Wort ecclesia, episcopus, abbas immer ein ille
beifiigt, um den Namen anzudeuten, welcher dafiir einzusetzen ist, wire
doch zu erwarten, dafl er bei regula ein illius oder illorum anfiigt, um an-
zudeuten,® daf hier der Name der Regelschreiber einzufiigen ist. Aber dies
ille als typisches dufieres Kennzeichen der Formeln fehlt, wenn Markulf eine
regula nennt; offenbar kennt er weder eine RCol, obwohl er ein monaste-
rium Lossoviense nennt, noch eine RB et RCol. Wenn also in den Urkunden
vor Markulf der Ausdruck instituta Patrum verwendet wird, ist diese Wen-
dung auch micht mit illorum zu denken, sondern als feste Bezeichnung dafiir,
dafl jedes Kloster auf die instituta patrum gegriindet ist; diese Bezeichnung
bedurfte vor der Mitte des 7. Jh. noch keiner Ergdnzung durch bestimmte
Namen von Vitern, wenigstens nicht zweier Namen, deren Regeln so grund-
verschieden sind, besonders was den ordo officii angeht.

Die Bedeutung der Markulfschen Formelsammlung als etwaiger Nieder-
schlag von Chartae, die vor der Mitte des 7. Jh. entstanden sind, und alles
iibrige bisher Gesagte lassen den Schlufl in Erwdgung ziehen, dafl unsere
drei erwihnten Chartae, welche als Kronzeugen fiir sog. Mischregeln vor
der Mitte des 7. Jh. gelten, in diesem Punkt verunechtet sind. Aber auch
die schon fiir diese Zeit viel zisierte Vita Sadalbergas mufl als Beweisstiick
fiir Mischregeln ausscheiden. Denn diese Vita gehort nach Levison in die
Karolingische Zeit. , Was iiber Jonas hinausgeht und z. T. im Widerspruch
zu ihm erzdhlt wird, kann nicht als beglaubigte Geschichte gelten®.®

Da uns also die Dokumente entgleiten, halten wir es fiir richtiger, dafl die
RB bis zur Mitte des 7. Jh. in Gallien nicht bezeugt ist. Es ist verstiandlich,
da z. B. der kritische Le Cointe den Namen Benedikts nicht aus allen Do-
kumenten verbannt wissen wollte. Er rechnete ja damit, dafl z. B. die
Regula Donati, in der die RB reichlich erwihnt wird, schon 625 entstanden
sei, wihrend wir sie heute erst in die 2. Hilfte des 7. Jh. verlegen.® Aber
Le Cointe wollte nichts wissen von einer frithen Mischung der RCol mit der
RB. Unsere Annahme, die RB fiir Gallien bis zur Mitte des 7. Jh. auszu-
schalten, wird auch deshalb besonders gestiitzt, weil die selbstindige, méch-
tig aufquellende irisch-columbanische Klosterart bis zur Mitte dieses Jh.
sicher noch am wenigsten der benediktischen bedurfte.

2% MGH, Legum sectio V, Formulae merov. et karol. S. 39 ff.

30 Wartenbach-Levison, Deutschlands Geschichtsquellen im MA, Vorzeit und
Karolinger, 1. Heft (1952) S. 138.

# Man wird einwenden: Und der Brief des Venerandus an Bischof Constantius,
in dem Benedike und seine Regel fiir das dritte Jahrzehnt des 7. Jh. bezeugt wird?
Nach A. Mundé kann die Authenzitit dieses Briefes nicht bezweifelt werden
(L’authencité de la Regula S. Benedicti, Studia Anselmiana 42 (1957), Anm. 127).
Weil aber Mundé dieser Frage nichts Neues hinzufiigt, halten wir uns lieber an
B. Steidle, nach dem dieses Dokument aus verschiedenen Griinden schweren Beden-
ken unterliegt (Die Regel St. Benedikts, 1952, S. 38). Da wir eben mehrere mero-
wingische Chartae erwihnten, pafit der Hinweis, daff der Brief des Venerandus
(hgb. von L. Traube, Textgeschichte der Regula S. Benedicti, Abhandlungen d.
kgl.-bayr. Akademie d. Wiss., phil.-hist. Klasse 25, 1910, S. 87) sich mehr wie eine
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b) im dritten Viertel des 7. Jh.

Von den Chartae aus der zweiten Hilfte des 7. Jh. gehdren 10 in den
Bereich unserer Fragen und Probleme, ferner die Canones des Synodalkonzils
Leodegars, in denen die RB erwihnt wird, und die Vita Praeiecti.

Wir geben zunichst eine Tabelle der Ghartae. Die Chartae der linken
Seite haben Markulfsche Formeln, jene der rechten gelten seit dem 18. Jh.
von vorneherein als falsch oder verunechtet, die der Mitte hat beide Eigen-
schaften.

Chartae
Mit Markulf seit dem 18. Jh. als falsch
oder verunechtet bewertet
Emmo fiir St. Peter
(660)
Bertefried fiir Corbie Nivard fiir Hautvillers
(662) (662)
Amand fiir Barisis
(664)
Clothar III. fiir Béze
(664)

Drauscius fiir St. Maria
(666) (Soisson)
Numerian fiir St. Dié
(666)
Leodebod fiir St. Aignan
(667)

Von der Charta Nivards fiir Hautvillers * sagt Pardessus, dafl sie nullibi
integra und ihr noch erhaltenes fragmentum von den Autoren der Gallia
christiana pluries interpolatum et diversimode a diversis auctoribus rela-
tum® einzuschitzen sei.®

In der Charta Amands fiir Barisis (Faveroles)® will Le Cointe den
Namen Benedikts als quasi inserta getilgt wissen. Aus gleichen Griinden ge-
hért nach Le Cointe der gleiche Name nicht in die Charta Clothars IIL
fiir Béze,® weil dieses Kloster damals nur unter der Regel des hl. Columban
gelebt habe.” D’Achery weist darauf hin, dafl Benedikts Namen vom Rand

Charta als eine Epistola liest. Die etwas harte, fast bedrohliche Ausdrucksweise
darin wiegt vor, nicht die verbindliche, freundliche, persénlich wirkende des mero-
wingischen Briefstils. Diesen Eindruds bekommt man, wenn man z. B. den Brief des
Venerandus an Bischof Constantius vergleicht mit dem Brief, den dieser an Bischof
Desiderius schrieb (MGH, Epist. III S. 204-205). Selbst wenn Venerandus auch
Bischof war, hitte sein Brief an den so freundliche Briefe schreibenden Constantius
etwas liebenswiirdiger, vornehmer und zuriickhaltender ausfallen diirfen. Als Charta
unterlag die Urkunde des Venerandus noch mehr der Verunechtung wie ein Brief.

32 Pardessus IT S. 128—129 Nr. 346; S. 128 Anm. 2; PL 88, S. 1181.

% Gallia christiana IX S. 251,

34 Pardessus II S. 133—134 Nr. 350; PL 87, §. 1271.

3 Pardessus II S. 134—135 Nr. 351; MGH Dipl. I S. 39 Nr. 42.

% Le Cointe, Annales IT S. 1094. Le Cointe, Annales IV, zum Jahr 734.

20
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in den Text geraten sei.’” Auch Malnory weist ein frithes Zusammengehen
der RCol mit der RB fiir Béze ab.®® B. Heurtebize sagt: on y observa
d’abord la régle de s. Colomban, & la quelle se substituera peu 4 peu cette
de 5. Benoit.” Die Charta Leodebods fiir Aignan (Orléans)* hilt Le Cointe
nicht fiir zuverlissig, weil man in diesem Kloster weder die Regel Bene-
dilts, noch die Columbans befolgte, sondern eine aus den vielen anderen.
Auch nach neueren Untersuchungen wurde diese Urkunde im 9. Jh. ver-
unechtet.® Von den Chartae, in denen die Markulfschen Formeln verwen-
det sind, ist die von Drauscius bis heute in ihrer Echtheit und Reinheit am
wenigsten angezweifelt, Le Cointe will in den Chartac Emmos* und Berte-
frieds** das Zusammengehen der RCol und der RB nicht gelten lassen, da
die beiden Regeln damals noch nicht ,zusammengewachsen waren.”® In der
Charta fiir Corbie bringt Pardessus selbst den Namen Benedikts in edsiger
Klammer. Gegen Le Cointe und die Bollandisten halten Malnory* und
Levillain® an der Echtheit dieser Charta fest. Hier ist 'wohl entscheidend,
was man unter dem ordo regularis in der Vita der Konigin Balthildis, der
Griinderin von Corbie, zu verstehen hat. Wir werden noch darauf zu spre-
chen kommen.

Auf die Charta des Bischofs Drauscius® ist niher einzugehen. Pardessus
wiederholt die Einwinde Le Cointe’s in keiner Anmerkung zu dieser Charta.
Le Cointe sagt: die Stelle, an der vom Zusammengehen von RCol und RB
die Rede ist, corruptus est procul dubio nec facile corrigi potest. Der Sinn
aber sei folgender: der Bischof Drauscius verlange, daff die Nonnen, die
sub regula beatissimorum Patrum gelebt hatten, inposterum regulam sancti
Columbani custodirent.*® Le Cointe weist dann hin, dafl es Nonnenkloster mit
der Regel des hl. Columban gab, ja daf zunichst die meisten Nonnenkldster
Galliens damals nach der RCol lebten; die Didzese Soissons sei zudem jener
von Meaux benachbart, in der das bekannte Frauenkloster St. Columbans und
St. Faras lag. Wohl hitte St. Leodegar Beziehungen zu S. Maria in Soissons
gehabt, aber dies dndere die obigen Feststellungen nicht.

Zum Text der Charta selbst mochten wir zunichst bemerken, dafl die
Einleitung die gleiche ist wie bei Emmo und dafl der Satz mit den Namen

37 d’Achery, Spicilegium II (1723) S. 402 Anm.

38 Malnory, De Luxoviensibus S. 29.

80 Dictionaire d’Hist. et de Géographie eccl. 8, S. 1340.

40 Pardessus I1 S, 142-145 Nr. 358; PL 88, S. 1186.

4 Te Cointe, Annales III S. 438 z. Jahr 656.

2 Vg, A, Zimmermann, Kalendarium Benedictinum II S. 549, der sich auf die
Untersuchungen von M. Prou und A. Vidier, Recueil des Chartes de St. Benoit-sur-
Loire I (Paris 1900) 5/10, 1/19 stiitzt.

43 Pardessus IT S. 112—-114 Nr. 335; PL 88, S. 1171.

4 Pardessus IT 8. 126-128 Nr. 345; S. 126 Anm. 1; PL 88, S. 1178.

45 Le Cointe, Annales 1V, z. Jahr 734.

4 Malnory, De Luxoviensibus, S. 34.

4 Levillain, Examen critique des chartes mérovingiennes et carolingiennes de
’abbaye de Corbie, Paris 1902.

48 Pardessus II S. 138—141 Nr. 355; PL 88, S. 1183.

8 Te Cointe, Annales III S. 606, z. Jahr 668.
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Benedikt und Columban sehr verdorben erscheint. Am mngew&hnlichsten
wirkt: qui construxerunt regulam et cursum sancti Benedicti. Ein Kloster
errichten, construere monasterium gehort zu den echten Ausdriicken mero-
wingischen Chartae-Stils, aber nirgends erscheint construere in Verbindung
mit regula und cursus. Zudem macht uns Frz. Beyerle darauf aufmerksam, daff
schon im ersten Drittel der Charta viele Ungereimtheiten stehen, z. B. das
licet-tamen, zu dem Markulf keinen Anlaf gibt, im zweiten Satze. Der Gegen-
satz ist inhaltlich sinnwidrig. Immer wieder wirken Worte wie Einschub und
es erscheinen nicht stilechte Ausdriicke, so dafl auch die Charta Drauscii als
verunechtet gelten muff, wie die iibrigen Chartae, welche im 6. und 7. Jahr-
zehnt des 7. Jh. die Formelsammlung des Markulf beniitzten. Wir meinen jene
Emmos, Bertefrieds und Nummerians. Le Cointe lehnt insbesondere in den
Chartae Emmos und Bertefrieds das Zusammengehen der RB mit der RCol
ab. Pardessus stellt die Charta Nummerians® omnino suppositis instrumentis
gleich, teste Calmeto. Zum Vergleich und zur Begriindung unserer Mahnung,
bei diesen Chartae Vorsicht walten zu lassen, erinnern wir an die Urkunde
Audomars (662) fiir Sithiu.®* Sie ist ein Beispiel dafiir, wie Markulfsche For-
meln verwendet wurden, ohne daff Namen von Klostergriindern erscheinen.
Natiirlich wissen wir von Audomar, dafl er der Schiiler des Abtes Eustasius zu
Luxeuil war. Damit ist in dieser Charta die RCol indirekt bezeugt, aber noch
lange nicht die RB.

Wir halten das Zeugnis der Chartae fiir das dritte Viertel des 7. Jh. nicht
fir durchschlagend genug, um unbedingt an der Existenz von Mischregeln
festhalten zu miissen. Als Zeugen fiir gemischte Regeln nennt Loning aufler
der Vita Sadelbergas, die wir schon in die Karolingische Zeit verwiesen
haben, die Vita des hl. Praeiectus, in der Columban, Benedikt und Caesarius
erwahnt sind. Diese Vita ist ,bald nach den Ereignissen aufgezeichnet wor-
den®.® Da aber Praeiectus micht vor 676 gestorben ist, vermag der Bericht
der Ereignisse, der etwa im vorletzten Jahrzehnt des 7. Jh. niedergeschrie-
ben sein mag, keinen Beweis zu erbringen, daff es schon im 3. Viertel des
7. Jh. Mischregeln gegeben habe.

c) Zu Ende des 7. und Anfangs des 8. Jh.

Chartae
Mit Markulf
Bertroend fiir Montier en Der Vindician fiir St. Vedast
(692) (680)
Widerad fiir Flavigni Aredius fiir Grausel
(719) (683)
Widegern fiir Murbach
(728)
Heddo fiir Arnulfsau
(748)

U8 Pardessus 11 S, 147—148 Nr, 360; dazu Anm. 13 PL 88, S. 1151,
51 Pardessus II S. 123—125 Nr. 344; PL 88, S. 1174.
52 W.-Levison, Deutschlands Geschichtsquellen I, S. 129.
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Die Oharta des Vindician ® schitzen Le Cointe und Pardessus als adul-
teratis adnumeranda fabricata forte ut legitima emissa.

In der Charta des Aredius fiir Grausel ® werden sogar drei Regeln
erwihnt, zu Columban und Benedikt noch der Name des Macarius. Frz.
Beyerle hilt es fiir eine Unsicherheit des spateren Filschers, wenn er sogar
drei Regeln nennt. Wer griindet ein Kloster auf drei Regeln, legt auf drei
Regeln Profefl ab, wenn man unter regula jene versteht, auf die der Monch
Profef macht? Wir wenden darum zwischen Profefiregel und Erbauungs-
regel unterscheiden.®

In der Charta des Bertoend fiir Montier en Der® erscheint die Mar-
kulfsche Formelsammlung, und es ist auffallend, wie sie dieselbe Einleitung
hat wie die Charta Emmos, Drauscius und Numerians mit demselben schon
erwihnten, bei Markulf nicht zufindenden Gegensatz: quamquam (licet)
priscae regulae decreta nos docent . . . attamen et nos.

In der Einleitung bringt sie den Hinweis auf die RB und RCol nicht,
sondern gegen Schlufl, wo wegen der tepiditas der Monche gegeniiber der
Regel eine Vorsichtsmafiregel getroffen wird, so wie in den Chartae Emmos
und Numerians. Drauscius bringt diese Erwidhnung der beiden Regeln am
Schluff nicht, Numerian allein hat beide. Man neigt dazu, solche Verunech-
tungen in den Chartae des Emmo, Bertefried, Drauscius und Numerian
auch noch auf jene des Bertoendus fiir Montier en Der auszudehnen und das
nicht mehr so sehr, weil Benedikt genannt ist, sondern Benedikt und Colum-
ban zusammen.

Von der Mischung der Namen Columban und Benedikt her betrachtet,
gehdren die drei letzten Chartae 5 obiger Tabelle nicht mehr zu unserer
Untersuchung, denn es ist in ihnen nur der Name Benedikts genannt, nicht
einmal Luxeuil. Aber in allen dreien sind Markulfsche Formeln beniitzt.
Die zweite Urkunde fiir Flavigni (die erste nennt keine Namen von Kloster-
regeln) bringt auffallend oft den Namen Benedikts hintereinander; mit der
entsprechenden Markulfschen Formel verglichen, wirkt die Charta an dieser
Stelle dufierst hypertroph. Man sieht nicht ein, weshalb der Name Benedikts
in jedem der drei sich folgenden Sitze genannt sein muf. Ferner ist der
Uberlegung wert: nach der Charta fiir Flavigni miiite man schon mit Nie-
dergang der benediktinischen Zucht rechnen, denn es wird in der Charta
mit Abhilfe der Mifistinde durch andere Kloster gerechnet, welche die RB
besser beobachteten. Wenn man annimmt, die RB hitte Ende des 7. Jh. in
Gallien Fufi gefafit, wie sollte da schon zu Beginn des 8. Jh. die Zucht die-
ser Kloster darniederliegen? Ausgerechnet die Zucht der Benediktinerkldster,
von deren Regel immer wieder gesagt wird, sie hitte die Columbankldster
jener Zeit so befruchtet!

5% Pardessus IT S. 180—182 Nr. 391; S. 180 Anm. 3.

54 Pardessus 11 S. 191—195 Nr. 401.

% Auf die Regeln, die Gregor v. Tours fiir das Kloster des Abtes Aredius
erwihnt, werden wir weiter unten zu sprechen kommen.

5 Pardessus IT S. 221—222 Nr. 423.

5 Pardessus II S. 399—402 Nr. 587; A. Bruckner, Regesta Alsatiac 1 (1949)
S. 53 Nr. 113; S. 97 Nr. 166.
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Zur Erginzung unserer Chartae sei jene Gammos® fiir Lemausi (697)
erwahnt, weil in thr die RB zum ersten Mal allein erscheint und keine
Markulfschen Formeln zu finden sind. Schon Pardessus kennt Einwinde
gegen die Echtheit dieser Charta. Als Gegenstiick sei an das Kloster Remire-
mont erinnert, wo die ersten 15 Abtissinnen noch nicht nach der RB regier-
ten, also etwa bis Ende des 8. Jh.®® Es wird fiir die Bezeugung von Misch-
regeln gern auf die Menge der Chartae hingewiesen, welche sie bezeugten.
Aber in diesem Zusammenhang sei doch auf die Tatsache hingewiesen, daf}
die Zahl der echten Privaturkunden &lterer Zeit sehr gering ist.%

Als Vita, in der die Benedicti decreta und Columbani instituta genannt
sind, ist hier die des hl. Filibert zu erwihnen. Doch sie gehdrt schon in die
zweite Hilfte des 8. Jh.*! und liegt darum auflerhalb der Periode, die wir
eben erforschen. Das gleiche gilt von der Vita Nivards von Reims (gest.
673/674), die erst im 9. Jh. entstanden ist.®

In der Andecavensischen Collection finden sich Canones, die einem Con-
cilium Leudegarii zugeschrieben werden (663—680). In diesen Canones ist
die Regula s. Benedicti erwihnt.

»Abte und Monche sollen erfiillen, quidquid canonum ordo vel regula
sancti Benedicti edocet.® Die Sangallische Handschrift nennt St. Benedikt
nicht und verwendet nur den Ausdruck regula sancta.®

Normalerweise miissen nur die Benediktinermdnche die Benediktiner-
regel erfiillen, aber hier werden die abbates et monachi schlechthin ermahnt,
die Regel St. Benedikts zu befolgen. Es ist ganz sicher anzunehmen, daf§ zur
Zeit dieses Konzils im Sprengel St. Leodegars noch Klosterleute waren, die
nicht nach der Regel St. Benedikts lebten. Warum aber sollte z. B. ein Kon-
zil von solchen Ménchen verlangen, — und das ohne Griinde zu nennen, —
nach einer Regel zu leben, auf die sie keine Profeff gemacht hatten? Und
wenn tatsichlich die Mahnung an die Benediktiner gerichtet war, ist es doch
auffallend, dafl Kloster, die kaum nach dieser Regel zu leben begonnen hat-
ten und irgendwie im ersten Eifer standen, ganz allein eine Mahnung be-
kamen und die andern, die mach andern Ordensregeln lebten, nicht nament-
lich genannt werden.

Nun ist auch zu kliren, was unter dem regularis ordo zu verstehen ist, den
die Kénigin Balthildis durchgefithrt haben wollte. Es war die Zeit, als die
klosterliche Art des Klosters Luxeuil sehr intensiv ausstrahlte, Man denke
an die Griindung Corbies. Malnory® hilc aber den ordo regularis, der in
der vita Balthildis, cap. 9 erwihnt ist, fiir eine Mischregel aus RCol und RB.
Hauck glaubte nicht daran, dafl Malnory fiir seine Ansicht viele Glaubige

% Pardessus IT S. 243—245 Nr. 442.

% Haudk, Kirchengeschichte I S. 308 Anm. 3; A. Ebner, Der Liber vitae und die
Nekrologien von Remiremont, NA 19 (1894) S. 75.

% Buchner, Die Rechtsquellen S. 52.

81 W.-Levison, Deutschlands Geschichtsquellen I S. 138.

8 W.-Levison, Deutschlands GeschichtsquellenI S. 128 Anm. 308.

% MGH Concilia I S. 221 16, 17, G. Holzherr, Regula Fereoli (1961) S. 130 ff.

% Malnory, De Luxoviensibus S. 33 ff.
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finde und verweist auf Remiremont, wo die RB frithestens am Ende des 8. Jh.
eingefithrt wurde.

Obwohl Malnorys Meinung in der Folgezeit reichlich Anklang fand, halten
wir uns an Haucks Uberlegungen, zumal die besprochenen Chartae sich als
verunechtet erwiesen.

Welche Bedeutung kommt nun den Regeln selbst zu, welche literarisch als
sog. Mischregeln gelten? Es sind das die Regula cujusdam Patris ad Mona-
chos, die Regula cujusdam Patris ad Virgines und die Regula Donati.

In den mntersuchten Chartae ist keine dieser drei erwihnt. Weil sie aber
Texte oder Anklinge an die RB und RCol enthalten, miissen wir mit zwei
Méglichkeiten rechnen: diese drei Regeln haben entweder als echte, sozusagen
canonische Regeln zu gelten, nach denen tatsichlich dies oder jenes Kloster,
durch Profefl auf sie verpflichtet — wir nannten sie schon Profefiregeln —,
lebte, oder es sind nur literarische Versuche, Entwiirfe zu Regel-Konkor-
danzen, zusammengestellte Richtlinien fiir klosterlichen Lebenswandel, also
Erbauungsregeln vor allem fiir Nonnen des 7. und 8. Jh.*

Die RCol (ad Monachos) selbst ist sehr kurz; die Regula coenobialis ent-
stand groftenteils erst nach Columban im Lauf des 7. Jh. Die Regelliteratur
fiir die Nonnen war also noch gering. Es ist leicht denkbar, daB sich immer
wieder Minner, welche die Nonnen betreuten, bereit fanden, fiir diese Klo-
sterfrauen monastische Lebensregeln zusammenzustellen. Das war dann er-
bauliche Literatur zur Erginzung fiir die Normen, die im eigenen Kloster
als allgemein bindend galten. Die RB empfichlt im cap. 73 ja auch als Lek-
tiire die Regel des hl. Basilius, ohne auf die Unterschiede zwischen ihr und
jener des hl. Basilius cinzugehen. Es darf nicht wundernechmen, wenn dann
mit der Zeit Lesefriichte in Form von ,Regeln® entstanden oder, wie wir
schon andeuteten, Vorliufer von Regel-Konkordanzen. In der Ordensge-
schichte ist es allerdings bisher vielfach Sitte gewesen, die Regulae Donati
et cujusdam Patris als bindende Normen, als Profefiregeln fiir bestimmte
Kloster anzusehen, nicht so sehr als Erbauungsregeln. Die Trennungslinie
ist freilich schon sachlich schwer zu ziehen, denn eine Regel, die echte Pro-
fefiregel in cinem Kloster war, konnte ja in Kidstern mit anderer Profefi-
regel nur den Namen und Charakter ciner Erbauungsregel haben. Es ist
im Einzelfall zu priifen und zu kliren, welche von den erwihnten Regeln
die Profe- und welche die Erbauungsregeln waren. Der friiheste Anlafl zu
solcher Priifung findet sich schon bei Gregor v. Tours, lib. X, cap. 29, wo
vom Kloster des Aredius berichtet wird und von den Regeln, die dort ,ce-
Jebrabantur®. Ein spiterer, aber sehr in die Augen springender Anlafl findet
sich in der Vita Filiberts, cap. 5. Aredius und Filibert interessieren sich fiir
Klosterregeln; Filibert unternahm dafiir Swudienreisen, wohl von Cassian
angeregt. Man mochte vermuten, dafl die erwdhnte Stelle von den Misch-
regeln bei Gregor v. Tours Schule machte in allen besprochenen Chartae und

% Vgl. Frz. Beyerle, Das Formel-Schulbuch Markulfs. Aus Verfassungs- und
Landesgeschichte, Festschrift f. Theodor Mayer II (1955) S. 366—389.
86 MGH SS rer. Merov. I, S. 441 7-19,
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Vitae, in denen wir eigentlich nur die Erwidhnung einer einzigen, der Profefi-
regel, erwarteten.

Die Regula cujusdam Patris ad Virgines® wird im Clavis Patrum La-
tinorum ein Werk Waldberts, Abtes von Luxeuil und die ad monachos®
praebens pulcherrimum specimen mutuae penetrationis regularum S. Benedecti
et S. Columbani genannt.” Malnory ™ und Gougaud ”* haben solche Formu-
lierungen eingeleitet. Zunichst mdchten wir auf die kaum haltbare Ansicht
jener aufmerksam machen, die sagen, die RCol hitte notwendig einer Er-
ganzung durch die RB bedurft. Um die Kraft, das starke Eigenleben und die
monastisch lebensvolle Gestalt kolumbanischer Kloster zu beurteilen, darf
man nicht von der regula coenobialis ausgehen, die irgendwie filschlicher
Weise Columbans Namen tragt. Wir mochten an die Bemerkungen Ryan's
erinnern: ,Die Regel Columbans ist immer als ein Ganzes zu betrachten.“™
Ferner taucht in diesem Zusammenhang dic Frage auf, warum nur von
Columban als dem ,Helden® des Schriftstellers Jonas geredet wird.” Konnte
St. Benedikt nicht mit demselben Recht der Held des Papstes Gregor d. G.
genannt werden? Die Dialoge Gregors d. Gr. diirften so wenig fiir die histo-
rische Gestalt Benedikts ausreichen, wie die RCol ausreicht, um die Tatsache
des columbanischen Klosterfriihlings in Gallien zu erklaren.

Fiir jenen, der die zu Gunsten von Mischregeln vielfach in Anspruch genom-
mene Charta Faros besonders wegen des Namens Benedikt als verunechtet be-
trachtet, verlieren die Regeln cujusdam Patris ad monachos, ad Virgines von
vorneherein an Bedeutung und somit auch an genauerer Datierung. So sicher
iibrigens das cap. 6 dieser Nonnenregel: ,De assidue danda confessione® ein
Niederschlag irischer Klostersitten ist, so wenig pafit die im cap. 9 dargelegte
Auffassung vom Reden bei Tisch zur RB. Beide Kapitel deuten auf Zeiten
hin, die nicht mehr ins 7. Jh. gehtren. Und die Uberlegungen, welche im cap.
4. der Nonnenregel zur Bettenanordnung der jungen Schwestern gemacht
werden, passen eher zu einem Beichtvater des 8. Jh. als fiir einen kraftvollen
Regelschreiber des 6. und 7. Jh.™ Die Donatusregel,” also die Mischregel

7 PL 88, S. 1053—1070.

68 Clavis Patrum Latinorum (Sacris erudiri, III, 1951) S. 318, Nr. 1863.

% PL 86, S. 987—994.

0 Malnory, De Luxoviensibus, S. 37.
s 1 1. Gougaud, Inventaire des régles monastiques irlandaies, Rev. Bén. 25 (1908)

D261

72 Mélanges Colombaniens, S. 177.

B Vgl. G. Jecker, St. Pirmins Erden- und Ordensheimat. Archiv f. mittelrhein.
Kirchengeschichte 5 (1953), S. 11 Anm. 16.

74 S, Caesarii Regula sanctarum virginum (ed. G. Morin, Florilegium Patristi-
cum, 34); S. 71%: Omnes divisis lectulis in una manent cellula, S. 16*-%: Lectaria
vero ipsa simplicia sint: nam satis indecorum est, si in lecto religiosae stragula
saecularia aut tapetia picta resplendeant.

Benedicti Regula (Corp. Script. eccl. lat., 75, recensuit R. Hanslik) cap. 22,1:
Singuli per singula lecta dormiant; 22,7: Adulescentiores fratres iuxta se non
habeant lectos, sed mixti cum senioribus.

Regula cujusdam Patris ad Virgines, cap. 14: Binae et binae in lectulis dormiant,
sic tamen, ut ad invicem non loquantur neque se ad invicem id est facie ad faciem
respiciant; sed una post aliam quiens dormiat, ne antiquus hostis qui ore libenti

£
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schlechthin, ist fiir kein Kloster bezeugt. Wohl hiefl der Griinder des Non-
nenklosters in Besangon Donatus, aber man mufl ernstlich zweifeln, dafl
er der Schreiber der Donatustegel ist.

Viel sicherer bezeugt uns Jonas in seiner Vita S. Columbani (cap. 14),
daf Bischof Donatus aus Liebe zum hl. Columban auch ein Nonnenkloster
in Besangon griindete. Warum geniigen solche Angaben immer noch nicht,
um diesen Bischof als Verfasser einer Mischregel abzuschreiben, einer
Regel, die ihm nicht sehr viel literarischen Ruhm einzubringen vermag? Es
fehlt ihr ein originaler Zug; die Elemente aus den drei beriihmtesten Regeln
sind nicht in eine einzige zusammengeschmolzen. RCol und RB hitten sich
auch kkaum von der starken Hand eines grofien Regelschreibers zusammen-
schmelzen lassen. Man muf ernsthaft zweifeln, ob die Donatusregel in die
Reihe echter kanonischer Klosterregeln gehdrt. Eher ist sie der Vorlaufer
ciner Regel-Konkordanz eigener Art. Sehr viele Regeln zur Auswahl moch-
ten Benedikt von Aniane nicht zur Verfiigung gestanden haben, als er seinen
Regelkodex zusammenstellte. Darum darf man die Bedeutung und Lebens-
fahigkeit der Regeln, die er in seinen Codex aufnahm, nicht aus der Tat-
sache der Aufnahme ableiten.

Ein Blick in die Regelverhiltnisse der ersten Klosterjahre Benedikts von
Aniane kann als Uberblide fiir das ganze 8. und den Beginn des 9. Jh. gel-
ten. Aus der Vita Benedikts von Aniane, welche Ardo schrieb,” 148t sich
folgendes feststellen: den ersten Teil seines kldsterlichen Lebens verbrachte
er wohl nicht in einem Benediktinerkloster. Seine Erstlingstugenden passen
nicht zu einem aufstrebenden, idealen Benediktinernovizen und jungen Ménch;
Benedikt v. Aniane liebt mehr das Aufergewohnliche und Einsiedlerische;
zu solcher Lebensart gehort die vestis deforma, das continuare noctes in
meditatione und pervigil esse in noctibus. Die Bemerkung Ardos in cap. 8,
Benedikt sei ein Zeuge dafiir, dal die RB nur fiir Kleine und Anfinger sei,
niche fiir kraftvolle Heilige wie Benedikt, braucht nicht zu heifien, Benedikt
habe sich in diesem Sinne noch als Benediktinernovize gedufert. Benedikt
lernte aber spiter die RB kennen, studierte sie und begann sie zu schitzen,
allerdings weniger fiir sich, sondern im Hinblick auf die Schwiche jener, die
sich seiner Leitung unterstellten. Charakterisch fiir Benedikt vor 782 waren
die einfache klosterliche Art seiner Monche, rege Bautitigkeit, viel Handar-
beit fiir die reichlich Zustromenden, Fernhalten jener Lebensart, die den
gut situierten laus perennis-Kldstern eigen war, wo der Chordienst fast
jegliche Handarbeit verdriangte. Ab 782 beginnt fiir den Abt von Aniane der
eigentliche benediktinische Lebensstil: Operi Dei nihil praeponatur, aber ohne
laus perennis-Dienste, nur der ordo officii secundum regulam, auch in Be-

animas vulnerare cupit, aliquid fraudis jaculando immitat, ut colloquendo mortalia
excitet desideria. Juvenculas vero nullatenus simul quiescere censemus, ne in aliquo
carnis adversitate aestu delicto rapiantur. Omnes enim si fieri potest una domus ad
dormiendum capiat.

% Regula Donati, PL 87, S. 273—298.

% PI, 103, S. 555—583.
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zug auf den ordo Romanus. Die Karolinger begiinstigen diese monastische
Richtung.™

Wiederum stellen wir zusammenfassend in einem zweiten Uberblick fest,
dafl ein Zusammengehen vom RCol und RB bis weit ins 8. Jh. hinein nicht
viel besser bezeugt ist als im 7. und dafl die RB allein in Remiremont erst
fiir das Ende des 8. Jh. bezeugt ist. Es ist um die Zeugnisse fiir die Tatsache
und Moglichkeit einer Mischung beider Regeln sehr schlecht bestellt, wenn
man priift, was seit Bastide ® zu deren Gunsten angefiihrt wird.

IT

Nachdem wir die Quellen gepriift haben, kénnen wir unser Problem naher-
hin von den ordines officii der besprochenen Regeln her beleuchten.

Die Offiziumsverhdltnisse in den Gallischen Kirchen und Kléstern zu
Anfang und am Ende unserer Periode sind leichter bestimmbar als in der
Mitte dieser Zeit. Wir wissen genau, dafl zu Beginn des 9. Jh. das benedik-
tinische Offizium noch nicht in allen Kléstern gesungen wurde, obwohl die
Karolinger dies wiinschten. Freilich sollte dies schon ein Offizium ohne laus
perennis-Dienste sein. Die Monche brauchten aufler dem reguldren Chorgebet
keine Gebetsauflagen, etwa fiir die konigliche Familie, mehr zu erfiillen, die
auch die tibrige Tageszeit in Anspruch genommen hitten. Die Monche konn-
ten und sollten arbeiten, nicht bloff Psalmen singen und von den Einkiinften
des Klosters leben. Benedikt von Aniane liebte die Lebensart der Monche, z.
B. des Klosters Centula, sicher nicht. Sie lebten nach dem Bericht Angil-
berts™ nur der laus perennis und reichen Prozessions-Liturgien. Aber wir
wissen auch von Angilbert, dafl die Monche von Centula nicht mehr die alte
lange Offiziumsordnung, wie sie etwa Columban schildert, beobachteten.
Hier ist es nicht von Bedeutung, ob Centula nun auch nach dem kurzen be-
nediktinischen oder nach dem kurzen romisch-gallischen ordo gesungen und
gebetet hat. Man hatte auf jeden Fall zu Angilberts Zeiten nur noch das
Psalterium per hebdomadam; sagen wir etwa ab Mitte des 8. Jh.

Columban, dessen Werk und Bedeutung fiir das monastische Leben durch
den allzuschnellen Hinweis auf die groftenteils nicht von ihm stammende
regula coenobialis — wir miissen das immer wieder betonen — falschlicher
Weise belastet wird, sowie seine Kloster der ersten Jahrzehnte des 7. Jh.
hielten sich in der Offiziumsordnung sicher an die instituta Patrum, also an
das alte lange Offizium. Columbans literarische Verdienste und Bemiihungen,
die Jonas andeutet (cap. 4),* bezichen sich wohl nur auf die Mefliturgie
und die Gottesdienste fiir die Gliubigen. Denn Jonas sagt von Columban:

" Vgl. C. Gindele, Das Wohltiter-Gedichtnis im frithbenediktinischen Stunden-
gebet. Benediktinische Monatschrift (Erbe und Auftrag), 36 (1960) S. 214; J. Semm-
ler, Reichsidee und kirchliche Gesetzgebung bei Ludwig d. Frommen. Ztsch. f. Kir-
chengesch, 71 (1960) S. 37—65.

8 'Th. Bastide, Acta Sanctorum O.S.B. IIIT, (1734) Anhang.

7 Angilberti abbatis de ecclesia Centulens. libellus, MG SS. XV S. 173—179.
% Jonae vitae sanctorum Columbani, Vedasti, Johannis (SS. rerum Germanicarum
in usum scholarum) recognovit B. Krusch, S. 158 -14,



308 Untersuchungen

er habe schon frith solche Kenntnisse in den Psalmen gehabt, dafl er sie in
ausgeprigter Weise zu erkliren und aus thnen zusammenzustellen vermochte,
was fir den Gesang in Frage kam oder fiir die Unterweisung verwendbar
war. Es handelt sich offenbar um die Predigt und die Katechese, also im Ge-
sang um die Mefliturgie. Dieselbe Aussage macht Gennadius von Musaeus.®!

Wir miissen aber auch annehmen, daff es mit dem beginnenden 7. Jh. in
Gallien bald auch solche ordines officii gab, welche den Bemiithungen und
Wiinschen, ein neues kiirzeres Offizium beten zu kénnen, entsprachen, wenn
wir uns auch hierin zunichst mehr auf auflerklosterlichem Boden befinden.
Das Konzil von Tours (567) nennt einen Ordo officii,*® der schon zur Hilfte
den Charakter eines neuen kurzen Offiziums hat. Wir diirfen nun damit
rechnen, dafl es nach einem starken halben bis ganzen Jahrhundert an ein-
zelnen Orten Galliens Offiziumsordnungen gab, die wenigstens dem Umfang
nach die Kiirze des damaligen rémischen oder benediktischen Offiziums er-
reicht hatten. Da die Bestimmungen des Konzils von Tours (567) tiber das
Offizium an sich mehr senil als neu wirken, mufl man bestirkt sein in der
Annahme, dafl es bis Beginn oder wenigstens bis Mitte des 7. Jh. bodenstin-
dige neve kurze Offiziumsordnungen in auflermonastischen Kirchen Galliens
gab.

Es war nun durchaus moglich, daff man in Kléstern, vor allem in den eif-
rigen Columbanklostern, noch das alte lange Offizium beibehielt, also eines
mit langen Nachtwachen und mehrmaligem Beten des Psalters wihrend ei-
ner Woche, bis die Zeit kam, wo man dann auch den Monchen dies lange
Offizium nicht mehr zumuten konnte.

Aus dem Bericht Angilberts miissen wir entneéhmen, dafl man in Gallien
mit dem Verzicht auf das lange Nachtoffizium alter Pragung auch die ndcht-
liche laus perennis-Dienste abzuschaffen begann. In zweiter Etappe sah dann
das karolingische Herrscherhaus auch von jenen laus perennis-Diensten der
Kloster ab, welche man untertags leistete. Das war am Ende unserer Periode,
als Ludwig d. Fromme iiberall die RB eingefiihrt wissen wollte, die keinen
Ansatz zu laus perennis-Formen verrit.

Nun miissen wir uns die Frage stellen, welches Offizium jene klosterliche
Gemeinschaft betete, deren Leben nach Angabe der Chartae durch mehr als
eine Regel oder durch eine Regel mit Hinweis auf die Usanzen anderer Klo-
ster, etwa Agaunum, Lérin und Luxeuil bestimmt wurde. Zu irgend einem
Zeitpunkt gingen ja alle Kloster zu einem neuen ordo officii iiber, sei es dem
romischen oder dem benediktinischen als einzigem kl&sterlichen.

Berufen sich die Chartae auf die Caesariusregel oder auf jene des hl. Co-
lumban, so nennen sie ipso facto Regeln mit alten langen Offiziumsordnun-

81 Bruno Czapla, Gennadius als Litteraturhistoriker (Kirchengesch. Studien, Miin-
ster 1898, S. 153) cap. 79: ...excerpsit ex Sanctis Scripturis... responsoria etiam
psalmorum capitula tempori et lectionibus congruentia... pro lectionum textu
psalmorumque serie et cantatione discretum (volumen composuit).. Aus der Wen-
dung ut.. plebique ingerat scientiam ergibt sich, daf} es sich um Messe-Texte, nicht
um Officiumstexte handelte.

82 MGH, Concilia I S. 127; Mansi 9 (Concilium Turonense IT) S. 789—807).
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gen, Wird Macarius oder Basilius genannt, so bedeutet dies fiir die Ordnung
des Offiziums sehr wenig, denn deren Regeln geben zu wenig Anhaltspunkte
fiir eine bestimmte Gebetsordnung im Sinne unserer Untersuchung.

Wir miissen auch gleich tiberlegen, was die Heranzichung der RB in sol-
chem Zusammenhang bedeutet.

Der oBen ist der jiingste aller friihchristlichen ordines und der vollendetste
nach Form und Inhalt. Er enthilt fiir die damalige Zeit alle wiinschenswer-
ten Vorziige an Straffheit und Kiirze des Psalmenmafles, belifit den Psal-
men im Gesang vor der Lesung ihre herrschende Stellung, dringt sie aber
zum Beginn der Horen zuriick und gibt statt dem hiufigen psalmus direc-
taneus den Hymnen Raum und Leben; fiir die Psalmresponsorien nach den
Lesungen brachte er die neuen responsoria propria der Festtage. Und das
ganze klosterliche Chorgebet bekam durch den oBen stark &ffentlichen Cha-
rakter, so daf spontane, augenblickliche Anordnungen auf weite Strecken
iberfliissig und unerwiinscht wurden. Man denke nur an die Anordnung, daf}
der Abt zur Erklirung der HI. Schrift Biicher der Viter vorlesen lassen soll,
also auf eigene spontane Erklirungen im Gottesdienst selbst verzichte.

Bei der Erwiagung, dafl aufler dem benediktinischen praktisch kein neuer,
dringend bendtigter monastischer ordo kurzer Prigung entstanden war und
dafl dieser oBen in Gallien erst in der zweiten Hilfte des 7. Jh. bezeugt
ist,* kommt man zum Ergebnis, dafl der kurze neue gallische oder romische
ordo officii in Klstern wohl eingefiihrt wurde, bevor sich der kurze oBen
ausgebreitet hatte. Das romische Offizium fiir die drei letzten Tage der Kar-
woche erwarb sich sowieso auch im oBen schon frith cinen festen Platz. Wir
wissen ja, dafl man in den Klostern der Regula Magistri (cap. 53) vom Kar-
freitag frith bis zum Beginn der Osterliturgie keine Psalmen betete. Es kann
vermutet werden, dafl die Usanzen des romischen ordo officii sich schon bei
Entstchung des oBen in dessen Klostern Geltung verschafften, wihrend der
Karfreitag in den alten monastischen ordines offenbar ohne ordo psalterii
begangen wurde.

Aber einiges Dunkel bleibt, wenn wir die wichtige Frage zu beantworten
suchen, zu welchem Zeitpunkt der oBen in den vielen Columbankldstern
ibernommen wurde. Fiir das begonnene 7. Jh. miissen wir ein Doppeltes
beachten, a) die regula cujusdam Patris ad monachos hat im cap. 30, 31 ei-
nen ordo officii, der mehr auf alte, als auf neue Offiziumsstrukturen hin-
weist. Der Konvent versammelr sich in der Nacht dreimal in der Kirche,
betet 12 Psalmen zu je einer Nokturn. Am Samstag und Sonntag ist Gele-
genheit zum excubare. Von solchen Strukturen her braucht man tiberhaupt
keine Nahe dieser regula zum oBen zu vermuten und zu fordern. Die regula

8 Das Zitat aus der RB in der Vita Fursei (cap. 9) ist kein eindeutiger Wegwei-
ser fiir Gallien; es kann auch durch die Regula Magistri nach Péronne gekommen
sein. Die Regula Magistri hatte aber fiir die Sonntagsvigil einen ordo officii, der dem
0Col viel niher steht als dem oBen. Jedenfalls gibt Traube zu, daf} die irische Uberlie~
ferung in Péronne linger dauerte als bis in die Mitte des 7. Jh. (L. Traube, Peronna
gcotorum. Sitzungsberichte d. philolog.-hist. Klasse d. Miinch. Akademie, 1900,

. 487.
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oujusdam Patris ad Virgines hat iiberhaupt keinen ordo officii, sie erwahnt
auch den langen oCol nicht. Warum ist der oBen mit keinem Wort erwihnt,
wenn ihm — wie Malnory meint® — in dieser Regel als kiirzerem der Vor-
rang gewihrt wurde. Hitte er nicht als noch unbekannter neuer ordo kurz
erwihnt werden miissen, etwa so, wie in der Ciesariusregel der sogar be-
kannte ordo Lerinensis erwihnt wird? Soll man daraus nicht schliefen, dafl
diese Nonnenregel fiir die kanonische Praxis eines Klosters wenig Bedeu-
tung hatte? Wir wiesen schon darauf hin, dafl Ende des 7. und Anfang des
8. Jh. sicher von manchem Pater, Spiritual oder Beichtvater der vielen Non-
nenkléster ,Regeln® zusammengestellt wurden, um die Abtissin und ihre
Nonnen zu orientieren und zu unterrichten, nicht um die kanonische Regel
ihrer Kloster zu dndern. Dafiir hitten sie gerade fiir den ordo officii ge-
nauere Angaben machen miissen.

Man konnte einwerfen, dafl in der Halfte der columbanischen Regel —
Hs auch die Angaben des ordo officii fehlen, nimlich das cap. 7 der RCol.
Das ist richtig. Aber das sndert niches an unserer Uberlegung: wenn kein
neuer ordo genannt ist, gilt eben der alte tiberkommene, nicht der still-
schweigend vorausgesetzte neue ordo officii, auch fiir jene Hss der RCol,
in denen das cap. 7 mit dem ordo officii fehlt. Der irisch-columbanische
ordo officii alter Prigung war eine eigene, bekannte Grofe.

Da wir die frithen Chartae als Zeugen echter Mischregeln ablehnen, hal-
ten wir auch wenig davon, die regula Cujusdam Patris ad Virgines mit
Waldebert, dem Abt von Luxeuil, bzw. mit dem oBen zu verkniipfen, wofiir
sich besonders Malnory und Gougaud einsetzen.

Das Merkwiirdigste in unserer Frage ist, dal man im literarischen Ver-
such, die RB und RCol zusammenzuschweiffen, also in der Donatusregel,
den oBen nicht findet, wohl aber den oCol und in ihm indirekt den langen
ordo officii der Nonnenregel des hl. Caesarius, die ja auch zur ,Mischung®
gehore. Es mag schon richtig sein, dafl die RB in Columbanklostern bekannt
wurde, ohne daf der oBen vorerst von Bedeutung wurde. Wir bezweifeln
aber, dafl diese Vermutung einen echten Grund abgeben kann, von Misch-
regeln zu sprechen. Fiir uns ist entscheidend, dafl aus der Donatusregel nicht
die geringste Mischung der ordines officii herauszuspiiren ist. Obwohl doch
der Anteil der RB und der Regula Caesarii in ihr viel grofer ist als jemer
der RCol. bez. der regula coenobialis, wird darin nur der oCol angefiihrt.
Man spiirt auch keinen Willen in der Donatusregel zu einem neuen ordo,
zu einer zeitnahen Gebetsordnung, wie wir es etwa von der Caesariusregel
her gewohnt sind, die zum ordo officii Lérins die Hymnenordnung figt.
War iiberhaupt die Donatusregel je eine lebendige, kanonische Norm eines
bestimmten Klosters? Wir haben kein echtes Dokument dafiir, daf ein alter
langer ordo durch einen neuen kurzen becinflufit wurde. Hier gab es wohl
nur eine Moglichkeit: der kurze verdringte den lingeren. Ein anderer Weg

84 Malnory, De Luxoviensibus, S. 39.
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ist in der Chrodegangregel® angedeutet: ihr nicht monastischer ordo officii
hat vor allem am Sonntag eine nur etwas lingere Vigil als am Werktag,
grundsitzlich also das Psalterium per hebdomadam. Hier ist ein kurzer
neuer ordo mit Texten einer Regula, der RB, vereint, die ebenfalls nach
einem kurzen neuen ordo betet. Freilich auch von der Chrodegangregel mufl
man sagen, dafl mechanische, verstindnislose Abschreibearbeit darin zu fin-
den ist. Wir stehen mit dieser Regel allerdings schon im 8. Jh. Fir das 7.
Jh. miissen wir also in den Columbankldstern noch den alten langen ordo
officii gelten lassen und das Eindringen neuerer, nichtmonastischer, kiirzerer
ordines konstatieren, so daff die Klosterstifterin Baethilde auf Einhaltung
eines ordo regularis drang. Dafl dieser ordo schlechthin die RB und der
oBen war, haben wir zuriickgewiesen,

Der ordo officii des Fructuosus von Braga (Mitte des 7. Jh.) ®® muf als
alter ordo gelten. Wenn dann die Reichenau mit Fructuosus in Zusammen-
hang gebracht wird, so geschieht es mit einem Mann des alten ordo officii.
Dieser Zusammenhang spricht fiir Frz. Beyerle, der dem hl. Pirmin das
iroschottische Geprige belassen mdchte.””

Wird fiir eine sog. Mischregel auch Macarius genannt, so ist die Situation
insofern klar, als diese Regel keinen ordo officii hat. Auch in den Regeln
der hl. Basilius und Pachomius spielen die ordines officii keine grofie Rolle.
Wir werden darin wenig iiber seine Struktur belehrt. Es lassen sich von
hier aus kaum Parallelen ziehen zu den lateinischen ordines. Diese Beobach-
tung gilt, auch wenn wir geneigt sind, Benedikt von Aniane in der ersten
Zeit seines Klosterlebens nicht ohne weiteres einen kurzen neuen ordo bei-
zugeben; wegen der hiufigen Nichte, die er durchwachte, glauben wir eher,
dafl er einen alten langen befolgte. Vgl. auch die Vita des Wandregisill, der
zuerst als Einsiedler lebte und erst dann nach Bobbio ging. Bobbio war zu-
nachst eine Stitte des alten ordo officii. Wiie wire sonst eine Niederlassung
Columbans moglich gewesen! Die Kraft der Columban’schen Griindung
wirkte aber in Bobbio sicher weit ins 7. Jh. hinein, also auch der oCol. Wir
diirfen die Auflerungen Ardos, Benedikt von Aniane habe mehr die stren-
gere Lebensweise geliebt, nicht ohne weiteres fiir den ordo officii auswerten;
spiter hat er auf jeden Fall nach dem kiirzeren oBen gebetet. Aber es be-
stehen in den Viten des 6.—8. Jh. gewisse Zusammenhinge zwischen stren-
gem Leben und dem Beten vieler Psalmen. Wenn die RCol schon die stren-
gere genannt wird, dann muff man ihr auch reiches Psalmengebet lassen,
also den oCol. Fiihrte umgekehrt cin Columbankloster den oBen ein, dann
gab es damit die RCol auf. Die benediktinische Lebens- und Gebetsart
mischte sich nicht mit der Columbanischen, sondern loste sie ab. Ordines
officii lassen sich nicht mischen, wenn der iltere lang, der jiingere kurz ist.

8 Fr, Grimme, Die Kanonikerregel des hl. Chrodegang und ihre Quellen. Jahr-
buch d. Gesellschaft f. Geschichte und Altertumskunde Lothringens, Jg. 27/28
(1915/16).

8 Regula Complutensis, cap. 2 und 3; PL 87, 5. 1099—1110.

87 Vgl. dazu TH. Mayer, Die Anfinge der Reichenau. Ztsch. f. d. Geschichte d.
Oberrheins 101 (1953) S. 305—352.
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Man konnte hochstens einen ilteren kiirzeren vergrofern, aber nicht einen
langen alten verkiirzen, ohne die Struktur dieses ordo aufzugeben. Der ordo
officii eines Klosters ist wohl der integralste, der kanonische Teil schlecht-
hin. Vielleicht lassen sich die Regeln der hl. Pachomius, Basilius und Maca-
rius in sich leichter als Vorbilder, Erbauungsregeln fiir Kloster anderer Pro-
fefiregeln gebrauchen, weil alle drei keinen ausgeprigten ordo officii ent-
halten. Aber nehmen wir an, sie erwihnten doch einen, und zwar einen lan-
gen alten, dann hitte dennoch St. Benedikt nicht diesen ordo officii zur
Nachahmung empfohlen, wenn er die Regel des hl. Basilius den Monchen
als fromme Lektiire und zur Beobachtung ans Herz legt, noch weniger die
verschiedenen ordines in den Colletiones, Instituta et Vitae Cassians und
der Viter; im Kloster St. Benedikts macht man auf die cap. 8—20 Profef.
Gerade der oBen charakterisiert die RB so sehr, daf sie nicht getrennt wer-
den kénnen und nicht von echter Mischung mit andern Regeln gesprochen
werden soll, wenn der oBen nicht miteingegangen ist, insofern er ein neuer
kurzer ordo ist.

Nun ist noch zu iiberlegen, wie der gallische laus perennis-Dienst mit den
ordines officii verkniipft war. Wir erwihnten schon, daR beim Ubergang
vom langen zum kurzen ordo der nichtliche laus perennis-Dienst entfiel. Ob
dieser kurze ordo der benediktinische oder sonst ein neuer war, spielt hier
keine Rolle. Als Angilbert seinen Restaurationsbericht schrieb, mochte der
laus perennis-Dienst bei Tag und bei Nacht in Centula schon 100 Jahre auf-
gegeben gewesen sein. Wir sagten schon, daf Benedikt von Aniane um die
Zeit, da dieser neue ordo in Centula schon 50 Jahre lang in Ubung war, noch
in ein ,altes* Kloster eintreten wollte, weil er weder einen kurzen neuen
ordo officii, noch die klosterliche Lebensweise in Centula und die dhnlicher
dynastischer Abteien liebte und darum Kloster wollte, die unabhingig
waren von der siiflen Last koniglicher Schenkungen. Diese ,koniglichen®
Monche lebten sicher in starkem Kontakt zur Auflenwelt, weshalb Benedikt
einsame Gegenden vorzog und Niederlassungen baute, die von den Mén-
chen selbst errichtet wurden. Und als er sich dann in die Sonne der Karo-
linger begab, war die Zeit soweit vorangeschritten, dafl die Herrscherfamilie
selbst auf die laus perennis-Dienste der Kloster verzichtete. Wenn nun ein
Columbankloster, sagen wir in der ersten Hilfte des 9. Jh., zur RB iiber-
ging, gab es damit nicht blof den laus perennis-Dienst zu nichtlicher Zeit
auf, sondern es konnte auch den laus perennis-Dienst untertags aufgeben,
weil die Karolinger damit einverstanden waren. Es ist cin Geringes, was die
Aachener Synode (816) an Gebeten fiir die konigliche Familie wiinscht.

Man darf sicher behaupten, daf} die RB und ihr oBen, wenn sie auch schick-
salhaft in bestimmte Linien — z. B. die ,ritualistische* von Cluny — gerieten,
dem gallischen laus perennis-Dienst fremd gegeniiberstanden, fremder als der
0Col und die irische Gebetsweisen sich zu diesem Dienst verhielten. Die angel-
sachsischen Mdnche brachten den oBen nicht mit dhnlichen Diensten belastet
iibers Meer heriiber. So waren die Karolinger gut vorbereitet, den laus perennis-
Dienst von den neuen karolingischen Kléstern fernzuhalten und ihn von den
alten nicht mehr zu verlangen. Von hier aus ist es nicht zu verwundern, daf der
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Name der Benediktinerregel schon deshalb in die dlteren Chartae eingefiigt
wurde, um den Verzicht auf etwaige bisherige laus perennis-Dienste zu recht-
fertigen.

Wir fassen zusammen: die RB ist fiir Gallien in der ersten Hilfte des
7. Jh. nicht bezeugt, auch nicht ein neuer kurzer ordo officii klerikaler oder
monastischer Prigung. Umgekehrt steht fest, dafi die RCol damals in mehr
als 50 Kléstern beobachtet wurde.® Darum mufl dem 0Col bis zum Jahr 650
eine Hauptstellung zuerkannt werden. Aber auch der RCol ist hohe Selb-
stindigkeit einzuriumen. Die RCol verlor an Bedeutung, weil ihre Zeit vor-
bei war, nicht so sehr, weil sie in sich ungeniigend und mangelhaft war. Sie
selbst war nur ein Symbol der irisch-gallischen Welt, welche durch Colum-
ban in Gallien michtig erstand. Diese Welt strahlte aus bis in die Mitte des
8. Jh. Auch bis dahin dist — so behaupten wir, wenn auch behutsamer, — die
RB im Zusammenhang mit der RCol kaum bezeugt.

In der 2. Hilfte des 7. Jh. erwirbt sich der neue kurze ordo officii (der
Wochenpsalter) immer mehr Anhdnger, wohl auch in den Klostern. Die
Kraft des 0Col 1488t nach. Die Kléster greifen nach neuen kurzen gallischen
ordines officii, die sich in 100 Jahren aus Formen wie denen des Konzils
von Tours (567) herausgebildet haben konnten. Mit dieser Entwicklung
war auch dem kurzen oBen der Weg bereitet. Der oCol als Vertreter des
langen alten ordo verschwindet noch nicht, seine Spuren reichen noch bis in
die Mitte des 8. Jh. Da sich oCol und oBen geradezu ausschlieflen, die Milde
der RB anderseits eher eine Behauptung der Historiker als ein historisches
Faktum ist — soweit es um die Buflordnung geht — und weil die irischen
Monche einen echten Klosterfrithling iiber Gallien herauffithrten, miissen
Notwendigkeit, Moglichkeit und Tatsache des Zusammenhanges der RCol
mit der RB sehr in Frage gestellt werden. Die Regula Donati und die bei-
den Regeln cujusdam Patris sind wohl mehr als literarisch aszetische Kom-
pilationen in Form von Regeln, Vorliufer von codices regularum oder Con-
cordantia regularum zu bewerten, weniger als kanonisch vorgeschriebene
Regeln, auf die man Profeff gemacht hitte. Das Licht der RB strahlte nicht
grell iiber Gallien auf und verdunkelte nicht schon im 7. Jh. die RCol, son-
dern begann langsam und ruhig erst im 8. Jh. zu leuchten, wobei das Licht
der RCol langsam und ruhig erlosch.

Weil die RB in Gallien sehr spit Fufl fafite, also die Zeit ihrer Ausbrei-
tung in Gallien bis Benedikt von Aniane nur etwa starke 100 Jahre zu sein
braucht, ist es nicht notwendig, von einem eigentlichen Verfall der Benedik-
tinerkloster zu reden,®® bevor die Tdtigkeit Benedikts von Aniane einsetzte.
Aber Benedikt von Aniane und das karolingische Herrscherhaus verschaffte
der RB einen reinen starken Weg, ohne den oBen mit gallischen laus
perennis-Diensten zu belasten. Den Einfluf des neuen rémischen ordo officii

8 W, Levison, Aus rheinischer und frankischer Friihzeit (1948) S. 251.

8 Am Niedergang vieler merowingischer Kloster kann nicht gezweifelt werden.
Es wird aber unseres Erachtens nach schwer zu beweisen sein, dafl es sich dabei um
eigentliche Kloster der RB handelte.
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haben wir nicht eigens genannt, er ist irgendwie in die Einflufsphire des
oBen miteingeschlossen.

Das Problem, das wir behandelten, erreicht im gallischen Raum seine
eigentliche Dichte und Ausdehnung. Fiir Norditalien haben wir nur ein ein-
ziges Dokument, das wir aber zum Schluf kurz erwdhnen und behandeln
wollen wegen der Bezichungen zwischen Luxeuil und Bobbio. Aus diesem
Kloster stammt die Urkunde des Papstes Theodors I., in der ebenfalls von
einer angeblichen Mischregel die Rede ist. L. Traube - H. Plenkers sagen in
ihrer Textgeschichte der Regula S. Benedicti (1910), S. 34: in Bobbio leben
die Monche wenigstens schon unter Abt Bobulenus, wie wir aus einer unver-
dichtigen Urkunde Papst Theodors I. vom Jahr 643 schen, sub regula sanc-
tae memoriae Benedicti vel reverendissimi Columbani. Zur Ansicht Traubes
stehen S. Brechter ® und neuestens R. Hanslik,” von denen der erstere jede
andere Ansicht fiir ganz unbegriindet hilt. Aber der Herausgeber der bob-
biensischen Urkunden C. Cipolla ® lafit es fiir durchaus probabel gelten,
dafl diese Bulle interpoliert ist, und bezicht damit den Standpunke, den
schon Jaffé *® eingenommen hat, von Ughello und Muratori ganz zu schwei-
gen. G. Penco,” der kurz vor Hanslik eine Neuausgabe der Benediktiner-
regel besorgte, unterbaut seine Darlegung, in Bobbio sei zwischen die Regel
Columbans und Benedikts die Regula Magistri einzuschalten, mit dem Hin-
weis auf die gefilschte, sagen wir interpolierte Urkunde des Papstes Theo-
dor 1. Man mag sich zum Verhiltnis der Columban- und Magisterregel stel-
len wie man will, das eine steht fest, daf} fiir eine Fusion der beiden Regeln
deren ordo officii durchaus geeignet war. Denn beide ordines haben noch
Psalmenausmafle — zum mindesten fiir die sonntigliche Vigil —, die den Vitern
gefielen. Das lifle sich eben vom oBen nicht sagen. Die Unmiglichkeit der
Mischung cines alten ordo officii mit einem neuen (oBen) scheint uns geniigend
Grund zu geben, auch in echter Weise an der Urkunde Theodors 1. zu zwei-
feln. Damit ist das Problem der Mischregeln columbanischer und benediktini-
scher Observanz fiir Oberitalien und Gallien zugleich giiltig. Die Ansichten
von Krusch, Loening, Voigt und jener, die sich auf sie stiitzen, sind zu revi-
dieren,

9 S, Brechter, StudMitt. 55 (19870 8190,

8 R. Hanslik, Benedicti Regula. CSEL 75 (1960) S. XXIIL.

# C. Cipolla, Codice diplomatico del mon. di s. Colombano di Bobbio I (1918)
S. 108 Anm.

9 Jaffé I n. 2053.

8 G. Penco, S. Benedicti Regula. Biblioteca di Studi superiori, 39 (1958) S.
CVI—-CVIL




Melanchthon und die Mark Brandenburg

Von Walter Delius

Die Beziehungen Melanchthons zur Mark Brandenburg sind wesentlich von
drei Faktoren bestimmt worden: von der politischen Haltung der beiden
Kurfiirsten Joachim I. und Joachim II., von threm Verhiltnis zu Luther und
von der kirchenpolitischen Haltung des Hofpredigers Joachims II., Johann
Agricola.

Kurfiirst Joachim I. (1499—1535), der am alten Glauben festhielt und
jede reformatorische Regung in seinem Lande unterdriickte, hatte nur geringe
Beziehungen zu den Wittenberger Reformatoren, Der Kampf Luthers gegen
Joachims Bruder, den Kardinal Albrecht von Mainz und Magdeburg, hatte
den Kurfiirsten verbittert und ihn zu der Auflerung veranlafit: ,Diesen
Mbnch lass ich mich nicht schimpfieren, das ist verloren.“* Die dem Ehebruch
des Kurfiirsten mit der Berliner Biirgersfrau Hornung folgenden Ereignisse
— die Hornung wandte sich hilfesuchend an Luther, der Briefe an Joachim
schrieb, zweimal eine 6ffentliche Mahnung ausgehen liel und schliefilich auch
fiir die gefliichtete lutherisch gesinnte Kurfiirstin Elisabeth eintrat — steiger-
ten die Abneigung des Kurfiirsten gegen den Reformator.? So iiberraschte es
nicht, dafl der Kurfiirst in seinem Testament seine beiden Sohne, Joachim II.
und Hans von Kiistrin, aufforderte, bei der alten Kirche zu bleiben.

Trotzdem konnte auch Joachim I. nicht ganz an den Wittenberger Refor-
matoren voriibergehen. Kurz vor scinem Tode (1535) fiihrte er in Berlin
Verhandlungen mit Melanchthon. Dieser war der cinzige der Wittenberger,
der fiir die kurfiirstliche Politik gegeniiber der kaiserlichen Partei politisch
und kirchlich tragbar war. Aus einem Brief Georg Helts an den anhaltischen
Fiirsten Georg I11. erfahren wir, dafl bei diesem Gesprich {iber Fragen des
Fegfeuers, des Ehebruches und iiber Mitteldinge (Adiaphora) verhandelt
worden ist. Helt bemerkt dazu, dafl ,nichts iiber die wichtigen Artikel unse-
rer Religion disputiert worden sei. Er dachte dabei offensichtlich an Fragen
wie die der Rechtfertigung, der Sakramente und der Liturgie. Helt fiigt dann
die Bemerkung an: ,Das Fegfeuer brachte er (der Kurfiirst) deshalb vor,
weil er lieber in ihm als in der Holle von seinen Irrtiimern gereinigt werden
wollte. Wir wollen fiir seine Seele beten, bevor er von hier abscheidet.”
Wichtig erscheint Helts weiterer Hinweis: ,Der jiingere Markgraf ( Joachim

! G. Kawerau: Joachims II. Verhiltnis zu Luther. Jb. f. Brandenb. KG. 7/8, 1911,
243—260. W. Hoppe: Luther u. die Mark Brandenburg. Jb. f. Brandenb. Landesge-
schichte 1950, 49—55.

2 P, Zimmermann in Zeitschr. f. Preuff. Gesch. 20, S. 31 ff. J. Heidemann: Die
Reformation in der Mark Brandenburg, 1889, 149 ff.
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I1.) soll mit Herrn Philipp verhandelt haben, wie man die Frankfurter Uni-
versitdt in einem besseren Zustand zuriickfiihre und wiederherstelle.“?

Der Regierungsantritt Joachim IT. (1535—1571) und der seines Bruders
Hans von Kiistrin (1535—1571) erweckte die Hoffnung, dafl beide Fiirsten
fiir die Reformation Luthers zu gewinnen seien, Dies erfiillte sich zunichst
nur fiir Hans von Kiistrin, Eine Werbung des Landgrafen Philipp von Hes-
sen um den jungen Kurfiirsten blieb ohne Erfolg. Philipp hatte unter ande-
rem geschrieben: ,wolle E. L. wol bedencken und erwegen und als ein weyser
fromer Furst in der arbeit des Evangelii bestehen und sich nit abwenden
lassen. Auch in dem das gut ehrlich geschrey, das sie bey Jdermann des-
halben hat, erwegen bedencken und nit verschiiden.“* Eine Verwirklichung
dieser Mahnung erschien deshalb nicht aussichtslos, weil schon der vierzehn-
jahrige Kurprinz Luther in Wittenberg besucht und ihn als sechzehnjdhriger
predigen gehort hatte.® Ein Briefwechsel kam zustande, und einige Male tra-
fen sich beide am anhaltischen Hof. Aber diese Beziehungen wurden ange-
sichts des Vorgehens von Luther gegen Kardinal Albrecht, dem Oheim des
Kurfiirsten, zunichst abgebrochen. Hinzu kamen die Angriffe, die Luther seit
dem Jahr 1535 wegen der Hinrichoung des Finanziers Hans von Schonitz
gegen den Kardinal richtete. Beide brandenburgischen Fiirsten waren iiber
Luthers Vorgehen aufgebracht. Im Jahre 1538 beschwerte sich schliefilich
Joachim II. bei dem Kurfiirsten von Sachsen {iber den Reformator. Aber
diese Vorginge allein sind fiir Joachim bei seinem Festhalten an der alten
Kirche nicht letztlich entscheidend gewesen. Das Testament seines Vaters und
die in thm enthaltene Verpflichtung, an dem thalleschen Biindnis von 1533,
jener Bindung an die alte Kirche und das Haus Habsburg, festzuhalten,
liefen ihn zundchst nicht an eine Verindenung des Religionsstandes der Mark
denken. Vielmehr wuflte er sich in die Rolle des Vermittlers zwischen dem
Kaiser und den Schmalkaldenern zu mandverieren und sich dabei gleichzeitig
einen Machtzuwachs fiir sein Haus und sein Land zu sichern,

Die Moglichkeit, die Vermittlerrolle zu tibernehmen, wurde thm kurz nach
seinem Regierungsantritt gegeben, als der pipstliche Nuntius Vergerio auf
seiner Deutschlandreise auch nach Berlin kam. Er hatte die Aufgabe, fiir den
Plan Papst Pauls III. zur Abhaltung eines Konzils in Mantua zu werben.
Nachdem Vergerio Luther in Wittenberg aufgesucht hatte, konnte er Joachim
unter bestimmten Voraussetzungen fiir das Konzil gewinnen. Zunichst war
es fiir den Nuntius eine Genugtuung, dafl Kardinal Albrecht den Kurfiirsten
von der lutherischen Bewegung ferngehalten hatte.® Er konnte ferner nach
Rom berichten, dafl er Joachim nicht nur fiir das Konzil geneigt gemacht,
sondern ihn auch zu der schriftlichen Zusage veranlafit habe, am katholischen
Glauben festzuhalten. Allerdings werhehlte sich der Nuntius nicht, dafl die
Mutter des Kurfiirsten und sein Bruder Hans im lutherischen Sinne Einflufd
auf den Kurfiirsten ausiibten. Um so mehr bemiihte sich Vergerio, Joachim

3 Jb. f. Brandenb. KG. 2/3, 1905, 12.

4 Tb. f. Brandenb. KG. 2/3, 1905, 12.

5 Chr. v. Rommel: Philipp der Grofimiitige. Gieflen 1830. Nr. 19 vom 18. 7. 1535.
% Nuntiaturberichte I. v. 3. Nov. u. 5. Nov. 1535, S. 533 f., 536,
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in seiner augenblicklichen Haltung zu bestdnken. Er bot ihm seine Dienste
beim Papst und bei Konig Ferdinand an und versprach ihm, zwei Bullen
zur Errichtung der Kollegiatkirche in Berlin zu vermitteln. Hier brachte der
Kurfiirst nach dem Vorbild des Neuen Stiftes in Halle eine umfangreiche
Religuiensammlung unter.’

Wie wenig Joachim damals an einen Ubergang zur lutherischen Sache
dachte, zeigt die Feststellung des Nuntius in seinem Bericht vom 18. Novem-
ber 1535, wo er ausdriicklich die Festigkeit des Kurfiirsten, im katholischen
Glauben zu bleiben, betont.® Andererseits gebot dem Kurfiirsten die politische
Klugheit, einer Vereinigung fernzubleiben, die einen ausgesprochenen pipst-
lichen Charakter hatte. In einem Schreiben an den kaiserlichen Orator Mat-
thias Held teilte er diese Einstellung mit und machte nunmehr seine Teil-
nahme an einem Konzil davon abhingig, dafl er oder sein Vertreter auf dem
Konzil alles zur Sprache bringen konne, was er zur Ehre der Christenheit
fir notwendig halte.® Als er feststellte, dafl von ecinem Konzil die Wieder-
vereinigung der Kirchen nicht zu erwarten war, machte er im Mai 1538 den
Vorschlag, unter den deutschen Fiirsten eine ,Konkordie“ herbeizufiihren.'
Um die Lutherischen zu gewinnen, hielt er die Gewahrung des Kelches und
der Priester¢he an diese fiir notwendig."! Mit welchem Eifer der Kurfiirst
seine Vermittlerrolle ausfiillte, zeigt dic Tatsache, dall er Aleander als
pipstlichen Verhandlungsfiihrer in dieser Angelegenheit ablehnte® und mit
den Hiuptern des Schmalkaldischen Bundes, dem Kurfiirsten von Sachsen
und dem Landgrafen von Hessen, selbst verhandelte.”®

Das Ergebnis all dieser Bemiihungen war der Frankfurter Anstand vom
19. April 1539. Beide Religionsparteien waren mit dem Resultat unzufrieden.
Das Konzil zu Mantua kam ebenfalls nicht zustande. Kurfiirst Joachim
hatte jetzt freie Hand, in seinem Land eine kirchliche Reform einzuleiten.
Sie fithrte ihn freilich micht in das Lager der Schmalkaldener, vielmehr hielt
er noch weiterhin an sciner Vermittlertitigkeit fest. Im Jahre 1541 schlofl
er mit dem Hause Habsburg ein Schutz- und Trutzbiindnis, das ausdriicklich
die Verpflichtung enthielt, den Schmalkaldenern fernzubleiben und sich der
Entscheidung eines kommenden Konzils zu unterwerfen. Dafiir wurde dem
Kurfiirsten Unterstiitzung in seiner Territorialpolitik zugesagt. In ihr strebte
Joachim nach dem Erwerb der beiden Lehen Beeskow und Storkow, nach der
Eventualsuccession in Pommern und nach der Erbfolge in Schlesien. Eines
der weiteren Ziele Joachims war die Wahl seines zweiten Sohnes zum Koad-
jutor des Erzstiftes Magdeburg. Schliefilich konnte er auch die kaiserliche
Zustimmung zu seiner Kirchenreform erlangen. Kennzeichnend fiir die Hal-
tung des Kurfiirsten ist es, dafl er auf seiner Reise zum Reichstag in Regens-

Nik. Miiller, Jb. f. Brandenb. KG. 2/3. 1906, 60—549.

8 Nuntiaturber. I, 549 f.

% Nuntiaturberichte II, 45. H. Landwehr: Joachims II. Stellung zur Konzilsfrage.
Forsch. z. Brandenb.-Preuf}. Gesch. VI. 1893, 187—217.

10 Nuntiaturber. 111, 152.

11 Nuntiaturber. II, 289 f., 293 ff.

12 Nuntiaturber. 11, 320. IV, 447.

13 Nuntiaturber. IV, 469 ff.



318 Untersuchungen

burg (1541) Luther in Wittenberg besuchte, daff er in Regensburg wihrend
der Fastenzeit mit dem Landgrafen Philipp von Hessen ostentativ Fleisch
afl, dann aber wieder mit dem Kaiser an der Messe teilnahm.™*

Die Kirchenreform war fiir Joachim in erster Linie eine innenpolitische
Angelegenheit, Das Auftreten lutherischer Prediger in verschiedenen Teilen
der Mark, das Dringen der Landstinde nach einer Reform und der Wunsch
weiter Bevolkerungskreise nach der Predigt des reinen Evangeliums liefen
es dem Kurfiirsten angeraten erscheinen, die Kirchenreform selbst in die
Hand zu nehmen. Auflendem war die Reform fiir ihn in seiner Vermittler-
vitigkeit ein wichtiges Argument, an dem deutlich werden sollte, daf ein
Ausgleich zwischen den beiden Konfessionen mdglich sei. Gleichzeitig wollte
er dem Protestantismus den revolutioniren Charakter nehmen, auf den der
Kaiser und auch K&nig Ferdinand hinzuweisen pflegten. Joachim dachte
zunichst nicht daran, einen der Wittenberger Theologen bei der Reform
heranzuzichen. Vielmehr beauftragte er den katholischen Theologen Rupert
Elgersma aus Leeuwarden mit der Aufstellung eines Reformentwurfs. Erst als
der Kurfiirst feststellte, dal der Entwurf nicht seinen Absichten entsprach,
sah er sich nach einem lutherischen Theologen um. Luther kam fir ihn aus
politischen und kirchlichen Griinden nicht infrage. Joachims Ziel, nimlich
die Wiedervereinigung der beiden Konfessionen, deren theologische und
institutionelle Grundlage er in den Zustinden und Beschliissen der alten
Kirche sah, verband ihn mit der romisch-katholischen und mehr noch mit
der kaiserlichen Scite. Auf Vorschlag seiner Verwandten Georg und Albrecht
von Ansbach-Bayreuth berief der Kurfiirst daher im Frithjahr 1538 Me-
lanchthon nach Berlin. Er galt ihm als der — im Gegensatz zu Luther —
,nicht bissige und neidische, sondern friedsame“ Theologe.”* Vor allem
glaubte der Kurfiirst, dal Melanchthon als einziger unter den Wittenberger
Reformatoren politisch tragbar sei.

In einem Bericht an den sichsischen Kurfiirsten Johann Friedrich nahm
Melanchthon zu dem Reformentwurf Elgersmas Stellung. Er wies darauf
hin, daf} bereits Joachim II. den Entwurf mit der Randbemerkung il
unrechter lahr® versehen hatte. Melanchthon krivisierte an dem Entwurf
besonders, daf sich kein Wort iiber die Rechtfertigung aus dem Glauben
finde und empfahl, der Kurfiirst solle diesen Entwurf ,nicht lassen ans
licht kommen®“. Ferner rict er Joachim, keine Kirchenordnung abfassen zu
lassen, aber die evangelische Predigt, den rechten Gebrauch des Altarsakra-
mentes und die Priesterehe zu gestatten. Die Predigt vom Miflbrauch der
Messe solle erlaubt werden, wenn deren Anderung im Augenblick nicht még-
lich sei, da, wie Melanchthon schreibt, der Kurfiirst sich vor einer ,abthuung
der Messe“ scheue, obwohl er gerade dariiber mit thm viel geredet habe."

14 Nik. Miiller: Zur Gesch. des Reichstages von Regensburg 1541. Jb. f. Brandenb.
KG. 4. 1907, 191.

15 Corpus Reformatorum — CR. II, 765.

16 Nik. Miiller: Die Besuche Melanchthons am brandenburgischen Hof. Jb. £. Br.
KG. 2/3. 1905, 10—19. W. Delius: Die Reformation des Kurfiirsten Joachim II. von
Brandenburg i. J. 1539. Theologia Viatorum V. 1953/54, 174—193.
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Das Gutachten, welches Melanchthon dem Kurfiirsten iiber den Entwurf
Elgersmas erteilt hatte, ist bisher nicht bekannt geworden, Aus dem Bericht
an den sachsischen Kurfiirsten wird indessen deutlich, daf Melanchthon
meinte, bei einer Kirchenreform in der Mark miisse sorgsam vorgegangen
werden. Diese Ansicht hatte er bereits vor seiner Reise nach Berlin vertre-
ten, 'wenn er ausfithrte, dafl ,die Kirche sich nicht jihlings auf einmal und
ohne ‘groflen Nachteil aus einer so groflen Finsternis, wie die der Monche
gewesen ist und so iber die ganze Kirche ging, herausfinden kénne.“ Er
kniipfte daran die Mahnung: ,Lasset uns mit duflerlichen Kirchengebriu-
chen indessen fiirlieb nehmen, bis die Zeiten gestatten, dafl eine bessere
Zucht aufgerichtet werde.“ '” Dennoch iibersah Melanchthon, daff sein Rat-
schlag, ohne Kirchenordnung Wort und Sakrament in der Mark freizugeben,
fiir den Kunrfiirsten zu gewagt war. Joachim lief dann auch durch eine
Theologenkommission einen neuen Entwurf ausarbeiten. Thr gehdrten der
Hofprediger Jacob Stratner, der Melanchthon-Anhinger Georg Buchholtzer,
Propst von Berlin, und der ehemalige Luther-Anhinger Georg Witzel an.
Die von ihnen entworfene Ordnung ist dann am 1. November 1539 durch
den Abendmahlsgang des Kurfiirsten in Kraft gesetzt und nach ihrer end-
giiltigen Formulierung im Jahre 1540 veroffentlicht worden.

Uber seine Erfahrungen in der Mark berichtet Melanchthon in einem
Schreiben an Justus Jonas. Es heifit dort, das Volk diirste nach der from-
men Lehre, ein gut Teil des Adels fordere sie und der Kurfiirst, der micht
ungebildet sei, heifle sie gut. Er mache dem Volk Hoffnung, daff er die Kir-
chen verbessern werde. In den Mefipriestern (sacrificuli), die in grofier Zahl
vothanden seien und solchen Plinen Widerstand leisteten, erblickte Melan-
chthon Barbaren, ungelehrte, dumme, anmaflende, unflitige und aufgeblasene
Menschen, die sich durch Starrsinn und eine seltsame Einbildung iiber ihre
Klugheit und Gelehrsamkeit auszeichneten. Sie versuchten das Aufkommen
der Wahrheit mit Gewalt und Kniffen zu verhindern. Wie Melanchthon
weiter berichtet, sei der Kurfiirst zu Konig Ferdinand gerufen worden, wo
ihm von der Kirchenreform abgeraten werden solle. Melanchthon will die
Riickkehr Joachims abwarten, um dann erneut Uberlegungen iiber die Form
der Lehre und den verbesserten Sakramentsgebrauch anzustellen.'®

Die weitere Anteilnahme Melanchthons an der mirkischen Kirchenreform
zeigt sich in einem Schreiben an den brandenburgischen Kanzler Wein-
leben, der auf Empfehlung Melanchthons in dieses Amt berufen worden
war, und mit dem Melanchthon wahrend dessen Amtszeit in regem Brief-
wechsel stand. In offensichtlicher Sorge tiber eine Verzogerung der Kirchen-
reform schreibt Melanchthon an Weinleben: , Welche Wiistheit wird sein,
wenn der Kurfiirst sich nicht miht, daf} er diesem Teil seines Staates Hei-
lung angedeihen 1aft.“ Am licbsten hitte er selbst dem Kurfiirsten geschrie-
ben, aber er hoffe, dafl Weinleben den Landesherrn von der kirchlichen Not
iberzeuge.'

17 CR. II, 978.
18 CR. 111, 522 ff., 803.
1 CR. 1L 511 f.
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Zur Kirchenordnung duflert sich Melanchthon dann neben Luther und
Justus Jonas mit einer gewissen Zuriidkhaltung. In der Beibehaltung bis-
heriger gottesdienstlicher Gebriuche sieht er wohl vor allem den Einfluf
Georg Witzels. Uber ihn schreibt er an Stratner, daff er mit Witzel keinen
Streit gehabt habe, gleichwohl habe dieser iiber thn verleumderische Bemer-
kungen verbreitet, wie er iibethaupt vieles schreibe, was gegen sein Gewis-
sen sei. Es ist ihm auch nicht zweifelhaft, dafi Witzel die Anbetung des
Sakramentes bei der Fromleichnamsprozession beibehalten will. Zur Weihe
des Taufwassers wolle er sich nicht weiter duflern, da sie eine unbedeutende
Sache sei, die von selbst fallen werde. Uber die Messe und Kommunion hin-
gegen werde er noch besonders schreiben, wenn er Zeit habe; denn hier
handle es sich um eine grofle Sache. Er fiirchtet, dafl Witzel bei weiterer
Ausarbeitung der Kirchenordnung den Mifibrauch der Messe und Kom-
munion noch steigern werde. ,Die Mefipriester bewahren jetzt diese Un-
frommigkeit (impietas), da sie die Messen wie vordem feiern. Du siehst, wie
sie sind und wie sie sich um Christi Lehre mithen.“ Melanchthon fiigt dann
den Wunsch an, Jesus Christus moge das Herz des Kurfiirsten lenken, dafl
er Recht schaffe und nicht durch sein Beispiel die Unfrommen bestirke. Im
tibrigen billigte Melanchthon die Artikel der Kirchenordnung und hoffte,
dafl beziiglich der Zeremonien der Kurfiirst nicht die Pfarrer zur Rechen-
schaft ziehe, die ,,unniitze Riten® abschaffen. In dieser Hoffnung rit Melan-
chthon dem Tangermiinder Pfarrer Georg Solinus, der wegen katholischer
Restbestinde in der Kirchenordnung Bedenken geduflert hat, nicht aus Ge-
wissensgriinden sein Amt zu verlassen.® Ferner bittet Melanchthon den Fiir-
sten Georg III. von Anhalt, auf den brandenburgischen Kurfiirsten einzu-
winken, dafl er in diesen Fragen tolerant sei™

Der Einfithrung der Kirchenordnung schloff sich in der Mark eine Kir-
chenvisitation an. Als Gast bei der Visitation und sehr bald als Superinten-
dent von Stendal entsandten die Reformatoren von Wittenberg den Kon-
rad Cordatus.®

In besonderer Weise fiithlte sich Melanchthon als Wittenberger Professor
tir die Reform der Universitit Frankfure (Oder) verpflichtet. Hier war
schon seit Jahren vieles im Argen, wie bereits das Gespriach mit dem Kur-
prinzen im Jahre 1535 gezeigt hatte. Bei seinem Berliner Aufenthalt (1538)
hatte Melanchthon eine Unterredung mit dem Kanzler Weinleben gehabt,
in der er den Schotten Alexander Alesius fiir theologische Vorlesungen in
Frankfurt empfohlen hatte. Er wiederholte die Empfehlung brieflich, indem
er darauf hinweist, Alesius sei wie kein anderer zu theologischen Vorlesun-
gen geeignet, da er die Lehren der Kirchenviter und der Scholastiker be-
herrsche. Er konne sie auch durchaus im Lichte des Evangeliums beurteilen.
Auch fiir Disputationen sei er geeignet. Personlich sei er bescheiden und von
frommen Sitten, eben so recht als Lehrer an der Frankfurter Akademie ge-
eignet. Melanchthon fiigte noch hinzu, daf Alesius die deutsche Sprache

2 CR. IT1, 1091.
 CR. I11, 1093.
2 CR.III, 1107—1109. Jb. £. Brandenb. KG. 20. 5—104; 21. 59—128; 22, 25—137.
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versteht, aber nicht in ihr predigen konne. Allerdings, so meint Melanchthon,
werde der Lebuser Bischof als Kanzler der Universitait mit Alesius nicht
einverstanden sein.”® Melanchthon wiederholte noch einmal brieflich sein
Angebot, nachdem er Alesius willig gemacht hatte, nach Frankfurt zu gehen,
und dieser auch Anfang des Jahres 1540 berufen wurde. Seine Antrittsvor-
lesung in Frankfurt verfalte Melanchthon.®* In dem gleichen Schreiben an
Weinleben bittet er auch um die Berufung des Juristen Caspar Witterstedt,
der die Institutionen lesen will.* Ferner stand Melanchthon durch seinen
Schwiegersohn Georg Sabinus, der mit Melanchthons Tochter Anna nicht
gliicklich verheiratet war, mit der Universitdt Frankfurt in Verbindung.
Sabinus war Dozent fiir Poesie, spater fiir Rhetorik. Schliefilich unterhielt
Melanchthon einen ausgicbigen Briefwechsel mit seinem Schiiler Christopho-
rus Preifl aus Prefburg, der in Frankfurt die Lektur Poetik inne hatte. Die
Empfehlungen Melanchthons fiir die Frankfurter Universitit stehen im Zu-
sammenhang mit den Reformen des Kurfiirsten. Dieser kam selbst nach
Frankfurt und erlieR verschiedene Verfiigungen zur Universititsreform.
Dem Vorlesungsplan wurden eine Reihe Schriften Melanchthons zugrunde
gelegt: wie seine lateinische und griechische Grammatik, die Schriften de
anima, de duplici copia verborum et rerum.

Die Mitarbeit Melanchthons an dem Aufbau einer Kirche der Reforma-
tion in der Mark macht sein Briefwechsel mit Weinleben und Buchholuzer
deutlich. Hier kann auf Einzelheiten nicht eingegangen werden. Sie sind fiir
die Lokalhistorie wichtig. Es soll nur noch einmal auf den bereits angefiihr-
ten Brief an Weinleben erinnert werden. In ihm empfiehlt Melahchthon
nicht nur Alesius, sondern er setzt sich mit der Frage der Krankenkommu-
nion auseinander, wic sie durch die mirkische Kirchenordnung gestellt war,
und zu der auch Luther und Jonas in ihren Briefen an Joachim Stellung
genommen hatten.?” Es ging dabei um die Frage, ob die in der Kirche konse-
krierten Elemente zu dem Kranken gebracht werden sollten, oder aber, da
das Sakrament zu dem eingesetzten Brauch (instituto usu) geordnet sei, die
Konsekration am Krankenbert geschehen sollte. Melanchthon bezweifelt, ob
es schicklich sei, das Sakrament in beiderlei Gestalt iiber die Strafle zu tra-
gen. Demgemifl miftbilligt er die von Witzel gewiinschte Beibehaltung der
Fronleichnamsprozession. Ebenso sei auch dic Taufe instituto usu gekenn-
zeichnet. Es wire indessen Unrecht und entspreche in keiner Weise dem
Wesen des Taufsakramentes, wenn das Wasser bei Prozessionen herum-
getragen werde. Im iibrigen sei die Prozession von den Médnchen erfunden
worden.

Das Verhiltnis Melanchthons zur Mark, das bereits durch die Anwesen-
heit Witzels und durch dessen Einflufl bei der endgiiltigen Abfassung der

2 CR. III, 842—844. O. Clemen: Mel. u. Alesius. Arch. f. Ref.Gesch. Erg. Bd. V.
1929, 17 f.

2 CR. XI, 487 ff.

2OCR T, 925,

2 G, Bauch: Die Anfinge der Univ. Frankfurt (Oder). Breslau 1900, 134 ff.

27 CR. III, 844 ff.
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Kirchenordnung gewissen Spannungen ausgesetzt war, wurde sehr bald einer
ersten Zerreifiprobe ausgesetzt, der dann spiter noch einige folgen sollten.

Johann Agricola, der mit Luther und Melanchthon iiber das Gesetz * in
eine Awmseinandersetzung geraten war, die auf beiden Seiten mit heftiger
Polemik gefiihrt wurde, hatte Wittenberg heimlich verlassen, um dem Ruf
des Kurfiirsten Joachim nach Berlin zu folgen.?® Der Kurfiirst meinte wohl,
in Agricola einen umginglichen Theologen gefunden zu haben, der ihm bei
der Durchfithrung der Kirchenreform auch im Geist seiner politischen In-
tentionen folgen konnte. In Wittenberg waren die Reformatoren emport,
weil Agricola sich weiteren Auseinandersetzungen iiber das Problem Gesetz
und Evangelium nach heftigen Angriffen, besonders auf Luther, durch die
Flucht entzogen hatte. Joachim Il. war die Situation peinlich, zumal auch
unter seinen Theologen wie Stratner, Alesius und Buchholtzer sich erheb-
licher Widerstand gegen Agricola regte. Der Kanzler Weinleben, der kur-
fiirstliche Rat Eustachius von Schlieben, der Lic. Joh. Heller und andere
rieten dem Kurfiirsten, Agricola zu entlassen. So drangte der Kurfiirst
Agricola, alles zu versuchen, um die leidige Angelegenheit zu bereinigen.
Joachim schaltete sich selbst ein, indem er Melanchthon um Vermittlung bei
Luther ersuchte. Wie schwer, ja unmdglich dieses Unternehmen von Anfang
an war, zeigte die Auflerung Luthers iiber Agricola, dafl dieser ein ,falscher
mensch und wverlogen maul, elender Meiflenkopf (Mauskopf) sei.“ Melan-
chthon war also in seiner Vermittlerrolle in einer schwierigen Lage. Dazu
kam, dafl er ja gerade die mirkischen Theologen aufgefordert hatte, Agri-
cola in Berlin nicht zu dulden. Er suchte sich so aus der Affaire zu ziehen,
dafl er dem Kurfiirsten mitteilte, er habe Agricola geraten, von einer Klage
gegen Luther beim sichsischen Kurfiirsten abzusehen, aber dieser habe durch
seine Flucht die Lage so verschirft, dafl er in dieser Angelegenheit nichts
mehr unternehmen konne.® Wie Melanchthon in Wirklichkeic aber iiber
Agricola dachte, hatte er Veit Dietrich geschrieben, Agricola sei in die Mark
gegangen, um Professor in Frankfurt zu werden. Dort glaube er eine Burg
zu haben, von der aus er den Krieg gegen Luther fithren kénne® In dieser
scheinbar aussichtslosen Lage wenden sich der Kurfiirst und auch Agricola
erneut an Melanchthon um Vermittlung, Dieser teilte Agricola in seiner
Antwort mit, daff die Wittenberger ihn micht hassen. Er konne dies auch
von Luther sagen. Aber in den Streit seien unnotige Schirfen getragen wor-
den. Agricola habe zu wenig die Leidenschaftlichkeit und Heftigkeit Luthers
in Rechnung gestellt, sonst hitte er wissen miissen, daff man einen Zornigen
durch Nachgiebigkeit zu tiberwinden suchen miisse. ,Du weifit, dafl ich nicht
unerfahren bin in solchen Stéfen, aber der 6ffentliche Friede fordert, dafl
man sie sich nicht merken lifit.“** Melanchthon hatte mit diesen Worten

2 G. Hammann: Nomismus und Antinomismus innerhalb der Wittenberger Theo-
logie 1524—1530. Diss. theol. Bonn 1952.

2* W. Delius: Joh. Agricolas Berufung als Hofprediger des Kurfiirsten Joachim II.
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3t CR. III, 1080. 32 CR. 111 1097;



Delius, Melanchthon und die Mark Brandenburg 323

Luthers Meinung iiber Agricola erheblich retouchiert. Denn kurz vorher
hatte Luther iiber Agricola geschrieben: ,Dieser treulose und verdorbene
Mensch wiitet mit Liigen gegen uns.“® Dem Kurfiirsten schrieb Melanchthon,
Agricola solle seine Klage gegen Luther zuriicknehmen. Anderenfalls solle
er bei dem sichsischen Kurfiirsten freies Geleit beantragen und seine Klage
in Wittenberg vertreten. Entgegen den brieflichen Auferungen gegeniiber
Agricola schreibt er dem Kurfiirsten, daf Luther iiber Agricola aufgebracht
sei, weil dieser in Berlin predige, ohne sich mit thm versdhnt zu haben.
Melanchthons und anschliefend Bugenhagens Vermittlungsversuche haben
die Angelegenheit schlieflich soweit in Ordnung gebracht, dafi Joachim
Agricola als Hofprediger und Generalsuperintendent behielt. Agricola ver-
sprach, nicht von der reformatorischen Linie der Wittenberger abzugehen,
und der Kurfiirst ermahnte ihn, durch fromme Lehre, Luther zu besinf-
tigen.”

Eine weitere Belastung fiir das Verhiltnis Melanchthons zur Mark war
die Aufnahme des Jacob Schenk in Berlin als Hofprediger des Kurfiirsten
(1544—1546), Die Wittenberger sahen in ihm einen Anhinger Agricolas,
der gleich diesem den Antinomismus verkiindige. Im iibrigen legte Schenk
bereits in Leipzig und nun auch in Berlin ein wunderliches Wesen an den
Tag, das Melanchthon als Melancholie erklirte und in deren Gefolge er
Hoffart und Prahlerei sah.* Der Kurfiirst befreite sich schlieflich von die-
sem wunderlichen Mann, indem er ihn mit seinem Weib iiber die Grenze
abschob.

Besonders beschwerlich fiir die Wittenberger und fiir Melanchthon, der
die Verbindung zur Mark aufrechterhielt, war die Haloung des Kurfiirsten
in den Kirchenfragen, in denen er sich wesentlich von der Politik leiten liefR.
Dies wurde auf dem Regensburger Reichstag 1541 deutlich. Das Ergebnis
der voraufgegangenen Religionsgespriche in Hagenau (Juni 1540) und
Worms (November 1540, 14.—18. 1541) war in einer anonymen Denk-
schrift, einer Vorstufe des Regensburger Buches, zusammengefafit worden.
Der Kurfiirst Joachim und Bucer hielten sie als Verhandlungsgrundlage fiir
geeignet und sandten sie an Luther,?” der sehr kiihl antwortete: ,Es ist ver-
gebens, daR man solche Mittel der Vergleichung vornimmt.“ *® Melanchthons
Urteil war verichtlich, was ihm Joachim sehr veriibelte.?® Melanchthon hatte
sich von Anfang an iiber die Verhandlungen skeptisch gedufert.” Nun aber
schrieb er auf die Denkschrift: ,Politia Platonis.“ # Trotz dieser Kritik
setzre Melanchthon auf den brandenburgischen Kurfiirsten das Vertrauen,
daf er in Regensburg durch seine vermittelnde Haltung den Frieden unter

33 Weim. Br. IX, 230.
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den Konfessionen herbeifithren werde. Von den mirkischen Theologen
waren in Regensburg anwesend: Agricola, Alesius, Buchholtzer und, als Nicht-
theologe, der Schwiegersohn Melanchthons Georg Sabinus.*

Als die Verhandlungen in Regensburg immer schwieriger wurden, ging
auf Anregung Joachims und Georgs IIl. von Anhalt eine Gesandschaft zu
Luther ab, um diesen fiir eine Einigung zu gewinnen. Melanchthon, der
ebenfalls auf dem Reichstag war, gab der Gesandtschaft einige Anregungen.
Diese hatte keinen vollen Erfolg bei Luther. Sie erreichte lediglich, daf}
Luther in Zukunft gegeniiber den Verhandlungen in Regensburg Zuriick-
haloung iiben wollte, was wiederum zu der Hoffnung berechtigte, dafl auch
Melanchthons Haltung beweglicher und nachgiebiger werde.* Aber nach
wie vor lehnten fast alle evangelischen Theologen Verhandlungen ab,® wie
sie Joachim wiinschte. Die Vorschlige des Kurfiirsten bezeichnete Melan-
chthon als ,gefarbt“.*® Diese zeigten teils eine Ubereinstimmung mit der
brandenburgischen Kirchenordnung, teils gingen sie {iber diese hinaus. Der
tir die Kirchenfrage ergebnislos verlaufene Reichstag, die Bedrohung des
Reiches durch die Tiirken und der ungliicklich verlaufene Tiirkenfeldzug
des brandenburgischen Kurfiirsten steigerte die Sorge Melanchthons auf eine
glidkliche Durchfithnung der Kirchenreform in der Mark. In der Erkennt-
nis, dafl Agricola auf den Kurfiirsten erheblichen EinfluR ausiibe, suchte
Melanchthon bereits in Regensburg die Zusammenarbeit mit Agricola. Diese
Tatsache ist im Hinblick auf die vorausgegangenen Auseinandersetzungen
der Wittenberger und auch des Melanchthon mit Agricola fiir das Verhilt-
nis Melanchthons zur Mark bemerkenswert. In beiden Minnern treten sich
zwei Kirchenpolitiker gegeniiber, die beide die Férderung des Protestantis-
mus in Deutschland im Auge haben, aber dieses Ziel auf verschiedenen
Wegen zu erreichen suchen. Daraus haben sich schwere Auseinandersetzun-
gen ergeben. So miissen auch die theologischen Streitfragen zwischen den
beiden Kirchenminnern auf dem kirchenpolitischen Hintergrund gesehen
werden. Theologisch waren beide bemiiht, das lutherische Erbe zu wahren.
Dabei waren sie theologisch garnicht soweit von einander entfernt. Wih-
rend Agricola die politischen Ziele seines Kurfiirsten auch mit der Kirchen-
politik zu vereinen suchte, gebrach es Melanchthon, wie er bereits auf dem
Augsburger Reichstag (1530) bewiesen hatte, am politischen Blick und am
diplomatischen Talent. Er irrte, wenn er meinte, es sei diplomatisch klug,
die Kunst des zeitweiligen Dissimulierens anzuwenden.

Melanchthon hielt es jetzt fiir kirchenpolitisch klug, einen freundlichen
Brief an Agricola zu schreiben, in dem sich die erstaunlichen Wendungen
finden: ,Du erinnerst Dich, wie alt zwischen uns die Freundschaft ist, die,
wenn sie auch zeitlich grofier Unbestindigkeit unterworfen war, dennoch
von mir mit einem gewissen bestindigen Wohlwollen bewahrt worden ist.

4 CR. IV, 168.
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Und ich wiinschte, daff unsere Verbindung sowohl den Wissenschaften als
auch anderen guten Dingen niitzte, Denn wir, die wir die Freundschaft aus
sittlichen Griinden halten, miissen diese im Hinblidk auf den offentlichen
Nutzen bemessen.“ 7 Dieser Brief, der Melanchthon sicherlich nicht leicht
gefallen ist, ist von der Sorge um die evangelische Sache diktiert. Fiir
Melanchthon erschien es in der gegenwirtigen Lage wichtig, den branden-
burgischen Kurfiirsten fiir den Schmalkaldischen Bund zu gewinnen. Dazu
aber brauchte er den Einflufl Agricolas, den dieser auf den Kurfiirsten hatte.
Melanchthon hatte mit seiner Spekulation keinen Erfolg.

Das Krisenjahr 1546/47: Luthers Tod, der Zusammenbruch des Schmalkaldi-
schen Bundes und dessen Folgen im Augsburger Interim beanspruchten
Melanchthons Vermittlertatigkeit in der Mark in besonderer Weise. Auf
seinen Schultern lag die schwere Last, Luthers Erbe zu wahren. Nicht immer
hat Melanchthon, wie schon zu Lebzeiten Luthers, die Probe bestanden.
Die Epigonen der Reformation, die blinden Gegner im eignen Lager, haben
thm das Leben schwer gemacht. Melanchthons zarte Konstitution war den
massiven Angriffen seiner Gegner schonungslos ausgesetzt. Luther wufite
von den konstitutionellen Unterschieden zwischen ithnen beiden und hat sie
mehrfach zum Ausdruck gebracht. ,Mein impetus stoft dem Fafl den Boden
aus, wenn ich komme, schlage ich mit Keulen drein, Philippus, ei, der war
in principio sehr moderatus. Er hat in 20 Jahren viel zugenommen.*® QOder
»Philippus laft sich fressen, ich fresse alles und schone niemand.“*

So beginnt fiir Melanchthon die Zeit, in der er die rabies der mirkischen
Theologen zu spliren bekommt. Finen gewissen Vorgeschmack hatte er be-
reits gespiirt, als er horen mufite, daff der von ihm mach Frankfurt emp-
fohlene Schotte Alesius mit seinem Kollegen Theobald Thamer bei einer
Disputation iiber ein griechisches Wort in einen heftigen Streit geraten war,
in dessen Verlauf Alesius seinen Gegner einen Verleumder genannt hatte.
Melanchthon bittet Alesius schriftlich und miindlich, dem Streit aus dem
Wege zu gehen.®® Nach einem erneuten Konflikt mit dem Juristen Christof
von der Straflen muflte Alesius die Universitit verlassen (1542).%

In der gleichen Zeit hatte Melanchthon erlebt, dafl durch die Machen-
schaften Agricolas der Hofprediger Stratner entlassen wurde.®®* Gleichwohl
hatte die Freudigkeit Melanchthons, dem kirchlichen Leben der Mark zu
dienen, nicht nachgelassen. Immer wieder sah er sich der Frankfurter Uni-
versitidt gegeniiber verpflichtet, mit Rat und Tat zu helfen. Es gehorte zu
den Reformplinen des Kurfiirsten, dafl er in Frankfurt Andreas Musculus
und den Pfarrer an der Frankfurter Marienkirche, Johann Ludecus, pro-
moviert sehen wollte. Er wandte sich daher an den bejahrten Stendaler
Superintendenten Konrad Cordatus mit der Bitte, die Promotion vorzu-
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nehmen.®® Cordatus aber bittet in seiner Verlegenheit Melanchthon um ein
Formular fiir diesen Akt. Melanchthon schickt thm dasselbe und betont bei
der Ubersendung, daf er in dem Formular auf die Brandenburgischen Kir-
chenordnung Riicksicht genommen habe. Aus seinen Ausfiihrungen geht her-
vor, daf Melanchthon bei der Aufstellung des Formulars die Verkiindigung
der rechten Lehre als entscheidend angesehen hat gegeniiber den in der Kir-
chenordnung stehengebliebenen katholischen Zeremonien, die strenge Luthe-
raner gedndert wiinschren.™

Auch nach Erhalt des Formulars bedeutete der Auftrag des Kurfiirsten
fiir Cordatus eine Beschwernis, denn seit einiger Zeit bestand eine theolo-
gische Differenz zwischen ihm und Musculus in der Frage der Bufle. Mus-
culus hatte seine Thesen Melanchthon zugesandt. Sie enthielten u. a. Vor-
wiirfe gegen die kursichsischen Pfarrer, weil diese nichts tiber das Fasten
auf ihrem Konvent gesagt hatten. Weiter brachte Musculus eine von Melan-
chthon abweichende Auffassung von der Johannestaufe zum Ausdruck.
Melanchthon hatte es daher angesichts der politischen Situation und unter
Betonung seiner Liebe zu Musculus abgelehnt, mit thm iiber die Bufle zu
streiten. Uber solchen Streit freue sich nur der Gegner der mérkischen Kir-
chenreform, der Bischof von Lebus. Im iibrigen erachtete Melanchthon die
Fragen der Lehre wichtiger als die Frage des Bufifastens. Melanchthon bittet
daher Musculus, seinen Thesen eine mildere Form zu geben. Er solle immer
an die Feinde der Kirche denken und darum alles tun, die Eintracht in ihr
zu schiitzen.?® SchlieRlich sah sich Melanchthon veranlafit, eine Abhandlung
iiber das Wort poenitentia an die Frankfurter Universitit zu senden.’
Welche Sorge thm aber diese Auseinandersetzung machte, bringt er in einem
Brief an Agricola zum Ausdruck.” Er schreibt dort, wenn ithn nicht andere
Aufgaben in Wittenberg zuriickhielten, wiirde er am liebsten in die Mark
kommen, um Frieden zu stiften.®

Unter solchen Umstinden wollte Cordatus nicht nach Frankfure reisen. Me-
lanchthon veranlafte ihn unter Hinweis auf den Auftrag des Kurfiirsten, die
Promotion zu iibernehmen. In viterlicher Weise ermahnte cr Musculus, der
in Wittenberg nicht sein Horer war und jetzt die Partei des Agricola ergrif-
fen hatte,” zur Mifigung, um nicht die Einheit der Kirche zu gefdhrden.®

Cordatus wurde durch den Tod auf der Reise nach Frankfurt von seinem
Auftrag entbunden. Die Promotion nahm der Zerbster Superintendent Fa-
bricius vor. Der Frankfurter Pfarrer und Dozent Ludecus wurde als Hof-
prediger nach Berlin berufen und trat spiter als Generalsuperintendent in
Stendal an die Stelle des Cordatus.”

Der Ausbruch des Schmalkaldischen Krieges liefl die Streitigkeiten unter
den mirkischen Theologen zunichst verstummen. Angesichts der schwierigen
Lage der gesamten evangelischen Kirche bekannte Melanchthon dem Frank-
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furter Dozenten Christoph Preiff, dafl er vieles, was in den letzten zwan-
zig Jahren geschehen sei, nicht gewollt habe, dafl aber auch wvieles durch
thn und andere verschuldet wurde. Gleichwohl sei er sich bewuflt, dafl er
bei den verschiedenen Streitigkeiten mit gutem Eifer die Wahrheit gesucht
und die notwendigen Dinge richtig ausgefiihrt habe.®* Auch Buchholtzer
gegentiber bringt er in jenen Tagen seine Sorgen iiber die Lage der Kirche
zum Ausdruck.®® Die Wertschdtzung, welche Melanchthon bei dem branden-
burgischen Kurfiirsten trotz fritherer Meinungsverschiedenheiten genof}, kam
darin zum Ausdruck, dafl er Melanchthon einlud, in der Mark vor den
Kriegsereignissen Zuflucht zu suchen. Melanchthon nahm das Angebot nicht
an. Er wollte so lange wie moglich in Wittenberg bleiben, weil er die Ver-
antwortung fiir die Witwe und Kinder Luthers hatte.” Dazu kam, dafl
Melanchthon tiber die fiir ihn ungiinstige Stimmung am Berliner Hof unter-
richtet war.®® Als indessen die kaiserlichen Truppen sich Wittenberg niher-
ten, wurde Melanchthon in seiner Entscheidung wankend. Jetzt wollte er
auf das Angebot zuriickkommen, wenn er Luthers Witwe und ihre Kinder
beim didnischen Konig in Sicherheit gebracht hatte. Dazu kam es aber
nicht. Melanchthon lehnte zwei weitere Einladungen als Professor in Frank-
furt ab." Er kehrte nach Wittenberg zuriick, obwohl er zunichst keine
Hoffnung hatte, daff die Universitit wieder in den alten Zustand versetzt
werden konnte. Melanchthon lieff angesichts dieser Feststellung durchblicken,
daf} er eventuell auf die Berufung mach Frankfurt zuriickkommen werde,
wenn seine Hoffnungen inbezug auf den Wiederaufbau der Wittenberger
Universitit nicht eintreffen wiirden.®® So schreibt er Buchholtzer von seiner
Dankbarkeit gegeniiber dem Kurfiirsten: ,Und ich wiinschte, daff unter den
Regenten mehrere wie der brandenburgische Kurfiirst wiren, von gleicher
Giite, Integritit, Frommigkeit und Mifligung.“ Eine Reise in die Mark
miisse er wegen Krankheit seiner Frau und wegen der Restauration der
Wittenberger Universitit aufschieben. In Kiirze wolle er dem Kurfiirsten
endgiiltigen Bescheid geben. Schlieflich verwahrt er sich gegen den Vorwurf,
dafl die Wittenberger den ungliicklichen Kurfiirsten Johann Friedrich so
schnell vergessen hitten. Im Gegegenteil beten sie tdglich fiir ihn und hoffen,
dafl Gott sein Ungliick mildere.®® Mit dem Dank fiir die Gnadenerweise,
welche thm Joachim in iiber zwanzig Jahren erzeigt hat, teilt Melanchthon
dann dem Kurfiirsten sein endgiiltiges Verbleiben in Wittenberg mit.”

Eine schwere Krise brachte das Augsburger Interim (1548) tber die Mark
Brandenburg. Die Annahme und Durchfithrung des Interims durch den Kut-
fiirsten war zu einem guten Teil von dynastischen Interessen bestimmt. Der
Kurfiirst wiinschte damals die Ubertragung des Bistums Havelberg an seinen
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zweiten Sohn Friedrich. Diese Haltung des Kurfiirsten richtete eine Scheide-
wand zwischen ihm und der lutherisch gesinnten Bevélkerung der Mark auf
und lockerte das briiderliche Band zwischen Joachim und seinem Bruder Hans
von Kiistrin. Im Gegensatz zu Joachim hatte dieser schon in Amugsburg alle
Bemithungen des Kaisers und seines Bruders Fendinand, ihn zur Durchfiih-
rung des Interims zu bewegen, standhaft zuriickgewiesen. Schliefilich verwies
ihn der Kaiser vom Reichstag. In einem Brief vom 30. Mai 1548 lehnte dann
Hans von Kiistrin endgiiltig das Interim ab. Auch weitere Drohungen des
Kaisers hatten bei ihm keinen Erfolg. Zur Rechtfertigung seiner Haltung bat
er Melanchthon um ein Gutachten, das dieser am 31. Juli 1548 erstattete.”
In den Eingangsworten des Gutachtens kommt Melanchthon auf die {ible Be-
handlung des Markgrafen durch den Kaiser in Augsburg zu sprechen. Es
heifit dort: ,Ich habe die geschwinde Handlung, die mit E. F. G. zu Augs-
burg fiirgenommen, mit groffer Verwunderung und Betriibnis gelesen, denn
ich in keinem Wege gemeint hitte, daf man also hart und ungiitig gegen
E. F. G. als einen l6blichen und wolverdienten Fiirsten hatte sein konnen,
habe deswegen ein untertinigs und christliches Mitleiden mit E. F. G., die
wahrlich einen harten Stand ausgestanden.“™

Noch ehe der Kurfiirst und Agricola, der theologische Interpret des Inte-
rims, in die Mark zuriickgekehrt waren, bat Melanchthon Buchholtzer, den
Kurfiirsten zu veranlassen, in der Frage des Interims den Juristen Hierony-
mus Schurf zu Rate zu ziehen.™ Ferner forderte er thn auf, die das Interim
ablehnende Wittenberger Denkschrift™ den Frankfurter Professoren vorzu-
legen und sie besonders auf den Artikel iiber die Rechtfertigung aufmerksam
zu machen.”

Die Auseinandersetzung iiber das Interim begann, als Agricola am 5. Au-

" gust 1548 im Berliner Dom in Gegenwart des Kurfiirsten eine Predigt hielt,

in der er gegen das Wittenberger Gutachten, besonders aber gegen Melan-
chthon polemisierte. Er nennt ihn einen ,Erzbosewicht, Ligenteufel, Liigen-
maul®. Demgegendber sagt er, wenn Luther das Interim erlebt hitte, wiirde
er vor Freude springen und zehn Jahte linger leben. Dem Kaiser sollte man
dankbar sein ,nue ein chnist ist worden®.” Melanchthon, der von den An-
griffen Agricolas erfuhr, schreibt an Nicolaus Medler,” dafl Agricola, was er
schon in Augsburg versucht habe, jetzt noch schlauer mit dem kaiserlichen
Beichtvater betreiben werde, nimlich thn zu beseitigen. Buchholtzer, den
Agricola ebenfalls wegen seiner das Interim abléhnenden Haltung ange-
griffen hatte, trostet Melanchthon mit dem Wort des Demosthenes: ,, Wenn thr
selbst, denen mein Leben bekannt ist, mich fiir einen solchen haltet, wie mich
der Verleumder beschreibt, dann brauche ich keine Verteidigung.“™
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Der Fanfare Agricolas folgte bald die Schamade. Der Kurfiirst mufite dem
Kaiser berichten, daff unruhige Geister und aufrithrerische Leute die Bevol-
kerung erregten, wenn er das Interim durchfiihren wollte. So konnte Melan-
chthon am 5. September Strigel schreiben, dafl noch keine kirchliche Verande-
rung in der Mark vorgenommen worden sei. In dem gleichen Brief teilt er
mit, daf der Frankfurter Mediziner Jodocus Willich thm mitgeteilt habe,
daf der Kurfiirst schon im August den Pfarrern befohlen habe, auch weiter-
hin die bisherige Lehre zu verkiindigen, jedoch sollten sie keine Angriffe
gegen das Interim fithren.™ Aufler dieser Bemerkung haben wir keine Nach-
richt iiber eine derartige Anordnung des Kurfiirsten. Mehrfach erwihnt dann
Melanchthon das Geriicht, dafl Agricola eine Schrift gegen die Feinde des
Interims vorbereite.®® Schlieflich bitret Melanchthon den Herzog Albrecht
von Preufien, auf den Brandenburgischen Kurfiirsten einzuwirken, dafl dieser
keine Verdnderung der kirchlichen Formen vornehme.*

Melanchthon wurde zum 16. Dezember ohne nihere Angaben tber die
Teilnehmer und den Verhandlungsgegenstand zu einem Konvent nach Jiiter-
bock eingeladen. Seine Vermutung, daff der brandenburgische Kurfiirst mit
Agricola erscheinen wiirde, bewahrheitete sich.®® Den Verhandlungen in Ju-
terbock zwischen Joachim und Moritz von Sachsen lagen Sitze zugrunde,
welche von sichsischer Seite in Alwzelle formuliert und wesentlich mit dem
sogenannten Leipziger Interim identisch waren. Diesen hatte offensichtlich
die brandenburgische Kirchenordnung als Grundlage gedient; denn die in
den Altzeller Sitzen beibehaltenen katholischen Gebriuchen entsprachen den
Artikeln der brandenburgischen Kirchenordnung. Die einzig wichtige Ergin-
zung war die Wiedereinfithrung der letzten Olung ,nach der Apostel Ge-
bot*. Der Versuch Joachims, auch den Meflkanon wieder zu gebrauchen, fand
den heftigen Widerspruch der sichsischen Theologen.® Eine gemeinsame Er-
klirung (declaratio) schlof die Jiiterbocker Zusammenkunft ab.*

Am 21. Dezember lief der Kurfiirst durch Agricola von der Domkanzel
die Gemeinde fiir den kommenden 4. Advent, den 23. Dezember, in den
Dom einladen, um den Jiiterbocker Vertrag zur Kenntnis zu nehmen. An
diesem Sonntag war der Dom diche gefiillt. Der Kurfiirst erschien mit zwei
medcklenburgischen Herzogen. Agricola predigte iiber das Evangelium 'des
Sonntages und venlas dann die Jiiterbocker Erklirung. An die Verlesung
schlof er polemische Ausfiihrungen gegen die Wittenberger Theologen an.
Fin Konvent Berliner Pfarrer teilte Melanchthon diese Vorginge mit und
bat um Weisung fiir den Fall, daf ihnen mit den Jiiterbocker Artikeln auch
das inzwischen in Frankfurt (Oder) gedruckte Augsburger Interim iiber-
geben werden sollte. Bereits vorher hatte der Berliner Hofprediger Hierony-
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mus Schwolle im Hinblick auf diese Artikel von Melanchthon Verhaltungs-
mafiregeln erbeten. In der Antwort Melanchthons an Schwolle ist interessant,
daf er keine Bedenken trage, sich mit den Mitteldingen zu belasten.®® Melan-
chthon meinte, daff man, ohne von der reformatorischen Lehre abzuweichen,
der katholischen und kaiserlichen Seite in duferlichen Dingen wie den Zere-
monien, kultischen Gewandern, Festen, Lesungen und dem Kirchenregiment
Zugestdndnisse machen konne. Die Haltung trug Melanchthon die erbitterte
Gegnerschaft aus dem lutherischen Lager ein. Auch seine engsten Freunde
wurden gegen ihn mifitrauisch.

Den Pfarrkonvent machte Melanchthon in einem Gutachten darauf auf-
merksam, dafl die Jiiterbocker Erklirung mit der mirkischen Kirchenord-
nung iibereinstimme, an der auch die Wittenberger nichts Zndern wollen.
Uber die internen Verhandlungen in Jiiterbods kénne er in Ermangelung
eines Exemplares der dort aufgestellten Artikel nichts sagen Er stellt aber
ausdriicklich fest, dafl die Weihe von Ol und Salz nicht zu den Mitteldingen
gehort. Falls den Pfarrern zugleich mit den Jiiterbockern Artikeln das Augs-
burger Interim {ibergeben werde, sollen sie auf die mirkische Kirchenord-
nung hinweisen, die sie getreulich beachten und nicht 4ndern wollen. Wenn
der Kurfiirst das Augsburger Interim oder andere Artikel so interpretriert,
dafl sie mit der Kirchenordnung iibereinstimmen, und er in diesem Sinn dem
Kaiser Mitteilung machen wolle, sollen sie antworten, sie konnten ihm hierin
keine Vorschriften machen. Sie sollten bezeugen, dafl die Kirchenordnung von
ihnen auch weiterhin beachter werde. Wahrscheinlich werde sich der Kur-
fiirst mit dieser Antwort zufrieden geben. Das Gutachten gibt dann der Ver-
wunderung Ausdruck, dafl Agricola mit der Annahme des Interims ein gol-
denes Zeitalter verspricht, wenn er demgegeniiber sehen muf, wie viele Kir-
chen durch das Interim verwiistet worden sind und fromme und gelehrte
Ménner mit ihren Familien ins Exil gehen miissen.2

An dem gleichen Tage, an dem das Gutachten abgefafit worden war, teilte
Joachim dem Kaiser mit, dafl er das Augsburger Buch habe drucken und
publizieren lassen. Er habe geboten, dafl es in seinen Landen gehalten wer-
de.’” Diese Ausfiihrungen lassen erkennen, daf der Kurfiirst trotz des Wider-
standes versuchte, soviel wie moglich von den Artikeln durchzusetzen.

Fiir die weitere Entwicklung sind wichtig: einmal die ,Vermahnung an
die vmstehenden bey dem heiligen Ampt der Messe®, die nach dem Zeugnis
des Flacius von Agricola bereits in Augsburg verfaflt worden war, und auf
die er in seiner Predigt vom 5. August 1548 im Berliner Dom hingewiesen
hatte.®® Zum anderen geht es um die sogenannte Jiiterbodker Deklaration.®
Beide Dokumente sind der Frankfurter Ausgabe des Interims angehingt
worden. :

Melanchthons Haltung gegeniiber den Vorgingen in der Mark ist yermit-
telnd. Er danke dem Kurfiirsten, daf er es nicht zu Auseinandersetzungen
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iiber das Interim hat kommen lassen.” Demgemifl rit er dem Spandauer
Pfarrer Christoph Lasius und dem Biirgermeister Christian Matthias, aus der
Altstadt Brandenburg, das Interim in der Interpretation der Deklaration
anzunchmen.” Buchholtzer und den markischen Pfarrern gibt er den Rat, die
harte Last der Adiaphora zu tragen. Gleichwohl sieht Melanchthon sich
nicht in der Lage, ,offenbare Verfithrungen und gottlose Kulte zu billigen.”
Er erinnert daran, daf er frisher (wohl bei Einfithrung der Kirchenordnung)
Mahner zur MiRigung und zur Pflege der Ordnung gewesen sei. Daher
mochte er ernsthaft, dafl die kirchliche Ordnung wiederhergestellt werde und
sich nicht soviel Schatten durch die Stirkung gottloser Kulte zeige.”

Gegentiber dieser Haltung Melanchthons schrieb Flacius: ,Philippus hat
die Papistische gaukeley Wieder auffrichten helfen in der Mark. Dazu er hat
M. Johan Seyfrid Pfarherrn zu Brandenburg und etliche andere dazu beredt,
vnd sonst auch gen Berlin an die Prediger vnd anderswo geschrieben.“* Me-
lanchthon suchte sich gegen diese und andere Anwiirfe in einem Schreiben an
Buchholtzer zu rechtfertigen.®* Er duflerte sich auch dariiber, dafl seine Hal-
tung nicht immer mit der des Kurfiirsten iibereinstimme. Aber darum habe
er micht aufriithrerisch und unbescheiden gehandelt, sondern, wie der Kurfiirst
weif}, gehe es ihm nur um die Sorge fiir die Kirche. Er habe viele gefahr-
bringende Ansichten besinftigt und mit vielen Gelehrten gern disputiert und
mochte noch mehr disputieren. Aber sein fortgeschrittenes Alter notige ihn,
seine Meinung festzulegen. Er sei bereit, dem Kurfiirsten iiber alle seine Auf-
fassungen Rechenschaft abzulegen. Im iibrigen glaubte Melanchthon nicht,
wie er dem Berliner Hofprediger Schwolle schreibt, dafl der Kurfiirst die
Gewissen der Pfarrer damit belasten wolle, daf sie Verteidiger des Interims
sein sollten.

Die Einzelheiten der Ubergabe des Augsburger Interims und der Deklara-
tion an die berliner und mirkischen Pfarrer sollen hier nicht zur Darstellung
kommen.? Noch wihrend diese vor sich ging, brach in der Berliner Pfarrer-
schaft ein Streit iiber die Erbsiinde der Maria aus.®” Melanchthon und Bugen-
hagen erstatteten in dicser Frage ein Gutachten.” In ihm weisen sie darauf hin,
daR in Ubereinstimmung mit allen alten Schriftstellern alle Menschen mit der
Erbsiinde belastet sind mit Ausnahme des Gottessohnes, da dieser nicht wie
andere Menschen empfangen worden sei. Alle {ibrigen Menschen aber sind
Siinder. Ohne dies ausdriicklich zu sagen, schliefit die Siindhaftigkeit der
Menschen auch die der Maria ein. Sie ist also nicht von der Erbsiinde frei.
Melanchthon und die Wittenberger Theologen warnen die Berliner Pfarrer
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diesen Streit fortzusetzen, da er die grofiten Folgen haben kinne. Wir horen
nichts weiter iiber diese Auseinandersetzungen.

In der Frage des Interims beabsichtigte Melanchthon, wie er Buchholtzer
mitteilte,” eine Schrift tiber die Messe zu verfassen. Er berichtet weiter, dafl
der Kurfiirst Joachim II. ihn in einem langen Vortrag von dem Gebrauch
der letzten Olung zu liberzeugen versuchte.'”" Wir wissen nicht, wo dieses
Gesprich stattgefunden hat. Mit thm scheint nach dem Quellenbefund die
Vermittlung Melanchthons in der Frage des Interims abgeschlossen zu sein.

Sehr bald aber wurde sein theologischer Rat in einer anderen Frage erbe-
ten. Auf cinem Konvent der Berliner Pfarrer (20. Februar 1552) hatten
diese die Rechtfertigungslehre des Andreas Osiander abgelehnt.’®! Diese Ab-
lehnung hatte eine Weiterung, die an und fiir sich mit ihr nichts zu tun hatte.
Franz Stancarus, der in Konigsberg gegen Osiander aufgetreten war, kam
als Dozent nach Frankfurt (Oder), wo er mit Andreas Musculus in Streit
geriet. Er behauptete, daf} Christus nur seiner menschlichen Natur nach Mitt-
ler sei, eine These, die er der des Osiander entgegengestellt hatte, dal Chri-
stus nur seiner gbttlichen Natur nach unsere Gerechtigkeit sei, Der Kurfiirst
lud Melanchthon und Bugenhagen nach Berlin ein, um den Streit zu schlich-
ten. Beide lehnten ab, da sie micht gemeinsam mit Agricola Schiedsrichter
sein wollten. Melanchthon widerriet dem Kurfiirst, ein Gesprich der beiden
Streitenden zu veranstalten, weil daraus noch grofere Unruhe folgen konne.
Er empfiehlt, den Juristen Schurf zu Rate zu ziehen und bittet denselben,
wenn er dazu vom Kurfiirsten aufgefordert wird, um diesen Dienst.’®* Im
tibrigen lehnte er die These des Stancarus ab.'” Als dieser davon Kenntnis
bekommt, sagte er Melanchthon den Kampf an.'** Melanchthon erklirte sich
Buchholtzer gegeniiber bereit, Stellung zu nehmen, wenn er die Schriften des
Stancarus und des Musculus iiber diese Frage erhalten habe. Er bevollmich-
tigt Buchholtzer, den Kurfiirsten von seiner Absicht in Kenntnis zu setzen.'®
Aber auch Musculus wandte sich an Melanchthon mit der Bitte, in den Streit
einzugreifen, Melanchthon lehnte ab und mahnte zum Frieden. Vor allem
solle Musculus die von den Kirchen zu Braunschweig und Magdeburg erbe-
tenen Gutachten abwarten.’® Eine vorliufige Antwort iibersandte Melan-
chthon dem Kurfiirsten (12. Januar 1553).1" In ihr gab er beiden Streiten-
den hinsichtlich der Formen, in denen sie redeten, Unrecht und verwies auf
das Konzil von Ephesus 431. Sachlich lehnte er die These des Stancarus er-
neut ab.!® Im Mirz 1553 antwortete Stancarus Melanchthon, der dann auf
Bitten des Kurflirsten sich zu einem Gutachten gendtigt sah.'® Auch Muscu-
lus schrieb einen bisher nicht bekannt sewordenen Brief an Melanchthon. Wir
wissen von ihm aus der Antwort Melanchthons. In ihr belehrte er Musculus
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iber die Form der Rede und wandte sich auch gegen das ,Berliner Buch“ des
Agricola, das dieser als Mitstreiter des Musoulus verfalt hatte. Auch dieses
Buch ist bisher nicht bekannt geworden. Melanchthon bittet dann Musculus,
die Lehriibereinstimmung in der Kirche und an der Frankfurter Universitit
zu wahren. Er ist bereit, mit Musculus {iber den strittigen Fragenkomplex zu
disputieren.’® Melanchton konnte im Oktober 1553 sein Gutachten dem Kur-
fiirsten und einigen befreundeten Theologen iibersenden.!!!

Der erste Teil des Gutachtens erregte den Zorn des Kurfiirsten, weil sich
Melanchthon hier nicht in Ubereinstimmung mit Agricola befand."* Diese
Verstimmung ging soweit, dafl die briefliche Verbindung mit dem Kurfiirsten
bis zum Jahre 1557 abrif.*® Es ist moglich, daf eine personliche Begegnung
der beiden am 18. Juni 1554 in Wittenberg stattfand, als der Kurfiirst nach
Halle reiste.!'* Der Briefwechsel Melanchthons mit den mirkischen Theolo-
gen bleibt aufrecht erhalten. So wurde Melanchthon von dem durch den Kur-
fiirsten einberufenen Theologenkonvent in der Angelegenheit Osianders in
Kenntnis gesetzt. Mit seinem Ergebnis war Melanchthon zufrieden.!”® Der
kurfiirstliche Rat Eustachius von Schlieben holte sich bei Melanchthon Rat,
wie er sich gegeniiber einem Pfarrer verhalten sollte, der die adoratio und
elevatio des Altarssakramentes ablehnte, weil er die Realprisenz Christi
leugnete. Melanchthon riet, den Pfarrer abzusetzen.!'6

Indessen wuchs die Miflstimmung tiber Melanchthon auch bei seinen eng-
sten Freunden in der Mark, weil dieser trotz Einladung nicht nach Berlin
kam. Melanchthon sah sich daher veranlaft, bestimmte argwohnische Ver-
mutungen bei seinen Berliner Freunden zuriickzuweisen.!t?

Stancarus hatte inzwischen Frankfurt verlassen. Der Streit war aber damit
nicht beendet. Er wurde von Musculus'® und Agricola gegen die Anhinger
Melanchthons in der Mark fortgesetze. Das erste Opfer war der Spandauer
Pfarrer Lasius, der Agricola nicht immer mafivoll belimpft hatte.!® Me-
lanchthon bemiihte sich durch Vermittlung Buchholtzers beim Kurfiirsten
vergeblich um die Wiedereinsetzung des Lasius in sein Amt.”*® Auch zwischen
Buchholtzer und Agricola kam es zu einem nicht niher bekannten Streit.!®
Melanchthon schreibt angesichts dieser und anderer theologischer Ausein-
andersetzungen an Buchholtzer: ,,Oft wiinsche ich den Tod, wié der Wande-
rer in der Nacht den Tag herbeisehnt, weil ich mit eignen Augen jenes Licht
schauen mochte, in dem wir gemifl dem gotelich tiberlieferten Wort uns und
andere belehren.“!*
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Fine weitere Schirfe erhielt das Verhiltnis Melanchthons zu Agricola
durch das Gutachten, welches Melanchthon iiber das Wormser Religionsge-
sprich im Jahre 1557 abfafte.””® Die Spannungen wurden gesteigert durch
den Streit um die guten Werke. Agricola in Berlin, Musculus in Frankfurt
traten gegen den Satz auf, daR gute Werke fiir den Gliubigen ndtig sind.
Thre Gegner waren in Berlin der bejahrte Buchholtzer, in Frankfurt Abdias
Pritorius.2* Agricola benutzte schliefilich im Gottesdienst am Exaudisonntag
1559 das Gebet, um gegen die Befiirworter guter Werke zu polemisieren.'
Buchholtzer antwortete ihm am folgenden Sonntag in der gleichen Weise.
Agricola erklirte, die Behauptung, gute Werke seien notwendig, sei vom
Teufel.2® In Wirklichkeit richtete sich der Kampf gegen Melanchthon, den
man in seinen Freunden zu treffen versuchte. Fiir die Schirfe des Kampfes
zeugt die Mitteilung Buchholtzers iiber die Erkrankung Agricolas im Jahre
1560. Buchholtzer und seine Freunde sahen in der Krankheit Agricolas ein
Gericht Gottes, besonders da es sich um ein ekelerregendes Leiden handelte.
Sic rechneten mit seinem baldigen Tod.®*” Agricola aber sagte: ,Unkraut
verdirbt nicht® — und genas wieder. Die Auseinandersetzungen in Frank-
furt notigten schlieflich den Kurfiirsten im Interesse der Universitit zu einer
Unterredung mit Pritorius in Berlin (13. Mirz 1560), bei der dieser eine
Reihe Einschrinkungen gegeniiber der Lehre Melanchthons von den guten
Werken und vom Abendmahl machte. Das Ergebnis dieses Gespraches war
ein Friedensmandat des Kurfiirsten, das jedoch nur ein Jahr Erfolg hatte.

Melanchthons Tod (19. April 1560) veranlafite Agricola nicht zu einem
Nachruf, der trotz aller Gegensitze doch der Bedeutung dieses Reformators
gerecht wurde. Der theologische und kirchenpolitische Gegensatz hatte das
Herz Agricolas so verhirtet, dafl er, obwohl selbst vom Tode gezeichnet, in
seiner Osterpredigt (1563) sagte: ,Wenn sich Philippus vor seinem Ende
nicht bekehrt und sein Ende nicht anders beschlossen oder andern Sinnes
worden, als er geschrieben und gelehrt, so ist er verdammt und ewiglich mit
Leib und Seele des Teufels.“!*

Dieses Urteil des damals prominentesten brandenburgischen Geistlichen,
das von der rabies theologorum diktiert ist, ist in keinem Fall eine gerechte
Wiirdigung der Dienste und Verdienste Melanchthons um die brandenburgi-
sche Kirche. Man wird aber nicht iibersehen diirfen, daf die theologischen
und kirchenpolitischen Auseinandersetzungen dieser Jahre das Bild Melan-
chthons micht nur im Hinblick auf die mirkische Kirchengeschichte, sondern
auch sein Gesamtbild beschattet haben. Demgegeniiber ist es das Bemiihen
dieser Studie, Melanchthon auch in dieser kritischen Periode seines Wirkens
in seiner Bedeutung als Reformator neben Luther deutlich werden zu lassen.
Es ist fiir den Verfasser iiberraschend gewesen, wie viele Briefe Melanchthon

123 CR. IX, 405.

124 CR. IX, 973 f.

1% CR. IX, 815 f.

186L @R 15G,902,

LEIEER TN S 1069:

128 Freiwilliges Hebopfer Berlin 1715, IV, 303.

15



Delius, Melanchthon und die Mark Brandenburg 335

an Personlichkeiten der Mark geschrieben und von dort empfangen hat. Eine
wissenschaftliche Neuausgabe scines Briefwechsels wird sicherlich weitere
Briefe auch nach und aus der Mark Brandenburg ans Licht férdern.

Es ist hier Melanchthon nur nach seinen theologischen und kirchlichen Be-
zichungen zur Mark geschildert worden. Daneben hat er mit einer Reihe
Humanisten in Briefwechsel gestanden und mit ithnen Fragen, die Humani-
sten interessierten, verhandelt. In der Mark Brandenburg handelte es unter
den Humanisten aufler um den Schwiegersohn Melanchthons, Georg Sabinus,
um Noah Buchholtzer,’® dem friihverstorbenen Sohn des Berliner Propstes,
um Thomas Hiibner!® und andere. Schlieflich sei auch auf die grofic Zahl
mirkischer Studenten hingewiesen, die in Wittenberg unter dem Katheder
Melanchthons safien.!*!

So bilden die Beziehungen Melanchthons zur Mark Brandenburg in den
Jahren 1538—1560 ein Stiick seines Lebenswerkes, das nicht iibersehen wer-
den darf.

120 G, Kawerau: Nachtrige und Verbesserungen zu den Briefen Melanchthons. Jb.
f. Br. KG. 9/10, 1913, 49 ff.
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Marginalien
zu Lessings Wolfenbiittler Berengarforschung

Von Horst Althaus

Im Mai 1770 hatte Lessing sein Amt an der herzoglichen Bibliothek in
Wolfenbiittel ! angetreten und schon im Oktober des gleichen Jahres iiber-
raschte er die wissenschaftliche Welt durch einen bemerkenswerten Fund aus
den Schitzen der ithm gleichzeitig anvertrauten Handschriftensammlung, einer
bisher fiir verloren gehaltenen Schrift des Berengar von Tours.® Es war eine
Entdedkung, die der neue Archivar beim ersten Studium aller Stiicke zum
Zwecke griindlicher Information iber den gesamten Bestand machte, wobei er
nach eigener Aussage sich die Durchsicht so lange angelegen sein lief}, bis er
iiber Inhalt, Autor und Herkunft jeder einzelnen Handschrift das fiir die
Verwaltung erforderliche Bild gewonnen hatte. Die Ankiindigung des theo-
logischen Traktats, fiir das er in seiner gern geiibten und spiter oft bis zur
Leichtfertighkeit reichenden Generositit einen Herausgeber sucht, weil er sich
selbst ungern und nur notgedrungen der Miihe unterziehen will, erfolgt in
einer umfangreichen Abhandlung?® und gibt ihm zugleich die willkommene

1 Die Ankunft Lessings wird von den meisten Biographen auf den 4. Mai datiert,
so Th. W. Danzel und G. E. Guhrauer, Gotthold Ephraim Lessing, Berlin 1880
S. 273 und Erich Schmidt, Lessing, Berlin 1892 S. 240. Der Tag steht jedoch nicht
mit letzter Sicherheit fest.

? Die duflere Beschriftung des als Cod. Guelf. Weissenb. 101 signierten Bandes
lautet Tractatus de Coena Domini et Transsubstantiatione, wihrend auf dem un-
teren Rand des ersten Blattes ,cine andere, etwas dltere Hand® (S. 39 nach der hier
zu Grunde gelegten Ausgabe von Lessings Ankiindigungsschrift in den Theologischen
Schriften II herausg. von Leopold Zscharnadk bei Petersen/Ohlshausen) die Auf-
schrift De Coena Domini praesertim de Transsubstantiatione gesetzt hat. Es ist nicht
ausgeschlossen, dafl es sich hier — wie ein Vergleich mit handschriftlichen Eintragun-
gen in anderen Wolfenbiittler Manuskripten nahelegt — um die Hand des Flacius
Illyricus handelt. Die Zugehérigkeit zu den Weiflenburger Codices, die durch Leibni-
zens Amtsvorginger an der Bibliotheca Augusta 1689 angekauft wurden, ist auf
jeden Fall unwahrscheinlich und das Manuskript statt dessen eher dem durch Her-
zog Heinrich Julius 1597 erworbenen flacianischen Nachlaf zuzurechnen.

® Berengarius Turonensis oder Ankiindigung eines wichtigen Werkes desselben,
wovon in der Herzoglichen Bibliothek zu Wolfenbiittel ein Manuskript befindlich,
welches bisher véllig unerkannt geblieben. Braunschweig im Verlage der Buchhand-
lung des Waisenhauses 1770. ,Ungern nur méchte ich mich selbst der Aufgabe un-
terziehen, Ich kenne meine Krifte und begreife sehr wohl, was fiir ein Unterschied
es ist, eine dergleichen Handschrift fiir sich soundso zu brauchen und sie der Welt
in allen Stiicken brauchbar zu machen. Schon das Bestreben, dieses zu tun, wiirde
mich zudem mehr Zeit kosten, als ich von meinen anderen Geschiften entiibrigen
kann. Diese mogen wichtiger sein oder nicht, es sind doch immer mehr meine Ge-
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Gelegenheit, beweisen zu konnen, in welch guten Héanden die Leitung der
Guelferbytana liege. Besondere Aufmerksamkeit fiir die Schrift war fiir den
patristisch geschulten Finder bereits durch den Namen des Verfassers geboten,
dem vorscholastischen Theologen aus dem 11. Jahrhundert, seit c. 1030
grammaticus an der Domschule zu Tours und seit c. 1040 zugleich Archidia-
kon zu Angers, der mit seiner freien geistigen Auslegung des Abendmahls
unter geschickter und auch spiter in der orthodoxen Theologie Schule ma-
chender Anwendung der dialektischen Methode den zweiten Abendmahls-
streit heraufbeschworen hatte.* Die zweimalige Verurteilung dieses Mannes,
der Folgezeit immer wieder als warnendes Beispiel vor Augen gefithrt, be-
deutet fiir Lessing zweifellos eine Empfehlung, ja 148t Berengar seiner Be-
deutung fiir die mittelalterliche Theologie entsprechend in den Kreis jener
treten, die er der Ehrenrettung fiir wiirdig erachtet.

Es liegt auf der Hand, dafl Lessing, der selbst in der protestantischen Tra-
dition der Kirchengeschichtsschreibung steht und dabei doch wie nicht allzu-
viele seiner Zeitgenossen ohne konfessionelle Schranken den dogmatischen
Quellenschriften des Mittelalters zugewandt ist, sich zundchst iiber die Beur-
teilung Berengars auf protestantischer Seite zu informieren sucht. Luther war
noch dem in der mittelalterlichen Kirche herkémmlichen Bild {iber Berengar
verhaftet und hat, da er der Transsubstantiationslehre immerhin niher stand
als der Auslegung im Sinne des Tropus, seinen Unwillen iiber Berengar nicht
verschwiegen, vielmehr in ihm einen Geistesverwandten, ja den Vorldufer
der verhafiten Schwirmer gesehen: Eines der hirtesten Urteile, das er iiber-
haupt aussprechen konnte.’ Fiir die lutherischen Orthodoxen ist damit die
Meinung iiber Berengar von vornherein ausgemacht. Unter den Vertretern
der ersten nachlutherischen Generation hat lediglich Flacius Illyricus in sei-

schifte. Auch wiinschte ich sehr, dafl dem Berengarius die gute Aufnahme unter uns
so zuverldssig gemacht wiirde als moglich; welches niche wohl anders geschehen
kann, als wenn ein Gottesgelehrter von Wiirde und anerkannten Verdiensten ihn
einzufiihren sich gefallen lifit. Einem solchen, er sei, wer er wolle, will ich alles
Recht, welches mir die erste Entdeckung geben konnte, mir Vergniigen abtreten;
und er soll zu einer Arbeit willkommen sein, zu der ich mich einzig und allein in
Ermangelung eines jeden anderen Besorgers zu verstehen gedenke® S. 28.

4 Uber die Vorginge findet sich die neuere Literatur bei Adolf von Harnads,
Lehrbuch der Dogmengeschichte IIT 5. Aufl. Tiibingen 1932 S. 380ff.; Friedrich
Loofs, Leitfaden zum Studium der Dogmengeschichte 2. Teil 5. Aufl. Halle/S. 1953
S. 403 f. Dazu Willem Hermanus Beekenkamp, De Avondmaalsleer van Berengarius
van Tours, ’s-Gravenhage 1941; Charles Edmund Sheedy, Eucharistic controversy
of the eleventh century against the background of prescholastic theology, (thesis)
1947, Catholic University of Amerika; Paul Gerhard Meuss, Die Abendmahlslehre
Berengars von Tours vor dem Transsubstantiationsdogma von 1215, Diss. Tiibin-
gen 1955 (Masch. Schr.).

5 Darumb thun die schwermer unrecht, so wol als die glosa ym geistlichen Recht,
da sie den Bapst Nicolaus straffen, das er den Berengar hat gedrungen zu solcher
bekendnis, das er spricht: Er zu driicke und zureibe mic scinen zenen den wahr-
hafftigen Leib Christi. Wolt Gott, alle Bepste hetten so Christlich ynn allen stiicken
gehandelt, als dieser Bapst mit dem Berengar ynn solcher bekenntnis gehandelt hat.
Vom Abendmahl Christi 1528 W. A. 26 S. 442 f.
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nem Catalogus testium veritatis® dem Berengar eine mildere Beurteilung
angedeihen lassen, der sich am Ende des 17. Jahrhunderts der offizielle Ket-
zeranwalt Gottfried Arnold” anschlof, was aber fiir Lessing gerade wegen
Arnolds festliegender theologischer Position geringeres Gewiche besitzt. Der
von Lessing geschdtzte Mosheim bewundert zwar in seinem Institutionum
Historiae Christianae Compendium, Helmstedt 1752, die ,mobilitas* Beren-

S Berengarius vir pietate & eruditione clarus, Andegauensis ecclesiae diaconus,
quil videret Pontificios doctores quamplurimos ingéti fastu trassubstantiationibus
fundaméta sternere, quod mentem Augustini & hyperbolicas nonullos locutiones ad
nouum sensum inducédum detorquerent, veram sententiam ex orthodoxo consensu
repetitam his corruptelis opposuit, & verbo Dei testimoniisque veterum Theologorum
refellere conatus est, scriptis etiam & euulgatis libris, ut pii in vera doctrina con-
firmaretur. Edit. Genev. 1608 lib. XII S. 1271. Hier ist zum ersten Mal von lutheri-
scher Seite die augustinische Tradition in der Abendmahlslehre Berengars hervor-
gehoben, die von den pipstlichen doctores mifiverstanden und in ihrem wahren
Sinn umgebogen worden sei, wihrend die lutherischen Theologen auch in der Folge
in ihrer Parteinahme gegen Berengar eine merkwiirdig klerikale Geschlossenheit
zeigen, von der nach der Meinung des Rostocker Theologieprofessors Johann Fecht
lediglich der Helmstedter Calixt und der ihm zeitweilig nahestehende Christian
Dreier sowie Heinrich Miiller auszunehmen sind. Man kann aus dieser Abweichung
Calixts und Dreiers unschwer erkennen, wie sehr durch ein Entfernen von der ortho-
doxen Generallinie Leute in den Verdacht des Kryptokatholizismus geraten konn-
ten, die im Entscheidenden, nimlich in der Abendmahlslehre, eine ausgesprochen
freiziigige Haltung einnahmen. Beklagt sich Fecht einerseits in ,de origine et super-
stitione Missarum®, Rostodk und Leipzig 1725 App. II de Concomitantia Sacra-
mentali 5. 1024 iiber die Verteidigung Berengars durch die genannten lutherischen
Theologen und betrachtet er die Rechtfertigung dieses Hiretikers als ein den Re-
formierten vorbehaltenes Sakrileg (Inter eos, qui historiam Berengarii consignarunt,
circumspecte & caute legendj sunt Reformati, quandoquidem id agunt, ut purgent
Berengarium, specioseque defendant), so trigt er selbst nur die herkémmliche For-
mel vor, Berengar habe die ,figuratamque solum corporis & sanguinis Christi in
Coena S. praesentiam, acrius quidem, quam antea unquam® verfochten [propugna-
bat] (S. 1023), liefert aber gerade damit fiir Lessing ein Schulbeispiel fiir den Man-
gel an kritischer Strenge der lutherischen Kirchenhistorie, auf den hinzuweisen er
sich nicht versagen kann (Zscharnack S. 33).

? Fiir Arnold ist der Sakramentalismus der orthodoxen Gegner ,die greulichste
abgdtterey und der grobste Capernaismus®, gegen den Berengar sich auflehnt: ,Da
stunde Berengarius ein Archidiaconus zu Anjou (!) auf, des Fulberti schiiler, ein
mann von grosser frommigkeit und gele‘hrsamfxeit, wie ihn die partheyische Scriben-
ten selber riihmen . . . Seine lechre aber soll nun diese gewesen seyn: dass er die
Transsubstantiation oder wesentliche verwandelung des brods und weins in den
leib und blut CHristi geldugnet: dabei aber zugegeben, dass denen Glaubigen mit
dem brod und wein der Leib und blut OHristi gegeben werde.“ Kirchen- und
Ketzer-Historie, Frankfurt 1699 XI, V, 6. Dafl in der Lehre des Paschasius, gegen
den Berengar sich wendet, mehr als bei Berengar der Abfall von den Kirchenvirern
— namentlich von Augustinus — vollzogen ist, wenn er meint, dal nach der Conse-
cration Brot und Wein verschwunden seien und an ihre Stelle Fleisch und Blut
Christi in greifbarer Form als Stiicke seines blutigen Leibes vorliegen, beweist ganz
deutlich die bei Lafranc ausgesprochene Formel, die die Auffassung des Paschasius
gegen Berengar enthilt: ,panem et vinum quae in altari ponuntur, post consecra-
tionem non solum sacramentum, sed etiam verum corpus et sanguinem Domini
nostri Jesu Christi esse, et sensualiter non solum sacramento, sed in veritate manibus
sacerdotum tractari, frangi et fidelium dentibus atteri.“ de corp. et sang. dom.
(Mifhne S. CL). Auf diese von Humbert verfafite Formel wird Berengar 1059 ver-
pflichtet.
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gars, schliefit sich aber in der Beurteilung seiner Lehre ganz der konservati-
ven Meinung an, woriiber Lessing nicht wenig erbost ist, insbesondere itiber
den Verdacht, Berengar habe vorsitzlich und mit Bedacht seine Meinung so
zweideutig formuliert, um sie nicht allzu anstofig erscheinen zu lassen (In-
stitut. Hist. Eccles. lib. I1I S. 553). In der Tat wandelt der Gotringer cancel-
larius hier auf den ausgetretenen Pfaden der Uberlieferung und liflt es, sehr
zu Lessings Mififallen, an dem kritischen Vorbehalt fehlen, der seine Schrif-
ten sonst auszeichnet.

Den Vorzug angesichts ihrer Kritik gegen das von der mittelalterlichen
Kirche verbreitete Bild Berengars gibt der Lutheraner Lessing zweifellos den
neueren reformierten Autoren, in deren Schriften belesen zu sein er zwar
mit Bescheidenheit bestreitet, von denen er allerdings einige um die Beren-
garforschung verdiente Namen anzufithren weifl. Warum war den Refor-
mierten so sehr an einer ,Rettung® Berengars gelegen und warum suchten
ihre Historiker sie mit allen Mitteln kritischer Forschung durchzusetzen?
Lessing weifl die Antwort, die sicherlich ihr gutss Recht hat, die uns aber
im Hinblick auf die These seiner Ankiindigungsschrift in nicht geringes Er-
staunen setzt und den Dialektiker in ihm verrdt: ,Es war ihnen daran gele-
gen, dafl ihre Lehre fiir keine Neuerung angesehen ward; es mufite ihnen
lieb sein, in fritheren Jahrhunderten die Spuren davon aufweisen und dadurch
wahrscheinlich machen zu konnen, daRl ihr Glaube kein anderer als der Glau-
be der ersten Christen sei. Dabei war Berengarius ein so angesehener, so ge-
lehrter, so scharfsinniger und von seiten seines Lebens, selbst nach Zeugnissen
seiner Feinde, so untadelhafter Mann gewesen, dafl sie im geringsten nichts
wagten, sich freiwillig fiir scine Nachfolger zu bekennen. Von jeher haben
daher auch die angesehensten reformierten Theologen, wo sie in ihren dog-
matischen oder polemischen oder historischen Schriften auf den Berengarius
kommen konnten, sich sehr gern bei ihm verweilet und ihn mit so vieler
Geflissenheit, mit so vieler Warme verteidiget, dafl lutherische Gelehrte da-
vor warnen zu miissen glaubten.“® Ist nun aber die Leugnung der Trans-
substantiation bei allem Festhalten an der realen Gegenwart Christi im
Abendmahl, wie man die Lehre Berengars umreiffen kann, bereits ein Beweis
fiir die Vorwegnahme der zwinglischen Auffassung? Hat nicht schon Le Clerc
diesem Urteil widersprochen? Lessing interpretiert jedenfalls die von Le Clerc
angefiihrte Stelle als Widerspruch zu der reformierten Auffassung vom Abend-
mahl? und er hat — wie wir sehen werden — gute sachliche Griinde dafiir.
Immerhin ist Clericus frei von dem Verdacht Mosheims, Berengars Zwei-
deutigkeit habe seinen Grund in der Absicht, den scharfen Bruch mit der
offiziellen Lehre durch die Moglichkeit einer anderen Deutung zu verhiillen;

3i5. 58

» §. 35 Le Clerc entwickelt seinen Standpunkt in der Beurteilung Berengars in
polemischer Auseinandersetzung mit den Maurinern Marténe und Durand, die Les-
sing hier wieder aufnimmt und sich dabei, freilich nicht ohne Miflverstindnis des
Hollinders, auf dessen Seite schligt. Bei Le Clerc heifit es unter Bezugnahme auf
Marténe und Durand: ,Ce qu’ils ont écrit de la proprieté (il y a improprietate
dans le texte, mais c’est une faute) de la nature & de la verité de la substance, ils
ne I’ont pas écrit contre moi. J’avoit dit que le pain & le vin consacrez sur I’Autel
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er betrachtet sie eher als Folge des schlechten Latein, tiber das er sich mehrere
Male beklagt.'® Das Urteil des Clericus ist vielleicht fiir Lessing das ge-
wichtigste, dasjenige, das fiir seine cigene Stellung im Streit um Berengar
insofern so bedeutsam ist, weil hier ein unbestechlicher, innerhalb der besten
reformierten Gelehrtentradition stehender Kritiker, iiberzeugender als Ar-
nold, der Berengar wegen seines Ketzertums verteidigt, und auch iiberzeu-
gender als die Anwilte der Kirche, die Schleier liiftet, die {iber scine eigent-
liche Lehre ausgebreitet wurden. Die abschliefende Formulierung Le Clercs,
mit der er die Abendmahlslehre Berengars definiert: ,que Berenger n’a pas
seulement rejetté la transsubstantiation (mot qui commenga seulement 3 s’éta-
blir alors) mais la présence de Jesus-Christ dans ’-Eucharistie® (Bibl. anc. et
mod. S. 316), dient Lessing freilich dazu, einen so angeschenen Zeugen fiir
die eigene Schlufifolgerung zu gewinnen, obwohl der Satz Le Clercs fiir Les-
sings Nachweis, dafl Berengar nicht die Auffassung der Reformierten vor-
wegnehme, sondern, so merkwiirdig es klingen mag, eher mit der lutheri-
schen Lehre in Einklang zu bringen sei, denkbar ungeeignet ist. Aber die be-
stechende philologische Akribie dieses Autors hat hier zweifellos dazu ver-
fuhre, ihn fir sich selbst in Anspruch zu nehmen. Eher hitte Lessing sich auf
die Verfasser der ,Acta Concilii Romani sub Gregorio VII in causa Beren-
garii conscripta cum ipsum postea recantatione®, Marténe und Durand,
stiitzen konnen, die unter Berufung auf Mabillon und ebenso wie Lessing
es tut, bei Berengar wohl die Bestreitung der Transsubstantiation, nicht
aber der Realprisenz Christi finden,"* aber daran hindert ihn die durch-
gingige menschliche Abwertung Berengars durch die beiden Benediktiner, die
Lehre und Leben des Hiretikers derart perhorreszierten, dafl man sein Cha-
rakterbild nicht ohne zu schaudern zur Kenntnis nehmen kann. In der ,Hi-
stoire De L’Abbaye De Marmoutier®,'* die Lessing allerdings noch nicht zu-
ginglich war, hat Marténe mit massiven Entstellungen nicht gespart und am
gleichen Faden weitergesponnen, den er mit Durand trefflich pripariert hatee.
Heifit es doch hier von Berengar: ,Il condamna les légitimes mariages, per-
mettant d’user indifférent de toutes les femmes. II ne croyait pas que Jesus-
Christ apres sa resurrection fit entré les portes fermées dans la chambre ou
¢toient les apdtres. Enfin il combattit la foi de L’Eglise touchant la maniére

n’¢toient que le Corps propre de Jesus-Christ, & de nul autre; non un Corps phan-
tastique, comme le disoient les Manichéens, mais un Corps veritable & humain.
Néanmoins on avoit mis quelque chose de semblable dans cet Ecrit, comme pour
contredire au mien®. Bibliothéque ancienne et moderne T.XV Amsterdam 1721
S0

10 ,Tout ce Latin de cette piéce de Berenger est si mauvais, qu’a peine y a-t-il
de la construction, & qu’il est plein d’improprietez insupportables, & d’expressions
vagues & obscures, dont on voit 4 peine le sens.” ibid. S. 295. Noch schirfer: »Mais
si cet homme étoit capable de penser, il n’étoit pas assurément capable d’écrire.”
ibid. S. 309.

" Ex hoc loco et ex superius dictis patet Berengarium realem, ut ajunt, Christi
praesentiam admisisse in Eucharistia, sed transsubstantiationem praesertim eum
negasse, id quod probat multisque exemplis demonstrat noster Mabillonius in prae-
fat. ad Saeculum VI. Bened., Tom IIL, I.c.S. 107.

12 ed. U. Chevalier, 2 Bde., Tours 1874/75.
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dont Jesus-Christ existe au trés-saint sacrement de Pautel“ (I S. 460). Nach
der Regel, dafl ein vom Dogma abweichender Mensch zwangsliufig auch ein
boser Mensch sein mufl, wird Berengar Tauschung und Miflbrauch der dar-
gebotenen Gastfreundschaft vorgeworfen, die ithm nach dem Konzil von Ver-
ceil der Abt Ansfroi von Préaux in der Dibzese Lisieux gewihrt hatte, Er
war von demselben zunichst freundlich aufgenommen worden, ,mais d’abord
qu’il s’apergut que ce méchant homme étoit venu I3 pour lui présenter son
poison, il le rejeta avec indignation comme un blasphémateur et un perfide®
(S. 461). Immerhin gesteht Marténe Berengar innere Bufifertigkeit am Ende
seiner Tage zu, die zur Versshnung mit der Kirche fithrt: il est mort dans
le sein de I’Eglise® (S. 469/70). Sogar vom Zustand der Heiligkeit ist er nicht
fern, aber man darf sich auch hier von der Betonung der umgreifenden Wand-
lung Berengars nicht tauschen lassen, die herauszuarbeiten zweifellos im Sin-
ne des frommen Historienwerks lag, von der Sache her jedenfalls nicht ge-
rechtfertigt war. Auf Lessing war mit solcher offensichtlichen Methode kein
Eindruck zu machen, und es ist der Widerspruch Le Clercs gegen Marténe und
Durand, der ihn fiir den Arminianer Partei nehmen liflt und veranlaflt,
das benediktinische Unternehmen nachdriicklich zu beanstanden.'?

Eine willkommene Bundesgenossenschaft von anglikanischer Seite, mit der
er die lutherischen Theologen in der ihm eigenen dialektischen Spielsucht
zu provozieren sucht,!® findet er in Johan Cosins ,Historia Transsubstantia-
tionis Papalis®, deren Bremer Nachdruck von 1678 ihm in Wolfenbiittel zur
Verfiigung stand und deren rigorose Kritik an dem kirchlichen Verfahren
gegen Berengar er sich zu eigen macht. Cosin hat vor Lessing am schirfsten
auf die crux der Berengarforschung hingewiesen, indem er die Praxis riigt,
die Lehre Berengars lediglich aus den stilisierten Exzerpten der Gegner zu
rekonstruieren. Diese haben sich das Recht genommen, das gleiche, das Beren-
gar sich seinerzeit ebenfalls zugestand: den Standpunkt der Gegenpartei durch

18 Marténe und Durand vertreten die Auffassung, die Streitschrift des Lafrancus
gegen Berengar unter dem vermeintlichen Titel Liber Scintillarum sei ohne Er-
widerung geblieben, eine Annahme, zu der sie zweifellos ein Recht besaflen, weil
sic keine Kenntnis von der Gegenschrift hatten. Zwar hatte sich eine andere Uber-
lieferung gehalten, dafl die Gegenschrift verschollen sei, aber daf} sich die Benedik-
tiner diese Uberlieferung nicht zu eigen machen, ist unschwer zu verstehen, wenn
man ihre Absicht beriicksichtigt, dem Lafrancus die Bekehrung Berengars zuzu-
schreiben. Mit Lessings Fund ist diese pia fraus zunichte gemacht. Vgl. die Ausfiih-
rungen Lessings S. 50.

14 Unsere [d.h. die lutherischen] Theologen verhielten sich bei dieser anscheinen-
den Mbglichkeit, ihren verschieden denkenden Briidern einen so angesehenen Vor-
fechter abzuspannen, sehr gleichgiiltig. Ich will nicht sagen, ob sie in solchen Dingen
tiberhaupt ein wenig zu gleichgiiltig sind, ob sie, von der Wahrheit ihrer Lehre
iiberzeugt, sich nicht zu wenig bekiimmern, wer ihnen darin vorgegangen. Ich will
nicht sagen, ob sie ein fiir allemal gegen den Berengarius zu sehr eingenommen
waren, als daf} sie gern ein Wort um ihn verlieren wollten. Sie mégen gar wohl
von jenem Kaltsinne gegen das Altertum und von dieser Abneigung gegen einen
Namen, mit dem sie von jeher einen nachteiligen Begriff verbunden hatten, gleich
weit entfernt gewesen sein. Aber sie iiberlegten ohne Zweifel, dafl es sich kaum der
gﬁihe verlohne, ihr Gegenteil zu schwiichen, ohne sich selbst dadurch zu verstirken.

D55
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Ubertreibungen zu entstellen** und damit zu diskreditieren.'® Mag Berengar
nach seiner Abreise vom romischen Conzil unter Nikolaus IT. eine ,Revo-
cationem non minus absurdum quam impiam!’“ verfafit haben, um scine
smetu mortis* zu Stande gekommene Approbation der von der Gegenseite
verfafliten Formel zu widerrufen, so sind wir trotz dieser Schwiche doch ge-
halten, ihm Gerechtigkeit widerfahren zu lassen: , Weil ich ihn beklagen mufi,
sollte ich ihn auch verachten miissen? Der Mann, der bei drohenden Gefahren
der Wahrheit untreu wird, kann die Wahrheit doch sehr lieben, und die
Wahrheit vergibt ihm seine Untreue um seiner Liebe willen.“*® Von hier er-
streitet Lessing im Bewufitsein, mit seinem literarischen Fund die rechte
Waffe bekommen zu haben, fiir Berengar den Anspruch auf Gehor in einer
den Gegner vernichtenden Weise. Seine ,Rettung® hat aber iiber seine Ab-
sicht als Kirchenhistoriker und auch iiber das eigene Bestreben hinaus, einem
von der offiziellen Kirche verachteten Lehrer eine nachtrigliche Rechtferti-
sung zuteilwerden und die Griinde sprechen zu lassen, die hinter der ,Hire-
sie® stecken, einen auffallenden innerprotestantischen Nebenzweck. Als Schieds-
richter iiber den protestantischen Konfessionen legt er den Grund zu einer
neuen Wertung Berengars: Der Anspruch der Reformierten, deren Historiker
mehr fiir die Ehrenrettung Berengars getan haben als die lutherischen, in
Berengar einen Glaubensbruder zu sehen, ist unberechtigt: ,Ist nun aber dieses,
hat Berengarius die wirkliche Gegenwart Christi in dem Abendmahle ge-
glaubt und bekannt, hat er seine Waffen einzig und allein gegen cine Lehre
gerichtet, welche auch von unserer Kirche bestritten wird, so ist klar, daf,
wenn er darum schon micht ein Genosse unseres Glaubens mufl gewesen sein,
er doch ganz gewifl auch der Mann nicht sein kann, den die Reformierten zu
ihrem Vorginger annehmen diirfen.“* Aber gerade daf Luthers Abendmahls-
lehre im Wesentlichen im Einklang mit Berengar steht und die Reformierten
als verschieden denkende Briider, die Lessing immer wieder in eine Kom-
munikation mit den Lutheranern hineinstellt und denen er innerhalb des
Protestantismus die Palme fiir ihre kritische Rechtschaffenheit zuerkennt, sich
die berengarsche Auffassung ohne Fug und Recht beilegen, dies zu zeigen ist
Lessings Anliegen in der Ankiindigungsschrift. In einem Brief an den Vater
weist er auf die ,unwidersprechlichsten Beweise® der Schrift, ,daff Berenga-
tius vollkommen den nachherigen Lehrbegriff Lutheri von dem Abendmahle
gehabt hat, und keineswegs ciner Meinung davon gewesen, die der Refor-
mirten ihrer beykime.* Die Verketzerung Berengars bei Luther und den
Lutheranern ist ein MifRverstindnis, und Lessing, in der Bescitigung dieses
Mifiverstindnisses zugleich seine Schiedsrichterrolle innerhalb der evangeli-
schen Kirche ausiibend, indem er den Reformierten zwar ihre Verdienste um

15 Harnack 2a0. S. 384.

16 Sed optandum esset, ut Berengarii hominis doctissimi, & antiquae Veritatis
tenacissimi, Libros integros haberemus, ex quibus certiora cognosci possent, quam ex
eis quae ab infensissimis ejus hostibus narrantur. Cosin S. 141.

177ibid. S. 140.

18'5,.36 1,

A05S .54

20 27, Juli 1770. Simtl. Werke (Lachmann) Bd. 17 Leipzig 1904 S. 330.
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das Prinzip der , Wahrheit® zurechnet, ithnen aber gleichzeitig die Sukzession
im Hinblick auf die dogmatische Formel Berengars bestreiten zu miissen
glaubt, will kraft der freien, auf sich selbst gestellten Forschung die rechte
Einsicht auch fiir die Lutheraner vermitteln. Er ist darin der brillanteste
Reprisentant seines Zeitalters und doch schon weit iiber die landldufigen
Vorstellungen der Aufklirung hinausgehend: ein leidenschaftlicher Theologe,
dem es darum geht, einen mifiverstandenen Berengar gegeniiber einer von
massivem Realismus belasteten und fragwiirdig gewordenen Abendmahls-
lehre, die sich tiberdies noch filschlich als legitimiert ausgibt, dadurch zu
verteidigen, dafl er in thm einen Vorbereiter der lutherischen Lehre sicht.

Der literarische Fund wird somit fiir den Finder zum Anlafl, in einer
brennenden dogmatischen Frage Stellung zu nechmen. Lessing hat in seiner
Schrift von 1770, in der die Nachricht vom Wolfenbiittler Berengarmanu-
skript mit der Ankiindigung einer bald nachfolgenden Herausgabe verbun-
den ist, die eigene kritische Arbeit als Historiker schon zusammengefafit,
deren Wesensziige die tiefe Sachkenntnis des Archivars und eine immer
wieder durchbrechende innere Teilnahme an dem hier verhandelten Lehr-
stiick der christlichen Dogmatik sind. Der Lutheraner Lessing ist — und das
zeigt uns am deutlichsten seine Handhabung des bibliographischen Materials
in rebus Berengarii — herausgewachsen aus jeder konfessionellen Partei-
nahme fiir Berengar, dessen Sache er fast zur eigenen macht, aber doch nur
darum, weil er durch seine Verteidigung das verzerrte Wahrheitsbild korri-
gieren will und seine Advokatur aus methodischer und ethischer Grundhal-
tung heraus grundsitzlich im Dienst des Schwiicheren steht. Berengar ist der
Schwichere, weil sein Name durch kirchlichen Spruch gebrandmarke ist. Es
gilt, sein Ansehen wiederherzustellen, sein Verdienst fiir die kirchliche Lehre
iiberhaupt zu wiirdigen.

Der Beifall seines theologischen Lehrers Ernesti zeigt, wie hoch diese wohl
profundeste theologische Schrift Lessings schon gleich nach ihrem Erscheinen
eingeschitzt wurde, welche Autoritit einer solchen Gelehrsamkeit beizumes-
sen war, Ernesti wollte dem Verfasser dafiir den theologischen Doktorgrad
verleihen, und der Wolfenbiittler Bibliothekar hitte sich dessentwegen ledig-
lich einer Reise nach Leipzig unterziehen miissen.®® Aber ithm war es nicht
um jene duflere Anerkennung zu tun, hinter der er nur ein neues Mifiver-
standnis der lutherischen Theologen hitte erkennen miissen, die in ihm einen
der Thren vermuteten.” Als konfessionelle Kampfschrift wollte er seine Ab-

2t . ..D. Ernesti in Leipzig ist deshalb Deines Lobes so voll, dass er in seinen
Collegiis Dich zum Beyspiele anfithrt, dass wenn man humaniora griindlich verstehe,
man alles in der Welt mit Ehren behandeln konne. In Deiner Ankiindigung des
Berengarius findet er die grofiten theologischen Kenntnisse, und hat offentlich er-
klirt, Dich zum Doctor Theologida machen zu wollen, wenn Du nach Leipzig
kommst.“ Brief Karl Lessings vom 4. Juni 1771 (Lachmann Bd. 17 S. 47).

22 An Eva Kénig vom 25. Oktober 1770: ,Sie glauben nicht, in was fiir einen
lieblichen Geruch von Rechtgliubigkeit ich mich dagegen bey unsern lutherischen
Theologen gesetzt habe. Machen Sie sich nur gefafit, mich fiir nichts geringeres, als
fiir eine Stiitze unserer Kirche angeschricen zu héren. Ob mich das aber so recht
kleiden méchte, und ob ich das gute Lob nicht bald wieder verlieren diirfte, das
wird die Zeit lehren.“ (Lachmann Bd. 17 S. 343).
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handlung eben nicht verstanden wissen, vielmehr zeigt sich im Gegenteil
hier schon im methodologischen Ansatz die eirenische Absicht, iiber die man
sich nicht tduschen lassen darf durch die polemischen Zwischentdne, wie sie
von der Sache her, die eine konkrete Stellungnahme erfordert, unumganglich
waren. Aufs Ganze gesehen liegt ihr die systematische Konzeption seines
grofiten Amtsvorgingers an der Guelferbytana zu Grunde, dessen biblio-
thekarische Tatighkeit er von Anfang an mit allen ihren Spuren verfolgt und
dessen theologische Diskurse in den Arbeiten der folgenden Jahre zu einem
immer neu heraufbeschworenen refugium der eigenen Theologie werden.*
Die Unterscheidung von exoterischer und esoterischer Wahrheit und die For-
derung nach einer freien, keiner Konfession verpflichteten Historie, waren
ja bereits bei Leibniz vorweggenommen worden und als Zuginge zum Frie-
den der Konfessionen verstanden, Hier hat Lessing, wie die Schriften der
frithen Wolfenbiittler Zeit deutlich zeigen, ganz bewufit angekniipft — am
Vorabend der groflen Kdmpfe mit Goeze, die dem eingeschlagenen Weg
freilich eine entscheidende, vom persdnlichen Betroffensein mitbestimmte
Wendung geben sollten.

28 Leibniz, Von den ewigen Strafen sowie Des Andreas Wissowatius Einwiirfe
wider die Dreieinigkeit, beide 1773.



Entstehung und Bedeutung
der Evangelischen Bewegung in [talien
seit der Zeit des Risorgimento
von Valdo Vinay *

Die Anfinge der evangelischen Bewegung daheim und in der
Verbannung

In der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts vernichtete die Gegenrefor-
mation den entstehenden italienischen Protestantismus, Nur die Waldenser
Gemeinden in Piemont konnten sich durch schwere Verfolgungen hindurch-
retten. Trotzdem wurden manche Bezichungen zu der protestantischen Welt,
besonders in der venetianischen Republik, aufrecht erhalten, wo die evan-
gelischen Prediger der englischen und hollindischen Gesandten im Kontakt
mit Fra’ Paolo Sarpi standen. Wihrend der zweiten Hilfte des 17. Jahr-
hunderts hielten reformierte Prediger und Presbyter aus Frankreich private
Gottesdienste fiir ihre Lands- und Glaubensgenossen, und die deutschen
Protestanten bildeten eine evangelische Gemeinde in ihrem ,Fondaco®, die
ununterbrochen bis zum heutigen Tag bestanden hat.! In Triest lebten bereits
in den ersten Jahrzehnten des 18. Jahrhunderts eingewanderte Protestanten
aus Deutschland und England, der Schweiz und Holland. Thre Zahl nahm
allmihlich zu, und nach dem Toleranz-Edikt Josephs II. (1781) bildeten sie
cine deutsche lutherische und ecine helvetische Gemeinde, In dieser wurde
hauptsichlich italienisch gesprochen.? Die Sechidfen waren wegen ihrer inter-
nationalen Bezichungen die giinstigsten Stddte zur Entstchung evangelischer
Gemeinden. In Livorno, wo sich im Jahre 1607 eine ,Nation Hollandaise-
Allemande® iiberwiegend katholischer Konfession gebildet hatte, versam-
melte sich im Jahre 1773 eine reformierte Gemeinde mit ihrem eigenen
Pastor, der die Gottesdienste im Hause des hollindischen und spéter des
deutschen Konsuls halten durfte® In Turin entstand eine reformierte Ge-

* Gastvorlesung, gehalten am 27. u. 28. 6. 1960 an den Universititen Bern u. Ziirich,

1 Th. Elze und Eugen Lessing, Geschichte der protestantischen Bewegungen und
der deutschen evangelischen Gemeinde A. C. in Venedig, Florenz 1941, S. 39 ff.

2 A, Venetianer, Die Evangelisch-Reformierte Kirche Cristo Salvatore (vormals
S. Silvestro) zu Triest. Beitrag zur Geschichte des Evangeliums in Triest, Triest-
Leipzig 1887; Mentz, Vom Schicksal der Evangelischen in Triest und Umgebung,
in: ,Gemeinde-Blatt* der deutsch-evangelischen Gemeinden in Italien, Dez. 1936.

3 Statuti della Congregazione Olandese Alemanna in Livorno, corredati di alcune
note storiche, Livorno 1870; A. Poisignon, Geschichte der protestantischen Ge-
meinde zu Livorno, in: ,Deutschevang. Blitter®, 4. Januar 1899; G. Corradini, La
Nazione Olandese — Alemanna in Livorno, in: ,Rivista Cristiana® 1905, S. 81—90.
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meinde mit elnem hugenottischen Pastor am Ende des 17. Jahrhunderts und
vengroferte sich im folgenden Jahrhundert unter dem Schutz der englischen
und hollandischen Legationen. In der Kapelle der ersteren wurde der Got-
tesdienst fiir 300 Protestanten gehalten, die in der piemontesischen Haupt-
stadt lebten. Diese auslindische protestantische Kolonie kniipfte bald Be-
ziehungen zu den Waldensern am, fiir die Victor Emanuel II. im Jahre 1694
ein Toleranz-Edikt herausgab, nachdem er das Biindnis mit Ludwig XIV.
gebrochen hatte, um sich an England anzulehnen. In der ersten Hilfte des
19. Jahrhunderts war der preuflische Gesandte Friedrich Ludwig von Wald-
burg-Truchsefl der Beschiitzer der Protestanten in der Stadt und ein Freund
der waldensischen Bevolkerung. Seit dem Jahre 1829 wurde der evangelische
Gottesdienst fiir die ganze Gemeinde in der Kapelle der preuflischen Legation
gehalten.” Durch die Initiative und unter dem Schutz des Grafen von Wald-
burg-Truchsef wurde 1823 eine reformierte Gemeinde in Genua gegriindet.?
Eine weitere schweizerische Gemeinde wurde 1807 in Bergamo gegriindet, wo
zahlreiche Schweizer bereits im vorhergehenden Jahrhundert besonders aus
Graubiinden und dem Kanton Ziirich eingewandert waren.® Um 1850 ent-
stand eine evangelische Gemeinde in Mailand, die hauptsichlich aus Schwei-
zern und Deutschen bestand.” Unter dem Schutz des Botschafters Waldburg-
Truchsef konnten sich die zahlreichen Schweizer, hauptsichlich Graubiinde-
ner, in Florenz im Jahre 1826 zu einer reformierten Gemeinde zusammen-
schliefen.® In Rom wurde der anglikanische Gottesdienst bereits 1816 in cinem
Privathaus gefeiert und 1819 wurde eine deutsche evangelische Gemeinde unter
dem Beistand des preuffischen Gesandten Berthold Georg Niebuhr gebildet.
Sein Nachfolger Christian Karl Josias von Bunsen war ein Forderer jeder
protestantischen Initiative.? Im Jahre 1826 versammelte der junge reformierte
Prediger Adolphe Monod eine franzdsische Kongregation in Neapel, die zu-
sammen mit einer deutschen Gemeinde vier Jahrzehnte unter dem Schutz der

preuflischen Gesandtschaft leben durfte.!®

4 Ern. Giampiccoli, La paroisse vaudoise de Turin 1849—1899, Turin 1899; A.
Pascal, G. Bertin, P. Bosio, L’Evangelo a Torino dall’epoca della Riforma alla dedi-
cazione del tempio. Nel centenario dell’inaugurazione del tempio, 15 dicembre
1853—1953, Torre Pellice o. J.

5 L. Gabriel Wiéland, Amédée Bert, Conférence donnée au Cercle Suisse de
Génes le 15 février 1917. Genova 1917.

% G. Zavaritt, Origini e vicende della comunita cristiana evangelica di Bergamo
nei primi venticinque lustri della sua storia (1807-1932), in: ,Bollettino della
Societa di Studi Valdesi®, N. 66 (1936), S. 89—94; L. Santini, La comunitd evan-
gelica di Bergamo, Torre Pellice 1960.

7 H. Miihlemann, Ursprung und Geschichte der protestantischen Gemeinde in
Mailand. Opera della Chiesa Christiana Protestante i Milano via Carlo Porta 9.
Bei Anlafl des fiinfzigjihrigen Bestehens der Gemeinde als Jubildumsschrift, Milano
1902.

8 Tony André, L’Eglise Evangélique Réformée de Florence depuis son origine
jusqu’a nos jours. Notice historique d’aprés les sources originales. Florence 1899.

? Ernst Schubert, Geschichte der deutschen evangelischen Gemeinde in Rom 1819
bis 1928, Leipzig 1930.

10 Eug. Ferrari, L’Eglise Evangélique de langue frangaise de Naples 1826-1926.
Notice historique publiée & l'occasion du centenaire, Naples 1926.
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Alle diese auslindischen Gemeinden lebten vom italienischen Volk nicht
ganz abgeschnitten. Nicht nur in Turin, wo der Prediger der protestantischen
Gesandrschaften oft ein Waldenser Pastor war, sondern auch in einer Stadt wie
Florenz zog der reformierte Gottesdienst manche Italiener an und konnte
der Ausgangspunkt fiir die ersten Versuche einer Evangelisation in der Tos-
kana werden. Diese auslindischen Gemeinden vertraten, wenn auch in be-
scheidener Weise, die protestantische Welt im katholischen Italien, als der
traditionelle Glaube unseres Volkes wihrend des Risorgimento schwer erschiit-
tert wurde.

Zahlreiche Krifte haben diese Krise der katholischen Geistigkeit in unserem
Lande vorbereitet.* Es ist zuerst der Jansenismus zu erwihnen, der in Nord-
und Mittelitalien in der zweiten Hilfte des 18. und in den ersten Jahrzehn-
ten des 19. Jahrhunderts zahlreiche Anhdnger hatte. Wenn er auch dazu
beitragen konnte, die kunialistische Zentralisierung der romischen Kirche zu
bekimpfen und eine Vertiefung des Glaubens gegen die jesuitische VerduBler-
lichung und Materialisierung des Gottesdienstes zu fordern, half er nicht
der Verbreitung des evangelischen Glaubens im italienischen Volk.”* Im
Gegenteil, er blieb cin entschiedener Gegner des Protestantismus, wie bei der
Mutter Cavours, bei Alessandro Manzoni und Giuseppe Mazzini deutlich zu
sehen ist. Weitere Griinde dieser Krise waren die Aufklirung und die sozia-
len Anschauungen der franzosischen Revolution, die besonders ins italienische
Biirgertum bereits vor der napoleonischen Herrschaft eingedrungen waren,
und der nationale Einheitsgedanke, der nach dem Wiener Kongreff und der
Restauration breitere Volksschichten gewonnen hatte.

Solche Bestrebungen mufiten unvermeidlich zu einem Konflikt mit Oster-
reich, das die Vorhereschaft iber die Halbinsel hatte, und mit der Kirche
und den italienischen Fiirsten, die sich auf Osterreich stiitzten, fithren. Der
Gegensatz zur romischen Kirche war fiir zahlreiche Italiener sehr schmerz-
haft. Die sogenannten Neuguelfen mit dem Philosophen Vincenzo Gioberti
triumten von einer unter der moralischen pépstlichen Fithrung unabhingigen
Foderation italienischer Staaten. Sie wurden aber von Pius IX. bitter ent-
tauscht, der nach einer halbliberalen und nationalen Haltung am Anfang
seiner Regierung die franzosische und sterreichische Hilfe suchte, um den
Kirchenstaat gegen die Revolution zu schiitzen.

Es wurde von vielen Seiten und mit verschiedenen Methoden versucht, den
evangelischen Glauben in diesem von seiner religidsen und nationalen Krise
erschiitterten Volk zu verbreiten., Die Bibelgesellschaften, besonders die Bri-
tish and Foreign Bible Society, bemiihten sich bald, die Heilige Schrift in
der protestantischen Diodati-, aber auch in der katholischen Martini-Uber-
setzung nach Iralien zu schmuggeln. Sie fingen um 1814 in Malta und Sizi-

1 7y diesem Thema vgl. Em. Comba, Storia de’ Valdesi, Firenze 1893; A. Della
Torre, Il cristianesimo in Italia dai filosofisti ai modernisti, Palermo 1913; G.
Gangale, Revival. Saggio sulla storia del Protestantesimo in Italia dal Risorgimento
ai nostri tempi, Roma 1929; C. Crivelli, S. J., I Protestanti in Italia (specialmente
nei secoli XIX e XX. 2 Bde, Isola del Liri 1936-38; G. Spini, Risorgimento e
Protestanti, Napoli 1956.

128G Sping, aa@., S. 2f.
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lien an, aber sie konnten in den nichsten Jahren ihre Aktion auf die ganze
Halbinsel ausdehnen.' Selbst im republikanischen Rom Mazzinis wurde das
Neue Testament in der Ubersetzung Diodatis im Jahre 1849 von dem Genfer
Lehrer Theodor Paul und dank der Mittel cines freigebigen Schotten ge-
druckt und verbreitet.'*

Die Beziehungen zu dem schweizerischen Protestantismus waren beson-
ders in Piemont und der Toskana lebendig. Es ist bekannt, dafl Konig Karl
Albert von Sardinien eine Zeit in Genf beim Pastor Vaucher erzogen wurde,
und dafl Cavour durch seine Mutter Adéle de Sellon und seine Freunde de
la Rive vom Genfer Geist beeinflufit wurde. Selbst Cavours Formel: eine
freie Kirche in einem freien Staat (libera chiesa in libero stato) hat ihren
Ursprung in der evangelisch-politischen Ethik des Theologen Vinet. Wenn
wir aber nur die mehr unmittelbar religivsen Einfliisse in Betracht nehmen
wollen, miissen wir daran denken, daff diec Waldenser Gemeinden wihrend
drei Jahrhunderten nach der Reformation fast alle thre Pfarrer und Lehrer
in den Akademien Genf, Lausanne und Basel ausbilden liefen, und dafl die
Genfer und waadtlindische Erweckungsbewegung in den ersten Jahrzehnten
des 19. Jahrhunderts auf sie stark eingewirkt hatten. Die junge Pfarrer-
generation um 1840—50 bildete sich hauptsichlich in der Ecole de Théologie
de I'Oratoire in Genf oder in Lausanne unter dem direkten Einfluff Vinets.'®

Die Waldenser, die durch die Gegenreformation in den Cottischen Alpen
wie in einem Ghetto eingeschlossen wurden, haben eine gewisse Bedeutung
als protestantische Kirche in der liberalen Atmosphire des Risorgimento im
Konigreich Sardinien erhalten, das der einzige fiir die nationale Sache kimp-
fende italienische Staat war. In den Jahren von der Restauration bis 1848
reorganisierte das Waldenser Volk sein kirchliches und soziales Leben mit
Hilfe des franzdsisch-schweizerischen Protestantismus und einiger einflufi-
reicher Freunde, wie des bereits erwihnten Gesandten Waldburg-Truchsefs,"
des anglikanischen Pastors William Stephan Gilly und des Generals (er war
auch ein Anglikaner) Charles Beckwith, ehemaliger Generalstabsoffizier des
Generalissimus Wellington in der Waterloo-Schlacht.'” Den typischen missio-
narischen Drang der Erweckungsbewegungen des vorigen Jahrhunderts er-
hielten die Waldenser so von den Genfer Kreisen der Société Evangélique
wie auch von der angelsichsischen durch das Revival bewegten kirchlichen
Welt, die ein lebendiges Interesse an der Evangelisation des katholischen
Italien hatte. Der General Beckwith sagte den Waldensern ein Wort, das
noch heute oft wiederholt wird: , Von nun an werdet ihr entweder Missionare

1 G, Spini, Un episodio ignorato del Risorgimento. Le Societd Bibliche e I'Italia,
in: ,Boll. Soc. Studi Valdesi®, N. 97 (1955), S. 24 ff.

14 Valdo Vinay, Il Nuovo Testamento della Repubblica Romana 1849, in: ,Pro-
testantesimo® XI (1956), S. 5—24, 80—81; und G. Spini, ibid., 8. 75—79.

15 \;aldo Vinay, La Facoltd Valdese di Teologia, 1855-1955, Torre Pellice 1955,
R

16 D, Jahier, Il conte Waldburg-Truchsef, in: ,Boll. Soc. Studi Valdesi® N. 59
(1933), S. 55—69.

17 ] P. Meille, Le Général Beckwith. Sa vie et ses travaux parmi les Vaudois du
Piemont. Lausanne 1872,
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oder nichts sein®. Um die Schwierigkeit zu {iberwinden, dafl die Waldenser da-
mals nur franzgsisch sprachen, lieB er einige Pfarrer und Lehrer in die Toskana
senden, damit sie die Sprache des italienischen Volkes erlernten.

In der Toskana haben hervorragende protestantische Persénlichkeiten auf
die Kultur gewirkt,”® wie Gian Pietro Vieusseux,' der aus einer Genfer
Familie stammte, ein Freund der grofiten italienischen Gelehrten seiner Zeit
und Griinder der Zeitschriften Antologia und Archivio Storico [taliano, und
der Genfer, aber aus personlicher Wahl fast ein Toskaner gewordene Sis-
monde de Sismondi, der bekannte Verfasser der Histoire des républiques
italiennes an moyen dge, der einen bedeutenden Einfluf} auf die italienischen
liberalen Patrioten ausiibte.?* In Beziehung zu Vieusseux stand der tos-
kanische Abbé Raffacllo Lambruschini, ein liberaler Pddagoge, der auf dem
Grundbesitz seines Vaters in San Cerbone (Figline) alle seine Krifte und
Liebe mehreren von ihm gegriindeten Erziehungsanstalten widmete.* In die-
ser padagogischen und sozialen Arbeit war er mit dem Deutschen Heinrich
Mayer ** und mit der Genferin Matilde Calandrini eng verbunden. Diese
war ihrer Gesundheit wegen nach Pisa iibergesiedelt, wo sie einige muster-
hafte Kinderheime griindete. In Verbindung mit diesen und manchen ande-
ren Freunden (wie Stanislao Bianciardi®® und nach 1840 Heinrich Schneider)
gab Lambruschini in San Cerbone die Zeitschrift Guida dellEducatore her-
aus. Diese Zusammenarbeit zwischen Liberalkatholiken und Protestanten, die
gewissermaflen noch unter dem Einflufl der Aufklirung stand, entwidckelte
sich wihrend einiger Jahre im kulturellen wie sozialen Gebiet friedlich.

Die Lage dnderte sich zwischen 1830—40, als neue Protestanten aus den
Erweckungskreisen von Genf und Grofi-Britannien kamen, die voll mis-
sionarischen Geistes und polemischer Gesinnung gegen die romische Kirche
waren. Friulein Calandrini hatte bereits den Rechtsanwalt Tito Chiesi zum
evangelischen Glauben gefiihrt, der die Heilige Schrift und verschiedene evan-
gelische Traktate in seiner Stadt und in der ganzen Toskana mit groflem
Eifer verbreitete.* Der Calandrini-Kreis widmete sich in jenen Jahren der
Bibellektiire und an ihn schlossen sich u. a. der Universititsprofessor Giuseppe
Montanelli und 1843 der erweckte Genfer Charles Eynard an. In San Cerbone
weilte der junge Waldenser Pastor Bartolomeo Malan im Jahre 1836 als
Gast Lambruschinis fiinf Monate lang. Er kam nach der Toskana, um Tralie-
nisch zu lernen, in der Hoffnung auf eine in der nichsten Zukunft mogliche
evangelische Verkiindigung in Piemont. Er hielt einige Predigten in der

18 Vgl. G. Spini, Risorgimento ¢ Protestanti, S. 75 ff.

19;"3 R. Ciampini, G. P. Vieusseux, i suoi viaggi, i suoi amici, i suoi giornali, Torino

20 [, Zanetti - Cavalieri, I Sismondi e gli scrittori italiani del suo tempo, Firenze
1919; C. Pellegrini, 11 Sismondi e la Storia delle letterature dell’Europa meridionale,
Geneve 1926.

21 A, Gambaro, Riforma religiosa nel carteggio di R. Lambruschini, Torino o. J.

22 A Linaker, La vita e i tempi di Enrico Mayer. Con documenti inediti della
storia della educazione e del Risorgimento italiano (1802—1877), Firenze 1898.

25 Stanislao Bianciardi, senese, (1811—1868), educatore e propugnatore della

riforma cattolica. Cenno biografico per cura dei suoi figli, Firenze 1912.
24 Vgl Rivista cristiana XIV (1886), S. 31 f. (Nekrolog von T. Chiesi).
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schweizerischen Kapelle in Florenz, die auch von manchen Italienern, wie dem
Grafen Piero Guicciardini, besucht wurde. Guicciardini, der bereits seit eini-
ger Zeit im Kontakt mit dieser Gemeinde stand, bekehrte sich in jenem
Jahre zum evangelischen Glauben. Er war ein Nachkomme des Geschichts-
schreibers Francesco Guicciardini.®

Die Forderung der Evangelisation durch Protestanten, die die romische
Kirche als die Kirche der Apostasie betrachteten, machte die Zusammenarbeit
mit Liberalkatholiken, wie Lambruschini, fast unméglich, die nur eine innere
Erncuerung ihrer eigenen Kirche erstrebten. In einer Versammlung am 3.
April 1844 beim Genfer Pastor Charles Crémieux (aus der Gemeinde la Pélis-
seric) konnte ein jeder sein Anliegen und seine Meinungen erkliren. Die
Wege gingen auseinander und die Leitung der evangelischen Bewegung wurde
von Tito Chiesi tibernommen. Die protestantische Gruppe in Pisa und Flo-
renz erstrebte nun entschieden die Bildung einer evangelischen Gemeinde. Die
Glaubigen versammelten sich in den Hiusern um die Bibel und fingen an,
das heilige Abendmahl unter sich zu feiern. Sie mufiten vorsichtig sein, um
von der Polizei nicht entdeckt und verfolgt zu werden. Im Jahre 1846 wurde
Friulein Calandrini aus Toskana wegen ihrer evangelischen Téugkeit aus-
gewiesen.

Neben der schweizerisch-evangelischen Mission wirkte die angelsichsische.
In Florenz war der englische Admiral Packenham in der Verbreitung der
Heiligen Schrift besonders titig. Im Jahre 1845 kam der Pastor Robert Wil-
liam Stewart der Free Church of Scotland nach Livorno, um die dortige
schottische Gemeinde zu betreuen. Er hatte bereits die Waldenser Tiler be-
sucht und nahm ein reges Interesse an der Moglichkeit einer evangelischen
Verkiindigung in Italien.?

In jener Zeit spiirte man die Vorherrschaft Grof-Britanniens iiber das-
Mittelmeerbecken sowohl im politisch-wirtschaftlichen wie im geistig-religiosen
Sinne. Im Jahre 1842 wurde die Didzese Gibraltar von der Anglikanischen
Kirche gegriindet; sie umfafite fast das ganze Mittelmeerbecken einschlieff-
lich Tralien.?” Die Church of England, aber auch die Church of Scotland, und
besonders nach der Sezession des Jahres 1843 die Free Church of Scotland,
waren missionarisch sehr titig auf den Inseln unter englischer Herrschaft wie
auch in den Kiistengebieten. Italien war damals ein politisch und religids
interessantes Land fiir das liberale England Lord Palmerston‘s. England be-
giinstigte so weit wie moglich alle italienischen Bewegungen, die um die na-
tionale Unabhéingigkeit und Einheit kimpften. In diesem Sinne wirkten auch
die eschatologischen, durch das Revival entstandenen Strémungen und die zu-

25 Stefano Jacini, Un Riformatore toscano dell’epoca del Risorgimento. Il conte
Piero Guicciardini (1808—1886). Firenze 1940.

26 J. W. Brown; An Iralian campaign; or the evangelical movement in Italy,
1845-1887. From the letters of rev. R. W. Stewart, D. D. of Leghorn, London
1890.

27 Thr Bischof, Lord G. Tomlinson, konnte mit Genugtuung behaupten: ,, Wir sind
nicht mehr vor den Kirchen des Mittelmeerbeckens cinzelne Kaplane oder Missio-
nare, sondern eine regelmifig organisierte Didzese der Church of England® (L'In-
dicatore, 1. Mai 1845, S. 7).
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nehmende Opposition gegen die romische Kirche. Die Reaktion gegen die
Oxford-Bewegung und nach 1850 gegen die ,papal aggression®, d. h. gegen
die Wiederherstellung der rdmischen Hierarchie in England, war sehr ver-
breitet und stark. Solche Stromungen hielten den Fall des ,groflen Babylon®,
d. h. des pipstlichen Rom, fiir ein Vorzeichen des kommenden Reiches Got-
tes. Deshalb versuchten sie die Evangelisation unter den Italienern mit allen
Mitteln zu fordern und alle geistig-religiosen Bewegungen zu unterstiitzen,
die zur Erschiitterung der tausendjdhrigen Macht der rémischen Kirche bei-
tragen konnten. Diese religiose und politische Haltung Grof-Britanniens
war eine sehr bedeutende Hilfe fiir alle Italiener, die wegen der nationalen
Sache wihrend des ganzen Risorgimento, aber besonders nach den politischen
Unruhen 1820/21 und 1831, und nach dem ersten Unabhingigkeitskriege in
die Verbannung ziehen mufiten. Die Fliichtlinge aus Nord-Italien gelangten
meistens in die Schweiz, diejenigen aus Mittel- und Siiditalien erreichten
England iiber Korfu und Malta.

In Malta missionierte die englische Kirche, besonders nach dem Jahr 1840,
unter den Einheimischen und den zahlreichen italienischen Fliichtlingen. Wie
fiir die bereits erwihnte Britische Bibelgesellschaft so war fiir andere evange-
lische Gesellschaften Malta gleichzeitig Missionsgebiet und Basis, um in die
Kiistenldnder des Mittelmeeres einzudringen. So wirkten die Church Missio-
nary Society, die bereits 1813 einen Ortsausschuff gebildet hatte, die Society
for Promoting Christian Knowledge, die Society for Propagation of the
Gospel in Foreign Parts und andere. Im Jahre 1845 erschien die erste italie-
nische evangelische Zeitschrift: L’Indicatore, die von einem Malteser, dem ehe-
maligen Priester Camilleri in anglikanischer Gesinnung geleitet wurde, Eine
kleine evangelische Fliichtlingsgemeinde bildete sich allmihlich. Es gab alte
italienische Ubersetzungen des Prayer-Books, aber im Jahre 1847 zog man
vor, einen Ordine del Servizio Divino® fiir die entstehende Gemeinde zu
schaffen. Im darauf folgenden Jahr wurde ein Gesangbuch® und etwas spi-
ter eine italienische Agende verdffentlicht. Das Evangelisationswerk auf der
Insel wurde durch die Ankunft des ehemaligen Dominikaners Giacinto Achilli
aus Viterbo und des ehemaligen Camillianers Luigi Desanctis aus Rom stark
gefordert.

Achilli war ein Abenteurer. Er mufite wegen des skandalésen Benehmens
eines Gaudenzbruders aus Italien flichen, Er kam nach Korfu, wo er sich als
politischer Fliichtling ausgab, und versammelte cine kleine italienisch-evan-
gelische Gemeinde (1844—45). Bald darauf mufite er wieder wegen seiner
Sittenlosigleit alles verlassen und nach Malta fliichten.™

28 Malta, Vassalli, 1847.

29 Salmi ed Inni per uso della Chiesa Italiana, Malta 1848.

3 Giacinto Achilli, Dealings with the Inquisition, or Papal Rome, her Priests
and her Jesuits with important Disclosures. London 1851. Achilli hatte heftige Aus-
einandersetzungen mit Kard. Wiseman und Dr. Newman, die ihn wegen seines
unmoralischen Benehmens mit Recht anklagten. Vgl. J. L. H. Tonna, A letter to
Dr. Wiseman, London 1850; Ders., The real Dr. Achilli, a few Words more with
Card. Wiseman, London 1850; (Wiseman), Authentic brief Sketch of the Life of
Dr. Giacinto Achilli, containing a Confutation of the Miss-statements of former
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Luigi Desanctis war eine der bedeutendsten Personlichkeiten der dlteren
evangelischen Bewegung in Italien. In seiner Jugend trat er dem Camillianer-
Orden bei. Im Jahre 1831 wurde er zum Priester ordiniert und einige Jahre
spiter zum Doktor der Philosophie und Theologie promoviert. Zur Zeit der
Choleraseuche betreute er die Kranken in Genua und Rom. Er wurde von
der Akademie der Wissenschaften und der Akademie der katholischen Reli-
gion (heute der Thomas-Akademie angeschlossen) zum Mitglied gewéhlr.
Gregor XVI. ernannte ihn zum Qualificator, d. h. zum Theologen der In-
quisition. Er war ein geschitzter Prediger und dann Pfarrer der Gemeinde
Santa Maria Maddalena in der Nihe des Pantheon. Von manchen Vertretern
der romischen Hierarchie wurde er sehr geschitzt: 1843 ernannte die Akade-
mie der Theologie ihn zum Censor und Mirz 1847 wollte der Kardinal Mi-
cara, Bischof von Ostia und Velletri, ihn zum ,prosynodalen Examinator®
ernennen. Desanctis war ein Freund des bekanntesten romischen Theologen
seiner Zeit Giovanni Perrone, und des hollindischen Paters Roothaan, des
Jesuitengenerals, der die Gesellschaft Jesu nach der napoleonischen Zeit reor-
ganisierte, Nach einer fast zehn Jahre langen theologischen Krise verlieff De-
sanctis seine Kirche. Er kam zu der persénlichen Uberzeugung der Rechtfer-
tigung durch den Glauben allein, schr wahrscheinlich durch Schriften mancher
evangelischer Erweckungstheologen. Im September 1847 verlief er Rom mit
Hilfe des schottischen Pastors Lowndes, und nach einem kurzen Aufenthalt
in Korfu erreichte er Anfang November Malta.™

Desanctis fing sofort an, mit Camilleri und Achilli an der Redaktion der
Zeitschrift L’Indicatore mitzuwirken, die bald italienischer in threm Inhalt und
aggressiver in ihrem Ton gegen die romische Kirche gestaltet wunde. Der
chemalige Pfarrer erbaute die junge Fliichtlingsgemeinde durch seine Predigt,
die besonders die Rechtfertigung durch den Glauben, diec Neugeburt und die
Heiligung im Sinne der Erweckung betonte.”® Achilli griindete mit Hilfe der
Anglikanischen Kirche ein Institut zur Ausbildung ehemaliger rdmischer Prie-
ster, die bei der ersten politischen Gelegenheit als Missionare nach Italien ge-
sandt werden sollten. Aber er mufite wegen seines anstofiigen Benchmens,
wie gesagt, 1848 die Insel verlassen. Desanctis brach die Bezichungen zu
Adhilli ab, betreute weiter die italienische Gemeinde und gab eine neue Zeit-
schrift heraus, deren Titel ihr Programm war: Il Cattolico cristiano, d. h. ein
von romischer Lehre gereinigter Katholizismus, der sich zu keiner protestan-

Narratives, in: ,The Dublin Review® XXVIII (1850), S. 496—511; E. Eardley
Culling, The Imprisonment and Deliverance of Dr. Giacinto Achilli, with some
Accounts of his previous History and Labours, London 1850; Anonym, Dr. Achilli
and the Malta Protestant College, London 1851; J. H. Newman, Lectures on the
present Position of Catholics in England, London 1851; Anonym, Achilli and New-
man, a full and authentic Report of the . . . Prosecution for Libel, London 1852.

31 Alete (= Tito Chiesi), Biografia di Luigi Desanctis romano, Firenze 1870; Al
Gavazzi, Cenni biografici del dottore Luigi Desanctis, Firenze 1870; V. Vinay, La
crisi spirituale di Luigi Desanctis parroco e inquisitore romano al tempo del Risor-
gimento, in: ,Protestantesimo® XIV (1959). S. 145—162.

82 Augs dieser Zeit haben wir eine ins Englische iibersetzte Predigt Desanctis: Italy
and the Gospel. Letters and Discourses of Celio Curio... also 2 Sermon by Dr.
Desanctis, London 1848.
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tischen Denomination bekannte, sondern das reine apostolische Christentum
vertreten wollte.

Im Sommer jenes Jahres kam Kardinal Ferretti nach Malta in der Hoff-
nung, Desanctis fiir Rom zuriickzugewinnen. Aber alle seine Vorschlige
waren umsonst. Der Pfarrer hatte die katholische Kirche aus Glaubensgriinden
und nicht aus irgendeinem personlichen Interesse verlassen. Er begann Kon-
troverstraktate zu verdffentlichen. Der erste handelte von der Ohrenbeichte
(La Confessione)™ und erregte heftige Reaktionen bei katholischen Theo-
logen in Italien und im Ausland. Die italienischen Gegner hatten nur Be-
leidigungen und Schimpfworte fiir Desanctis. Nur der katholische Pfarrer
von Bern versuchte in seinem Urteil sachlich zu sein und die rémische Lehre
von der Ohrenbeichte biblisch zu begriinden® Desanctis verdffentlichte in
den folgenden Jahren mehrere Kontroversschriften iiber die Tradition, das
Papsttum, den Zolibat der Geistlichen und anderes. Sein Hauptwerk ist ein
starker Band iiber das pipstliche Rom (Roma papale)”® Er war der bedeu-
tendste Kontroverstheologe der evangelischen Gruppen wiahrend des Risor-
gimento. Seine Schriften hatten bis zu 20 Auflagen und wurden noch in un-
serem Jahrhundert gedruckt und sehr verbreitet. Seine Polemik war im
Verstindnis der romischen Theologie ziemlich oberflichlich, aber seine Geg-
ner waren in ihren Antworten nicht tiefer. Desanctis wirkte iiberzeugender,
wenn er von seiner Erfahrung als Seelsorger der romischen Kirche sprach.
Trotz der Schirfe der Polemik — die der konfessionellen Kontroverse in die-
ser Zeit eignete — hatte er den ehrlichen Wunsch, den Gegnern die evangeli-
sche Heilswahrheit mitzuteilen. Erbarmungslos war er nur gegeniiber dem
Papsttum, das er an allem politischen und moralischen Ungliick Italiens fiir

schuldig hielt.

Pl b T

Wihrend Desanctis die Gemeinde in Malta durch seinen treuen Dienst
aufbaute, entstand eine neue Fliichtlingskongregation in London. Auch in
England landeten italienische Fliichtlinge aus allen Revolutionen seit der
napoleonischen Zeit. Es gelang manchen unter ihnen, sich eine Position zu
schaffen, wie z. B. Antonio Panizzi, der die Brivish Museum Library reorgani-
sierte, und dem Dichter Gabriele Rossetti aus den Abruzzen, der 1831 zum
ersten Professor fiir italienische Literatur am King’s College ernannt wurde.
Aber viele andere fiihrten ein sehr elendes Leben voller Hunger und Heim-
weh, Gegen Mitte des Jahrhunderts lebten ungefdhr 6000 Italiener in Lon-
don. Unter ihnen waren verschiedene politische Richtungen vertreten, Be-
deutend waren diec mazzinischen Kreise mit threr Kostenlosen Italienischen
Schule (Scuola Gratuita Iraliana), die von Mazzini selbst 1841 gegriindet
wurde, um das kulturelle, politische und moralische Niveau seiner Lands-

33 Malta, F. W. Franz, 1849.

34 Antoine Baud, L’orthodoxie de la confession sacramentelle, suivie de quelques
réfléxions sur la tradition ... En réfutation sur IEssai historique et du traité de
Louis Desanctis, Besangon 1856.

3 TFirenze 1865. Das Werk wurde zuerst im anglikanischen Blatt ,Record” mit
dem Titel Popery and Jesuitism at Rome verdffentlicht.
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leute zu heben. Thr Direktor war Filippo Pistrucci, ein politischer Fliicht-
ling aus dem Jahre 1822, der in England evangelisch geworden war.® Mit
ihm konnten der evangelische Glaube und die Bibel in die Schule Mazzinis
cindringen. Er versuchte der unbestimmten Religiositit seines politischen Leh-
rers einen evangelischen Inhalt zu geben. Die Verbindung zwischen Mazzinia-
nismus und evangelischem Glauben war hiufig genug unter den Italienern,
die nach einer Antwort auf ihre geistig-religivsen und politischen Fragen
suchten, indem sie dem genuesischen Denker folgten und gleichzeitig iiber das
biblische Wort nachdachten.

Eine zweite Richtung bildeten die Neusavonarolianer, die in gewisser
Weise an die evangelische Bewegung in der Toskana ankniipften. Einer der
bedeutendsten Vertreter dieser Richtung war Salvatore Ferretti, miitterlicher-
seits ein Vetter des Papstes Pius IX. Wihrend seines theologischen Studiums
wurde er durch den Einfluf} des Ritters Lapo de’ Ricci, eines Neffen des janse-
nistischen Scipio, des Bischofs von Pistoia und Prato, zur Bibelmeditation
gefihre, so dafl er sich der schweizerischen Gemeinde in Florenz niherte. Er
hatte dann die Toskana verlassen und sich an die Genfer Société Evangélique
um Hilfe und Fihrung gewandt. Ein Jahr lang weilte er in Glay (Doubs)
an der Evangelisten-Schule, die von Pastor Jaquet im Geiste der Erweckungs-
bewegung geleitet wurde. Dort erlebte er seine Bekehrungsstunde und ent-
schied sich, als Missionar nach Indien zu fahren. Er wurde zur Akademie
Lausanne gesandt, wo er seine theologische Ausbildung erhalten sollte. Fer-
retti horte die Vorlesungen von Alexandre Vinet; aber in dieser Zeit weilte
auch der englische Prediger Darby in der waadtlindischen Stadt, der einen
starken Einfluf auf Ferretti ausiibte. Dieser machte sich den charismatischen
Amtsbegriff der darbytisch-plymouthistischen Bewegung zu eigen. Er verlieR
die Akademie und kam im Oktober 1842 nach London, wo er die Schwester
des Kapuziners Francesco Bruschi heiratete, die mit ihm von Italien gekommen
war.”” Auch Bruschi verliefl die romische Kirche und kam zu seinem Schwa-
ger nach England. Er wurde dort von der Erwedkung ergriffen und fing an,
zuerst in London zusammen mit Ferretti und spiter in Italien, in Ligurien,
als Evangelist zu wirken.

Ferretti, wie viele andere seiner Landsleute, verdiente sich das tagliche
Brot durch italienische Stunden. Er kam in Kontakt mit den englischen Krei-
sen und Gesellschaften, die, wie wir gesehen haben, ein reges Interesse fiir das
Schicksal Traliens und die Evangelisation seines Volkes hatten. So konnte er
die evangelische Arbeit unter den italienischen Fliichtlingen sehen, die die
London City Mission durch den ehemaligen Kapuziner Giovan P. Di
Menna aus den Abruzzen vornehmen lief.*”* Di Menna hatte sich in Malta,

3 F. Pistrucci, Libro senza titolo, Brighton 1854 (Autobiographie); T. Twattle-
Basket (— Tommaso de Angelis), Note di cronaca, ossia i giornali, gli istituti e gli
vominj illustri italiani a Londra durante Pera vittoriana (1837-1897), Bergamo 1897.

37 S. Ferretti, La mia conversione, in: ,L’Eco di Savonarola® (1847—1848); Ders.,
The Death Struggle of the Popery in Italy and the Rise of Protestantism in that
Country, London 1848.

3" Vgl. London City Mission Magazine IX (1844), S. 162 . und X (1845),
S. 195.
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wohin er gefliichtet war, an die Anglikanische Kirche angeschlossen.® In
London besuchte er die Italiener in ihren Wohnungen und verteilte unter
ihnen die Heilige Schrift. Am Sonntag konnte er eine kleine Gruppe im Mis-
sion House in Saffron Hill um das Evangelium versammeln. Dort begegnete
ihm Ferretti. Es waren mit thm einige ehemalige Priester und Monche, wie
der Zisterzienser Raffaele Ciocci aus Frosinone,” der in jenen Jahren scharfe
Auseinandersetzungen mit dem Bischof, spiter Kardinal, Wiseman hatte, und
der Kanonikus Camillo Mapei aus Abruzzen, der zahlreiche christliche Lieder
dichtete, die noch heute in den cvangelischen Gemeinden Italien gesungen
werden.*

Ferretti, der vom Geist Lambruschinis und der evangelischen Erzieher be-
seelt war, denen wir in San Cerbone begegnet sind, begann sein evangelisches
Werk mit einem Heim fiir arme italienische Kinder. Es handelte sich meistens
um Kinder, die von seinen Landsleuten zur Bettelel ausgenutzt wurden. Fer-
retti selbst war arm, aber er gab seinen ersten kleinen Gisten sein Schlaf-
zimmer, und er und seine Frau begniigten sich mit einer Matratze auf dem
Boden cines Nebenzimmers. In den nichsten Jahren konnte er durch die
Hilfe englischer Freunde und Wohltdter seine Arbeit ausbauen; er mufte
aber den Widerwillen und sogar die offene Feindschaft des Kaplans und der
klerikalen Kreise in der Gesandtschaft Sardiniens erfahren, die jedes Evangeli-
sationswerk unter den Italienern verhindern wollten. Es wurde trotzdem ge-
predigt, wie wir geschen haben, in der Schule Mazzinis, im Mission House
in Saffon Hill und in Ferrettis Kinderheim.

Mehrere Biicher in ‘italienischer oder englischer Sprache erschienen in die-
sen Jahren, die die Bekehrung dieses oder jenes Mdnchs erzihlten und die
verdorbenen Sitten der rdmischen Kirche sehr scharf angriffen und die Ttalie-
ner zum evangelischen Glauben ermahnen wollten. Es war aber eine Zeit-
schrift nétig geworden, um die Italiener iiber die wichtigsten Glaubensfragen
zu belehren und die englischen Freunde iiber die unternommene Evangeli-
sation stindig zu unterrichten. Deshalb griindete Ferretti im Jahre 1847 das
Monatsblatt L’Eco di Savonarola. Seine Richtung kann man als die Ver-
bindung des Mazzinianismus mit dem evangelischen Erweckungsglauben be-
zeichnen. Ferretti vertrat den Geist der Erweckung mit starker darbytischer
Firbung, jedoch ohne sektiererische Verengung. Unter den Mitarbeitern waren
die Mazzinianer Filippo Pistrucei und Camillo Mapei, dann Di Menna,
Bruschi, Ciocci, fiir eine Zeit auch Achilli, und der bereits erwihnte Dichter
Gabriele Rossetti, ein konstitutioneller Monarchist, der sich allmdhlich der

38 Fr ist Verfasser einer kleinen wertlosen Schrift: Il Pastore Appenninese (Lon-
don 1846), die vielleicht ein Echo seiner polemischen Predigr ist.

3 Er verfafite eine Autobiographie: A Narrative of Iniquities and Barbarities
practised at Rome in the XIX Century, London 1844; (ital. 1845). Wegen dieser
Schrif wurde er von Wiseman heftig angegriffen: Recent Italian Apostates, in:
»The Dublin Review® XVII (1844), S. 252—289.

4 Mapei verfafite ein Essay on the political religious and moral State of Italy
im Sammelwerk: Italy, classical, historical and picturesque, Glasgow 1847. Ferretti
schrieb die Biographie Mapeis im ,Eco di Savonarola® (1856—57). Hauptsichlich
diese Quelle benutzte Giov. Luzzi fiir sein Buch: Camillo Mapei, Firenze 1895.



356 Untersuchungen

evangelischen Gruppe seiner Landsleute gendhert hatte. Der alte freimau-
rerische antikatholische Geist verband sich in ihm mit einem gewissen Streben
nach evangelischem Glauben.* In den folgenden Jahren schlossen sich wei-
tere Mitarbeiter an. Wir erwihnen nur Desanctis und einen Neffen Rossettis:
Teodorico Pietrocola Rossetti, der von Guicciardini in England zum evan-
gelischen Glauben plymouthistischer Richtung bekehrt wurde.”® Es waren also
politische und religiose Stromungen verschiedener Art. Aber Ferretti wufite
seine Mitarbeiter so zu leiten, daff es ihm gelang, dem Blatt eine Linie zu
geben.

Das Programm war durch den Namen Savonarola angezeigt: Italien zur
Bibel zuriickzurufen und die Kirche in einem ausgesprochenen antipipstlichen
Sinn zu reformieren, indem man aus der alten evangelischen Tradition Tta-
liens schopfte, ohne sich an die auslindischen Reformatoren zu wenden. Die
Landsleute hitten die Reformation iiber das Werk und das Wort Savonarolas
leichter als iiber die Predigt Luthers angenommen, denn ,die Nachkommen
der Guelfen spiirten den ghibellinischen Grimm in den zornigen Vorwiirfen
und den haufigen Schmihungen, die die Verfechter der Reformation in ihrer
wiitenden Kontroverse von ihrem Mund gegen den italienischen Charakter
ausgehen liefen.“ Die Zeitschrift wollte jede denominationelle oder sektie-
rerische Pragung vermeiden, um nur die von allen christlichen Denominatio-
nen angenommenen Wahrheiten zu lehren, d. h. die Autoritit der inspirierten
Bibel, die gottliche Natur des Erlosers und die Seligkeit durch seine Ver-
dienste allein. Die Gruppe der Neusavonarolianer wollte einen Abstand von
der Reformation des 16. Jahrhunderts ebenso wie von den protestantischen
Denominationen nehmen, deren Gegensitze sie weder historisch noch dog-
matisch verstehen konnte. Dies war die fast allgemeine Haltung der italic-
nisch-evangelischen Bewegung im vorigen Jahrhundert. Sie lehnte den pro-
testantischen Namen ab, aus Furcht, von den Landsleuten als eine auslidn-
dische religibse Bewegung verstanden zu werden, und weil sie selbst zu
einer vermeintlichen italienisch-evangelischen Tradition gehdren wollte, deren
Linie ungefihr folgende war: die Christen aus den ersten Jahrhunderten, die
Waldenser, die die direkten Nachfolger der apostolischen Gemeinden sein
sollten, die strengsten Zensoren der rémischen Kirche, wie Arnold von Brescia
und Savonarola, die italienischen Reformatoren des 16. Jahrhunderts und
die italienische jansenistische Stromung. In Wirklichkeit gehorte ihr Uber-
denominationalismus zusammen mit demjenigen der Erweckungsbewegungen
und mancher evangelischer Kreise, wic z. B. der evangelischen Allianz; und
die beste Substanz ihrer Verkiindigung wurde aus der Lehre und Frommig-
keit der schweizerischen Erweckung oder den darbytischen und philodar-
bytischen Stromungen geschopft.

4 Die Literatur iiber Gabricle Rossetti ist sehr umfangreich. Wir erwihnen nur
zwei Werke liber seinen Glauben: Giov. Luzzi, Le idee religiose di Gabriele Ros-
setti, Firenze 1903; Guido Perale, L’opera di Gabricle Rossetti. Con appendice di
lettere inedite, Cittd di Castello 1906.

42 C. Zanini, Cenni su Teodorico Pietrocola Rossetti, Alessandria 1885.
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Als das Eco di Savonarola im Jahre 1847 erschien, jubelte das italienische
Volk dem liberalen Papst Pius IX. zu. Aber die Neusavonarolianer glaub-
ten nicht dem Liberalismus eines Papstes, und die Mazzinianer unter ihnen
wiren auch ein geniigender Schutz gegen irgendeine Neigung zu Rom ge-
wesen. L’Eco di Savonarola erschien fast 15 Jahr hindurch und war das ein-
zige Blatt der evangelischen Italiener (abgesechen von den Waldensern) im
Vaterland und in der Verbannung. I’Indicatore hatte im Juni 1848 und Il
Cattolico cristiano im darauf folgenden Jahre zu erscheinen aufgehort.

In jenen Jahren wurden mehrere Gesellschaften zur Forderung der Evan-
gelisation und zur Unterstiitzung der Italiener gegriindet. Aufler den oben
genannten Missionsgesellschaften sind folgende zu erwihnen: Die Society for
religious care and instruction of foreigners, die 1846 gegriindet wurde und
Lord Ashley als Prisidenten und den Gesandten Bunsen als Mitglied zihlen
konnte, das London Committee for religious improvement of Italy, die
Italian Evangelical Union, deren Prisident Lord Kinnaird war, und die
von Di Menna gegriindete Societd di mutuo soccorso fra gli Italiani.

Viele Italiener hatten den Wunsch, eine Gemeinde zu griinden, die alle
evangelisch gesinnten Landsleute versammeln kdnnte, Am 25. Juli und 1.
August 1847 fand die erste Versammlung der Italienischen Kirche (Ragunata
della Chiesa Italiana) statt, um sich iiber das Glaubensbekenntnis, die Litur-
gic und die Kirchenverfassung zu einigen.®® Die plymouthistische Richtung
von Ferretti, Bruschi und Mapei hatte das Ubergewicht. Die anglikanische
Richtung von Achilli, damals in London, Ciocci und Di Menna war schr
schwach vertreten. Die neue Kirche glaubte an die Inspiration der Heiligen
Schrift, die Trinitit und die gottliche Natur Jesu Christi, die ginzliche Ver-
derbtheit des Menschen, die Rechtfertigung durch die Verdienste Christi und
die Heiligung durch die Wirkung des Heiligen Geistes im Glaubigen. In der
Erbauungsversammlung stand jedem Bruder frei, nach den Geistesgaben mit-
zuwirken, Aber in den &ffentlichen Gottesdiensten sollte die Predigt von
cinem Presbyter gehalten werden. Die Kindertaufe wurde zugelassen. Die
Kirchenverwaltung wurde den ,Geistbegabten® anvertraut.

Die Gemeinde stand praktisch dem Plymouthismus sehr nahe. Darby hatte
nicht umsonst Ferretti in Lausaunne Vinet entfremdet. Im &ffentlichen Got-
tesdienst predigten abwechselnd die Briider, die im Stande waren, eine
Homilie zu halten. Der charismatische Amtsbegriff sollte auf der ganzen
Linie siegen. Die neue Kirche hatte keinen institutionellen Charakter. Sie
war eine Briiderversammlung zu gegenseitiger Erbauung und im evangeli-
schen Zeugnis. In den Entscheidungen der ersten Versammlung der Italieni-
schen Kirche finden wir merkwiirdigerweise kein Zeichen einer eschatologi-
schen und noch weniger einer millenaristischen Richtung; aber diese Hoff-
nung sollte wenigstens in den Philodarbyten (wie spiter in Guicciardini und
Pietrocola Rossetti) sehr lebendig sein. Die Richtungen der italienischen Ge-
meinde in London finden wir einige Jahre spiter (seit 1853) in der Genfer
Fliichtlingskongregation wieder. Es ist wichtig, sich diese typischen Ziige
unserer Auslandsgemeinden zu merken, denn die evangelische Bewegung

48 Vgl, ,1’Eco di Savonarola® (1847), S. 155 fi.
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wihrend des Risongimento ist, abgesehen von den ersten, sehr bescheidenen
Anfingen in der Toskana, in der Verbannung entstanden. Einer anderen
Richtung gehorten die Evangelischen in Malta an, die viel mehr unter dem
anglikanischen Einfluf standen, und Desanctis, der auch ohne Anglikanis-
mus die Notwendigkeit des Pfarramtes und einer kirchlichen Verfassung
und Organisation immer behauptete.

Wihrend des ersten Unabhingigkeitskrieges: 1848—49

Das Jahr 1848 weckte grofe Hoffnungen in allen Italienern daheim und
in der Verbannung. Die Staaten der Halbinsel erliefen die vom Volk ver-
langten liberalen Verfassungen; dann kam der Krieg gegen Osterreich. Am
17. Februar erreichten die Waldenser ihre Emanzipation von Konig Karl
Albert. Obwohl das Dekret einige Einschrinkungen enthielt, was die Reli-
gionsfreiheit betraf, so spiirten doch alle, daff eine neue Zeit der Freiheit
begonnen hatte. Die Waldenser gedachten sofort, die in der Toskana erlernte
italienische Sprache fiir die evangelische Verkiindigung in Piemont zu ver-
wenden. In jenem Jahre erschien ihre erste Zeitschrift noch in franz8sischer
Sprache: L'Echo des Vallées; 1849 griindeten sie ihre erste Pfarrgemeinde
auflerhalb der Tiler in Turin. Sie bestand aus allen Waldensern und aus-
lindischen Protestanten der Stadt.

Unsere Fliichtlinge in Malta und London sowie die verschiedenen Komitees
und Gesellschaften zur Forderung der Evangelisation unter den Italienern
begriffen sofort die auflerordentlich groflen Moglichkeiten, die die neuen
Verfassungen und der Krieg gegen Osterreich der evangelischen Mission in
Italien boten. In Genf bildete der Oberst Charles Tronchin, ein Mitglied der
Erweckungsgemeinde der Pélisserie, ein Comité Italien Suisse, um das
Evangelium in unser Land zu bringen. Ohne Zeit zu verlieren, sandte er
den Waldenser Studenten Paul Geymonat der Ecole de Théologie de I'Ora-
toire nach Rom, der das Wort Gottes in der Republik Mazzinis predigen
sollte. Aber der General Oudinot der franzdsischen Armee landete in Civita-
vecchia, als unser Student erst die Toskana erreicht hatte.* In jenen Jahren
kehrten viele Verbannte ins Vaterland zuriick, und Achilli kam nach Rom.
Als aber die papstliche Herrschaft in der Heiligen Stadt wieder hergestellt
wurde, lieR man ihn in der Engelsburg einsperren. Eine Delegation der
Evangelischen Allianz kam nach Paris, um seine Befreiung von der fran-
zosischen Regierung zu erbitten. Lord Palmetston, immer bereit, der evan-
gelischen Sache und der Unabhingigkeit Italiens zu helfen, unterstiitzte sie
mit seiner Autoritit. Paris wollte weder dem Papst noch Lord Palmerston
und der englischen offentlichen Meinung mififallen und loste das diplo-
matische Problem, indem es Achilli entkommen liefi.

In der Toskana bemiihten sich unsere evangelischen Leute in der kurzen
Zeit der konstitutionellen Freiheit um die Verkiindigung und liefen die
Heilige Schrift und mehrere evangelische Biicher drucken und verbreiten. Der
schottische Pastor Stewart lud Desanctis nach Livorno ein, um dem Volk
italienisch zu predigen. Er sprach in einigen toskanischen Stddten, wurde aber

4 A, Muston, Paolo Geymonat, 1827—1907, Torre Pellice 1940.
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bald von der Polizei ausgewiesen und mufite auf seine Insel zuriickkehren.
Die Evangelischen wendeten sich an die Waldenser Tavola (d. h. Kirchen-
leitung), um einen Prediger zu erhalten. Diese sandte ihnen 1850 den Pastor
Bartolomeo Malan, dem wir bereits 1836 in der Toskana begegnet sind.
Bald darauf kam auch Paul Geymonat, um ihm zu helfen. Inzwischen hielt
sich Tito Chiesi in Genf auf, um diec Evangelisation in der Toskana mit
dem Obersten Tronchin und dem Comité Italien Suisse zu organisieren.

Nach der piemontesischen Niederlage bei Novara verschwand die poli-
tische und religivse Freiheit wieder in allen italienischen Staaten, aufer im
Kénigreich Sardinien. Die grofiherzogliche Regierung verbot in Florenz die
italienische Predigt in der schweizerischen Kapelle und den Toskanern jede
Teilnahme, sogar an den Gottesdiensten in franzosischer Sprache. Sie sam-
melten sich weiter um die Bibel in ithren Hiusern; aber sie wurden entdeckt
und verfolgt. Der Admiral Packenham, der eine grofie Zahl Bibeln verbrei-
tet hatte, wurde aus dem Gebiet des Groftherzogtums ausgewiesen. Er zog
sich nach Genua zuriick und setzte seine Kolporteurarbeit in Ligurien fort.
Pastor Malan und Geymonat wurden verhaftet und nach Piemont zurlick-
geschickt. Die Evangelischen, die trotz des polizeilichen Verbotes in den
Hiusern sich versammelten, wurden fast alle vor Gericht gezogen und zu
Kerker oder Verbannung verurteilt. Dies war auch das Schicksal des Grafen
Guicciardini, der 1851 nach England kam. Das ganze evangelische Europa
wurde durch den sogenannten Fall Madiai in Aufregung versetzt. Es han-
delte sich um ein Ehepaar, einfache Leute aus dem Volk, das einige Glau-
bensgenossen in seiner Wohnung um die Bibel zusammenkommen lie. Der
Mann wurde zu 4 und seine Frau zu 3 Jahren Gefingnis verurteilt. Die
Evangelische Allianz sandte eine Delegation in die Toskana, auch der Oberst
Tronchin kam aus Genf. In London nahmen sich des Ehepaares Madiai die
bekanntesten Politiker an, die der italienisch-evangelischen Bewegung und
der Unabhingighkeit unseres Landes giinstig gesinnt waren, unter anderen
Lord Shaftesbury, Lord John Russell, Lord Palmerston und der neue Aufien-
minister, Lord Clarendon. Schlielich wurde die Gefingnisstrafe der Madiai
in Verbannung umgewandelt.*®

Es ist leicht zu verstehen, mit welcher Spannung und Erwartung die
Flichtlinge aus der Ferne die politischen und militdrischen Ereignisse ver-
folgten, aber man mufl sich dariiber wundern, daf dem Zeitgeschehen so
wenig Raum im Eco di Savonarola gegeben wurde, Die kleine Flichtlings-
gemeinde war eben auch in dieser Zeit hauptsichlich mit thren Glaubens-
fragen beschiftigt. Mehr als die fiinf Tage Revolution in Mailand interes-
sierte sie die Tatsache, dafl man nun die Bibeln in der lombardischen Haupt-
stadt verkaufen und im Volk verbreiten konnte, dafl die Waldenser Ge-
wissensfretheit erlangten und dafi in Florenz eine italienisch-evangelische
Kongregation entstanden war. Mapei und Di Menna kehrten ins Vaterland

45 UUber Madiai vgl. Mrs. Senhouse, Letters of the Madiai and Visit to their
Prisons, London 1853; O. Maggiorani, Discorso in difesa dei coniugi Francesco e
Rosa Madiai imputati d’empietd per titolo di proselitismo e pronunciato davanti
alla Corte Regia di Firenze 1l di 7 giugno 1852, Firenze 1852.
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zuriick, aber nicht als Freiwillige gegen Osterreich, sondern um das Evan-
gelium in Ligurien zu predigen. Die Exulanten jubelten mit ganzer Seele
iiber den Fall des Kirchenstaates, weil er mehr als ein politisches Ereignis
war. Die gottliche Vorsehung ,hatte sich endlich entschieden, Italien und
mit thm die ganze Welt zu befreien®. Wegen des Glaubenskampfes, schrieb
das ,Eco®, ,ist die romische Republik in dieser Stunde die grofite Nation
der Welt“. Aber alle wurden in ihren Erwartungen durch die Siege Oster-
reichs getduscht.

Viele evangelische Italiener vertraten die Richtung des ,Eco, damals in
der Verbannung und ein Jahrzehnt spiter im Vaterland, Die Neusavonaro-
lianer waren, wie gesagt, hauptsichlich an der evangelischen Verkiindigung
und der Bekehrung der Seelen interessiert; aber sie sahen im Risorgimento
die Méglichkeit nicht nur einer politischen, sondern auch einer moralischen
und religidsen Wiedergeburt des Vaterlandes. Sie sammelten nur eine kleine
Gemeinde bekehrter Christen, aber sie erhofften fiir die Kirche in Italien
eine solche Erneuerung, dafl sie einen groflen Teil der Bevolkerung erfassen
konnte. Deshalb wollten sie im Bekenntnis der italienisch-evangelischen
Kirche nur Grundwahrheiten des evangelischen Glaubens wiederholen, die
vom ganzen italienischen Volk angenommen werden konnten, und lehnten
jeden Protestantismus denominationeller Prigung ab.

Unter den Fliichtlingen gab es noch zwei weitere Richtungen: einmal die
vom Grafen Guicciardini und seinem Schiiler Pietrocola Rossetti vertretene
philoplymouthistische Richtung. Sie blieb den politischen Interessen ganz
fremd und hatte keine Hoffnung auf eine Reformation der Kirche in Italien.
Sie suchte nur die Gemeinschaft unter wirklich bekehrten und wiedergebore-
nen Christen, um die herrliche Wiederkunft des Herrn gemeinsam zu erwar-
ten. Die andere Richtung war wesentlich politisch interessiert. Sie war unter
den Fliichtlingen und spater unter den Evangelischen in Italien durch den ehe-
maligen Barnabiten Alessandro Gavazzi vertreten. Er war ein Kaplan Gari-
baldis in der rémischen Republik und fliichtete im Sommer 1849 nach Lon-
don, wo er sich zum evangelischen Glauben bekehrte, ein iiberzeugter evan-
gelischer Christ, ein bestechender Redner und scharfer Bekimpfer der romi-
schen Kirche, besonders des Papsttums; aber sein Anliegen und das Anliegen
seiner Anhinger blieb immer iiberwiegend antiklerikal und politisch.®

Die Vorbereitung in der Verbannung und im Vaterland:
1:849—59
Nach dem ungliicklichen Ausgang des ersten Unabhingigkeitskrieges such-
ten zahlreiche Exulanten aus allen Gegenden Italiens Zuflucht in der Schweiz,
besonders in Genf, wo bereits viele Fliichtlinge aus den Jahren 1821 und
1831 lebten.”” Oberst Tronchin mit seinem Comité Italien Suisse beabsich-
tigte etwas zu unternehmen, um ihnen das Wort zu predigen. Er stand

4 L. Santini, Alessandro Gavazzi (Aspetti del problema religioso del Risorgi-
mento), Modena 1955.

47 V. Vinay, La Chiesa evangelica degli esuli italiani a Ginevra 1850—1855, in:
Ginevra e I'Italia, Firenze 1959, S. 711—769.
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seit einiger Zeit in Bezichung zu Desanctis und wollte ihn zum Evangelisten
fir die ltaliener in seiner Stadt gewinnen. Desanctis, der inzwischen eine
Tochter des Gouverneurs der Insel Gozo geheiratet hatte, nahm die Ein-
ladung an und kam im Mirz 1850 nach Genf. In der Stadt Calvins war
noch die Tradition der italienischen Exulanten des 16. Jahrhunderts leben-
dig, die um des Glaubens willen in ihr Zuflucht gesucht hatten. Bis zur Mitte
des 18. Jahrhunderts wurde noch Gottesdienst in italienischer Sprache ge-
halten. Die zur Zeit der Reformation gestiftete Bourse Italienne konnte wie-
der wihrend des Risorgimento unseren Exulanten in ihrer Not helfen. Selbst
diec Namen von mehreren angesehenen Genfer Familien zeugten von jener
Vergangenheit, die unsere evangelischen Fliichtlinge wieder beleben wollten.
Desanctis unterlie es nicht, in manchen 6ffentlichen Reden auf sie Bezug zu
nehmen.

Er fing seine Arbeit an mit der Unterstiitzung des Comité Tronchins und
der Eglise Evangélique Libre. Pastor Crémicux, dem wir in Florenz bereits
begegnet sind, half ihm besonders. Desanctis konnte in kurzer Zeit eine
kleine Gemeinde sammeln. Ein Jahr spiter kiindigte das Journal de Genéve*®
ihre Entstehung mit folgender Bemerkung an: ,Le nombre des Italiens pro-
testants parait avoir rendu cette création nécessaire, et au fond, ce n'est
que une reproduction de ce qui existait & Geneve au XVI* siecle.” Die Ge-
meinde war nicht grofl. Etwa 30 Gliubige besuchten, wie es scheint, die Got-
tesdienste. Desanctis oder ein Mitarbeiter von ihm leiteten den Gottesdienst.
Er war nicht halbplymouthistisch gestaltet wie in London, so lange Desanctis
die kleine Gemeinde betreute. Aber nach seiner Abreise nahm die philo-
plymouthistische Richtung auch in ihr iiberhand.

Aufler den sonntiglichen Gottesdiensten hielt Desanctis wihrend der
Woche Bibelstunden fiir die Gemeinde und theologische Vorlesungen fiir
manche Priester, denen er die Confessio Helvetica (wahrscheinlich posterior)
erklirte. Er begniigte sich nicht mit der Ausbildung der zukiinftigen Predi-
ger und dem Bekenntnis der Gemeinde zu dem ziemlich unbestimmten
sevangelism® der Neusavonarolianer.”™ Die ehemaligen romischen Priester
sollten fiir die Mission in Italien vorbereitet werden. Die Fliichtlingskongre-
gationen, und mit thnen auch die Genfer Gemeinde, lebten mit allen ihren
Gedanken und Werken fiir die Zukunft, d. h. in der Erwartung, ins Vater-
land zuriiddkehren zu diirfen, um dem ecigenen Volk das Evangelium zu
predigen. Im Bilde auf diese Mission sorgte die Société Evangélique dafiir,
daf den Waldensern Studenten der Ecole de Théologic de I’Oratoire ita-
lienischer Unterricht erteilt wiirde.

Inzwischen bereitete Oberst Tronchin seine strategischen Pline vor, um
Italien fiir das Evangelium zu erobern. Graubiinden z. B. mit scinen alten

18 Vom 25. Mirz 1851.

8% Nach dem englischen evangelism hat man das italienische Wort evangelismo
gebildet. Vgl. Weltkirchen-Lexikon, 1960, Artikel Evangelisation, Sp. 378 f.: ,Der
umfassende Begriff der Evangelisation hat sich bisweilen noch im Konzept des
evangelism erhalten; fiir dieses ,kuriose Wort® (Barth) gibt es in anderen Sprachen
kaum ein eindeutiges Aquivalent®.

Zuschr, fiir K.-G. 24
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evangelischen Gemeinden italienischer Sprache sollte nach der Absicht des
Genfer Obersten eine gute Basis sein, um mit der Bibel in die Lombardei
einzudringen. Die Insel Korsika war bereits seine bewihrte Basis, um das
Wort Gottes in die Toskana zu schmuggeln. Genf selbst sollte eine Schule
fiir die Ausbildung der zukiinftigen Evangelisten unserer Halbinsel werden.
Mit solchen Absichten sandte Oberst Tronchin im August 1850 Desanctis in
die italienische Schweiz, Aber dessen kurze Mission scheint keine groflen
Hoffnungen erweckt zu haben.

Wenn auch die Gemeinde des Desanctis in Genf nicht zahlreich war, so
zihlte sie doch zu ihren Gliedern zwei bedeutende Personlichkeiten der ita-
lienisch-evangelischen Bewegung. Im Mirz 1852 kam der Richter Bonaven-
tura Mazzarella aus Gallipoli (Apulien). Er hatte an den revolutioniren
Unruhen von 1848 in der Terra di Otranto teilgenommen und wurde in con-
tumaciam zum Tode verurteilt. 1849 war er unter den Verteidigern der
romischen Republik und nach ihrem Fall fliichtete er nach Griechenland und
endlich nach Turin, wo er durch die Predigt des Waldenser Pastors Jean
Pierre Meille zum evangelischen Glauben bekehrt wurde. In Genf war er
eine Zeit lang Gast des Obersten Tronchin. Dann arbeitete er mit Desanctis
bei der Betreuung der kleinen Gemeinde mit.* Der zweite Fliichtling wat
der Genuese Costantino Reta, chemaliger Abgeordneter im Subalpinischen
Parlament. Er wurde im Frithjahr 1849 wegen seiner Teilnahme an den
Unruhen von Genua gegen das Haus Savoyen in contumaciam zum Tode
verurteilt, beteiligte sich an der Verteidigung Roms, war dann wie viele
andere Fliichtlinge in Malta und endlich in Genf, wo er durch die Predigt
Desanctis’ bekehrt wurde.®® Seine zahlreichen Lieder werden noch heute von
unseren Gemeinden gesungen. Durch die Mitarbeit von Mazzarella und Reta
konnte Desanctis ein evangelisches Gesangbuch vorbereiten.® Es war das
dritte, nach dem Gesangbuch von Malta 1848 und einer zweiten, von Ferretti
in London 1850 unter Mitwirkung von Mapei und Gabriele Rossetti heraus-
gegebenen Liedersammlung.’

Nicht alle Exulanten aus den verschiedenen italienischen Staaten suchten
thren Zufluchtsort im Ausland. Im Kénigreich Sardinien wurde die liberale
Verfassung auch nach der Niederlage von Novara aufrecht erhalten und die
Religionsfreiheit war in thm besonders unter dem Ministerium Cavour ver-

#® B. Croce, Le origini della filosofia contemporanea in Italia, Messina 1917,
Bd. I, S. 64—86; F. Di Silvestri Falconieri, Bonaventura Mazzarella, Roma 1930;
G. Vulcano, Bonaventura Mazzarella, patriota e uomo politico, Lecce 1948; R.
Jouvenal, Mazzarella, il Valdismo e la Riforma in Italia nel secolo XIX, in: ,Ras-
segna storica del Risorgimento® XLIII (1956), S. 419—26; S. Mastrogiovanni, Un
riformatore religioso del Risorgimento. Bonaventura Mazzarella, Torre Pellice
1957; V. Vinay, Bonaventura Mazzarella e 1 Valdesi, in: ,Protestantesimo® XIII
(1958), S. 143—180.

50 Vel. La Civiltd cattolica V (1854), S. 2, Bd. 8, S. 237 f.; iiber die Auseinan-
dersetzung Retas mit seinem dem Katholizismus treu gebliebenen Vater vgl. ,La
Buona Novella“ III (1854); G. Rustico, C. Reta, in: ,Il Risorgimento Italiano®
XIIT (1920), S. 111 ff. und 281 ff.

51 Canti Sacri ad uso dei cristiani d’Italia, Eaux Vives 1853.

52 Tnni e Salmi ad uso dei cristiani d’Italia, con dodici armonie, Londra 1850.
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hilenismifig gut gewihrleistet. Deshalb kam eine Gruppe evangelischer
Toskaner nach Turin und gab durch ihren Glauben der Evangelisation, die
die Waldenser Kirche im Jahre 1850 durch die Predigt des Pastors J.
P. Meille begonnen hatte, ncue Anregungen. Meille versuchte eine neuec
italienische Gemeinde neben der waldensischen franzosischsprachigen Pfarrei
zu bilden. Die Toskaner waren ihm eine grofle Hilfe, besonders durch ihr
evangelisches Zeugnis in den politischen Fliichtlingskreisen, und zahlreiche
Neubekehrte schlossen sich an die entstehende Kongregation an. In Genua
war der aus der Toskana ausgewiesene Pastor Malan titig. Er wurde auch
durch die Mitarbeit der Toskaner unterstiitzt und hielt die Gottesdienste im
Hause des Admirals Packenham. Im Jahre 1852 wurde er durch den Pastor
Paul Geymonat ersetzt, der sich bald als einer der besten Evangelisten der
Waldenser Kirche bewidhrte. Das Arbeitsfeld war voller Verheiflung. Evan-
gelische Gruppen entstanden in Ligurien bis hin nach Nizza, wie auch in
Piemont. General Beckwith hatte wie Oberst Tronchin seine eigene Strategie
und behauptete, man sollte sich um die Verkiindigung hauptsichlich in
Turin und Genua bemithen. Mit Hilfe einiger auslindischer Freunde konnte
der Waldenser Bankier und Abgeordnete des Parlaments, Joseph Malan,*
ein Grundstiidke in Turin kaufen, wo eine groBe Waldenser Kirche gebaut
werden sollte. Pastor Meille ersetzte das franzosische Echo des Vallées durch
die neue italienisch-evangelische Zeitschrift La Buona Nowvella’* Aber neue
Prediger in grofer Zahl waren fiir dieses Evangelisationswerk dringend
nétig. Deshalb lud die Waldenser Tavola Desanctis cin, nach Turin zu kom-
men, um Meille zu helfen und sich selbst als Waldenser Pastor ordinieren
zu lassen.

Desanctis kam im Herbst 1852 nach Turin, und einige Monate spiter
folgte ihm Mazzarella nach Iralien, weil Geymonat ihn in Genua als Mit-
arbeiter haben wollte, wo die Evangelisation sich gut entwickelte. Im De-
zember 1853 wurde die neue Kirche in Turin mit grofier Begeisterung aller
unserer Evangelischen in Italien und in der Verbannung eingeweiht. Auch
die Kongregation in London war geriihrt und der alte Gabriele Rossetti
schrieb noch jetzt, am Ende seines Lebens, ein Gedicht fiir die erste Waldenser
Kirche in Italien auferhalb der Alpentiler. Die reaktioniren Kreise und der
piemontesische Klerus konnten dieses Werk nicht verhindern, und die grofie
evangelische Kirche im Viale del Re war wie ein Denkmal der Religionsfrei-
heit in der Hauptstadt des Konigreichs.

Es war eine fiir die Evangelisation giinstige Zeit, und die besten Manner
unserer Kirche predigten das Wort in Turin und Genua mit gutem Erfolg.
Die entstchende evangelische Bewegung stiitzte sich auf die Waldenser
Kirche, die in der Meinung unserer Leute gleichzeitig evangelisch und ita-
lienisch war, und sie schien deshalb pradestiniert zu sein, die zukiinftige
evangelische Kirche Italiens zu werden, alle evangelischen Krifte zu sammeln
und das missionarische Werk unter dem Volk zu leiten. Desanctis erkldrte

EENY- Me1l]e, Un Vaudois de la vieille roche. Souvenirs de Joseph Malan, Turin
1889.
54 Seit 1852.
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im Jahre 1852, er habe fiinf Jahre lang keiner protestantischen Denomina-
tion seinen Namen gegeben, in der Erwartung sich der Waldenser Kirche
anschliefen zu kénnen,” und Mazzarella arbeitete nach seiner Bekehrung
mit groftem Opfermut in derselben Kirche. Die Waldenser deuteten damals
theologisch, oder vielleicht mythologisch, ihre eigene Geschichte und meinten,
sic seien durch alle Verfolgungen hindurch von Gott errettet worden, um
das ,Israel des Alpes® zu werden und in der ncueren Zeit den Italienern
das Evangelium zu predigen. Deshalb waren sie sich ihrer Berufung bewuflt,
die Aufsicht iiber die evangelische Bewegung in der Toskana und im Konig-
reich Sardinien zu iiben.

In Wirklichkeit waren die Harmonie und das gegenseitige Verstindnis
nicht so vollkommen, wie man glauben kénnte. Die Gegensitze zwischen
Waldensern und Evangelischen (so werden wir die evangelischen Italiener
bezeichnen, um sie von den Waldensern zu unterscheiden) waren zahlreich
genug. Ob ernste Griinde fiir eine Kirchenspaltung vorhanden waren, wer-
den wir versuchen zu kliren. Aber die Spaltung wurde vollzogen, und die
evangelische Bewegung verlor die Einheit, die sie fiir eine fruchtbare Ver-
kiindigung im Volk so ndtig hatte,

Die Ursache des kleinen Schismas war ziemlich geringfiigig und hatte nicht
geniigt, das Auseinandergehen der Waldenser und der Evangelischen zu
rechtfertigen. Die Gemeinde in Genua war stark angewachsen und brauchte
dringend eine Kirche fiir ihre gottesdienstlichen Versammlungen. Im Herbst
1853 kaufte der Bankier Malan fiir die Waldenser Tavola die katholische
Kirche Gran Madre di Dio, die seit vielen Jahren vom Staate eingezogen
und in ein Magazin umgewandelt worden war. Der Erzbischof Charvaz von
Genua wollte auf jeden Fall vermeiden, dafl diese alte katholische Kirche,
wenn sie auch nur noch ein Warenlager war, fiir den evangelischen Gottes-
dienst verwendet werden konnte. Durch seinen grofien personlichen Einflufl
auf die konigliche Familic gelang es thm, einen solchen Druck auf Cavour
auszuiiben, dafi der Minister sogar Malan riet, die Kirche zu verkaufen, weil
die Waldenser Tavola nie das fiir ihre Er6ffnung notige kénigliche Dekret
erhalten wiirde. So kam die Gran Madre di Dio wieder in den Besitz der
Katholiken. Das emporte alle Evangelischen tiber alle Maflen gegen die Wal-
denser Kirche. Sie beschuldigten sie: 1. den katholischen Gotzendienst durch
ihre Schwiiche und durch Kompromisse zu fordern; 2. untauglich zu sein, eine
kriftige evangelische Mission unter den Italienern durchzufiihren und 3. den
jungen Gemeinden keine Freiheit zu lassen, das eigene kirchliche Leben und
Werk nach ihren biblischen Uberzeugungen zu gestalten.

Im Herbst 1854 spaltete sich die Klrchc In Turm und Genua trennten
sich Desanctis bzw. Mazzarella mit fast allen Evangelischen von der Wal-
denser Kirche. Sie organisierten neue Gemeinden, die zusammen die Italic-
nisch-Evangelische Kirche (Chiesa Evangelica Italiana) bildeten. In den pro-
testantischen Kirchen im Ausland wurde das Schisma aufs tiefste bedauert.

~ 5 Brief an Moderator J-P. Revel vom 2. Juli 1852 (Archivio della Tavola Valdese,
Torre Pellice, Bd. 13, Nr. 110).
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Aber die Kongregationen unserer Exulanten in London wie in Genf zeigten
sich ganz und gar mit den Evangelischen in Italien solidarisch. Ferretti und
seine Kongregation jubelten, dafl die Briider ,endlich sich entschieden hitten,
die Leitung der Evangelisation Italiens in thre Hand zu nehmen®.%

Die Waldenser warfen den Evangelischen religiosen Radikalismus, d. h.
Plymouthismus vor. Der Vorwurf wurde zuriickgewiesen. Er war wenig-
stens teilweise begriindet. Aber auch ohne Plymouthismus haben die Er-
weckungsbewegungen oft cinen separatistischen Geist gehabt. So war es auch
in Genf und in England, gerade in den Kreisen, die unseren Leuten den
Glauben gepredigt hatten. Was die Lehre anbelangt, bestand kaum ein
Unterschied zwischen Waldensern und Evangelischen. Beide hatten mehr
oder weniger unmittelbar die Theologie und Frommigkeit der Genfer- oder
der englischen Erweckung aufgesogen. Zahlrciche Evangelische hatten den
Katechismusunterricht von Meille oder aber in der Toskana von den Pasto-
ren Malan und Geymonat erhalten. Aber die erweckten Waldenser blieben
ihrer presbyterischen Kirchenverfassung treu; die Evangelischen dagegen
trachteten unter einem deutlichen plymouthistischen Einflufl das kirchliche
Leben viel freier zu gestalten. Die Lage wurde durch die mangelnde mis-
sionarische Erfahrung der Waldenser Tavola und des damaligen Moderators
J. P. Revel bedeutend erschwert. Die Tavola gab den entstehenden Gemeinden
nicht einmal die Freiheit, nach dem presbyterisch-synodalen System sich zu
organisieren. Sie verwaltete sie einfach durch den Pastor als ihren , Agenten®.

Unter den Dissidenten war Desanctis der gemifigtere, weil er doch dem
presbyterischen System zustimmte. Er konnte es aber nicht ertragen, daf}
die neuen Gemeinden in ihrer Freiheit eingeschrinkt und so wenig pres-
byterisch durch einen Agenten wie Meille geleitet wiirden, der alles nach
seinem eigenen Willen und den Tavola-Verordnungen entscheiden wollte.
Die Dissidenten waren vielleicht durch das Uberlegenheitsbewufitsein der
Waldenser verletzt, das sich im Mythos des ,Israel des Alpes* ausdriickte,
und warfen ihnen vor, zu wenig italienisch zu sein und einen zu engen und
sektiererischen Begriff ihrer Mission in Italien zu haben. Die Evangelischen
hatten moglicherweise rasche missionanische Erfolge, vielleicht sogar eine
Volksbewegung erwartet, die zur Griindung einer grofien italienisch-evan-
gelischen Volkskirche hitte fihren sollen. Sie tiuschten sich, und im nich-
sten Jahrzehnt, als sie selbst praktisch die Fiihrung der Evangelisation hat-
ten, mufiten sie feststellen, daf} die Verkiindigung in unserem Lande keine
leichte Aufgabe ist.

Die Evangelischen arbeiteten mit dem Glauben und der Opferwilligkeit
der Neophyten und konnten bald ihr Feld in Piemont, besonders in der
Gegend von Alessandria, und Ligurien ausdehnen. In Genua entwidkelte sich
die Gemeinde hoffnungsvoll. Mazzarella war ein guter Prediger. Wenn seine
Botschaft seinen Schriften entsprochen hat, muf sie tief evangelisch durch-

% 1’Eco di Savonarola 1854, S. 129. :
% V. Vinay, Ecclesiologia valdese ed evangelizzazione, in: ,Protestantesimo®
XIIT (1958), S. 35—47.
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dacht gewesen sein. Er war ein Gelehrter, ein Neukantianer auf der Suche
nach einer seinem evangelischen biblischen Glauben entsprechenden Philo-
sophie. In jenen Jahren veroffentlichte er ein philosophisches Werk ,Critica
della scienza® (Kritik der Wissenschaft) ® und 1861 wurde er zum Professor
der Philosophie an der Universitit Bologna ernannt. Er fiihrte den evange-
lischen Kampf auch auf dem Gebiet der Kultur, indem er die Vertreter des
Freidenkertums wie Ausonio Franchi zu widerlegen versuchte.

Im Jahre 1854 war Graf Guicciardini nach Italien zuriickgekehrt und drei
Jahre spiter folgte ihm sein Schiiler Pietrocola Rossetti. Sie wirkten damals
in Piemont und trugen dazu bei, die neuen Gemeinden zur plymouthistischen
Richtung zu verleiten, wenn auch niemand zu jener Bewegung zu gehdren
meinte und es auch nicht wollte. Die Gemeinden in Ligurien und Piemont
brachten in kurzer Zeit etwa 15 Prediger hervor. Es waren meistens Hand-
werker ohne Bildung und ohne Theologiestudium, und sie legten ihre Bibel
dem Buchstaben gemif aus. Sie wirkten mit einer gewissen Begeisterung und
oft erhielten sie sich selbst durch irgendeine Handarbeit. Sie wurden ver-
folgt, vom fanatisierten Volk bedroht und geschlagen, und manchmal selbst
von der Polizei trotz der liberalen Verfassung ins Gefingnis geworfen.”
Auch Mazzarella wurde 1857 in Alessandria vor Gericht gezogen und zum
Kerker verurteilt. Mehrere Fliichtlinge waren aus London zuriickgekehrt und
beteiligten sich an der Evangelisation in Piemont. Sie schickten dem Eco di
Savonarola ihre meistens scharf polemischen Schriften und Berichte aus dem
Missionsfeld. Das Blatt erschien zwar weiterhin in London unter der Leitung
Ferrettis, aber es war nunmehr die Zeitschrift der ins Vaterland zuriick-
gekehrten Exulanten. Ferretti war in den schlimmsten Zeiten ein guter Pastor
fiir sie gewesen; und jetzt konnten die Pioniere der Evangelisation im Vater-
land seine Erfahrung und seinen Rat nicht entbehren.

Vom 15.-20. November 1858 fand in Turin eine Konferenz der ersten evan-
gelischen Gemeinden statt. Turin, Genua, Alessandria, Asti, Novara, Novi,
Fara, Nizza, Borgomanero und andere kleinere Gruppen waren vertreten.
Sie wollten iiber die Leitung der Evangelisation, den Glauben und die Sakra-
mente, den Gottesdienst und die Amter beraten, Ferretti kam aus London
und begegnete seinen ehemaligen Mitarbeitern; er besprach mit ihnen alle
diese Fragen und kehrte dann nach London zuriick.®® Aber seine Aufgabe
im Ausland war bald erfillt.

Die Ereignisse der Jahre 1859—60, die Befreiung und Einigung Italiens
offneten neue Aussichten, und das Arbeitsfeld dehnte sich plétzlich von den
Alpen bis nach Sizilien aus. Es bestand ein empfindlicher Mangel an Pre-
digern; die Mission war zu groff, unendlich grofler als man in der Verban-
nung auch nur gehofft hitte. Aber wer eignete sich dazu? Die Italiener mein-

58 Genova 1860; und Della Critica libri tre, Genova 1868.

3 Condanna per reato di lesa religione dello Stato pronunciata contro gli evan-
gelici avv. Bonaventura Mazzarella, Francesco Lagomarsino e Carmelo Minetti.
Testo e motivi dell’appello, Torino 1857.

80 Bericht in ,L’Eco di Savonarola® XIII (1859), S. 1 f., 17 ff., 33 f.
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ten mit Genugtuung, Italien sei befreit. Der Savonarolianer jedoch dachte
vielmehr an die Italiener, an die Seelen, an jene Freiheit, die selbst Garibaldi
nicht schenken konnte. Als Kommentar zu der Expedition der tausend Gari-
baldianer schrieb er in einem Leitartikel im ,Eco®: ,Sizilianer, leset die
Bibel!“ Ferretti lieB sich, ebenso wie Pietrocola Rossetti, nicht durch die
Grofartigkeit der militirischen und politischen Ereignisse berauschen. Er
wulite allzu gut, was die innere Knechtschaft des unbekehrten Menschen ist.
Er wiederholte ein einziges Wort Garibaldis, das er aber wohl tiefer als der
antiklerikale Held der zwei Welten verstand: ,Ich empfehle allen Italienern,
daf sie die Bibel lesen, weil sie das Geschiitz ist, das Italien befreien wird“.®
Wie Ferretti dieses Wort verstand, wird deutlich durch einen Bibelspruch,
den er den Sizilianern nach der Befreiung Garibaldis wiederholte: ,So euch
nun der Sohn frei macht, so seid ihr recht frei* (Joh. 8, 36).

Die evangelische Diaspora Italiens

Nach der Spaltung des Jahres 1854 versuchte die Waldenser Kirche ihre
Mission in Piemont und Ligurien neu zu organisieren und griindete eine
Theologische Fakultdt, um ihre Prediger daheim auszubilden, so daf sie den
Italienern nicht mehr als Halbauslinder erschienen. Nach dem Jahre 1860
sandte die Waldenser Kirche ihre Evangelisten in viele Gegenden Italiens
und bis nach Sizilien. Sie war unvergleichlich stirker als die Italienisch-
Evangelische Kirche. Sie hatte hinter sich eine gesegnete Vergangenheit, ihre
Prediger waren theologisch gut geschult, ihre kirchliche Disziplin und Ver-
fassung konnten die Fortdauer der Mission besser als bei den Evangelischen
gewahren. Deshalb hat sie trotz aller threr Fehler in dauerhafter Weise ge-
baut.

Durch die Waldenser Verkiindigung sind in den zwei ersten Jahrzehnten
folgende Gemeinden entstanden: Turin (1851), Genua (1852), Nizza (1853),
Florenz (1860), Mailand (1860), Neapel (1860), Palermo (1861), Catania
(1862), Venedig (1867), Rom (1870). Das Evangelisationswerk brachte in
dieser Zeit und spiter seine Friichte auch in kleineren Stidten und Dborfern
auf dem Lande: so in der piemontesischen Ebene, im unteren Potal, in
Latium, in den Abruzzen, in Apulien und im Inneren Siziliens. Weitere Ge-
meinden wurden von der Italienisch-Evangelischen Kirche gegriindet.” In
dieser Kirche waren die philoplymouthistische Richtung Guicciardinis und
die mehr politisch interessierte garibaldianisch-evangelische Richtung Gavazzis
zusammengeflossen. Aber sie waren zu verschieden, um am selben evange-
lischen Werk und in einem Geiste arbeiten zu konnen. Im Jahre 1865 gingen
sie auseinander. Die Guicciardini-Richtung bildete die Chiesa dei Fratelli
(Briider-Kirche) und Gavazzi mit seinen Anhidngern die Chiesa Libera
81 1’Eco di Savonarola 1860, S. 65.

% Cinquante ans de liberté, 1848-1898, Torre Pellice 1898; Cent’anni di storia
valdese, Torre Pellice o. J.
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Italiana (Italienische Frei-Kirche). Desanctis kehrte in die Waldenser Kirche
zuriick.®

Seit dem Jahre 1861 begannen die auslandischen evangelischen Missionen
in Italien ihre TAtigkeit: 1861 die Wesleyaner aus England, 1866 die eng-
lischen Baptisten, 1870 die amerikanischen Baptisten, 1873 die amerikani-
schen Methodisten. So zerteilte sich die italienisch-evangelische Bewegung
gegen ihren cigenen Willen und ihre urspriinglichen Absichten in mehrere
protestantische Denominationen. Aber trotz aller ihrer Schwichen und Min-
gel schuf sie eine bedeutende Zahl kleiner Gemeinden, die in ihrem Glauben
und Gottesdienst miteinander sehr verwandt sind, obwohl sie zu verschie-
denen Denominationen gehéren. Alle diese Gemeinden bilden heute die
evangelische Diaspora Italiens, die die grofite des Mittelmeerbeckens ist.

Zur Beurteilung der Entwicklung der Evangelischen Bewegung
in Italien

Das Versdumnis gegenseitiger Erginzung der Waldenser Kirche und der
evangelischen Bewegung war fiir dic ganze evangelische Mission bedauerlich,
und seine Folgen sind noch heute im italienischen Protestantismus sehr deut-
lich. Er ist z. B. ohne eine Theologie geblicben, die die Waldenser Kirche
durch ihre reformierte Tradition, ihre in schweizerischen Akademien aus-
gebildeten Pfarrer und dann durch ihre eigene Theologische Fakultit ihm
leicht hitte vermitteln kénnen. Die Theologie ist eine Lebensfunktion der
Kirche; sie ist fiir die Verkiindigung iiberall, aber ganz besonders in einer
evangelischen Diaspora im katholischen Lande unentbehrlich. Ohne eine
niichterne reformierte Theologie entleert sich allmihlich die begeisterte Pre-
digt; sie kann die Gemeinden nicht mehr ernihren, noch ihnen die nétige Wei-
sung fiir das Leben geben. Die Diaspora ist dann stindig davon bedroht,
von der katholischen oder sikularisierten Umwelt wieder aufgesogen zu
werden.

Die Waldenser Kirche war Mitte des vorigen Jahrhunderts so wenig ita-
lienisch, daf} sie weder die Sprache noch die Mentalitit noch die Religiositit
des Volkes verstand, dem sie das Evangelium predigen wollte. Deshalb
wire die Mitarbeit von Minnern wie Desanctis und Mazzarella und an-
derer Evangelisten fiir sie wertvoll gewesen.

Die Italienisch-Evangelische Kirche hatte einen charismatischen Amts-
begriff und lieR ecinen jeden Bruder das allgemeine Priestertum nach seinem
Charisma iiben. Sie sorgte aber sehr wenig fiir die richtige Ausbildung fiir
die verschiedenen Amter. In der Waldenser Kirche wurde das Pfarramt sehr
hoch gehalten, aber es beanspruchte eine Monopolstellung, und tut es noch
heute, bei der Ausiibung aller anderen Amter im Gottesdienst wie im all-
gemeinen kirchlichen Leben. Die Waldenser Kirche konnte die Italienisch-
Evangelische Kirche iiber die notwendige Ausbildung fiir die Amter beleh-

% Die neue Spaltung wurde angekiindigt durch die anonyme (der Verfasser war T.
Pietrocola Rossetti) Schrift, Principii della Chiesa romana, della Chiesa protestante ¢
della Chiesa cristiana, Torino 1863.
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ren; die [talienisch-Evangelische Kirche konnte die Waldenser Kirche die
neutestamentliche Vielheit der Amter wieder entdecken lassen und dadurch
das Amtermonopol der Pfarrerschaft in ihr brechen, das die Gemeinden ver-
stummen und fiir das Evangelisationswerk untauglich macht, Dieses Pro-
blem der Amter bleibt noch heute in unserer Diaspora offen, und seine Losung
konnte eine entscheidende Bedeutung fiir das Leben der Gemeinden und ihr
evangelisches Zeugnis haben.

Ein gemeinsamer Fehler der Waldenser wie der Italienisch-Evangelischen
Kirche war die typisch zeitfremde Predigt der Erwedkung, die sich auf das
sogenannte religiose Gebiet beschrinkte. Sie suchte nur die Bekehrung der
Seelen, die innere Wiedergeburt und die personliche Heiligung; sie hatte
aber keinen Widerhall im politischen, wirtschaftlichen und kulturellen Leben,
d. h. im wirklichen, tiglichen Leben des Volkes. Deshalb konnte diese Pre-
digt unseren Gemeinden kein wirklich neues Ethos vermitteln. Und doch
brauchte das durch das piemontesische Heer und durch Garibaldi befreite
und vereinigte Italien hauptsichlich ein neues Ethos. Es mufite von einer
Verkiindigung erschiittert und erneuert werden, die alle Lebensbereciche
ergreift und thm den Weg weist, den es gehen soll. Die politische Predigt
Gavazzis und der Ttalienischen Frei-Kirche war keine Losung des Problems,
gerade weil sie eine politische, zeitgebundene Predigt und nicht eine evange-
lische Predigt zu dieser bestimmten, im weitesten Sinne politischen Situation
sein wollte. Die politische und antiklerikale Predigt Gavazzis wuflte ge-
legentlich grofe begeisterte Mengen zu sammeln, aber sie baute nicht die
Gemeinden in dauerhafter Weise auf.

Seit der Zeit des Risorgimento bis heute ist die Theologie auch in der
Waldenser Kirche ihren Weg gegangen. Nach einem gemifigten Liberalis-
mus, der in unsere Kirche gegen Ende des vorigen Jahrhunderts eingedrun-
gen ist, hat die Theologie bei uns seit etwa 30 Jahren unter dem Einflufl von
Karl Barth ihre biblisch-reformatorische Erneuerung erlebt, Aber das Pro-
blem einer evangelischen Verkiindigung, die sich allen Lebensbereichen ver-
antwortlich weifl und als ein notwendiges, heilsames Wort fiir die gegen-
wirtige Zeit gehort wird, bleibt das grofie, wahre Problem unserer Diaspora.

An diesem Punkte kann man die Frage nach dem Sinn und den Aussich-
ten einer solchen evangelischen Diaspora-Arbeit in Italien stellen.

1. Thr Ziel war nie und ist auch heute nicht, die Waldenser Kirche oder
irgendeine protestantische Denomination zu vergréfern. Die Evangelischen
zur Zeit des Risorgimento hatten die Lage und ihre Aufgabe richtig geschen,
als sie sich weigerten, dem italienischen Volk diese oder jene protestantische
Denomination oder auch die waldensische Tradition und kirchliche Disziplin
zusammen mit dem Evangelium vorzuschlagen. Die Verkiindigung selbst
_sollte ein neues evangelisches Leben mit seiner eigenen Ordnung und seinem
Glaubensbekenntnis schaffen.

2. Die Hoffnung, daB das Risorgimento, dhnlich wie das 16. Jahrhundert,
eine geschichtliche Stunde fiir die Reformation der Kirche in Iralien heran-
bringen sollte, war eine Tduschung. Vergeblich haben Gavazzi und viele mit
ihm gehofft, daf das Volk den Papst, den Feind des Vaterlandes, verliefle,
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um eine grofle evangelische Nationalkirche zu griinden. Eine geschichtliche
Stunde, wie die Reformation des 16. Jahrhunderts, ist eine Gnadenstunde,
und gerade deswegen steht sie den Menschen nicht zu jeder beliebigen Zeit
zur Verftigung. Heute denkt niemand, das Ziel der evangelischen Verkiin-
digung in Italien seci, den romischen Katholizismus zu zerstoren und durch
irgendeinen ,Evangelismo® zu ersetzen.

3. Guicciardini und die ganze philoplymouthistische Richtung wollten nur
Gemeinden von Bekehrten sammeln, um sich gegenseitig zu erbauen und die
Wiederkunft des Herrn zu erwarten. Diese Gemeinden sind noch heute zahl-
reich genug, aber sie leben ganz in sich geschlossen und iiben deshalb durch
thre Predigt kaum einen Einflu auf das italienische Volk aus.

4. Der Sinn einer Diaspora, wie der unsrigen, in einem halb katholischen
und halb sikularisierten Land ist der, durch ein klares evangelisches Zeugnis
ein Zeichen der Wahrheit und Gnade Gottes zu sein. Die antiklerikale
Kontroverse des Risorgimento ist heute gerade in Rom durch ein sachliches
Gesprich zwischen evangelischen und katholischen Theologen ersetzt wor-
den, um ein besseres gegenseitiges Verstindnis zu gewinnen. Man sucht den
Wert und die Kraft der Predigt in ihrer evangelischen Substanz und nicht
in der konfessionellen Kontroverse. So kann die Diaspora ein Zeichen der
Wahrheit und der Gnade werden und die rémische Kirche zu ihrer inneren
Erneuerung anspornen. Die Evangelisation soll nicht nur ab extra durch die
Griindung neuer evangelischen Gemeinden, sondern auch ab intra geschehen,
indem man irgendwic die innere Reform der katholischen Kirche fordert.
Es ist bekannt, wie die romische Kirche in den protestantischen Landern in
diesem Sinn beeinfluft worden ist. So hat auch unsere Theologische Fakul-
tdt in Rom mehr eine oekumenische als eine polemische Bedeutung.

Das Gespriich iiber Wahrheit und Gnade mit den sikularisierten Kreisen,
auf dem Gebiet der Kultur wie der Politik, ist nicht einfach. Aber ein evan-
gelisches Bekenntnis bleibt immer fiir alle, die die rémische Kirche ablehnen,
das Zeichen einer neuen Mbglichkeit zwischen dem Katholizismus und dem
atheistischen Freidenkertum. Dafl diese Moglichkeit ergriffen wird, steht
nicht in unserer Hand.

Wenn die Evangelischen der Risorgimento-Zeit keine Protestanten sein
wollten und sich selbst nie als Protestanten ihrem eigenen Volk vorgestellt
haben, dndert das nicht die geschichtliche Tatsache, dafi ihre Gemeinden als
eine spite Frucht der Erwedkung entstanden sind. Deshalb war und bleibt
sie bis zum heutigen Tag ein Schéfiling des europdischen Protestantismus im
Mittelmeerbecken. Darum empfindet und pflegt sie als eine Lebensbedingung

ihre zahlreichen kirchlichen und theologischen Beziehungen zu der evange-
lischen Okumene.
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Lexikon fiir Theologie und Kirche. Begr. von Michael Buchberger,
2., vollig neu bearbeitete Auflage . . ., hrsg. von Josef Héfer und KarlRah-
ner. Band V: Hannover bis Karterios. Freiburg (Herder) 1960. 12 S., 1384 Sp.,
14 Taf., Lw. DM 77.—.

Der neue, fiinfte Band des LThK trigt noch dieselbe Jahreszahl wie der vierte:
1960. Er reiht sich wiirdig seinen Vorgingern an. Er reicht vom Stichwort ,Hannover®
bis zu ,Karterios®, einem wenigbekannten Mirtyrer und Heiligen, der auf diese Weise
nun zu einer gewissen Uniibersehbarkeit gelangt ist. Wieder iiberrascht die grofie Zahl
von Personalartikeln. Wenn ich richtig gezahlt habe, findet sich nach einhundertund-
einundzwanzig Heinrichen ,Johannes® nicht weniger als vierhundertundeinundzwan-
zigmal; aber auch ein seltenerer Name wie Isaak erscheint gleich zwanzigfach. Die
grofle Masse dieser Artikel bietet begreiflicherweise neben bloflen Verweisartikeln frei-
fich nur eine knappe Zusammenstellung der wichtigsten Daten, nur selten wie z. B. bei
Heinrich VIIL. von England (Evenett) eine ctwas nihere Charakteristik und Stellung-
nahme. Am anregendsten sind in dieser Hinsicht die grofien Philosophen, wie die ver-
stindnisvolle Darstellung Kants und des Kantianismus durch Séhngen, Hegels durch
W. Kern, Heideggers durch Liibbe und Jaspers durch Robrmoser. Bei Theologen sind
entsprechend lebendige Darstellungen verhiltnismifiig selten; doch sei hier beispiels-
weise auf die zusammenfassende Charakterisierung der ,Kappadokier® durch Gribo-
mont, die Wiirdigung von Hermes und des Hermesianismus durch Schlund und Hegel
oder des Jansenismus durch Willaert verwiesen. Von Harnack wird gesagt, dafl er
»durch Barths Theologie nicht wirklich iiberwunden® sei (Brandenburg). Wo man ein
Mehreres zu erfahren wiinscht, helfen die Literaturangaben weiter. Es liegt in der
Natur solcher Lexika, dafd der eine hier, der andere dort dabei auch kleinere Liicken
empfindet. So hitte beispielsweise fiir ,, Jakobus den Bruder Jesu® (oder auf Sp. 60 bei
Hegesipp®, wo das Problem beriihrt wird) auf die m. E. richtige Erkldrung des Bei-
namens ,Oblias® — Obdias, Obadja durch Baltzer und Késter, ZNW 1955 S. 1411,
verwiesen werden sollen; und bei ,Hermas® vermifit man — trotz der genannten jiinge-
ren Literatur — nur ungern einen Hinweis auf den unumginglichen Kommentar von
Dibelius 1923. Aber im allgemeinen sind die Literaturangaben mit Recht ein besonde-
rer Stolz des LThK.

Neben den biographischen Artikeln stehen die geographischen, bei denen die katho-
lisch-kirchlichen Beziell::ungen dann jeweils besonders hervorgehoben werden (vgl. z. B.
,Hannover®). Genannt seien Irland, Italien (mit mehreren Karten), Japan und Jeru-
salem (auflerdem ,Heiliges Grab®). Bei ,Heidelberg® (R. Hanuser) darf der Satz iiber
die ,Neuorientierung® der theologischen Fakultit nach dem zweiten Weltkrieg ,,mit
Riickbesinnung auf das Erbe der Reformation und klarem lutherischen Bekenntnis”
nicht miiverstanden werden: es handelt sich nach wie vor um die Fakultit einer be-
kenntnis-unierten Landeskirche.

Eine Reihe von Artikeln sind fiir den Kirchenhistoriker von grundsitzlicher Be-
deutung. ,Hiresie® (. Brosch) ist stark juristisch-definitorisch gefafic und geht auf die
philosophische Vorgeschichte des Begriffes nicht ein. Hinsichtlich der staatlichen Straf-
bestimmungen heifit es summarisch, dafl sie seit 1648 ,auch theoretisch nicht mehr ver-
treten® wiirden. Unter dem Stichwort ,Hiresiengeschichte® betont K. Rabner dagegen,
daf ,im katholischen Bereich eine wirkliche theologische Reflexion auf das Wesen der
Hiiresie noch weithin fehlt und eine Geschichte der Hiresiengeschichtsschreibung
,woh! noch nicht geschrieben® sei. Er versucht, den Typ .einer blof positivistisch auf-
sammelnden Hiresiengeschichte® zu iiberwinden, entwickelt den heute eine grofle Rolle
spielenden Begriff einer bloff , verbalen® Hiresie sowie Jlatenter® Hiresien und ,Hare-
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sioide* innerhalb der katholischen Kirche und schreibt den Hiresien unter Vorbehalt
auch eine positive, heilsgeschichtliche Funktion gegeniiber nur schwach betonten Wahi-
heiten der Kirche zu. Die ,Heilsgeschichte® selbst wird auf insgesamt 10 Spalten von
Schnackenburg und Darlapp natiirlich mit positivem Akzent behandelt; doch findet
sich hier auch ein kritischer gehaltener Abschnitt tiber ,das evangelische Verstindnis der
Heilsgeschichte® von K, G. Steck. Den gleichen Willen zu einer Beachtung der evange-
lischen Theologie zeigen die Artikel tiber ,Jesus Christus®; sie bieten neben einer
»Dogmengeschichte der kirchlichen Christologie® von Grillmeier eine eigene Darstel-
lung der ,protestantischen Christologie® von Pannenberg. Dagegen iiberrascht es, wenn
durch Bea ausgerechner der ,Inspirationslehre bei den Protestanten u. a. ,die Nicht-
beachtung der Funktion des Hagiographen als lebendiges, vernunftbegabtes Werkzeug
Gottes in seiner personlichen Eigenart in Gedankenfithrung und Darstellung® vorge-
worfen wird.

Unter den geistesgeschichtlichen Artikeln ragen die anregenden Ausfiihrungen
Henrys iiber ,Hellenismus und Christentum® hervor, die den Einflufl der Philosophie
auf Hiresie und Orthodoxie, die Schriftauslegung und das Dogma behandeln; vgl. jetzt
auch von demselben ,Die frithchristlichen Beziehungen zwischen Theologie und Philo-
sophie®, Zeitschr. f. kath. Theol. 82 (1960) 428-39. Eine solide Ubersicht vermittelt
Blinzler iiber ., Judenchristentum® und , Judentum und Christentum® (hier zusammen
mit K. Thieme). Sachlich eingehend orientiert R. Biumer iiber Papst Honorius I. und
die Honoriusfrage. Die Ausfithrungen iiber die ,hypostatische Union® von Schmaus
behandeln neben der ,geschichtlichen Entwicklung® auch die ,heutige Problemarik®
(vgl. dazu Hamp und Diepen iiber ,Hypostase). Das Mittelalter kommt nicht zu
kurz. Das zeigen die gehaltvollen Bemerkungen iiber das Kaisertum (Délger, Schmale)
mit einem Abschnitt fiber die liturgisch-kirchenrechtliche Stellung des Kaisers und die
»Herrscherweihe® (von R. Elze), gie karolingische Kunst (Elbern), Reform und Re-
naissance (Gamho}), den Investiturstreit (Schieffer), die Hochscholastik (Alszeghy)
und die Hussiten (Seibt). In die Neuzeit leitet der ,Humanismus® iiber (Gritz, H. Rah-
ner). Hier findet man dann umfangreichere Darlegungen iiber die Jesuiten (B. Schnei-
der) mit mehreren Nebenartikeln und iiber die Hugenotten (Skalweit, mit einer leise
abdimpfenden Kennzeichnung des ,Gemetzels von Vassy“). Und so geht es weiter bis
zu Karrers Wiirdigung der ,Interkonfessionellen Gesprache® unserer Zeit. Wie man
sieht, ist es der Redaktion wieder gelungen, erste Krifte zur Mitarbeit heranzuziehen;
auch dem Kirchenhistoriker ist iiberall eine schnelle und sichere Orientierung geboten.

Heidelberg H. v. Campenhausen

Ubersicht iber die Bestinde des Landesarchivs Gotha. Bearb. von
Ulrich Hess. Weimar (Bohlau) 1960. XII, 313 S. 2 Ktn. geb. DM 19.50.

Ubersicht iiber die Bestinde desLandesarchivs Meiningen. Bearb.
von Ernst Miiller. Weimar (Bohlau) 1960. XII, 130 S. 2 Ktn. geb. DM 9.50.
(Verdffentlichungen des Thiiringischen Landeshauptarchivs Weimar. In Verbindung
mit der Staatlichen Archivverwaltung hrsg. von Hans Eberhardt. Bd. 3 und 4.

Fiir die historische Forschung ist es eine grofle Hilfe, wenn die Archive die Be-
nutzung ihrer Bestinde durch Ubersichten und Inventare erleichtern. So hat sich die
Staatliche Archivverwaltung in Potsdam bemiiht, fiir ihren Bereich die Bearbeitung
derartiger Ubersichten vornehmen zu lassen. 1957 erschien die ,,Ubersicht iiber die Be-
stande des Deutschen Zentralarchivs Potsdam® (Berlin: Riitten & Loening). Thr waren
die der Landeshauptarchive Magdeburg (1. Band) und Dresden 1954 und 1955 voran-
gegangen. Es folgten noch die Ubersichten kleinerer Archive.

1959 setzte die Erschliefung der Thiiringer Archive ein. Hans Eberhardt, der
Herausgeber der Reihe ,,Verb‘i%entlidmngen des Thiiringischen Landeshauptarchivs
Weimar® lieR die ,,Ubersicht iiber die Bestinde des Thiiringischen Landeshauptarchivs
Weimar® als ihren 2. Band erscheinen, dem die oben genannten Titel als 3. und 4. Band
folgten. Im Vorwort der Bestandsiibersicht des Thiiringischen Landeshauptarchivs
Weimar sind die Grundsitze fiir die Bearbeitung der Ubersichten festgelegt.
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Eine kurze Einleitung erliutert und begriinder die Einteilung der Ubersicht iiber
die Gothaer Bestinde, die, zum mindesten im Hinblick auf die dlteren Teile, auch dem
gewachsenen Aufbau entspricht. Die Abteilung A enthilt die Akten des Herzogtums
und des Freistaates Gotha. Der Gothaer Staat entstand 1640. Die aus Weimar {iber-
nommenen Archivalien wurden in dem Schlof} Friedenstein in Gotha untergebracht.
Hier liegen zwischen den Jahren 1646-1649 die Anfinge des Archivs. Die Abteilung A
enthilt einmal die Akten der Behdrden des Fiirstentums und Groflherzogtums Gotha
bis zur Verwaltungsreform 1858. Diese Verwaltungsreform bedeutete eine Neuorga-
nisation der Zentralverwaltung der Herzogtiimer Coburg und Gotha in einem Staats-
ministerium als einziger zentraler Verwaltungsbehrde. Ferner enthilt die Abteilung A
die Akten der Behtrden des Herzogtums Gotha seit der Verwaltungsreform von 1858.
(Die Coburger Akten befinden sich, da der Freistaat Coburg 1920 an Bayern iiberging,
heute im Bayerischen Staatsarchiv Coburg). Sie sind nach den 1881 geschaftenen 4 Depar-
tements auf- und in diesen noch untergegliedert. Departement I enthielt die Abtei-
lungsleitung und Aufleres, II Inneres, 111 Kirchen- und Schulsachen und Justiz, IV
Dominen und Forsten. Hier, unter 111, befinden sich z. B. die Akten der Kirchen- und
Schulimter und auch die der Ephorie und des Oberpfarramtes Gotha von 1529-1914.
Am Schlufl der Abteilung A werden die Nachldsse von Paul Baethcke, Heinrich Hef3,
Kar] Ernst Adolf von Hoff und Otto Liebetrau verzeichnet.

Die Abteilung B trigt die Bezeichnung: Land Thiiringen, Thiiringische Unterbehor-
den in den Land- und Stadtkreisen Eisenach und Gotha. Von dieser Abteilung wird
vom Bearbeiter gesagt, dafl sie ,nach Quellenwert und Umfang keinen Vergleich mit
den beiden anderen Abteilungen aushile® (S. 2). Jedoch ist noch mit umfangreichen Zu-
gdngen zu rechnen.

Die Abteilung C enthilt die Akten des Preuflischen Regierungsbezirkes Erfurt, der
1816 auf Grund der ,Verordnung wegen verbesserter Einrichtung der Provinzial-
behtrden vom 30. April 1815 entstand und der zur Provinz Sachsen gehéree, die
Treitschke als ,das wunderliche Gewirr von zweiunddreiflig grofien und ungezihlten
kleinen Herrschaften® bezeichnete. Die Einleitung zur Abteilung C bringt Klarheit in
die komplizierten Gebietsverhilenisse und zeigt die Aufgliederung der Erfurter Regie-
rung. Sodann werden die Akten der Regierung und der nachgeordneten Behérden ver-
zeichnet, z. B. Abteilung fiir Kirchen- und Schulwesen, die etwa 22 1fd. Meter umfassen.

Die Abteilung C ist 1948 in das Gothaer Archiv gekommen und umfaflc das Schrift-
gut der Staatsbehorden des Regierungsbezirks Erfurt von 1816 bis 1948. Archivalien
aus Behorden im Regierungsbezirk Erfurt nach 1816, die bis 1949 im Landeshaupt-
archiv (frither Staatsarchiv) Magdeburg lagerten, wurden nach Gotha abgeliefert. In
diesem Zusammenhang bleibt zu bemerken, dafl die Bestinde des Landesarchivs Gotha
in ihrem ,weitaus grofiten Teil® (S. 2) nach Behdrdenprovenienzen geordner sind,
wihrend das Pertinenzprinzip in Weimar und Dresden auf Grund einer nicht so ohne
weiteres zu beseitigenden ‘Tradition noch eine Rolle spielt. Der Verzeichnung der Archi-
valien wurden zu Beginn der groflen Abteilungen Abrisse der Behrdengeschichte voran-
gestellt, die unentbehrlich sind. Ferner ist angegeben, welchen Zeitraum die Akten um-
fassen. Die Angabe der Quantitit in laufenden Metern ist ebenfalls sehr niitzlich. Zwei
beigegebene Karten ,Die Herzogtiimer und Freistaaten Coburg und Gotha 1826-1920°
und , Regierungshezirk Erfurt 1816-1945¢ sind eine willkommene Hilfe zur Klirung
der verwidkelten Gebietsverhiltnisse. :

Die ,,Ubersicht iiber die Bestinde des Landesarchivs Meiningen® ist in der gleichen
Weise angefertigt worden. Eine Einleitung orientiert dariiber, dafl die Zustindigkeit
des Landesarchivs Meiningen sich erstreckt ,auf das Gemeinschaftliche Hennebergische
Archiv, das die Archivalien der 1583 ausgestorbenen Grafen von Henneberg enthilt . . .
sowie auf die Archivalien des ehemaligen Einzelstaates Sachsen-Meiningen und auf das
archivwiirdige Schriftgut nachgeordneter thiiringischer Behtrden in einem nach Kreisen
festgelegten Bereich® (S. XI). Demzufolge werden die Archivalien in folgenden Ab-
teilungen verzeichnet: ;

Abteilung A: Gemeinschaftliches Hennebergisches Archiv. B. Herzogtum und Frei-
staat Sachsen-Meiningen. C. Land Thiiringen: Den Zentralbehorden des Landes Thii-
ringen nachgeordnete Behorden und Einrichtungen im Bereich des Landkreises Meinin-
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gen, Hildburghausen und Sonneberg. D. Reichsbehdrden. E. Stadtarchive und Pfarr-
archive (Romhild, Wasungen, Pfarrei Mendhausen). F. Gutsarchive. G. Innungen, Ge-
sellschaften und Stiftungen. H. Sammlungen und Nachlisse. Bei den Nachldssen sind
folgende Namen zu nennen: von Eichel, Emmrich, Erb, Fifllein, Grétzner, Koch, Kiim-
mel, Lilie, Oberlinder, Pusch, Schaubach, von Schorn, Tenner, Zimmermann. Einzelne
landes- und archivgeschichtliche Abrisse, Bemerkungen zur Behtrden- und Bestands-
geschichte, Angabe des zeitlichen und rdumlichen Umfangs der Akten sowie zwei Kar-
ten (,Sachsen-Meiningen 1826-1920% und ,,Sachsen-Weimar-Eisenach 1815-1920%) ge-
stalten auch diese Ubersicht in niitzlicher Weise aus.

Bestandsiibersichten wie die vorliegenden stehen jenseits der theoretischen kritischen
Beurteilung. Thre Zuverlissigkeit und Brauchbarkeit muf sich in der Praxis erweisen.
Der Archivbenutzung stehen am Ort noch Repertorien, Karteien und Ablieferungs-
verzeichnisse (die umfassende Magdeburger Gesamtiibersiche gibt sie im Petitdruck bei
jeder Repositur an und fiigt sogar das bereits vorhandene Schrifttum hinzu) zur Ver-
fiigung. Es handelt sich hier um sorgfaltig gearbeitete Ubersichten, nicht um Iventare.

Bonn O. Wenig

- Georg Schreiber unter Mitwirkung von Balthasar Gritsch, Hans Ho-

chenegg, Helmut Lahrkamp: Die Vierzehn Nothelfer in Volks-
frommigkeit und Sakralkultur. Symbolkraft und Herrschaftsbereich der
Wallfahrtskapelle, vorab in Franken und Tirol (= Schlern-Schriften 168). Inns-
bruck (Wagner) 1959. 129 S., 7 Taf, kart. 65 120.—.

In diesem Bande gibt zunichst Georg Schreiber aus der gewaltigen Fiille seiner zu-
sammengetragenen Beobachtungen und Exzerpte Hinweise zur Entstehung, zur Ver-
breitung und zum Leben des Vierzehn-Nothelferkultes im Volk und zu den volkstim-
lichen Lebensformen iiberhaupt, in denen sich der Nothelferkult offenbart.

Der Verfasser zeige die verschiedenen Arten der Gruppenbildung von Heiligen auf,
wie sie vollkstiimlichem Denken entspricht, wie sie aber auch dem religits erregten Spit-
mittelalter mit der starken Einflufinahme des Volkes auf die Kultgestaltung zukommt.
Schreiber legt dann dar, wie es zur Verfestigung kommt, und zeigt an einzelnen Bei-
spielen, in welchen Formen sich die Verehrung der Vierzehn Nothelfer im kirchlichen
Bereich und vor allem im Volksleben durchsetzt.

Zu der sehr ausgedehnten Quellengrundlage darf ich noch einige erginzende und
weiterfithrende Hinweise geben. Zu den Siehenschlifern seien die vielen Arbeiten des
franzosischen Orientalisten Massignon genannt. Zu den regionalen Verinderungen der
Nothelferliste bieter das Archiv des Aclas der deutschen Volkskunde viel Material.

Georg Schreiber weist auf den Zusammenhang der Didsenschieder Nothelfervereh-
rung mit den 7 FuRifillen der Kolner Gegend und dem Fiinfwundengebet fiir Sterbende
hin, Das fehlende Zwischenglied liefern rheinische Fragebogen fiirs Maifeld und fiir
die untere Mosel, wo in der Sterbestunde vierzehn Teilnehmer zu Ehren der Vierzehn
Nothelfer die Fufifille beten.

Die Staffelberger Liste von 16 Heiligen scheint mir das bewufite Werk cines einzel-
nen zu sein, der sich am Niederrhein und in der Kélner Gegend gut auskannte, und det
im Gegensatz zu Vierzehnheiligen — kein dortiger Nothelfer findet sich in Staffel-
berg — cine Art Konkurrenzunternchmen schaffen wollte (S. 25). }

In dem zweiten Beitrag schildert B. Gritsch aus personlicher Anschauung und bei
guter Kenntnis von ortlichen und zum Teil entlegenen Quellen die Nothelferverehrung
in Tirol als Reise durch das Land zu den einzelnen Kultstitten. Sehr deutlich wird hier,
worauf Schreiber allgemein hinwies, wie der Nothelferkult vor allem dort Anklang
findet, wo einer der Thren bereits vorher Patron war (S. 96 ff., 103, 105, 108). Dagegen
ist Gritschs Vermutung, dieser Kult sei mit der Pest aus dem Orient nach Deutschland
gelkommen, vollstindig abwegig (S. 114).

H, Labrkamp gibt einen gedringten Uberblick tiber die Kultgeschichte der einzel-
nen vierzehn Heiligen in Deutschland. Leider tritt der dem Verfasser besonders ver-
traute westfilische Raum iiber Gebithr hervor, der fiir die Entstehung des Vierzehn-
nothelferkultes bekanntermafien ohne Bedeutung war. Dionys z. B. wird in den Kreis
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der Vierzehn Nothelfer als Regensburger Didzesan- und Lokalheiliger aufgenommen;
denn Regensburg rithmte sich seitdem 11. Jahrhundert, seinen Leib zu besitzen.

Aus der Sucht des Volkes nach Gewiftheit der Gebetserhtrung entstand der Typ des
Nothelfers, dem Gott irgendwann die Gabe verliechen hat, in festgelegten Notfillen
regelmiflig und sofort zu helfen. In diesen Kreis gehdren unabhingig von der Gruppe
der Vierzehn fast alle hier genannten Heiligen, aber auch andere, wie Gertrud und
Servatius (vgl. S. 112). Die spitmittelalterliche Vorliebe fiir Zahlensymbolik und die
Heiligengruppe, die Bedeutung der stindischen Gruppierung fiihrten zu den mannig-
fachsten Vergesellschaftungen, von denen Schreiber eine Anzahl nennt. Wie er heraus-
arbeitet, kommt es bei den vielen, zum Teil zufilligen Zusammenstellungen zu einigen
Verfestigungen, und dazu zihlen die Vierzehn Nothelfer. In diese Gruppe gehoren
im regensburgisch-bambergischen Raum besonders verehrte Heilige (Dionys, Vitus,
Cyriak), dann Heilige, deren Kult.im Spatmittelalter alle anderen iiberragte (Barbara,
Katharina, Christoph) oder gerade in der Zeit des Zusammenwachsens dieser Kult-
gruppe sehr zunahm (Achatius). Dazu aber kamen einige personlich oder lokal sehr be-
grenzt verehrte Heilige (Eustachius).

Der Kult dieser doppelten Siebenergruppe breitet sich rasch, aber in deutlichen
zeitlichen und rdumlichen Intensititsstufen vom oberen Main und der mittleren Donau
aus, er reicht im Westen bis genau an die Sprachgrenze, fithrt dagegen im Osten bis
weit ins slawische und ungarische Gebiet hinein.

Sehr bald wird die Gruppe zur unlsbaren Einheit. Viele Beter kennen nicht einmal
mehr die Namen dieser vierzehn Heiligen und geben sich keine Rechenschaft dariiber,
daR es sich eigentlich um 14 Individuen handelt. ,, Vierzehn Nothelfer® ist eine so fest-
stehende Floskel, dafl Altdre ihnen und vielen anderen Heiligen geweiht sind, unter
denen ganz zufillig dann noch einmal Christoph, Vitus o. a. vorkommen. Es ist somit
kein Wunder, daf viele Beantworter der volkskundlichen Fragebogen die Namen nicht
mehr kennen, sondern hinschreiben ,wie iiblich® oder gar ,wie in der hl. Schrift®,
Heute ist der Nothelferkult tiberall im Zuriidegehen. Er lebt noch in manchen Intensi-
titsgebieten des Kultes und in Erhaltungsgebieten. Aber auch in Vierzehnheiligen merke
man, wie die Verchrung zum historischen Requisit wird und nicht mehr Herzensange-
legenheit der Mehrzahl der Besucher der Kirche ist.

Von verschiedenen Seiten ist eine systematische und umfassende Untersuchung der
Nothelferverehrung, seiner Entwicklung, Ausbreitung und Bedeutung geplant. Auch
der Rezensent besitzt eine Sammlung von einigen tausend Zetteln zum Nothelferkulr,
die er im dritten Band seiner kultgeographischen Arbeir auszuwerten gedenkt. Sie wiir-
den ?bar selbstverstindlich jetzt schon fiir eine abschlieflende Arbeit zur Verfiigung
gestellt.

Schreiber hat (wie seine Mitarbeiter) bei seiner grofien Belesenheit und einer in
vielen Jahrzehnten erworbenen intimen Kenntnis der Volksreligiositdt in seinem Bei-
trag viele neue Gegegenheiten mitgeteilt, Gesichtspunkte und Hinweise zum Nothelfer-
kult und, off nur in lodkerem Zusammenhang damit und weitab fithrend, zur Volks-
frommigkeit iiberhaupt gegeben, die dem Bearbeiter einer umfassenden, auch von
Schreiber dringend geforderten Kultgeschichte dieser echt volkstiimlichen und eigen-
artigen Verehrungsform eine wertvolle Hilfe und von manchem Nutzen sein werden.

Bonn M. Zender

o= Georg Schreiber: Die Wochentage im Erlebnis der Ostkirche und
< des christlichen Abendlandes (= Wissenschaftliche Abhandlungen der
Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen, Band 11).
K&ln und Opladen (Westdeutscher Verlag) 1959. 283 S. geb. DM 23.—.
Georg Schreiber berichtet iiber die Eingliederung der Wochentage ins kirchliche
Leben auf Grund eines Materials, dem er offensichtlich wihrend eines halben Jahr-
hunderts seine Aufmerksamkeit zugewandt hat. : e
Die Tage der jiidisch-christlichen Woche sind schon in der Spitantike mit heidnischen
Gotternamen belegt; sie werden bereits vor der Christianisierung ins Germanische iiber-
nommen und dort mit Namen germanischer Gotter interpretiert, wihrend die Kirche
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offiziell an einer schlichten Zihlung 1-7 festhilt. Der Sonntag wird vor allem in der
Ostkirche als Tag der Auferstehung Christi hervorgehoben, im Abendland auch als Tag
der Dreifaltigkeit, wihrend der dies Jovis — der Donarstag —, der sich urspriinglich als
wichtigster Wochentag durchzusetzen schien, mehr und mehr zuriickgedringt wurde.
(Letzte Reste der urspriinglichen Bedeutung leben nicht nur bis ins 17. Jahrhundere; sie
bestehen bis zur Gegenwart, so das Spinnverbot am Donnerstag, besseres Essen, ja
geradezu das Essen wie am Sonntag.)

Als feste kirchliche Zuteilung fiir den Montag setzt sich im Abendland das Toten-
gedichtnis durch, das vom Volke her auch an fast allen andern Tagen, sogar trotz
kirchlichen Verbotes am Sonntag Einflufl gewinnen will. In der Ostkirche bilden sich
dagegen die Nacht zum Samstag und der Samstag als Totentag der Woche heraus.

Im Laufe der Zeit kristallisiert sich dann die Verbindung Donnerstag-Eucharistie,
Freitag-Passion und sehr friih Samstag-Maria heraus, wihrend Dienstag und Mittwoch
in ithren Beziehungen zu Mysterien und Heiligen beweglicher bleiben. Zunzchst handelt
es sich aufler um Maria nur um Mysterien, die zu den Wochentagen in Beziehung ge-
setzt werden. Mit der steigenden Heiligenverchrung aber und dem Einfluff der Orden
als den Trigern der Kulte kommt es nach dem Vorbild des Samstags dahin, dafl iiber
zaghafte Versuche mit Petrus, Stephan, Johann Baptist und dem Kirchenpatron sehr
spit jlingere Heiligenkulte, wie Anna, Anton von Padua und Joseph, zu bestimmten
Tagen in Verbindung treten. Ganz jung ist der Herz- Jesu-Freitag, bei dem aber dann
noch cine eche mittelalterlich volkstiimliche Vorstellung zum Durchbruch kommt: Wer
an neun aufeinanderfolgenden Herz-Jesu-Freitagen zur Kommunion geht, ist der
ewigen Seligkeit sicher.

Der Verfasser hat die Zusammenhinge der abendlindischen Entwicklung mit der
Ostkirche und die Einfliisse von dort dargelegt, wo ja sogar einzelne Wochentage als
Heiligengestalten personifiziert wurden; es werden aber auch die andersartigen Verhilt-
nisse der Ostkirche hervorgehoben. Schreiber zeigt dann die Einfliisse der Karolingerzeit,
verbunden mit dem Namen Alcuin, wo zum ersten Male (vielleicht auch in Parallele
zu den heidnischen Wochennamen) eine kirchliche Gliederung der Woche erscheint. Wir
werden auf die Einwirkung der Oblationen, die Schreiber besonders gut bekannt sind,
der Einrichtung der Eigenkirche, der Stadt und Stinde und der Orden hingewiesen.

Breite Abschnitte sind bei diesem grofien Kenner der Volksreligiositit natiirlich der
Auswirkung auf das Volksleben gewidmet, nicht nur fiir den religitsen, sondern auch
fiir den weltlichen Bereich.

Niche blof fiir die Wochentage im eigentlichen Sinne und ihre kirchliche Eingliede-
rung ist hier viel Material zusammengetragen, sondern auch fiir jene Feste, die regel-
miflig auf solche Wochentage fallen, wie Dreifaltigkeitssonntag, Aschermittwoch, Chri-
sti Himmelfahrt, Fronleichnam, Griindonnerstag, Karfreitag usw. g

Schreiber spricht selbst von dem zunichst fast verwirrenden Mosaikgefiige, in dem
manche sich festigende Grundlinien hervortreten (S. 236). Es ist ein grofes Verdienst
dieses Buches, nach Jungmann noch einmal auf den Gegenstand und seine Erforschung
hingewiesen zu haben und dabei eine solche Fiille von Marterial bereitzustellen. :

Einige Ergidnzungen liegen also durchaus im Sinne des vorliegenden Buches. Bei
Huizinga, Herbst des Mittelalters, Miinchen 1928, S. 217, 358, finden wir den Beleg,
dafl der Wochentag, auf den Unschuldige Kindlein (28. 12.) fallt, als Ungliickstag des
Jahres gilt. Auch die gliidchafte Bedeutung des Wochentages, auf den Neujahr fillt, fiir
das ganze folgende Jahr ist bekannt.

Zu iiberaus zahlreichen Wochentagsversen — das Rheinische Worterbuch allein teilt
Dutzende mit — sei noch auf die franzosische Sage hingewiesen, nach der Hexen “di-
manche lundi mardi’ singen. (A. Aarne u. St. Thompson, The types of the folktale,
Helsinki 1938 (FFC 74), Nr. 503. — . Bolte u. G. Polivka, Anmerkungen zu den Kin-
der- und Hausmirchen der Briider Grimm 3, 1918, S. 324 ff. — G. Laport, Les contes
populaires wallons (FFC 101), Helsinki 1932, S. 59.)

Der Dreifaltigkeitssonntag, der dritte Adventssonntag usw. heiflen Goldene Sonn-
tage nach den Quatemberfasten oder Fronfasten (S. 47, 132). Der Frommsonntag ist
volksetymologische Erweiterung des Fronsonntages (S. 52). Prozession zu den Gribern
an den Sonntagen von Ostern bis Pfingsten war und ist im Rheinland weit verbreitet,



Alte Kirche VT

Gribersegnung und Totenvesper sind in der Eifel noch hie und da am Kirmessonntag
Giblich (S. 61). Zum Thema des Sonntags wire noch auf die Tausende von Sagen, nach
denen Sonntagsarbeit und Sonntagsschindung bestraft werden, auf den Sonntagsjiger
usw., hinzuweisen (S. 80 ff.).
Am Kirmesmontag sind Gribersegnung und Totenamt im Rheinland iiberall Brauch.
Aber es fragt sich, ob hier nicht einfach die Meinung mitspielt, der erste Feiertag gelte
den Lebenden, der zweite den Toten, wie es bei der biuerlichen Hochzeitsfeier ist.
| Montag gilt als Anfang der Woche. Wer in Koln der Hornchesmesse in St. Severin vor
. aufgestelltem Horn des hl. Cornelius am Montag beiwohnt, bleibt in der Woche vor
Ungliick verschont. 3
Ein Wort wire noch zur Erhthung des Karfreitags in der evangelischen Kirche zum,
wie das Volk sagt, ,hochsten Feiertag des Jahres* notwendig, wobei aber oft im Volk
| Abstinenz und Fasten zum Teil sehr streng beibehalten wurden (Hunsriick). Zu den
f Gliicks- und Ungliickstagen, zu den fiir Trauung bevorzugten und gemiedenen Wochen-
[ tagen bietet das Archiv des Atlas der deutschen Volkskunde reiches Material.
Wie bei allen Biichern von Georg Schreiber, so wird man auch hier die iiberreiche,
in einem langen und erfolgreichen Forscherleben erworbene Materialkenntnis bewun-
‘ dern, die den Rahmen des Buches fast zu sprengen scheint. Das Werk wird fiir alle
weiteren Forschungen zu diesem Gegenstand grundlegende Bedeutung haben.
Bonn M. Zender

‘ Alte Kirche

U{«,A. J. Festugiére O.P.: Antioche paienne et chrétienne. Libanius,

s Chrysostome et les moines de Syrie. Avec un commentaire archéologique sur [’ An-
tiochikos (196 ss.) par Roland Martin (= Bibliothéque des Ecoles Francaises
d’Athénes et de Rome, 194). Paris (Boccard) 1959. 540 S. frs. 3.500.

\ »11 est extrémement difficile de conclure®, sagt der Verfasser (S. 403) in seiner
kurzen Schluffbemerkung; man mufl es ihm glauben, denn es folgen noch Notes addi-
tionnelles, Appendices, Addenda und prosopographische Indices von fast 140 Seiten.
Im Grunde hat das ganze Buch etwas vom Charakter dieser Anhinge, es ist »a series
of studies rather than a book® (H. A. M. Jones, J. Th. St., NS XI, 1960, p. 405).

I Flissigkeit wird partienweise durch die Vorliebe F.s fiir ausgedehnte Zitate in eigener

‘ (und ausgezeichneter) Ubersetzung erreicht. Aber diese Texte — Libanius in vielen

‘ Briefen und Reden, Chrysostomus in Predigten, Viten der Wiistenheiligen, vor allem
die des Symeon Stylites in verschiedenen Fassungen — streben in solcher Linge natur-
gemif durch die ihnen innewohnenden Akzente auseinander und werden vom Ver-
fasser nicht zusammengehalten. Das Prinzip, die Autoren selbst zu Wort kommen zu
lassen, ist ,perhaps carried too far in this book® (Jones 406). Freilich kommt man
(mindestens als Rezensent) so an Texte, die man lingst gelesen haben sollte, aber doch
nicht las. Man findet etwa S. 473 in der or. 58 des Libanius eine bemerkenswerte Stelle,
die fiir unrechte Handlungen nicht einmal den Sklaven die Entschuldigung des ,,Befehls-
notstandes® erlaubt — und man weif}, wie grausam ungehorsame Sklaven bestraft wer-
den durften. Die literarischen Probleme einzelner Quellen werden in aller Breite vor-
gefithrt und abgehandelt (S. 347387 iiber die verschiedenen Viten des ersten Styliten;
F. weicht vielfach von Peeters ab). Gelegentlich wird die Fiille des zusammengestellten
Materials durch scharfe Notizen belebt, z. B. S. 91 Anm. 1: ,,. . . G. Misch, Geschichte
der Autobiographie, I 357 ss., [iiber Libanius] est du bavardage; pas de bonne étude,
le sujet est neuf . . .“. — Einleuchtend ist die Beurteilung, die F. der Schilderung des
antiochenischen Asketenlebens durch Joh. Chrys. zuteil werden l4fit: es sind ,tableaux
idylliques, loin de la réalité, comme le bon sens indique . . . Clest que Chrysostome
est pocte . . . Il est le créateur, si on peut dire, d’un théme litréraire qu’on croirait
mocferne (le Moyen Age, si plein de moines, ne I’a pas connu): la poésie des cloftres”
(S. 345).

Ztschr. f. K.-G. 25
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Uber den Inhalt des Buches urteilt Jones schirfer noch als iiber dessen Form: F.
trage moderne katholische Ideen ein und verzerre damit das Bild (1. c. 406); Asketen-
tum war nicht ¢in hoherer spiritueller Grad, sondern einziger Weg zur Rettung der
Seele, umgekehrt ,unterschitzt er (F.) gewift die Macht der alten Gotter® (407), d. h.,
F. habe den Gegensatz zwischen Heidentum und Christentum in sciner religidsen Tiefe
nicht dargestellt und bewertet. Die Sympathien F.s gehdren ohne Zweifel der Zivilisa-
tion (dieses Wort im positiven Sinne genommen) des Libanius, wie dieser die Aus-
fithrungen iiber die religiose Fithrung Jugendlicher (S. 65 ff. zu Julians Jugend) mit
kollegialer Zustimmung zur Kenntnis genommen hitte, Diese kultivierte padagogische
Behutsamkeit, sich bewufit, das beste Erbe der Antike bewahrt und im Christentum
~aufgehoben® zu haben (,la sagesse grecque est vraiment un x7fjuc sic del, qui s'acco-
mode de toutes les religions . . .“ S. 230), kann dann zu solchen Urteilen kommen:
oIl y a en vérité chez ces anciens Péres, un Chrysostome, un Jérbme, une sorte de
rigorisme farouche, de haine pour tout ’humain, et par la-dessus une méconnaissance
des vraies conditions de la vie religieuse, une absence du tact spirituel, qui nous afflige
et nous rebute® (S. 212). Immerhin kénne man es Chrysostomus nicht iibelnehmen, dafl
er seine Religion ernst genommen habe (S. 406) — !

Diese Unschirfen rithren daher, dafl F.s Frage nach den erzieherischen Idealen nur
dem Libanius angemessen ist; die christlichen Texte dagegen sind nicht an Erzichung,
sondern am Heil interessiert und wissen auf die Frage nach dem Heil und wo es zu
finden sei, sehr wohl zu antworten. Thre Antworten sind als Rezepte fiir religiose Er-
ziehung nicht ohne weiteres anwendbar.

Zu S. 181 iiber das Asketerion Diodors cf. René Leconte, L’asceterium de Diodore.
Mélanges André Robert (S. d.) p. 531-536. — Der S. 181 Anm. 4 erwihnte Carterius
kommt an einer weiteren Athanasius-Stelle vor, wo er leicht zu konjizieren ist, s. Ernest
Honigmann, Patristic Studies (Studi e Testi 173) 1953, p. 36 ff. — Uber die even-
tuellen Beziehungen zwischen syrischen und indischen Formen des Asketentums (S. 295
Anm. 1) bzw. iiber die moglichen Zwischenglieder cf. jetzt Arthur V&bus, History
of Asceticism in the Syrian Orient I (CSCO 184) 1958, p. 109 ff. — Der S. 419 iiber-
setzte Brief des Styliten Symeon an Johannes von Antiochien tiber Nestorius ist, wie
F. vermutet, natiirlich unecht, nicht blofl aus dem Grunde, den F. angibt; der Brief
setzt den Ablauf des ephesinischen Konzils von 431, an dem teilzunehmen er Johannes
dringt, bereits voraus: Kyrill leiter das Konzil, Johannes verspitet sich; von Nestorius
wird chne jeden Titel gesprochen, das tun nicht einmal die Akten des von Kyrill ge-
leiteten Konzils; Kyrill heiflt ,unser hl. Vater®. Freilich beweist die Tatsache der Fil-
schung, welchen Einfluf man dem Styliten zuschrieb. — Die verbreitete Vorstellung,
daf Theodoret zwischen 457 und 460 gestorben sei (S. 245 Anm. 1; 348, 2; 401, 2), ist
von Honigmann, . c. 174 ff. erschiittert worden. H. setzc vielmehr das Jahr 466 als
Todesdatum an.

Bonn L. Abramowski

, Jiirgen Kabiersch: Untersuchungen zum Begriff der Philanthro-

pia bei dem Kaiser Julian (= Klassisch-Philologische Studien, Heft 21).
Wiesbaden (Harrassowitz) 1960, IV, 96 S., kart. DM 10.—.

Le nom gulavdowmla correspond A une notion trés complexe, ~ la bienveillance
des dieux pour les hommes, la clémence ou la libéralité d’un souverain pour ses sujets,
le sentiment de concorde des citoyens entre eux, la solidarité universelle de tous les
hommes, I’amour et la charité pour les plus malheureux d’entre eux etc. . . . — dont
Phistoire a été plus d’une fois tentée, notamment par S. Lorenz en 1914 et par S. Tromp
de Ruiter en 1932, et que Pétude de J. Kabiersch vient préciser sur un point trés
particulier, tout & fait significatif: I'usage qu’en fait I'Empereur Julien, dans sa tenta-
tive pour revigorer 1’idéa] des prétres paiens, afin qu’ils opposent avec une plus grande
efficacité leur concurrence 3 la prédication et & la plavdowaie des chrétiens.

Alors que G. Downey, W. Koch, Bolkestein, Labriolle et H. Pétré ont utilisé seule-
ment quelques passages des Lettres de "Empereur, les uns pour souligner son indépen-
dance vis-3-vis de 'usage chrétien, les autres pour montrer sa dépendance, J. Kabiersch
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méne son enquéte dans tous les textes, notamment depuis les Discours de 356-358,

dans la dépendance d’une tradition oratoire des panégyriques: aussi étude commen-

ce-t-clle par un chapitre qui analyse préalablement la notion de gilavdowmic chez

celui qui, au plus haut point, en a fait la vertu du Souverain: Thémistius (p. 6-15).

J. Kabiersch montre bien la place centrale donnée par Thémistius & lidée, qui n’est

pas neuve, d’un Souverain-philosophe dont la majesté réside dans une imitation de

Dieu; sur le théme platonicien de I’6uoiwots $ei se greffe le théme de la prlardownia,

signe de la ressemblance divine: ’Empereur, homme divin, gvwér ovedrior, doit «faire

le bien» et mettre de I’adoucissement dans 'application de la loi (0 woreiv, émeeinei).

Comme chez Thémistius, nous retrouvons chez ’Empereur Julien une premiére défini-

tion de la gulevilowmia qui apparente cette vertu a la clémence, puisqu'elle consiste

a mepetoufvas xoldlew; sur ce chéme, J. Kabiersch groupe un certain nombre de textes

(p. 15-25) et ne manque pas de soulever la question de la «clémence» de PEmpereur

vis-3-vis des chrétiens: a-t-il eu, comme il ’a affirmé, une attitude de douceur, wodws

xoil pikavdocdnws? Grégoire de Nazianze a eu raison de tourner en ridicule sa pré-
tendue #ueodrns.

La deuxiéme définition de la @idardowaia la rattache a la libéralité puisqu’elle
constiste 2 yostas émovogdoty. Kabiersch rappelle Iexistence ancienne de cette notion,
montre I’importance de la doctrine stoicienne pour le développement de la gilardow-
mi, notamment P’accent qui fut mis sur la solidarité universelle, et en arrive enfin &
poser la question de la rencontre entre la notion biblique de 'amour du prochain et
la notion grecque, hellénistique, de la philanthropie: chez Philon d’Alexandrie et
dans le Nouveau Testament, — bien que le nom g@ulordowala ne se lise que deux
fois —, puis dans la littérature patristique, tantbt sous le nom aydan tantdt sous celui
méme de gidavdowaia. L’analyse du Discours 14 de Grégoire de Nazianze, consacré
a Pamour des pauvres, pilonrwyie, de peu postérieur aux Lettres de Julien, conduit
a préciser ainsi I’étude de la notion de gilardowmnia chez PEmpereur:

1. (p.49-61). Chez Julien, comme dans le Christianisme, mais aussi comme déja chez
Thémistius et aprés celui-ci, la philanthropie est devenue un devoir religieux, elle
est en rapport essentiel avec I’¢0oéfea, Le prétre doit réunir obligatoirement les
deux qualités du @ldteos et du @idardowmos. Ceci mettrait Julien dans la zone
d’influence du christianisme, car il s’agit bien d’amour du prochain et non de simple
justice, si la motivation de la philanthropie n’était pas, chez lui, purement paienne.
Ce point est repris 4 la fin de enquéte, p. 77 sq: Julien est persuadé que la philan-
thropie est une vertu d’origine spécifiquement paienne, qu’elle est la marque propre
des Romains et des Grecs, qu'elle leur est naturelle, ec qu’elle est méme, plus préci-
sément, la caractéristique des Athéniens, accueillants aux malheureux.

2. (p. 61-63). Contrairement aux chrétiens, Julien a P’idée d’une récompense de la
philanthropie, notamment celle de I's?uévee divine.

3. Julien fonde la philanthropie sur la doctrine de la parenté des hommes entre eux,
qui se rattache a4 la doctrine stoicienne de l'oizelwois, que celle-ci vienne de
Théophraste, selon la thése de F. Dirlmeier, ou qu’elle soit proprement stoicienne.

4. La philanthropie a pour objet, selon Julien, comme chez les chrétiens, les écrangers,
les hotes, les pauvres.

Sur ce point précis, il faut relire les fameuses «lettres pastorales» adressées par
Julien en 362-363, depuis Antioche, 4 des prétres paiens, pour voir comment "'Empe-
reur a ressenti le danger qu’il y avait pour lhellénisme a laisser aux chrétiens le
privilége des institutions de bienfaisance: «la négligence et I'incurie de nos prétres a
Pégard des pauvres a suggéré aux impies Galiléens la pensée de s’appliquer & ces
oeuvres de bienfaisance et ils ont consolidé la pire des entreprises grace aux dehors
séduisants de leurs pratiques» (Ep. 89, 305 B, trad. Bidez). Voir aussi Ep. 84, 429 D:
ce qui a le plus contribué 4 développer 'athéisme (i. e. le christianisme), c’est en pre-
mier lieu % weol rove Eévovs @pihavdpwaie. Aussi PEmpereur, Grand Prétre, demande-
t-il que l’on choisisse pour prétre celui qui réunit ces deux conditions: 76 gidddeoy
xal 16 @iddrdowmor (Ep. 89,305 A sq.). La gdavdownia prend exactement la pre-
miére place dans ses recommandations, parce que la charité chrétienne, avec ses insti-
tutions de bienfaisance, doit étre contrecarrée par un zéle égal chez les Hellénes. Ce

25%
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que les chrétiens appellent «charité, hospitalité et service des tables», dydan, dmodoys,
daxovio roomel @y, les prétres de Julien doivent le réaliser également en s’inspirant
d’une authentique tradition paienne, celle de la @ulavdowain, issue, dit Julien, de la
prhobevia d’Homere et de la deéidrns mooc rovs Eévovs d’Athénes. Les chrétiens ne font
qu’imiter, wepalnloty, les oeuvres de bienfaisance pratiquées depuis longtemps chez
les Hellénes (Ep. 84, 431 AB). La @uavdowmio est proprement grecque. On voit
combien Je nom, et la notion précise de bienfaisance, est au coeur méme de la tentative
religieuse de Julien.

L’étude de J. Kabiersch est menée avec rapidité, précision, compéténce et justesse
dans les jugements: sur tous les auteurs abordés, et notamment sur ceux de la période
post-classique, Philon d’Alexandrie, les Stoiciens de PEmpire, les Péres grecs par
exemple, la documentation est, sinon compléte, du moins exacte et tient compte des
travaux récents (On doit ajouter a la bibliographie les pages consacrées A la notion
de pilovdowmnia par le P. Festugitre, La révélation d’Hermés Trismégiste, I1, Le Dieu
cosmique, pp. 301-309, qui dégage bien la “bienveillance® du souverain A I’époque
hellénistique et le progrés de la notion d’humanité dans les faits de guerre, comme
on le voit par exemple chez Polybe 5, 10, 1, la philosophie stoicienne aidant peu a
peu a dégager une loi universelle de justice, de bienveillance, d’humanité, qui s’impose
A tous les hommes du seul fait qu’ils sont hommes). A propos de la relation peu a
peu établie entre: culte de Dieu, imitation de Dieu, pratique de la bienfaisance,
étudiée ici p. 53-54, on pett citer, avant Porphyre, un texte de Clément d’Alexandrie,
Stromates VII, 13, disant que les régles de ’2fopolwais sont I'fueodrns, la gpidavidon-
wlo et la peyalompensc Peocéfera,

Un index des mots grecs aurait wutilement complété cet ouvrage, qui fait appel
constamment, avec exactitude, aux mots voisins, groupés autour de la notion générale
de philanthropie: yonordins, émsizeia, pilokevia, piladelglo, pidonrwyla, dydmy etc.
humanitas, aequitas, clementia, liberalitas, temperantia etc. . . ., ou & des notions con-
nexes, comme celles d’evoéfea, d’oixelwors, de xowovia, d’6uolmwos @ed etc.

Le grand mérite de ’étude de J. Kabiersch, sans parler de IPapport intéressant la
lexicographie, est d’avoir situé la pointe de son enquéte sur un domaine commun
aux paiens et aux chrétiens et de n’avoir pas dissocié les deux langues, comme s'il
pouvait exister, 2 une méme époque, parfois dans une méme ville, sur des problémes
analogues, un «grec paien» et un «grec chrétien»!. L’étude de J. Kabiersch nous dé-
montre une fois de plus que la langue évolue sensiblement de la méme facon chez les
uns et chez les autres, avec parfois des distances infinies 3ui séparent deux modes
de pensée, mais selon un schéma analogue. Ainsi le mot pilordowale, qui avait d’abord
désigné, d’une facon assez vague, un sentiment de bienveillance générale, de gen-
tillesse, d’accueil et d’amabilité pour les étrangers, a-t-il été promu, sous P’influence
stoicienne, au rang de vertu morale, les hommes faisant la découverte de leur com-
mune nature, puis est-il passé dans le domaine religicux, I’lhomme picux s'efforcant
d’imiter la bonté divine. Malgré la conception assez étroite de la gilavdowmio chez
Julien et la résonance purement paienne que le mot a chez lui, la notion réclamait
cependant la confrontation avec I'usage chrétien, — amour de Dieu pour I’homme,
amour de I’homme pour tous les hommes —, pour étre mieux comprise, pour qu’appa-
raisse mieux I’échec de cette compétition philanthropique.

Paris M. Harl

09 Hans-Oskar Weber: Die Stellung des Johannes Cassianus zur
auflerpachomianischen Monchstradition. Eine Quellenuntersuchung
(= Beitrige zur Geschichte des alten Monchtums und des Benediktinerordens, Heft
24). Miinster (Aschendorff) 1961. XXIII, 132 S., kart. DM 15.—.

Die zentrale Bedeutung, die Johannes Cassianus fiir das abendldndische Monchtum
hat, fordert eine genaue Untersuchung der Zuverlissigkeit seiner Vermittlerrolle.
Fuflend auf den bisherigen Ergebnissen iiber Leben und Werk, Quellen und Ausstrah-
lung werden vor allem zwei Fragen aufgeworfen: 1. Wie tiefgreifend sind Kenntnis
und Verstindnis des alten Monchtums bei Cassian? 2. In wieweir hat er das ihm im
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Osten Ubermiitelte umgestaltet? — Es geht nicht um eine Interpretation der Haupt-
schriften Cassians, ebenso wird bewuflt verzichtet auf die Untersuchung des Einflusses
der vorcassianischen Monchsliteratur sowie der auffermonchischen Quellen seiner Schrif-
ten. Die durch das Beiseitelassen des pachomianischen Monchtums gebildete Liicke
weist der Verfasser der patristischen Forschung zu. So beschrinkt sich die Arbeit
auf folgende Quellen: Basilius d. Gr., Euagrius Ponticus, die unter dem Namen
»Apophthegmata patrum® bekannte anonyme Sammlung von Lehrspriichen und Tu-
gendbeispielen aus dem Leben berithmter Monche und derer griechische Vorlage, die
in der zweiten Hilfte des 6. Jahrhunderts als ,, Verba seniorum® ins Lateinische iiber-
setzt wurde.

Die Feststellung der Quellen Cassians stofic auf verschiedene Schwierigkeiten. Die
Werke sind erst mehrere Jahre nach seinen Reisen durch Agypten und die anderen
Wirkungsstitten der Monche niedergeschrieben worden. Zudem verfolgten die Berichte
nicht einfach historische Zwedke, sondern fiigen sich in ein festes Schema ein und haben
einen ganz bestimmten (,legislatorischen®: E. Schwartz, Lebensdaten Cis, in: Zeitschr,
f. ntl. Wiss. 38 [1939] S. 10) Zwedk, so dafl die Frage berechtigt ist, wieweit das Ut-
spriingliche iiberhaupt noch erkennbar ist. Schon frither ist nachgewiesen worden, daf}
Cassian seine ,eigenen Kategorien® (S. 13) vom Ménchtum in die Berichte einfiigt, und
es blieb noch weitgehend die Frage offen, in welchem Mafle sich der umformende Einflufl
seines Denkens geltend gemacht hat.

Cassianus gibt das in Agypten Gehorte und Gesehene niche einfach weiter, wendet
auch nicht das Auswahlprinzip an, daf} ihn etwa ein besonderes Interesse am Erbau-
lichen oder Dramatischen geleitet hitte; er iibernimmt vielmehr eine Vermittlerrolle
htheren Ranges. Das Ubernommene stellt er ,in eigenen Zusammenhang, macht es
neuen Zwecken dienstbar und schafft so eine Welt, die zwar gewify Frucht und Folge
jener klassischen Periode darstellt, die aber zugleich ein Neues und der verinderten
Umwelt Gemifles bedeutet, das nun eine eigene Geschichte beginnt® (S. 41). Diese Um-
formungen zeigen sich in Ausdrucksweise und Ausfithrung des Gedankens, in nur sinn-
gemifler Wiedergabe, Aufnahme nur des Motivs, Verkiirzung oder Erweiterung der
vorgegebenen Gedanken (ohne Verinderung des Sinnes, durch Konkretisierung, Auf-
zeigen der Folgen, Angeben des Weges oder Tendenz auf die Regel hin). Cassian macht
also das Vorgefundene dem jeweiligen Ziel seiner Abhandlung dienstbar. Daher geht
er mit seiner Vorlage ziemlich souverdn um, keineswegs dngstlich besorgt, den eigent-
lichen Sinn zu wahren. Oft dient die Vorlage nur als Anregung, und er macht dann
daraus, was und wie ‘er es gebrauchen kann. Damit stellt er die alte Weisheit der
Méonchsviter in seine Zeit und sucht Regeln fiir das eigene Verhalten bzw. fiir die
Lebenseinrichtung der neuen Generation von Ménchen zu gewinnen. Er steht also im
Prozef} der Regelbildung. Dabei erfolgt immer in erster Linie der Appell an die sitt-
liche Energie und an das moralische Streben des Lesers, nicht in weltferner Form, die
Anweisungen offenbaren vielmehr einen klaren Blick fiir das Mogliche.

Fiir diese Stellung Cassians innerhalb der Geschichte des Ménchtums sind zahlreiche
Belege angefiihrt, die nicht nur fiir die damalige Zeit, sondern fiir das Klosterleben
iiberhaupt Geltung haben und in das abendlindische Ménchtum eingegangen sind. Man
wird viele Satzungen in den Regeln der noch bestehenden Ménchsorden (z. B. die Auf-
fassungen iiber Tugendstreben, Gehorsam) in ithrem Sinn und in ihrer Zielsetzung tiefer
oder iiberhaupt erst verstehen, wenn man diese sauber und exakt gearbeitete Forschung
Webers studiert hat.

Walberberg b. Bonn G. Gieraths

UL Joseph Golega: Der homerische Psalter. Studien iiber die dem Apo-
linarios von Laodikeia zugeschriebene Psalmenparaphrase. (— Studia Patristica

et Byzantina Heft 6) Ertal, (Buch-Kunstverlag) 1960. X VI, 200 S., kart. DM 28.80.

Mit wahrhaft erdriickendem Material (Satz und Korrektur miissen eine Plage
gewesen sein, das Vorwort stammt denn auch schon vom Januar 1958) belegt Golega
seine in der Byz. Zeitschr. 1939 geduflerte These, dafl Apollinarius d. J. nicht der Ver-
fasser der thm zugeschriebenen Psalterparaphrase ist. Dem hatte noch jiingse Scheid-
weiler (Byz. Ztschr. 1960) widersprochen. Golega hat seine Dissertation von 1952, aus
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deren Bearbeitung und Erweiterung das vorliegende Buch entstand, auch um die Aus-
einandersetzung mit Scheidweiler erweitert (im Literaturverzeichnis ist Scheidweilers
Aufsatz vergessen worden). G. beschiftigt sich seit mehr als 30 Jahren mit jenen Pro-
dukten der spitantiken Literatur, die Teile der heiligen Schrift in archaisierendem
Stil umdichteten (s. seine ,Studien iiber die Evangeliendichtung des Nonnos von Pano-
polis® Breslau 1930; eine neue Arbeit iiber die Johannes-Metabole des Nonnos als
Vorbereitung zu einer Ausgabe ist von ihm in Angriff genommen, S. 49 Anm. 1), er
bewegt sich daher auf diesem Gebiet, das nur jemand zu bearbeiten imstande ist, der
griindlichste altphilologische Schulung genosssen hat und mit der Dogmengeschichte
geniigend vertraut ist, mit der notwendigen methodischen Sicherheit. Nicht umsonst
2ihle er Eduard Schwartz zu seinen Lehrern (S. 2 Anm. 1. — Zwei Schwartzianismen:
die Abkiirzung Kpl fiir Konstantinopel, die aber in diesem Text aus Siglen, Abkiir-
zungen und Ziffern nichts zur Erleichterung des Lesers beitrigt; und die Benutzung der
Kirchengeschichte des Zacharias Rhetor in der Ubersetzung von Ahrens-Kriiger, wih-
rend lingst eine Ausgabe mit Ubersetzung im CSCO vorhanden ist, vol. 83. 84. 87. 88).

Im 1. Kap. berichtet G. iiber die Echtheitsfrage. Das 2. Kap. behandelt die Pro-
theoria der Paraphrase, es werden abschnittsweise Text, Ubersetzung und Kommen-
tar vorgelegt. Die Kap. 4-9 zeigen die Abhingigkeit von der literarischen Tradition:
von Homer und Hesiod, von hexametrischen Dichtungen der Kaiserzeit (Gregor v.
Naz. und Nonnos hier ausgenommen), von der tragischen, Iyrischen, epigrammatischen
Poesie, von Gregor von Nazianz, die Bezichungen zu den Nonnos-Dichtungen
(Dionysiaka und Johannes-Metabole). Diese Kapitel stellen mit den drei folgenden
cinen philologischen Kommentar in sachlicher Gliederung dar; was an Parallelen nur
immer aufgetrieben werden konnte, ist gesammelt und gesichtet, der Wortschatz unter-
sucht. Welche Entsagung das vom Verfasser forderte, kann man an einem Urteil wie
dem von Puech (S. 173 Anm. 1) iiber die Paraphrase ermessen: ,La morphologie est
un chaos, aussi bien que le vocabulaire®. :

Kap. 10 beschreibt Stilmitte] und Interpretationsverfahren der Paraphrase; Kap.
11 versucht das Verhiltnis zu den altchristlichen Psalmenerklirungen festzustellen,
wobei aber die ungekldrten Verfasserprobleme der meisten Kommentare hinderlich
sind. Doch sieht G. den Kommentar Theodorets in der Paraphrase benutzt. Kap. 12
forscht nach dem vom Paraphrasten vorausgesetzten Septuagintatext. Dieser ist ein
Mischtexe mit agyptischen und lukianischen Lesarten, dabei der unterigyptischen Re-
zension niherstehend als der lukianischen. — Ein Anhang stelle die Konjekturen G.s
zum Text der Paraphrase zusammen. Die notigen Indices beschlieflen den Band; das
Sachregister, obwohl kurz, erscheint mir iiberaus brauchbar angelegt.

Die literarischen Abhingigkeitsverhiltnisse der Paraphrase und die dyophysitische
Einstellung ihres anonymen Verfassers verweisen zusammengenommen in die 2. Hilfte
des 5. Jahrhunderts. Als einzigen Anhaltspunke fir weitere Fixierung hat man den
Namen des Mannes, dem die Paraphrase gewidmet ist, Markianus; leider ist dieser
Name nicht selten. Golega identifiziert ihn mit dem Okonomos der Kirche von Kon-
stantinopel unter dem Patriarchen Gennadius (458-471). Der Presbyter und Okonom
Markianus ist durch eine Vita des Symeon Metaphrastes bekannt, aus ihr weifl man
u.a, daf er sich um den Kirchengesang bemiihte. In die Zeit des Gennadius fillt die
Flucht dgyptischer chalkedonensischer Bischéfe und Kleriker nach der Ermordung des
Proterius von Alexandrien 457 nach Konstantinopel, unter diesen Chalkedonensern
muf man den Verfasser der Psalterparaphrase suchen. — Dieser plausiblen Kombina-
tion entgegenzutreten ist nur der in der Lage, der die Abhingigkeit der Psalterpara-
phrase von Gregor, Theodoret und Nonnos nach den von G. gelieferten Beweisen
wieder umdrehen kann, was ich fiir schwierig wenn nicht fiir unméglich halte.

Einige Einzelheiten: (zu S. 139) das Todesjahr Theodorets ist mit Honigmann
spiter anzusetzen (s. oben S. 378). — (Zy S. 20) Das von Opitz dem Eutherius von
Tyana zugeschricbene Bekenntnis stamme tatsichlich von E., es ist Teil einer gro-
Reren Schrift, wie M. Tetz inzwischen nachgewiesen hat (Habilitationsschrift Bonn
1961). — (Zu S. 23) Mit seiner Identifizierung des Markianus der Protheoria hat G.
ihn aus dem Kreis der durch Lebons Markianus-Problem betroffenen Trigern dieses
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Namens ausgeschalter. Das Problem besteht darin, daff Lebon den Verfasser einiger
Fragmente im Florilegium Edessenum mit dem Markianus aus Theodorets Historia
religiosa identifiziert (Theodorets Markianus und den der Protheoria identifizierte
Driscke, Scheidweiler folgte thm); Theodorers M. duffert sich antiapollinaristisch,
die Fragmente des Flor. Edess. lassen eine entgegengesetzte Tendenz erkennen. Man
mufl hoffen, dafl die Frage der Einordnung der Markian-Fragmente des Flor. Edess.,
die jedenfalls in der Lebonschen Form fiir die Geschichte der Christologie nicht ohne
Konsequenzen wire, bald gelost wird, indem einerseits A. von Roey das ihm von
Lebon vererbte Material bearbeiter und veréffentlicht und andererseits J. Kirchmeyer,
der in Oxford 1959 iiber Markianus von Bethlehem (492) handelte, seine Texte und
Ergebnisse vorlegt.
Bonn L. Abramowski

U. Fabricius: Die Legende im Bild des ersten Jahrtausends der
Kirche. Der Einflul des Apokryphen und Pseudepigraphen auf die altchristliche
und byzantinische Kunst. Kassel (J. G. Oncken) 1956. 126 S., 32 Taf. brosch.
DM 9.80.

Diese Abhandlung, deren Anzeige infolge Krankheit und Uberlastung des Rezen-
senten mit bedauerlicher Verspitung erfolgt, mochte laut Vorwort den nach der Mei-
nung des Verfassers bisher noch ausstehenden Nachweis erbringen, daf} die ,apokryphe
Literatur einen bestimmenden Einfluf auf die Gestaltung der altchristlichen Kunst*
ausgeiibt habe. Das gelte insbesondere von den Apokryphen des Alten Testaments, die
_bisher kaum in den Bereich der Forschung hincingezogen“ worden seien. Der Ver-
fasser gliedert seine Arbeit denn auch sinngemif in einen alttestamentlichen und einen
neutestamentlichen Abschnitt. In jedem von ihnen wird zunichst ein knapper Uber-
blick tiber die in Betracht kommenden Quellen geboten; dann wird untersucht, welche
Auswirkungen die einzelnen Legenden auf die Erzeugnisse der altchristlichen Kunst
gehabt haben. In einem dritten Abschnitt hat der Verfasser seine Ergebnisse zusammen-
fassend dargestellt. Teil dieser Zusammenfassung ist eine schematische Ubersicht (,,Sta-
tistik®) iiber die vom Verfasser nach seiner Mitteilung beriidssichtigten 529 Denkmiler.
Sie werden hier summarisch nach Jahrhunderten, Themen, Denkmilerklassen und
Kunstgebieten gruppiert. Ein Tafelanhang, der gut 100 Denkmiler in einer Art Brief-
markenformat wiedergibt, schliet den Band ab.

Wie vorauszusehen, fand der Verfasser sowohl die Annahme eines ,sehr grofien®
Einflusses der Apokryphen tiberhaupt, wie insbesondere der alttestamentlichen Legen-
den bestitigt. Die Ausstrahlung der Apokryphen wachse mit den Jahrhunderten; der
Osten sei diesem Einflufl stirker gedfinet als der Westen. Zwei Strémungen hitten der
Kunst apokryphen Stoff zugetragen: eine volkstiimliche Stromung, die vor allem in
der Kleinkunst spilirbar sei, und eine dogmengeschichtliche, die in den Apokryphen
Grundlagen fiir neu erarbeitete Glaubenssitze gefunden habe. Die Auswahl der apo-
kryphen Motive erklirt der Verfasser mit dem sicheren Instinkt des Volkes fiir das
dem Kanonischen Ebenbiirtige und das Anschauliche. In ikonographischer Beziehung
glaubt F. in 12 Fillen eine Modifizierung der bisherigen Auslegung begriindet zu haben.
Die von der altchristlichen Kunst aus dem alttestamentlichen Bereich herangezogenen
apokryphen Legenden sollten nach der Meinung des Verfassers einerseits die Reihe der
E:t;ungsparadigmen verstirken, andererseits Prototypen fiir neutestamentliche Bilder

ibringen.

Es v&gfar sicher angebracht, nach den Teiluntersuchungen von de Waal, Leclercq und
Sruhlfauth einmal eine Gesamtbetrachtung iiber die Bedeutung der apokryphen Texte
fiir die altchristliche Kunst anzustellen. Aber es ist doch wohl fraglich, ob sich eine
solche Gesamtdarstellung fiir eine Dissertation eignet (daf die vorliegende Unter-
suchung eine Promotionsschrift ist, scheint mir aus Andeutungen im Vorwort hervor-
zugehen). Der Zwang, im Rahmen einer Doktorarbeit mit einem so weitgespannten und
so schwierigen Thema fertig zu werden, setzt den Anfinger der Versuchung aus, die
Priiffung des Denkmilermaterials abzukiirzen, an_ vielen Einzelproblemen vorbeizu-
eilen, sich mit voreiligen und undifferenzierten Losungen zufrieden zu geben, die
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Ausserungen élterer Bearbeiter ohne geniigende Nachpriifung zu libernehmen und eige-
ne Beobachtungen in ihrer Tragfihigkeit zu iiberschitzen. Dieser vielfiltigen Ver-
suchung ist. F. — trotz Fleifl und Verstindigkeit, die ihm gerne bescheinigt seien — nicht
immer entgangen. Dies soll nur an einem einzigen, aber zentralen Punkt beleuchtet
werden.

Es fillt auf, dafl der alttestamentliche Abschnitt nur 17 Seiten umfaflt, der neu-
testamentliche 85. Schon das macht mifitrauisch gegen die vom Verfasser angeblich nach-
gewiesene »besondere Bedeutung® der alttestamentlichen Apokryphen. Sieht man sich
die Reihe der Kapitel des alttestamentlichen Abschnitts an, so findet man nur die
Stammeltern, Daniel, Susanna, Tobias, Jesaja und die Makkabier-Briider behandelt.
Ist in der altchristlichen Kunst nicht mehr an Reflexen apokryphen Stoffes aus dem
Bereich des Alten Testaments festzustellen? R. Delbruecks methodisch vorbildliche
Untersuchungen iiber die Probleme der Lipsanothek in Brescia (1952), die F. wie man-
che andere wichtige Verdffentlichung ibersehen hat, haben S. 22/24 gezeigt, daf} die in
der altchristlichen Kunst so beliebte Darstellung des nackt unter der Kiirbislaube ruhen-
den Jonas auf eine legenddre Fassung der Jonasgeschichte zuriickzufithren ist, die sich
nur in rabbinischer und islamischer Uberlieferung erhalten hat. Delbruecks Arbeit hat
an Beispielen dieser Art deutlich gemacht, wie genau zunichst einmal die altchristlichen
Denkimiler selbst auf ihre ikonographischen Einzelheiten hin untersucht werden miissen,
wenn man den Einflufl der Apokryphen auf die Kunst des 1. Jahrtausends genau er-
fassen will. Schon deswegen, aber auch, um den Benutzern die Nachpriifung der Ver-
hiltnisse zu erleichtern, hitte F. also seine Arbeit mit einem knapp gefafiten Katalog
aller Denkmiler mit biblischem Stoff eroffnen und darin die durch den kanonischen
Text nicht gededsten Einzelheiten namhaft machen miissen. F. wire dann darauf auf-
merksam geworden, daff es mehr fiir sein Thema in Betracht kommende Denkmiler
gibt, als er meinte. Erinnert sei an die Darstellung der Austreibung der Stammeltern
aus dem Paradies in der Wiener Genesis, an die praesentatio Jesu in templo in S. M.
Maggiore (zu der A. Grabar in seinem von F. leider iibersehenen grundlegenden Buch
L’empereur dans I’art byzantin [1936] 224 wichtige Beobachtungen beigesteuert hat),
an die Szene des inmitten von zwei Jiingern am See wandelnden Jesus und andere
Bilder auf der Lipsanothek von Brescia (dazu Delbrueck a. O. 32/34.12.13.15.17 usw.),
an die eigenartige Wiedergabe der Auferstehung und Himmelfahrt Jesu auf der Rei-
derschen Elfenbeintafel in Miinchen (wozu die gleichfalls iibersehenen Arbeiten von
Schrade und Gutberlet zu vergleichen gewesen wiren).

Es ist natiirlich durchaus moglich, ja wahrscheinlich, dafl F. bei der Suche nach apo-
kryphen Unterlagen fiir die in den kanonischen Texten nicht belegten Einzelheiten
nicht immer zu einem abschliefenden Ergebnis gekommen wire. Aber mit dem eben
charakterisierten Katalog ausgeriistet, wire sein Buch nicht blof eine erste fliichtige
Einfilhrung in die Zusammenhinge zwischen der altchristlichen Kunst und der apo-
kryphen Literatur geworden, sondern ein Repertorium von bleibendem Wert fiir alle
jene, die sich kiinftig mit dem gleichen, noch nicht so bald auszuschopfenden Thema
befassen miissen.

Bonn " Th. Klauser

Eric Werner: The Sacred Bridge. The Interdependence of Liturgy and
Music in Synagogue and Church during the First Millennium. London (Dennis
Dobson) und New York (Columbia Univ. Press) 1959. XIX, 618 S., geb. 90's.

Vor bald einem halben Jahrhundert hat A. Z. Tdelsohn auf die Verwandtschaft hin-
gewiesen, die zwischen liturgischen Gesingen der babylonischen und jemenitischen
Juden und Melodien des gregorianischen Chorals besteht. Seitdem sind dazu vor allem
von jidischen Gelehrten und Musikhistorikern zahlreiche Arbeiten verdfentlicht wor-
den, die E. Werner nun zusammenfafit und weiterfiihrt in einem Buche, das als Frucht
zwanzigjahriger Arbeit 1950 abgeschlossen wurde und daher die neuere Literatur nicht
mehr beriicksichtigt hat. E. Werner ist Idelsohns Nachfolger als Professor fiir liturgische
Musik am Hebrew Union College in New York und Cincinnati und zeigt sich in
ungewohnlicher Weise mit der Geschichte der christlichen Liturgie vertraut. Seine Ar-
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beit ist ein wichtiger Beitrag zur vergleichenden Liturgiegeschichte, die sich nicht nur
auf die zahlreichen christlichen Liturgieformen beziehen mufl, sondern vor allem fiir
die Anfangszeit den synagogalen Gottesdienst zu beachten hat, der in Paldstina und
in der Diaspora stirkstens auf die Entwicklung der christlichen Liturgie eingewirkt
hat. Dies ist auch noch nach und trotz der Trennung von Synagoge und Kirche gesche-
hen, sodafl W. das gesamte erste Jahrtausend in seine Untersuchung einbezicht.

Im ersten liturgiegeschichtlichen Teil, der hier vor allem interessiert, wird in zehn
Kapiteln die Grundlage fiir den zweiten vorwiegend musikgeschichtlichen Teil ge-
schaffen. Eine knappe Darstellung des Synagogengottesdienstes zur Zeit der Urkirche
leiter die weiteren Betrachtungen ein. Es zeigt sich, daff der Gottesdienst in Synagoge
und jiidischem Haus fiir die christliche Entwicklung mafigebend geworden ist, wenig
oder gar nicht hingegen die Tempelliturgie. Dann werden die einzelnen Elemente des
jiidischen und christlichen Gottesdienstes miteinander verglichen, besonders unter dem
Gesichtspunkt der musikalischen Ausfithrung: die Lesungen und ihr Vortrag, die
Psalmodie in ihren vielen Formen, die Hymnen, die liturgischen Akklamationen, die
Doxologien und schliefllich die Wertung der Musik auf jiidischer und christlicher Seite.
Es folgt der zweite, musikhistorische Teil, in dem es besonders auf die Verwandtschaft
zwischen jlidischer und christlicher Musik ankommt.

Aus der Fiille der Anregungen und Probleme seien einige herausgegriffen, die be-
sonders den christlichen Liturgichistoriker betreffen. Da ist das Problem, wie weit der
Gesang die eigentliche Liturgie und die Teilnahme des Volkes beeintrichtigen kann.
Im Tempel amtet eine theokravische, ritualistische, auf Geburtsrechten beruhende Prie-
sterschaft; in der Synagoge kommen Gesetzeslehrer und Laien zu threm Recht und
selbst der Tempel mufl in seinem Bereich eine Synagoge dulden. Zum wichtigsten Mann
der Synagoge wird im Laufe der Zeit der Hazan (der einiges mit dem christlichen
Diakon gemeinsam hat), Kiister, Vorleser, Kantor und manchmal auch Komponist in
einer Person, der (z.T. durch einen Chor unterstiitzt) die Laien verstummen macht
und den Gesang der eigentlichen Liturgie iiberordnet. Im christlichen Gottesdienst zeigt
sich immer wieder eine dhnliche Entwicklung in der Neigung, dem Volk den Gesang
durch klerikale, monastische oder berufsmifiige Chére abzunehmen und es zu untiti-
gem Zuhoren zu verurteilen. Die Verantwortlichen haben sich auf beiden Seiten gegen
cine solche Entwicklung gewandt und gleicherweise hiufig nur bescheidene Erfolge
sehabt. — Die Ausfithrungen iiber die jiidischen Elemente des armenischen Christentums
(S. 38/42) sind sehr wichtig; denn in der sonstigen Literatur ist dariiber wenig zu
finden, weil die Arbeiten von P. C. Conybeare wohl zu wenig beachtet worden sind.
In Armenien hat es vor der Christianisierung eine zahlreiche Judenschaft gegeben, die
wile auch anderswo fiir die christliche Mission als Ausgangsposition dienen konnte und
in der armenischen Kirche bis heute stirkste Spuren hinterlassen hat. — Wie schwierig
es selbst fiir einen Kenner des Synagogengottesdienstes ist, dltere Zustdnde zu erfassen,
zeigt sich bei einem auch fiir die christliche Liturgie wichtigen Problem. Vergeblich hat
W. nach einem jiidischen Vorbild fiir den Psalmengesang zwischen den Lesungen, ins-
besondere vor dem Evangelium, gesucht (S. 131; 528); A. Baumstark (Liturgie com-
parée 47) hatte bereits die Hypothese geduflert, dafl in der alten Synagoge etwas Ent-
sprechendes vorhanden gewesen, aber wegen der christlichen messianischen Deutung der
Psalmen aufgegeben worden sei. Baumstark hatte recht, wie J. Mann (The bible as
read and preached in the old Synagogue, Cincinnati 1940) nachgewiesen hat und W.
nur noch in einer Note nachtragen konnte (S. 545 mit Anm. 118 auf S. 549): es gab in
der alten Synagoge ncben der Lesung aus Propheten und Gesetz auch die Psalmen-
lesung, die wie die anderen Lesungen wechselte und das synagogale Vorbild des Gra-
dualpsalmes ist. Das angekiindigte Buch von A. Arens, Die Psalmen im Gottesdienst
des Alten Bundes (Trier 1961) diirfte dazu Weiteres bieten.

W. weilt genau um die Schwierigkeiten und die iiberall auf dem Felde der verglei-
chenden Liturgiegeschichte verborgenen Fallgruben, denen man nur durch gemeinsame
Arbeit auf beiden Seiten der Sacred Bridge entgehen kann. Dazu seien die folgenden
Bemerkungen als kleiner Beitrag geboten.

S. 54: Weder Redemptus noch Deusdedit waren jiidische Leviten, sondern Diakone,
die man bereits zur Zeit des Damasus als levitae bezeichnete; vgl. Diehl, ILCV nr.
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1195 und A. Ferrua, Epigrammata Damasiana nr. 63 (zu levita: not. ad nr. 57), —
S.59: Papst Gelasius wahrscheinlich Verfasser des Decretum Gratiani? — S. 61: Th.
Klauser, Das romische Capitulare evangeliorum (Miinster 1935) sollte bei der Auf-
zihlung der lateinischen Leseordnungen nicht iibergangen werden; auch nicht G. Kunze,
Die gottesdienstliche Schriftlesung (Géttingen 1947). — S. 113: Die Angaben des Hiero-
nymus beziehen sich auf die textkritischen Zeichen, wie sie von der Hexapla-Bibel des
Origenes bekannt sind, nicht auf Akzente oder Punktuationen. — S. 161 und 299: Die
kleine Doxologie (Gloria patri) ist von Antiochien ausgehend nur langsam im Westen
vetrbreitet worden, besonders als Abschlufl der Psalmen; noch heute wird sie in der
romischen Liturgie der Kartage nicht beigefiigt, was einen fritheren Zustand bezeugt. —
S.184: Das Credo ist keineswegs das Zentrum der romischen Mefifeier; es wurde ja
in Rom erst unter kaiserlichem Druck im 11. Jh. eingefiigt und auch nur fiir bestimmte
Tage. — 8. 195: Pseudo-Germanus, Expos. antiquae liturgiae Gallicanae stammt wohl
erst aus dem 7. Jh. — S. 286 f.: Ob das Sanctus im Klemensbrief als Teil der Liturgie
zitiert wird, ist immer noch umstritten; vgl. W. C. v. Unnik, Vigiliae Christ. 5 (1951)
204/58; eine entscheidende Schwierigkeit liegt darin, daf in Hippolyts Eucharistie-
gebet das Sanctus sicher fehlt. — S. 299 f.: Das Gloria patri ist zwar schr hiufig, aber
trotzdem ist die Schlufidoxologie des Eucharistiegebets in den meisten Liturgien immer
noch die bedeutsamste. Richtiger muf es heiflen: Gloria . . . saeculorum. Amen. Alle-
luia. (nicht umgekehrt); ferner bezieht sich sicut erat nicht auf Jesus, sondern auf
gloria. — S. 487 Anm. 68: Was ,Zur Stellung der Juden in der Liturgie® zu sagen ist,
findet sich erfreulich deutlich und unvoreingenommen jetzt bei J. Hennig, Liturg. Jahr-
buch 10 (1960) 129/40. — S. 479: Die Bischofe des 4. und 5. Jh. waren antijiidisch vor
allem in ihrem Bestreben, Christen vom Synagogenbesuch und von jiidischen Gebriu-
chen fernzuhalten, freilich wenig wihlerisch in der Wahl ihrer Argumente und Metho-
den. Es besteht aber keine Schwierigkeit anzunehmen, daf damals trotzdem Melodien
und Ahnliches aus der Synagoge in die Liturgie tibetnommen wurden; ein konkretes
Beispiel dafiir haben wir in den jiidischen Gebeten des 7. Buches der Apostolischen
Konstitutionen, Gerade wegen der synagogalen Konkurrenz hat man in die christliche
Liturgie der ostlichen Kirchen synagogale Elemente aufgenommen, vor allem den
:Ritual splendour’ (R. H. Connolly, The lit. hom. of Narsai, Cambridge 1909, 85/91),
der uns bis heute auffillt und der nicht nur aus dem byzantinischen Hofzeremoniell zu
erkldren ist. Wie es mit der Melodie der Lamentationen tatsichlich steht, ist natiirlich
eine weitere Frage. — S. 534: Die Geschichte des Alleluia ist immer noch sehr unsicher,
vgl. die zusammenfassende Darstellung von H. Engberding im Reallexikon f. Antike
u. Christentum 1, 293/9.

Den christlichen Liturgiehistorikern sei das gehaltvolle und anregungsreiche Werk
zu genauem Studium sehr empfohlen, wenn sie eine Ahnung davon gewinnen wollen,
wie wenig wir bisher von der Friihgeschichte des christlichen Gottesdienstes in Wirk-
lichkeit wissen. E. Werner sei fiir seinen schonen, wenn auch schwierigen und bei dem
gegenwirtigen Stand der Forschung unvermeidbar immer wieder problemreichen Bei-
trag gedankt. Zum Schluf ein Anliegen, das weniger den Verfasser als den Verleger
angehen diirfte. Wenn der Rezensent ungefihr eintausendsechshundert Male vom Text
zu den Anmerkungen geblattert hat, dann ist er von der anfinglichen Verbitterung
langst zur Geduld fortgeschritten; aber pflichtgemif mufl er sich doch dagegen wenden,
daf} die Anmerkungen nicht als Fuflnoten, sondern am Schlufl der einzelnen Kapitel
untergebracht wurden.

Bonn A. Stuiber
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Karl von Amira: Germanisches Recht. 4. Aufl. bearbeitet von Karl
August Eckhardt. Bd. I Rechtsdenkmiler (= Grundriff der Germanischen
Philologie, begr. v. Hermann Paul, hrsg. v. Ludwig Erich Schmitt Bd. 5/I). Berlin
de Gruyter) 1960. XVI, 252 S. Lw. DM 28.—.

1890 hatte K. von Amira in dem ,Grundrif} der germanischen Philologie®, hg. von
H. Paul, das ,Recht” in einem eigenen Abschnite behandelt; Amiras ,Grundrif} des
germanischen Rechts®, wie der Titel nun lautete, erschien 1897 als eigenes Buch, 1902
in einem Neudruck und 1913 in 3. und letzter Auflage. Immer war die Einmaligkeit
der Gesamtschau und die meisterhaft konzentrierte Darstellung geriihme worden, aber
der kritische Benutzer hat stets mit Unbehagen das Buch zur Hand genommen: immer-
hin war seit der letzten Auflage nahezu ein halbes Jahrhundert verflossen, und der
unduldsame Amira, der sich trotz seiner levantinisch-franzosischen Voreltern innerlich
und duflerlich sehr germanenhaft trug (man vergleiche das beigegebene Bild) und dessen
Berufung in der Miinchner Juristen-Fakultit ,wegen Unvertriglichkeit als Kollege*
wohl nicht ohne Grund auf Ablehnung gestoflen sein diirfte, hatte die Gelegenheit
seines Grundrisses benutzt, um mit seinen hartnickigen wissenschaftlichen Gegnern
auch grundsitzlich wissenschaftlich abzurechnen. Jetzt liegt die 4. Auflage von Amiras
,Germanischem Recht® in gereinigter und modernisierter Gestalt vor: in einer Neu-
bearbeitung des Paulschen Grundrisses hat K. A. Eckhardt in wahrhaft selbstloser
Weise die ungeheure Miihe auf sich genommen, Amiras Text ohne Substanzverlust von
den unnétigen Polemiken zu reinigen und die Literatur nachzutragen; die bibliographi-
schen Angaben haben eine Prizision und eine Breite angenommen, wie sie Amiras Werk
nie besessen hat; der Umfang ist auf mehr als das Doppelte angewachsen. Was Eck-
hardt zunichst vorlegt, ist der erste Teil des Grundrisses, die »Rechtsdenkmiler®. Bei
der Aufgliederung des Stoffes hat er die alte Systematik Amiras aufgegeben; an die
Stelle der Zweigruppierung von nord- und siidgermanischen Rechtsdenkmilern ist die
historisch gerechtere Dreiteilung von ostgermanischen, westgermanischen und nord-
germanischen getreten. Es schlieffen sich die ,Deutschen Rechtsdenkmiler® systematisch
gegliedert an: Bauernrecht, Stadtrecht, Territorialrecht, Reichsrecht usw.

Als duferst wohltuend wird der Historiker die rechtsdogmatische Lockerung emp-
finden, zumal Karten die Orientierung erleichtern und die geschichtlichen Bedingtheiten
besser erkennen lassen. Dennoch fiihlt sich E. als juristischer Frontkdmpfer gegen die
anstiirmenden Historiker, die vieles begrifflich aufzuweichen und zu relativieren dro-
hen; bis in die Stilbilder hinein spiegelt sich seine Abwehrstellung wieder: nach dlteren
Arbeiten seien die Historiker ,unter Fithrung von Theodor Mayer, Heinrich Dannen-
bauer, Otto Brunner in breiter Front auf die deutschrechtlichen Stellungen angetreten.
Es ist nicht damic getan, die von ihnen erzielten Einbriiche abzuriegeln oder deren
Bedeutung zu bagatellisieren. Die Lage mufl vielmehr als Ganzes gesehen . . . werden®
(Vorwort S. VI). Die Frontstellung scheint unbewuflt, zumal an anderen Stellen cine
Zusammenarbeit von Historikern und Juristen in verniinftiger und sehr beherzigens-
werter Weise gefordert wird; sie ist aber bezeichnend. Umsomehr weiff man dem Be-
arbeiter Dank, dafl er den Historiker in sich iiber den Juristen nicht selten hat siegen
lassen.

An den Schluf des Buches (S. 186-219) hat E. einen ganz aus seiner Feder ge-
flossenen Abschnitt gestellt, ,Methode® betitelt, sein ,rechtswissenschaftliches Testa-
ment®. Es ist eine Methodenlehre, streng auf rechtsgeschichtliche Probleme abgestimmt,
und gewifl konnte es in diesen Fragen keinen kompetenteren Beurteiler geben als E.,
dessen grofle Zahl glinzender Editionen ihn als rechtshistorischen Grundlagenforscher
von hohem Verantwortungsbewufitsein ausweist. Aber E. hitte auf einen Blick auf die
klassischen Werke der Geschichtsmethodologie und der allgemeinen Diskussion seit
Hegel und Droysen nicht verzichten sollen: manches, was er fordert, ist schon Gemein-
gut geworden. Anderes wiederum will dem Rez. nicht recht einleuchten, so wenn er
den Schreibern der ,systematischen® Lehr- und Handbiicher aus dem vorigen Jahr-
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hundert zum Vorwurf macht: ,Die Erkenntnis, dafl nicht die Methode, sondern nur
das Objekt der Forschung spezialisiert werden diirfe, betdtigen nur wenige.® Er steht
damit im Widerspruch zum heuristischen Grundsatz Droysens, dafl ,die Regel und
Methode fiir die einzelnen Fille zu suchen® sei, und zur religits empfundenen Devotion
Rankes vor ,dem Objekt der Erkenntnis“ — oder habe ich E. hier mifiverstanden?
Denn E.s Stil ist in diesem Abschnitt so komprimiert, daff manchmal der Leser zweifelt,
ob er noch den Autor bei seiner Suche nach der wahren Methode begleitet.

Zuweilen tiberkommen den Bearbeiter eschatologische Gedanken, wenn er an die
Zukunft seines Werks und seines Fachs denkt, und mit Resignation bemerke er: ,Ob
jemand das Erbe antritt, kann nur die Zukunft lehren® (Vorwort S. VII). Als Amira
seinen 80. Geburtstag feierte, glaubte er in seiner Dankrede bemerken zu miissen:
»Der Nachwuchs ist diirftig und unbedeutend® — und sein ,Grundrif® hat doch iiber
ein Menschenalter spiter einen Bearbeiter gefunden, der sein Werk sachgerechter
durchgeformt hat, als er es vielleicht selbst vermocht hitte.

Kiel Horst Fubrmann

Ul""Alois Seiler: Studien zu den Anfingen der Pfarrei- und Land-
dekanatsorganisation in den rechtsrheinischen Archidiako-
natendes Bistums Speyer (= Veroffentlichungen der Kommission fiir ge-
schichtliche Landeskunde in Baden-Wiirttemberg. Reihe B: Forschungen, 10. Bd.).
Stuttgart (Kohlhammer) 1959. XX1, 259 S., 4 Knt., kart. DM 24.—.

Diese Mainzer Dissertation (Prof. Ewig) schliefit eine der vielen Liicken in der
frithen Pfarrgeschichte Deutschlands und fiigr den guten Arbeiten L. Pflegers fiir das
| Elsafl, dem soeben herauskommenden Handbuch der elsissischen Kirchen im Mittel-
- 1 alter v. M. Barth, sowie den grofien Sammlungen Glasschréders fiir die linksrheinische
Dibzese Speyer, die zur Zeit fiir die Edition vorbercitet werden, nun endlich ein rechts-
rheinisches Gebiet an, dessen Anfinge unter anderen Bedingungen steht wie das Aus-
gangsgebiet der oberrheinischen Christianisierung: es fehlt die antike Grundlage fiir
Besiedlung und Christentum. Denn nach 260 ist auch die sowieso diinne Besetzung
durch die Rémer, die kaum Stidte oder Dorfer hinterlassen hat, zusammengebrochen.
Ein allméhlich zum Christentum findendes Romertum gab es rechts des Rheines auf
keinen Fall. Diese andere Grundposition rechtfertigt ausreichend eine gesonderte Be-
trachtung der mittelalterlichen Pfarrorganisation der &stlichen Hilfte des Bistums
Speyer. Sie ist von S. unter Verwendung aller heute gingigen Methoden realisiert.
Nach einem Uberblick iiber die Besiedlungsgeschichte des behandelten Raumes, iiber
die Anfinge des Bistums Speyer, bei dem S. in dem entscheidenden 6. Jahrh, eine auf-
fallende Baisse zu bemerken glaubt, und iiber die Ausbildung des rechtsrheinischen
Sprengels, der in seiner Entwicklung nach Osten von dem tatkriftiger geleiteren Bistum
Worms tiberrundet erscheint — S. postuliert eine erste Zugeharigkeit auch der siidlichen
Hilfte des Zabergaues und des ganzen Murrgaus zum Bistum Worms, die nach einer
voriibergehenden Zuteilung an das Bistum Wiirzburg schlieflich zum Bistum Speyer
gekommen wiren — gelangt S. zu seinem ersten Hauptthema, der riumlichen Aus-
dehnung der Pfarrorganisation, dessen Darstellung das halbe Buch fiille. Er unter-
gliedert nach der spitmittelalterlichen Aufteilung dreier rechtsrheinischer Archidia-
konate und beginnt mit den westlichen und nérdlichen Randgebieten des Schwarz-
waldes, beschreibt das Enztal, den Kraichgau und die Rheinebene bis zum Zabergau
und Murrgau jenseits des Neckars, um mit den Gebieten von Vaihingen bis an den
nordostlichen Schwarzwaldrand zu schlieflen. Die bewegende Frage, ob die erste
Organisation der Pfarrei die weitriumige Grofipfarrei oder die aus dem Herrenhof
aufsteigende Kleinstpfarrei, die sich tiber den nichsten Siedlungszusammenhang hinaus
nicht erstreckt, sei, glaubt er fiir sein Untersuchungsgebiet — im Gegensatz zu anderen
Gegenden — eindeutig dahin beantworten zu konnen, daf im Altsiedelgebiet nur die
Kleinstpfarrei herrschte, offenbar weil der Bischof nicht imstande war, an eigenem
Besitz ankniipfend, umfassende Taufmittelpunkte festzulegen, in die weit verstreute
Siedlungen ptarrhérig werden sollten. Nur bei allen Arten von Siedlungsausbau, der
nach vollzogener Christianisierung geschah, bildeten sich Grofipfarreien:so rings um
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den Schwarzwald die Tiler hinauf, auch bei den berithmten Waldhufensiedlungen der
Calwer Grafen, so am Stromberg, im Murrwald, auch in der Rheinebene beim Ausbau
zwischen den ersten Siedlungszeilen am Bergfufl und am Rheinhochufer (z.B. bei
Bruchsal).

Das letzte Viertel des Buches gibt eine Darstellung der Entstehung und Ausbildung
des Landdekanats. S. glaubt etwa die Mitte des 11. Jahrh. als die Geburtsstunde eines
vom Bischof gesetzten Dekanats im rechtsrheinischen speyerischen Gebiete annehmen
zu konnen, meint aber, daff die Kapitelsgeistlichkeit sich erst um 1200 zu einem unter-
einander verbindenden Leben formierte. Die riumliche Umgrenzung schliefit sich an
geographische (nicht politische!) Gaue an; sie mufl dabei natiirlich die Diézesangrenzen
beriicksichtigen, teilt aber u. U. schon zerfallende Grofipfarreien unter zwei Dekanate.
Die Dekanate Graben und Markgroningen scheinen erst im Anfang des 14. Jahrhunderts
gebildet, worden zu .ein. Auch eine Neueinteilung der Archidiakonatssprengel (statt
zwei drei) setzt S. ins 13. Jahrh. Einen Anschiufi des Dekanats an den Mittel-
punkt von Urpfarreien mufl S. verneinen; aber den Dekanatstitel steuert gern eine
Kirche bei, die in den Hinden des Bischofs ist. Zur Erdrterung der Dekanatsverfassung
zieht S., da nur wenige mittelalterliche Statuten iiberliefert sind, auch das Material
linksrheinischer Kapitel heran. Bemerkenswert ist, daf} die Inhaber minderer Benefi-
zien zuerst nur mindere Rechte im Kapitel haben, im 15. Jahrh. aber den gesetzten
Pfarrern gleichgestellt sind. Zwei willkommene Beilagen (Listen der Patrozinien und
der dlteren Pfarrkirche), sowie ein Ortsregister (leider kein Sachregister!) schliefen die
sehr beachtliche Arbeit.

Das grofite Interesse werden S.s Aussagen zur Geschichte der Pfarrorganisation
finden. Er bringt hier von Ort zu Ort viele gut unterbaute Darstellungen, die ihre
Giiltigkeit behalten werden. Die These, daff in Baden-Baden urspriinglich zwei Hof-
kirchen waren, miiflte sich erst noch mit der Angabe von RMB 7577, daf} das Kloster
Lichzental, das sich auch in das Zehntrecht mit dem Bischof von Speyer teilen mufite,
nur die Hilfte des Pfarrsatzes besafl, auseinandersetzen. Das Sixtuspatronat in Kup-
penheim scheint mir doch viel beachtenswerter zu sein, als S. wahrhaben will. Fiir die
Kirche von Griinwettersbach diirfte das dlteste Zeugnis der romanische Kirchtum dar-
stellen. Im allgemeinen beachtet S. nie den Fall, dafl eine Kirche, die scheinbar spit die
Pfarrechte erlangt, frither schon einmal Pfarrkirche gewesen sein konnte, aber mangels
Einkiinfte zur Filialkirche abgesunken war. Die Méglichkeit, aus der Lage der Kirche
im Verhiltnis zum Herrenhof Schliisse auf die Anféinge zu zichen, hat S. nicht aus-
geniitzt. Eine nicht kleine Liste von Kirchen, die auflerhalb des Dorfes liegen (S. 43 und
55), miifite besondere Beachtung finden. Es erhebt sich doch in diesem Zusammenhang
die Frage, ob nicht da oder dort eine Siedlungskonzentration auch im dérflichen Be-
reich, eine Auflésung von zerstreuten Weilern dabei eine Rolle spielen konnte. Die
Frage nach Feldkirchen ist nie gestellt. Der Ostung der Griber sollte man keine rt-
liche Bedeutung als Zeichen christlichen Einflusses geben, auch nicht in vorsichtigen
Formulierungen.

Noch seien kleine Korrekturen gestattet: S. 83 wird zur Ulrichsverehrung ver-
merket, sie konnen nicht vor die zweite Hilfte des 10. Jahrh. gesetzt werden. Ulrich ist
973 gestorben, 993 als erster durch einen pépstlichen Spruch kanonisiert worden; also
liegen die Anfinge der Ulrichsverehrung wohl erst ums Jahr 1000. — S. 97 ,,Ordina-
rius® ist der Bischof, nicht der Pfarrer. — Gelegentliche Wiederholungen hitten leicht
durch Verweise vermieden werden konnen. S. 43 und S. 55 ist die gleiche Belegreihe
fiir nicht ganz gleiche Aussagen angefiihrt. — S. 135 Anm. 417 letzte Zeile lies roma-
nisch statt romisch, S. 223 Zeile 17 lies statt Landkapitelsstatuen Landkapitelsstatuten.

Freiburg Wolfgang Miiller
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Hans Eberhard Mayer: Bibliographie zur Geschichte der Kreuz-

zii ge. Hannover (Hahn) 1960. XXXII, 270 S., kart. DM 36.—.

M. hat sich der ebenso miihseligen wie undankbaren Aufgabe unterzogen, cine
Bibliographie zur Geschichte der Kreuzziige zusammenzustellen. Er erfafit im wesent-
lichen nur die Unternehmungen gegen den Islam im Vorderen Orient und lifit andrer-
seits die Albigenserkriege, die Expansion des Deutschen Ordens im Preuflenland und
dergl. unberiicksichtigt. Diese Beschrinkung ist durchaus sinnvoll; denn die zusdtzliche
Bearbeitung der innereuropiischen ,Deviationen® wire vermutlich iiber die Krifte
eines Einzelnen gegangen. Schon so ist die Fiille des Materials, das M. ausbreitet, be-
wundernswert. Von allen Seiten ist er den vielschichtigen Problemen der Kreuzziige
und des Heiligen Lands zu Leibe geriicke, hat dariiber hinaus auch Randerscheinungen,
Neben- und Nachwirkungen im Auge behalten bis hin zu Segelhandbiichern, der Lan-
desgeschichte des Peloponnes oder westlichen Einfliissen in orientalischen Sprachen.
Fin gut gegliedertes Inhaltsverzeichnis erschlieft das Werk; Verweisziffern mildern
die Starrheit, die jedem solchen System eignet; und Sternchen vor den Titeln heben
das Wichtigere hervor — der Ansatz zu einer Bibliographie raisonnée. Im groflen
Ganzen ist die Anordnung wohldurchdacht; nur ist nicht recht begreiflich, warum
Briefe z. T. bei den erzihlenden Quellen, z. T. bei den Urkunden untergebracht sind.
Daf} seine Bibliographie nicht ,vollstindig ist, weifl M. selber, und angesiches der
Schwierigkeiten, die zu bewiltigen waren, wird ihm niemand diesen oder jenen fehlen-
den Titel vorhalten wollen. Gewichtiger ist der Einwand der gelegentlichen Unzu-
verlissigkeit; denn diese beeintrichtigt den Wert in hoherem Mafl. Talsche oder unge-
naue Angaben finden sich des ofteren: z. B. Grégut statt Crégut (1981); A. und R.
Lane-Poole statt A. (resp. R.) L. Poole (1069, 2593); McKinnoy statt McKinney (1745);
Kremer statt Kraemer (1305); die Histoire générale de Languedoc von Devic und
Vaisséte umfaflt mehr als 10 Bde. (2586) usw. ,Schonheitsfehler” wie diese hitten ver-
mieden werden kinnen. Trotzdem hat sich M. cin ganz unbestreitbares Verdienst er-
worben, indem er die erste grofle Kreuzzugsbibliographie geschaffen hat. Sie wird
Forschern und Studenten von groflem Nutzen sein, und es bleibt zu hoffen, daff M.
den angekiindigten Plan einer kiinftigen regelmifigen Berichterstattung iiber dies Ge-
biet ausfiihren kann.

Bonn H. Hoffmann

WWFriedrich-Wilhelm Wentzlaff-Eggebert: Kreuzzugsdichtung des

Mittelalters. Studien zu ihrer geschichtlichen und dichterischen Wirklichkeit.
Berlin (de Gruyter) 1960. XIX, 404 S., geb. DM 28.—.

V£. behandelt Kreuzzugslieder und sonstige Kreuzzugsmotive in der mitrelalter-
lichen Dichtung von Ezzos Gesang, den er mit dem Kreuzzug von 1065 (sicl) in Ver-
bindung bringt, bis zu Nicolaus von Jeroschin, dem Historiker des Deutschen Ordens
im 14. Jh. Als Germanist konzentriert er sich vor allem auf die mittelhochdeutsche
Literatur, doch fallen Seitenblicke auch auf die altfranzésische, provencalische, italie-
nische und mittellateinische Poesie. Es ist hier der verdienstliche Versuch gemacht, die
Zusammenhinge zwischen der Dichtung und dem allgemeinen geistigen und politischen
Geschehen der Zeit aufzuzeigen, und zu diesem Zweck viel Material gesammelt wor-
den. Thren Hhepunkt erreicht die Darstellung in der Analyse des Wolframschen Wille-
halm, an dessen Ende der VE. ,die Toleranzidee iiber jedes Kreuzzugsziel hinaus-
aechoben® findet (S. 274). Historiker und Kirchenhistoriker werden vielleicht be-
dauern, dafl der V. nicht tiefer in ihre Disziplin eingedrungen ist. So ist unter
dem Einfluf Friedr. Heers bei der Interpretation der einzelnen Werke etwas zu-
viel von der bernhardinischen nova devotio die Rede. Der Kreuzzugshistoriker
Fulcher wird zu Fulco, die Historia constantinopolitana des Gunter von Paris (?)
einem Martin von Paris zugesprochen etc. Die fremdsprachlichen Texte sind mit-
unter etwas entstellt (z. B. das Lied des Guittone d’Arezzo, S. 233, das iibrigens
mit der Kreuzfahrt nichts zu tun hat). Bezeichnend ist ein (angebliches) Zitar aus
einem Brief des Pierre le Vénérable (sic!): ,L’important désormais ce n’est plus la
pratique intégrale extérieure et intérieure, ’observance concréte, c’est lesprit dans
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lequel on les accomplit: le détachement, la conformité de la volonté, le développement
de la charité: on s’oriente vers une spiritualisation de plus en plus marquée® (S. 33).
Die Sitze sollen in ,Epist. Lib. I, IX, Migne t. 189, 57“ stehen. Dort sucht man etwas
Entsprechendes vergeblich, wie {iberhaupt dem ganzen Tenor nach dergleichen einem
Autor des 12. Jhs. kaum zuzutrauen ist . . . Auf der anderen Seite hat der Vfi. es
geschidst vermieden, etwa iiberall in den mittelalterlichen Epen Anspielungen auf die
jeweilige zeitgendssische Situation zu sehen — eine Versuchung, die gerade bei diesem
Stoff nahegelegen hitte. Vielmehr hat er sich bewuflt darauf beschrinkt, den Ein-
wirkungen nachzuspiiren, die allgemein von den Aufrufen und Kreuzpredigten aus-
gegangen sind. Nachdem wir dem Vf. hier eine Zusammenschau verdanken, wird nun
wieder die Spezialforschung das Wort erhalten.
Bonn H. Hoffmann

R. B. C. Huygens: Lettres de Jacques de Vitry. Edition critique. Lei-

den (Brill) 1960. X1, 166 S.

Die sieben Briefe des Bischofs von Akko, die hier zum erstenmal in einer philolo-
gisch-kritischen Ausgabe vorliegen, nehmen unter den Werken dieses vielseitigen
Schriftstellers einen besonderen Platz ein, nicht nur als Berichte tiber wichtige Episoden
des fiinften Kreuzzugs, die ein Augenzeuge unter dem frischen Eindruck der Ereignisse
verfafit hat, sondern auch wegen ihrer Uberlieferung, die, wie H. in einer seiner Thesen
sagt, in der lateinischen Briefliteratur einzig dasteht. Fiinf dieser Briefe sind nidmlich
fast gleichlautend, nur mit verschiedener Adresse, Einleitung und Schluff, an mehr als
eine Person gesandt worden, und diese ,Originalkopien” sind uns, einzeln oder in
Teilsammlungen, in einer Anzahl von Hss. und Handschriftengruppen abschriftlich er-
halten, So liegen die Briefe II und IV in doppelter, VI in dreifacher, VII gar in fiinf-
facher Ausfertigung vor. Unter den Adressaten steht an erster Stelle des Jacobus Freund
und Génner, Papst Honorius II, der nicht weniger als fiinf dieser Briefe empfangen
hat. Das Verhiltnis der Kopien ein und desselben Briefes zueinander ldfit sich mangels
genauerer Kenntnis ihrer Entstehung nicht mit Sicherheit feststellen. Im Fall der fiinf
Kopien von VII spricht die Variantengruppierung dafiir, dafl keine Kopie von der
anderen abhingt, sondern jede von neuem aus dem (vielleicht dem Sekretir diktierten,
und jedenfalls vom Autor korrigierten) Original genommen wurde. Es lific sich also
weder ein Stemma wie bei literarischen Texten aufstellen noch gibt es absolut sichere
Kriterien fiir die Originallesart, wo die Paralleltexte an sich sinnvolle Varianten haben.
Ob im besonderen Fall H.s Methode, dem consensus von drei Zeugen gegen die andern
zu folgen, mehr ist als ein — zweifellos legitimer — Notbehelf, und (p. 49) eine ,chance
réelle® gibt, den von Jacobus als definitiv intendierten Text zu reprisentieren, muf}
dahingestellt bleiben; H. selbst hat sich zu der Ausnahme entschlieflen miissen, die nur
von zwei Hss. gegebene Datierung als authentisch anzuerkennen.

In der Einleitung beschreibt H. sorgfiltig die zw6lf Hss., die Briefe des Jacobus
enthalten, und begriindet einleuchtend die Zusammengeh@rigkeit von PQR (Gruppe @)
und AFLV (Gruppe f3); innerhalb dieser Gruppen, die Abschriften je einer Ausferti—
gung sind, laflc sich natiirlich auch ein Stemma aufstellen. Wichtig ist die Erkenntnis,
dafl G(ent 554, die Haupthandschrift Rohrichts) einst ein Bestandteil von Gent 267
war; Indizien, die sich auf die beiden Hss. verteilen, ermbglichen die Feststellung, daft
G in St. Peter, Gent, wahrscheinlich zwischen 1283 und 1290, geschrieben wurde.
Die im ganzen iiberzeugende Beweisfithrung bleibt nur die Erklirung einiger kodiko-
logischer Details schuldig, zu deren Verstindnis genauere Angaben iiber die Ausdeh-
nung und das relative Alter von Seiten-, Blatt- und Lagenzihlung nétig wiren. Nach
dem, was H. sagt, wire es z. B. denkbar, daf} die in G auf die Briefe des Jacobus fol-
genden Blitter 23-26 zum Urbestandteil der Formulae Epistularum von Gent 267
gehrt haben; doch auch das wiirde H.s Folgerung nur unwesentlich modifizieren.

Die Datierung der Briefe ruht teils auf textlicher Bezeugung, teils auf ,inneren®
Indizien. Im Anschlufl an Rohricht und Funk datiert H. den ersten Brief auf Anfang
Oktober 1216; der zweite, mit einer grofieren Unterbrechung geschrieben, wurde vor
Ostern 1217 abgesandt; der dritte setzt die entscheidende Episode in der Einnahme
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von Damiette (24. 8. 1218) voraus; der vierte trigt das (aufgeldste) Datum 22, 9. 1218;
V, wieder in zwei Partien verfafit, lag September 1219 vor; VI fillt nach dem 2. 2.
1220; den siebenten Brief datiert H. einleuchtend (mit Rhricht gegen Funk) auf 18. 4.
1221.

Die Herstellung des Textes macht H., der (p. 3) gute kritische Ausgaben noch im-
mer als die erste Aufgabe des Mediaevisten betrachtet, alle Ehre. Seine methodischen
Forderungen sind vielleicht als allgemeine Prinzipien zu rigoros. So sollen z. B. Va-
rianten nur angefithre werden, wo entweder die Rekonstruktion des Archetyps oder
dessen Korrektheit fraglich ist, oder wenn plausible Konjekturen vorliegen. Doch sagt
H. selbst, man solle im Zweifelsfall eher zu viel als zu wenig geben. Ob Varianten,
die nur die Geschichte des Textes illustrieren, in einen gesonderten Apparat gehoren
(bei den Briefen des Jacobus ist das ohnedies kein Problem), scheint mir eine rein
praktische Frage zu sein, die man fallweise entscheiden wird. Auch in der Kritik Franz
Blatts (p. 45, Anm. 1), letztlich einer Kritik Housmans, kann ich H. nicht folgen; bei
vielen Werken der Spitantike kommt es meiner Erfahrung nach wirklich fast immer
auf die Existenz zweier Lesarten hinaus, denen keineswegs eine klare und eindeutige
Klassifizierung der Hss zu entsprechen braucht. Das Orthographieproblem, das sich
jedem Herausgeber eines spit- oder mittellateinischen Textes stellt, 16st H. so, daf} er
klassische Schreibungen aufnimmt, wenn sie sich in einem Teil der Uberlieferung finden;
das ist eine mogliche, freilich (wie jede andere) apriorische Entscheidung —~ mir scheint
z. B. die Praxis, der (Ortho-)graphie einer dem Autor zeitlich nahestehenden Hs. zu
folgen, auch wenn sie kein codex optimus ist, nicht minder sinnvoll.

H.s Textgestaltung ist viel iiberzeugender als seine Theorie. Bei der Entscheidung
zwischen Lesarten gibt er mit Recht dem Sprachgebrauch des Autors eine gewichtige
Stimme. Reichliche Hinweise darauf findet man in dem knappen Kommentar, der
aufler dem Nachweis der Bibelzitate auch wertvolle Paralleltexte und anderes Er-
klirungsmateria] enthilt. Den beiden auf den Priester Johannes beziiglichen Doku-
menten, die in VII eingelegt sind, ist ein besonderes Kapitel der Einleitung gewidmet.

Nur ganz selten wiirde ich die Uberlieferung anders beurteilen oder mich als
Herausgeber anders entscheiden. Z. B, II. 276 ff. ,orate pro me, ut deus det michi
humilitatem veram et pacientiam tolerandi labores ad salutem anime mee et subsi-
dium sancte terre, ut pius dominus tenebras orientales illuminare dignetur et negocium
terre sancte promoveat et michi et omnibus amicis meis vitam bonam finemque beatum
cconcedat® halte ich H.s Erginzung concedar fiir unnétig; man braucht nur nach
promoveat ein Komma zu setzen, so dafl #t . . . promoveat zu einer Ausfithrung des
Gedankens subsidium sancte terre wird. — Problematisch ist VI. 198. Hier heifit es
von einem Gefecht, das durch einen taktischen Fehler fiir die Kreuzfahrer verlustreich
wurde: ,In illo autem die (so @: in illo GL. in illo bello A. ibi etiam FV) plusquam
ducentos milites amisimus. H.s Entscheidung fiir @ scheint mir nicht nur gegen den
Rezensionsbefund zu verfehlen, sondern auch sachlich falsch zu sein. Offenbar sind
GL im Recht; die f-Hss auer L haben sekundire, das knappe in illo erweiternde
Lesarten; a, aus dhnlichem Bediirfnis, hat dagegen die aus illo die 193 wiederholt und
damit einen Widerspruch in den Text gebracht, denn 193 ff. heifit es: ,ut illo die
priusquam ad castra nostra perveniremus plusquam mille ex nostris amisimus.* Viel-
leicht liegr die Verderbnis tiefer als es scheint. Kénnten die Sitze 198-205 in. ein
Zusatz sein, der an falscher Stelle in den Text kam? Wenn sich 198 In illo unmittel-
bar an 192 anschléfe, ergibe sich ein sinnvoller Zusammenhang: ,Quidam ex nostris

. relictis sociis pauci multos invaserunt Sarracenos. In illo (bei diesem Ausfall)
autem plusquam ducentos milites amisimus, quibusdam interfectis, aliis in captivita-
tem ductis®, usw. (es folgen die Namen von Edlen, die die illo ad dominum migra-
verunt). ,Ex quo factum est ut illo die priusquam ad castra nostra perveniremus
(Gesamtverluste des Tages) mille ex nostris amisimus.”

Den Abschluf der gediegenen Ausgabe bildet ein niitzliches Glossar und ein Sach-
register.

Dublin Ludwig Bieler
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0VSigismund Verhey, OFM: Der Mensch unter der Herrschaft Got-
tes. Versuch einer Theologie des Menschen nach dem hl. Franziskus von Assisi.

Diisseldorf (Patmos) 1960. 212 S., geb. DM 16.—.

.Nicht die Personlichkeit Francisci selber ist Gegenstand unserer Untersuchung,
sondern die Ideen, aus denen er gelebt und gewirkt hat, nicht der Mensch Franziskus,
sondern seine Auffassung vom Menschen.© Mit diesen Worten charakterisiert der Vi.
sein Werk (Diss. Miinchen 1959) selbst am allerbesten. Und zwar verbindet er mit
dieser Problemstellung eine doppelte Absicht: Auf der einen Seite geht es vor allem
um die Hervorhebung des Allgemeingiiltigen in der Botschaft des Franz gegeniiber
seiner Personlichkeit und Individualitit, auf der anderen Seite steht die Frage nach
der Uberzeitlichkeir des franziskanischen Ideals im Verhiltnis zu seiner mittelalter-
lichen Zeitgebundenheit. Zwar wird die zweite Frage nur im Vorwort und am Schlufl
genannt (S. 5 u. 194 £.), sie wandert aber unausgesprochen durch das ganze Buch und
erscheint z. B. berall da, wo der VE. auf den letztlich untheoretischen, aktuellen Cha-
rakter der Franziskusbotschaft zu sprechen kommt (vgl. z. B. S. 25 f.; 27 £.; 58; 98 £.;
107; 151; 153; 187 u. 6.). Mit beiden Fragestellungen befindet sich die Arbeit im eng-
sten Zusammenhange mit der gegenwirtigen kath. Franzforschung, die seit der Abkehr
von der individualistischen Franzdeutung Sabatiers (eingeleitet iibrigens durch W.
Goetz) die Erscheinung des Heiligen durchweg von seiner kirchlich-kath. Bindung her
interpretiert. Insofern hat der Vf. Recht, wenn er sein Werk als einen Versuch bezeich-
net, ,die Forschungsergebnisse der letzten Jahrzehnte zu sichten, weiterzufiihren und
zu einer Gesamtschau zusammenzufassen.”

Thema dieses Versuchs ist ,Die Theologie des Menschen nach dem hl. Franziskus®
(S. 27). Diese wird, nachdem das Interesse an der Personlichkeit des Franz ausdriick-
lich zuriickgestellt ist (vgl. S. 26/41), nahezu ausschliefilich aus den Eigenschriften
(»Analekten®) des Franz selbst erhoben, d. h. ohne Beriicksichtigung der ,Legenden®,
die seit Sabatier bekanntlich die Mitte der wissenschaftlichen Auseinandersétzung ge-
bildet haben. Die Ausfithrung erfolgt in 9 Haupteilen, deren Gliederung freilich weni-
ser — wie VE. auf S. 26 verheifit — ,dem Gedankengang des hl. Franziskus® als viel-
mehr dem ciner kirchlichen Dogmatik angeschlossen erscheint. Zunichst wird in zwei
Teilen ,,Schépfung® und ,Siinde® behandelt: Gott ist nach Franz der Geber aller Giiter
(hier u. a. der ,Sonnengesang®), der Mensch nach Gottes Bild und Gleichnis geschaffen
(Urbild der ,Sohn®, S. 33); ,Siinde“ heifit demnach: ,Der Mensch erkennt Gott nicht
als seinen Herrn an® (S. 43). Zwar ist Franz in seiner Siindenauffassung Dualist, aber
keineswegs einfach im asketischen Sinne. Eine dualistische Geringschitzung des Leib-
lichen (,Bruder Esel“ S. 35 ff.) liegt bei Franz nicht vor.

Demgegeniiber handeln die weiteren 7 Abschnitte von ,Erlosung®, ,Bufie”, ,Leben
des Evangeliums®, , Tugenden®, ,Reich Gottes auf Erden®, »Gemeinschaft® und ,Er-
wartung des Kommenden® (S. 57-177). Grundlegend gilt auch hier das, was V{. schon
auf S. 47 ausspricht: ,Gort ist der Herr. Der Mensch ist Knecht Gottes, der . . . diese
Herrschaft anerkennen und sich mit seinem ganzen Wesen ihr gefligig machen soll®
{vgl. auch S. 130; 136; 163). So ist der Sinn der Bufiforderung des Franz nicht in der
»iuferen Strenge des Lebens® zu suchen, sondern im Verzicht auf , Auflehnung gegen
Gortt* (S. 74). Selbstverstindlich wird die Bufle erst durch den ,sakramentalen Vollzug
heilswirksam® (S. 76). Was die Nachfolge Jesu betrifft, so ist freilich die buchstabliche
Erfiillung der Evangelienworte (Reg. 11, 1) gefordert, doch gilt sie nicht fiir alle Chri-
sten (S.101). Trotzdem sind die Minoriten kein Monchsorden, sondern ein ,eigenes
Gebilde* (S. 98), doch kommt V. bei Niherbestimmung des schwierigen Problems iiber
ein Schwanken nicht hinaus. Das ,Lob der Tugenden® wird sodann am Leitfaden der
slaudes de vircutibus® dargelegt. Auch hier mache sich die Tendenz zur Verallgemeine-
rung deutlich bemerkbar. So wird z. B. die franziskanische Hauprtugend, die ,sancta
paupertas® (S. 113 ff.) generell als Uberwindung jeglicher Begehrlichkeit interpretiert
(man vgl. etwa die Belege S. 115/29-40!). Die rein materielle Auffassung der Expro-
priation des Franz ist ein Miflverstindnis (vgl. S. 144).

Nicht weniger allgemein (d. h. ,katholisch®) fallen schliefilich die lerzten Abschnitte
aus. Wirklichkeit wird die Gottesherrschaft im ,Reich Gottes auf Erden® (S. 134 ff.),
d. h. sowohl in der Knechtsgestalt Christi und Nachfolge (S. 137) als auch in Gortes-

Zrschr. f. K.-G. 26
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dienst und Liturgie der Kirche (vgl. S. 153!), deren Einfluf auf Franz iiberhaupt
ungewohnlich hoch veranschlagt wird. Hinter dem speziellen Gedanken des .exire
de seculo® bei Franz (Test.1) steht abermals der viel allgemeinere Gedanke der
menschlichen ,Pilgerschaft® iiberhaupt, ,auch fiir die Menschen, die nicht berufen sind,
nach der forma sancti evangelii zu leben*: ,Der Mensch ist auf Erden nicht zu Hause,
und der erldste Mensch ist in Christus unterwegs zum ewigen Leben® (S. 167 f.). Eine
Zusammenfassung: ,Das Menschenbild des hl. Franziskus und die Offenbarung Gottes®
(S.179 ff.) stellt abschlieRend nochmals die ,vollig biblische® (S.187) und absolut
kirchliche Haltung (S. 190 f.) des Franz heraus.

Selbstverstindlich kann es im Rahmen einer Besprechung nicht Aufgabe sein, die
zahlreichen Einzelprobleme, die der Vf. fiir seine Darstellung in Anspruch nimmt,
einzeln zu diskutieren, Statt dessen nur ein paar grundsitzliche Fragen. Einmal: Es
ist vorab zu fragen, ob das Werk {iberhaupt im strengen Sinne eine ,historische Unter-
suchung® (S.196) und nicht vielmehr eine im wesentlichen systematische Arbeit auf
Grund historischer Quellen genannt werden muff. Und zwar zeigt sich dieser Charak-
ter gerade in der Einschrinkung der Quellengrundlage auf die Eigenschriften des
Franz. Eben jene Einklammerung der historischen Persénlichkeit, die damit wirksam
wird, schafft ja praktisch nur Platz fiir die systematische Gliederung, die das Bild der
Arbeit durchweg prigt. Damit hingt dann weiter zusammen, dafl gerade die Fragen,
deren kritische Untersuchung der Historiker von vornherein und am dringendsten er-
warten miifite, nur nebenbei und am Rande behandelt werden, so z. B. 1) die Frage
der Entwickelung der Minoriten zum kirchlichen Orden (das bekannte Werk von K.
Miiller erscheint nur im Lit. Verz.); 2) das historische Verhiltnis zwischen dem 1., 2.
und 3. Orden (die Sabatier-Mandonnet’sche Fragestellung wird nirgends erwihnt;
das Buch von L. Zarncke nur im Lit. Verz.); 3) die Auseinandersetzung des Franz mit
der Ordensopposition wird nur auf S. 180 gestreift (die Arbeiten von Kybal tibergeht
Vf. ganz); 4) das Spiritualenproblem (hier der Einstieg in die eschatologischen Fragen!),
hier wiren z. B. die Arbeiten von Ehrle etc. zu nennen (das Buch von Benz erscheint
wieder nur im Lit. Verz.); 5) die Stellung des Franz zur beginnenden Renaissance
(Thode, Goetz, Burdach u. a.); 6) last not least das Quellenproblem, das Vf. auf 10
Seiten erledigt.

Aber auch innerhalb der Quellenbenutzung selbst macht sich das systematische A-
priori deutlich bemerkbar. So griindet sich die Darlegung beispielsweise in den 2 (bzw.
3) ersten Hauptteilen in ihren Leitgedanken fast ausschlieflich auf die 2 letzten der
Reg. IT (1221) angehdngten Kapitel (22 u. 23) sowie die Verba Admonitionis (hier
vor allem c. 2 u. 5), d. h. auf Belege, die sachlich am Rande des Denkens des Franz
liegen und bei denen man sich fragen muf}, wie weit sie in dieser Form iiberhaupt auf
Franz zuriickgehen. Ahnliches liefle sich an zahlreichen anderen Stellen sagen. Nur da-
durch, dafl die Belege — sie wirken oft wie ein ausgeschiitteter Zettelkasten — soweit
sie den ,Analekten® entstammen, fiir den V. alle das gleiche Gewicht haben, gewinnt
er iiberhaupt die Méglichkeit, eine , Theologie nach dem hl. Franziskus® (S. 14) auf-
zubauen. Wire das Buch statt mit einem Sach- und Personenregister mit einem Stellen-
register ausgeriistet, so liefle sich die Auswahl der Belege (z.B. das Ubergewicht der
Admonitiones) in aller Deutlichkeit ablesen.

Schliefilich ein Einwand zur Sache selbst: Der Vf. will das ,, Verstindnis der Offen-
barungswirklichkeit bei Franz untersuchen, indem er ,die Auffassungen, die hinter
seinem Leben und Wirken stehen® (S. 15) umschreibt. In der Tat, es erscheint hier weit
mehr der allgemeine Hintergrund, und zwar ausschlieflich der kirchliche Hintergrund,
als die Person des Franz selbst und ihre Probleme. In welch eine Allgemeinheit ver-
schwimmt hier ausgerechnet Franz von Assisi! Ist das wirklich die geistige Welt des
Mannes, der so ganz anders war als die herrschende Kirchlichkeit seiner Zeit? Unter-
scheidet sich Franz von der rémischen Kirche wirklich nur darin, daff er nicht theore-
tisch veranlagt war und die Botschaft der Kirche aktualisieren wollte? Ist das Lebens-
werlk des Franz fiir den, der Test. 7 und 8 gelesen hat, wirklich nur méglich ,,im Auf-
trag der Kirche® (S. 72) und ,auflerhalb ithrer Mauern nicht denkbar® (S. 152)? Es
lieflen sich hier noch manche Fragen stellen.
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Noch eriibrigt ein Wort in bezug auf die gehissige und herabsetzende Kritik, zu
der sich der Vf. iiber mein eigenes Buch (,Die Bergpredigt und Franz von Assisi®,
1955) berufen fiihlt, schr im Gegensatz zu der Milde, die andere, vor allem kath.
Forscher erfahren. Sicher wiirde ich heute manches recht anders — nimlich erheblich
kritischer — schreiben, als ich es vor 8-10 Jahren getan habe. Was die Angriffe im
Einzelnen betrifft, so ist es zunichst freilich aufschlufireicher, zu sehen, wo der Vf.
mich (und andere Autoren) iibergeht, als wo er sich auseinandersetzt. Im tibrigen fallen
seine Einwinde ziemlich alle auf ihn selbst zuriick. Wenn er mir Mangel an Literatur-
angaben (insbesondere kath. Autoren) vorwirft, so darf ich darauf hinweisen, dafl sein
eigenes Lit.-Verzeichnis nicht unerhebliche Liicken aufweist und die Diskussion der
zitierten Literatur bei ihm diirftig ist. Wenn er behauptet, man merke es meiner Arbeit
an, dafl in ihr die Quellenkritik (etwa ein Drittel meines Werkes, d.i. 96 Seiten)
»Nebensache® sei (S. 11/14), so darf ich den V. bitten, selbst erst etwas auf dem
schwierigen Gebiet der franziskanischen Quellenkritik zu leisten, ehe er andere Lei-
stungen verunglimpft. Wenn schlieflich der Vf. meine Auffassung iiberhaupt ., vollig
unbegreiflich® findet und die weitere Auseinandersetzung ablehnt (S. 188 £.), so ist das
eine ganz unsachliche Ubertreibung. Tatsdchlich Iifit sich das Verhiltnis unserer
Auffassungen auf eine recht einfache Formel bringen: Beide sind wir darin einig, daf}
die GriRe des hl. Franz in der praktischen Verwirklichung des Evangeliums be-
ruht, und zwar im zeitgebundenen Rahmen, nur dafl diese praktische Verwirklichung
fitr den V£. allein denkbar ist in der totalen Bindung des Franz an die kirchliche Lehre
und kirchlich sanktionierte Ordnung des Franziskanerordens, nach meiner Auffassung
dagegen nur in vélliger Freiheit und im persdnlichen Durchbruch durch jene Ordnung.
Und darin liegt allerdings mehr als nur ein historisches Problem. — Was schliefilich
den Vorwurf der ,Konstruktion® (S. 189) angeht (welche historische Arbeit ist eigent-
liclg keine ,Konstruktion®?), so darf ich ihn mit dieser Besprechung an den Vf. zurlick-
geben.

Erlangen Karlmann Beyschlag

Pascal Ladner: Das St. Albankloster in Basel und die burgundische
Tradition in der Cluniazenserprovinz Alemannia (— Basler Beitriige zur Geschichts-
wissenschaft Bd. 80). Basel und Stuttgart (Helbing und Lichtenhahn) 1960. 126 S.,
kare. DM 11.—. =7z
Das Kloster St. Alban in Basel gehdrt zu jenen Griindungen, die in der Zeit des

ausgehenden 11. Jh. und an der Wende zum 12. Jh. im Oberrheingebiet noch in den

Verband der groflen burgundischen Reformabtei Cluny eingeordnet wurden; sie bil-

deten die am weitesten nach Osten und in das Reichsgebier vorgeschobenen, duflersten

Vorposten des cluniazensischen Monchtums. Fiir die Anfinge des Klosters St. Alban

hat sich die Forschung stets interessiert, aber wie das Schicksal dieser Niederlassung,

die am Rande des Blidsfeldes der Organisation von Cluny lag, sich im Miteelalter
weitergestaltete, hatte bisher nur gelegentlich die Aufmerksamkeit der Forschung auf
sich gezogen. Der Verf. des vorliegenden Buches ist sich durchaus bewuflt, dafi die

Geschichte von St. Alban sich nicht im Rahmen der Stadt Basel und ihrer ndheren

Umgebung erschépft, sondern nur richtig erfaft werden kann im Rahmen des gesamten

Klosterverbandes von Cluny. Aber auch fiir Cluny und seine kldsterliche Gesamt-

organisation fehlt es trotz allen Bemiihens um dessen Geschichte noch an einer den

modernen Gesichtspunkten geniigenden Darstellung. So konnte mit der vorliegenden

Studie weithin Neuland betreten werden; der Verf. hat es mit Erfolg getan, ohne

selbstverstandlich im Rahmen seiner Arbeit allen Fragen nachgehen zu konnen. Er hat

weithin auf noch nicht im Druds verdffentlichtes Quellenmaterial zuriickgegriffen und
sich eine grofle Vertrautheit mit dem Geschick des Basler Klosters St. Alban wie mit
den Vorgingen in der im 13. Jh. ausgebildeten cluniazensischen provincia Alemannia
erworben. Die monastische und verfassungsmifiige Stellung und Entwicklung von St.

Alban in Basel wird gesehen im Wandel der Struktur und Stellung des Klosterverban-

des von Cluny als Ganzem. Nicht so sehr den Fragen des dufleren Geschidses von St.

Alban wird nachgespiirt — so tritc die Besitz- und Vermdgensgeschichte vollig zuriick —,

26%
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sondern jenen der innerklSsterlichen Flaltung, der Betitigung in der Seelsorge, der
geistigen Entwicklung und der Eingliederung in die monastische Entfaltung des Ver-
bandes von Cluny. Dabei wurde ein ansprechender Uberblick fiir St. Alban bis zu
dessen Aufldsung in den Jahren 1526/29gewonnen; dariiber hinaus aber gewinnen wir
noch Einblicke in die jeweilige Stellung des Mutterklosters Cluny selbst, wie z. B, wih-
rend des Konstanzer und Basler Konzils im 15. Jh. Vom Blickpunkt eines Gliedes der
grofien Gemeinschaft Clunys her werden Fragen der Kirchen- und Geistesgeschichte
angeregt, die bei der kiinftigen Forschung tiber Cluny und seine einzelnen Kloster-
provinzen sich als hochst fruchtbar erweisen kénnen. Man méchte wiinschen, dafl auch
andere Priorate der cluniazensischen provincia Alemannia Gegenstand gleichgerichteter
Untersuchungen werden.

Marburg H. Biittner

oo Les registres de Grégoire X (1272-1276) et de Jean XXI (1276~
1277). Recueil des bulles de ces papes publiées ou analysées d’aprés les manuscrits
originaux des archives du Vatican par J. Guiraud et E. Cadier, Tables (= Biblio-
théque des Ecoles frangaises d’Achénes et de Rome). Paris (de Boccard) 1960. 59 S.

woLettres secrétes et curiales du pape Jean XXII (131 6-1334) rela-
tives 4 la France publiées ou analysées d’aprés les registres du Vatican par 1 A.
Coulon et 8. Clemencet, VI® fasc. tom. I1I (= Bibliothéque etc.). Paris (de Boccard)
1961. 156 S.

Clément VI (1342-1352). Lettres closes, patentes et curiales intéressant les
pays autres que la France publiées ou analysées d’aprés les registres du Vatican par
E. Deprez et G. Mollat, I1° fasc. tom. I (= Bibliothéque etc.). Paris (de Boccard)
1961. S. 269—383.

Lettres secrétes et curialesdes papesdu XIV®sidcle (Publication de
PEcole frangaise de Rome): Innocent VI (1352-1362). Lettres secrétes et
curiales publiées ou analysées d’aprés les registres des archives Vaticanes par P.
Gasnault et M.-H. Laurent, tom. 1, fasc. II (Bibliothéque etc. 3° série IV). Paris
(de Boccard) 1960. S. 113-240.

Auch in diesem Jahre kann man von einem raschen Fortschreiten der franzdsischen
Registerpublikation aus dem Vatikanischen Archiv berichten.

Die Edition der Register Gregors X. und Johanns XXI. von Guiraud, erschienen
1892, ist nun endlich durch die Indizes abgeschlossen worden. Sie bringen wie iiblich
zunichst die table des Incipit und dann die table chronologique des bulles. Dabei
haben sich aber erhebliche Schwierigkeiten ergeben, auf dic eine kurze, vielleicht etwas
zu sparsame Vorbemerkung auf S. 11 von G[eorges] M[ollat] hinweist. Der Guiraud
als Quelle dienende Band 37 der Registra Vaticana bot nur einen Teil des Materials
des Pontifikates, das auch aus anderen Uberlieferungen noch vorliegt. Deswegen brach-
te Guiraud in drei Appendizes Erginzungen aus gedruckten Quellen und aus ihm
bekannt gewordenen Originalbullen bei. Seit der Beschiftigung Guirauds mit den
Registerbdnden des Vatikanischen Archivs ist aber die Auffassung von der sogenannten
systematischen Registerfithrung weitgehend erschiittert worden, vor allem durch die

= vielen Arbeiten von F. Bock. Abgesehen von dieser allgemeinen Wandlung der An-
schauungen sind aber zwei Generationen spiter noch spezielle Forschungen zu Gre-
gor X. und seinen Registern erschienen, zunichst P. Glorieux, Autour des registres de
Grégoire X (Rivista di storia della chiesa in Ttalia V [1951] S. 305-325), der aber nach
G. M. die Probleme nicht zu l6sen vermochte. Erst die Untersuchungen von F. Bodk,
Problemi di datazione nei documenti die Gregorio X (Rivista di storia della chiesa
ete. VII [1953] S. 307-336) konnten die Entstehungsgeschichte kliren und in den
»Registern” des bekannten Notars Berard von Neapel (Reg, Vat. 29 A) wichtige Vor-
lagen nachweisen, von denen der von Guiraud benutzte Codex 761 von Bordeaux eine
unvollstindige Abschrift darstellt. Da aber diese Vorlagen meist ohne Daten sind und
die Stiicke in Reg. Vat. 37 keine genaue chronologische Abfolge zeigen, ist die Ordnung
der registrierten Eintrige in zeitlicher Folge nicht leicht herzustellen. Die Datierungen
von Bock sind in der rable chronologique eingehend beriicksichtigt worden. Immer aber
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bleibt die Frage, welches Stadium im Geschiftsgang die im Druck vorliegenden Ur-
kunden haben.

Wahrend die Kommunregister Johanns XXII. durch die riesige Publikation von
G. Mollat in 22 Banden abgeschlossen sind, erfihrt die Edition der politischen Korre-
spondenz, soweit sie sich auf Frankreich bezieht, eine langsame Fortsetzung durch das
Erscheinen des noch von A. Coulon vorbereiteten Faszikels 6. Dieser Fasz. eroffnet den
IIL. Band und bringt die Urkunden des 9. und 10. Pontifikatsjahres, vermehrt um die
Nummern von 2206 bis 2981. Ob damit die Weiterfithrung dieser hochst wichtigen
Edition gesichert ist, bleibt noch abzuwarten.

Dem ersten Faszikel der politischen Kotrespondenz Klemens VI. fiir die Linder
auflerhalb Frankreichs (1960) ist rasch der zweite gefolgt mit den Pontifikatsjahren
8-11. Somit wire auch diese wichtige und bisher sehr beklagte Liicke ausgefiillt, und
man wird die den Band erschlieffenden Indizes demnichst erwarten diirfen.

Auf die neue und sehr zu begriiffende Form der Herausgabe der Sekret- und
Kurialbriefe Innocenz VI. habe ich vor kurzem eingehend aufmerksam gemacht (ZKG
71, 1960, S. 344). Der zweite Faszikel bringt die Nummern 319-696 und schliefit das
erste Pontifikatsjahr ab. Wenn auch das erste Jahr eines Pontifikates meist mehr Ur-
kunden iiberliefert als die spiteren, so ist bei den zwei starken Faszikeln fiir das erste
Jahr leicht auszurechnen, wie umfangreich das Material von zehn Pontifikatsjahren
sein diirfte.

Am Schlufl mufl mit achtungsvollem Dank der unermiidlichen Arbeit des Altmei-
sters der franzdsischen Registeredition, Mons. G. Mollat, gedacht werden, der trotz
seines hohen Alters von iiber 80 Jahren die Kérrnerarbeit im Vatikanischen Archiv
noch nicht aufgegeben hat.

Tiibingen K. A. Fink

yhSpanische Forschungen der Gérres-Gesellschaft, Reihe I: Gesam-
melte Aufsitze zur Kulturgeschichte Spaniens, Bd. 17, in Verbindung mit E.
Schramm, G. Schreiber und J. Vives hrsg. von J. Vincke. Miinster
(Aschendorff) 1961. VII, 236 S., kart, DM 17.75. ‘

Dieser neue, Wilhelm Neufl zum 80. Geburtstag gewidmete Band der ,,Spanischen
Forschungen® enthilt fiinf, dem Umfang nach ungleiche Beitrdge:

J. Vives, Nuevas didcesis visigodas ante la invasion bizantina (1-9) stiitzt mit
guten, vor allem epigraphischen Nachweisen die Hypothese, daf} die Bistiimer Bigastro
und Elo nach 589 bzw. vor 610 von den Westgoten fiir die Gebiete gegriindet wurden,
die sie den Byzantinern wihrend der Invasionszeit (554—624) wieder abnahmen. Elo
wurde noch im Laufe des 7. Jhs. mit Elche vereinigt.

In der fiir die Bestimmung des mtl. Staats- und Souverdnititsbegriffes duferst
wichtigen Arbeit von O. Engels, Abhingigkeit und Unabhingigkeit der Spanischen
Mark (10-56), wird der stufenweise Aufstieg von der tatsichlichen (seit dem Ende des
9. Jhs.) zur rechtlichen Verselbstindigung untersucht, die durch die Verbindung mit
dem Kénigreich Aragon im 12. Jh. ihren Abschluf findet. Kirchengeschichtlich bemer-
kenswert ist die mehrfach (20, 45, 49, 53) hervorgehobene Bedeutung der Metropolitan-
verfassung fiir die staatlichen Anspriiche. Nach der Reconquista Tarragonas (1089)
wurden die Grenzen dieser alten Kirchenprovinz, die weite Teile Stidfrankreichs um-
fafite, eine ideelle Klammer zur Herstellung der neuen staatlichen Einheit zwischen
Katalonien und Aragon: ,Die Idee des neuen Staatsgefiiges war ein politisches Korre-
lat zur Kirchenprovinz Tarragona® (49 f.). Zwar nicht fiir die Fragestellung, wohl
aber fiir die Diplomatik ergiebig ist die eingehende Untersuchung der Datierungspraxis
im Languedoc und in Katalonien vom 10.-12. Jh. (26-39). :

J. Vincke, Der verhinderte Kreuzzug Ludwigs von Spanien zu den .Kanarlscben
Inseln (57-71), behandelt an Hand von 17 Dokumenten aus dem Kronarchiv Barcelona
die Mafinahmen, durch die Konig Peter IV. von Aragon den Plan eines Kreuzzuges
seines Verwandten Ludwig von Spanien zur Eroberung der Kanarischen Inseln in
den Jahren 1346/47 unterstiitzte. Voraussetzung waren die von Clemens VI. 1}44
gegebenen Empfehlungen. Der Kreuzzug unterblieb, nicht zuletzt wegen der Eifer-
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sucht der Genuesen, die sich auf der Insel Lanzarote bereits festgesetzt hatten. Trotz-
dem haben Ludwig und sein Sohn den Titel ,,Princeps Fortuniae® gefithrt.

Den grofiten Tgeil des Bandes nimmt ein D. Emeis, Peter IV., Johann I. und Martin
von Aragon und ihre Kardinile (72-233). E. fithrt mit Hilfe der reichen Materialien
des Kronarchivs von Barcelona Vindkes Forschungen zur aragonesischen Kirchenpolitik
weiter. Der erste Abschnitt (72-105) schildert die Bemithungen der drei Konige um
cinen aragonesischen Landeskardinal (wie ihn Kastilien schon besafl). Sie wurden 1356
durch die Promotion des Dominikaners Rosell erfiillt, nach dessen Tode (1362) dauerte
es aber 13 Jahre, bis Aragon in Petrus de Luna einen neuen Landeskardinal erhielt.
Nach dem Ausbruch des Schismas mehrten sich dann die Promotionen, zumal als Jo-
hann I. sich eindeutig der avignonesischen Obedienz angeschlossen hatte: Clemens VII.
ernannte 1387 den schon von Urban VI. in Aussicht genommenen Jacob von Valencia
zum Kardinal, Benedikt XIII. kreierte nicht weniger als sechs aragonesische Kardinile.
Die Landeskardinile waren aber, wie Abschnitt II (105-167) darlegt, keineswegs die
einzigen Vertreter aragonesischer Interessen an der Kurie. Wie vor der Ernennung
Rosells die Kardinile Napoleon Orsini, Capocci, Montaigue u. a. in diesem Sinne ge-
wirkt hatten, so auch spiter noch Kardinal Brogny, der Vizekanzler Clemens’ VIL.,
und der Baske M. de Zalva. Die fiir Aragon an der Kurie titigen Kardinile wurden
durch reiche Pfriinden belohnt, die sie natiirlich nicht selbst verwalteten. Das Problem
der vernachlissigten Residenzpflicht ist schon jetzt — zwei Jahrhunderte vor dem
Konzil von Trient — duflerst dringlich und wird durch die Pragmatische Sanktion Jo-
hanns 1. von 1387 deshalb nicht geldst, weil der darin verfiigte Ausschluff von Aus-
landern gegeniiber den Kardinilen nicht konsequent durchgefithrt wurde (Abschnitt
III, 167-194). Abschnitt IV (194-217) gibt, immer anhand der Korrespondenzen,
einen Uberblick iiber die Politik Koénig Martins gegeniiber Benedike XIII. und der
Kardinalsopposition wihrend der Obedienzentziehung seit 1395.

Der wichtigste kirchengeschichtliche Ertrag der etwas breit angelegten Arbeit liegt
in dem bis ins einzelne gefithrten Nachweis, wie sehr die pipstliche Autoritit durch
das Grofle Schisma geschwicht wurde. Peter IV., der bis dahin geduldig um einen
Kronkardinal angehalten hatte, stellte 1380 an Urban VI. die Forderung, daff det
jeweilige Konig von Aragon stindig einen von ihm vorgeschlagenen Kronkardinal
erhalte (92). Wihrend des Schismas bewarb sich nicht mehr der Kénig um die Hilfe
der Kardinile, wie frither, vielmehr boten die Kardinile sich dem Konig an (151).
Erschreckend lang ist die Liste der von Kardinilen besessenen Pfriinden in den Lindern
der aragonesischen Krone (217-230).

F. Stegmiiller, Das Summarium Bibliae des Fernandus Didaci de Carrione (234
236) beschreibt die im Besitz des Antiquars B. M. Rosenthal befindliche Hs dieses
Summariums, das ,ein zwar bescheidenes, aber nicht wertloses Zeugnis fiir die Art
und Weise ist, wie um 1450 in einer kleinen spanischen Bischofsstadt [Coria] theolo-
gischer Unterricht gehandhabt wurde® (236).

Bonn H. Jedin

- Uta Fromherz: Johannes von Segovia als Geschichtsschreiber des Konzils
von Basel (= Basler Beitrige zur Geschichtswissenschaft, Bd. 81). Basel/Stuttgart
(Helbin u. Lichtenhahn) 1960. 175 S., kart. sfr. 13.50. = b/

Die Gesta concilii Basiliensis des Johannes von Segovia besitzen fiir die Erforschung
der Geschichte des Basler Konzils eine dhnliche, ja eine noch gréfiere Bedeutung als
die sieben Diarien Massarellis fiir die des Trienter Konzils. Zwar sind sie im Unter-
schied von jenen Diarien erst nach der Auflgsung des Basler Konzils (1449) nieder-
geschrieben worden, sie beruhen aber auf gleichzeitigen, heute verlorenen Aufzeich-
nungen des Verfassers, die einen dhnlichen Charakter gehabr haben miissen wie die
ersten Diarien Massarellis, und auf Teilen des Konzilsarchivs, das Segovia in dhn-
lichem Ausmafl zur Verfiigung gestanden haben mufl wie Massarelli das Trienter.
Zwar umspannen beide nicht die ganze Konzilszeit: Segovia bricht 1443 ab, das
7. Diarium Massarellis im November 1561, d. h. vor der Er6ffnung der dritten Ta-
gungsperiode. Aber die beiden Verfasser standen im Mittelpunkt des Konzilsgesche-
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hens, waren an vielen Vorgingen unmittelbar beteiligt und diirfen als gutunterrichtete
und gewissenhafte Zeugen gelten. Weit tiberlegen ist der Geschichtsschreiber Segovia
dem Konzilssekretir Massarelli jedoch durch seinen Einflufl auf das Geschehen, durch
seine hohe theologische Bildung, vor allem aber durch seine Urteilskraft und die Ge-
schlossenheit der Personlichkeit, die hinter dem Werke steht. Es ist eigentlich ver-
wunderlich, daf} die Gesta bisher noch niemals historiographisch untersucht worden sind.

Die Basler, bei W. Kaegi gearbeitete Dissertation von Uta Fromherz legt der
Untersuchung die in Bd. II-IV der Wiener Monumenta conciliorum oecumenicorum
enthaltene, leider unvollkommene, wenig iibersichtliche und unkommentierte Ausgabe
zugrunde, hat jedoch die einzige vollstindige Hs, die sich in der Universitdtsbibliothek
Basel befindet, herangezogen, fiir die Biographie und die Darstellung der Personlich-
keit die Arbeiten von Gonzdlez’ iiber Segovias Bibliothek (1944) und die Untersuchun-
gen von Haubst (1951) und Cabanélas (1952) iiber sein Verhiltnis zum Islam. Im
Vorwort erklirt die Verf., sie wolle ,nichts als eine Vorarbeit fiir spitere umfassen-
dere Forschung® liefern, die S.s ungedruckte Traktate iiber das Hauptproblem der
Gesta, das Verhiltnis von Kirche, Konzil und Papst, zu beriicksichtigen haben wird.
Man darf ihr bescheinigen, daf} ihre Vorarbeit auflerordentlich wertvoll und niitzlich
ist, wenn ihr auch gewisse, in Erstlingsarbeiten selten vermiedene Schwiichen anhaften,
besonders eine stellenweise ermiidende Breite, die durch die Insertion lingerer lateini-
scher Texte in die Darstellung noch gesteigert wird. Aber ithre Methode ist gut, ihr
Urteil vorsichtig abwigend, von Sympathie fiir ihren Helden getragen und doch kritisch.

Uber das Leben des Juan Alfonso Gonzilez von Segovia vor seinem Erscheinen in
Basel (1433) weiff man fast nichts; weder das Geburtsjahr (1393 ist aus dem Beginn
des Studiums in Salamanca 1407 erschlossen) noch das Jahr der Promotion zum Magi-
ster der Theologie steht fest. Aus der von Gonzdlez publizierten Schenkungsurkunde
der Bibliothek an die Universitit Salamanca weil man, dafl S. an ihr gelehrt und
mehrmals (1421, 1428, 1431) ihre Angelegenheiten in Rom betrieben hat. Daf} er
wihrend seiner zweiten Romreise zum Referendar der Signatur ernannt wurde, wird
durch eine von Katterbach (Refendarii utriusque signaturae, 1931, 3) wiedergegebene
archivalische Notiz bestitigt: Johannes Alphonsi de Segovia, mag. in theol., receptus
in ref. iuravic 1428 iun. 29. Da aber auch Katterbach keine Betitigung S.s als Referen-
dar nachweisen konnte, mufl man annehmen, daff er Rom bald wieder verlassen hat.
In Basel wurde er am 8. I'V. 1433 fiir seine eigene Person, am 27. VIII. desselben Jahres
fiir die Universitit Salamanca inkorporiert und bald in die Deputatio fidei gewihlt,
an deren Beratungen tiber die communio sub utraque, die Simonie, die Immaculata
conceptio und die Griechenunion er in der Folgezeit teilnahm. Vom 10. Sept. 1434
bis zum 27. Mirz 1436 hielt er sich im Gefolge des Kardinals Cervantes in Italien auf.
In den Vordergrund trat er erst, als sich der zweite Konflikt des Konzils mit Eugen IV.
anbahnte. In der Frage, wo das Unionskonzil mit den Griechen stattfinden solle, nahm
er zu Anfang eine eher neutrale Haltung ein, so dafl Piccolominis Mitteilung, S. habe
zur Legatenpartei gehort, gar nicht so unglaubwiirdig ist. Als dann freilich Eugen IV.
das Konzil nach Ferrara verlegt hatte, wurde S. neben Aleman der Protagonist der in
Basel verbliebenen Mehrheit, beteiligte sich am Prozef} gegen Fugen und an der Wahl
des Gegenpapstes Felix V. (bei der er selbst die nichsthdchste Zahl von Stimmen er-
hielt) und wurde von diesem 1440 zum Kardinal erhoben. Als solcher vertrat er die
Sache des Konzils auf zahlreichen Gesandtschaften und in Disputationen mit den Ver-
tretern Eugens IV., deren beriihmteste die mit Nikolaus von Cues auf dem Mainzer
Tage 1441 ist. Als sich das Konzil am 25. April 1449 auflsste, verzichtete er auf die
Kardinalswiirde und lebte von 1453 bis zu seinem Tode am 24. Mai 1458 in Aiton
im Herzogtum Savoyen, wo er ein Priorat besafl. Schon 1457 hatte er seine umfang-
reiche Bibliothek der Universitit Salamanca, spiter dem Rat von Basel fiinf Perga-
mentbinde, darunter die Gesta, vermacht; kurz vor seinem Tode iibersandte er das
nach 1453 entstandenc Werk iiber die Bekehrung der Mohammedaner (De gladio
spiritus) dem nunmehrigen Kardinal Piccolomini, der noch im gleichen Jahre als
Pius II. Papst werden sollte. In einem, dem biographischen Teil (17-59) angefiigten
Exkurs werden die von A. Zimmermann und Boner vorgebrachten Griinde fiir die An-
sicht, S. sei Franziskaner gewesen, untersucht: keiner ist stichhaltig, auch nicht sein
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ausgepragter Scotismus in der Frage der Immaculata conceptio und im Kirchenbegriff
131).

: ]%as Kernstiick des Buches ist die historiographische Untersuchung der Gesta in
Teil IT (67-128). Merkwiirdigerweise fehlt darin eine Zusammenstellung der fiir die
Abfassungszeit der Gesta wichtigen Daten. Wenn die Verf. die Annahme von Herre,
S. habe schon im Jahre 1440 mit der Abfassung seiner Konzilschronik begonnen, ab-
lehnt (72) und den Abschlufl des Konzils als Terminus post quem der ,Redaktion
betrachtet, andererseits ihn nach 1453 als vollbeschiftigt mit der islamischen Frage
darstellt (42 ff.), bleiben nur die Jahre 1449 bis 1453 fiir die Niederschrift iibrig, also
gerade die Jahre, iiber die wir am wenigsten Bescheid wissen, nicht einmal den Auf-
enthaltsort des Verfassers kennen (38). Sind in dem riesigen Werke der Gesta wirklich
keine Anhaltspunkte fiir die Abfassungszeit einzelner Abschnitte gegeben? Ich kann
die Frage nur stellen, nicht beantworten, Die Antwort ist aber nicht ohne Bedeutung
fiir die Quellenbasis, die mir — und darin mdchte ich Haller zustimmen — irgendwie
mit dem Schicksal des verschollenen Konzilsarchivs zusammenzuhingen scheint. Wie
konnte S., der seit 1442 die Camera des Konzils leitete, eine so umfangreiche Samm-
lung von Konzilsprotokollen, die Prozeflakten gegen Fugen IV., eine Sammlung der
Konzilsdekrete, wie sie in solcher Vollstindigkeit sonst kaum existierte (nullo alio
fortassis in mundo sistente tam complecto), und die amtliche Konzilskorrespondenz in
Hinden haben und 1457 dariiber verfiigen? An diesem Punkt wird die weitere For-
schung einsetzen miissen.

Daf} S.s Gesta ein Epilog und zugleich eine Apologie des Basler Konzils und seines
eigenen Verhaltens sind, hat die Verf. vorziiglich herausgearbeitet, wie auch den Auf-
bau nach Monaten, die Wahrung der Einheit des Ortes (Basel bzw. die Kurie Eugens
IV.) und die Art der Personenschilderung. Am wertvollsten scheint mir die Beurteilung
Cesarinis durch S. (101 ff.), die auf eine Ehrenrettung dieses hervorragenden, freilich
nicht so doktrindr, wie S. sclbst war, eingestellten Mannes hinausliuft. Denn das ist
das wichtigste Ergebnis des Buches, das im III. Teil (129-151) durch die Darstellung
von S.s Tdeen tiber Papst und Konzil vervollstindigt wird: S. war tiberzeugter Kon-
ziliarist, fiir den das Konzil die unter dem Beistand des Heiligen Geistes stehende und
handelnde Vertretung der Ecclesia universalis war. Das Konstanzer Superioritits-
dekret besitze fiir thn absolute Geltung, ,,Sinn und Ziel des Kampfes des Konzils von
Basel gegen Papst Eugen TV. ist die Verteidigung der Autoritit der Allgemeinen Kon-
zilien, auf denen die Sicherheit des katholischen Glaubens beruht® (147). Obwohl er
die Anwesenheit der Bischofe auf dem Konzil fiir notwendig hilt und begrift (136),
sind diese fiir ihn nicht alleinige Triger der Konzilsautoritit. Diese beruit vielmehr
auf der Mitwirkung aller vier ,Stinde®, die nach Paulus zur Kirchenleitung berufen
sind, der Apostel, der Propheten und Evangelisten, der Hirten und der Lehrer. ,Die
Mischung der Stinde und der Nationen bei den Beratungen preist S. als den Haupt-
vorteil der Deputationen: Konzilsteilnehmer aus allen Nationen und aus den ver-
schiedenen Ringen der kirchlichen Hierarchie kommen dort zusammen; die Stimme
jedes einzelnen zihle gleich viel, die Interessen jeder Provinz und jedes Landes kom-
men zu Wort, und gleichzeitig bestehe die fiir die Beratungen des Konzils so wichtige
Freiheit der Rede (137).“ Die Anwesenheit des Papstes auf dem Konzil zerstore nach
S.s Ansicht dessen Frejheit: non essent due contrarie opiniones, sed una dumtaxat, ut
omnes intenderent ad pape exaltacionem (ebda). S. erkennt das Tus divinum des pipst-
lichen Primates, die Papsttitel Vicarius Christi und Pastor omnium fidelium an (139 £.).
Der Papst bleibt jedoch als Haupt doch immer nur Glied am Leibe der Kirche, caput
ministeriale, allen anderen Gliedern, aber nicht dem Ganzen der Kirche iibergeordnet
(141). Es kann kein verniinftiger Zweifel dariiber bestehen, dafl S. nach dem Friedens-
schluf} von 1449, der die Niederlage der Baseler besiegelte, an seinem konziliaristischen
Kirchenbegriff festgehalten hat, wenn er auch den Frieden selbst begriifite. Wegen
seiner, von niemand ernstlich bezweifelten personlichen Integritdt besafl er die Hoch-
achtung auch seiner Gegner. Nikolaus V. hat ihm ein Geldgeschenk zukommen lassen
und ihn durch Pensionen auf zwei Bistiimer finanziell versorgt; die Ernennung zum
Titularerzbischof von Caesarea mufl als Ehrenrettung aufgefafit werden. Der Einsame
von Aiton war besiegt, aber nicht verbittert, weil er nicht fiir seine Person, sondern
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fiir eine Sache gekidmpft hatte, die Sache der Kirche, so wie er sie sah. Um ihrer Zukunft
willen setzte er sich, erschiittert durch den Fall Konstantinopels, in seinen letzten Jahren
fiir das grofle missionarische Ziel der Gewinnung der Mohammedaner ein.

Zwei Beigaben, der 41 Nummern umfassende Katalog der Schriften S.s mit An-
gaben von Hss (152/55) und cine chronologische Ubersicht iiber die Geschichte des
Basler Konzils (156-172), werden sich fiir die weitere Forschung als duflerst niitzlich
erweisen. Uber ihre begrenzte historische Zielsetzung hinaus ist die Arbeit von F. ge-
eignet, zum Nachdenken iiber die Stellung der Okumenischen Konzilien im Leben der
Kirche anzuregen,

Bonn H. Jedin

Reformation

U(gKarl V.Der Kaiser und seine Zeit. Kdlner Colloquium 26.-29. Nov. 1958,
hrsg. von Peter Rassow und Fritz Schalk. Kéln-Graz (Bohlau) 1960.
X1, 217 S. 15 Tfl. geb. DM 20.-.

Des Regierungsendes und des Todes Kaiser Karls V. ist in verschiedenen Landern
Europas mit aufsehenerregenden Ausstellungen und grofien wissenschaftlichen Ver-
anstaltungen gedacht worden. Unter der Uberschrift ,Karl V. und seine Zeit fan-
den Ausstellungen in Gent 1955, Wien 1955 und Toledo 1958 start, denen sich
Universititsfeiern und wissenschaftliche Colloquien in Paris, Granada und Koln
anschlossen.

Der vorliegende Sammelband vereinigt die Vortrige, die beim Kolner Col-
loquium gehalten worden sind. Die Tatsache, dafl die Hilfte der Vortragenden aus
romanischen Lindern kam, bestimmte stark den Charakter der Veranstaltung. Der
spanische Anteil an der Erforschung der Epoche Karls V. ist dadurch besonders her-
ausgestrichen worden, Wie der Herausgeber in seinem einleitenden Festvortag bereits
hervorhob, lag es ihm daran, den Gedanken der Einheit des christlichen Abend-
landes in der Gestalt Karls V. zu unterstreichen. Der von ihm angeschlagene Ton
ist von den italienischen und spanischen Forschern gern aufgenommen worden. Karls
universalistische Politik wird als letzte Bemiihung europdischer Zusammenfassung
bezeichnet, den die auseinanderstrebenden Nationalstaaten aufgehoben haben. Karls
politische Bestrebungen werden nach verschiedenen Richtungen hin behandelt, bald
auf dem Boden Oberitaliens, bald im ungarischen Raum. Ebenso wird seine Herr-
schergestalt in der Kunst hervorgehoben.

Da nicht daran gedacht werden konnte, ein umfassendes Bild der Zeit Karls V.
zu geben, erscheint der Titel des Buches mifiverstindlich. Das Sammelwerk macht den
bemerkenswerten Versuch, einen bestimmten Ausschnitt aus der Wirksamkeit des
Kaisers zu geben. Dementsprechend hitte der Titel prazisiert werden sollen. Trotz-
dem wird jeder reformationsgeschichtlich interessierte Leser es bedauern, dafl das Ge-
schehen, dem Karl V. zeitlebens entgegengewirkt hat und an dem seine Politik schlief3-
lich gescheitert ist, vollig bei Seite gelassen worden ist. Das Wort Reformation fille
zwar einmal, aber auf das Ereignis, das doch erheblich in den staatspolitischen Bereich
hineingriff, ist kein Bezug genommen. Nur im Beitrag von Hubert Jedin ,Die Pipste
und das Konzil in der Politik Karls V.* wird die Gegenwirkung auf dieses Geschehen
beleuchter, Hier wire die Frage zu stellen, ob bei diesem einseitigen Aspekt das poli-
tische Handeln des Kaisers ins rechte Licht gesetzt werden kann. So sehr das Bestreben
der Herausgeber zu verstehen ist und die Riicksichten, die sie nehmen mufiten, begreif-
lich sind, so wire bei einer einmaligen Veranstaltung, die nachwirken sollte, eine brei-
tere und festere Basis erstrebenswert gewesen. Peter Rassow hat offenbar selbst diesen
Eindruck gehabt, als er in seinem Festvortrag auf Rankes Darstellung und ihre weit-
gehende Giiltigkeit hinwies. Auch der Leser dieses Sammelbandes kann der Rankeschen
Folie nicht entraten.

Miinster|Westf. : R. Stupperich
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’\f’k"Bernhard Stasiewski: Reformation und Gegenreformation in
P olen. Neue Forschungsergebnisse (— Katholisches Leben und Kimpfen im Zeit-
alter der Glaubensspaltung. Vereinschrift der Ges. z. Herausg. des Corpus Catholi-
corum, Heft 18). Miinster/Westf. (Aschendorff) 1960. 99 S., kart. DM 7.50.

Auf deutscher Seite ist die Kirchengeschichte Polens seit Jahrzehnten ein vernach-
lissigtes Gebiet. Seit Karl Volker hat sich im deutschen Sprachgebiet kein Forscher
mehr gefunden, der sich gleich ihm diesem Bereich kirchengeschichtlicher Forschung ver-
schrieben hétte. Erst neuerdings finden sich Anzeichen dafiir, daf} sich hier etwas dndert.
Die Neubearbeitung des Volkerschen Standardwerkes wird hoffentlich Wirklichkeit
werden. Die Schwierigkeiten einer solchen Arbeit sind nicht zu unterschitzen, handelt
es sich doch zum mindesten um das Nacharbeiten der Forschung, und zwar einer sehr
intensiven polnischen Forschung, im Verlauf einer ganzen Generation. Auch dafiir
bedarf es zuerst nicht geringer Vorarbeiten.

B. Stasiewski, einer der besten Kenner polnischer Kirchengeschichte auf deutscher
Seite, legt einen duflersc kenntnisreichen, aufs beste fundierten Forschungsbericht iiber
die Periode der Reformation und Gegenreformation vor. Urspriinglich ein Vortrag,
ist er erfreulicherweise zu einem kleinen Buch ausgestaltet worden, das nicht nur eine
vollstindige Bibliographie enthilt, sondern auch den Inhalt der einzelnen Verdffent-
lichungen sachgerecht zu charakterisieren weif}. Dabei wird der Rahmen weit gezogen,
so dafl selbst weiter abliegende Publikationen einbezogen werden. Der Bericht geht in
gleicher Weise auf Quellenausgaben, zusammenfassende Darstellungen wie auf Mono-
graphien und Zeitschriftenaufsitze ein. Aus der Spezialforschung mufl hervorgehoben
werden die duflerst rege polnische Humanismus-Forschung. Mit dem Humanismus und
den ersten Regungen der Reformation verbinden sich zugleich die Anfinge der polni-
schen Literatur. Die grofien polnischen Dichter des 16. Jhs. ziehen die Forschung nach
wie vor an. In den letzten Jahren ist besonders die Modrzewski-Forschung belebt wor-
den. Der Bericht geht aber nicht nur auf die Auflerungen der lutherischen Reformation
ein, sondern behandelt ebenso auch die Erforschung des von Krakau ausgehenden pol-
nischen Calvinismus, der polnischen Briiderunitit, der Einigungsbestrebungen des pol-
nischen Protestantismus und auf der anderen Seite des Antitrinitarismus.

Der zweite Teil des Berichtes, der die Zeit der Gegenreformation behandelt, ist
nicht weniger aufschlufireich. In diesem Zusammenhang geht der Bericht auf die Ar-
beiten iiber die kirchliche Reformtitigkeit ein. Vorangestellt werden die umfangreichen
Quelleneditionen, wie Synodalakten, Acta Tomiciana, Monumenta Poloniae Vaticana,
die das Bild von der Tatigkeit des Episkopats in der nachtridentinischen Zeit fiir die
einzelnen Dibzesen wie im allgemeinen prignanter zeichnen lassen. Der Bericht gibt
einen sehr starken Eindruck von der lebendigen polnischen Forschung wieder, wie sie
in den letzten 20 Jahren in Polen selbst und von polnischen Gelehrten in aller Welt
betrieben wurde. Die deutsche kirchenhistorische Forschung wird sich Miihe geben
miissen, auf dem Laufenden zu bleiben. Dieser wertvolle Bericht sollte darum von
allen gelesen werden, die er angeht, denn hier wird ein Zeichen aufgerichtet.

Miinster/Westf. R. Stupperich

VY KarlHeinzOelrich:DerspiteErasmusunddieReformation
(= Reformationsgesch. Studien und Texte, Heft 86). Miinster (Aschendorff) 1961.
X1, 166 S. brosch. DM 14.60.

Diese Arbeit, urspriinglich eine Freiburger Dissertation aus der Schule von E. W.
Zeeden, schliefit eine empfindliche Liicke in der Erasmus-Forschung. Sie untersucht fiir
die Jahre nach 1525, also nach der grundsitzlichen Absage des Rotterdamers an Luther,
seine Auflerungen {iber die Reformation.

Der Vf. arbeitet, vor allem mit Hilfe des reichen Brief-Corpus, schén heraus, dafl
die Bewegung Luthers den alternden Erasmus wie nichts anderes beschiftigt hat und
dafl er im Lauf der Jahre zu einem immer schirferen, immer bittereren Widerwillen
gegen sie gefiihrt worden ist. Und zwar sind es kaum ihre theologischen Lehren, an
denen er Anstofy nimmt, sondern ihre praktischen Auswirkungen, die duflere Unruhe
und rechtliche Unsicherheit, die durch sie heraufgefithrt worden sind, die Verachtung
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der humanistischen Studien, die Intoleranz und die sittlichen Miangel, die er beobach-
tet. Der Vf. bemerkt mit Recht, daf} Erasmus, wie er in seiner eigenen Kirchenkritik
nicht von eigentlich theologischen Erwigungen geleitet wurde, auch nicht fahig war,
die theologischen Grundmotive der Reformation wirklich zu erfassen. ,Damaskus-
erlebnisse sind Erasmus zutiefst fremd* (159). Nicht zuletzt von dieser praktischen
Grundhaltung aus erklirt sich sein Eintreten fiir den freien Willen, und es ist eine
hichst aufschlufireiche Feststellung Oelrichs, daf Erasmus an der einzigen Stelle, an
der er nach 1524 noch einmal eingehender auf das Problem des freien Willens zu spre-
chen kommt, in einem Brief an Morus von 1527 (Allen Nr. 1804), tiber den Standpunkt
der Diatribe noch wesentlich hinausgeht: Er erklirt hier sogar seine Bereitschaft, die
Annahme eines meritum de congruo fallenzulassen und also zu einer Position vorzu-
stofRen, die er 1524 noch als pelagianisch zuriickgewiesen hatte.

Der Moralismus in seiner Stellung zum Christentum hingt bei Erasmus aufs engste
zusammen mit seinem tiefen Bediirfnis nach Ordnung, nach moderatio und tranquilli-
tas. So ist es verstindlich, daf sich seine Abneigung gegen die Reformation seit 1525,
seit dem Bauernkrieg und angesichts der Gewaltsamkeijten, die er in Basel selbst
beobachten konnte, immer mehr vertieft. Der V£. sieht sicher richtig, dafl das Urteil
des Erasmus ganz durch die oberdeutsch-schweizerischen Stidtereformationen, die er
vor Augen hatte, bestimmt und gefesselt ist — bezeichnend etwa seine Behauptung, der
EinfluRbereich Zwinglis sei grofer als derjenige Luthers. Reformation ist fiir ihn iden-
tisch mit ,seditio®; die Moglichkeit, daf das Neue von oben her, durch den Entschluff
eines evangelischen Fiirsten, durchgeserzt werden kénnte, ist ihm fremd, wie tiberhaupt
die Verhiltnisse in Nord- und Mitteldeutschland im Grunde auflerhalb seines Hori~
zonts liegen. Gerade in Basel tritt ihm auch eine andere, thn abstofiende Begleiterschei-
nung der Reformationsbewegung deutlich vor Augen: Die Uneinigkeit, die in ihr schon
bald, zumal im Abendmahlstreit, ausbricht. In diesem Zusammenhang ist freilich
bemerkenswert, dal Erasmus, wie Oelrich als erster eingehend und klar herausarbeitet,
bis 1529 fiir die oberdeutsch-schweizerische Abendmahlsauffassung — Erasmus sagt:
fiir diejenige Oekolampads — auffallende Sympathie zeigc und sich nur durch den
Hinweis auf die entgegengesetzte Entscheidung der Kirche abhalten lifit, der neuen
Lehre vorbehaltlos zuzustimmen. Bekanntlich geht diese ja ihrerseits zT. auf von ihm
empfangene Anregungen zuriick; aber er hat doch erst unter dem Eindrudk der Schrif-
ten Ockolampads deutliche Zweifel an der Realpriisenz geduflert.

So ist das Buch voll von interessanten und anregenden Beobachtungen. Freilich
wiinschte man dem Bild, das der Vf. zeichnet, gelegentlich noch mehr Tiefenschirfe,
noch mehr Relief. Der lebendige Erasmus verschwindet streckenweise hinter seinen
Auffassungen, und der V£. l4ft sich durch seinen Wunsch, eine eigene Stellungnahme
zu vermeiden, manchmal gar zu sehr davon abhalten, die geschichtliche Lage und die
Motive des Erasmus selbst schirfer zu analysieren und zu beriicksichtigen. So arbeitet
er zwar schon heraus, daf im Jahr 1529 ein deutlicher Bruch in der Stellung des Rot-
terdamers zur Reformation festzustellen ist — von nun an verliert seine Kritik ihre
letzten Einschrinkungen, sie wird nun ganz massiv und unbedingt. Aber soweit ich
gesehen habe, bringt der Vf. diese Feststellung nirgends damit in Verbindung, dgﬁ
Erasmus ja in demselben Jahr auch duferlich eine scharfe Scheidung vom Protestantis-
mus vorgenommen hat, indem er von dem evangelisch werdenden Basel nach Freiburg
iibersiedelte. Hier fliefen doch, wie so oft bei Erasmus, personliche und sachliche An-
triebe incinander: Wenn Qelrich bemerkt, seit 1529 komme die Flirte und Affeke-
haftigkeit des Erasmus in der Ablehnung der Reformation seinem alten Widerwillen
gegen das Monchtum gleich — das war vorher nicht der Fall gewesen; unter allen
reformatorischen Neuerungen in Basel hatte Erasmus die Aufhebung der Kldster am
ehesten gebilligt!! —, so erkennt man deutlich, daf nun eben auch der Refor_manon file
persénliche Unbill, die sie dem Fiirsten der Humanisten zugefiigt hatte, mit unerbitt-
lichem und, so wird man sagen miissen, weithin ungerechtem Haf} heimgezahlt wurde.
Seit 1529 fiihlt sich Erasmus endgiiltiz als ausgestofien, jetzt mufl er endgiiltig ein-
sehen, dafl ,auf dem Theatrum Europacum ganz andere Dinge gespielt werden als
die seinen (Meissinger), und hinter seiner Schirfe in der Beurteilung der Reformation
wird nun die ganze Tragik seines Lebens und dariiber hinaus diejenige des Humanis-
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mus liberhaupt erkennbar. Es kommt dazu, dafl ja Erasmus auch von der katholischen
Seite, so deutlich er selbst sich zu thr zuriickwendete — er hat nach 1529 zB. auch die
Zweifel in der Abendmahlsfrage beiseitegeschoben und sich wenigstens zur Realpra-
senz, wenn auch nicht zur Transsubstantiationslehre, bekannt —, nicht voll anerkannt
worden ist, und man mufl sich, um den spiten Erasmus ganz wiirdigen zu kdnnen, auch
diese Spannungen, die der Vf. kaum beriihrt, vor Augen stellen. So 1iflt das schone
und lehrreiche Buch beim Leser, was das Verstindnis des Erasmus selbst und insofern
auch das seiner Urteile angeht, manche Wiinsche offen.

Kleine Beanstandungen: Der Basler humanistische Jurist heifit Cantiuncula (S. 15
Z.3.5.18 Z. 11. Register). S. 125 Z. 6 muf es ,Sichtweise®, S. 141 Z. 6 ,selbstver-
standlich® heiffen.

Heidelberg B. Moeller

yWPeter Brunner: Nikolaus von Amsdorf als Bischof von Naumburg.
Eine Untersuchung zur Gestalt des ev. Bischofsamtes in der Reformationszeit
(= Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte Nr. 179, Jahrg. 67, 2 u. 68).
Giitersloh (Gerd Mohn) 1961. 160 S., kart. DM 16.80.

Bereits 1955 hat sich P. Brunner mit der theologiegeschichtlichen Entwicklung des
Bischofsamtes in der Kirche der Reformation auseinandergesetzt (Schr. d. Theol. Konv.
Augs. Bek., Heft 9, S. 5-77) und die Besonderheiten des evangelischen Bischofsamtes
der romisch-katholischen Lehre gegeniibergestellt. Dabei ergab sich als wesentliches
Resultat, dafl die lutherische Kirche das Schwergewicht nicht auf das episkopale, son-
dern auf das pastorale Amt legt. In seinen dogmatischen und praktischen Folgerungen
fiir die Gegenwart verneint Brunner, daf} das gegenwirtige Bischofsamt mit dem tiber-
einstimme, was unsere reformatorischen Viter gelehrt und gedacht haben. Deshalb
ruft er zu einer Revision aller Amter in unserer Kirche auf, wobei ,die Stimme der
Viter” als die uns heute verpflichtende Weisung gehdrt werden solle.

Nach diesen Ausfithrungen wird man das neue Buch Brunners mit besonderer Auf-
merksamkeit zur Hand nehmen und bedeutsame Aufschliisse fiir die Amterfrage inner-
halb unserer evangelischen Kirche erwarten. Aber so interessant auch die Jahre von
1542 bis 1546/47 fiir diese Frage sein mdgen, ein nachahmenswertes Exempel stellen
sie mit der Einfithrung des Bischofsamtes in Naumburg, auch unter Beriicksichtigung
der verinderten Vorzeichen unserer Zeit, nicht dar. Insofern ist die jetzt vorliegende
Studie Brunners keineswegs die konsequente Weiterfithrung des einmal angeschnitte-
nen Themas, wie man zunichst erwartet. Nein, der Verf. bietet eine historische Be-
sinnung und untersucht die Gestaltung des Bischofsamtes an der Personlichkeit Niko-
laus von Amsdorfs, des ersten evangelischen Bischofs von Naumburg. Es erscheint mir
sogar verfehlt, eine allzu enge thematische Verbindung zwischen diesen beiden Schrif-
ten Brunners zu suchen; sonst miifite man vermuten, daff Amsdorf in den Augen des
Verf.s einer der Viter wire, der das klassische Vorbild eines evangelischen Bischofs
abgibe. Aber das wird man kaum sagen kénnen — den Eindruck hat man auch nach der
Lektiire des Brunnerschen Buches nicht. Nur die grundsitzlichen historischen wie dog-
matisch-systematischen Aussagen sind hier am Beispiel der Reformation gemacht, und
Brunner stellt in Aussicht, auch die Gestalt Fiirst Georgs II1. von Anhalt in dhnlicher
Weise nachzuzeichnen, wie es hier an Amsdorf geschah. Wir diirfen gespannt sein,
inwieweit sich Brunners Bild vom ersten evangelischen Bischof von Merseburg mit dem
decken wird, das uns F. Lau (Wiss. Ztschr. d. Karl-Marx-Univ. Leipzig 3, 1953/54,
gesellsch. u. sprachwiss. Reihe 2/3) entworfen hat.

Die Untersuchung Brunners setzt sich also nicht allein mit dem ,Naumburger
Bischofsexperiment® auseinander; sie spiirt dem Problem, vor das sich die lutherische
Reformation gestellt sah, nimlich von ihren Voraussetzungen aus das oberhirtliche
Bischofsamt neu zu gestalten, griindlich nach. Noch die Apologie Art. XIV hatte sich
bereit erklirt, ,alte Kirchenordnung und der Bischofe Regiment, das man nennet
canonicam politiam, helfen zu erhalten®. Aber der daran anschliefende Konditional-
satz, ,s0 die Bischofe unser Lehre dulden und unsere Priester annehmen wollten®,
zeigte zur Geniige, daf} auch in der Frage des Bischofs, bzw. des Bischofsamtes eine
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uniiberbriickbare Kluft zwischen der Auffassung katholischen und evangelischen Kir-
chenrechts und Kirchenwesens bestand. Seit den Spannungen, welche die Besetzung des
Naumburger Bischofsstuhles mit sich brachte, ist auch in diesem Punkt eine kirchen-
trennende Wand zwischen der romisch-katholischen und der evangelisch-lutherischen
Kirche aufgerichtet. Das wird sehr bald sichtbar; die Reformatoren haben das so
empfunden, und die folgenden Jahrhunderte haben mit jhrer Kritik gerade auf diese
Tatsache hingewiesen. Wenn beispielsweise Angelus Silesius in seiner Ecclesiologia
(Sp- CLVII) schreibt, ,so bleibts wol darbey daf$ der Lutheraner Weihung eine Ketze-
rische ungiiltige Weihung und keine Sendung sey; der Catholischen Bischoffe aber in
allewege rechtmiflig und giiltig®, so ist das nur eine Stimme. Unendlich viele, dhnliche
Aussagen mit dem gleichen Tenor konnten diesem Urteil seit Luthers Zeiten an die
Seite gestellt werden.

Brunner fragt, ob und inwieweit Luther mit der Einsetzung Nikolaus von Amsdorfs
als erstem Bischof von Naumburg recht handelte? All die vielen bei einer Bischofs-
wah] eine Rolle spiclenden Faktoren werden kurz vorgefithrt. An ihnen werden die
Schwierigkeiten deutlich, vor denen Luther und sein Landesfiirst standen. Es ging
damals nicht allein um die Konstituierung eines neuen Amtes in der lutherischen Kirche;
der Bischof damaliger Zeit nahm zugleich auch eine ganz bestimmte Stellung im poli-
tischen Gefiige des Reiches ein. All das wollte sorgfiltig erwogen werden. Aber genau
dieser Umstand machte die Entscheidungen so besonders schwierig. Die z. T. sich direkt
widersprechenden Gutachten der Wittenberger Theologen bei den Beratungen des
Jahres 1541 spiegeln sehr deutlich die Gegensitze im eigenen Lager wider. Erschwerend
kam hinzu, daf der Kurfiirst meinte, ein Recht zum Eingriff in die Naumburger Bi-
schofsfrage zu haben. Gerade diese Tatsache, dafl die weltliche Obrigkeit ein sehr
erhebliches Wort bei der Auswahl des Bischofs von Naumburg mitgesprochen hat, hat
die Kritik der Gegenseite verstindlicherweise herausgefordert. Denn damit war die
nach katholischer Rechtsauffassung notwendige Sukzession sakramentaler Weihen fiir
ungiiltig erkldrt! Lange blieb sogar die Frage offen, welche Personlichkeit zu diesem
hohen Amte besonders geeignet sei: Fiirst Georg ITI. von Anhalt oder Nikolaus von
Amsdorf? Da teilte Julius von Pflug dem Naumburger Domkapitel am 11. Januar
1542 nach fast einjahrigem Zogern mit, daf er bereit sei, die Wahl zum Bischof von
Naumburg anzunchmen, und machte damit die Situation noch schwieriger. Aber sein
Entschlufl kam zu spit; die Entscheidung war bereits von seiten des sichsischen Kur-
fiirsten — und zwar gegen ihn — gefillt worden.

Schon seit Jahren erfreute sich Amsdorf — damals Domprediger zu Magdeburg —
wegen seiner unwandelbaren Treue und seiner unbestechlichen Standhaftighkeit eines
sehr erheblichen Anschens beim Kurfiirsten Johann Friedrich. Allerdings hingen auch
die Magdeburger sehr an ihrem Prediger. Nach langem Hin und Her gelang es aber
dem Kurfiirsten, Amsdorf am 12. Januar doch vom Rat von Magdeburg frei zu be-
kommen. Die Lage war auflerordentlich ernst: ,Im selben Moment (17. Januar), als
Plug das Stift zur Treue ermahnte, verlangte der Kurfiirst, dem evangelischen Bischof
zu huldigen.“ Die Ordination war auf den 20. Januar festgesetzt. Damit war der grofle
Schritt getan: der Rekatholisierung des Stiftes war ein Riegel vorgeschoben, und mit
der romischen Praxis bei der Einsetzung eines Bischofs war griindlich gebrochen.

Im weiteren Verlauf der Untersuchung schildert der Verf. die Bischofseinsetzung.
Hier werden die speziellen Fragen der Wahl, der Ordination und der Huldigung nach
den Quellen dargestellt. Ein Vergleich des Wittenberger Ordinationsformulars zum
Pfarrdienst von 1535/39 mit dem fiir das Bischofsamt zeigt im wesentlichen Uberein-
stimmung, Das heifit: das Bischofsamt ist nach evangelisch-lutherischer Auffassung
dem Amt des Pastors gleich. ,Pfarramt und Bischofsamt sind hinsichtlich ihrer Unter-
schiede besondere Ausprigungen des einen ministerium verbi.”

Wie Luther sich mit der Frage auseinandergesetzt hat, ob er als Exkommunizierter
iiberhaupt die Vollmacht hatte, einen Bischof zu weihen, ist bekannt. Amsdorf sollte
nach Luthers Auffassung ein Platzhalter auf dem Naumburger Stuhl gegen den Teufel
sein. Damit kommt deutlich zum Ausdruck, dafl die Einsetzung Amsdorfs zum Naum-
burger Bischof in erster Linie als eine antipapistische Kampfhandlung verstanden wor-
den ist. Dafl — abgesehen von den vielen anderen Schwierigkeiten, die mit der neuen
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Wiirde in weltlicher und geistlicher Hinsicht verbunden waren — diese Frontstellung
die Verwaltung eines so hohen und exponierten Amtes in besonderer Weise erschwerte,
liegt auf der Hand.

Dann begleitet Brunner den neuen Bischof Amsdorf durch die wenigen Jahre seiner
notvollen Naumburger Zeit. In all den Belastungen und Mifhelligkeiten, die Amsdorf
von allen Seiten bedriicken und thm den Mut zu seinem Amt zu nehmen drohen, ist
Luther als freundschaftlicher Berater und Seelsorger an des Bischofs Seite. Wohl kaum
eine Mafinahme ist von Amsdorf getroffen worden, ohne daf sie zuvor mit seinen
Wittenberger Freunden besprochen worden wire. Aber dann kam das Jahr 1546 mit
Luthers Tod und dem Ausbruch des Schmalkaldischen Krieges, in dessen Verlauf die
Stellung eines evangelischen Bischofs im Stift zu Naumburg unhaltbar wurde. Amsdorf
mufite nach knapp fiinfjahriger T4tigkeit seine Didzese Naumburg verlassen. Dennoch
sehen wir ihn wihrend des ganzen Krieges als eifrigen Wortfiihrer fiir die Sache
Johann Friedrichs streiten. Nach Amsdorﬁ- Flucht wird der vom Kaiser gewiinschte
Bischof Julius von Pflug durch den inzwischen zum Kurfiirsten ernannten Albertiner
Moritz von Sachsen in sein Amt eingesetzt.

Das Bischofsexperiment von Naumburg ist zunichst gescheitert. Daran konnte auch
die personliche Haltung Amsdorfs nichts indern. Den eigentlichen Grund dafiir sicht
Brunner in der auf Otto den Groflen zuriidkgehenden Vermischung von staatlicher
Macht und geistlicher Verantwortung im Amt des Bischofs. Als der Kaiser den Ver-
such unternimmt, die in diesem Zwiespalt stehende Naumburger Bischofsfrage zu
16sen, hat er die geschichtliche Stunde bereits versiumt. Der Kurfiirse aber handelt
mit der Einsetzung Amsdorfs zu friih, die Zeit dafiir war noch niche reif. Beide — der
Kaiser und der Kurfiirst — waren iiberzeugt, das Rechte zu tun; aber beide verkannten
den Kairos. Auch unabhingig von der Person Amsdorfs und den Wirren des Schmal-
kaldischen Krieges wire das evangelische Bistum Naumburg in vieler Hinsicht eben
ein ,,Zwittergebilde® geblieben. P. Brunner fragt mit Recht, ob die Verquickung von
Glaube und Politik bei Nikolaus von Amsdorf nicht einen wesentlichen Anteil der
Schuld am Scheitern des Naumburger Experimentes mittrigt?

Miinster/Westf. E. O. Reichert

Martin Bucers Deutsche Schriften. Band 1: Frithschriften 1520-1524, hrsg.
von Robert Stupperich (= Martini Buceri Opera Omnia, Series I: Deutsche
Schriften. Im Auftrage der Heidelberger Akademie der Wissenschaften hrsg. von
R. Stupperich). Giitersloh (Gerd Mohn) und Paris (Presses Universitaires de France)
1960. 508 S., Leinen DM 64.—.

Das Erscheinen eines ersten Bandes der deutschen Schriften Martin Bucers ist in
einiger Hinsicht ein ,kirchengeschichtliches Ereignis®. Bucer gehtrt neben Luther,
Zwingli, Calvin und Melanchthon zu den wichtigsten Trigern der reformatorischen
Bewegung. Es war daher seit langem der dringende Wunsch nach einer wissenschaft-
lichen Ausgabe seiner Werke geduflert worden. Im Zuge der wissenschaftlichen Bucer-
Ausgabe, fiir welche als Internationale Kommission Fr. Wendel, E. Staehelin,
R.Stupperich, J. Rott und R. Peter verantwortlich sind, war zunichst —
hier bereits angezeigt (vgl. ZKG Band LXVII, 1955/56, S. 347 f.) — das Spit-
werk De regno Christi, von Fr. Wendel herausgegeben, auf den Plan getreten.
Die frithen Schriften des Straffburger Reformators, deren Herausgabe den von deut-
scher Seite Beteiligten iiberlassen und von der Heidelberger Akademie der Wissen-
schaften anvertraut war, erscheinen erst jetzt. Wer sonst an der Bucer-Forschung be-
teilige war, bemerkte das Werden der Ausgabe vorerst nur daran, daf} die seltenen
Bucer-Drucke noch schwerer in unseren Bibliotheken zu erlangen waren als friiher.
Dieser ebenso betriibliche wie Hoffnung erweckende Zustand diirfte wohl auch iiber
das Erscheinen des vorliegenden Bandes hinaus andauern.

Nun, wir haben jetzt jedenfalls die deutschen Schriften zwischen 1520 und 1524 in
guter Edition vor uns! An gedrudsten Schriften sind es freilich vorerst nur vier, alle
aus den Jahren 1523 und 1524. Andere werden hoffentlich folgen. Aufler den gedruck-
ten Schriften werden wir mit ungedruckten Auflerungen und mic solchen Schriften
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bekannt gemacht, die Ulrich von Hutten durch den Interpreten Bucer zu Wort bringen.

Unsere erste Pflicht ist es, dafiir zu danken, dafl wir jetzt die schwer erhiltlichen
Friihschriften Bucers bequem zur Hand haben. Bucer macht es weder dem, der ihn als
Quelle und als Zeugen der Reformation benutzt, noch gewifl seinem Herausgeber
leicht, mit ihm umzugehen. Stupperich meint, seine besonders ausgepragte Eigenposition
griinde darin, daff er eine ,so starke Personlichkeit® gewesen sei (S. 32), auch gegen-
iber seinem urspriinglichen Ansatz bei Luther. Sicht man niher zu, so wird man
weniger seine Originalitit, als vielmehr seinen Traditionalismus und seine Verflech-
tung in die via antiqua fiir die Ursache seiner Eigenstindigkeit, auch und namentlich
Luther gegeniiber einschitzen. Der von der via antiqua herkommende, dann durch
den Humanismus hindurchgegangene — und diesem stindig verhaftete — Straflburger
hat Luther von allem Beginn her anders gesehen, als sich Luther wohl selbst verstanden
wissen wollte. Ist er der Verteidiger Luthers, so ist er es aus seiner eigenen Sicht heraus.
Ist er oberdeutscher Lutheraner, so ist er es kaum anders als sein jingerer Freund
Calvin. Im konfessionellen Sinn ist Bucer nie ,Lutheraner® geworden, und wenn
Straflburg nach dem Interim seinen fithrenden Theologen von sich stieff, so hat es,
rebus tunc stantibus, nicht verkehrt gewittert, ebensowenig wie die kaiserliche Politik,
die zwar Marbach ertrug, nicht aber Bucer.

Die vier aus dem Druck erreichbaren Schriften, die sich im vorliegenden Bande
finden, treffen in die beiden Jahre, in denen sich bei Bucer der Einflufl Luthers noch
stark bemerkbar macht, aber auch schon die Anndherung an Zwingli vorbereitet. Die
letztere findet ihren ersten gedruckten Niederschlag in ,Grund und Ursach® (1524).
Stupperich findet, es sei damals bei Bucer in der Abendmahlslehre — und auch in der
Anschauung von der Taufe — ein ,Schwanken® eingetreten (190). Dies Urteil diirfte
wohl dogmatisch sein. Das gleiche gile von der These, Bucer lehne ,trotz seines Bibli-
zismus® Priestertum, Opfer und Altar ab (193). Sollte der ,,Biblizismus® dazu fithren,
all dies nicht abzulehnen, so miifite er wohl auch zur Wiedereinfiihrung der Beschnei-
dung oder des Sabbat gefithrt haben. Die heute auftretende Neigung, Bucer ,konfes-
sionell® fiir das Luthertum zu gewinnen, wird in derartigen Bemerkungen erkennbar;
sie ist aber nicht geeignet, das vielschichtige Phinomen Bucer historisch exakt zu fassen.
Es diirfte fiir eine wissenschaftliche Edition wenig forderlich sein, daf dogmatische
Urteile sie belasten.

Die Ausgabe selbst erstellt den Text im wesentlichen dhnlich wie den der Weimarer
Luther-Ausgabe. Die Abweichungen sind gering und nicht in jeder Hinsicht motiviert.
Das Fehlen einheitlicher Editionsgrundsitze ist nach wie vor zu bedauern. Aber im
Falle unserer Edition braucht der Leser nicht darunter zu leiden; das Bucersche Ale-
mannisch wird durchgingig im Kommentar verstindlich gemacht. Der Kommentar
bewegt sich seinem Umfange nach in der Mitte zwischen der Knappheit der WA und
der Ausfithrlichkeit der Kr. Zw. Ausg.; das hat sein gutes Recht. Uber Einzelheiten ist
schwer zu streiten. Daf} fiir die Frithschriften Luther besonders stark herangezogen
wird, ist berechtigt. Zwingli tritt demgegeniiber zuriick, mit einem gewissen Rechr,
insofern Bucer auch und gerade in der Abendmahlsfrage einen Standort zwischen
Luther und Zwingli suchte. Bedenkt man, dafl Bucer sich dabei auf dem gleichen Wege
befindet wie nach ihm und mit ihm Calvin und Melanchthon, so mag man das fast
vollige Fehlen von Verweisen in dieser Richtung damit begriinden, daff Melanchthon
1524 noch durchaus als getreuer Anhinger Luthers auftrat, und dafl Calvin damals
noch garnicht im Gesichtskreis Bucers sein konnte. Aber die Vielfiltigkeit der Beziige,
in die Bucer mit ,Grund und Ursach® eingetreten ist, kénnte dennoch deutlicher wer-
den, als es in der Kommentierung geschicht. Wenn schon eine in Kopenhagen 1627
erschienene Schrift (240, Anm. 118) zur Kommentierung eines von Bucer erwihnten
Tatbestandes herangezogen wird, so kénnte auch ansonsten der Blick des Kommentars
ohne Bedenken weiter schweifen.

Mafgebend bleiben die dargebotenen Texte und mit ihnen die sorgfaltigen Anmer-
kungen. Die entscheidenden Jahre Bucers liegen dem jetzt erschienenen Bande noch
voraus. Auf die weiteren Binde der Bucer-Ausgabe — in ihren beiden Zweigen — wird
jeder gespannt sein, der an Bucer arbeitet (oder der es tun sollte).

Géttingen ; O. Weber
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U'l“ Nuntiaturberichte aus Deutschland nebst erginzenden Aktenstiicken
1. Abt. 1533-1559, 13. Bd.: Nuntiaturen des Pietro Camaiani und Achille de Grassi,
Legation des Girolamo Dandino (1552/53). Im Auftrage des Deutschen Historischen
Institutes in Rom bearbeitet von Heinrich Lutz. Tiibingen (Niemeyer) 1959.
XXXI, 469 S, brosch. DM 48.—.

Die erste Abteilung der ,Nuntiaturberichte aus Deutschland®, die die Korrespon-
denzen von 1533 bis 1559 umfassen sollte, war vor dem ersten Weltkrieg bis Bd. XII
gelangt, der die Jahre 1550/52 umspannte. Die zwischen den beiden Weltkriegen
unternommenen Versuche, die Serie bis zu dem vorgesehenen Ziel (1559) weiterzu-
fithren, blieben ergebnislos, so daf} bei der Wiederersfinung des Deutschen Historischen
Institutes in Rom durch Walter Holtzmann nach dem Zweiten Weltkriege die Liidke
zwischen 1552 und 1560, wo die vom Usterreichischen Historischen Institut iibernom-
mene zweite Abteilung einsetzt, weiter bestand. Dafl die Wahl des Bearbeiters eine
gliidkliche war, bezeugt der nunmehr vorliegende Bd. XIII, der die Zeit von Maj 1552
bis Ende Oktober 1553 umspannt, eine politisch und kirchengeschichtlich entscheidungs-
volle Zeit, weil das Scheitern des 1545 zwischen Papst und Kaiser vereinbarten ,Gro-
Ren Planes® (erst Protestantenkrieg, dann Konzil) endgiiltig offenbar wurde: der im
Bunde mit Frankreich unternommene Fiirstenaufstand des Herzogs Moritz von Sachsen
strich den Sieg des Kaisers im Schmalkaldischen Kriege aus, das zum zweiten Mal ver-
sammelte Konzil von Trient ging trotz der Anwesenheit protestantischer Gesandt-
schaften ohne jedes Ergebnis fiir die Kircheneinheit auseinander, der Passauer Vertrag
bildete den Ubergang zur reichsrechtlichen Anerkennung der lutherischen Reformation
im Augsburger Religionsfrieden, im Krieg mit Frankreich vermochte der Kaiser keine
Entscheidung zu erzwingen.

Mit Recht hat der Bearbeiter darauf verzichtet, die von Walter Friedensburg be-
griindete Editionsmethode zu modifizieren und sich nach dem Vorbild der Osterreicher
im wesentlichen mit Regesten zu begniigen; die Einheitlichkeit der Serie bleibt infolge-
dessen gewahrt. Die Korrespondenz des ordentlichen Nuntius Pietro Camaiani, des
auflerordentlichen Nuntius Achille de Grassi und des Friedenslegaten Kardinal Dan-
dino mit der Kurie wird grundsitzlich im vollen Wortlaut wiedergegeben, unter Weg-
lassung des Formelhaften und mic nur ganz geringen Kiirzungen; Erginzendes aus
gleichzeitigen Berichten insbesondere der italienischen Diplomaten am Kaiserhofe wird
in die Anmerkungen verwiesen. In einem Punkte ist Lutz dem Beispiel Friedensburgs
nicht gefolgt. Er hat nicht wie dieser versucht, in der Einleitung das politische Ge-
schehen, das sich in den Berichten niederschligt, in extenso darzustellen, sondern sich
damit begniigt, tiber die drei pipstlichen Gesandten, deren Depeschen er wiedergibt,
und die von ihm benutzten archivalischen Quellen zu berichten. Er hat recht daran
getan. Es ist nicht Aufgabe des Herausgebers einer Quelle, deren Auswertung vorweg-
zunehmen; diese veraltet, die Quelle bleibt., Bei den Nuntiaturberichten besteht die
Gefahr, daf} sich der Historiker nach der Lektiire der Einleitung von der griindlichen
Durcharbeitung der Depeschen und der eigenen Urteilsbildung dispensiert, da ja alles
Wichtige doch schon gesagr sei. L. v. Pastor hat im Hinblick auf diese Methode Frie-
densburgs dem Referenten gegeniiber einmal gedufiert, es gebe auf der ganzen Welt
schwerlich mehr als zehn Gelehrte, die, wie er, simtliche Bande der Nuniaturberichte
durchstudiert hitten.

Das Material (145 Stiicke Korrespondenz im Hauptteil, 13 Stiicke als Anhang)
findet sich zum grofiten Teil in den verschiedenen Fonds des Vatikanischen Archivs
und der Vatikanischen Bibliothek (Uberblide S. XXV ff.), doch sind auch zahlreiche
andere italienische Archive und das Staatsarchiv Simancas benutzt. Die wichtigste Neu-
entdecdkung allerdings gelang in der Pariser Nationalbibliothek, die als Cod. 1673
das aus dem Dandino-Archiv stammende Originalregister der Friedenslegation Dan-
dinos besitzt. Es ist nicht identisch mit dem von Pallavicino benutzten Material, mit
dem Ref. sich bei der Erforschung des Pallavicino-Nachlasses zu beschiftigen hatte
(Jedin, Quellenapparat 61 f.). Lutz vermutet mit gutem Grund, daff Pallavicino vom
Conte Ercole Dandino Originalpapiere erhielt,die dem Eigentiimer zuriickgegeben
wurden und sich daher jetzt nicht mehr, wie die meisten anderen in der Istoria del
Concilio di Trento zitierten handschriftlichen Quellen, in scinem Nachlaf} befinden.
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Wie die Einleitung, so entsprechen auch die Texte und der Kommentar allen be-
rechtigten Anforderungen. Um die Bedeutung der Publikation herauszustellen, be-
schrinke ich mich auf den kirchengeschichtlichen Ertrag und auch da auf drei Punkte:
den Passauer Vertrag, den Beginn der katholischen Restauration in England und den
Konflikt zwischen den beiden pipstlichen Diplomaten, die in dem Bande zu Worte
kommen: Kardinal Dandino und Nuntius Camaiani.

Die Entstehung des Passauer Vertrages vermochte Camaiani, der den Kaiser auf
seiner Flucht nach Villach begleitet hatte, wegen der strikten Geheimhaltung der Ver-
handlungen nicht im Einzelnen zu verfolgen, geschweige denn zu beeinflussen. Er
neigte von Anfang an zu der Ansicht, der Kaiser werde sich trotz der schmahlichen
Behandlung, die er von Kurfiirst Moritz erfahren hatte, mit ihm vergleichen, um sich
mit aller Kraft gegen Frankreich wenden zu konnen; nach dem Miflerfolg des spani-
schen Sukzessionsplanes fiir Philipp sei er am Reiche nicht mehr in gleichem Mafle wie
frither interessiert (13 £.) C. sah auch ganz richtig, daf} fiir Karl V. die Hauptschwie-
rigkeit im Religionsartikel lag (16), vertrat aber schon Ende Juni 1552 die Ansicht,
,S. Mté in ultimo ci condescendera et li lascierd vivere a lor modo per non far peggio®
(16), wofiir er den schlechren Gesundheitszustand des Kaisers mitverantwortlich mach-
te (17). Zwar rede man wie bisher von einem National- oder Generalkonzil, der Wille
der Protestanten, bei ihrer Religion zu bleiben, stehe jedoch unerschiitterlich fest (27).
Als Ferdinand Anfang Juli aus Passau in Villach eintraf, um mit seinem Bruder die
Passauer Artikel zu besprechen, sah der Nuntius seine Prognose bestdtigt, mit der
Einschrinkung: es sei schwer, in die innersten Gedanken grofSer Fiirsten einzudringen
(26). Tatsichlich war der Widerstand des Kaisers gegen den Vertrag noch weit hart-
nickiger, als Camaiani annahm. Mit umso grofierem Erstaunen liest man aber dann
den Auftrag des Papstes an den aufierordentlichen Nuntius Achille de Grassi vom
16. Juli 1552, dem Kaiser zu sagen, der Vertrag mit Moritz ,sia chosa conforme all’opi-
nione et parer’ di S. S1a% (36). Offensichtlich kannte man damals in Rom noch nicht den
Inhalt der Passauer Religionsartikel. In der Audienz beim Kaiser, die Camaiani und
Grassi am 27. Juli in Brixen hatten, gewann der erstere den Eindrudk, die militarischen
Pline Karls V. zielten dahin, sich mit Moritz zu vergleichen und den Krieg mit Frank-
reich aufzunehmen; am Hofe herrschte damals noch die Ansicht vor, die Passauer Ver-
handlungen seien zum Scheitern verurteilt (56). Als am 6. August der Kurier die Nach-
richt vom Abschlufl des Vertrages nach Innsbruck brachte (73), blieb Camaianis Ver-
trauen auf die katholische Gesinnung des Kaisers unerschiittert. Von einem Protest
des Nuntius gegen die im Vertrag enthaltenen Religionsartikel ist weder damals noch
spiter die Rede. Die geistlichen Fiirsten haben allen Mut verloren und bangen mehr
um ihre Territorien als um den Bestand des deutschen Katholizismus, von dem nur
noch Reste (reliquie) vorhanden sind (248); le cose di Germania stanno male, sagte
Gropper zu Dandino (252). Als Dandino ein Jahr spiter das Ausschreiben eines Reichs-
tages nach Ulm auf den 16. August 1553 nach Rom iibermittelte, erwihnte er zwar
die Passauer Artikel, aber nur ganz beildufig: sie seien den Kardinilen Maffei und
Pighino bekannt (362). Aus alledem ergibe sich, dafl die pipstliche Diplomatie damals
die Tragweite des Passauer Vertrages nicht erfafit hat.

Vom Juli 1553 an steht die katholische Restauration in England im Vordergrund
der Erérterungen. Aus den Forschungen Ancels, dem Pastor folgte, war bereits be-
kannt, dafl Karl V. der Legation des Kardinals Pole nach England die groficen Hin-
dernisse in den Weg legte. Aus dem Bericht Dandinos vom 15. Juli ergibt sich jedoch,
daf der Kaiser anfangs einer ehelichen Verbindung Marias der Katholischen mit Pole
noch nicht ablehnend gegentiberstand (315 f.). Erst spiter, als Maria sich durchgesetzt
hatte, wurden die ibrigen, wihrend der ganzen Zeit erdrterten Heiratsprojekte fiir
Philipp IT. zugunsten der englischen Heirat beiseitegeschoben. Wenn der Kaiser ein
allzu stiirmisches Vorgehen bei der Restauration widerrier und Poles Weiterreise nach
England verhinderte, so stand hinter alledem die Besorgnis, Maria konnte sich dennoch
fiir Pole entscheiden. ;

Der Konflikt zwischen dem Friedenslegaten Dandino und dem Nuntivs Camaiani
ergab sich aus einem sachlichen Gegensatz. Der Nuntius hatte aufgrund seiner Kennt-
nis der Situation am Kaiserhofe eine papstliche Friedensaktion widerraten; der Kaiser

Ztschr. t. K.-G. 27
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sei entschlossen, den Aggressor Heinrich IT. zu demiitigen. Trotzdem hatte sich Julius
II1., in erster Linie mit Riicksicht auf den fiir den Kirchenstaat gefahrdrohenden Krieg
um Siena, zur Entsendung Capodiferros zu Heinrich I1. und Dandinos zu Karl V.
entschlossen, — Dandinos, der nicht ochne Grund im Rufe stand, zu Frankreich zu neigen.
Man kann verstehen, dafl der Nuntius, als der ranghthere Dandino am Kaiserhof
erschien, sich gréfite Zuriickhaltung auferlegte und dem Legaten keine Ratschldge aunf-
dringte (319); er ist in dieser Zuriidkhaltung sicherlich zu weit gegangen. Dandino
richte sich, indem er den Nuntius — bezeichnenderweise in einem Briefe Bagios, seines
Sekretirs — der Unfihigkeit und eines unméglichen, eines pdpstlichen Gesandten un-
wiirdigen Benehmens beschuldigre (307 ff.). Diese Vorwiirfe hatten nur insofern einen
Schein von Berechtigung, als Camaiani nur geringen Kontakt mit den iibrigen Diplo-
maten unterhalten zu haben scheint, selbst karg mit Mitteilungen war und infolge-
dessen auch wenig Nachrichten empfing. Er benutzte die erzwungene Untitigkeit in
Speyer dazu, sich die hdheren Weihen einschlieflich der Bischofsweihe erteilen zu
lassen (166). Seine Bemerkungen iiber die in Rom betriebenen Reformmafinahmen (154)
wie die freundschaftlichen Bezichungen zu Seripando, der als Gesandter Neapels da-
mals voriibergehend am Kaiserhof weilte, zeigen mit aller Deutlichkeit, daf} die Kir-
chenreform ihm inneres Anliegen war, wenn auch seine Weltldufigkeit zu wiinschen
iibrig liefl. Seiner politischen Urteilskraft nach stand er jedoch auf der Hohe seiner
Aufgabe. Was er z. B. nach der Landauer Audienz beim Kaiser tiber dessen politische
Einstellung zu Clemens VII. und Paul ITI. sage (147 f.), entsprach im groflen und
ganzen den Tatsachen. Sein Rat, im Augenblick keine Friedensaktion zu unternehmen,
erwies sich als richtig, richtig auch seine Ansicht, dafl eine allzu enge Bindung des
Papstes an die kaiserliche Politik gefihrlich, wohlwollende Neutralitit der einzig
mogliche Weg des — im Grunde kaiserlich gesinnten — Papstes sei. Julius IT1. hat sich
denn auch das geringschitzige Urteil Dandinos iiber Camaiani nicht zu eigen gemacht
(314) und ihn weiter in seinem Dienst verwendet; Dandinos Einlenken (378) ist wahr-
scheinlich auf diese Haltung des Papstes zuriickzufiihren.

Quellenwerke, wie das vorliegende, kosten viel Zeit und Arbeit, aber sie hilden
die Grundlage unserer historischen Forschung. Die Leistung des Herausgebers, der nach
langerer Tatigkeit in Rom seine akademische Laufbahn in Miinchen begonnen hat,
verdient jede Anerkennung. Der Abschluff der zu ihrer Zeit bahnbrechenden ersten
Abteilung der Nuntiaturberichte durch ihn erscheint gesichert.

Bonn Hubert Jedin

vl W.J.Ong,S.J.: Ramus: Method and the Decay of Dialogue. From the Art of
Discourse to the Art of Reason. Cambridge, Mass. (Harvard University Press)
1958. XIX, 408 S., geb. § 10.

vk w. J. Ong, S.J.: Ramus and Talon Inventory. A short-title inventory
of the published works of Peter Ramus (1515-1572) and of Omer Talon (ca.
1510-1562) in their original and in their variously altered forms, with related
material: 1. The Ramist controversies: a descriptive catalogue; 2. Agricola cheds
list: a short-title inventory of some printed editions and printed compendia o
Rudolph Agricola’s Dialectical Invention (de inventione dialectica). (Harvard
Uniyv. Press) 1958. IV, 558 S., geb. § 10.

l\/l» R. Hooykaas: Humanisme, science et réforme. Pierre de la Ramée
(1515-1572). Leyden (Brill) 1958. XII, 133 S., fl. 12.50.

Seit dem groflen, aber in vielem liidsenhaft gebliebenen und einseitig urceilenden
Werk von Ch. Waddington: Ramus, sa vie, ses écrits, et ses opinions, Paris 1855, der
Ramus als den Bahnbrecher humanistisch-freier Denkungsart feierte, und den abfalli-
gen Bemerkungen des Philosophichistorikers Carl won Prantl (Uber Petrus Ramus.
Sitz.ber. der philos-philol. Classe der konigl. bayr. Akademie der Wiss. Band II,
H. 2, 8. 157 ff., 1878), der Ramus jede Originalitit auffer einer eitlen Renommiersucht
bestritt, ist kaum etwas erschienen, das ein neues Licht auf die ritselhafte Gestalt dieses
humanistischen Philosophen oder gar auf den unerklirlich weitreichenden Einfluf
seines Denkens auf die gebildete Welt im Abendland zwischen 1570 und 1670 zu
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werfen vermochte. Zwar stiefl man bei der Erforschung der verschiedensten Gegen-
stinde und Stromungen des 17. Jahrhunderts, in der Theologiegeschichte des frithen
Puritanismus, in der Rechtsgeschichte der — meist hugenottischen — franzosischen Rechts-
reformer, in der allgemeinen Wissenschaftslehre der protestantischen Enzyklopaddisten,
bei Untersuchungen iiber die Bildung an den Schulen von Herborn, Bremen, Cam-
bridge, Harvard, Altdorf, Salamanca und vielen anderen immer wieder auf ramisti-
schen Geist, aber die Fiille der beiliufigen Bemerkungen konnten sich nicht zum Ge-
samtbild runden.

Die kaum zu tiberschitzende Prigekraft ramistischer Gedanken auf die Entstehung
des neuzeitlichen, westeuropiischen, englischen und amerikanischen Geistes ist eigent-
lich erst seit dem Werk von Perry Miller: The new England mind, I, New York, 1939,
erkannt worden. Seit 20 Jahren etwa blitht in Amerika und England eine reiche
Ramusliteratur. Sie zeigt uns den franzdsischen Philosophen als den geistigen Vater
des angelsichsischen Pragmatismus und Empirismus und hellt damit die eigenartigen
Vorginge auf, die sich bei der Entstehung des neuzeitlichen Geistes in Lindern ab-
spielten, die weniger als der siid- und mitteleuropiische Kontinent von der aristote-
lischen Scholastik geprigt waren.

W. J. Ong, §. ., associate Professor an der St. Louis University, hat erstmalig alle
verfiigharen Schriften von Ramus und ihre zahlreichen Auflagen (etwa 800 Ausgaben)
nach Davum, Drudkort und Fundort aus mehr als 200 europiischen und amerikanischen
Bibliotheken (inklusive solcher in Italien, Spanien und Portugal) gesammelt und zu-
sammengestellt. Er hat ferner die Streitschriften von ecwa 400 prominenten Ramisten,
Antiramisten und Semiramisten registriert. Sein ,Ramus and Talon Inventory® gibt
damit exakte Aufschliisse iiber die Verbreitung ramistischer Schriften im 17. Jh. Schon
dieses Werk ist voller Uberraschungen und wird eine unentbehrliche Grundlage wer-
den fiir die Ramusforschung im besonderen und die Erforschung der Geistesgeschichte
in diesem Jahrhundert im allgemeinen.

Seine eigene Arbeit iiber ,Ramus, method and the decay of dialogue® diirfte als
das neueste, abgewogenste und ausfithrlichste Standardwerk iiber Ramus gelten. Es
stellt den kundigen Versuch dar, Ramus und den Ramismus im historischen Kontext
zu sehen. Aufler einer Fiille biographischer Neuigkeiten und einer treffenden Analyse
der ersten antiaristotelischen Thesen des Ramus an der Sorbonne von 1543 (quaecum-
que ab Aristotele dicta essent, commentitia essé) wird in Buch IT der historische Hin-
tergrund in scholastischer und humanistischer Logik aufgezeigt (,Scholasticism and the
quantification of thought®, ,,Agricolas place-logic®). Dabei ist die Analyse der huma-
nistischen Revolution in der Dialektik durch Rudolf Agricola besonders aufschlufireich
fiir das Verstindnis der neuen Dialektik des Ramus. Buch III entfaltet dann die
ramistische Dialektik. Ramus fiihrt die traditionelle Seinslogik zu einer neuen Metho-
disierung der menschlichen Welterfahrung. Seine Dialektik will daher eine ,natiir-
liche“ und eine ,praktische® zugleich sein. Sie gipfelt in der Erarbeitung eines Begriffs
von ,Methode® zwei Generationen vor Descartes berithmten , Discours de la Méthode*.
»Methode® im modernen Sinne von ,routine of efficiency war im Denken des 16. Jh.s
unbekannt. Auch bei Agricola ist dieser Begriff und die damit verbundene Denkweise
noch nicht prisent. Alle Schrifien des Ramus aber sind bemiiht, eine untraditionelle,
empiristische und pragmatistische Methodisierung der artes liberales herbeizufithren.
Er iibereragr ferner den Methodebegriff aus der Rhetorik und Dialektik in die Logik
selber. Endlich gelangt er — das kommt bei Ong zu kurz — zu einer iiberraschenden,
aber fiir weite Gebiete des biirgerlichen Protestantismus durchschlagenden Methodisie-
rung der Theologie zur ,ars Deo vivendi®. Wie Ong in einem anderen Aufsatz (Pére
Cossart, Du Monstier and Ramus, Arch. hist. societ. Jesu, XXIV, 1955, 157) sagt:
»With Ramism, this tradition (scil. die Methodisierung der liberalen Kinste) of the
universities has won a victory over the magisterium of the church: religion has been
scientized, it has become a liberal art®.

Aus Ongs Analyse des ramistischen Methodebegriffs wird das Neue des ramisti-
schen Denkens greifbar. Es wird von daher verstindlich, dafl und wie es zur Metho-
disierung der Politischen Wissenschaft bei dem Ramisten Althusins, zur Methodisierung
der reformerischen Jurisprudenz bei Fraunce, Freigius, Donellus u. a., zur Methodisie-
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rung der Medizin durch Freigius und zur Synthese von Ramismus und Paracelsismus
in dieser Fakultit, zur Methodisierung der allgemeinen Wissenschaftslehre in Alsteds
Enzyklopadie und endlich zur Methodisierung der Pidagogik durch Amos Comenius
(Schiiler von Alsted in Herborn) kam. Dafl auch der erste ,Methodist“ puritanischer
theologia regenitorum, Wilh. Amesins, von dem zu A. Ritschls Freude das Wort
stammt: ,Diabolus est summus Metaphysicus®, leidenschaftlicher Ramist war und
auch eine Wissenschaftslehre als , Technometria® schrieb, braucht kaum noch erwihnt
zu werden. (Vgl. dazu W. J. Ong, P. Ramus and the Naming of Methodism, Journal
of the History of Ideas, XIV, 1953, S. 235-248.) Zur Analyse des die Geschichte der
protestantischen Theologie durchzichenden Streites von Theologie und Metaphysik
diirfte der untergriindige Einflufl des ramistischen ,Methodismus® von nicht geringer
Wichtigkeit sein. Der bruchlose Ubergang ramistischer Schulen zum Cartesianismus
um etwa 1670 (Herborn, Harvard u. a.) zeigt, wie sehr der Ramismus eine Vorberei-
tung des Cartesianismus war und wie wenig man von einem ,Miferfolg® des Ramis-
mus (H. E. Weber) im 17. Jahrhundert reden kann.

Ongs Arbeit lehrt uns, die Strukturen der ramistischen Dialektik so zu verstehen,
daf der neue Wissenschaftsbegriff des beginnenden 17. Jh.s greifbar wird. Dessen An-
wendung auf die Theologie, wie sie in den ,,Commentariorum de Religione Christiana
libri quatuor®, posthum 1574, vorliegt, wird nur beiliufig erwihnt. Verstindlich, aber
durch Ongs eigene Arbeiten eigentlich iiberholt, ist sein Gesamrturteil, das sich dem C.
von Prantls anschlieBt und in dem zum Motto erhobenen Zitat von Justus Lipsius
zum Ausdruck kommt: ,Young man, listen to me; You will never be a great man if
you think that Ramus was a great man®.

Eine schéne Erginzung bietet die gleichzeitig erschienene Arbeit von R. Hooykaas,
Professor der Freien Universitit in Amsterdam. Schirfer als Ong hebt er den Kampf
des Ramus gegen den Aristotelismus aus allgemein wissenschaftlichen und aus religitsen
Griinden hervor, der Ramus sowohl an der Sorbonne als auch in Genf (Beza) unmdg-
lich machte. Sehr einleuchtend zeigt er, wie sehr Ramus in die Tradition und in die
inneren Spannungen der Spitrenaissance gehdrt, um dann die Bedeutung des Ramus
fiir die aufblithende physikalische und astronomische Forschung herauszuarbeiten (in-
duktive Methode, Empirismus usw.). Dabei erfahren das Verhiltnis von 7' ycho Brabe
und Kepler zur neuen physikalischen Methode der Ramisten (Jean Péna, Pierre For-
cadel, Friedrich Reisner), die Beziehungen des Copernicus und des Paracelsus zum
Ramismus und endlich ramistische Wurzeln der mathematischen Bildung im 17. Jahr-
hundert neue Aufklirungen. Ramus tritt dabei als das bedeutendste Bindeglied zwi-
schen der ,neuen Bildung® des 16. Jhis (humanistische Renaissance der klassischen
Literatur und Wissenschaft) und der ,neuen Bildung® im 17. Jh. (Entstehung der
Experimentalwissenschaften) hervor. Das wird besonders sichtbar an dem Vergleich,
den Hooykaas zwischen Ramus und Bacon anstellt. Bacons Empirismus setzt den
ramistischen Methodismus voraus und ersetzt ihn alsbald, weil er weniger an den
spatmittelalterlichen Humanismus gebunden ist.

Die Arbeiten von Ong und Hooykaas stellen einen erheblichen Fortschritt in der
Aufklirung der Geistesgeschichte des 17. Jh.s dar, das sich am Ende zwar das ,Zeit-
alter der Aufklirung® nannte, uns aber dennoch ein ,saeculum obscurum® ist.

Wuppertal J. Moltmann

Anta]l Pirndt: Die Ideologie der Siebenblirger Antitrinitarier
in den 1570er Jahren. Hrsg. im Rahmen der Arbeit des Institutes fiir Literatur-
geschichte der ungarischen Akademie der Wissenschaften Budapest. Ubersetzung von
Edith Roth. Budapest (Verlag der Ungarischen Akademie der Wissenschaften)
1961.217 8.

Die vorliegende Schrift erweitert unsere Kenntnis der antitrinitarischen Bewegung
in Siebenbiirgen zwar nur fiir den kurzen Zeitraum von knapp zehn Jahren (1570-
1579), sie ist aber sehr reich an Stoff und deshalb bemerkenswert. Sie stiitzt sich auf
bisher unbekannte oder nur sehr oberflichlich erwihnte Handschriften von etwa 2000
Seiten Umfang, die der Verfasser 1955 in der Bibliothek des ehemaligen unitarischen
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Kollegiums in Klausenburg gefunden hat. Die erste Anmerkung am Ende des Buches
enthilt das umfangreiche Schriftenverzeichnis. In den ersten zwei Abschnitten werden
die Schriften von Johann Sommer und Jakob Palacologus behandelt.

J. Sommer — aus der deutschen siebenbiirgischen Literatur gut bekannt (s. S. 193,
Anm, 4) — war 1540 in Pirna geboren und erwarb sich in Deutschland eine umfassende
klassische Bildung, die ihn zum Schulmanne befihigte. Abenteurerlust veranlafite ihn,
sich nach Siidosteuropa zu begeben, wo er zunichst an dem abenteuerlichen Feldzug
des Jacobus Basileus Heraclides teilnahm, der diesen fiir wenige Jahre zum Beherrscher
der Moldau machte. Nach dessen Sturz fliichtete Sommer nach Siebenbiirgen, wurde
zunichst in Kronstadt Schulmeister, dann in Bistritz und schlieflich in Klausenburg,
der Residenz des die Unitarier beschiitzenden Fiirsten Johann Sigismund. Hier niherte
er sich den Antitrinitariern, nachdem er bis jetzt gut lutherisch gewesen und mit den
Sachsen in freundschaftlichen Beziehungen gestanden hatte. Er heiratete die Tochter
des Superintendenten der Unitarier, Franz David, und trat auch mit Georg Blandrata,
dem Leibarzt des Fiirsten, in Verbindung. Sein erstes Werk in der neuen Richtung
war die Umarbeitung der Satanae stratagemata des Jacobus Acontius, eines italieni-
schen Humanisten. Dieses Werk ist ein heftiger Angriff auf die Hierarchie der evange-
lischen Kirche, die, ebenso wie die katholische, vom Satan beherrscht sei. Die An-
wendung von Gewalt gegen die Ketzer wird verworfen. In der Umarbeitung durch
Sommer tritt die Kritik an der Trinitdtslehre deutlich zutage. So erdffnet diese Schrift
als erstes Werk die ,einzigartige kithne Entwicklung der antitrinitarischen Bewegung®
in Siebenbiirgen (S. 28).

Der Tod Johann Sigismunds im Jahre 1571 versetzte ihr zunichst einen schweren
Schlag. Das Ereignis gab Sommer Gelegenheit zu seiner Oratio funebris auf den ver-
storbenen Fiirsten. Das nichste Werk war eine Antwort auf eine gegen die Antitrini-
tarier gerichtete Schrift des Predigers von Groflwardein, Peter Kdroli: Refutatio scripti
Petri Caroli. In ihr behauptet Sommer, dafl die Lehre von der Trinitit in der Bibel
nicht zu finden sei und entwirft dann eine Geschichte der Lehre, deren Entstehung er
auf die antike Philosophie zuriickfiihre. Den schwachen Punkt in der Argumentation
Sommers sieht der Vf. darin, dafl Sommer den Einflufl der platonischen Philosophie
auf die kanonischen Texte des Christentums leugnet. Im Zusammenhang mit der Streit-
schrift gegen Karoli hat Sommer acht Theses de Dei trino in personis, uno in essentia,
ex eins fundamentis desumptae geschrieben. Die nichsten kleineren Werke stehen unter
dem Einfluf des auf Chios geborenen Griechen Jacob Palaeologus, der 1572 aus Polen
nach Siebenbiirgen gekommen war: De justificatione ad magnificum D. Casparem
Bekes, in der die lutherische Rechtfertigungslehre abgelehnt wird; Declamatiuncula
contra praedestinationem neotericorum und die Declamatio contra baptismum adul-
torum. Sommer diirfte 1574 der Pest zum Opfer gefallen sein, iiber die er aus dem
Gefiihle der Hilflosigkeit des Menschen der furchtbaren Krankheit gegeniiber ein er-
schiitterndes deutsches Gedicht geschrieben hat, das der Vf. im Anmerkungsteil abdruckt.

In der Kritik der Lehre der Reformatoren ging Palaelogus weiter als Sommer.
Thm ist der zweite, lingste und wohl wichtigste Abschnitt des Buches gewidmet. In
seiner Schrift De discrimine veteris et novi testamenti, die Ubereinstimmung mit der
Refutatio scripti Petri Caroli von Sommer zeigt, lehnt er die sola-fide-Lehre der
Reformatoren ab, weil der Christ nicht nur durch den Glauben, sondern auch durch die
Werke gerechtfertigt werde. Damit in Zusammenhang stehen die beiden Schriften
Dissolutio de justitia und De tribus gentibus, unter denen er Juden, Heidenchristen und
Mohammedaner begreift, die er mindestens als Nachkommen von Christen ansicht, da
sie in Gebieten wohnen, in denen frither Christen gelebt haben. Sie alle sind Schne
Gottes, gegen die Toleranz geiibt werden soll; so wird Palaeologus zu einem Vorldufer
G. E. Lessings. Er verteidige den Defensivkrieg (Sententia de bello, S. 64 u. 66), tritt
aber gegen die gewaltsame Verfolgung Andersgldubiger auf, was er mit den Tdufern
gemein hat, von denen jhn seine Auffassung von der Taufe, von Krieg und Obrigkeit
trennt, Der Vf, analysiert noch einige kleinere Schriften Palaclogs, De sacramentis,
De eucharistia, De baptismo; De matrimonio, De providentia, De peccato originis
und An omnes ab uno Adamo descenderint (72 f£.). Die Praedestinationslehre Calvins
lehnt Palaeolog ab, ebenso das Dogma von der Erbsiinde. Die Taufe christlicher Kin-
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der hilt er fiir unnétig, ebenso die der Erwachsenen, weil er tiberhaupt kein Sakrament
anerkennt. In seinen Studien De Christo cognomine und De veritate narrationis novae
sacrae scripturae setzte er sich mit der Person Christi in antitrinitarischer Weise aus-
einander. So leiteten Sommer und Palaeologus die rationale Bibelkritik spiterer Jahr-
hunderte ein. Sie hatten einen Mitkdmpfer im Streite in Polen, Simon Budny.

Die Abenteurerlust trieb Palacologus zu Reisen in die Tiirkei und nach Polen, von
wo er Ende 1573 wieder nach Siebenbiirgen zuriickkehrte. Hier entstand das umfang-
reichste seiner Werke, die Catechesis christianae dies XII. Sie ist in Form eines Streit-
gespriches abgefafit, an dem zwei antitrinitarische Studenten teilnehmen, dazu ein Jude
und ein Prediger (bei dem wahrscheinlich an David zu denken ist), der das Gesprach
lenkt; zu diesen gesellt sich ein Indianer aus Mexiko, der auf abenteuerliche Weise
bei einem Schiffbruch nach Europa geretter wurde, die christliche Religion kennen
lernt, deren trinitarische Lehre er nicht fassen konnte; auflerdem treten ein Katholik,
ein Lutheraner, ein Calvinist auf, ja auch das Klausenburger Volk nimmt als Chorus
teil, so daf nicht nur iiber die Trinitit, sondern auch iiber andere Lehren gesprochen
wird. :

Nach Vollendung dieser Arbeit begab sich Palacologus in den Schutz der adeligen
Familie Gerendi nach Olcona, heute Altina. Dort schrieb er sein zweites grofies Werk;
den Kommentar zur Apokalypse. Fiir thn ist der Verfasser der Apokalypse identisch
mit dem Evangelisten Johannes, aber nicht mit dem Apostel. Mit der Streitschrift
Theodoro Bezae, pro Castellione et Bellio mischte sich Palacolog in den Streit, der
nach der Verbrennung Servets zwischen Beza und Castellio entbrannte. Das letzte und
interessanteste Werle des Palacologus, die Disputatio scholastica, ist eine umfangreiche
Verteidigung der gegen die Dreieinigkeitslehre gerichteten Auffassung. Schauplatz ist
der Himmel, so dafl Jesus selbst in die Auseinandersetzung eingreifen kann. Zur ein-
gehenden Erdrterung der Glaubensfragen ruft Gott ein Konzil zusammen, dessen Vor-
sitzender Konig Josias = Johann Sigismund ist. Nikolaus Paruta stellt die Thesen auf.
Anwesend sind die gekronten Hiupter der Zeit, Kaiser Maximilian II. mit seinen
Sohnen, Kénigin Elisabeth von England; Konig Karl IX. von Frankreich wird wegen
des Blutbades der Bartholomdusnacht nicht zugelassen. Unter den Theologen befindet
sich Palaeologus selbst. Es ist dies ein hochst originelles Werls, leider nicht vollendet
oder nicht vollstindig abgeschrieben und niemals gedruckt. Damit war des Palacologus
Tdtigkeit in Siebenbiirgen abgeschlossen. Nach einem weiteren, unruhigen Wander-
leben wurde er 1581 vom Bischof von Olmiitz in Mihren gefangen genommen und
1585 als Ketzer in Rom verbrannt.

Gegenstand des dritten Abschnittes sind zwei Heidelberger Fliichtlinge, Adam
Neuser und Matthias Vehe (=Glirius), die als Antitrinitarier nach Siebenbiirgen
kamen. Von Neuser, einem angesehenen calvinistischen Prediger in Heidelberg, ist
nur ein kurzer Traktat erhalten und ein Brief aus dem Jahre 1574, den Lessing nach
einer Kopie in der Wolffenbiitteler Bibliothek vertffentlicht hat (Zur Geschichte und
Litteratur. Aus den Schitzen der Herzoglichen Bibliothek zu Wolffenbiittel. Dritter
Beitrag 1774; vgl. S. 117 f., 206). Neuser war, angeblich wegen eines Briefes an den
tiirkischen Sultan, des Landesverrates bezichtigt worden und deshalb aus der Pfalz
geflohen. Tatsichlich ist die antitrinitarische Gruppe um Neuser und Joh. Sylvan auf-
geflogen. Sylvan wurde im Dezember 1572 in Heidelberg hingerichtet, Neuser floh.
Sommer verschaffte ihm die Stelle eines deutschen Predigers in Klausenburg, wo als-
bald seine unitarische Einstellung wie auch die Leugnung der Anbetungswiirdigkeit
Christi offen zutage trat. In der einzigen erhaltenen Schrift Scopus septimi capitis ad
Romanos behandelt er das Dogma von der Erbsiinde in anticalvinischem Sinne. Da
er sich in Siebenbiirgen unter der Herrschaft Stephan Bathoris nicht wohl fiihlte, ging
er in die Tiirkei, wo er zum Islam iibergetreten und 1576 gestorben sein soll.

Der zweite Heidelberger, Matthias Vehe, wurde nach Sommers Tode an der
Klausenburger deutschen Schule angestellt und erhielt den Auftrag, die Bibel ins
Lateinische zu iibersetzen. Traktate von ihm sind nicht bekannt. Als 1579 der Prozef}
gegen David einsetzte, verlief} er das Land.

Nachdem der V. in einem 4. Abschnitte die Verurteilung von vier Szekler Predi-
gern auf der Synode zu Weiflenburg im Mirz 1575 geschildert hat, die die Unsterblich-
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keit der Seele leugneten, wendet er sich in einem letzten Abschnitte dem Prozefl von
Franz David zu, fiir den er neue Quellen beibringen konnte. Die Defensio Francisci
Davidis, die sich in der Bibliothek des Klausenburger unitarischen Kollegiums fand,
war 1581 in Basel gedruckt worden; sie besteht aus mehreren Schriften, darunter der
Epistola Fratrum Transylvanorum, die eine ausfiihrliche Beschreibung des Prozesses
enthilt. Seine Lehre, dal Christus nicht anbetungswiirdig sei, entwickelte David auf
zwei Synoden in Torenburg im Mirz und Sommer 1578. Scin Gegner Blandrata rief
Faustus Socinus aus Basel herbei, von dem die zweite Quelle stammt: De Jesu Christi
invocatione disputatio. Auflerdem stehen fiir die Kenntnis des Prozesses Briefe daran
teilnehmender Geistlichen sowie Klausenburger stidtische Protokolle und Rechnungs-
biicher zur Verfiigung; die eigentlichen Prozeflakten konnten bis heute nicht gefunden
werden. Aufgrund cines fiirstlichen Befehles wurde David am 29. Mirz 1579 ver-
haftet. Diese Verhaftung bedeutete einen Sieg Blandratas iiber David. Die Streitfrage
wurde an den Landtag von Torenburg verwiesen, der kein Urteil fallte. Blandrata
setzte durch, dafl als Nachfolger Davids Demetrius Hunyadi in Klausenburg Pfarrer
und Bischof wurde. Die unitarische Geistlichkeit mufite die Lehren des chemaligen
Superintendenten verleugnen; damit war der duflerste Radikalismus der Ideen Davids
abgebogen, Thr Verkiinder starb im Gefingnis, ehe ein Urteil iiber ihn gesprochen
worden war.

Zweifellos ist, wie die Inhaltsangabe zeigt, in dem besprochenen Buche eine be-
deutende Materialsammlung ausgewertet worden, wenn auch sehr begrenzt in Raum
und Zeit und in der theologischen Vertiefung; doch hat sich der V{. bemiiht, die haupt-
sichlichsten Probleme klarzulegen. Unebenheiten und Verstofle gegen die deutsche
Sprache hétten bei sorgfiltiger Uberpriifung der Ubersetzung beseitigt werden kénnen.
Zweierlei ist aber noch zu bemerken: 1. Die Sympathie des Vf. steht unleugbar auf
seiten der Antitrinitarier; eine folgerichtige Fortbildung ihrer Lehre, die durch Kom-
promifilésungen und die Tatigkeit der Jesuiten aufgchalten wurde, hitte zur volligen
— erwiinschten — Liquidierung des Christentums fithren miissen (S. 11); 2. die Anti-
trinitarier sind die Schrittmacher der biirgerlich-rationalistischen Revolution des 18.
Jahrhunderts, die das feudale System niederkimpfte. Dies zu beweisen fillt ihm aller-
dings nicht leicht, denn ,mit den aktuellen Zielen des Bauern- oder Plebejerklassen-
kampfes® konnen die Bestrebungen auch der Szekler Prediger (4. Abschnitr) ,hdch-
stens nur auf sehr indirekte Weise in Zusammenhang gebracht werden” (S. 157). Den-
noch ist sein Bestreben deutlich, die heutigen marxistisch-kommunistischen Anschauun-
gen in das 16. Jahrhundert zuriidezuprojizieren, wie er andererseits der biirgerlichen
Kirchengeschichtsschreibung den Vorwurf macht, ,,leider auch im 20. Jahrhundert in das
16. Jahrhundert gehérige Glaubensdispute zu produzieren® (S. 13). Zwei Weltanschau-
ungen, zwei Religionen stehen unvereinbar einander gegeniiber.

Wien Grete Mecenseffy

Rudolf Reinhardt: Restauration, Visitation, Inspiration. Die Re-
formbestrebungen in der Benediktinerabtei Weingarten von 1567 bis 1627 (= Ver-
Sffentlichungen der Kommission fiir geschichtliche Landeskunde in Baden-Wiirttem-
berg. Reihe B: Forschungen. 11. Band). Stuttgare (Kohlhammer) 1960. XXVI,
258 S., kart. DM 20.—.

R.s Studie, eine Dissertation (bei K. A. Fink-Tiibingen), handelt iber jene sechzig
Jahre des Benediktinerklosters Weingarten, die dem Tode des bekannten Verteidigers
katholischer Belange, des Abtes Gerwig Blarer, der noch keineswegs in das allgemeine
Bild der Gegenreformation pafite, folgten: 1567-1627. Es sind jene Jahre nach dem
AbschluR des Tridentinums, die ganz allmihlich in den katholischen Institutionen, die
aufs tiefste mit liberkommenen Gewohnheiten verfilzt waren, ein neues, aber in vielem
anders geartetes Leben aufkommen lassen, dessen treibende Krifte und Zielrichtungen
durchleuchter werden wollen. Drei Abte leiteten in dieser Zeit die Geschicke des Wein-
gartner Konventes: Johannes Hablizel 1567-1575, Johann Christoph Raittner 1575—
1586 und der bedeutende Georg Wegelin 1586-1627. Er wird als der ,,zweite Grinder*
des Klosters bezeichnet, weil er nun wirklich den Konvent zu einem anderen Leben
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gebracht habe. R. fithre dies mit erfreulichem Weitblick und grofiem Verstindnis aus,
wobei ihm die verfassungsgeschichtlichen Momente besonders am Herzen liegen. Was
Wegelin vorfindet, kommt aus der Prigung spiten Mittelalters: auch das Benediktiner-
kloster ist nach den Vorstellungen des stiftischen Lebens geformt, Abt und Konvent
stehen sich scharf gegentiber, die Grundformen des Benehzialwesens bestimmen den
Lebensstil des Abtes und der Konventualen, die individuclle Verfiigung iiber Ein-
kiinfte und Eigentum sind selbstverstindlich. Wegelin wurde bei den Jesuiten erzogen
und behielt mit ihnen engen Kontakt. Er bringt ein anderes Klosterideal mit und ver-
steht es, Weingarten danach umzugestalten. Wenn auch sein auffallendster Schrict, die
Aufgabe einer eigenen dbtlichen Hofhaltung, sich auf die Dauer nicht halten lief}, so
gelang es ihm, trotzdem als Abt unter die Konventualen zu treten und mit ihnen das
klgsterliche Leben aufzubauen; die geschlossene Front des Konventes war aufgelost,
das Mitbestimmungsrecht hatte eine wesentliche Wandlung erfahren. Wegelin, von
den Jesuiten auch weiterhin inspiriert, wollte den Einflufl des neuen Geistes durch die
Dillinger Schule, auf die er seinen Nachwuchs sandte, sichern. Diese war ihm verlissiger
als eigene Benediktinerunternchmungen (Salzburg), die er ablehnte. Die Jesuiten
wirkten so nicht so sehr durch Konkurrenz als durch Konkurs. Unter Wegelin wurde
nicht nur der Konventstisch und das Dormitorium wieder selbstverstindlich, sondern
die nun stark konzentriert verwalteten gemeinsamen Einkiinfte ermdglichten auch
eine echte Bereicherung der Bibliothek; bekannt ist der Kauf der Biicherbestinde des
Domkapitels Konstanz vom Jahre 1627. Aber auch neue, gemeinsame Aufgaben boten
sich dar: man kam zu einem Vorstoff in der Seelsorge. Die liturgische Haltung gewann
an Innerlichkeit, zugleich an Aktivitit. Der Anschluff an gottesdienstliche Formen von
tiberdrtlicher Geltung wurde vollzogen. 1612 kam eine St. Galler-Weingartner Bre-
vierausgabe fiir die Benediktiner der Schweiz und Schwabens, von stark romischer
Prigung, zustande. Die Wallfahrt zum Heiligen Blut fing erst langsam an. In den
noch schillernden Zeiten der ersten Jahre Wegelins gelang es Usterreich mehrfach, von
einer der streitenden Parteien angerufen, seine Kastvogtei stirker zur Auswirkung
zu bringen. Der Konstanzer Bischof verstand es dabei ﬁesser zu widerstehen als die
Abrtei selbst. Erst 1655, lang nach Wegelins Tod, wurde cin klarer Ausgleich gefunden:
die Vogtei blieb fiir immer bei Usterreich, aber nur in der abgeschwichten Form der
Schirmvogtel. So vermag Weingarten im 18. Jh., iiber die Erwerbung von Hoch-
gerichtsrechten, die unter Wegelin beginnt, zu einer ,Landesherrschaft® zu kommen. Das
Wirken Weingartens in der neu errichteten Benediktinerkongregation wird von R, ein-
driicklich dargelegt, vielfach Molitor erginzend; fiir Wegelin war der reformierende
Einfluf} vor allem wichtig, auch die Vereinheitlichung auf dem Gebiete der Liturgie.
Es war mehr Harmonie mit der bischoflichen Kurie, als Molitor wahrhaben will,

Die Arbeit ist aus einem umfangreichen Quellenmaterial gewonnen und bringt in
vielem Aussagen, die Bestand haben werden. Schade, dafl das Freiburger Ordinariats-
Archiv mit seinen alten Konstanzer Bestdnden nicht mitverwertet wurde. Man sollte
dort namentlich die Protokolle des Geistlichen Rates und die Weiheprotokolle nicht
iibersehen. Auch die Karlsruher Bestinde lieflen sich noch intensiver auswerten. — S. 41
Anm. 89 und S. 223 Anm. 71 sagen Widersprechendes aus.

Freiburg Wolfgang Miiller
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()'“VVCathaldus Giblin, OFM: Catalogue of material of Irish interest

in the collection Nunziatura di Fiandra, Vatican Archives:

Part 2, vols 51-80 (= Collectanea Hibernica, Sources for Irish History no. 3).

Dublin (Clonmore & Reynolds) 1960. 136 |- 8 S, 12/6s.

Dieser zweite Teil (5. ZKG LXX, 1959, 186) behandelt die die Jahre von 1666-1690
umfassenden Binde, also die Zeit, wihrend der die letzten Hoffnungen des irischen
Katholizismus vernichtet wurden. Das zentrale Thema unter Karl II. war die Frage
der Loyalitdtserklirung. An ihr wurde in einer fiir die Neuzeit exemplarischen Weise
(wenn auch, wie z. B. in dem Memorandum von French, dem Bischof von Ferns, unter
Beriicksichtigung der klassischen Autorititen) das Verhiltnis der Kirche zu einem ihr
feindlichen Staate durchexerziert. Man findet hier alle Grade der Grundsatztreue, der
Diplomatie, der Kollaboration und des Verrates mit den von ihnen hervorgebrachten
typischen Situationen und den sie reprisentierenden Charakteren. So schweigt z. B. der
Internuntius auf die verzweifelte Anfrage des Erzbischofs von Armagh, wohin er sich
wenden soll, wenn er flichen miifite, weil er fiirchtet, daff, wenn dem Erzbischof Hoff-
nungen auf Unterhalt gemacht werden, er umso cher seine Didzese im Stich lassen
werde. Gerade durch die trockene Sprache dieser Aktenexzerpte ergreifen die Mit-
teilungen von der seelischen und materiellen Not, die vergréflert wird durch Spaltun-
gen in der Geistlichkeit und Reibungen der Emigranten unter sich und mit thren Gast-
gebern. Angesichts der Diirftigkeit sonstiger Nachrichten ist bemerkenswert, wie oft
hier auch von den Leiden der Laien gesprochen wird.

Die Lange der Exzerpte entspricht nicht so sehr deren historischem Inhalt als deren
Bedeutsamkeit als Quellen. Besonders fiir die Zeit Jakobs II. enthalten die Akten Zei-
tungsnachrichten neben Originaldokumenten. Fiir die festlindische Geschichte sind,
aufler den Nachrichten iiber die T4tigkeit der Iren vor allem in den Niederlanden,
die Mitteilungen iiber die vergeblichen Hoffnungen, die man auf den Kaiser setzte,
und die bedeutende Rolle, die deutsche Heerfithrer im Kriege von 1689 und 1690 in
Irland spielten, von Interesse.

Basel Jobn Hennig

UﬁLWilhclm Niemoller: Die vierte Bekenntnissynode der Deutschen

Evangelischen Kirche zu Bad Oeynhausen. Texte—Dokumente - Be-
richte (— Arbeiten zur Geschichte des Kirchenkampfes, Bd. 7). Gottingen (Vanden-
hoeck & Ruprecht) 1960. 343 S., brosch. DM 21.—.

Die 4. Reichssynode der Bekennenden Kirche in Oeynhausen im Februar 1936 war
die letzte in der Reihe dieser Gesamtveranstaltungen. Die sog. ,heroische® Periode der
BK war (seit Dahlem 1934) lingst voriiber. Man befand sich seit langem im zermiir-
benden Kleinkampf des kirchlichen Alltags, fiir den nicht zuletzt aus der eigenen Mitte
Kampfstoff geliefert wurde. Die 3. Synode von Augsburg (1935) hatte unter dem
matten Taktschlag der 1. Vorldufigen Kirchenleitung alle Schwiichen und Kompromifi-
neigungen zutage gebracht, Jetzt hatte der Reichskirchenminister das verfiihrerische
Mittel der Kirchenausschiisse ins Gefecht gebracht, die Luft war voller triigerischer
Hoffnungen, das seit langem neu aufgebrochene konfessionalistische Element belebte
andere Gruppen. Es drohte damals ernsthaft die Gefahr, dafl die BK sich aufldsen
wiirde. In dieser Situation wurde die Oeynhausener Synode einberufen. Sie war kein
Glanzstiick, Das machen die jetzt von Wilhelm Nieméller veroffentlichten Sitzungs-
protokolle mit erstaunlicher Realistik deutlich. Der Kirchenhistoriker, der im Umgang
mit geschichtlichen Synodalberichten hart genug geworden ist, kann noch manches
lernen, ohne dabei doch schwach im Glauben zu werden. Denn soviel rhetorisches Trrsal
und Wirrsal auf den Wassern dieser Synode dahinglitt, dafl sie doch ein gar nicht
schlechtes Ergebnis hatte, bleibt bemerkenswert. Das u. a. verabschiedete Wort , Von
der Kirchenleitung® ist auch heute noch nicht iiberholt und nachdenkenswert. Auch das
Wort zur Schulfrage brachte mutige und weit in die Zukunft weisende Sitze. In den
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Ausschiissen ist jedenfalls gut und zielsicher gearbeitet worden. Es war aufs Ganze
gesehen, ein Erfolg der ,radikalen Richtung®, der ,Dahlemiten®. Der neu gewihlte
Reichsbruderrar schritt auch zur Bildung einer neuen ,Vorldufigen Kirchenleitung®.
Aber die schleichende Krisis der BK war auch mit Oeynhausen nicht tiberwunden. — Es
ist dem Sammeleifer von Wilhelm Nieméller zu danken, dafi nun auch in diesem
Bande cin so brauchbares Material vorliegt, Methode und Editionstechnik ist die gleiche
wie bei den fritheren Binden, Ein ausreichendes Literaturverzeichnis gibt weitere Wei-
sungen.
Berlin Karl Kupisch

soFriedrich Middendorf: Der Kirchenkampf in einer reformierten

; Kirche. Geschichte des Kirchenkampfes wihrend der nationalsozialistischen Zeit
innerhalb der Evang. reformierten Kirche in Nordwestdeutschland (damals: Evang.
ref. Landeskirche der Provinz Hannover). 182 S., brosch, DM 13.80.

yhLudwig Heine: Geschichte des Kirchenkampfes in der Grenz-

mark Posen— Westpreuflen 1930-1940. 116 S., brosch. DM 8.70.

(= Arbeiten zur Geschichte des Kirchenkampfes, Bd. 8 und 9). Géttingen (Vanden-

hoeck & Ruprecht) 1961.

Es ist zu begriifien, dafl in der Reihe der ,Arbeiten zur Geschichte des Kirchen-
kampfes* nun auch Versffentlichungen folgen, die Teilgebiete des kirchlichen Lebens
zum Gegenstand haben und damit eine wiinschenswerte Erginzung zu den Vorgingen
in den Fithrungsgremien bilden. Friedrich Middendorf, der seit 1936 Mitglied des
Reichsbruderrates und des von der Bekennenden Kirche gebildeten Rates der DEK
war, gibt nach dem Muster der fritheren Verdffentlichungen der Sammlung eine knappe,
besonnene, den Tatsachen gerecht werdende geschichtliche Darstellung der reformierten
Kirche der fritheren Provinz Hannover, die skizzenhaft mit dem Jahre 1918 einsetzt,
dann aber direkt zu den Ereignissen nach 1933 hiniiberfiihrt. Thr ist angefiigt ein gut
ausgewihlter Dokumententeil. Dieser sowohl wie die Darstellung zeichnen sich da-
durch aus, daBl auf jede effektvolle Steigerung der Geschehnisse verzichtet wird. Wer
zu lesen vermag, kann erfahren, oft zwischen den Zeilen, oft aber auch direkt, wie
menschlich, allzumenschlich es auch in dieser reformierten bekennenden Kirche — wie
ja in der ganzen BK — zugegangen ist, zugleich aber auch, wie inmitten mancher Un-
zulinglichkeit und gerade in Momenten hochster Gefahr man wufte, was jetzt zu tun
war. Die unpathetische Art, in der auch das, einfach durch die Sprache der sachlichen
urkundlichen Auferungen, deutlich wird, verleiht dem Bande seinen besonderen Wert.

Etwas bewegter ist der Ton in dem von Ludwig Heine verfafiten Buch iiber den
Kirchenkampf in der seit 1919 durch die Grenzabtretungen und den polnischen Korri-
dor entstandenen und zum Reich gehorenden Grenzmark Posen-Westpreufien. Die
Arbeit ist ein Nachlafwerk des 1957 verstorbenen Verfassers, der seit 1930 als Super-
intendent in Schneidemiihl wirkte, bald aber, nach Ausbruch der offenen Konflikte mit
den deutsch-christlichen Tendenzen, denen er sich von Anfang an mutig entgegen-
gestellt hatte, von seinem Amt verdringt wurde und nun in den Reihen der B, seit
Mai 1934 als Prises der Gemeinden der Grenzmark, unermiidlich wirkte. Das Buch
ist eine erzihlende Darstellung, fast autobiographischen Charakters und dennoch mit
dem stindigen Blick auf die Gesamtsituation, die durch die aufgenommenen Doku-
mente noch mehr erhellt wird. Es geht dem Leser bei der Lektiire dieses Buches, wie
es dem Passagier eines in Sturm geratenen Dampfers ergehen mag, der durch ein
Kajiitenfenster auf die bewegte See blickt, nur einen Ausschnitt mit seinen Augen er-
fafit, aber doch hinreichend genug, um das Ausmafl des ganzen Unwetters ermessen zu
konnen. Das Buch ist ein schones Beispiel dafiir, wie auch in der ernst zu nehmenden
Historiographie personliches Erleben und sachliches Urteil sich verbiinden konnen.
Eine kleine Anmerkung mochte ich nicht unterdriicken. Auf S. 38 wird ein Ausspruch
von DC-Leuten zitiert: ,Das Hakenkreuz auf der Brust und das Christenkreuz in der
Brust®. Der Autor fiige hinzu: ,Schon gesagt! Nur die Praxis sah ganz anders aus®.
Dieser Nachsatz ist irrefithrend. Die bose Praxis lag schon in den zweierlei Kreuzen,
ganz zu schweigen von dem iiberhaupt absurden Brustbild.

Berlin Karl Kupisch




Konfessionskunde

po Otto B. A. Meinardus: The Copts in Jerusalem. Cairo (Commission
o gn Oecumenical Affairs of the See of Alexandria) 1960, 98 S. 62 Bilder. Kart.
2—.

Vorliegende Arbeit — von einem Associate Professor an der Amerikanischen Uni-
versitit in Kairo verfaflt — bietet einen gediegenen Uberblick iiber die Bemithungen !
der Agyptischen Kirche um eine wiirdige Vertretung an den Heiligsten Stitten der
Christenheit.

Der erste Teil zeichnet die Geschichte der Kopten in Jerusalem, soweit sie uns vor-
nehmlich die Pilgerberichte seit dem 4. Jahrh. erkennen lassen. Letztere werden in
grofier Zahl in den verschiedensten Sprachen herangezogen und ihre Angaben tiber die
in Jerusalem reprisentierten Christen miteinander verglichen. Die Kopten hatten bereits

| im 9. Jahrh. ihre eigene Kirche in Jerusalem in der Nihe des Herodes-Tores, und schon
| 1187 bestitigte Sultan Saldh ad-Din das Recht der Kopten auf eigene Stitten in der
Auferstehungskirche (= Grabeskirche, westlichem Sprachgebrauche gemif)). Seit 1238
(1236) gibt es einen koptischen Erzbischof in Jerusalem.

Die iibrigen Teile behandeln die einzelnen koptischen Heiligtiimer, ihre Geschichte
und ihr gegenwirtiges Aussehen: Das Kloster des Sultans (Dair as-Sultdn), um die
Kuppel der Helenakapelle der Auferstehungskirche gelegen und von der Koptischen
und der Athiopischen Kirche benutzt und beansprucht (in seiner Geschichte die Schwierig-
keiten des Zusammenlebens zweier Kirchen auf engem Raum in Jerusalem und die hier-
bei ausschlaggebende Stirke der Heimatkirche widerspiegelnd) — nérdlich davon das
Antonioskloster (Dair Mar Antlinilis) mit 3 Kapellen fiir Helena, Antonios und die
Theotokos, von denen letztere erst seit 1954, der Erscheinung der Jungfrau Maria mit
dem Jesuskinde, Joseph und 2 Engeln vor den koptischen Studenten in diesem che-
maligen Unterrichtsraum besteht — das Georgskloster (Dair Méri Girgis) am soge-
nannten Hiskiateich — die mit anderen Konfessionen geteilten Stiitten (die Auferste-
hungskirche; die Mariengrabeskirche; die Geburtskirche in Bethlehem; die Himmel-
fahreskirche auf dem Olberg, die sonst als Moschee dient) — das Antonioskloster mit
Kirche in Jericho und das seit 1956 unbewohnte Kloster direkt am Jordan.

Eine Liste der koptischen Erzbischife von Jerusalem und ein 15seitiges Verzeichnis
fast aller zitierten Werke beschlieRen das mit grofier Sorgfalt zusammengestellte Werk.

Der Druck ist gut; fast alle Fehler sind berichtige (p. 67% aber Sirach 48, 17).

Wichtig sind die zahlreichen Abbildungen der genannten Stitten und auch vieler
lcoptischer Patriarchen und ihrer Jerusalemer Erzbischofe im 19./20. Jahrh.; sonst kaum
zugngliche Dokumente. Fiir die orientalische Kirchengeschichte und die Jerusalem-
| kunde stellt die begriifienswerte Arbeit auf ihrem Teilgebiet das grundlegende und
1 unentbehrliche Material bereit.

Heidelberg C.D.G. Miiller

U{NPeter Lengsfeld: Uberlieferung. Tradition und Schrift in der evang.
und kathol. Theologic der Gegenwart (= Konfessionskundl. und kontrovers-
theolog. Studien hg. vom J. A. Mohler Institut, Bd. ITI). Paderborn (Bonifacius
Druckerei) 1960. 263 S., geb. DM 16.—.

Lengsfeld legt in dieser von der Gregoriana in Rom approbierten Dissertation eine
monographische Zusammenfassung der neuerdings so erstaunlich intensiv gefiihrten
Debatte {iber ,Tradition® vor, die als solche durchaus zu begrifien ist. Nach einer
viel zu knappen einleitenden Uberschau des romisch-katholischen Traditionsdenkens
im 19. Jahrhundert, in welcher M. J. Scheeben besonders hervorgehoben wird, be-
handelt Verf. in cinem breiten 2. Kapitel ,Uberlieferung im Neuen Testament’. Im
freien Anschluf an katholische und protestantische Autoren, zumal an K. Barth,
arbeitet er den Paradosisbegriff als eine Art Synthese des gdttlichen Handelns in
Jesus Christus iiberhaupt heraus: ,Das gesamte Heilshandeln des Gottmenschen, sein
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Erlosungswerk und sein Offenbarungswerk, sein Leiden und Sterben und Begnaden
einerseits sowie sein Lehren und Verkiinden und Offenbaren anderseits konnen wir
zusammenfassen in dem einen Wort — Paradosis. Die nunmehr entscheidende Frage
wird sein, wie sich die einmalige aktive und. passive Uberlieferung des menschge-
wordenen Sohnes Gottes auf die Menschen iibertrigt, zu deren Heil sie geschah.
Warum und wie wird aus dem ,Einmal‘ der Erlosung und Offenbarung das ,Ein-
fiir-alle-Mal? Das Neue Testament bezeugt es wiederum: durch Paradosis® (S. 37 £.).
Es wire zu fragen, ob mit solchen Deutungen das niichterne Koine-Griechisch nicht
tiberfrachter und tiberfordert wird. Nicht alle Bedeutungsnuancen und -méglichkei-
ten eines Wortstammes miissen den Autoren allemal gleichzeitig vor Augen gestan-
den sein. — Die Schlierschen Thesen von den Praesymbola werden vom V. unter
etwas rascher Abweisung der protestantischen Einwinde aufgenommen. Der escha-
tologische Grundzug des Neuen Testaments wird so wenig als wirkliches Problem
(und exegetisch-historische Grundvoraussetzung) empfunden wie der jiidische, also
vor- (und unter?)-christliche Ursprung des Traditionsprinzips. Wichtig und dis-
kutabel hingegen ist die starke Unterscheidung von Real- und Verbaltradition im
Neuen Testament, die freilich im Sinne des Verfassers nicht auf eine Scheidung
hinauslaufen soll. ,Unter géttlich-apostolischer Tradition verstehen wir 1. im wei-
teren Sinn Verbal- #nd Realtradition zusammen: Die Ubergabe der gottgeoffen-
barten Geheimnisse Christi durch (instrum.) Wortverkiindigung und Sakramenten-
spendung der von Christus gesandten Apostel. Sie ist im strikten Sinn die aposto-
lische Quelle des nachapostolischen Glaubens; 2. im engeren Sinn die Verbaltradi-
tion: Die Ubergabe der urspriinglichen apostolischen Glaubensaussagen in der Wort-
verkiindigung der Apostel. Jede spitere Verkiindigung hat hier ihre Norm, vor
der sie bestehen muf}*. (S. 70).

Im 3. Kapitel wird das Kanonsproblem dargestellt: nach seiner geschichtlichen
Entwicklung sehr fliichtig. Das Vorhandensein dger sog. Antilegomena wird kaum
gewiirdige, Luthers Verhiltnis zum Kanon auf 1% Druckseiten nur durch die be-
rilhmten Sitze aus den Vorreden charakterisiert. Die protestantischen Ansichten von
heute (K. Barth, H. Diem, O. Weber, Pl. Althaus, PI. Tillich, Th. Preiss, W. Elert,
P. Brunner, W. G. Kiimmel, G. Ebeling, O. Cullmann) werden unter der Formel
,protestantische Kritik am Kanon® dargestellt. Im Anschluff daran die herkémm-
liche kath. Ansicht, die in der Zusammenfassung gipfelt: ,Hier darf man, nachdem
der Kanon einmal gesichert ist, eine wirkliche Wechselwirkung feststellen: Die kirch-
liche Tradition schopft ihren Reichtum und nimmt ihr Maf immer wieder an der
schriftlich fixierten, gdttlich-apostolischen Paradosis der Schrift. Die Schrift aber
bringt ihre lebendigen Friichte hervor, wird mafigebend interpretiert und appliziert
durch die im nichtschriftlichen Verkiindigungs- und Glaubensstrom der Kirche wei-
tergeleitete gortlich-apostolische Tradition. Schrift und Tradition interpretieren sich
auseinander und aneinander, sie geben sich gegenseitig zu erkennen, strahlen sich
gegenseitig an; befruchten und verlebendigen, erginzen und messen das in den
Glaubigen entziindete Glaubensverstindnis durch- und aneinander. Schrift und
Tradition bilden eine Einheit® (S. 128).

Im 4. Kapitel iiber das ,Schriftprinzip — eine Leugnung der Tradition? geht
die Tendenz des Verf. darauf aus, einerseits dem recht, d. h. katholisch verstan-
denen Schriftprinzip innerhalb des romischen Lehr- und Denkgefiiges moglichst
Raum zu schaffen und nachzuweisen, weshalb er in der innerkatholischen Debatte
iiber das Tridentinum den Thesen J. R. Geiselmanns den Vorzug gibt gegeniiber
den Verfechtern einer ,Zwei-Quellen-Theoriet der tridentinischen Traditionsfixie-
rung. Dabei fillt erneut die strenge Trennung zwischen gotelich-apostolischer und
nachapostolisch-kirchlicher Tradition auf. Anderseits wird den Protestanten anhand
eines zweiten Durchgangs durch die Gegenwartsdebatte nachgewiesen, daf} sie, vor
allem im Fragenbereich ,Schrift und Bekenntnis’, ohne Tradition keineswegs aus-
kommen. So sei man im 16. Jahrhundert auseinandergegangen vielleicht nicht so
sehr in tatsichlichem als vielmehr begrifflichen Dissensus, weil niemand fiir die er-
wiinschte Klarheit und Klirung der Terminologie sorgte. Freilich sei auch heute
von einer Konvergenz nur in sehr eingeschrinktem Sinn und Mafle zu reden (gegen
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Q. Karrer S. 162). Verf. meint, dafl ,hier zwar eine grundsitzliche Einigung mit
der katholischen Theologie iiber die Funkiion der Tradition fiir die Schriftaus-
legung moglich wire, noch nicht aber die geistgewirkte Unfehlbarkeir lehramtlicher
Glaubensentscheidungen als letztinstanzlicher Schriftinterpretation im Sinn der gott-
lich-apostolischen Tradition zugegeben wird” (S. 180). Es lduft alles auf die These
hinaus: ,Wo immer man Schrift und Tradition gegeneinander ausspielt, ist schon
alles verspielt® (S. 187). Kein Wunder, dafl der Verf. mit der reformatorischen
Kategorie des dufleren Wortes, speziell der Externitit des Schriftwortes und mit
ihren Konsequenzen fiir jede theologisch-christliche Normenlehre nichts anfangen
kann, vielmehr meint, ohne und gegen sie der romischen Kirche den Gehorsam und

das Stehen ,unter dem Wort® zuschreiben zu konnen. :

Das 5. Kapitel behandelt den Traditionsgedanken bei R. Bultmann und bringt
eine kritische Wiirdigung, die ohne besondere kontroverstheologische Bedeutung ist.

Man wird dem Verf. zubilligen, daf er die heute umgehenden protestantischen
Ansichten zur Sache im allgemeinen zutreffend wiedergibt. Manche allzu simplen,
dennoch unausrottbaren protestantischen Schlagworte miifiten angesichts seiner Dar-
stellung endlich unterbleiben.

Aber er hat die Rechnung doch ohne den Wirt gemacht: die wahre Tiefe und
Bedeutung des reformatorischen, speziell des Lutherschen Schriftprinzips kommt
nicht wirklich zum Vorschein. Sofern das veranlaflt ist durch den faktischen Inhalt
der heutigen Debatte, wirft es cin eigentiimliches Licht auf diese, weil dann auch
sie die Rechnung ohne den Wirt machen wiirde. Das gleiche gilt fiir Lengsfeld auch
nach der andern, seiner eigenen romisch-katholischen Seite: man darf eigentlich nicht
iiber Tradition handeln, ohne dem Lehramt, als dem dritten und entscheidenden
Faktor im Gesamtspiel, das gleiche Mafl an aufmerksamer Explikation zuzuwenden
wie den andern Faﬁmren: Schrift und Uberlieferung, und zwar formal und inhalt-
lich. Mindestens an ausgewahlten Beispielen mufite er die inhaltlichen Manifeste des
Lehramts eréreern. Wenn er gelegentlich bemerkt, nach der Aussage Pius XII. habe
Pius IX. auch bei der Immaculata-Definition von 1854 als ,authentischer Interpret
der geoffenbarten Wahrheit* gehandelt (S. 19), so mag das wohl fiir die papstliche
Intention, keineswegs aber fiir das sachlich-biblische Recht der damals dogmatisier-
ten Lehre sprechen, gerade wenn wir die Hl. Schrift und nichts als ihr Zeugnis zu
interpretieren und — zu glauben haben.

Frankfurt am Main K. G. Steck

Notizen

»Die Religion in Geschichte und Gegenwart™ hat in ihrer dritten Auflage seit der
letzten Anzeige (oben S. 133 £.) weiter Fortschritte gemacht. Es liegen jetzt die Liefe-
rungen 86—98 vor, die bereits den grofiten Teil des V. Bandes umfassen und die Stich-
worter Pacca bis Rundfunk behandeln (Die Religion in Geschichte und Gegenwart,
3. Aufl., in Gemeinschaft mit Hans Frhr. von Campenhausen, Erich Dinkler, Gerhard
Gloege, Knud E. Logstrup hrsg. von Kurt Galling. 86.-98. Lfg. Tiibingen, Mohr, 1961;
Preis pro Lfg. DM 4.20). Die Lieferungen bieten wieder eine Fiille von guten Artikeln,
die jeder Kirchenhistoriker dankbar benutzen wird. Kleinere und grifiere Personal-
arti-{(el geben wichtige Hinweise und sind mit Literaturangaben gut ausgestattet
(Pascal, Paulus, Pelagius, Petrus, Philipp von Hessen, Pius, Ramus, Ranke, Ritschl,
Rothe seien wenigstens genannt). Dazu kommen territoriale (Paldstina, Pfalz, Polen,
Pommern, Rheinland), theologiegeschichtliche (Pietismus mit sehr ausfithrlichem Lit.-
Verzeichnis, Praedestination, Protestantismus, Rechtfertigung, Reich Gottes) und an-
dere wichtige Ubersichtsartikel. Es braucht kaum etwas kritisch bemerkt zu werden
(immerhin hitte der Art. Rationalismus mit Aufklirung evwas besser abgestimmt wer-
den konnen), dagegen kann meist uneingeschriinktes Lob ausgesprochen werden.

Bonn W. Schneemelcher
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| Nicht eigentlich in den Rahmen dieser Zeitschrift gehore diese Anzeige des Buches
Vvon Hemz Vonhoff: Herzen gegen die Not. Weltgeschichte der Barmherzigkeit (Kassel,
Oncken, 1960. 254 S., 33 Abb., 50 Zeichnungen im Text, geb. DM 16.80). V. entwickelt
sein Thema, die Erscheinungsformen des Bewufitseins und der Wahrnehmung sozialer
Verantwortung gegeniiber Notleidenden, Hilflosen und Entrechteten, nicht in kriti-
scher, den historischen und soziologischen Verwurzelungen der Phinomene nachgehen-
der Darstellung, sondern breitet eine erstaunliche Fiille von Material in farbig erzihl-
ten Einzelbildern aus. Man wiinscht dem Buch gerne den breiten Leserkreis, an den es
sich richtet, und einen Platz in jeder Volks-, Jugend- und Schulbiicherei.

Siegburg Knut Schiferdiek

Dem aufgeschlossenen Laien die vier ersten Skumenischen Konzilien nahezubringen
unternimmt in ansprechender Weise das Biichlein von Horst Dallmayr: Die grofien
vier Konzilien. Nicaea, Konstantinopel, Ephesus, Chalcedon (Miinchen, Késel, o. J.
[1961]. 276 S., geb. DM 14.80). Die lebendige, in gepflegtem Feuilletonstil gehaltene
und durch Impressionen des Verf. von einer Reise an die Konzilsstitten aufgelockerte
Darstellung ist mit bemiithter Sorgfalt aus den Quellen gearbeitet.

Sieghburg K. Schiferdiek

~ Die 1959 im University College Legon (Ghana) gehaltene Antrittsvorlesung von

YYN. Q. King: ,There is such Divinity doth bedge a King'. Studies in ruler cult and
the religion of sacral monarchy in some late fourth century Byzantine monuments
(Edinburgh, Nelson, 1960, 34 S., 4 Taf.) enthilt wertvolle Betrachtungen zum Herr-
scherkult und zur Kaisertheologie des ausgehenden 4. Jhs.An Hand einer iiberzeugen-
den Interpretation von berithmten Monumenten (Missorium von Madrid, Reliefe des
Theodosiusobelisken zu Konstantinopel, Mosaik der Apsis von S. Pudenziana in Rom,
Sarkophag von Ravenna) stellt der Verfasser die Hauptziige der bekannten Entwick-
lung heraus, welche zunichst aus der Auseinandersetzung zwischen Herrscherkult und
Christuskult, dann aus der Anniherung dieser beiden Kulten resultiert.

Im engen Rahmen einer Vorlesung war es selbstverstindlich nicht méglich, das
ganze, ebenso komplizierte wie wichtige Problem ausfiihrlich zu behandeln. Dem Ver-
fasser ist es aber gelungen, in seiner eleganten und kenntnisreichen Abhandlung iiber
den neuesten Stand der Forschung zu referieren. Besonders wertvoll sind die knappen
Hinweise auf den Wert solcher Studien fiir die Bildung von jungen Theologen aus
Afrika,welche den Herrscherkult und #hnliche Phinomene heute noch erleben. Sie
konnen diese wie auch die iibrigen Manifestationen der Religiositit ihrer Landsleute
mit Hilfe der in anderen Kulturen nach miihseliger, langer Arbeit geschaffenen instru-
menta studiorum studieren. Ein faszinierendes Experiment, von dem man sich grofie
Erfolge versprechen kann.

Heidelberg J. Moreaun 1

Erst jetzt zur Rezension eingeschickt wird das Buch von Giuseppe Barbéro §.S.P.:
La dottrina eucaristica negli scritti di Papa Innocenzo I1I (Rom, Edizioni Paoline,
1953. 1V, 226 S.). Der Verfasser hat sich zur Aufgabe gesetzt, die Lehre des Papstes
Innozenz ITI. (1160-1216) iiber die Eucharistie systematisch darzustellen. Gegen -d['feses
Thema konnte man wohl von vornherein einwenden, dafl Innozenz 111, als Theologe
keine grofle Originalitdt aufweise, da er seine Lehre hauptsichlich aus bekannten
Quellen des Mittelalters geschépft habe. Die vorliegende Arbeit findet aber ihre Recht-
fertigung durch den Versuch, uns klarzumachen, wie die verschiedenen theologischen
Stromungen des Mittelalters ihren Niederschlag in den Schriften dieser prominenten
Gestalt gefunden haben. Die Schwierigkeiten,auf die der Verf. dabei stoft, sind keines-
wegs gering. Es gibt ndmlich auch heute noch keine kritische Ausgabe der Schriften
dieses Papstes, und selbst dessen Biographie bedarf einer eingehenden Untersuchung.
Diesen Schwierigkeiten versucht der Verf. entgegenzutreten, indem er zwei Hand-
schriften des Werkes ,,De Sacro Altaris Mysterio® (Ms. lat. Vat. Nr. 697 u. 698) heran-
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zieht und eine biographische Skizze liber Innocenz II1. der Abhandlung vorausschickt
(Kp. I-III). Die Lehre dieses Papstes iiber die Eucharistie ist in den iibrigen Kapiteln
dargestellt (Kp. IV-XIV), und zwar nach der in den theologischen Handbiichern ib-
lichen Thematik.

Bonn A. de Santos Otero

Die vorliegende Schrift von Friedrich Merzbacher: Die Bischofsstadt (— Arbeits- -~

semeinschaft fiir Forschung des Landes Nordrhein-Westfalen, Geisteswissenschaften,
Heft 93. Kbln und Opladen, Westdeutscher Verlag, 1961. 59 S., DM 4.30) enthilt ein-
mal den Vortrag des Verf., den dieser vor der Arbeitsgemeinschaft fiir Forschung des
Landes Nordrhein-Westfalen im April 1960 hielt (S. 7—34), sodann aber auch den
Hauptinhalt der sich daran anschliefenden Aussprache (S. 37-59). Der Verf. kommt
an sein Thema der Bischofsstadt vom rechtsgeschichtlichen Blickpunkt heran; zeitlich
wird vorzugsweise die Spanne vom Frithmittelalter bis zum spiten Mittelalter erfafit;
die weiteren Jahrhunderte bis zum Untergang des alten Reiches werden nur ganz kurz
gestreift. Seit der spatrdmischen Zeit ist die Verbindung der Bistumsorganisation mit
der civitas zur Regel geworden. Die Bischofssitze geben auch fiir die Zeit des frithen
Mittelalters die Ansatzpunkte der stidtischen Entwicklung ab. Die Betrachtungsweise
des Verf. fiigt sich gut-ein in den Gang und den gegenwirtigen Stand der stidre-
geschichtlichen Forschung, wie sie in den letzten Jahren durch die Werke von Ennen
und Planitz, sowie in den von Th. Mayer herausgegebenen Untersuchungen des Kon-
stanzer Arbeitskreises bestimmt wurde. Der vom Verf. in Umrissen skizzierte Uber-
blick regt zu der weiteren Frage an, von wann an und inwieweit die Bischofsstadt sich
in ihrer Struktur von dem iibrigen aufkommenden Stidtewesen unterscheidet. Die
Vielfalt der von dem Verf. aufgeworfenen Gesichtspunkte kann nur angemerkt, nicht
aber aufgezihlt werden. Aus den Diskussionsbeitrigen sei nur auf die Ausfiihrungen
hingewiesen, die sich mit den aus der religiosen Welt des Mittelalters kommenden Ein-
wirkungen auf den Weinbau und die Pflege des Weines befassen, da man sie unter
dem angegebenen Thema nicht ohne weiteres vermutet.

Bad Nauheim H. Biittner

In Freising wurde das Fronleichnamsfest im Jahre 1318 durch Bischof Konrad III.
cingefiihrt, wie sich aus einem von A. Weifithanner entdeckten und hier veroffentlich-
ten Schriftstiick ergibt; die Prozession ist erst etwas spiter aus weiteren von Fischer
und Weiithanner verdfientlichten Zeugnissen nachzuweisen. J. A. Fischer: Uber die
Anfinge der Fronleichnamsfeier im alten Bistum Freising (Festgabe des Vereins fir
Dibzesangeschichte von Miinchen und Freising zum Miinchener Eucharistischen Welt-
kongreR 1960 (— Beitrige zur altbayerischen Kirchengeschichte 21/3. Miinchen, F. X.
Seitz, 1960. S. 72-93).

Bonn A. Stuiber

Seitdem die mittelalterliche Theologie des Augustinerordens stirker bearbeitet wird,
muf auch eine Gestalt wie Aegidius Romanus bzw. Aegidius (Giles) von Viterbo die ihm
zukommende Beachtung finden. Zu Luthers Zeit Ordensgeneral, resignierte er 1518,
sodafl er in seinem Prozef keine Rolle mehr spiclte. Um seine Stellung und theolo-
gische Bedeutung hat man sich erst verhiltnismifig spit zu bemithen begonnen, ob-
wohl aufler seinen Kommentaren auch seine Erdfinungsrede vor dem 5. Laterankonzil
und zahlreiche Briefe bekannt waren.

Der vorliegende Bericht von F. X. Martin O.5.A: The problem of Giles of Viterbo. -

A historiographical survey (SD aus ,Augustiniana® IX [1959], S. 357-379; X [1960],
S. 43-60. Louvain, Augustinian Historical Institute, 1960, 43 S.) bespricht den Hu-
manismus des Aegidius Romanus, der sich in seinen Beziehungen zu Pietro Bembo und
Jacopo Sadoleto spiegelt, geht auf seine kabbalistischen Neigungen ein, denen auch das
Eintreten fir Joh. Reuchlin entsprach, und beriihrt die reformerischen Interessen des
gelehrten Ordensgenerals und spiteren Kardinals. Der Bericht fafit die Uberlieferung
zusammen und beleuchtet in dankenswerter Weise vor allem die neuere Forschung, die
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sich in den letzten Jahren, vornehmlich auf italienischer Seite, durch beachtliche Ar-
beiten bekundet. Die sachliche Berichterstattung stellt auch fest, wo bisher Wider-
spriiche in der Forschung vorliegen, und regt dadurch zu niherer Beschaftigung mit der
interessanten und teilweise noch ungeklarten Erscheinung an.

Miinster/W. R. Stupperich

60 In den kurzen einleitenden Kapiteln des Biichleins von Oskar Thulin: Die Luther-
stadt Wittenberg und ibre reformatorischen Gedenkstitten (Berlin, EVA, 1960. 42 S.,
53 Tafeln, kart. DM 5.80) skizziert der Verf. die Entwicklung der Stadt Wittenberg
von ihren Anfingen bis zur Gegenwart. In dhnlicher Weise wird auch die Geschichte
der Schlof3- und Stadtkirche, des Lutherhauses und der Universitit — den Haupt-
wirkungsstitren des Reformators — geschildert. Selbstverstindlich mufite sich Th. hier
mit knappen Andeutungen begniigen; es kommt thm darauf an, in diesem Bindchen die
Reformation in Bildern sprechen zu lassen.

Viele bekannte und altvertraute Aufnahmen, aber auch eine Reihe bisher nicht
gesehener Fotos fithren den Betrachter sachkundig durch die Lutherstadt. Auf diese
Weise bekommt auch derjenige, der noch nie selbst in Wittenberg war, einen unmittel-
baren Eindruck davon, dafl diese Stadt ihre charakteristische Prigung durch Martin
Luther und die von hier ihren Ausgang nehmende Reformation unausldschlich erhalten
hat. Die Unterschriften unter den 54 Abbildungen sind dreisprachig (deutsch, englisch,
schwedisch). Aufler diesen recht guten Wiedergaben sind dem Text eine Anzahl von
Holzschnitten, Handschriftenproben, Vignetten usw. beigegeben.

Ein kleines Verschen ist mir bei der Bildunterschrift zu S. 11 aufgefallen. Dort
heifit es: ,. . . aus der Lutherbibel von 1532°; es muf} aber lauten: . . . aus Stephan
Roths Evangelienpostille, Festteil von 1532¢,

Miinster/W . E. O. Reichert

Nachdem in einem bereits erschienenen 1. Band die , Vorgeschichte® der 8kumeni-
schen Bewegung bis zum Jahre 1910 hehandelt wurde, kommt in dem jetzt vorliegen-
den 2. Teil diese selbst in dem entscheidenden Zeitraum von 1910 bis 1948, d. h. von
der Weltmissionskonferenz in Edinburgh bis zur Weltkonferenz in Amsterdam zur

\_}l'LDarstellung: Ruth Rouse  und Stephan Charles Neill: Geschichte der Skumenischen
Bewegung 1910-1948, 2. Teil (= Theologie der Okumene, 6. Bd. Gottingen, Vanden-
hoeck u. Ruprecht, 1958. 523 S., geb. DM 15.80). So entstand ein grundlegendes, von
besten Sachkennern verfafites, fiir die Kenntnis des Werdens der Okumene unentbehr-
liches Werk, das dankenswerter Weise auch eine ca. 40 Seiten umfassende Bibliographie
nebst ausfithrlichem Personen- und Sachregister enthilt. Im einzelnen werden folgende
Themen behandelt: ,Die Weltkonferenz fiir Glaube und Kirchenverfassung® von
Tissington Tatlow; ,Vereinigungs- und Wiedervereinigungspline 1910—1948“ von
St. Ch. Neill, der hier einen interessanten Uberblick iiber mehr oder weniger ge-
gliickte Unionsversuche gibt; ,Die Bewegungen fiir Internationale Freundschafts-
arbeit und Praktisches Christentum 1910—1925% von Nils Karlstrém und fiir 1925
—1948 von Nils Ehrenstrom; ,Andre Seiten der tkumenischen Bewegung® von
Ruth Rouse, welche die Jugendverbinde, Studentenbewegung und denominationelle
Weltbiinde behandelt; ,Die Ostkirchen und die Skumenische Bewegung im 20.
Jhdt.* von Nikolaus Zernow; ,Die Rdmisch-Katholische Kirche und die dkume-
nische Bewegung® von Oliver Stratford Tomkins. Visser *t Hooft schildert ,Die
Entstehung des 6kumenischen Rates der Kirchen®, und den Beschluff macht ein
»Epilog® von St. Ch. Neill. — Dies Buch mit seiner Fiille von Material, mit seiner
sachlichen und doch leidenschaftlich beteiligten Darstellung der wichtigsten Vorgange
ist eine Fundgrube von Wissen fiir eine Generation, die dies Werden nicht selbst’
miterlebte. Es zeigt, welche ungeheuren Vorurteile und Hemmungen auf dem bis-
herigen Weg zu iiberwinden waren, welch grofer Fortschritt in diesen 40 Jahren
erzielt worden ist und wie gewaltige und dringende Aufgaben der Christenheit 1n
der Welt noch harren. So entstand ein nicht nur belehrendes sondern zugleich
ermutigendes und aufriittelndes Werk.

Bonn W. Kreck
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Antonianum 35, 1960

S.3-48: A. Ghinato, De ordinis agendi ratione ad regulam s. Francisci. S.
49-78, 169-214: S. Gozzo, De s. Hieronymi commentario in Isaiae librum. 5]
81-87: F. Grivec, Adnotationes ad theologiam fundamentalem. S. 88-94: G. Ram-
baldi, In libris scriptis et sine scripto traditionibus, La interpretazione del teologo
conciliare G. A. Delfino, O.F.M., conv. S.95-102 D. Cresi, 1l prefazio di s. Fran-
cesco in un messale sconosciuto. S. 215-292: H. Borak, Introductio in philosophiam
s. Laurentii Brundusini. S.293-322: G. Marteucci, De historico faustoque conventu
Occidentis cum Oriente christiano (Rede zur Eroffnung des Studienjahres 1959/60 des
Antonianums). S.323-327: D. van den Eynde, Les ,Notulae in Genesim® de Hu-
gues de Saint-Victor, source littéraire de la ,Summa sententiarum®. S. 328-338:
M. Adinolfi, De protoevangelio (Gn 3, 15) penes Lyranum. S.339-342: A. Chiap-
pini, Fr. Joannes de Celano, O.F.M. s. Francisci Assisiensis biographus coaevus. St
369-416: A. Kerrigan, Jn. 19, 25-27 in the Light of Johannine theology and the old
testament. S. 417-448: L. Ceyssens, La publication de I’,Augustinus® d’apres la
correspondance de Henri Calénus (erhirter den Nachweis der testamentarischen Beauf-
tragung seines Studienfreundes Calénus durch Jansenius mit der Herausgabe des
»Augustinus® und schildert lebendig die Vorbereitungen und den Beginn des Druk-
kes). S. 449-502: R. Zavalloni, Come si pone il problema della liberta. S:
503-507: F. Grivec, Signa certissima et omnium intelligentiae accomodata. S. 508-
527: A. Matani¢, Papa Innocenzo ITI di fronte a San Domenico e San Francesco. F.

Archivum Franciscanum Historicum 54, 1961, Fasc. 1-2.

S. 3-25: H. Grundmann, Die Bulle ,Quo elongati® Papst Gregors IX. (Bedeutung
der Bulle fiir die Anfinge des Franziskanerordens und Geschichte ihrer Auslegung; im
Anhang kritische Ausgabe nach der vatikanischen Registeriiberlieferung). S. 26-93:
E. Bulletti, Angelo Salvetti (c. 1350-1423) in documenti dell’archivio di Stato di Siena
(breite Darstellung des Lebensganges des spiteren Generalministers des Ordens mit
zahlreichen Dokumenten aus dem reichen Archiv seiner Heimatstadt). S. 94-113:
R. Pratesi, Angelo Salvetti ministro generale O.F.M., 10 maggio 1421 — 6 ottobre 1423
(korrigiert die bewundernde Darstellung von Bulletti und schildert die Titigkeit des
Ordensgenerals, der fiir die strenge Durchfithrung der Regel und deren Befirworter
nicht viel iibrig hatte). S. 114-215: J. Reinhold, Die St. Petersburger Missions-
prifektur der Reformaten im 18. Jahrhundert (Prosopographie der fiir die Auslinder
in Rufiland titigen Franziskaner nach Quellen der Propaganda, des Vatikanischen
Archivs und dem Archiv der Generalskurie). 5

Augustinianum 1 (1961).

S.7-50: J. Gavigan O.E.S.A., Vita monastica in Africa Septentrionali desitne cum
invasione Barbarorum? (Schicksal des monastischen Lebens in Nordafrika wihrend der
Volkerwanderung, 429-534: Das Monchtum habe keine so grofien Verluste erlitten,
wie gewohnlich angenommen. Diese Tatsache sei vor allem darauf zuriidezufiihren,
daf die Verfolgung weniger gegen die Ménche als gegen die Bischdfe gerichtet war.)

Byzantinoslavica XXII, 1961.

S.1-15: V. Hrochov4, La révolte des Zélotes & Salonique et les communes italien-
nes (der Zeloten-Aufstand in Thessaloniki im 14. Jh. ist aus innerbyzantinischen Be-
dingungen entstanden). Sch.

Zuwsdhr. f. K.-G. 28
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Deutsches Archiv fiir Erforschungdes Mittelalters 16, 1960, Heft 2.

S.309-388: J. Semmler, Zur Uberlieferung der monastischen Gesetzgebung Lud-
wigs des Frommen (Bestandsaufnahme der Handschriften und Nachweis von sieben
Textfassungen der gesetzgeberischen Titigkeit Ludwigs des Frommen im Zusammen-
hang mit der von P. Hallinger vorbereiteten Neuausgabe der Consuetudinestexte des
benediktinischen Ménchtums vom 8. bis 14. Jahrhundert). S.389-396: R. Buchner,
Der Verfasser der schwibischen Weltchronik (mit grofler Wahrscheinlichkeit ist Her-
mann von Reichenau selbst der Verfasser). S. 397-436: R. Haacke, Die Uberliefe-
rung der Schriften Ruperts von Deutz (Als Vorarbeit zu einer kritischen Ausgabe der
Schrift ,De victoria verbi Dei gibt H. eine Ubersicht der echten Schriften Ruperts in
alphabetischer Folge der Entstehungs- oder Herkunftsorte mit Karten tiber die Her-
kunft der Ruperthandschriften und der Ausbreitung der Siegburger Reform im 11. und
12, Jh. Interessant die hohe Zahl von 215 Handschriften). S. 437-546: H. Grund-
mann, Zur Biographie Joachims von Fiore und Rainers von Ponza (Kritische Sichtung
der neueren Literatur zu Joachim von Fiore unter starker Heranziehung siiditalieni-
scher Uberlieferungen und frither Drucke; viele bisher unsicher gebliebene Nachrichten
zur Jugendgeschichte sind nunmehr prizisiert). S. 547-552: H. E. Mayer, Zur Be-
urteilung Adhémars von Le Puy. S.553-556: C. K. Brampton, Bemerkungen zu
den ,Excerpta“ aus einem Traktat Konrads von Megenberg. iz

Jahrbuch fiir Antike und Christentum 3, 1960.

S.5-16: Franz Joseph Délger , Beitrige zur Geschichte des Kreuzzeichens III
(»Das stehende Kreuz als Kiirzung des Namens Christus®; ,Das Kreuz als Kiirzung
des Namens Jesus®). S. 17-23: Ilona Opelt, Das Grab des Riesen Goliath gEr-
wiagungen zu einer Stelle im Itinerar des Antonius von Placentia). S. 24-33: Alfred
Stuiber, Heidnische und christliche Gedichtniskalender (Aufkommen des rémischen
Mirtyrer- und Bischofsgedichtnisses als Folge der Ausbildung kirchlichen Friedhofs-
besitzes im 3. Jh.). S. 34-50: Alfred Hermann, Der letzte Apisstier (Apis im romi-
schen Bereich; christliche Bezugnahme auf den Apiskult; Apis bei Claudius Claudianus,
carm. 8, und dessen Nachklang bei Pinturicchio). S.51-69: Leo Eizenhofer, Die
Siegelbildvorschlige des Clemens von Alexandrien und die ilteste christliche Literatur
(Die paedag. 3, 59, 2 den Christen vorgeschlagenen Siegelbilder und ihr symbolisches
Verstindnis in der vororigenistischen christlichen Literatur). S.70-111: Hans Her-
- ter, Die Soziologie der antiken Prostitution im Lichte des heidnischen und christlichen
Schrifttums. S.112-133: Theodor Klauser, Studien zur Entstehungsgeschichte der
christlichen Kunst III (Die Zusammenordnung von Schaftriger und Orans mit einer
Leseszene in der Sarkophagplastik der Kaiserzeit symbolisiert die durch geistige Be-
mithung errungenen Tugenden von gulardowmio und eboéfizia der Verstorbenen. Die
christliche Rezeption dieser Motive, durch die sie zu einem Angelpunkt fiir die Ent-
stehung einer christlichen Kunst geworden sind, vollzieht sich durch Hinzufiigung
biblisch-christlichen Bildgutes, ohne in der Darstellung der Motivgruppe selbst sicht-
baren Ausdruck zu finden). S. 134-140: Jacques Moreau, Zur Passio der HI. Dril-
lingsbriider (BHG 1646; historischer Kern der Passio). S. 143-151: Besprechungen
(hervorzuheben ist die von R. Bartoccini, I sarcofagi di Velletri, in Riv. Ist. Naz.
Archeol. Stor. dell’Arte NS 7, 1958, 129 ff., durch Th. Klauser, sowie die von R. Nier-
haus, Das rémische Brand- und Korpergraberfeld , Auf der Steig® in Stuttgart-Bad
Cannstatt, 1959, durch H. Brandenburg). S.152-159: Nachtrige zum RAC (A.
Véobus: Aphrahat. — A. Stuiber: Apophoreton. — K. Thraede: Abecedarius). 21
ausgezeichnete Abbildungen auf 10 Kunstdrucktafeln kennzeichnen die hervorragende
Ausstattung des Bandes. K. Schiferdiek.

Interpretation 16, 1961.
S.164-173: L. Swidler, The Catholic Bible Movement in Germany (Report and
Analysis). . C.
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The Journal of Ecclesiastical History XII, 1961.

S.1-13: W. E. Pitt, The Origin of the Anaphora of the Liturgy of St. Basil (antio-
chenische Tradition). S.14-34: C. R. Cheney, The so-called Statutes of John
Pecham and Robert Winchelsey for the Province of Canterbury (zur kirchlichen Rechts-
geschichte des 13. Jh., Untersuchung der Uberlieferung, Handschriften). S.35-45:
James Crompton, Fasciculi Zizaniorum I (Geschichte der Handschrift dieses wiclifi-
tischen Sammelwerkes, Ms. Bodl. E. Musaeo 86). S. 46-55: H. G. Judge, The Con-
gregation of the Oratory in France in the late Seventeenth Century (Saint-Marthe
und die Krise von 1678). S.56-70: Roger Thomas, The Seven Bishops and their
Petition, 18 May 1688 (Zur Entstehungsgeschichte dieser Petition nach einem Tage-
buch des Roger Morrice in der Dr. Williams-Library). S.71-84: P. J. Welch, Blom-
field and Peel: A Study in Co-operation between Church and State, 1841-1846. Sdh.

The Journal of Theological Studies NS XII, 1961.
S.27-38: B. C. Butler, The ,Two Ways® in the Didache (Vergleich von Didache,
Barnabas, Matthidus-Tradition bzw. Matthius und lat. Doctrina Apostolorum mit weit-

reichenden, aber kaum iiberzeugenden Konsequenzen fiir die Datierung). S.39-49:
K. Aland, The Problem of Anonymity and Pseudonymity in Christian Literature of
the First Two Centuries. Sch.

Studia Theologica 14, 1960.

S. 130-147: Joh. Munck, Bemerkungen zum koptischen Thomasevangelium (skep-
tisch gegeniiber der Konstruktion von Zusammenhingen mit dlteren Evangelien; Theo-
logie des Thomasevangeliums). 2. C

Theological Studies 22, 1961.
S.41-58: Joseph Crehan, The Dalmatian Apostate (Marc’Antonio de Dominis,
Erzbischof von Spalato, spiter Dean of Windsor, gest. in Rom 8. 9. 1624 als Gefange-

ner der Inquisition; Leben und Werke, Bedeutung fiir den Anglikanismus). S.59-
85: Edward D. McShane, The History of the Church from 1300 to 1648: A Survey
of Research 1955-1960 (Literaturbericht). Sch.

Theologische Zeitschrift 17, 1961.

S.26-39: E. G. Riisch, Die Auferstehung Jesu im Denken Carl Hiltys (behilt trotz
seines idealistischen Entwidslungsdenkens eine erstaunliche Positivitit). S.118-127:
Eberh. Schmidt, Eine traditionsgeschichtliche Methode in der Hymnologie (grundsitz-
liche Uberlegungen mit Beispielen: Strukturwandel der Gesangbiicher, liturgischer Ort
der deutschen Kyrie-Gesdnge in Sachsen). v.C

Vigiliae Christianae 15, 1961.

S.1-7: Joh. B. Bauer, Arbeitsaufgaben am koptischen Thomasevangelium (Rekon-
struktion der griech. Vorlage und Probleme des Riickiibersetzens). S5.8-22: L. W.
Barnard, The Epistle of Barnabas — a paschal Homily (und Begriindung dieser Hypo-
these mit z. T. ebenso problematischen Parallelen und wenig iiberzeugenden inneren
Griinden). S.23-31: Vianney Décarie, Le paradoxe de Tertullien (de carne Chri-
sti 5 darf nicht aus dem Zusammenhang gelést werden und ist dann im Sinne des
paulinischen I. Kor. zu verstehen). S. 32-39: G. J. Bartelink, Sur les allusions aux
noms propres chez les auteurs Grecs Chrétiens (Beispiele erbaulicher und polemischer
Akzentuierung redender Namen). S. 40-45: P. Nautin, Opootoioc UNIUS ESSE
(Jérdbme, ep. XCIII) (esse ist hier Genitiv eines Verbalsubstantivs — substantiae,
naturae usw.; iiberzeugende Emendation des Textes). S. 46-53: P. Gabr. Racle
O.CD,, A la source d’un passage de la VII® catechése baptismale de S. Jean Chry-
sostome (ist das sog. IV. Makkabierbuch). S.65-82: W. C. van Unnik, Die jiidi-

28*
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sche Komponente in der Entstehung der Gnosis (orientierender Vortrag tber das Ge-
samtphinomen der Gnosis; die jiidischen Elemente sind nicht stark und stammen
von Leuten, die selbst keine echten Juden waren, urspriinglich vielleicht aus Antio-
, chia). S.83-104: E. M. J. M. Cornélis, Quelques éléments pour une comparaison
| entre ’évangile de Thomas et la notice d’Hippolyte sur les Naassénes (Einzelvergleiche,

weitgehende Ahnlichkeit und Differenzen, auch in den Grundanschauungen kaum Be-

ziehungen zum Valentinianismus). S.105-115: Jean-G. Préaux, Panis qui delibari
non potest (Text des Itiner. Egeriae 28, 4; fiir die Fastenzeit untersagte Brot-
arten). S.116: R. H. Barrow, Remota . . . iustitia (sprachliche Parallelen zu Civ.
Dei IV, 4). v.C.

Die Welt als Geschichte 21, 1961.

S. 63-70: H. Bornkamm, Das Problem der Toleranz im Reformationszeitalter (bei
Reformatoren und Humanisten mit Ausblick auf die weitere Entwicklung; eine er-
weiterte Fassung des Vortrages erscheint in der Aufsatzsammlung des Verf.s: Das
Jahrhundert der Reformation, 1961). S. 131-157: Jiirgen von Kempski, Stilisierte
Geschichte (Toynbees Geschichtsanschauung; Toynbees Interesse ist ,von der politischen
Geschichte zur Religionsgeschichte iibergewechselt, geleitet von einem genuinen reli-
gitsen Antrieb®). 2.C

Zeitschrift fiir bayerische Kirchengeschichte 30, 1, 1961.

S. 1-32: Jos. A. Fischer, Bischof Dracholf von Freising (907-926). Gestiitzt auf die
zeitgendssischen Quellen und in steter kritischer Wiirdigung der Literatur erarbeitet
der Verf. erneut ein Bild der Personlichkeit des Freisinger Bischofs Dracholf, dessen
Leben in die bewegte Zeit der Ungarngefahr des 10. Jahrh. fillt. Das Urteil des Verf.
iiber den aus dem frinkischen Bereich kommenden Dracholf, das in der Historiographie
seit dem Hochmittelalter meist dhnlich ungiinstig lautete wie iiber seinen Zeitgenossen
Herzog Arnulf, liuft in etwa auf jenes hinaus, das vor kurzem auch von K. Reindel
herausgearbeitet wurde. B.

Zeitschrife fiir die neutestamentliche Wissenschaft 51, 1960.

S. 1-10: H.-J. Schoeps, Iranisches in den Pseudoklementinen (Nimrod-Za-
rathustra und der Feuerkult, zervanistische Kosmologie, Abwertung des weiblichen
_ Prinzips). S. 69—101: Aug. Strobel, Der Termin des Todes Jesu (7. April 30 =
14, Nisan des lunaren Kalenders — 17. Nisan des 12. Jahres des damaligen 28jih-
rigen Sonnenzirkels der Essener, bestitigt durch die Entwicklung des frithchristl.
Kalenders). S. 154—196: Utto Riedinger, Neue Hypotyposen-Fragmente bei
Pseudo-Caesarius und Isidor von Pelusium (wohl aus der Tradition des Akoimeten-
Klosters; Abdruck der neuen Texte und besonders der Bibelstellen).  S. 225—245:
- W. Schmithals, Zur Abfassung und #ltesten Sammlung der paulinischen Hauptbriefe
(erste Redaktion der — zeitlich nah zusammengehrigen — sieben Briefe in antigno-
stischer Absicht in Korinth und deren vorbildliche Wirkung auf weitere Sammlun-
gen). S. 255—268: Willy Krogmann, Heliand, Tatian und Thomasevangelium
(Bestreitung der von G. Quispel, New Test. Stud. 5, 1959, S. 277 ff., verfochtenen
These iiber den vom Helianddichter benutzten Tatian-Text: er enthielt keine, an-
geblich auch im Thomas-Evangelium begegnenden Lesarten aus einem judenchrist].
Evangelium). 9:C.

Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte, Kanonisti-
sche Abteilung 46, 1960.

S. 1—61: H. F. Schmid, Gemeinschaftskirchen in Italien und Dalmatien (quellen-
miflige Untersuchung der in Italien sehr verbreiteten Beteiligung der Commune an
kirchl. Benefizien, Gebiuden und Stiftungen). S. 62—80: G. Le Bras, Le droit
canon dans la littérature quodlibétique (Hinweis auf die Bedeutung der Quodlibeta
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fiir die Rechts- und Geistesgeschichte). S. 81—111: H. Krause, Cessante causa
cessat lex. S. 112—134: H. Barion, Ordo und regimen fidelium. Uber die rechts-
geschichtlichen Grundlagen des c. 948 Codex IC. S. 135—220: Ph. Hofmeister,
Die Excommunicatio regularis (zur Geschichte des klosterlichen Strafverfahrens in
den vielen Ordensregeln mit einer Zusammenstellung schwer zuginglicher Quellen).
S. 221—238: L. Carlen, Zum Offizialat von Sitten im Mittelalter (beruht auf
westlichen Einfliissen, die Offiziale kommen meist aus dem burgundischen Westen,
Organisation und Verfahren entspricht dem iiblichen Bilde). S. 239-276: K. S.
Bader, Arbiter arbitrator seu amicabilis compositor. Zur Verbreitung einer kanoni-
stischen Formel in Gebieten ndrdlich der Alpen (Aufkommen dieser Formel im
Schiedsverfahren — hauptsichlich zwischen einem geistlichen und einem weltlichen
Partner — seit der 2. Hilfte des 13. Jahrhunderts in der Schweiz, Tirol, Schwaben,
Oberrhein, Mittelrhein, Franken, Bayern und Osterreich). S. 277—302: D. Lind-
ner, Vom mittelalterlichen Zehntwesen in der Salzburger Kirchenprovinz. 2
303—316: W. Engel, Spiatmittelalterliche Treuebriefe des Wertheimer Klerus.
S. 317—344: F. Merzbacher, Azpilcueta und Covarruvias. Zur Gewaltendoktrin der
spanischen Kanonistik im Goldenen Zeitalter. S. 345—394: N. Grass, Pfalz-
kapellen und Hofkirchen in Usterreich. Ein Beitrag zur Rechtsgeschichte der Capella
regia. S. 395—429: ]. Sawicki, Geschichte und heutiger Stand der Vorarbeiten
zur Gesamtausgabe der polnischen Synodalstatuten. E:

Zeitschrift fiir Theologie und Kirche 57, 1960; 58, 1961.

Jahrg. 57, S.186-230: H.-G. Drescher, Das Problem der Geschichte bei Ernst
Troeltsch (und die Bedeutung der geschichtlichen Methode fiir die Theologie — Dar-
stellung und Kritik).

Jahrg. 58, S. 68-85: Wilh. Koepp, Joh. Gg. Hamanns Senel-Affire und Erleuch-
tung (hingen innerlich zusammen [?], aber die Nachwirkung der Senel-Affire bleibt
gering; Fortfiihrung eines fritheren Aufsatzes; vgl. ZKG 1960, S. 388). e

Die Zeitschrift fiir Kirchengeschichte erscheint jihrlich zweimal in Doppelheften
von je 13 /2 Bogen. Der Bezug des Jahrgangs kostet DM 42.—, das einzelne Doppel-
heft DM 21.—.

Zuschriften, Anfragen und Manuskripte fiir den Aufsatzteil sind zu richten
an Prof. Dr. Heinrich Biittner, Bad Nauheim, Lessingstrafle 12.

Anfragen, Besprechungsexemplare und Manuskripte fiir den Rezensionsteil
sind zu senden an Prof. D. W. Schneemelcher, Bonn, Lutfridstrafle 11. Bei unver-
langt eingehenden Rezensionsexemplaren kann keine Gewihr fiir Besprechung und
Riicksendung iibernommen werden.

Anschriften der Mitarbeiter an diesem Heft: Prof. D. Car]l Andresen, Marburg/
Lahn, Spiegelslustweg 18; Dr. Luise Abramowski, Bonn, Sternenburgstr. 29; P. Cor-
binian Gindele, Erzabtei Beuron (Hohenzollern); Prof. D. Dr. W. Delius, Berlin W 30,
Neue Ansbacherstr. 11; Dr. Horst Althaus, Helsinki/Finnland, Mintytie 17 A 15;
Prof. D. Valdo Vinay, Facoltd Valdese di Teologia, Roma, Via Pietro Cossa 42.

Herstellung: Rottweiler Verlags- und Drudkereigenossenschaft eGmbH, Rottweil/N.



Die Religionen der Menschheit

Es liegen vor:

Band 1:

Erscheinungsformen und Wesen der Religion
Von Professor D. Dr. Friedrich Heiler (Marburg)

XVI und 604 Seiten. Subskriptionspreis Leinen DM 39,—
Teilsubskriptionspreis Leinen DM 42,—, Einzelpreis Leinen DM 45,—
Band 7:

Die Religionen des alten Amerika

Von Professor Dr. Walter Krickeberg (Berlin), Professor Dr. Hermann Trim-
born (Bonn), Dr. Werner Miiller (Berlin) und Dr. Otto Zerries (Miinchen)
XII und 397 Seiten. Subskriptionspreis Leinen DM 37,—. Einzelpreis Leinen DM 42,~

Band 8:

Agyptische Religion

Von Professor D. Dr. Siegfried Morenz (Basel)
XV und 309 Seiten. Subskriptionspreis Leinen DM 24,~. Einzelpreis Leinen DM 27~

Band 11:

Die Religionen Indiens |
Veda und dlterer Hinduismus

Von Professor Dr. Jan Gonda (Utrecht)
XV und 370 Seiten. Subskriptionspreis Leinen DM 30,~. Einzelpreis Leinen DM 33,~

In Kiirze erscheint:
Band 18:

Keltische Religion

Von Professor Dr. Jan de Vries (Utrecht)
Etwa 280 Seiten mit 10 Strichzeichnungen und 15 Karten.
Subskriptionspreis Leinen DM 28,—. Einzelpreis Leinen DM 32,-

Das auf 36 Binde (einschlieflich Generalregister) und einen Bildband veranschlagte
Sammelwerk unternimmt den Versuch, den Ertrag von etwa einem Jahrhundert
religionsgeschichtlicher Forschung zu sammeln, zu sichten und aufzubereiten. Es wird
in denkbar umfassender Weise so gut wie alle Religionen der Menschheit (einschlieR-
lich des Christentums) in Geschichte und Gegenwart behandeln und zu einem unent-
behrlichen Handbuch fiir viele Wissenschaftszweige werden. Das Werk trigt zwar
wissenschaftlichen Grundcharakter, strebt jedoch eine Art und Weise der Darstellung
an, die es auch weiteren Kreisen erméglicht, die einzelnen Binde mit Verstindnis und
Gewinn zu lesen. Als Mitarbeiter konnten hervorragende Sachkenner des In- und
Auslandes gewonnen werden.

Einladung zur Subskription:

Das Werk wird zum verbilligten Preis auf zweierlei Weise angebo-
ten. Bei Subskription auf alle 36 Béinde wird ein NachlaB von 10-12%,
gewdhrt. Bei Teilsubskription auf die Bédnde 28-34 (Christentum) so-
wie Band 1 und 35 ermdBigt sich der Preis um etwa 79,.
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