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Zum Geleit

Mit dem vorliegenden Heft beginnt die Zeitschrift fiir Kirchengeschichte
ihren 100. Erscheinungsjahrgang. An Kalenderjahren gemessen ist sie aller-
dings ilter als ein Jahrhundert. Begriindet von Theodor Brieger
(1842—1915), hat sie 1876 im Verlag Perthes in Gotha zu erscheinen
begonnen. Die Jahrgangsbinde haben sich jedoch nicht immer mit den
Kalenderjahren gedeckt, und im Gefolge der beiden Kriege hat es Unterbre-
chungen gegeben. Sie und ein dreimaliger Einsatz einer neuen Folgenzahlung
gemahnen an die Eingebundenheit auch der in ihr zu Worte kommenden
kirchenhistorischen Arbeit in die Geschichte ihrer Zeit. Die Griindung der
Zeitschrift entsprach den Bediirfnissen einer zunehmenden fachwissenschaft-
lichen Differenzierung innerhalb der Theologie. Das unablissige Fort-
schreiten dieser Differenzierung zeigt sich darin, dafl ihr heute eine grofiere
Zahl enger spezialisierter kirchenhistorischer Fachzeitschriften zur Seite
steht. Einer Zeitschrift fiir Kirchengeschichte wichst damit die Aufgabe zu,
den Blick auf die Geschichte der Kirche in ihrer ganzen zeitlichen, raum-
lichen und sozialen Breite offenzuhalten. Das spiegelt sich auch darin, dafl sie
seit Einsetzen der vierten Folge (1950) von einem interkonfessionellen Her-
ausgeberkreis verantwortet wird. Das Mafl aber, in dem es gelingen kann,
sich dieser Aufgabe auch weiterhin zu stellen, hingt wesentlich von der Mit-
wirkung derer ab, die sich auf je ihrem Feld der kirchenhistorischen Arbeit
verpflichtet sehen.

Bonn, im Januar 1989 Knut Schaferdick






UNTERSUCHUNGEN

Abilard-Heloise-Briefwechsel
und Conte du Graal in ithrer Zeit

Ein Beitrag zur Funktion der Literatur
in den Glaubenskimpfen des Hochmittelalters

Von Hans Bayer

I

Zunehmend gewinnt die Einsicht an Gewicht, dafl im Bereich der hochmit-
telalterlichen Esoterik (z.B. Gralromane, Tristanallegoresen, Mystik u.a.)
nur auf dem Wege interdisziplinirer Betrachtungsweisen ein besseres Ver-
stindnis von Sinn und Funktion der betreffenden literarischen Werke
erreicht werden kann, insbesondere auch die Aufdeckung des jeweiligen lite-
ratursoziologischen Resonanzraums. Im Falle des Abalard-Heloise-Brief-
wechsels (= AbHeBr)! forderte bereits E. Gilson nach einem langen Gelehr-
tenstreit iiber diesen ritselhaften Gegenstand eine umfassendere (ganzheit-
liche) Betrachtungsweise, die geistesgeschichtliche Traditionen, Fakten der
Zeit- und Kirchengeschichte, Sachverhalte der mittelalterlichen und klassi-
schen Literatur, der Philosophie, der patristischen und mittelalterlichen
Theologie, des kanonischen Rechts u. a. gleichermaflen sachgemifl beriick-
sichtigt. Der Gelehrte wufite nur allzu gut, daf} alle diese Elemente Inhalt
und eigentiimliche Tendenz des AbHeBr konstituieren.?

! Der Briefwechsel (abgek.: AbHeBr) wird zitiert nach der Ausgabe von J.T.
Muckle und T.P. McLaughlin in den Jahrgangen 12 (1950), 15 (1953), 17 (1955), 18
(1956) von Mediaeval Studies. Die Briefe (Epistulae = Ep.) werden hier wie folgt
gezahlt: Historia Calamitatum, Ep. 1 (Heloise) — Ep. VI (AEiEard). Ep. VII (Institutio
sen Regula Sanctimonialium, abgek.: Correctio, Autor: Corrector) gehort aufler der
Einleitung nicht zum Corpus des AbHeBr, sondern stammt aus der Feder eines Augu-
stinerménches, héchstwairscheinﬁch eines Chorherrn von Saint-Loup in Troyes
(hierzu weiter unten). Der kunstvolle Brief des Petrus Venerabilis an Heloise, der m. E.
gleichfalls fingiert ist, wurde ediert von G. Constable, The Letters of Peter the Vene-
rable, Cambridge/Mass. 1967 (Nr. 115). =

2 E. Gilson, Héloise et Abélard, Paris (1938), >1964, S.7. Eine kritische Ubersicht
der Forschungssituation bietet Peter von Moos, Mittelalterforschung und Ideologie-
kritik — Der Gelehrtenstreit um Héloise (= Kritische Information 15), Miinchen 1974.



4 Hans Bayer

Wenngleich die nahezu 200jihrige disputatio iiber Sinn und Verfasserschaft
des AbHeBr noch zu keinem abschlieflenden Ergebnis gelangt ist, so zeitigte
sie doch eine Reihe wertvoller Einzelbeobachtungen, die als gesichert ange-
sehen werden kénnen, so die stilistische Einheit des gesamten Briefwechsels
als ,literarisches Werk® und der Einfluf von Ovids ,Heroiden,? sodann die
Idee der ,ascension spirituelle sowie ein ausgepragter ,respect du sto-
icisme®, der sich in Heloises Verzichtleistung realisiert, vor allem auch die
Hintanstellung der Ehe gegeniiber einer (spiritualistisch gefafiten) ,freien®
Liebe und ,I’absence totale de Dieu®, eines Gottes, der ginzlich aus den Epi-
stulae vertrieben (,expulsé®) zu sein scheint,* schlieflich die schicksalhafte
Erfahrung und Wertung einer dimonologisch-substantiell erklirten begehr-
lichen natura, einer ,bis zum Sadismus gehenden Sinnlichkeit®, die sich den
orthodoxen Kategorien des Bésen entzieht.”

Dennoch wurden in dem Gelehrtenstreit iiber den AbHeBr geistes- bzw.
sektengeschichtliche Traditionen neuplatonisch-stoischer Art — trotz aus-
driicklicher Berufung des Autors auf den ,pythagoreischen Philo von
Alexandrien, nicht blofl den Philo judaeus — ebenso iibergangen wie die
hiretischen Bewegungen der Zeit: Katharismus, neuplatonische Frauenmy-
stik, Kassianschwirmerei des 11./12. Jahrhunderts mit ihrem Ruf ad fontes,
d.i. zur kontemplativen Askese und auflerkirchlichen Selbstheiligung der
dgyptischen Wiistenviter.® Véllig aufler acht gelassen wurde auch die geistige
Verwandtschaft des AbHeBr mit der ebenso geheimnisvollen Spiritualitit der
Tristanromane (Thomas de Bretagne, Gottfried von Strafiburg).”

In bezug auf die Authentizitit des Briefwechsels hat eine Reihe von Fakten
die Zweifel an der Echtheit verstirkt, so das Fehlen von Handschriften vor
dem Ende des 13. Jahrhunderts, wihrend die anderen Werke Abilards in

® Hierzu die Beitrige von B. Schmeidler in: Archiv fiir Kulturgeschichre 11 (1914),
1—30; Zeitschrift fir Kirchengeschichte 54 (1935), 323—338; Revue Bénédictine 52
(1940), 85—95; Die Welt als Geschichte 6 (1940), 93—123. Die Vorarbeiten wurden
schon von Forschern des 19. Jahrhunderts geleistet.

4 Siehe Gilson (Anm. 2) 91, 97, 1471,

5 H. Friedrich, Uber den Briefwechsel Abélard-Héloise in: Romanische Literaturen,
Aufsitze I Frankreich (Frankfurt/M. 1972), S. 60. Siehe auch S. 66~69 (Ehebegriff und
Liebe), 74 (,Erléschen im geistlichen Gehorsam® und vollkommenen Verzicht als
»letzte Form der Liebe®).

® Zur Kassian-Begeisterung des 11./12. Jahrhunderts siehe die Beitrige von J.
Leclerq, L. Genicot, G. Tabacco und . Becquet (eremus bzw. die ,Einode“ oder
»Wiiste" als kontemplative Frommigkeitshaltung, consortia mulierum als ,pratique du
syneisactisme®, d.i. platonische Gemeinschaft von Mann und Frau von der Art der
Fontevraldenser Kongregation Roberts von Arbrissel), in: L’eremitismo in occidente
net secoli XI e XII, Milano 1965.

7 Hierzu Hans Bayer, ,Vita cum Phoenice complice* — Gortfried von Strafburg’s
»~gotinne® Isolde, Chrétien’s Fenice and Neo-Platonic Mysticism in Alsace and Troyes,
in: Orbis Litterarum 43 (1988) 20—31. — Ders., Antifeudalismus im Geiste der Gnosis
— Der Tristanroman des Thomas de Bretagne und das Haus Anjou-Plantagenet, in:
Festschrift fiir Karl Bosl (Miinchen 1988), II, 55—70. Zu den katharischen Elementen
des AbHeBr siche bereits ders., Gral. Die hochmittelalterliche Glaubenskrise im
Spiegel der Literatur. 2 Bde. (Stuttgart 1983), Bd. I, S. XX.
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Manuskripten des 12. und frithen 13. Jahrhunderts vorliegen, also das son-
derbare Desinteresse des Mittelalters an dem Werk, sodann der Widerspruch
zwischen dem Ansehen der historischen Heloise als Abtissin des Parakletklo-
sters (unweit Troyes) und der heuchlerischen Existenz der literarisch sich als
Konkubine Abilards erklirenden Heloise, die ihre Leidenschaft nicht mehr
zu ziigeln vermag, schliefflich eine Reihe inhaltlicher und stilistischer Unge-
reimtheiten, die der Sachlogik eines realen Briefwechsels widersprechen, so
die stilistische Einheit der Briefe beider Personen und ihre Anlehnung an die
sMoralia® Gregors des Grofien.® Diese vereinzelt vorgebrachten Zweifel an
der Echtheit des AbHeBr sind weder ausgerdumt noch allgemein akzeptiert
worden. Das Echo der Forschung ist eher Zuriickhaltung bzw. Stimmenthal-
tung, zumal Sinn und Funktion wie auch der literatursoziologische Reso-
nanzraum des Briefwechsels nicht wirklich erklirt wurden.

Nun liflt sich nachweisen, dafl die Anhinger eben jener neuplatonisch-
gnostischen Tradition und einer ebenso spiritualistisch-schwirmerisch kon-
zipierten Urkirche (ecclesia primitiva), auf die sich der Abilard des Brief-
wechsel beruft, Traktate und Briefe fingierten, um mittels der Autoritit
angesehener Persénlichkeiten, Kirchenviter und Theologen ihre Heilslehre
und Kirchenkritik zu propagieren. Das Erlernen der artes dictaminis (saluta-
tiones, epistulae consolatoriae bzw. Trostbriefe), deren Schemata im AbHeBr
bereits ebenso beobachtet wurden wie die Formeln der Kanzleisprache Bar-
barossas im geistesverwandten Tegernseer Antichristspiel (Ludus de Anti-
christo),” bot neuplatonisch-katharisch orientierten scholastici die Moglich-
keit, auf diesem Wege ihre religios-ethischen (dualistischen) und kirchenkri-
tischen (antifeudalen) Vorstellungen im erzieherischen Bereich zur Geltung
zu bringen.'® Musterbeispiele solcher fingierter hiretischer Werke sind das
,Lob der Eindde (De lande eremi) des (Pseudo-)Eucherius, dessen philo-
nisch-origenistische Idee der kontemplativen Askese und Selbsterl6sung
nahezu Satz fir Satz in die allegorische Seelenlandschaft von Gottfrieds Min-
negrotte iibertragen wurde. Noch Meister Eckhart schépft zentrale Vorstel-
lungen seiner Mystik der ,inneren Einéde®, die sich mit jener der Freigeist-
bewegung und Vergottungstendenzen der Beginen eng berithrt, aus dieser
propagandistischen Schrift, gewifl nicht ohne Kenntnis seiner Anklager in

8 Siehe die Einleitung von J.'T. Muckle zu seiner AbHeBr-Ausgabe. Zur Abtissin
Heloise und ihrem hohen Ansehen sieche C. Charrier, Héloise dans Ihistoire et dans la
légende (Paris 1933), S. 256 ff.

? Schon E.D. Petrella (1911) setzte die Fingierung des AbHeBr zur Schule der ars
dictaminis von Orléans in Beziehung. Zur Kanzleisprache Barbarossas im Tegernseer
Ludus (in unmittelbarer Nachbarschaft des katharischen Phénixgedichts) siehe Bayer,
Gral (Anm. 7) 392, 398.

10 Zu Walthers Klage iiber den (hiretischen) Dorn und das Unkraut im (Stifts-)
Garten (eine allgemein verbreitete Topik: das Frauenkloster als viridarinm Dei), formu-
liere in den Worten von Gottfrieds Reflexionen iiber die innere huote (= katharische
custodia cordis) der Frau, siche Hans Bayer, unkristenlicher dinge ist al diu kristenbeit
56 vol — Walther von der Vogelweide und die sogenannte Laienfrommigkeit, in: ZfdPh
100 (1981) 47—86, bes. 80 (zu Walth. 103,13 ff. als Replik auf Trist. 17822 ff.).
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Kéln und Avignon.!! Der fingierte Barbarossa-Saladin-Briefwechsel setzt in
auffilliger Entsprechung zur Tendenz des AbHeBr mit seiner Glorifizierung
von Heidentum und Judentum auf Kosten einer in heidnischen Strukturen
wurzelnden kirchlichen Hierarchie, aber auch in nahtloser Ubereinstimmung
mit der Tendenz des Nibelungenliedes und Tegernseer Antichristspiels den
rational geziigelten Heiden in Gegensatz zu einem mafilos-unbeherrschten
militant-kirchlichen furor teutonicus (vgl. Hagens grimme und die Rolle des
furor Teotonicus im Tegernseer Ludus).'?

Die gleichfalls fingierten Epistulae der Tegernseer Briefsammlung, die in
der ersten Lage eben diesen hiretischen Ludus mit seinen zahlreichen saluta-
tiones und der Kanzleisprache Barbarossas enthilt, entlarven auf der Grund-
lage von Chroniken und Urkundenmaterial kirchliche Rechtswillkiir und
Verfolgung, sodann die Entwicklung einer vormals freien Kirche (ecclesia
libera), d.h. einer von weltlicher und bischoflicher Jurisdiktion unabhin-
gigen christlichen Gemeinschaft bzw. familia sacra, in Richtung einer ecclesia
subdita, einer Kirche, die nur noch die unfreie Magd (ancilla) imperialer
Macht ist, wie bereits die franzosischen Wanderprediger und zeitkritisch ein-
gestellten Augustinerchorherren klagten. Die Nihe der Tegernseer Brief-
sammlung zur Haltung der stauferfeindlich eingestellten bayerisch-oster-
reichischen Chorherren ist in der Tat nicht zu iibersehen.!? Das Verfahren
des ,Filschers®, der in Kloster- und Stiftsschulen mittels fingierter Briefe die
ars dictaminis lehrte, ist dasselbe wie dasjenige des AbHeBr. Durchweg lifit
sich die Tendenz beobachten, fragwiirdige Bestrebungen der Kirchenfiirsten,
die von diesen selbst in (fingiert-)brieflicher Form geduflert und solcherart
quasi-historisch dokumentiert werden, fruchtlos enden zu lassen. Auf
diesem Wege sind die iibelsten Unterstellungen méglich, da sich in der Sache
selbst ja nichts dndert und das Bose auf den Bereich der Wiinsche, Plane und
Unterredungen bzw. Verhandlungen beschrinkt bleibt, also keine konkreten
Folgen zeitigt. Werden im Falle des AbHeBr monchische Bildungslosigkeit,
klerikale Amoral und die Heuchelei einer im ,,Feuer® dimonischer Leiden-

11 Siehe die ausfiihrlichen Belege in Hans Bayer, Vita in deserto — Kassians Askese
der Eindde und die mittelalterliche Frauenmystik, in: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte
98 (1987) 1—27.

12 Zum Barbarossa-Saladin-Briefwechsel siche Bayer, Gral (Anm. 7) 344 {f. Vgl. zum
Rex Teotonicorum des Tegernseer Antichristspiels ebd. 390ff., 413 {., zur Ecclesia, Syn-
agoge und Gentilitas ebd. 390—418.

13 K. Bosl, Regularkanoniker [Augustinerchorherren] und Seelsorge in Kirche und
Gesellschaft des europiischen 12. Jahrhunderts, in: Bayerische Ak. d. Wiss., phil.-hist.
Kl., Abh. N.F., H. 86, Miinchen 1979. — P. Classen, Gerhoh von Reichersberg. Eine
Biographie, Wiesbaden 1960. — S. Weinfurther, Salzburger Bistumsreform und
Bischofspolitik im 12. Jahrhundert, Kéln/ Wien 1975.

Die Augustinerchorherren eigneten sich aber auch wie kein anderer Orden aufgrund
ihrer iiberragenden theologischen Bildung dazu, mittels der Erstellung von Armen-
bibeln und der Abfassung von geistlichen Spielen seit dem frithen 13. Jahrhundert seel-
sorgerisch gegen die hiretischen Bewegungen anzugehen. Der hl. Augustinus bot ihnen
dafiir in Form seiner Sermones de Symbolo das theologische Riistzeug. Siehe die Belege
in Bayer, Gral (Anm.7) 433{f.
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schaft ,,brennenden Abtissin unterstellt, wohingegen ehemalige Dirnen auf
Kosten der angeblich ,feigen® (minnlichen) Apostel mit dem Glorienschein
von ,Apostelinnen® gekrént werden, so im Falle der Tegernseer Briefe Kor-
ruption und Vetternwirtschaft des hoheren Klerus. Die brieflich gedufferten
Wiinsche und Sachverhalte bediirfen keinerlei historischen Beweises, da sie ja
fiir sich sprechen. Ein maffloses Begehren wird nicht erfiillt oder bleibt
unentdeckt (wie Heloises heuchlerische Liisternheit), ein Versprechen wird
nicht eingehalten, eine wenig l6bliche Absicht gelangt nicht zur Ausfithrung
oder wird durchschaut (wie die Anschlige auf Abilards Leben), ein Plan
wird vereitelt, eine personliche Bemerkung oder Formulierung ist nicht tiber-
priifbar und bringt den , Filscher® nicht in Beweisnot, zumal die betreffende
Person bereits lingst verstorben ist oder Namen lediglich Namen sind.
Irgendeine Urkunde oder Chronik liefert gegebenenfalls eine vage Mitteilung
als Bestitigung fiir einen Sachverhalt (Aufenthalt, Reise, Streit u.a.), in der
Regel nicht die tatsichlichen Absichten, Beweggriinde, Wertungen oder kon-
kreten Details. !*

Eine genaue Entsprechung zur Fingierung des Eingangsteils des AbHeBr,
der Historia Calamitatum, ist beispielsweise die fol. 105° der Briefsammlung
angefithrte Klage eines Abbas burensis (Abtes von Benediktbeuren), der
durch den Bischof von Augsburg gebannt wurde. Innozenz (IL), bei dem
sich der Abt beschwerte, verfiigt hier, dafl Kaiser L(othar) die betreffende
Abtei fiir koniglich erklirt habe, was durch Spruch der Firsten anerkannt
und durch kaiserliches privileginm bekriftigt worden sei. (Es fehlt nicht an
fingierten Belegen in der Sammlung, die dokumentieren, dafl Kloster ohne
solche privilegia der Willkiir von Fiirsten und Bischofen ausgesetzt sind).
Deshalb solle der Bischof dem Abt und seinen Bridern kein Unrecht und
Leid (iniuriam et molestam) zufiigen, sondern sie in Frieden leben und Gott
dienen lassen.

Der Fall des Abbas burensis ist eine historische Realitit, die in der ,Chro-
nica Burensis® ausfiihrlich geschildert wird.'> Es handelt sich hierbei um Abt

. !* Fingierte Literatur ist im Mittelalter nichts Ungewohnliches. Wo die personliche
Uberzeugungskraft nichts bewirkte oder die Rechtslage ungiinstig erschien, wurden
Traktate, Briefe und Dokumente fingiert. Siehe H. Fuhrmann, Die Filschungen im
Mittelalter, Uberlegungen zum mittelalterlichen Wahrheitsbegriff, in: Historische Zeit-
schrift 197 (1963) 529—554. — W. Speyer, Die literarische Filschung im heidnischen
und christlichen Altertum (Hb. d. Altertumswissenschaft I 2), Miinchen 1971. — H.
Fuhrmann, Einfluff und Verbreitung der pseudoisidorischen Filschungen, I (Schriften
der MGH 24,1), Stuttgart 1972, Einleitung und 1. Kapitel. — P. Zumthor, Essai de
poé}ifque médiévale (Paris 1972), S. 71 ff. — P. von Moos, Mittelalterforschung (Anm. 2)
109455133,

Nicolas de Montiéramey (bei Troyes), ein Ménch aus der Champagne, Novizenmei-
ster und Sekretir bzw. Kanzler Heinrichs 1., des Grafen der Champagne, fithrte Bern-
hard von Clairvaux und Petrus Venerabilis ohne Skrupel hinters Licht, denn er filschte
Siegel und schrieb Briefe im Namen Bernhards, die dieser nicht diktiert hatte (Hist. litt.
de France XIII, 553 ff.).

15 Sieche Monumenta Germaniae Historica SS IX, 229ff., bes. 236.20ff. Ahnlich
wurde in der ersten Lage der Briefsammlung das Schreiben des Priesters Johannes an
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Engelscalchus, dem — so die Chronik — kein Friede und keine Ruhe vergénnt
waren und gegen den Bischofe, Abte und Fiirsten, Kleriker und Ménche
eiferten. Uniibersehbar lehnt sich der fingierte Brief an diese Chroniknotiz
an. Wenngleich der Abt, wie der Chronist berichtet, wie ein Verbannter
bzw. Abtriinniger (profugus) behandelt worden sei, so habe dieser homo
iustus dennoch schliefllich iiber seine Verfolger obsiegt. Er habe sich namlich
an Innozenz II. gewandt, und dieser habe auf der Basis der Privilegien aus
der Hand Lothars zu seinen Gunsten entschieden.

Wir sind also mit den fingierten Tegernseer Epistulae, die Rechtswillkiir
und Machtmiffbrauch in Imperium und Sacerdotium entlarven, in unmittel-
barer Nahe der Historia Calamitatum, die dieselbe Tendenz mit der Biogra-
phie des verketzerten Philosophen Abilard verkniipft. Dem fingierten
Schreiben, das auf der Grundlage der ,Chronica Burensis® in der Tegernseer
Sammlung den Fall des Abbas burensis behandelt, liflt sich die Fingierung des
AbHeBr auf der Basis der William Godel zugeschriebenen Chronik (1173)
zur Seite stellen. Diese Chronik berichtet wie jene Roberts von Auxerre
Heloises Gelehrsamkeit und ihre Treue als amica Abilards iber dessen Tod
hinaus. Natiirlich findet sich hier kein einziges Wort iiber ihre sexuelle
Begehrlichkeit und heuchlerische Existenz.'® Das Heloise-Bild des Brief-
wechsels laflt sich wie die fingierten Sachverhalte und eigentiimliche Tendenz
der Tegernseer Briefsammlung leicht aus der ideologischen Grundposition
des anonymen Autors erkliren, die aus seinen eigenen Quellenangaben sowie
der hiretischen Gedankenwelt bzw. propagandistischen Tendenz ermittelt
werden kann.

II

Die erklirten geistigen Autorititen des Briefwechsels sind Platon und die
Stoa, Philo von Alexandrien (Philo pythagoricus) und der verketzerte Neu-
platoniker Origenes. Die betreffende gnostisch-bogomilische Tradition, die
die Kultpraxen der klsterlich gesinnten Messalianer einschliefit, lif}t sich bis
in die Details der Formulierung und Bildsprache im AbHeBr nachweisen.!”
Auch lassen sich auffillige Entsprechungen zur Spiritualitit Roberts von
Arbrissel und seiner Kongregation (Fontevraldenser) belegen, deren von den
Zeitgenossen geriigte Lebensform kontemplativer Askese zum Zwecke der
Selbstheiligung zu Beginn des Hochmittelalters die Ideale der Essener Philos

Kaiser Manuel offensichtlich auf der Grundlage der Ausfiihrungen Ottos von Freising
tber den rex et sacerdos (presbyter) Jobannes fingiert, wie den textlichen Entspre-
chungen zu entnehmen ist (vgl. Chronik VII, 33).

16 Siehe J. T. Muckle in Mediaeval Studies 15 (1953) 65. — Recueil des Historiens de
la France XIII, S. 675.

17 Hierzu Kapitel III meines Beitrages fiir die Romanistische Zeitschrift fiir Litera-
turgeschichte (Cahiers d’Histoire des Littératures Romanes), 1988.
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in ihrer ganzen Radikalitit verwirklicht.!® Allerdings 1aflt sich nicht leicht
feststellen, ob sich der Autor des AbHeBr lediglich an die Spiritualitit
Roberts anlehnt, gleichsam hinter ihr versteckt, um in klésterlichen Kreisen
seine Heilslehre besser zur Geltung bringen zu kénnen, oder ob tatsichlich
eine weitgehende Ubereinstimmung der religiosen Haltung besteht. Die fran-
zosischen Katharer werden ihre Griinde dafiir gehabt haben, daff sie Robert
als einen der Thren ansahen, ebenso wie die romische Kurie keinerlei Neigung
bekundete, den Wanderprediger wie manche seiner Zeitgenossen (Norbert
von Xanten) zu kanonisieren.

In bezug auf die ideologische Position des Pseudo-Abilard bzw. AbHeBr
ist die Niahe zu den Tristanromanen von Thomas de Bretagne und Gottfried
von Straflburg gleichfalls bemerkenswert. Wenn der Autor Ep. V1,275 tiber
die Anpassung der Kirche an heidnisches Brauchtum ausfiihrt, dal heidni-
sche Tempel spiter dem Herrn geweiht und mit Reliquien ausgestattet
worden seien, so begegnen wir hier der kritischen Tendenz von Thomas’ Sta-
tuensaal, der die ikonoklastischen Bemerkungen Philos iiber die heidnischen
Kaiserbildnisse episch vergegenwirtigt. Auf der Basis der Schilderung von
Heinrichs II. mausoleum cum epitaphio in den Chroniken des Hauses Anjou
entlarvt Thomas die Grabdenkmale der Plantagenets mit ihren Bildnissen der
firstlichen Personen als urheidnische Praxis.!”

Der jidische Gnostiker (Philo) bekimpfte den Befehl des Kaisers, in der
Synagoge von Alexandrien Kaiserbildnisse aufzustellen (In Flaccum
§§ 36—44, bes. 41—42). ,Ein Tor, wer nicht Gott eine Siule weiht, sondern
sich selbst®, sagt Philo (vgl. 5 Mos 16,22, dhnlich der Pseudo-Abilard in der
,Historia Calamitatum® 201); ,er stellt das auf, was zum schwankenden
Werden gehért, und hilt der Inschriften und Lobspriiche fiir wert, was voller
Tadel und Vorwurf ist und was gut wire, iberhaupt nicht aufgeschrieben zu
werden® (De somniis § 244; vgl. De ebrietate §§ 109—111). Nicht eine ,,S4u-
lenhalle®, sondern ,nur die Seele® ist nach Philo als wiirdige Behausung fiir
Gott geeignet (De Cherubim §§ 100—101).

Daher gehort auch Tristan zu jenen Gétzendienern, die wie die Plantage-
nets (Heinrich II. und seine Familie) kirchliche Mausoleen mit Standbildern
errichten. Wie Kaherdin im Tristanroman entlarvt Philo die Goétzenbilder
aus Gold und Silber, die heimlich besucht werden, als ,, Trugbilder* (eidola)
und ,leere Einbildung® (De specialibus legibus I § 23). So erscheint also der
Statuensaal des Thomas mit seinen Standbildern aus Gold und Silber, aber
auch den kommentierenden Worten (Figur-Wesen-Terminologie) genau den

18 Siehe ebd. zu diesem bislang tibersehenen Sachverhalt. Zum Spiritualismus der
Fontevraldenser und seiner Entwicklung im Laufe des 12.Jahrhunderts: Jean-Marc
Bienvenu, L’Etonnant Fondateur de Fontevrauld Robert d’Arbrissel, Paris 1981. —
Ders., Les premiers temps de Fontevrauld (1101—1189). Naissance et évolution d’un
ordre religieux, Diss. Sorﬁonne, Paris 1980 (Masch.). — J. von Walter, Die ersten Wan-
derprediger Frankreichs (Studien zur Geschichte des Manchtums I-1II), Leipzig
1903—1906/1972.

19 Hierzu ausfithrlich Bayer, Antifeudalismus (Anm. 7) 5ff.
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kritischen Bemerkungen Philos von Alexandrien nachgezeichnet. Wihrend
sich der Verfasser des AbHeBr explizit auf den Philo pythagoricus beruft,
vergegenwirtigt Thomas in epischer Form die Gedankenwelt des jidischen
Gnostikers. Beide sind also — wie nachweislich auch Gunther von Pairis und
Gottfried von Straffburg — Philo-Jiinger. Die Bedeutung Philos fiir den
Bogomilismus und Katharismus wurde bislang ginzlich tbersehen, nicht
aber von den hochmittelalterlichen Zeitgenossen.

So ist auch Chrétien weder die Spiritualitit des Tristanromans noch jene
des AbHeBr entgangen. Sein ,Cligés ist nicht blof§ ein ,Anti-Tristan®, der
die neuplatonische Ehe- und Sexual-(Leib-)feindlichkeit im orthodoxen
Sinne korrigiert — was Ende des 19. Jahrhunderts schon von Wendelin Foer-
ster, dem Herausgeber, gesehen wurde —, sondern vor allem auch ein Anti-
Pseudo-Abilard. Indem der Dichter Fenice (= weiblicher Phénix als neupla-
tonisches Symbol der Selbsterlésung durch Askese) in einem unterirdischen
Haus (meison soltainne dessoz terre) weilen lifit, das dem Statuensaal genau
nachgestaltet ist und dessen Erbauer mit ,Tristan‘-Worten als hiretischer
Novizenmeister ausgewiesen wird, biegt er die parodistische Spitze des Sta-
tuensaals in der Weise gegen Thomas selbst um, dafl er dessen Hiresie ans
Licht zerrt. Einerseits entspricht die meison soltainne dessoz terre dem Auf-
enthaltsort der hiretischen Fiichse in subterraneis domibus (so Ekbert von
Schoénau/Trier in seinen ,Sermones contra Catharos®), ein polemischer Topos
der antikatharischen Propaganda des 12.]Jahrhunderts.?® Andererseits
beriicksichtigt Chrétiens Gestaltung bzw. ironische Kommentierung von
Fenicens ,Grab der Beschauung® in der fosse (vgl. Gottfrieds fossiure im
stein) wesentliche Vorstellungen des AbHeBr, so insbesondere das Verspre-
chen des (Pseudo-)Abilard (Einleitung Ep. VII — der Rest ist kritische
orthodoxe Replik), mittels des Gedankengutes der hl. Schrift, der Kirchen-
vater und bewiahrter Klosterregeln eine Ordensregel zu erstellen, um damit
den Tempel der geisterfiillten virgo spiritalis ,gleichsam mit schonen Bildern
auszuschmiicken und aus unvollkommenen Teilen ein Werk zu schaffen®.
Nach dem Vorbild des Malers Zeuxis, der den fiinf schonsten Madchen Kro-
tons seine Vorstellung vollkommener Schénheit abgewann, um sie in ein und
demselben Werk zu gestalten, will der Pseudo-Abilard in seinem ,bildlichen
Tempel“ die Schénheit der wahren Gottesbraut als mystische Himmelsbiir-
gerin verherrlichen.

Eben diese Metaphorik ist im ,Cligés ein zentrales Element von Jehans mit
Bildern prichtig geschmiicktem Haus, das als hiretischer Fuchsbau aller-
dings unter die Erde verlegt wird (vgl. Cligeés 55601f., 5619). Chrétien deutet
iiberdies terminologisch und kommentierend die spirituelle Bedeutung von
Fenicens Scheintod (mystischer Entriickung) an, einmal mittels Wortern wie
reclus (6393) bzw. mate et amortee (mortificatio) als Hinweis auf die eremiti-
sche Lebensform der ehefliichtigen claustrales, insbesondere durch die

20 Ecbertus Schonaugiensis: Sermones XIII contra Catharos, MIGNE, PL 195,
11—102. Hierzu Bayer, Antifeudalismus (Anm. 7) 10f. — Ders., Vita (Anm. 7) 27.
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Zweifel der Fenice untersuchenden Arzte, daf sich ,die Seele vom Korper
getrennt hat“ (54561.). Es ist auch dies eine stereotype Vorstellung neuplato-
nisch-katharischer Schwirmerei, die Walther von der Vogelweide in seinem
»Iraumgliick“ persifliert hat.?!

Es fehlt im ,Cligés® nicht an weiteren Spitzen gegen die beati steriles, die
Origenes-Jinger von der Art des Pseudo-Abilard, die sich zugleich auf Philo
berufen, aber auch nicht an Seitenhieben gegen den verwerflichen amors
d’Isent et de Tristan und tantes folies (3127; vgl. 5260ff., 5310ff.). Chrétien
gestaltet seine epische Kritik so, als ob Thomas und der Autor des AbHeBr
die gleiche Person seien, ein hiretischer Novizenmeister. Merkwiirdiger-
weise beginnt Gunther von Pairis, gleichfalls ein Philo-Jinger, sein Novizen-
biichlein ,De oratione, das unter anderem die katharische Auslegung des
Vaterunsers enthilt, mit dem von Chrétien persiflierten Zeuxis-Vergleich des
Pseudo-Abilard. Ich beschrinke mich hier auf die Feststellung einer leicht
nachpriifbaren Tatsache.

Ebenso bemerkenswert ist aber auch, daff manche Formulierungen Gott-
frieds geradezu Ubertragungen von Schliisselbegriffen des AbHeBr sind. Wie
Heloise wird auch Isolde von der Bitternis (amaritudo) seelischer Qualen
gemartert. Gottfried gebraucht den franzésischen Begriff lameir (= amari-
tudo), um diesen Sachverhalt zum Ausdruck zu bringen (Trist. 11986ff.:
lameir ist, daz mir leide twot). Andere Entsprechungen sind die gotinne
Isolde und die als Gottin gedeutete Heloissa, wohingegen Gottfrieds ,Frau
mit mannlichem Geist“ als gnostisches Idealbild einer ihrer angestammten
begehrlichen Natur sich entledigenden Frau der Auffassung Philos ent-
spricht, die vollkommene Tugend sei eine minnliche Tugend, weshalb die
Frau sich ,verminnlichen® miisse (Gai § 319; migr § 95). Ahnliche Vorstel-
lungen sind bei den Messalianern, den Bogomilen und Katharern anzu-
treffen, aber auch bei Robert von Arbrissel, wofiir sich der Wanderprediger
bereits die Kritik seiner Zeitgenossen zuzog.?

2L Bayer, unkristenlicher dinge (Anm. 10) 85. Zu derselben Vorstellung der frithen
(auflerkirchlichen) samnunge von Unterlinden, die bereits Gorres (1) sachgemif als
sneuplatonisch® bezeichnete, siche Bayer, Gral (Anm. 7) 490, bes. Anm. 243. Ebenso
schon bei Philo. :

Zur Anlehnung des Verhors, bei dem die Arzte die entriickte (scheintote) Fenice
befragen, an die medizinische Metaphorik des Oxforder Ketzerverhors (1162) — es han-
delt sich um Katharer aus den Erblanden Eleonores von Aquitanien, die danach von der
Insel ausgewiesen werden — siehe Bayer, Antifeudalismus (Anm.7) 11. Zur philoni-
schen Idee der exilierten Seele und mors mystica siche migr §§ 9—16, her §§ 267tf., con-
l:emfl § 13. Ebenso die Messalianer.

22 Auch im Falle von Gottfrieds Lobpreis der Frau, die ihr weibliches Wesen
(wipheit) ablegt und herzet sich mit manne (Trist. 179791f.), d. h. die sich gemaf der
philonischen (gnostischen) Ethik vergeistigt, tritt Walther von der Vogelweide wie-
derum als Kritiker in Erscheinung, Siehe Bayer, unkristenlicher dinge (Anm. 10) 69 zu
Walth. 166,21 ff. Was die sanctificatio, die ,Veredlung“ der Frau betrifft, so wird diese
— wie bei Robert von Arbrissel, Gunther von Pairis und Gottfried von Strafburg —
schon von Philo im Sinne einer Wesensverwandlung in Richtung einer minnlichen
Natur erklirt. G. Koch (Frauenfrage und Ketzertum im Mittelalter, Berlin 1962) hat
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Ein geradezu spektakulirer Beleg fiir die Nihe des AbHeBr zur neuplato-
nisch-gnostischen Spiritualitit Gottfrieds von Strafburg ist aufler der philo-
nisch-origenistischen Sonnenmetaphysik und den Elementen kontemplativer
Askese, die in engem Anschluff an ,De laude eremi‘ in der Minnegrotte
gestaltet werden, die Chiffre von Mirjams Gesang und Tanzreigen. Diese
diirfte nur den Eingeweihten unter den ,Tristan‘-Lesern im wohlverstan-
denen Sinne des vom Pseudo-Abilard wie Gottfried beschworenen Elita-
rismus eines neupythagoreisch-mystischen Geheimbundes (Sekte) bekannt
gewesen sein, den esoterischen ,, Weisen“ Philos, die gemif der Schrift {iber
die vom Pseudo-Abilard angefithrten Essener (,Quod omnis probus liber
sit®) nicht die breiten Wege der Masse gehen (vgl. Trist. 37ff., 17071ff.).

Philo berichtet iiber die ,geisterfilllten Therapeuten, die ,nur mit der
Seele® leben und ,,Biirger des Himmels und der Welt sind“ — ebenso die Lie-
benden in Gottfrieds mystischem Paradies —, dafl sie nach der Schau des Sei-
enden strebten und wie die Bacchanten in Verziickung gerieten (contempl
§§ 11—13). Minner und Frauen bildeten bei ihrer kultischen Feier ,voller
Begeisterung® einen gemischten Chor und singen Dankeshymnen an Gott,
dies nach dem Vorbild von Moses und Mirjam, die solcherart die Rettung des
Volkes Israel gefeiert hitten (vgl. Ex 15,20). Nach Philo hipft die ,geister-
fiillte* Seele voller Freude und in Verziickung; sie tanzt, als ob sie einen

Rausch hitte; ja, sie rdtet sich und beginnt gleichsam zu glihen (ebr
§§ 146—148).2

also vollig zurecht von einem gnostischen Element geschrieben. Beispielsweise unter-
scheidet Philo ITulia Augusta dadurch lobend von anderen Frauen, weil sie ,ihre Ver-
nunft zu verminnlichen begann® (vgl. De or., Sp. 133 Gunthers Herleitung von virtus
aus vir bzw. Beschreibung der bona mentis qualitas der kontemplativ-asketischen Frau,
die nibil femineum erkennen liflt, und Trist. 17971 ff. Gottfrieds katharisches Idealbild
der Frau, die man mit muote ist, d. h. einen minnlichen Geist besitzt, da sie thr weib-
liches Wesen [wipheit] abgelegt hat und sich solcherart herzet mit manne), denn die
svollkommene Tugend® ist eine ,minnliche Tugend” (Gai § 319; migr § 95). Die
Eleiche Vorstellung einer Wesensverwandlung der Frau, die auch fiir die Messalianer

elegbar ist, wurde Robert von Arbrissel von seinen Zeitgenossen zum Vorwurf
gemacht.

Zu der Gnosis Philos siehe die Artikel ,Philon® (H. Leisegang) und ,Therapeutai® (I.
Heinemann) in: Pauly-Wissowa, Realencyklopidie der klassischen Altertumswissen-
schaft 20/1 (1941), 1—50 bzw. V 2 (1934), 2321—2346. Als deutsche Philo-Ubertragung
wird die Ausgabe von L. Cohn und I. Heinemann (7 Bde., Berlin ?1962) herangezogen,
einschliefflich der hier (Bd. 7, S. 385) angefiihrten Siglen der Schrifttitel. Die wichtigsten
Schriften sind ,De vita contemplativa‘ (= contempl) und ,Quod omnis probus liber sit’
(= prob). Alle Schriften liegen in Handschriften bzw. Florilegien des 11.—13. Jahrhun-
derts vor. Als griechischer Originaltext wird herangezogen: Les ceuvres de Philon
d’Alexandrie, hrsg. von R. Arnaldez u.a., Paris 1961{f. (noch nicht abgeschlossen),
auflerdem die 11bindige Ausgabe von F. H. Colson (mit englischer Ubertragung).

Zu dem gnostischen Vollkommenheitsideal der Messalianer, so z. B. der Verziickung
der geisterfgiillten Seele, siche A. M. Burg, Messalianische Schriften und Lehren um das
Jahr 400, Diss. Freiburg i. Br. 1942 (Masch.).

23 Hierzu J. Daniélou, Philon d’Alexandrie (Paris 1958), S. 204. Diese Kultpraxis der
Therapeuten ist auch diejenige der Messalianer, von denen Theodoretus berichtet, daff
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Wie Philo und die kldsterlichen Messalianer fiihrt auch der Autor des
AbHeBr Mirjams Lied und Tanzreigen als Ausdruck der , Geisterfiilltheit®
an, desgleichen als Sinnbild der Abtétung des Fleisches in congregationibus
monasticis. Letzteres fithrt uns zu der kontemplativen cliise der asketischen
habitatores in deserto, der Liebenden in Gottfrieds mystischer wiieste unde
wilde. Auch der ,Tristan‘-Dichter macht in der philonisch-origenistischen
Mystik seiner Minnegrotte von der Chiffre des Tanzreigens Gebrauch, dies
mit derselben gnostischen Tendenz. So fihrt Gottfried in einem ungewdhn-
lich personlichen Bekenntnis an, dafl er in der geschilderten (asketisch-kon-
templativen) wiieste unde wilde des ofteren ze der cristallen (dem Grab kon-
templativer Versenkung) gewesen sei und den reien getreten (den Reigen
getanzt) habe, aber dennoch nie im Kristallbett gernowet, d. h. die zur Gott-
schau befahigende ruowe (quies) im Grab (stein, fossiure = lat. fossa) der
Askese erlangt habe. Gottfrieds Formulierung entspricht wortlich Ep. IV, 84,
wo die vollkommene Seele in Salomos Bett in secretum vel quietem contem-
plationis gelangt. Im AbHeBr wird diese mystische guies (= Gottfrieds
ruowe) zu dem lauten Trubel der koniglichen Tafel (mensa) in Gegensatz
gestellt, ebenso im Tristanroman zu Konig Artuses tavelrunden (16900). Wie
Philo schildert Gottfried seine Eremiten als mystische habitatores deserti (in
wiieste unde wilde), als tanzende und singende Enthusiasten und Choreuten
(vgl. 17206: ir harphen unde ir singen), als irdische Himmelsbiirger, die das
lebende paradis erfahren. Der gesamte Komplex philonischer Mystik wird in
der Minnegrotte episch vergegenwirtigt, so auch die Vorstellung des ,,Lebens
mit der Seele (d. h. von geistiger Nahrung), des ,,heiligen Rausches“ und der
wie Kohle ,ghihenden® und ,sich rétenden® geisterfiillten Seele (vgl. Trist.
17561ff. in bezug auf die mystisch ,entbrannte® Isolde: rebt alse ein glie-
jender kol).?*

der Name ,Enthusiasten’ von ihrer ,Raserei herriihre. Sie springen einen Reigen und
bewegen sich rhythmisch hin und her, um symbolisch die besiegten Dimonen unter die
Fifle zu stampfen. Wie die Therapeuten empfinden sich die messalianischen , Geister-
fiillten® bereits im Diesseits als Himmelsbiirger. Johannes Damascenus berichtet von
thnen die origenistische Tradition der Verstimmelung (Nonnulli etiam abscindi
naturalia membra permittunt).

Nach Cyrill, der die Messalianer schon in Alexandrien verurteilte, nannten sich die
,Himmelsanbeter® bzw. ,Verehrer der Sonne® (vgl. die Sonnenmetaphysik in Gott-
frieds Minnegrotte) theosebeis (De adoratione in spir. et ver. I, Migne, PG 68,282).
Der Philo-Jiinger Gunther von Pairis bezeichnet den eigenen auf das Gebet und die
kontemplative Askese reduzierten cultus Dei als divina servitus oder theosebia (theose-
beia ,Gottesfurcht, Religion®) bzw. eusebia (eusebeia ,Frommigkeit, Gottesfurcht).
Siehe: De oratione, ieiunio et elemosyna, Migne, PL 212,101 ff., bes. 108. Die Erkla-
rung Cyrills, die Messalianer schwankten zwischen Judentum und Heidentum, trifft
auch fiir die eigentiimliche Spiritualitit Philos zu.

% Zum Phoenix-Gedicht von Laktanz (De ave phoenice), das Gottfried mit der phi-
lonischen Mystik verkniipft (die auch den christlichen Neuplatonismus, z.B. Gregor
den Groflen, in manchen Schriften beeinflufite), siche Bayer, Vita (Anm. 7) 23 ff. Philo
f'uhn das im engeren Sinne gnostische Element der Minnegrotte, die ,,himmlische Weis-
heit® als »Seelennahrung®, die Gott ,auf die gut veranlagten, kontemplativen Seelen
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Voraussetzung der Verwandlung eines geradezu dirnenhaften Wesens zur
gotinne Isolde — der Pseudo-Abilard fihrt als Beispiel die grofle Heilige der
Gnosis, Maria Magdalena, als , Apostelin“ und geisterfiillte Vertraute des
Herrn an, als ethisches Ideal aber auch die ,Gottin® Heloissa — ist eine gno-
stisch gefafite kontemplative Askese, die nach Philos Schrift iiber die Thera-
peuten (Seelenirzte) die , Tyrannei der Affekte® ausrottet und die Selbstbe-
herrschung gleichsam zum ,Fundament der Seele* macht (contempl § 34).
Im Falle Isoldes und Heloises handelt es sich bei der tyrannischen Affekte-
welt um sexuelle Leidenschaft.

Der Autor des AbHeBr macht von eben dieser philonischen Metaphorik
des Seelenarztes Gebrauch. Die klésterliche Lebensform vermochte Heloises
SWunde®, d.i. zerriittete Affektewelt, nicht zu ,heilen“. Daher ist es
(Pseudo-)Abilards therapeutischer Rat (Ep. 1V,871.), die ,Bitternis® (amari-
tudo = lameir als seelische nét Isoldes) abzulegen, da sie so ihm nicht mehr
gefalle (die irdische ,Strafe“) und auch nicht mit ihm vereint zur ewigen
Seligkeit aufsteigen konne (die ,Strafe“ des Heilsverlustes). Die physische
Verstimmelung zur Ausrottung der Affekte in Beziehung setzend, lifit
(Pseudo-)Abilard den ,rechten Seelenarzt® das ,,Unreine® wegschneiden und
das ,Reine® schonen (Ep. IV,92). Es ist dies nichts anderes als die gnostische
Katharsis. ,Leidenschaftslos zu den leidenschaftslosen Wesen, lautet die
orphische Formel.?® Reinheit bedeutet fiir die Gnostiker: ohne Affekte sein,
immunitas ab affectibus bzw. apatheia oder affectuum vacuitas, wie von den
Messalianern berichtet wird. Hiermit ist — von der Forschung ginzlich iiber-
sehen — Eckharts [dee der mystisch-asketischen ,Leere* (itelkeit) in der Tra-
dition der philonischen Gnosis vorgezeichnet.?® Wiederholt werden die gno-

herniederregnen lifit“, fug §§ 137—140 an (vgl. die Tausymbolik der Minnegrottenalle-
gorese und die geistige Nahrung der Liebenci:n). Die Zeitgenossen des , Tristan‘-Dich-
ters haben auch dieses Motiv verstanden. Herzeloyde ist gemift Wolframs kritischem
Seitenhieb ,gelautert obne Tau®, wie der Dichter betont (Parz. 252,161.), d. h. ohne die
kontemplative Katharsis der Minnegrotte; desgleichen ist Belakanes ,weibliches
Wesen® (wiplicher sin) jenem der touwegen résen (= Isolde in der Minnegrotte im Tau
der Seelennahrung) undhnlich (Parz. 24,8). Auf dem Hintergrund von Wolframs Katha-
rismus-(, Tristan‘-)Kritik erhalten diese unerklirten Bemerkungen ihren Sinn.

25 Zur stoischen Affektelehre und ihrem Einflufl auf den Neuplatonismus und die
Kirchenviter siche M. Pohlenz, Die Stoa. Geschichte einer geistigen Bewegung, 2 Bde.
(Gértingen ©1984), I, S.141ff., 386ff. Die betreffende neuplatonische Heilslehre
zusammenfassend: Hans Bayer, Gunther von Pairis und Gottfried von Straflburg, in:
Mittellateinisches Jahrbuch 13 (1981), 140—183, bes. 158—160.

26 Zu der betreffenden Vorstellung der Messalianer siche Timotheus (vor 622), De
receptione haereticorum, MIGNE, PG 86, Sp.45ff., bes. 51. Der radikale Spiritua-
lismus des Pseudo-Abilard, sein Bestreben, das Unreine wegzuschneiden, mit der
Wurzel zu tilgen, laft sich gleichfalls bei den Messalianern nachweisen. Siehe Theodo-
retus (ca. 450), De Messalianis, sive Euchitis, et Enthusiastis, MIGNE, PG 83, Sp. 432
den Ausdruck: radices stirpitus exscindere. Dasselbe bei Gunther von Pairis. Zu Eck-
harts itelkeit als vacuitas affectunm (so schon Hildegard von Bingen) siche das Kapitel
iber die mystische Katharsis bzw. Reinheit (/dter wesen) in: Hans Bayer, Mystische
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stischen Seelenirzte (Therapeuten) von Philo als katharoi, die ,Reinen’,
bezeichnet (vgl. cathari als Selbstbezeichnung der hochmittelalterlichen Dua-
listen und Neuplatoniker).

IT1

Die von J. T. Muckle dargelegte Lage der Handschriften belegt, dafi dem
AbHeBr die klosterlichen Kreise von Troyes (Paraklet und Tochterkloster
unweit Troyes, Foicy bzw. Fosse in den Urkunden als Fontevraldenser
Priorat) als eigentlicher Resonanzraum zuzuordnen sind. Daher erscheint
Gottfrieds Kenntnis dieses literarischen Werkes (Textes) gewifl bemerkens-
wert. Da sein Franzosisch in eben diesen Raum weist, mufl ein Aufenthalt
des Dichters in Troyes in Betracht gezogen werden.

Allerdings blieb der AbHeBr mit seiner katharischen bzw. philonischen
Gedankenwelt nicht unwidersprochen. Wie im Falle der Ambraser Biichlein,
wo eine dhnlich geartete weltanschaulich-literarische Auseinandersetzung
ihren Niederschlag in der gleichen Sammelhandschrift fand (Hartmanns
,Klage*, ,Schlufigedicht’, ,Zweites Biichlein®), wobei die philonische Meta-
phorik des Seelenarztes im Zentrum der betreffenden disputatio steht,
erscheint die orthodoxe Replik auf den AbHeBr in Form von Ep. VII (ohne
die oben angefiihrte Einleitung) in ms. Troyes 802, fol. 59" nahtlos dem
Corpus des Briefwechsels angefiigt.”” Die Ankiindigung einer Bestrafung
derjenigen, die fiir den hiretischen ,Wortschwall des AbHeBr verantwort-
lich sind (einschliefflich pflichtvergessener Oberen), lifit darauf schlieflen,
dafl der juristisch gebildete Autor im Auftrag und Namen der héchsten
kirchlichen Strafgewalt spricht. So fiihrt uns die von der Forschung tibergan-
gene Frage nach dem Sinn der angeblich langweiligen ,monastischen Fortset-
zung® des AbHeBr (= Ep. VII der Zihlweise Muckles) tiber den bereits ana-
lysierten theologisch-literarischen bzw. geistesgeschichtlichen Komplex
hinaus zu den zeitgeschichtlichen Vorgingen von Troyes Ende des 12. Jahr-
hunderts. Das Konzil von Verona (1184), das jegliche Publikation von der
Art des AbHeBr ausschlofl, und die Anspiclungen Chrétiens auf die epistulae
und den Tristanroman lassen die Zeit vor 1184 als jene der Abfassung des
AbHeBr annehmen. Schon in seinem Erstlingswerk (,Klage®) stelle Hart-

Ethik und empraktische Denkform — Die Begriffswelt Meister Eckharts, in: DVjs 50
(1976) 377—405, bes. 395 ff. Meister Eckhart ist ein neuplatonisch orientierter ,Seelen-
arzt®,

%7 Siehe Hans Bayer, ,di solt dich szlic machen? (K1. 1229) — Zu ,meine® und Ver-
fasserschaft der Ambraser Biichlein, in: Sprachkunst XIT (1981/1) 1—28. Die gotinne
des sog. (katharischen) ,Schluigedichts®, das unmittelbar mit Hartmanns ,Klage® ver-
bunden erscheint, jedoch eine selbstandige Einheit ist, soll den im Meer der Leiden-
schaft kimpfenden Mann aus seiner ,Not® erretten bzw. von seiner , Krankheit heilen.
Es ist dies die Metaphorik der neuplatonischen Mystik des AbHeBr.
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mann dem heidnischen zowber des gnostischen Therapeuten (Seelenarztes)
seinen biblisch gefafiten kriitzounber aus (dem) Frankreich (der waldensischen
pauperes spiritu) kritisch entgegen.?®

Was nun die kritische Replik auf den AbHeBr betrifft, so setzt sich der
Autor (= Corrector) Punkt fiir Punkt mit den hiretischen Vorstellungen aus-
einander. Gemif} seiner Argumentation und geistigen Orientierung handelt

28 Hartmann von Aue beginnt sein literarisches Schaffen mit einer Kritik an der neu-
platonischen Schwirmerei und der Auseinandersetzung mit der philonisch-gnostischen
Idee des Therapeuten (Seelenarztes). Sein Engagement und seine Spiritualitat sind die-
jenigen der Pauperes spiritu, der waldensischen Ketzerbestreiter. Sein Bild der gottli-
chen Apotheke mit dem (waldensischen) kriitzouber aus Kirlingen (Frankreich) — es
handelt sich hierbei um die Ethik der Pauperes — erscheint bereits in der antimessalia-
nischen Polemik des Epiphanios (um 375), und zwar in Form seines ,Panarion’, d.1.
»Arzneikasten® mit ,,Gegengiften“ zur Bekimpfung der gnostischen Haresien wie jene
der Messalianer (MIGNE, PG 41—42). Epiphanios fithrt hier alle wesentlichen Vorstel-
lungen der hochmittelalterlichen Gnosis an, so die Idee der physischen Spiirbarkeit der
Gnade, die als ein ,Ficheln® des Geistes von den neuplatonischen Religiosen Unterlin-
dens ebenso empfunden wird wie von Gunther von Pairis, sodann das origenistische
Motiv der Kastration, das-dem AbHeBr zugrunde liegt, schliefflich die stoische zpatbeia
und neuplatonische Vergottungstendenz, insbesonc%;re auch die Institution der syn-
eisaktoi bzw. geistigen Ehe, die von Gottfried im platonischen Beischlaf im Grab der
Beschauung glorifiziert wird, als amor spiritualis vom Pseudo-Abilard. Aufler dem
Syneisaktentum als platonische consortia mulierum (sieche PG 42, 759 bzw. 762:
gemeinsamer Schlaf von Minnern und Frauen) und Mirjams Siegeslied (770) sowie dem
messalianischen ,Empirismus® (,Spiiren® des Geistes, Verziickung) fithrt Epiphanios
das vom Pseudo-Abilard mehrfach herausgehobene oratorium als ausschliefliche
Gebetsstitte an (PG 42,758).

Der ,,Empirismus“ der Messalianer, das ,Spiiren® des gottlichen Geistes, tritt auch in
der neuplatonischen Spiritualitit der ersten Religiosen von Unterlinden (Colmar)
zutage. Katharina von Gebweiler berichtet von Agnes von Hergheim, der Stifterin der
mystischen samnunge, Gott habe ihr ,in einem sanften Siuseln [secreto guogue suavi
susurro ejus] in ihrem Gewissen tiglich die Gewiftheit zugefichelt, daf ihr Geist bald
nach Ablegung der schweren Biirde des Fleisches ohne irgendein Hindernis freien
Fluges [libero volatu] zu den Sternenreichen emporsteigen werde®. Die gleiche Vorstel-
lung des die Seligkeit zufichelnden Geistes (als Heilsgewifiheit) bringt Gunther De or.,
Sp. 127f. zum Ausdruck, bes. 131, wo die aura des hl. Geistes nach der purgatio animae
»mit einem sanften Siuseln wie ein lieblicher Wind [favonius] zu wehen [aspirare]
beginnt®. Siehe Bayer, Gral (Anm.7) 487.

Mit dieser mystischen Vorstellungswelt ist die katharische Vita der Angelucia von
Fontevrault bis in die Einzelheiten der mystischen Terminologie identisch (vgl. die
Gliederung des Heilsweges: bonum meritorinm als kontemplative Askese, bonum inspi-
ratorium als das Einstromen des géttlichen Geistes und die reale individuelle Erfahrung
[propria experientia] der géttlichen Gnade, remuneratorium [ad coronam], d.h. die
Wiedererlangung des urspriinglichen Heilszustandes; sodann die ,Heilsversprechung”
[promissio] durch eine wisio supercoelestis, die certitudo salutis als von kirchlicﬁ"ﬂer Heils-
mittlerschaft unabhingige ,HeilsgewiBheit, die Vorstellung der Auferstehung als dis-
solutio carnis und Befreiung der ,erleuchteten® Seele aus dem ,Schuldturm® bzw.
+Kerker* des Leibes: anima gratia Dei illustrata bzw. carnis ergastulo soluta). Siehe: De
felici obitu Angeluciae virginis sanctimonialis fontevraldensis, in: Edmund Martene,
Thesaurus novus anecdotorum (Paris 1717), col. 1703 {f.

Timotheus (vor 622) bestitigt die Kultpraxen, die Epiphanios von den Messalianern
berichtet, Thr Einfluf} auf die hochmittelalterliche Mystik (nicht blof} den Katharismus)
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es sich um einen zeit-, ja kirchenkritisch eingestellten Augustinerchorherrn
mit beachtlicher literarischer und juristischer Bildung. Angesichts der Aus-
rottung der Hiresie von Troyes durch die Chorherren von Saint-Loup ist
zunichst an eine erzieherische wie schriftstellerisch titige Personlichkeit
dieses Klosters zu denken.? Seine Aufgabe ist es offenbar, jene familia sacra
zu reformieren (corrigere), die der eigentliche Resonanzraum des AbHeBr
ist, hochstwahrscheinlich der geistliche Erziehungsbereich des Paraklet und
(oder) seiner Tochterkloster. Das vom Corrector angefithrte Motto nudum
Christi nudi sequimur entspricht samt der Idee der Mutterschaft des Kalva-
rienberges dem Geist einer Fontevraldenser Kongregation.*® In dieser oder
jener Form miissen also fontevristische Praxen im Bereich des Paraklet-
Ordens bestanden haben, da nicht nur der Autor des AbHeBr, sondern auch
der Corrector des 6fteren auf Vorstellungen dieses kontemplativen Eremiten-
ordens anspielt (Problematik der Leitung eines Doppelklosters durch eine
rechte Witwe®, der die ,geistlichen S6hne“ Gehorsam leisten; Schweige-
gebot und Zeichensprache, Verbot von Fleisch- und Weingenuff; Vermei-
dung von Kontakten mit fiirstlichen Personen, die das Kloster besuchen).
Ohne Umschweife riigt der Corrector den ,,Wortschwall® des AbHeBr
und 1Rt Abilard wie Heloise aus dem Text verschwinden. Zur Ehefeindlich-

ist bislang véllig iibergangen worden. Siehe auch A. V66bus, History of Asceticism in
the Syrian Orient, 2 Bde. (Louvain 1958—1960), II, S.123—139. — E. A. Davids, Das
Bild vom Neuen Menschen. Ein Beitrag zum Verstandnis des Corpus Macarianum
(Salzburg/Miinchen 1968), S. 13—23.

Es ist nicht auszuschliefen, dafl Autoren wie der Pseudo-Abilard, Gunther und
Gottfried auch bewuflt aus dem Informationsmaterial der Ketzerbestreiter schopften.
Beispielsweise wird die ., Vereinigung® mit dem himmlischen Bréutigam, ein zentrales
Motiv der mittelalterlichen Mystik, von den Messalianern zu jener der mulier in viri
concubitu in Bezichung gesetzt. Ebenso ist gemdfl Pseudo-Abilards neuplatonischer
Exegese des Hohenliedes die ,kontemplative Seele® die von der (gottlichen) Sonne ver-
brannte Mohrin in der ,Hochzeitskammer des Kénigs der Kénige®. (Vgl. auch
Johannes Damascenus [742—749], De haeresibus, Migne, PG 94, Sp.727ff. — Burg,
Schriften [Anm. 22] 351f.). Wie im Falle der Mystik der Minnegrotte tritt hier die phi-
lonisch-origenistische Sonnenmetaphysik zutage. Die Sonne ist fiir Philo Gleichnis des
gottlichen Lichtes (her § 263—265), gemifl Platons Hohlengleichnis Urbild Gottes
(migr § 40), Symbol des ,erglinzenden und strahlenden Lichtes des unsichtbaren und
michtigsten Gottes® (somn I, §§ 72£f.; vgl. §§ 85ff.). Siche die Sonnen-Apotheose
contempl § 69, die an die (vermuteten) kat%arischen Praxen von Montségur erinnert.

29 Dieser sehr wichtige Komplex bedarf eigens einer genauen Analyse, insbesondere
auch die theologische Orientierung und juristische Bildung des Corrector.

30 Diesen Geist Roberts von Arbrissel, der auch die Leprosen und 6ffentlichen Siin-
derinnen in seine familia sacra von Fontevrault aufnahm (ebendort in den Prioraten
Saint-Lazare und Sainte-Marie-Madeleine), verwirklicht die Selbstaufopferung (= mor-
tificatio) des bigotten Madchens fiir den Aussitzigen in Hartmanns ,Armer Heinrich®.
Indem sie nacket und bléz (1195) bzw. nacket und gebunden (1232) fur die Genesung
Heinrichs den Tod erleiden will, aber auch fiir die Erlangung der richen himelkréne
(1293), setzt sie Roberts Leitsatz nudum Christi nudi sequimur in die Tat um. Wie der
Corrector verwirft Hartmann diese strenge Form der Askese zugunsten der kirchlichen
Ehe als biblischer Heilsweg. Die Parallelitit dieser Tendenz zu Chrétiens ,Cliges*
wurde bislang zu wenig beachtet.
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keit des AbHeBr bemerkt er kritisch, daf die Ehe — wie der Fleischgenufl —
weder gut noch bose sei; sie verhindere jedoch die Unzucht. ,Die in der Ehe
leben, werden nicht verdammt, aber leichter selig werden diejenigen, die sich
enthalten (Ep. VIL269). Paulus erlaube die Zweitehe, ja ,wage iiberhaupt
keine zahlenmiafige Festlegung® in diesem Bereich (ebd.).

Auch widerspricht der Corrector hart der Gleichheitsideologie und anti-
feudalen Haltung des AbHeBr. Die angebliche Schwatzhaftigkeit der Frauen
habe den Apostel veranlaflt, ihnen das Reden in der Gemeinde zu verbieten
(Ep. VIL245f.). Das Kirchenregiment liege in den Hinden eines einzigen
Bischofs. Die hierarchische Struktur der Kirche sei anzuerkennen, den
Oberen sei Gehorsam zu leisten, auch im Falle eines schlechten Lebenswan-
dels (251).

Allerdings deutet der Corrector mittels Lukan-Worten an, daf} das vielen
Herren ausgelieferte Rom die ,,Quelle der Ubel® sei, wohl eine Anspielung
auf das Grofle Schisma (De Bello civili 1,84; Ep. VII,251). Das reformeri-
sche, ja vorreformatorische Engagement des Augustinerchorherrn (von der
Art Gerhohs von Reichersberg) kommt iiberdies in der kritischen Distanz zu
hoffartigen Fiirsten und klésterlicher Prachtentfaltung zum Ausdruck, in der
Kritik an dem Einfluf} der Aristokratie auf das klosterliche Leben, in der Ver-
werfung von Gistehdusern fiir hohe Herren samt einem Schwarm ungebe-
tener Leute, von Prunkgewandung, kostbaren Bildern und Plastiken, in der
Klage iiber die Abhingigkeit der Kldster von geistlichen und weltlichen Feu-
dalherren. Letzteres ist im Prinzip ja auch der Haupttenor der Tegernseer
Briefsammlung.*!

Die Kritik am Wohlleben der Oberin und an ménchischer Bildungslosig-
keit geht jedoch nicht prinzipiell zu Lasten des Klerus. Umgekehrt wird auch
der Status des Laien nicht aufgewertet. Vielmehr wird entgegen den Anspri-
chen des AbHeBr der Laie vom Corrector deutlich in seine Schranken ver-
wiesen. Wer die hl. Schrift nicht versteht, kann sie auch nicht deuten. Des-
wegen haben gerade Laien den ,Einflisterungen des b6sen Feindes® in den

31 Die Verarbeitung von Gerhohs von Reichersberg kirchenkritischem Traktat ,De
quarta vigilia noctis® (ed. E. Sackur, Monumenta Germaniae Historica LdL 3 [1897]
503—525) mit seinem pontifex leprosus (vgl. den leprosen Fischerkdnig), seiner Kritik an
dem innerkirchlichen paganismus in Form antik-heidnischer Wissenschaft (die Heidin
Cundrie mit ihrer Kenntnis der septem artes liberales) und seiner Entlarvung von
Relikten eines iudaismus (Pomp und hohles Brauchtum statt verinnerlichter Spiritua-
litat) in Chrétiens und Wolframs Gralromanen ist ein wichtiger Beleg dafiir, dafl die
biblisch orientierte Laienfrommigkeit unmittelbar aus der Kirchenkritik der Chor-
herren schopfte. Die wesentlichen Elemente der genannten Romane finden sich explizit
in Gerhohs Traktat erklirt, so nicht blofl der Aussatz des Fischerkonigs im ,Parzival®
oder die gesamte piscator- bzw. navicula-Christi-Symbolik, sondern auch eine Alle-
gorie wie die Gestalt mit dem mit Gold, Silber und Edelsteinen besetzten Stelzfuff vor
Chrétiens ,Schlofl der Wunder® als leprosus avarus. Sieche das ausfihrliche Belegmate-
rial in Hans Bayer, lepra universalis — Neoplatonism (Catharism) and Judaism as
Reflected in Twelfth and Thirteenth Century Literature, in: History of European Ideas
9 (1988) 281—303.
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Klostern (= Hiresie) Tiir und Tor gedffnet (Ep. VII,286f.), wohl auch die
im AbHeBr hochgepriesene ,rechte Witwe* als Abtissin und Goénnerin hire-
tischer Scholastici, so wie sie Wolfram in Gestalt einer Pietd, die Mutterschaft
(des Kalvarienberges) iiber die ,im Evangelium gezeugten S6hne“ (Robert
von Arbrissel) symbolisierend, mit beiffendem Spott in der Urjans-Szene des
,Parzival‘ versinnbildlicht hat.*?

Die im AbHeBr zutage tretende Verwerfung der Bestattungsbriuche ver-
anlaflt den Corrector dazu, die ,Segensfiille eines Besuches bei Kranken und
Sterbenden® hervorzuheben und die pietitvolle Behandlung des Leichnams
fiir Christenpflicht zu erkliren. Nicht zufillig ersetzt er das pietitlose Wort
cadaver (Ep. 11,76) durch das liebevolle Deminutiv corpusculum bzw. das
iibliche corpus (VII,261). Der antifeudalen Eidesverwerfung begegnet er
damit, daf er die eidesliche Bindung sowohl des Abtes als auch der Brider
und Schwestern fordert.

Es iiberrascht keineswegs, daff der Corrector im Falle der Bildverehrung
die kritische Haltung des AbHeBr halbwegs teilt, da er aufier einem hol-
zernen Kreuz keine ,weiteren bildlichen Darstellungen® an Altiren zulifit
und Gold- bzw. Silberschmuck ginzlich aus der Kirche verbannt (Ep.
VI1,263). Auferst kritisch bemerkt er in bezug auf manche Klosterbauten,
dafl diese aufgrund ihrer Bilder und Plastiken Paldsten glichen, deren Kénige
sich nicht zu schimen brauchten. Ausdriicklich geifielt er ,Saulenhallen® von
der Art des Statuensaals in Thomas® Tristanroman als ,Hoffart“. Die Nihe
dieser Kritik zu dem von Thomas geschilderten pompdsen Bilderkule der
Plantagenets liegt auf der Hand.*

Was das hiretische Anliegen des AbHeBr betrifft, so zeigt der Corrector
kein Verstindnis fiir solcherart individualistische Religiositit. Kloster sind
,Oboedientien® (249), d.h. Stitten des Gehorsams und des Schweigens,
nicht der Geschwitzigkeit (245 ff.). Aufsicht (custodia) und Besserung (cor-
rigere) sind die wesentlichen Pflichten eines geistlichen Oberen. Diese
wurden hier offenbar versiumt. Nicht die heidnischen oder gnostischen
Autorititen eines ,hochweisen Wortkiinstlers* (253: verbosus philosophus)
bilden die Grundlage seiner Vorstellung eines ,Lebens aus der Urchristen-
heit, da alles gemein war und ein jeder seinen Eigenbesitz geopfert hat, son-
dern das Wort des Herrn und der Apostel, sodann die Schriften Augustins
und Gregors I. Ausdriicklich ermahnt der Corrector dazu, bei dem zu
bleiben, was man als Kind gelernt hat. Man wisse dann auch, von wem man
es gelernt hat (285f.). Der philonisch gefaite Therapeut (Seelenarzt) wird

32 Hierzu Bayer, Gral (Anm. 7) passim. Urjans entspricht der zumindest aufierkirch-
lichen hypocrita-Gestalt Chrétiens, nimlich Greoreas. Gottfried fihle sich mit der
Urjans-Episode selbst getroffen (ebd. 445ff.). Urjans” Verhalten ist wenig rithmlich.
Die Farodistischen Anspielungen auf den Fontevrismus (consortia mulierum, Mutter-
sci'lla t des Kalvarienberges, Aderlall der Fontevraldenser Regel) sind nicht zu iber-
sehen.

3 Siehe oben Anm. 19 und S.9.
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durch den Seelsorger ersetzt, den dogmatisch gebundenen Lehrer und sittlich
zuverldssigen Oberen als Wache haltenden ,Feldhauptmann® (die Meta-
phorik der Augustinerregel). Dieser brauche kein grofler Gelehrter zu sein
(wie Heloise im schmeichlerischen Brief des Petrus Venerabilis), da er ja
nicht dazu berufen sei, Vorlesungen zu halten.

Dem kontemplativ-asketischen martyrium des AbHeBr (vgl. Trist. 17085
die marterere auf den schmalen Wegen und 170401, guote andaht ze tougen-
lichen dingen = secreta contemplationis) begegnet der Corrector mit der seel-
sorgerischen Belehrung, daf} der Herr Strenges und Schweres ausgeschlossen
habe, dafl Christi Joch sanft und der ebene Weg dem Hoch-hinaus-Wollen
vorzuziehen sei. Die Vergottungstendenzen des AbHeBr werden als asketi-
sche Maflosigkeit hingestellt. Fir die Schwachen ist es genug, verzichten zu
kénnen und Siinden zu meiden, auch wenn der Gipfel der Vollkommenheit
nicht erklommen wird (274).%*

Dirnen steht im Unterschied zur Haltung des AbHeBr keine Gloriole zu.
Sie sind Sklavinnen der Uppigkeit, Eitelkeit und Ausschweifung (281). Der
Corrector spricht offen von der Gefahr, dafl durch die allzu grofiziigige Auf-
nahme gewisser Frauen (vgl. 285) der Tempel des hl. Geistes in ein Freuden-
haus verwandelt werden kénne (310).

Insbesondere riigt er die Gleichsetzung von heidnischer Philosophie und
christlicher Lehre im AbHeBr. Die ,Bosheit der Heiden® verschiittet die
»Quelle der gottlichen Weisheit® (290). Daher sind die an heidnischen
Autoren orientierten ,,Fabeleien® (= Dichtungen) verwerflich. Die Eremiten
hatten laut Corrector solcherart Schwirmerei geriigt. Die ,wahren Weisen®
vollbringen Taten statt leerer Worte.

Durch die ,Einfliisterungen des Teufels® ist jedoch allerorts ein Hunger
nach ,Menschenworten® und ,eitlen Reden® in die Kldster eingedrungen.
Die Bildungslosigkeit der Klosterinsassen und das Angewiesensein auf
fremde Lehrer haben diesen Prozefl geférdert. Die Vorwiirfe und Anord-
nungen des Correctors zielen hier deutlich in Richtung Hiresie, insbesondere
dort, wo von ,,Schmihungen, geheimen Verabredungen und férmlichen Ver-
schworungen (246) die Rede ist, auch von ,diebischer Verriterei® (265).
Stereotype Bezeichnungen der Hiretiker sind die ,Mérder der Seele®, ,.geist-
lichen Wolfe“ und ,Fiichse®, die ,Gruben® haben (255ff.). Chrétien hat ja
letztere Metaphorik mittels Vorstellungen des AbHeBr und Tristanromans in
seinem ,Cliges* gestaltet.

Wo der Corrector von ,gemieteten Predigern® als pseudo-apostoli und
»Lehrern der Verdammnis“ spricht (283), tritt die Personlichkeit des Dich-
ters des AbHeBr in deutlichen Umrissen aus dem Dunkel der Klagen hervor:

34 Eben dies ist die religiése Haltung von Chrétiens ,Cligés* und Hartmanns , Armer
Heinrich®. Vgl. dagegen sie der asketisch-kontemplativen wiieste Gottfrieds (Minne-
grotte) zugrundeliegende Schrift ,De laude eremi® (die der Corrector S. 247 streift), wo
die Siindlosigkeit der kontemplativen Eremiten, ja ihre Unfihigkeit zu siindigen prokla-
miert wird. Siehe Bayer, Vita (Anm. 11) 19f. Zur messalianiscﬁen Vorstellung der inde-
fectibilitas der geisterfiillten Seele siehe Burg, Schriften (Anm. 22) 38.
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ein ,gemieteter clericus von der Art des in der Wartburgkriegdichtung
gezeichneten Heinrich von Ofterdingen, d. i. ein oftmals ,gedungener® hire-
tischer Scholasticus und Erzieher.® Den Oberen, die fiir die Aufnahme
fremder Personen in die Klostergemeinschaft biirgen, wird ein strenges
Gericht angekiindigt (254f.). Bei den Anspielungen auf sexuelle Verfeh-
lungen (264f.) liegt im Kontext der neuplatonischen consortia mulierum des
AbHeBr die Vermutung nahe, dafl es sich um ebensolche Praxen handelt
(Syneisaktismus), wie sie in der Mystik von Gottfrieds Minnegrotte ihre poe-
tische Verherrlichung erhalten haben. Schon Epiphanios (Migne, PG 42,
Sp. 759) berichtet von dem gemeinschaftlichen Schlaf der Messalianer. Ahn-
liche Praxen einer platonischen consortia mulierum werden auch Robert von
Arbrissel und seiner frithen Eremitengemeinde in den Wildern von Craon
zugeschrieben.

v

Die in Ep. VII vollzogene Klosterreform, die hier angekiindigte Bestrafung
der Oberen sowie die Eliminierung hiretischer Scholastici — all dies ist eine
historische Realitit. Um 1180 bitten die Grifin Marie de Champagne und

3 Hierzu Hans Bayer, Meister Klingsor und Heinrich von Ofterdingen. Die Zeit-
kritik der Wartburgkrieg-Dichtung und ihre literarischen bzw. geistesgeschichtlichen
Quellen, in: Mittellateinisches Jahrbuch 17 (1982) 157—192, bes. 177f. — Ders., ,Du
bist ein leige snippensnap® — Der , Wartburgkrieg® als waldensisches Laienspiel, in: Zeit-
schrift fiir Kirchengeschichte 1980, S$.33—52. In dieser Dichtung aus dem Kreise
Wolframs wird der in meisterkiinsten bewanderte, also wie Gottfried die septem artes
liberales beherrschende Meister und scholasticus Heinrich von Ofterdingen in Biterolfs
Beschimpfung mit dem Kater (= volksetymologisch catharus) verglichen, der sich mit
der aufgehenden Sonne vereinigen wollte. Der an und fiir sich absurde Tiervergleich
spielt auf das Ritual der katharoi Philos an, der gnostischen Therapeuten und Messa-
lianer, die die aufgehende Sonne als Sinnbild des glanzenden Lichtes Gottes erwarteten,
ebenso die Liebenden in ihrer kontemplativen clise (Minnegrotte). Der Autor der
Wartburgkrieg-Dichtung hatte also eine genaue Kenntnis der katharischen Mystik und
ihrer propagandistischen Schriften. Vgl. auch die parodistische Verbiegung der stereo-
typen Formulierung des Seelenaufstiegs: des tugende in hohen liiften oben al der werlde
swebent, | swie man des lip hie Af der erden siht (17,12—13) und Trist. 16955 ff.

Zu der Bildung ofter-dingen siche Grimm, Deutsches Worterbuch II, 1170: dingen
und VII,1196: oftermal. Noch im 16. Jahrhundert konnte man — wie im 12. Jahrhun-
dert die Abtissin eines hochadeligen Damenstifts zur Unterhaltung der Gaste (von
denen auch im , Tristan‘ und in der Correctio die Rede ist) — kdstlich redner dingen. Vor
den kunstverstindigen gesten (vgl. Trist. 4676f.) stellt Gottfried die epische Kunst
Wolframs blof}, und zwar mit einer Anspielung auf Parz. 519,14 {., jenes Buch (X), das
eine zynische Katharerschelte enthilt (vgl. ebd.: wan vil wazzer in ir lant truoc / fiir den
griez edel gesteine — Trist. 4672: stouiine mergriezen = staubiger Meeressand, d. .
Wolframs literarische Produktion). Siehe auch Bayer, Gral (Anm. 7) 556—562.

Das Urkundenbuch des Stiftes Klosterneuburg (bei Wien) belegt, dafl die Chorherren
(-frauen) stets hohe Giste mit Gefolge (Kiinstler, Koche, Possenreifler u.a.) beher-
bergten. Siehe: Urkundenbuch des Stiftes Klosterneuburg bis zum Ende des vier-
zehnten Jahrhunderts, bearb. von H. Zeibig (= Fontes rerum austriacarum, 2. Abt.
Diplomataria et acta X), 2 Teile (Wien 1857), LXI.
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Garniel de Trainel (siidwestlich des Paraklet-Klosters), einer der engsten
Vertrauten des Grafenhauses und Vogt des Tochterklosters Sainte-Made-
leine-de-Trainel, den Bischof Manassés de Pougy, zur Beseitigung seelsorge-
rischer Miflstinde Chorherren nach Marigny-le-Chitel zu schicken. Hier
befand sich das Tochterkloster Saint-Flavit. Im Juni 1188 suspendiert der
Papst (Clemens II1.) den untitigen Bischof wegen seines Mangels an amor
religionis sowie seiner Miflachtung einer zuvor ergangenen piapstlichen
Anweisung. Dem Wortlaut der Urkunde nach stiitzt sich der Papst hierbei
auf das Edikt ,Ad abolendam*® von Lucius III. (1184).%¢ Auch die antihireti-
schen Topoi des papstlichen Schreibens lassen erkennen, daf es sich um die
Eindimmung einer Hiresie handelt. Im Oktober 1189 wird das geforderte
Priorat gegrundet und dem Abt von Saint-Loup mit der Anweisung unter-
stellt, gewisse Mifistinde der betreffenden ecclesia zu beseitigen (corrigere)
und die diensthabenden Personen nach eigenem Ermessen zu entfernen. Die
in Ep. VII angefiihrten Mifistinde, Klagen und Strafmafinahmen decken sich
mit diesem historischen Sachverhalk.

Allerdings ist die Person des Edlen von Trainel insofern interessant, als
schon fiir das Jahr 1156 als Priorin des Fontevraldenser Doppelklosters Foicy
bei Troyes (Fosse bzw. Fossiacum in den Urkunden) eine verwitwete Dame
dieses Geschlechts genannt wird, die 1204 starb. Sie testierte 1146 zusammen
mit Heloise in der Griindungsurkunde fiir Sainte-Madeleine-de-Trainel. Man
kénnte also im letzteren Falle auf ein Magdalenerinnenhaus schlieflen mit
ahnlich gearteten seelsorgerischen Aufgaben wie diejenigen von Sainte-
Madeleine in Fontevrault. Ein solcher Leserkreis wiirde auch die Lobprei-
sung ehemaliger Dirnen wie iiberhaupt die besondere Rolle der biblischen
Siinderin im AbHeBr erkliren.?”

3 Zur Verarbeitung eben dieses Edikts in Gottfrieds ,Minnegrotte® (Verfolgung des
~wunderbaren Hirsches® als Sinnbild der katharischen mens electa) siche Bayer, Vita
(Anm. 11) 22f. Zu den Anspielungen des ,Reinhart Fuchs® auf dieses Edikt, insbeson-
dere der Umbiegung der antihiiretischen Polemik gegen ihre kirchlichen Urheber
(Fuchs in Héhle, Verstiimmelung, Falschheit und Heuchelei usw.) und der Verfolgung
eines koniglichen Juristen und Kaplans siehe Bayer, Gral (Anm.7) 520—576.

37 Zu den Magdalenerinnen siche L. Pfleger, Geschichte des Reuerinnenklosters St.
Magdalena in Straflburg (Strafiburg 1937), S. 1 ff. Die 1225 gegriindete congregatio von
Stralburg war zunichst — wie die samnunge von Unterlinden — ohne Klosterregel.
Jedoch gelobten die ,weiflen Frauen“ wie die ,,weiflen Frauen® von Fontevrault — eine
bemerkenswerte Parallele — Schweigen, Verzicht auf Fleisch- und Weingenuf} sowie
Abgeschlossenheit gegeniiber der Auflenwelt. Ein Kanonikus vom St. Mauritiusstift in
Hildesheim tibernahm die Seelsorge. Die weiter unten im Text angefithrten Bezie-
hungen des Kanonikers Godefridus cognomento alemannus zu Foicy (Fosse, Fossiacum)
bzw. zur Gemeinde des Paraklet diirften gleichfalls irgendeine Funktion an jenen Orten
zur Grundlage haben. Zu den Stiftskanonikern (regulierte Chorherren), die mit unter-
schiedlicher Prabende hiufig Magister bzw. Doktoren waren, siche Realencyklopadie
fiir protestantische Theologie und Kirche (*1901) Bd. 10, 35ff.: ,Kapitel“.

Meister Eckharts Lobpreis der Maria Magdalena als wahre Gottsuclfxerin und Beispiel
der literen abegescheidenbeit (Deutsche Werke, Ausg. J. Quint, II, 588,4f. wie der
Verfasser des AbHeBr: War wmbe stuont si [die tapferen Frauen auf dem Kalvarien-
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In einer Urkunde von 1196, testiert von Marie de Champagne, iibereignet
ein Godefridus, de Esternay, cognomento alemannus, dem fir die Ausrottung
der Hiresie verantwortlichen Chorherrenstift Saint-Loup in Troyes titulo
eleemosine libere et absolute ein Haus in Troyes samt Hausrat. Der Kano-
niker Godefridus hatte auch Grundstiicke des Fontevraldenser Priorats Foicy
in Besitz (prata fossiaci), zudem solche in Quincey am Ardusson, in der
Gemeinde des Paraklet.?®

Es dringt sich hier der Gedanke auf, dafl es sich bei diesem Godefridus ale-
mannus, der bedingungslos seine Besitztimer in Troyes und Umgebung
(Gemeinde des Paraklet, Foicy) jenen Chorherren iibereignet, die zuvor vom
Papst beauftragt wurden, die Hiresie in jener Gegend auszurotten, um den
deutschen , Tristan‘-Dichter handelt. Seine Kenntnis des Franzosischen jenes
Raums steht ebenso aufler Zweifel wie eine unmittelbare Begegnung mit der
hofischen Kultur Frankreichs. Zudem ist Gottfried der einzige deutsche
Dichter, der den im deutschen Sprachraum nicht nachweisbaren AbHeBr
gekannt und mit persénlichem Engagement (vgl. oben die Mirjam-Chiffre)
verarbeitet hat. Auf eine Beziehung zu den Fontevraldensern lifit die gesamte
Mystik seiner Minnegrotte schliefen. Méglicherweise folgt die fossiure im
stein, in der die gotinne Isolde ruht und ihre Entriickung (mors mystica)
erlebt, nicht blof} der lebendig begrabenen entriickten Fenice in der fosse (vgl.
Chrétiens ,Cliges®), sondern auch dessen Seitenhieb auf das Fontevraldenser
Priorat Fosse (= Foicy) in Troyes.

Wolfram spielt mit seiner oben erliuterten Fontevraldenser-Parodie
(Urjans-Episode) sowohl auf Gottfrieds (katharisch gefirbten) Fontevrismus
an als auch explizit auf einen Aufenthalt Gottfrieds in der Champagne. Die
Bemerkung des , Willehalm‘-Dichters, dafl ein ,ungehobelter Mensch aus der
Champagne® (237,5: ein ungefiieger Tschampaneys) viel besser Franzésisch
spreche als er selbst, ist deutlich gegen Gottfried gerichtet, da sie mit dem

berg], und die aposteln waren gevlobhen?), mufl in einem dhnlich gearteten seelsorgeri-
schen Kontext gesehen werden. Auch Eckhart glorifiziert die 6ffentliche Stinderin auf
Kosten der Apostel.

38 7u dem Urkundenmaterial des hier dargelegten historischen Komplexes siehe C.
Lalore, Documents pour servir a la généalogie des anciens seigneurs de Trainel (Troyes
1872), S. 206 ff. — Ders., Collection des principaux cartulaires, I: Cartulaire de 'abbaye
de Saint-Loup de Troyes, Paris 1875. — M. A. Roserot, Notice sur le Prieuré de Foissy,
Troyes 1886. Das Fontevraldenser Doppelkloster Foicy, ca. 3 km &stlich von Troyes
gelegen, wurde 1134 von Thibaut II. gegriindet. In den Urkunden erscheint das Kloster
als Fosseium (1150), Fossiacum (1183), Fosse (1188).

Zu dem Grundbesitz des Kanonikers Godefridus siche die Kritik Heinrichs von Melk
an jenen Kanonikern, die ,mit Lindereien und sonstigem Besitz ausgestattet waren
(Heinrich von Melk, Ausg. R. Heinzel, Berlin 1867, S. 34—41, 150). Zu den grof3zii-
gigen Bestimmungen der ,Institutio canonicorum Aquisgranensis® (816), die spater von
den reformerisch eingestellten Chorherren korrigiert wurden, siehe S. Weinfurther
(Anm.13) 4—7. Zu der Formulierung der Schenkungsurkunde des Godefridus, die
merkwiirdigerweise keine donatio sub condicio (z. B. in Form geistlicher Leistungen des
Klosters) beinhaltet, siche Corpus luris Civilis, I: Institutiones (Ausg. P. Kriiger),
1922 ilnst. T1, 772,
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Manuscrit Troyes 2755 (40Y): Schenkung des Godefridus cognomento alemannus zugun-
sten der Chorherren von Saint-Loup (1196). (Photo: Atelier de I'Epine, Troyes).
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Wort ungefiiege die Attacken der Dichterschau des , Tristan® gegen den ,Par-
zival’ und seinen Mangel an Sprachkunst mittels Wortresponsion zuriick-
schligt (vgl. Trist. 4821ff. und Walth. 82,3f.; 104,3; 47,36{f. die wechsel-
seitigen Scheltreden mittels der Wérter fuoge, unfuoge, gefiiege, ungefiiege).
Wenn Wolfram im , Willehalm‘-Fingang das Ansehen und die Wahrhaftigkeit
seines Stoffes, den die ,vornehmsten Franzosen® geschitzt hitten, den dhn-
lich gearteten Anspriichen des ,Tristan‘-Eingangs (156) polemisch entgegen-
stellt und eigens betont, daf} sein Roman weder durch underswanc noch
underreit je ,gefilscht® (gevalschte) worden sei, so setzt er hiermit Gottfried
zu fingierter Literatur in Beziehung. Im Kontext von die rede valschen
(= falsare verba; vgl. mhd. valsch ,unecht, nachgemacht’, Subst. ,Betrug,
Falschmiinzerei’, valschare ,Betriiger, Filscher, Irrlehrer, Ketzer) bedeutet
der Ausdruck underswanc bzw. underreit nichts anderes als die oben belegte
Art der Fingierung mittels fremder Textelemente und Formulierungen.*

v

Die Phonix- und mors-mystica-Persiflagen des ,Cliges® belegen, daff Chrétien
sich in epischer Form mit der katharischen Schwirmerei der Champagne aus-
einandersetzte. Hier wurde das erste katharische Bistum des westlichen
Abendlandes gegriindet.*® Wie anderenorts bereits belegt wurde, teilte

3 Die ideologisch motivierte hochmittelalterliche Dichterfehde wurde bis in die
jiingste Zeit vielfach unter dem Aspekt des ,,Humors“ behandelt. Auch Hartmann von
Aue entlarvt den hiretischen Fontevrismus Gottfrieds von Straflburg in seinem , Armen
Heinrich®. Der Dichter macht, um die Selbstaufopferung der maget als widernatiirlich-
bigottes Der-Welt-Absterben zu kennzeichnen, als neuplatonische mortificatio im
wortlichen Sinne, von jener Reimresponsion Gottfrieds Gebrauch, die analog dem
~Erloschen® Heloises als ,letzte Form ihrer Liebe“ (H. Friedrich) Isoldes Bereitschaft
zur volligen Verzichtleistung zum Ausdruck bringt. Thren steten amor spiritalis als (pla-
tonische) vriundin (= katharische amica, der der Pseudo-Abilard die uxor, die Gattin,
hintanstellt; umgekehrt die Korrektur von Chrétiens ,Cliges®) erklirt Isolde beim
Abschied mit den Worten:

ich will mich gerne twingen / an allen minen dingen, [ daz ich min unde sin entwese,
/ durch daz er mir und ime genese (Trist. 18597 ff.).

Es sind dies die Worte der philonischen Therapeutin, die die ,Rettung* (genesen), die
absichtsvoll als seelische wie physische via salutis formuliert wird, mit der vélligen Ver-
zichtleistung begriindet. Die Rollen des AbHeBr scheinen in diesem ,geistlichen® Teil
des Tristanromans (Minnegrotte-Kontext) lediglich vertauscht, d. h. Isolde ist die sitt-
lich Uberlegene, Belehrenfe.

Als die Eltern der bigotten maget darin einwilligen, daf sie sich fiir den leprosus —
wie die sanctimoniales von Fontevrault — opfert, (der Welt ab)stirbt, sagen sie beim
Abschied zu dem Ritter: ns ldze iuch got mit ir genesen! [ wir wellen ir durch iuch ent-
wesen (9851.). Hiermit verdeutlicht Hartmann die meine seiner Dichtung, denn er setzt
sie nicht ohne Grund zur Spiritualitit des Pseudo-Abilard und Gottirieds in Bezie-
hung, als ein novum genus martyrii, wie schon die Zeitgenossen Roberts von Arbrissel
tiber die neuartige und unorthodoxe Askese seiner familia sacra klagten.

0 Siehe A. Borst, Die Katharer (= Schriften der Monumenta Germaniae histo-
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Chrétien auch als Verfasser des ,Conte du Graal® das Engagement seiner
Goénnerin, Marie de Champagne, bei der Eindimmung hiretischer Bestre-
bungen im Umkreis des Paraklet. In diesem Kontext ist die Beobachtung
bemerkenswert, dafl die wesentliche theologische Substanz des ,Conte’
(Theologische Realenzyklopidie XIV,116—118) zugleich Bestandteil der
theologischen Argumentation der antihdretischen Correctio ist. Chrétien
muf also in einer niheren Beziehung zu den Chorherren von Saint-Loup in
Troyes gestanden haben, deren Auftrag es war, die Klosterreform im
Umbkreis des Paraklet durchzufithren. Der Einflufl der Augustinischen
Gedankenwelt (Gnadenlehre, Visionentheorie) und der Zeitkritik Gerhohs
von Reichersberg auf den ,Conte du Graal‘ lassen in dem juristisch gebildeten
Dichter nicht blof den ,Meister® Chrétien, den magister et scholasticus, son-
dern auch den engagierten Chorherrn und Erzieher vermuten. Jedenfalls ver-
dient die Nihe der Correctio zum ,Conte du Graal® eine genaue Uberprii-
fung. An dieser Stelle sollen nur die wesentlichen Entsprechungen belegt
werden.

Chrétien legt der Entwicklung Percevals das heilsgeschichtliche Schema
ante legem — sub lege — sub gratia zugrunde. Hierbei werden die beiden
ersten Stufen als Unkenntnis von totes les lois und ,geist‘loser Gesetzesdienst
bzw. Buchstabengliubigkeit zeitkritisch in die Gegenwart verlegt. Diese Stu-
fenfolge verkniipft Chrétien mit der Augustinischen Visionentheorie, um
jeweils die Erkenntnisfihigkeit des Helden zu veranschaulichen (visio corpo-
ralis des ,Dimmlings® Perceval, visio spiritualis des ritterlichen Jiinglings,
visio intellectualis als Wirkung demiitiger Buffertigkeit und gottlicher
Gnade).

Als ,Diener des Buchstabens®, der die comandemanz des Gornemant skla-
visch befolgt, vermag Perceval die auf der Gralsburg geschauten Mysterien
(Heilsgegenstinde) nur konkret-dinglich, nicht im Sinne der wvisio intellec-
tualis zu begreifen. Gemif der perspektivischen Schilderung Chrétiens sieht
er aufgrund seiner fritheren Erfahrungen konkret-dinglich un graal (eine
Prunkschiissel), une blanche lance usw., keine spiritualia, und in dem
Fischerkonig nur den Verstimmelten von der Art seines Vaters, nicht den
praecisus im Sinne der theologischen Symbolik Augustins, d. h. die verstiim-
melte, da von der Hiresie befallene Kirche. Erst die Unterweisung durch den
Einsiedler (la novele loi) sowie sein Schuldbekenntnis befihigen Perceval
zum Begreifen des Mysteriums. Er sieht nun spiritualia als einzigartige Heils-
gegenstinde: nicht un graal, sondern le graal; nicht une blanche lance, son-
dern la lance usw.*!

Chrétien konnte sich mit letzterer Unterscheidung (le graal — un graal)
auf Philo stiitzen, den jidischen Gnostiker, in dem das Mittelalter die prepa-
ratio evangelica sah. Der wahrhafte Gott ist nach Philo nur einer; die

rica 12), Stuttgart 1953, S.93: Mont-Aimé (Champagne) als katharischer Bischofssitz
des ersten abendlindischen Bistums der Neumanic]l:"xiier.
41 Hierzu Bayer, Gral (Anm. 7) 274—313.
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Gétter aber, von denen man in uneigentlicher Redeweise spricht, sind meh-
rere. Weil es nur einen Gott gibt, hat die hl. Schrift den wahrhaft existie-
renden Gott durch das Wort ,Gott* mit Artikel bezeichnet und gesagt: ,Ich
bin der Gott (6 9edg — somn I, §§ 228—230). Ebenso scheidet Chrétien das
einzigartige (eucharistische) Mysterium mittels des bestimmten Artikels als le
graal von irgendeiner hdfischen Prunkschiissel (#n graal).

Der Dichter des ,Conte* hat zudem in seiner Fischerkonig-Allegorese die
origenistische Idee der Verstiimmelung als Heilsgewiflheit (salus animae), die
die Spiritualitit der katharischen beati steriles und des Pseudo-Abilard kon-
stituiert, gegen letztere umgebogen. Héchstwahrscheinlich stiitzt sich
Chrétien mit seiner Kommentierung der bdsen Folgen der Verstimmelung
(Biirgerkrieg) nicht bloR auf die traditionelle truncatio-Metaphorik von
Schisma und Hiresie, sondern gleichfalls auf Philo. Dieser erklirt gemafl
Deut 23,2 die aus der Gemeinde des Herrn ausgeschlossenen Verstimmelten
als ,an Weisheit Unfruchtbare®, da sie die Kraft nicht hétten, ,das Pfand der
lebenfordernden Lehren zu bewahren® (ebr §§ 213—214). Gerhoh von Rei-
chersberg, dessen Kirchenkritik Chrétien nachweislich vergegenwirtigt hat,
zitiert dasselbe Bild als Augustinus-Wort mit der gleichen Tendenz, ebenso
Wolfram in seiner Schilderung des (Gerhohs) pontifex leprosus (Anfortas).**

Die epische Symbolik bzw. allegorische meine des ,Conte du Graal® spie-
gelt durchweg die Auseinandersetzung der Correctio des AbHeBr mit der
betreffenden Hiresie, aber auch mit der seelsorgerischen negligentia des
hoheren Klerus, der dem geistlichen Idealbild des apostolischen Menschenfi-
schers in der Weise untreu geworden ist, dafl er den Habitus und Lebensstil
weltlicher Fiirsten angenommen und solcherart der Hiresie Tiir und Tor
gedfinet hat. Ebendies ist die laute Klage der innerkirchlichen Opposition
(z.B. Wanderprediger, Augustinerchorherren) des 12.Jahrhunderts, aber
auch die Kritik der Correctio und die meine des ,reichen Fischerkinigs® in
Chrétiens ,Conte’. Der Dichter sieht jedoch in der neuplatonisch-kathari-
schen Schwirmerei und der Riickwendung zu den Wiistenvitern keinerlei
Rettung fiir eine zunehmend sich veriuflerlichende Kirche. So erscheint im

42 Wie sehr Wolframs epische Allegoresen gerade in diesem Bereich mit Gerhohs
Bildsprache von ,De quarta vigilia noctis® iibereinstimmen, geht aus einer Reihe nahezu
wortlicher Entsprechungen hervor. So verarbeitet der , Parzival-Dichter mit der Ten-
denz von Gerhohs Kirchenkritik nicht blof die Vorstellung des pontifex leprosus, son-
dern auch eine sexuelle Metapher des Traktats, nimlich das von Gerhoh auf die Simo-
nisten, letztlich also auch auf den pontifex leprosus bezogene Augustinus-Zitat: vivum
semen non habet siccis genitalibus (Epist. 185 ad Bonifacium; vig. 522). Derber noch als
bei Gerhoh wird im ,Parzival‘ vom leprésen Anfortas berichtet: mit emnem gelupten sper
/ wanrt er ze tjostieren wunt, / so daz er nimmer mér gesunt [ wart ..., / durch die hei-
druose sin, d.i. ,Hoden, Schamteile® (479,8ff.). Mittels der Vergiftung der Genitalien
des Gralskonigs stellt Wolfram, seine Gestaltung der lepra universalis stets im Auge
behaltend, das Bild der Verstimmelung in den Dienst seiner Vorstellung einer svergif-
teten® Kirche im Sinne der waldensischen Heilsgeschichte (vgl. auch Walth, 25,11 zur
,Vergiftung® der Kirche durch die Konstantinische Schenkung). Hierzu Bayer, lepra
nniversalis (Anm. 31) 291 f.
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,Conte* die Vorstellung einer asketisch-mystischen Selbstheiligung ohne
kirchliche Heilsmittlerschaft in einer quasi-eremitischen Lebensform in
wiieste unde wilde (vgl. die desertum-Metaphorik des AbHeBr und Gott-
frieds) vollig desillusioniert. Wie der Corrector anerkennt der ,Perceval‘-
Dichter zwar den Wert der Freiheit eines Einsiedlerlebens (libera vitae tran-
quillitas). Ohne Geistesbildung und religiése Erziehung ist jedoch ein Leben
»in der Wiiste® (in eremo) wertlos. Die wita eremitica von Chrétiens Ein-
siedler schopft aus dem kirchlichen, ja sakramentalen Leben, wohingegen
Perceval ,,in der Wiiste® seiner , tierhaften® Gefiihllosigkeit und Ungebildet-
heit iiberlassen bleibt. Die epische Symbolik decke sich hier nahtlos mit der
Klage des Correctors iiber die ,eselhaft dummen® Zéglinge der klosterlichen
Einode. Wie Perceval sind sie mit ,dem Klang der Worte zufrieden (litte-
rarum sono contenti) und machen sich um das Verstehen (de intelligentia)
kein Kopfzerbrechen; ihre Zunge tiben sie fleiflig, aber das Herz bleibt leer®
(Ep. VI1,290). Ebendies (vgl. CdGraal 2451f.: , wie ein Tier®) ist der Geistes-
zustand des von der Forschung vielfach zum naiven Diimmling vernied-
lichten Perceval. Erst die Unterweisung durch den Einsiedler sowie sein
Schuldbekenntnis befihigen Perceval zum Begreifen des (eucharistischen)
Gralmysteriums.

In genauer Entsprechung hierzu wird die Kritik des Correctors an den
untitigen ,geistlichen Fiithrern® im ,Conte’ vergegenwirtigt. Wie der ,reiche
Fischerkonig® versprechen (bieten) die ,geistlichen Fithrer® ein ,,angenehmes
Leben® und nehmen ohne genaue Priifung ihre Leute auf, ja, sie ziichten
Abtriinnige (283: apostatantes; vgl. Matth 23,15%). Chrétien ubertragt diese
Kritik des Correctors an der ,fleischlichen Gesinnung® derjenigen, die ,,ihren
Becher und ihre Schiissel auswendig reinlich halten®, jedoch ,sich mehr um
das Fleisch als um den Geist sorgen®, wortlich in die epische Symbolik, nim-
lich die luxuria bzw. betonte Gourmandise der lukullisch speisenden Grals-
burgbewohner. Wie Konig, Graf oder Kaiser verzehrt Perceval auf der
Gralsburg seine gewtiirzte Hirschkeule auf silberner Schiissel und trinkt
seinen Wein aus goldenen Bechern, wihrend der Gral unbeachtet vorbeige-
tragen wird und die (geistlichen, da unritterlichen) Gralsburgbewohner an
seinen Fragen hierzu nicht interessiert erscheinen. Wie der Corrector in
seiner Zitierweise hat auch Chrétien in seiner epischen Vergegenwirtigung
des Matthdus-Zitats den ,Raub® des Bibelworts unberiicksichtigt gelassen,
da die geistlichen Pharisaer der Gralsburg keine Beuteziige unternehmen. Die
Formulierung des Correctors: de interiori munditia minus provident et carni

# Weh euch, Schriftgelehrte und Pharisder, ihr Heuchler, die ihr Land und Meer
durchziehet, damit ihr einen Judengenossen gewinnet; und wenn er’s geworden ist,
machet ihr aus ihm ein Kind der Holle, zwiefaltig mehr, als ihr es seid!“ Das Versagen
Percevals auf der Gralsburg — seine Buchstabengliubigkeit und religiose Unbildung
sind evident — geht eindeutig zu Lasten der Bewohner der Gralsburg (d.i. Ecclesia-
Allegorese) einschliefilich des Fischerkénigs selbst. Niemand belehrt, unterweist ihn.
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magis wird im ,Conte’ in Form einer betonten Gaumenlust zum Ausdruck
gebracht.*

Aber auch in bezug auf das im ,Conte’ episch vergegenwirtigte heilsge-
schichtliche Schema ante legem (Percevals Unkenntnis von totes les lois, sein
gesetz-loses Wesen fern aller héfischen Kultur) — sub lege (seine geist-lose
Buchstabengliubigkeit) — sub gratia (seine Unterweisung durch den Ein-
siedler und sein Schuldbekenntnis, la novele loi) enthilt die Correctio
(Ep. VII) bereits die theologische Argumentation, die letztlich Struktur und
Einzelelemente der ,Conte‘-Handlung bestimmt.* So warnt der Corrector
davor, ,der Freiheit des Evangeliums den Abschied zu geben und auf die
Stufe des Judentums zuriickzutreten, um wieder Gesetzesknechte zu
werden® (Ep. VIL,266). Eben dieser iudaismus-Begriff (Gerhohs) wird von
dem geist-losen , Gesetzesknecht“ Perceval verkérpert. Die Austiihrungen
des Correctors iber den Rémerbrief liegen ferner den Gauvain-Aventiuren
zugrunde, wo die fortwihrende Berufung auf das Recht (droit) und die
Gerechtigkeit des Gesetzes (leal justice) als unchristliche (glaubenslose) und
daher ethisch substanzlose Gesetzesgerechtigkeit dargestellt wird.** Die
geist-lose Rechtspraxis schafft lediglich Zorn und endlose Rache. Sie vermag
die Menschen nicht zu andern. Die iustitia ex lege verhindert nicht die Ver-
fehlung, sondern macht sie offenbar.*” Daher berticksichtigen die Lehren von
Chrétiens Einsiedler die vom Corrector geforderte geisterfillte Glaubensge-
rechtigkeit (iustitia ex fide) einschlieflich der padagogisch-kritischen Bemer-
kung: ,Wer nicht zuvor ein eifriger Horer war, der wird auch kein eifriger
Tater des Wortes sein® (292). Wolfram von Eschenbach hat letzteren
Gedanken ins Zentrum seiner waldensischen ,Parzival-Theologie geriickt,
indem er die Uberreichung des Gralsschwertes nicht mit der kirchlichen
iustitia ex lege (gegen die Hiretiker) verkniipfte, sondern mit der Waffenri-
stung Gottes (Eph 6; Parz. 254).*8

# Vel. Correctio (Ep. VI1,276): Illi quod catini est el parapsidis de foris mundantes
[Matth 23,25—26 gegen die Pharisier], de interiori munditia minus provident et carni
magis quam animae vigilantes carnales potius sunt quam spirituales. Letzteres, homo
spiritalis, ist jedoch der Vater des Gralskénigs (il est si esperitaus . ..), Chrétiens heim-
liche Spitze gegen eine zunehmend sich veriuflerlichende Kirche! Das Vulgata-Wort
parapsis ,Schussel fiir auserlesene Speisen® entspricht genau Chrétiens graal (;hofische
Prunkschiissel’) in der perspektivischen Sicht Percevals als un graal (nicht: le graal).

45 Hierzu Bayer, Gral (Anm.7) 275 ff.

%5 Fhd. 3171,

47 Vgl. Ep. VIL,276 die Verwerfung von lex justitiae und die Verkniipfung von droit
bzw. leal justise mit Haf und Streit, Lug und Trug im ,Conte du Graal‘. Schon Erich
Kohler beobachtete ein ,Versagen® der hofischen. Gesinnung im Gauvain-Teil. Siehe:
Ideal und Wirklichkeit in der hofischen Epik (Tiibingen 1956), S.221. Diese morbide
Moral wird jedoch wie in der Correctio mittels des paulinischen Gedankengutes analy-
siert. Siehe auch J. Frappier, Chrétien des Troyes (Paris 1957), S. 2071.

8 Wolfram folgt hiermit wiederum der mulitiz-Metaphorik von Gerhohs Traktat
iiber die vierte Nachtwache (vgl. z. B. pro lege Dei certare und in grales dienste striten).
Trevrizents rat geben (consilium in spiritu mansuetudinis) findet sich ebenso in dieser
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Das seelsorgerische Engagement des Correctors bricht vollends aus der
Klage hervor, dafl viele, die in der Kirche an leitender Stelle stehen, gegen-
tiber der Wahrheit taub seien und sich ,Fabeleien® zuwendeten (287).
Hiermit hat er nicht zuletzt auch jene Abtissinnen im Visier, die den oben
angefithrten hiretischen ,Lehrern der Verdammnis® samt ihrer unterhalt-
samen Literatur von der Art des Tristanromans und des Briefwechsels Zutritt

Schrift wie die Mitleidsfrage Parzivals, die dort vom Schiiler an seinen Meister gerichtet
wird, der wie Anfortas — jedoch die Kirche anklagend — die lepra universalis yor
Augen hat: ,, Bone magister, quare tristis est anima tua et quare conturbaris?“ (vig. 503).
»Ebeim, waz wirret dier?” fragt Parzival den leprosus Fischerkonig (795,29). Durch die
Quelle (Gerhoh) werden wir uns erst klar dariiber, welchen biblischen Kontext die Mit-
leidsfrage einschlieflt, denn die betreffende Frage lehnt sich an Ps 41.6 an (,Meine Seele,
warum bist du betriibt?“), wo die Gottverlassenheit (41.4: , Tranen waren mein Brot bei
Tag und Nacht* — vgl. das Wehklagen auf der Gralsburg) und die Sehnsucht nach dem
,lebendigen Gott* zum Ausdruck kommen. Das Wort wirret entspricht haargenau dem
lateinischen conturbaris der Bibel (conturbare ,verwirren, dngstigen®).

Um 1190, also iiber ein Jahrzehnt vor der Abfassung des ,Parzival’, hat schon der
jungelinc Hartmann von Aue in seinem Erstlingswerk, dem ,Bichlein (Ausg. P. W.
Tax, 1979), auf der Basis der philonischen Vorstellungen des Therapeuten (Seelenarztes)
sowie der platonischen Anthropologie (Geist-, muthafte und Begierdenseele; im
,Timaios‘ in Kopf, Brust und Unterleib lokalisiert) Gerhohs Traktat tiber die vierte
Nachtwache verarbeitet. Fiir die Waldenserforschung ergibt sich hieraus der wichtige
Beleg dafiir, daff die kirchenkritisch eingestellten Augustinerchorherren (wie Waldes
selbst andeutete) in der Tat die grofle Bewegung der laikalen Pauperes spiritu (Wal-
denser) vorbereiteten. So findet sich im ,Biichlein® nicht blof die ,Mitleidsfrage® des
Traktats (B. 1187: ,waz wirret dir?“). Auch der Wechsel von Rede und Gegenrede (Sti-
chomythie) iibertrigt groflenteils wortlich den Dialog von Gerhohs Traktat ins Mittel-
hochdeutsche. Offenbar diente der Nachtwachentraktat mit seiner Kirchen-(Papst-)
kritik den Pauperes zur Unterweisung in einer waldensischen Schola. Vgl. vig. 503 und
Biichlein V. 1183—1201:

~Bone magister, quare tristis est anima tua ...?“ — ,Herze, hist dii ibt swere?*

»cum videas me graviter oppressum . .. gravaminibus. — ,min leben, daz ist kum-

berlich.“

»An ignoras quod ...« — ,d# weist ez alse wol als ich.”

»Quorsum hec omnia, cum ... — ,wie kumet daz ...2"

»Hoc mihi velim planius explicari ... — ,daz lére mich.”

»,Num ignoras causam ...“ — ,wie dem si daz ist mir unkunt.“
Diese Entsprechungen zwischen Hartmanns ,Biichlein’, das die Ethik der Pauperes als
~Rat® (comsilium) Gottes fiir eine zerriittete Affektewelt empfiehlt, und Gerhohs
Traktat konnen kein Zufall sein.

Wolfram tibernimmt in seinem ,Parzival‘ jedoch nur die Grundstruktur von Gerhohs
Sicht der kirchengeschichtlichen Entwicklung (Apostel = Titurel, Mirtyrer = Fri-
mutel, Silvester = Anfortas, Pauperes spiritu im Kampf mit Sittenverfall und Hiresie =
Parzival als neuer, in armuot und diemsuot lebender Gralskonig), nicht aber Gerhohs
positive Beurteilung der Konstantinischen Schenkung und Papst Silvesters (vgl. vig. 511
in bezug auf letzteren: non se honorantem inhonoravit). Die tranquillitas magna unter
Konstantin als Biindnis von Papst und Kaiser, Altar und Thron (vig. 510), wird von
Chrétien wie von Wolfram, aber auch dem Corrector des AbHeBr im Sinne von Uppig-
keit, Laxheit und Dekadenz (riche roi Pescheor) bewertet. Die Augustiner kimpften
also an zwei Fronten, (vorreformatorisch) gegen die zunechmende Verweltlichung der
Kirche, zugleich aber auch gegen den neuheidnischen Katharismus, der vom Corrector
wie von Chrétien mit der kirchlichen laxatio in Zusammenhang gebracht wird.
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zu ihrer klosterlichen Welt verschaffen. Die seelsorgerischen Aufgaben
werden solcherart striflich vernachlissigt, wie der Corrector klagt: ,Die
jungen Kinder heischen Brot, und es ist niemand da, der es ihnen breche®
(Klagelied 4,4). Es ist dies gemaf der Erlauterung des Correctors die Situation
Percevals, des ,Einfiltigen® (simplex), der in der Gralsburg von Tiir zu Tir
geht, jeweils ,heftig klopft, wie Chrétien hervorhebt, jedoch alles ver-
schlossen findet und niemand antrifft, der ihm seine Fragen nach dem Myste-
rium beantwortet. Die geistlichen Gralsburgbewohner brechen Perceval
lediglich das reale Brot, dies in verschwenderischer Weise. Sie verweigern
thm jedoch das geistige Brot, das ,Brot des Lebens®.

Hart geht der Corrector mit der Verschwendungssucht (superfluitas) und
dem Herrentum (dominium) der ,nach dem Vorbild irdischer Kénige®
lebenden geistlichen Fithrer ins Gericht (257: Reges igitur gentinm imitatur
gemafl Lk 22,25—26), eine Kritik, die zusammen mit Matth 23,25—26 (die
Pharisaer, die ihre Becher und Schiisseln nur auswendig reinigen) sowie der
Verwerfung der ,koniglichen® Bauten von Kirchenfiirsten in deutlichen
Umrissen die Sinnfigur des reichen (geistlichen) Fischerkonigs skizziert.*’
Chrétien iibertrigt all dies in die epische Wirklichkeit, insbesondere auch die
Rom-Kritik des Correctors, der mit Lukan-Worten (De bello civili 1,84: Tu
cansa malorum / Facta tribus dominis communis — vgl. Ep. VIL251) die
Unterwerfung des Sacerdotiums durch die Michtigen beklagt. Der Fischer-
konig sitzt entgegen der vom Corrector dargelegten Idealitit des Kirchenre-
giments (In nave unus gubernator, also nur ein Steuermann, der das Schiff-
lein Petri lenkt) nicht allein am Steuer der navicula Petri. Wihrend der
Fischerkédnig, der eigentlich der Steuermann sein sollte, mit am Kéder ange-
brachten Widerhaken angelt (die heimliche Kritik der Augustinerchorherren
an der zunehmend eingeschrinkten libertas ecclesiae), wird das Boot von
einem ungenannten Mann gesteuert, dem weltlichen Herrscher (rémischen
Kaiser) gemif} der Gesamtsymbolik.* Die betonte Uppigkeit und Gaumen-
lust der Gralsburgbewohner vergegenwirtigen offenbar die Kritik des Cor-
rectors an der Hoffart, dem Wohlleben und der Pflichtvergessenheit (negli-
gentia) der pessimi praelati, die die Gliubigen nicht wirklich zurechtweisen.
Auch der Fischerkdnig selbst mufl sich diese Kritk aufgrund seines per-
missiv-lassigen Verhaltens gegeniiber Perceval gefallen lassen. Die ,,diebische
Verriterei“ der Haretiker (perfidum furem), die der Corrector anprangert,

49 Vel. auch die oben angefithrte Kritik der Correctio an kldsterlichen Palastbauten,
deren Konige sich nicht zu schimen brauchten, und die Gestalt des reichen Fischerko-
nigs (als Papstfigur) in der palastartigen Gralsburg bzw. Percevals Bemerkung, daf} er
nicht wisse, ,,ob er Fischer (= geistlicher piscator — vgl. die Ausfiihrungen Gerhohs in
seinem kirchenkritischen Traktat) oder Konig® sei, jedenfalls sei er ,reich und héfisch®
(V. 34971.). Zu Chrétiens Verarbeitung des Hilferufs des Grafen Raimund V von Tou-
louse wegen der tabes-artigen Hiresie siehe Bayer, lepra universalis (Anm. 31) 294f.

50 Siche Bayer, Gral (Anm. 7) 296.
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wird von Chrétien in dem Diebstahl und Verrat iibenden ,Maidchen-
schinder® Greoreas dargestellt, der ein ausgemachter Heuchler ist.*!

Mit Paulus-Worten (2Tim 3,14—17) ermahnt der Corrector die congre-
gatio, bei dem zu bleiben, was sie gelernt habe und was ihr vertraut sei.
Paulus spricht im gleichen Kapitel von den Heuchlern, die den Schein eines
gottesfiirchtigen Lebens haben, sich in die Hiuser einschleichen und lose
Frauen umgarnen. Ebendies ist gemifl der Correctio die List des Pseudo-
Abilard und der ungenannten psexdo-apostoli.

Das verlafiliche theologische Wissen, das man von einem Chorherrn als
Kind gelernt hat, liegt in dem didaktischen Material der Handschrift Troyes
1433 vor (letztes Viertel des 12. Jahrhunderts). Sie enthilt all jenes, was von
Chrétien lehrbuchartig vergegenwirtigt wird und nicht in der Correctio
anzutreffen ist.*> Damit ist noch wahrscheinlicher geworden, daff ,Meister®
Chrétien Erzieher, genauer: magister et canonicus von Saint-Loup in Troyes
war. Ist er auch der Verfasser der Correctio als theologisch-pidagogische
Literaturkritik? Es spricht nichts dagegen und vieles dafir.

AEbd 3194,
52 So z. B. die Visionentheorie, die Erliuterung der Heilsstufen, der Glaubens- und
Gesetzesgerechtigkeit u. a. Hierzu ebd. 306ff., 312f.



Das Recht der Gemeinde

Carl Immanuel Nitzschs Beitrag zur Reform der evangelischen
Kirchenverfassung im 19. Jahrhundert!

Von Joachim Mehlhausen

1. C.I. Nitzsch als Theoretiker und Praktiker
des Kirchenrechts

+Eine Kirche gedeiht in derselben Proportion, in welcher die Glieder der-
selben zur Thatigkeit kommen.“ Mit dieser des Nachdenkens noch immer
werten Sentenz hat Carl Immanuel Nitzsch am 11. August 1846 vor dem
Plenum der ersten Evangelischen Generalsynode in Preuflen seine Partei-
nahme fiir das ,,Recht der Gemeinde® begriindet.? Dabei ging es ihm niherhin
darum, die Mitwirkung der Ortsgemeinde an der gesamtkirchlichen Gesetz-
gebung und Verwaltung institutionell zu sichern. Die Verfassung der Kirche
und ihre Verwaltung diirften der einzelnen Gemeinde nicht bloff als
»Effluenz von einer Centralgewalt® entgegentreten. Dabei sei es prinzipiell
von untergeordneter Bedeutung, ob sich diese zentrale Instanz theologisch
als das iure divino legitimierte Leitungsrecht eines monokratischen Episko-
pats verstehe oder im territorialistischen System als die unbegrenzte Voll-
macht des Landesherrn iiber sein Territorium, in der die kirchlichen Angele-
genheiten geistlicher wie weltlicher Art eingeschlossen seien. Der Grundsatz

! Erweiterte Fassung eines Vortrages, der bei einer Gedenkfeier anlifilich des
200. Geburtstages von Carl Immanuel Nitzsch (1787—1868) am 20. November 1987 in
Bonn gehalten wurde. Zu dieser Gedenkfeier luden die Evangelisch-Theologische
Fakultit der Rheinischen Friedrich-Wilhelms-Universitit zu Bonn und die Evangeli-
sche Kirche im Rheinland ein, die beide dem Wirken von C. I. Nitzsch sehr viel ver-
danken. Der Gedenkvortrag war zugleich Teil der Eroffnung eines von der Deutschen
Forschungsgemeinschaft geférderten Symposions zu dem Thema: ,Die Bedeutung von
Carl Immanuel Nitzsch fir die Praktische Theologie und die kirchliche Praxis, das von
Henning Schréer und Friedrich Wintzer (beide Bonn) geleitet wurde. Auf dem Sympo-
sion wurden folgende Referate diskutiert: Reinhard Schmidt-Rost (Tiibingen), ,,Eigen-
thiimliche Seelenpflege®. C. I. Nitzschs wissenschaftliche Grundlegung einer speziellen
Seelsorgelehre; Volker Drehsen (Tiibingen), ,.Die kirchliche Ausiibung des Christen-
tums®. Programm und Gestalt der Praktischen Theologie von C. I. Nitzsch; Eberhard
Winkler (Halle/Saale), C. I. Nitzschs Wirken in Wittenberg und Berlin; Henning Theu-
rich (Bonn), ,,Predigt zur Auferbauung der Gemeinde®. Ein Beitrag zur Frage nach dem
Subjekt kirchlichen Handelns.

2 Verhandlungen der evangelischen General-Synode zu Berlin vom 2. Juni bis zum
29. August 1846 (Amtlicher Abdruck), Berlin 1846 (= Verhandlungen GS 1846), 407.
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eines solchen ,Rechts der Gemeinde“ zur Mitwirkung am Kirchenregiment
werde bereits in den lutherischen Bekenntnisschriften ausgesprochen; und
dieses Recht sei gegenwirtig besonders dringlich zu fordern, weil , Agita-
tionen“ gegen das derzeit herrschende Kirchenregiment dann aufhéren
wiirden, ,wenn der Familienvater, der Presbyter sich als Glied eines geord-
neten Ganzen wisse®, an dessen Gestaltung er beteiligt sei.®> Mitbeteiligung
férdere die Mitverantwortung und trage somit zur Verbesserung der
gesamten innerkirchlichen Lage bei.

Wie kithn ein solches Plidoyer fiir das ,,Recht der Gemeinde® im Jahre
1846 war und welchen Miflverstindnissen derjenige sich aussetzte, der es for-
mulierte, mag die Kritik der Evangelischen Kirchenzeitung Ernst Wilhelm
Hengstenbergs zeigen. Dort schreibt im Oktober des Jahres 1846 ein Korre-
spondent zu den Verfassungsverhandlungen auf der Berliner Generalsynode:
»Wir erinnern daran, daf jede Modifikation der Verfassung, welche das
Kirchenregiment den Gemeinden ... d.i. der Menge, ganz oder theilweise in
die Hande gibt, — denen, welche nicht dem Herrn und Seinen Gliedern
dienen, sondern ,auch mitreden® wollen, — jede Modifikation, welche das
dem innersten Wesen der Kirche widersprechende Princip ,von unten fest-
stellt oder stirke, im Gegensatz des ,gottmenschlichen® Princips ,von oben® —
dafl jede solche Modifikation das Recht und die Freiheit der Kirche gefihrdet
und ihre Geistesschitze dem Despotismus des Fleisches blofistellt. “* Heng-
stenberg sagte es dann im Neujahrsgruff 1847 seinen Lesern noch unver-
blimter: Die Reprisentanten und Fiirsprecher der presbyterial-synodalen
Verfassung in den westlichen Provinzen Preuflens seien voller Vorliebe fiir
ihre provinzielle Partikularitit und eifrig damit beschiftigt, ,,auch die iibrigen
Provinzen mit ihr zu begliicken®; zugleich seien diese Theologen unfihig,
»sich auch nur denkend in das Wesen einer anderen Verfassung zu ver-

> ,Denn eine Consistorial- und Presbyterialverfassung hoben sich im Prinzipe
gegenseitig auf. Nun frage sich, wie sie denn zusammen bestehen konnten. Da miisse
die eine und die andere sich dndern, miisse ihren ausschliefflichen Charakter aufgeben.
Die Consistorialgewalt sei entweder territorialistisch, oder das Consistorium sei eine
Art von Capitel einer bischéflichen Gewalt; in beiden Fillen sei es aber dasselbe, nim-
lich Effluenz von einer Centralgewalt. Das Consistorium als Verwaltungsbehorde
miisse in Vereinigung mit Presbyterial-Institutionen das Gemeinderecht anerkennen. Es
lg{ebe nur eine Vereinigung von Eeiden Seiten; wenn das landesherrliche Regiment aner-
annt werde, so miisse auch das Recht der Gemeinde anerkannt werden. Es miisse also
das jus circa sacra ein positives Element fiir die evangelische Kirche werden; auf der
anderen Seite miisse die Gemeinde anerkannt werden, in ihrem positiven Rechte mitzu-
wirken zur Gesetzgebung und Verwaltung. In beiden miisse irgend ein Ineinandergehen
gesetzt werden ... Es sei ja natiirlich, dafl die Pflicht Jedem lieb werde, wenn er auch
die derselben entsprechenden Rechte erhalte, und eine Kirche gedeihe in derselben Pro-
portion, in welcher die Glieder derselben zur Thitigkeit kimen. Agitationen hérten
auf, wenn der Familienvater, der Presbyter sich als Glied eines geordneten Ganzen
wisse® (Verhandlungen GS 1846, 407).
* Evangelische Kirchen-Zeitung (= EKZ) Berlin, 39 (1846), Nr. 82, 715. — Zu E. W.
Hengstenberg und der EKZ vgl. Joachim Mehlhausen, Hengstenberg, E. W., in: TRE
15 (1986), 39—42 (Lit.).
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senken®. Um den ,,Kern® dieser Synodalvertreter aus dem Rheinland und aus
Westfalen bilde sich eine ,,Schale® von solchen Zeitgenossen, ,,welche in der
mehr und mehr zur demokratischen umzubildenden presbyterianischen Ver-
fassung ein Mittel zur Realisierung ihrer liberalen Tendenzen, zur Beseiti-
gung des ,gouvernementalen Regiments‘ und zugleich des Bekenntnisses der
Kirche erblicken. **

Weder der zur Anklage stilisierte Demokratie-Verdacht noch die Unter-
stellung liberaler politischer Tendenzen kénnen Nitzsch treffen. Eine
Abschaffung des Landesherrlichen Kirchenregiments lag ihm 1846 iiberhaupt
nicht im Sinn. Selbst 1867, als er seine Uberlegungen zum evangelischen
Kirchenrecht endgultig systematisch zusammenfafite, sprach er sich zu
diesem Fragenkreis duflerst behutsam aus. Eine , Kirchengewalt® gehére ,,zur
Lebensentwicklung der Kirche selbst*; und an ,,diesem Lebensgesetze“ habe
auch die ,thatsichlich gegebene landesfiirstliche Kirchengewalt eine Stiitze
wie sie so oder so in Deutschland vom Ursprung der Reformation her®
bestehe.® Mit einer bloflen Abschaffung dieses Rechtsinstituts sei nichts zu
erreichen; es komme vielmehr darauf an, ,,die Gemeinen aus der Passivitit in
ein mitwirkendes Interesse“ zu ziehen ,und eine geordnete Freiheit des
Theilnehmens an dem wesentlichen kirchlichen Thun als Ziel“ zu setzen.
Man diirfe solchen ,langsamen Fortgang ... nicht auf Fruchtlosigkeit des
ganzen Unternehmens, noch auf Reue, sondern nur auf Sicherheit des Wil-
lens bei grofier Vorsicht und somit selbst auf Segen deuten, wenn nur von
oben herab und von unten herauf die fiir die Gegenwart und Zukunft noth-
wendigen Grundsitze fiir den Aufbau nicht engherzig und muthlos verletzt
oder aufgegeben werden.“” Es geht Nitzsch um ein organisches Wachstum
der Kirchenverfassungsreform. Und es sind fiir ihn zuallererst theologische
Erwigungen, die ihn zum Anwalt des ,Rechts der Gemeinde* machen.

Es ist bekannt, dafl Nitzsch die Ekklesiologie zum zentralen Thema der
Praktischen Theologie gemacht hat. Schon Wilhelm Dilthey hat prizise
beschrieben, wie Nitzsch als erster das Programm Schleiermachers ausfiihrte,
indem er alle wesentlichen ,Funktionen und Lebenstitigkeiten der Kirche®

> EKZ 40 (1847), Nr.1, 2f. — Die Ausfithrungen von Nitzsch zum ,Recht der
Gemeinde® nennt Hengstenberg ,gutmiitige und phantastische Redensarten®, die wie
Seifenblasen zerplatzten, wenn man sie mit den , Thatsachen des Gustav-Adolphver-
eins“ konfrontiere (a.a.O., 4f.). Hengstenberg spielt hier auf den fiir ihn emporenden
Sachverhalt an, dafl der Gustav-Adolf-Verein 1846/47 lingere Zeit geschwankt hatte,
ob man den aus dem Amt entlassenen Konigsberger Militirpfarrer Julius Rupp — einen
Hauptvertreter der spitrationalistischen ,,Lichtfreunde® — aus dem Verein ausschlieflen
miisse. Hengstenberg sprach die Sorge aus, verfassungsmifig selbstindige Gemeinden
kkénnten dogmatischen Fragen mit einer dhnlich unentschlossenen und ,.schwankenden
Tendenz® begegnen (a.a.0., 36—40).

¢ C.IL Nitzsch, Praktische Theologie. Bd. 3, 2. Abt. Die evangelische Kirchenord-
nung, Bonn 1867 (= PTh IIL2), 332.

7 PTh 111,2,342f.
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aus ihrem ,urbildlichen Begriff* entfaltete.® In neuerer Zeit haben Friedrich
Wintzer,” Henning Theurich,'® Dietrich Réssler!! und Volker Drehsen'?
diesen Sachverhalt genauer analysiert und seine Relevanz fiir heutige Kon-
zepte der Praktischen Theologie sichtbar gemacht. Hingegen ist immer noch
nicht zureichend dargestellt worden, wie Nitzsch als praktisch handelnder
Kirchenmann im Widerstreit der theologischen und kirchenpolitischen Rich-
tungen seiner Zeit zu wirken bemiiht gewesen ist. Hier gibt es noch eine For-
schungsliicke, deren Schliefung iiber das allgemeine historiographische
Interesse hinaus einen reichen Gewinn fiir die Lehre vom evangelischen
Kirchenrecht und seiner theologischen Begriindung verspricht.'® Nitzsch ist
wihrend seines langen Berufslebens nie ausschliefllich Universititstheologe
gewesen. Von den Wittenberger Anfingen an bis zu den letzten Lebens-
jahren in Berlin hat er neben der akademischen Lehrtitigkeit immer auch
kirchliche Leitungsimter innegehabt: Als Propst und Superintendent in Wit-
tenberg; als ,vicarius® der evangelischen Gemeinde in Bonn;'* als Depu-
tierter der rheinischen Provinzialsynode und deren Assessor (Vize-Prises);
als Mitglied der preuflischen Generalsynode von 1846; als Berater des Ber-
liner Oberkonsistoriums'® und als Mitglied des Evangelischen Oberkirchen-
rats; und schlieflich auf der einflufireichen Stelle des Propstes zu St. Nicolai

8 Wilhelm Dilthey, Gesammelte Schriften. Bd. 11, Vom Anfang des geschichtlichen
Bewuftseins, Stuttgart/Gottingen 21960, 39—56; 46f. — Vgl. C. 1. Nitzsch, Praktische
Theologie. Bd.1. Allgemeine Theorie des kirchlichen Lebens, Bonn 1847 21859
(= PTh I), §§ 28—38.

9 Friedrich Wintzer, C.I. Nitzschs Konzeption der Praktischen Theologie in thren
geschichtlichen Zusammenhingen, in: EvTh 27 (1969), 93—109.

19 Henning Theurich, Theorie und Praxis der Predigt bei Carl Immanuel Nitzsch,
Gottingen 1975 (StThGG 16) mit einer vollstindigen Nitzsch-Bibliographie.

11 Dietrich Réssler, Grundrifl der Praktischen Theologie, Berlin/New York 1986,
33—=36]

12 Yolker Drehsen, Neuzeitliche Konstitutionsbedingungen der Praktischen Theo-
logie. Aspekte der theologischen Wende zur sozialkulturellen Lebenswelt christlicher
Religion, 2 Bde., Giitersloh 1988.

13 Fiir nahezu alle biographischen Details bleibt vorerst die klassische Nitzsch-Bio-
graphie von Willibald Beyschlag unersetzlich: W. Beyschlag, Karl Immanuel Nitzsch.
Eine Lichtgestalt der neueren deutsch-evangelischen Kirchengeschichte, Berlin 1872.

4 Wolfgang Eichner, Die Rolle von Nitzsch als ,vicarius‘ der evangelischen
Gemeinde in Bonn, in: MEKGR 36 (1987), 165—184. Zur Beteiligung von Nitzsch an
der Bearbeitung der rheinisch-westfalischen Kirchenordnung von 1835 vgl. Joachim
Mehlhausen, Bekenntnis und Bekenntnisstand in der Evange%ischen Kirche im Rhein-
land. Die geschichtliche Entwicklung der Priambel und der Grundartikel der rheini-
schen Kircienordnung 1835—1952, in: MEKGR 32 (1983), 121—158; 128f.

15 Bisher war unklar, ob Friedrich Wilhelm IV. lediglich plante, Nitzsch in das
Oberkonsistorium zu berufen, oder ob es tatsichlich zu einer Berufung kam. Eberhard
Winkler machte den Verf, freundlicherweise darauf aufmerksam, daf} aus der Personal-
akte eindeutig hervorgeht, daft Minister Eichhorn am 21.1. 1848 dem Konig 15 Mit-
glieder fir das Oberkonsistorium vorschlug, unter denen Nitzsch an 13. Stelle stand;
der Konig sprach die Berufung am 28. 1. 1848 aus (ZA Merseburg 2.2.; Nr.22807
S.23). In jedem Fall war dieser Auftrag nur von kurzer Dauer; vgl. Beyschlag, Nitzsch
322.
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in Berlin und als Superintendent fiir die Hilfte der Berliner Pfarrerschaft.'®
In allen diesen Funktionen hat Nitzsch unermiidlich an Fragen der Kirchen-
ordnung und Kirchenverfassung gearbeitet. Zahlreiche Referate und Gut-
achten aus seiner Feder liegen gedruckt vor; das noch ungedruckte Material
ist kiirzlich neu gesichtet worden (V. Drehsen), bleibt aber zunichst noch
unerschlossen. Lebendig und aussagekriftig werden alle diese Unterlagen
erst dann, wenn man sie hineinstellt in den Kontext der Zeit, in das Stimmen-
gewirr und in die Problemvielfalt der Zeit zwischen 1810 und 1868, in der
eine in ihrer Intensitit einzigartige theologische Diskussion tiber Fragen der
Kirchenverfassungsreform gefiihrt worden ist. Das Ausbleiben weithin sicht-
barer oder gar spektakulirer Reformtaten hat dem Irrtum Vorschub geleistet,
in jener Zeit sei im Bereich des evangelischen Kirchenrechts nur Stillstand zu
konstatieren; erst die Sohm-Harnack-Kontroverse und dann der tiefe Ein-
schnitt durch die Aufhebung des Landesherrlichen Kirchenregiments im
Jahre 1918 hitten die Grundsatzdiskussion zum evangelischen Kirchenrecht
in Bewegung gebracht. Historische und theologiegeschichtliche Detailfor-
schung wird demgegeniiber sichtbar machen kénnen, daf gerade im 19. Jahr-
hundert iiber Grundsatzfragen evangelischer Kirchenordnung und Kirchen-
verfassung!’ theologisch viel umfassender und tiefgreifender nachgedacht
worden ist, als in der Friihzeit der Weimarer Republik, in der man sich
zunichst weithin mit pragmatischen Losungen zufriedengab, die ihrerseits
auf theologischen Uberlegungen aufruhten, die viel frither angestellt worden
waren. '8 Daf} dies zum Nachteil der kirchenleitenden Arbeit und damit zum
Schaden der evangelischen Kirche in Deutschland insgesamt geschah, hat sich
spitestens 1933 gezeigt. Nitzschs Entwurf eines evangelischen Kirchenrechts
vom Recht der Gemeinde her bleibt ein bedenkenswerter theologischer
Ansatz, der insbesondere dazu verhilft, die Rechtsgestalt der Kirche nicht
von ihren Auflenbeziehungen her zu bestimmen, sondern im Blick auf die
Handlungen der Kirche selbst.! ,Wir .. .. finden vor allem die Aufgabe vor,
das objective kirchliche Leben, nimlich die Grinde und Zwecke desselben,
als die rechte Selbstthitigkeit der christlichen Gemeinschaft deutlich und gel-
tend zu machen, und so ist fiir uns die kirchliche ordnende Thitigkeit auf das
Vierfache: auf die Lehre, auf den Gottesdienst und das Parochialverhaltniff,

16 Beyschlag, Nitzsch 455f.; vgl. PTh II1,2,VIII f.

17 Nitzsch lE)evo;rzugt den Begriff ,Kirchenordnung® und gibt hierfir auch eine
interessante Begriindung an: PTh 111,2,14f. Er kann jedoch — dem Sprachgebrauch der
Zeit folgend — den Begriff ,Kirchenverfassung® synonym verwen«fen: PTh I (§ 86),
458 ff.; PTh I11,2,344 ff. Vgl. auch C. I. Nitzsch, System der Christlichen Lehre (1829),
Bonn 1851 (§ 196), 379 u. 6. .

18 Fine neuere Monographie zu diesem wichtigen Fragenkreis fehlt. Vgl. zum
Gesamtproblem: Herbert Frost, Strukturprobleme evangelischer Kirchenver%assung.
Rechtsvergleichende Untersuchungen zum Verfassungsrecht der deutschen evangeli-
schen Landeskirchen, Géttingen 1972 (Lit.).

19 Zur theologischen Diskussion des Problems in der Gegenwart: Gerhard Sauter, In
der Freiheit des Geistes. Theologische Studien, Gottingen 1988, 117—-127.
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auf die Sitte und die Zucht, endlich auf die Haushaltung und die Armenpflege
gerichtet“.?° In welchem Kontext Nitzsch diese Auffassung entwickelte und
zur Geltung zu bringen versuchte, sei durch den Riickblick auf einen kleinen
Ausschnitt seines praktischen kirchlichen Handelns gezeigt.

2. C.I Nitzsch auf der Berliner Generalsynode
von 1846

Vom 2. Juni (Pfingsten) bis zum 29. August 1846 tagte in 56 Sitzungen in der
Kapelle des Berliner Schlosses die erste preuflische Generalsynode.?! Selten
ist in neuerer Zeit eine grofle Kirchenversammlung mit so viel Hoffnung auf
Erneuerung begonnen worden. Selten hat man mit solcher Konzentration des
dialogischen Bemihens um Konsensfindung die grofien innerkirchlichen
Probleme der eigenen Zeit zu lésen versucht. Selten ist schon vor dem
Zusammentritt einer Synode deren Berechtigung, Qualifikation und Sinn so
ungestiim in Frage gestellt worden wie in diesem Falle. Und wohl fast nie in
der Geschichte der Kirche haben die Verhandlungsergebnisse einer Synode
so lange in den Akten schlummern miissen, bis sie wenigstens als Impulse
einen gewissen Niederschlag in der kirchlichen Gesetzgebung fanden. Diese
Besonderheiten hingen aufs engste mit der Kirchenpolitik Kénig Friedrich
Wilhelms IV. von Preuflen zusammen, deren Motive und Zielsetzungen fiir
die Zeitgenossen weitaus schwerer zu durchschauen waren als fiir die Nach-

200 PO D X

2L Aufer dem in Anm.2 genannten amtlichen Verhandlungsprotokoll ist heranzu-
zichen: Gustav Kriiger, Berichte iiber die erste evangelische Generalsynode Preuflens
im Jahre 1846. Mit einem Anhange der wichtigsten Actenstiicke, Leipzig 1846. — Von
den zeitgenossischen Verdffentlichungen zur Generalsynode seien hervorgehoben:
Album der Evangel. Generalsynode zu Berlin 1846 (Verzeichnis der Mitglieder, Bild
der Kéniglichen Schlofkapelle, Sitzordnung und je auf einem Albumblatt handschrift-
liche Widmungen der Teilnehmer. Nitzsch trug in das Album ein: , Weil wir wissen,
dafl der Herr zu fiirchten ist, fahren wir schon mit den Leuten, Gott aber sind wir
offenbar. 2 Cor 5 [11]. Dr. Carl Immanuel Nitzsch, Assessor der Rheinischen Prov.
Syn. Prof. d. Theologie zu Bonn, geb. zu Borna im Kénigr. Sachsen d. 21. Sept. 1787
Der Widmungseintrag verrit etwas von der Grundstimmung, in der Nitzsch an der
Synode teilnahm). Julius Miiller, Die erste Generalsynode der evangelischen Landes-
kirche Preuflens und die kirchlichen Bekenntnisse, Breslau 1847. Aemilius Ludwig
Richter, Die Verhandlungen der preufischen Generalsynode. Ubersichtliche Darstel-
lung nach der amtlichen Ausgabe der Protokolle, Leipzig 1847. — Sekundairliteratur:
Johannes Heintze, Die Grundlagen der heutigen preuflischen Kirchenverfassung in
ihren Vorstellungen seit der Generalsynode von 1846, Greifswald 1931; ders., Die erste
Preuflische Generalsynode 1846, in: JBBKG 41 (1966), 123—141. — Johannes
Hymmen, Die Unionsfrage auf der Preuflischen Generalsynode von 1846, in:
JVEKGW 68 (1975), 101—141. — Joachim Mehlhausen, Friedrich Wilhelm IV. Ein
Laientheologe auf dem preuflischen Kénigsthron, in: Henning Schroer/Gerhard
Miiller (Hrsg.), Vom Amt des Laien in Kirche und Theologie. Festschrift fiir Gerhard
Krause, Berlin/New York 1982, 185—214. — Wilhelm H. Neuser, Kirche zwischen
Romantik und Konstitutionalismus — die Preuflische Generalsynode von 1846, in:
MRKG 33 (1984) 201—227.
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welt.22 Friedrich Wilhelm IV. hatte sich gleich nach der Thronbesteigung im
Jahre 1840 daran gemacht, die von seinem Vater, Friedrich Wilhelm III.,
hinterlassenen ungelosten kirchlichen Probleme aufzuarbeiten. Zuniachst
legte er den von Friedrich Wilhelm III. mit grofler Hirte gefithrten Kampf
gegen die separatistischen Alt-Lutheraner bei; sodann wurden die wegen
ihrer Intransigenz in der Mischehenfrage inhaftierten katholischen Erzbi-
schéfe freigelassen und durch eine persénliche Ehrenerklirung des preufii-
schen Konigs rehabilitiert. Auch mit den rationalistischen ,Lichtfreunden®
versuchte der Kénig zum Ausgleich zu kommen. Die von Friedrich Wil-
helm IV. bei alledem praktizierte Toleranz war nicht — wie manche Zeitge-
nossen es zunichst deuteten — Folge einer liberalen Gesinnung. Der Konig
wollte vielmehr der evangelischen Landeskirche in Preufien nach auflen hin
Ruhe verschaffen und sie zugleich von innen her von ,Elementen des
Unglaubens“ reinigen, damit die ,Gliubigen unzweideutiger beieinander*
wiren. Mit der gleichen Intention wandte sich Friedrich Wilhelm IV. auch
den beiden wichtigsten offenen Fragen innerhalb der preuflischen Landes-
kirche zu: dem Problem der Union und der Kirchenverfassung. Beide The-
menkreise waren aus sachlichen und auch theologischen Griinden eng mit-
einander verbunden. Hier kamen fernerhin auch politische Gesichtspunkte
mit ins Spiel: Eine organische innere Verbindung der beiden westlichen Pro-
vinzen der Monarchie mit den sechs ilteren dstlichen Provinzen war nur
méglich, wenn in diesen Kirchenordnungsfragen Fortschritte erzielt werden
konnten.

Im Jahre 1843 wurden fiir die dstlichen Provinzen (Brandenburg, Pom-
mern, Sachsen, Preufien, Posen, Schlesien) ,Kreis-Synodal-Versammlungen
der Geistlichen® einberufen. Der entsprechende Ministerialerlall vom 10. Juli
1843 betonte, die Berufung der Synodalversammlungen erfolge in der Uber-
zeugung, ,dafl die evangelische Kirche, wenn ihr wahrhaft und dauernd
geholfen werden soll, nicht nur von Seiten des Kirchenregiments geleitet,
sondern vornehmlich aus eigenem, inneren Leben und Antrieb erbaut sein
will“.2* Aufgabe der Kreissynoden war es, in freier Beratung zunichst ein
klares Bild von ,dem Zustande der kirchlichen Gemeinde-Verhiltnisse® in
ihrem Bereich zu entwerfen; dann sollten Vorschlige erarbeitet werden, ,wie
und mit welchen Mitteln eine Besserung der wahrgenommenen Mingel zu

22 Es mufl daran erinnert werden, dafl die wichtigsten Texte zu den Kirchenverfas-
sungsplinen Friedrich Wilhelms IV. erst 1873 von Leopold v. Ranke veroffentlicht
worden sind; vgl. Johannes Heckel, Ein Kirchenverfassungsentwurf Friedrich Wil-
helms IV. von 1847, in: ders., Das blinde, undeutliche Wort ,Kirche’. Ges. Aufsitze,
hrsg. v. Siegfried Grundmann, Koéln/Graz 1964, 434—453. Kurt Schmidt-Clausen,
Vorweggenommene Einheit. Die Griindung des Bistums Jerusalem im Jahre 1841,
Berlin/Hamburg 1965, 221—367. Joachim Cochlovius, Bekenntnis und Einheit der
Kirche im deutschen Protestantismus 1840—1850, Giitersloh 1980, 142—145. Hanns
Christof Brennecke, Eine heilige apostolische Kirche. Das Programm Friedrich Wil-
helms IV. von Preuflen zur Re?orm der Kirche, in: BThZ 4 (1987), 231—251.

2 Verhandlungen GS 1846, 1.
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bewirken sei“.?* Die Arbeitsergebnisse der Kreissynoden wurden den 1844
einberufenen Provinzial-Synoden vorgelegt. Teilnehmer dieser Synodalver-
sammlungen waren die Superintendenten jeder Provinz, hohe Militirgeist-
liche, Abgeordnete der theologischen Fakultiten der Landesuniversititen
und je ein von der Pfarrerschaft eines Kirchenkreises ,freigewahlter Geistli-
cher; Laien nahmen an diesen von den Generalsuperintendenten geleiteten
Provinzialsynoden nicht teil. Die Protokolle der Synoden wurden gedruckt
und der Offentlichkeit zuginglich gemacht. Gleichzeitig wurde im Ministe-
rium der Geistlichen Angelegenheiten das gesamte Material gesammelt und in
sieben ,Denkschriften® zusammengefafit. Die Themen dieser Denkschriften
zeigen, wie umfassend man in dieser Phase an der Erneuerung der preufli-
schen Landeskirche gearbeitet hat.?> Die Berufung der Generalsynode sollte
einen Abschlufl der synodalen Verhandlungen auf allen Ebenen bilden,
~durch welchen die aus den unteren kirchlichen Kreisen heraufgestiegene
Berathung in ein Resultat zusammengefafit und der Weisheit des obersten
Schutz- und Schirmherrn der Kirche anheimgestellt werden kann®.?¢ In die
Generalsynode wurden Abgeordnete aus den 6stlichen Provinzen sowie aus
dem Rheinland und aus Westfalen berufen. Im Unterschied zu den voraufge-
gangenen Kreis- und Provinzialsynoden wurde die Generalsynode aus Geist-
lichen und Laien zusammengesetzt, wobei die Sitzverteilung mit 38 :37 eine
Stimme Mehrheit fiir die Laien bedeutete. Vorsitzender der Generalsynode
war als Vertreter des Landesherrn der in kirchlichen und theologischen
Fragen tiberaus sachkundige Kultusminister Friedrich von Eichhorn.?” Nur
ein Drittel der Synodalen war im engeren Sinne ausschliefflich vom Landes-
herrn berufen worden; die anderen Mitglieder der Generalsynode waren ent-
weder von ihren entsendenden Gremien frei gewahlt worden (so die Ver-
treter aus dem Rheinland und aus Westfalen sowie die sechs Theologieprofes-
soren und die ebenfalls sechs Juraprofessoren) oder aus Vorschlagslisten der
Provinzialsynoden vom Kirchenregiment ausgewahlt worden.?® Insgesamt
war so eine kirchliche Notabelnversammlung zustandegekommen, in der die
verschiedenen Richtungen der damaligen preuflischen Landeskirche ziemlich
gleichmifig vertreten waren. Als Exponenten der konservativen Richtung

24 Verhandlungen GS 1846, 2.

% Die Denkschriften sind abgedruckt im Anhang zu Verhandlungen GS 1846,
1—134. Sie betreffen die Themen: 1. ,Heilighaltung des Eides®, 2. , Erleichterung der
Geistlichen in ihren administrativen Amtsgeschiften®, 3. ,Vorbildung fiir den geistli-
chen Beruf®, 4. ,Emeritirung und Pensionirung der Geistlichen®, 5. ;, Verpflichtung der
Geistlichen auf die Bekenntnifischriften®, 6. ,Angelegenheiten der Union®, 7. ,Die
Kirchenverfassung®.

26 Verhandlungen GS 1846, 2.

27 Die Verhandlungsprotokolle belegen, mit welch grofiem Geschick und Sachver-
stand Minister Eichhorn die Generalsynode geleitet hat; zu seiner Person vgl. Stephan
Skalweit, in: NDB 4, 376f.

28 Verhandlungen GS 1846, 2f. — Vgl. Ernst Rudolf Huber, Deutsche Verfassungs-
geschichre seit 1789, Bd. II: Der Kampf um Einheit und Freiheit 1830 bis 1850, Stutt-
gart 21960, 268—281.
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waren etwa der Jurist und Kirchenrechtslehrer Friedrich Julius Stahl und der
sichsische Konsistorialprasident Carl Friedrich Goschel anzusehen. Den
linken Fliigel der Liberalen reprisentierte der Berliner Oberbiirgermeister
Heinrich Wilhelm Krausnick.?’? Auf den Einwand, mit dieser einen Person
sei ,die Religion des Berliner Magistrats“ auf der Synode doch nur sehr
schwach vertreten, entgegnete Hengstenbergs Kirchenzeitung: ,Dies erin-
nert an jenes Midchen, welches auf den Vorwurf, daf} sie ein uncheliches
Kind habe, erwiderte: es sey ja nur ein ganz kleines Kind*.?°

Die grofite Fraktion der Generalsynode setzte sich aus Vertretern der im
weitesten Sinne von Schleiermacher herkommenden Vermittlungstheologen
zusammen. Hier sind allerdings genauere Differenzierungen vorzunehmen.
So klagte Nitzsch iiber die ,etwas excentrischen Schleiermacherianer, die
ihm das Leben ebenso schwer machten, wie die ,,Strenggliubigen®. Nitzsch
meinte wohl vor allem August Twesten, den Nachfolger Schleiermachers auf
dessen Berliner Lehrstuhl.?! Nitzsch selber war nicht als Bonner Theologie-
professor in die Generalsynode berufen bzw. gewihlt worden, sondern als
Assessor der rheinischen Provinzialsynode und als Oberkonsistorialrat. Er
galt von Anfang an als einer der wichtigsten Wortfihrer der theologisch wie
kirchenpolitisch vermittelnden Richtung. Diese Rolle nahm er bewufit an,
klagte aber in seinen Briefen iiber die oft sehr schwierige ,,Stellung zwischen
den Parteien®.? Stiitzen konnte er sich auf seinen Bonner Fakultitskollegen

2 TJirgen Wetzel, ,,... taub fiir die Stimme der Zeit®. Zwischen Konigstreue und
Biirgerinteressen. Berlins Oberbiirgermeister H. W. Krausnick von 1834 bis 1862,
Berlin 1986 (Ausstellungskataloge des Landesarchivs Berlin 4). . Wetzel stilisiert den
Berliner Oberbiirgermeister, den seine eigenen Zeitgenossen als profilierten Liberalen
ansahen (s. die folgende Anm.!), zu einem konservativen Kommunalpolitiker, dem das
politische Gespiir fiir die revolutionire Bewegung des Jahres 1848 vollig gefehlt habe.
Krausnicks Position auf der Generalsynode kommt in der — sonst materialreichen —
Studie nicht zur Sprache.

30 EKZ 39 (1846), Nr.81, 704. — Als besonders verwerflich sah die EKZ den
Umstand an, dafl Krausnick in das Album der Synode (s. Anm. 21) ,eine Stelle aus der
Adresse des Magistrats zu Berlin vom August 1845“ an den Konig eingetragen haben
solle (a.2.0., 706). Bei dieser ,Adresse handelte es sich um eine Eingabe an den Kénig,
in der gegen die EKZ Beschwerde gefiihrt wurde und die Sorge zum Ausdruck kam, in
Preuflen konnten zwei Kirchenparteien entstehen, eine rationalistische und eine ortho-
doxe (zum Hintergrund dieser Auseinandersetzungen vgl. Gerhard Besier, Preuflische
Kirchenpolitik in der Bismarckira, Berlin/New York 1980 [VHK 49], 26—30 und aus
der zeitgendssischen Literatur Ludwig v. Gerlach, Aufzeichnungen aus seinem Leben
und Wirken, hrsg. v. J.v. Gerlach, Bd. 1, Schwerin 1903, 432—439). Tatsichlich hat
Krausnick mit Angabe der Quelle im ,Album® aus der Immediatseingabe vom
22. August 1845 zitiert; der Eintrag lautet: ,, Wir halten fest an unserem Christenthum,
aber wir wiflen auch, dafl dasselbe Christenthum, wie es ewig und unwandelbar ist in
seinem Wesen, so sich stets erneuernd in den Seelen der Menschen und der Entwicke-
lung des Menschengeistes in der Geschichte sich anschlieflend, in stets neure Formen
des Gedankens und des Wortes, des Lebens und der kirchlichen Gestaltung sich seinen
Ausdruck giebt und verwirklicht®.

31 Beyschlag, Nitzsch 295.

B A0
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Karl Heinrich Sack, auf Julius Miiller aus Halle sowie auf den Konigsberger
Kollegen Isaak August Dorner. Vorziglich war auch die Beziechung zu dem
Konsynodalen Moritz August von Bethmann-Hollweg, dem damaligen
Bonner Universititskurator. Nitzsch hat diesem bedeutenden liberal-konser-
vativen Politiker zwanzig Jahre spiter den letzten Band seiner Praktischen
Theologie mit den Ausfihrungen zur evangelischen Kirchenordnung
gewidmet — ,,in vielbewihrter Gemeinschaft evangelischer Wahrheit, Einheit
und Freiheit*.?* Je linger die Synode dauerte, desto stirker wurden jedoch
die Anfeindungen, denen Nitzsch in der Offentlichkeit ausgesetzt war. An
seine Frau schrieb er: ,Manche von denen, die mir sonst die ganze Hand
gaben, geben mir jetzt kaum zwei Finger®. Aber er fiigte hinzu: ,Mein
Gewissen ist ruhig; ich habe mich frei und ganz ausgesprochen und muf} bei
dem bleiben mein Leben lang®.?*

Auf der Grundlage einer Geschiftsordnung, die der Generalsynode vom
Ministerium vorgegeben war, wihlten die Synodalen auf der zweiten Sitzung
des Plenums die Mitglieder fiir acht Kommissionen, in denen die einzelnen
Verhandlungsgegenstinde vorbereitet werden sollten. Dabei handelte es sich
um folgende Themenbereiche: 1. Lehrfragen, 2. Kirchenverfassung und
Kirchenordnung, 3. Ausbildung der Pfarrer, 4. Férderung der pfarramtli-
chen Wirksamkeit, 5. Offentlicher Gottesdienst und ,Privat-Erbauung®,
6. Kirche und Schule, 7. Verhiltnis der Landeskirche zu anderen Kirchen
und Religionsgesellschaften, 8. Verhiltnis der Kirche ,zu gewissen, unter
dem Einflusse der biirgerlichen Gesetzgebung stehenden Institutionen®.?
Nitzsch war auf Vorschlag der rheinischen Synodalen zu einem der zunichst
acht Mitglieder der ersten Kommission gewihlt worden. Hinter dem gene-
rellen Arbeitsauftrag dieser Kommission stand die auflerordentlich schwie-
rige Aufgabe, fiir das Plenum der Generalsynode Vorlagen zu den Themen
»Verpflichtung der Geistlichen auf die Bekenntnisschriften® und , Angele-
genheiten der Union® zu erarbeiten. Der Vorsitzende der Generalsynode
machte von dem ihm nach der Geschiftsordnung zustehenden Recht
Gebrauch und erginzte die bereits gewihlte erste Kommission um je einen
Professor der Theologie und der Jurisprudenz, nimlich Julius Muller und
Franz Anton Niemeyer,*® damit sie bei der Weite ihrer Aufgabenstellung
tiber zureichenden fachkundigen Rat verfiige. Innerhalb der Kommission
wurde dann Nitzsch zum Referenten in der Ordinationsfrage bestimmt,
Miiller zum Referenten fiir die Angelegenheiten der Union. Was beide Theo-
logen hier in zahlreichen Kommissionssitzungen und auf 23 Plenarsuzungen
an intensiver argumentativer theologischer Arbeit geleistet haben, ist zwar in
Umrissen bekannt, es verdiente jedoch noch unbedingt der in die Quellen

33 PTh III,2,V.

34 Beyschlag, Nitzsch 296.

35 Verhandlungen GS 1846, 26.
36 Verhandlungen GS 1846, 25.
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eindringenden Analyse und Darstellung.”” Zum Thema , Union“ gelangte die
Generalsynode auf ihrer 35. Sitzung zu einem mehrheitlich verabschiedeten
Zwischenergebnis: In eine kiinftige Kirchenordnung sollte zur Bestimmung
des Bekenntnisstandes der preuflischen Landeskirche ,etwas Dreifaches auf-
genommen werden“: 1. Die Benennung der in der Landeskirche geltenden

Bekenntnisse, 2. eine Erklirung iiber ,das Ansehen dieser Bekenntnis-

schriften® und 3. eine ,,Darlegung des Consensus der Bekenntnisschriften®.®

Die erste Kommission wurde beauftragt, zu allen drei Punkten neue Vor-
lagen zu erarbeiten. Bis diese Arbeit erledigt war, konnte sich das Plenum der

37 Eine neue zusammenfassende Darstellung bietet Georg Ris, Der ,kirchliche Kon-
stitutionalismus®., Hauptlinien der Verfassungsbildung in cfer evangelisch-lutherischen
Kirche Deutschlands im 19. Jahrhundert, Tﬁ%ingen 1988 (JusEcc 33), 186—194 (dort
auch die dltere Literatur). — Auf ein Programm zur ,Verstindigung tiber die christliche
Kirchenverfassung® von Nitzsch aus dem Jahre 1842 verweist Beyschlag, Nitzsch 205.

38 Verhandlungen GS 1846, 345; 527 (Referat Nitzsch). — In der Literatur herrscht
Verwirrung hinsichtlich der ,Konsensdokumente® der Generalsynode von 1846. Es
handelt sich um drei Texte, die nach eingehender Beratung verabschiedet wurden:
1. Ein Ordinationsformular (Verhandlungen GS 1846, 368{. ; hierzu Plenumsdiskussion
mit Abinderungsvorschligen a.a.0., 369—404; Schluflabstimmung 404: 48 Ja,
14 Nein). 2. Eine Auflistung der in der preuflischen Landeskirche geltenden Symbole
(Verhandlungen GS 1846, Anhang 82; hierzu Plenumsdiskussion mit Abanderungsvor-
schligen a.2.0., 531—-545; Schluflabstimmung 545: 54 Ja, 8 Nein). 3. Ein aus e]%ihrter
Lebrionsensus (Verhandlungen GS 1846, Anhang 83—85; Verhandlung desselben und
Abstimmung wie zu 2.). In der Schlufabstimmung wurden diese ,Resultate ... fir
geeignet” erklirt, ,der Kirche als Grundlage fiir die Feststellung einer Lehrordnung zu
dienen® und die Synode beschlof}, ,dieselben dem hohen Kirchenregiment zur weiteren
kirchenverfassungsmifligen Behandlung zu iibergeben® (a.a.O., 545). — Das viel
zitierte ,Nitzschenum® war ein Element des sehr umfangreichen, von Nitzsch vorgetra-
genen Gutachtens der ersten Kommission iiber die Verpflichtung der Geistlichen anf die
Bekenntnisschriften (Verhandlungen GS 1846, Anhang 65—81, dort 781.); es sollte als
»Vorhaltung bei der Ordination* dienen. Uber diesen Text hat die Synode in einer finf-
tigigen Generaldebatte, die sich auf alle Einzelfragen der Ordination bezog, kontrovers
verhandelt (a.2.0., 139—205). Uber das ,Nitzschenum® ist aber nie abgestimmt
worden! Denn nach einer Unterbrechung der Plenumsarbeit zum Thema ,, Verpflich-
tung der Geistlichen auf die Bekenntnisschriften® legte die erste Kommission am
7. August 1846 einen neuen Text fiir den Ordinationsvorhalt vor, der als ausgefiihrtes
dreiteiliges Ordinations-Formular zwar wichtige Elemente des , Nitzschenum® enthilt,
insgesamt aber ein neuer Entwurf ist (a.2.0., 368f.). Dieses Formular und nicht das
#Nitzschenum® wurde beschluffmaflig verabschiedet (oben Ziffer 1). Nitzsch selber
erklirte jetzt, das ,frithere Formular* habe die Kommission nur vorgelegt, ,um ein Bild
des Gedankens der Sache zur Anschauung zu bringen®; nun habe sich die Kommission
bei einer Gegenstimme und einer Enthaltung auf das neue Formular ,vereinigt® (a.a.0.,
368). Da das eigentliche ,Nitzschenum® — von Nitzsch selber als ,Bekenntnifi des
Lehramtes® bezeichnet — in der Literatur nicht verlifllich zuginglich ist, sei es hier nach
dem Text des amtlichen Protokolls wiedergegeben:

- .. so bekenne sich der Diener am Worte zum Glauben an Gott den Vater, allméich-
tigen Schopfer Himmels und der Erden; und an Jesus Christus, seinen eingebornen
Sohn, der sich selbst entduflerte und Knechtsgestalt annahm und als Prophet von Gott
michtig von That und Wort den Frieden verkiindigt, der um unserer Siinde willen dahin
gegeben und um unserer Gerechtigkeit willen auferwecket (ist), sich gesetzt hat zur
Rechten Gottes und herrschet als Haupt der Gemeinde ewiglich; und an den heiligen
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Generalsynode dem zweiten zentralen Thema stellen, der Kirchenverfas-
sungsfrage.

Am 6. August 1846 erdffnete Friedrich Julius Stahl als Referent der zustin-
digen zweiten Synodalkommission die Verhandlungen tiber die Kirchenver-
fassung. Hier ging es im Kern der Angelegenheit um die Grundsatzfrage, ob
und wie die in den westlichen Provinzen seit der Kirchenordnung von 1835
geltende Presbyterialverfassung* auch in den éstlichen Provinzen eingefiihrt
werden solle, wo die evangelische Kirche noch nahezu ausschliefllich von den
kéniglichen Konsistorien und Oberbehdrden geleitet wurde.*! Die vorberei-
tende Synodalkommission hatte dem Plenum ein kompliziert gegliedertes,
umfangreiches Gutachten vorgelegt, das neben einem schon recht weit ausge-
fithrten Kirchenverfassungsentwurf* noch ,Hauptsitze®, ,Grundziige“ und
~Motive“ der Entscheidung enthielt.** Bringt man die Empfehlungen der
Kommission auf einen Punkt, so lief alles darauf hinaus, daf} in den dstlichen
Provinzen die Konsistorialverfassung beizubehalten sei; presbyteriale und
synodale Einrichtungen seien in diesem Bereich der Landeskirche allenfalls
hilfsweise und nebenher auszubilden. Das vielschichtige und uneinheitliche
Gutachten war ein Spiegelbild der kontroversen Gesprachssituation in der
zweiten Kommission, in der mit dem Greifswalder Theologieprofessor Karl
Voigt, dem Prises der rheinischen Provinzialsynode Franz Friedrich Graeber
sowie dem sichsischen Generalsuperintendenten Johann Friedrich Moller
Theologen héchst unterschiedlicher Prigung vertreten waren, — ohne daf§
man einen von ihnen als ebenbiirtigen Kontrahenten von Stahl bezeichnen

Geist, durch welchen wir Jesum einen Herrn heiflen, und erkennen, was uns in ithm
geschenkt ist, der den Glaubigen bezeuget, dafl sie Gottes Kinder sind, und ihnen das
Pfand unverginglichen Erbes wird, das behalten wird im Himmel.

Insbesondere bezeuge das evangelische Lehramt, dafl wir nicht durch des Gesetzes
Werke, sondern aus Gnaden seelig werden durch den Glauben, der das Herz erneuet,
und in der Liebe kriftig die Friichte des Geistes hervorbringt. (Verhandlungen GS
1846, Anhang 79.)

Ausdriicklich hatte Nitzsch bei der Einbringung dieses Textes hervorgehoben, dafl
mit ithm der Union ,noch keine allgemeine dogmatische Grundlage gegeben® sei; des-
halb miisse eine ,Kirchenordnung ger Union® auch noch eine ,kurze materielle Lehr-
ordnung® enthalten (a.2.0., 79). Es ist also nicht richtig, das , Nitzschenum® bereits als
den Entwurf eines ,,Unionsbekenntnisses® zu bezeichnen. Die Intention der Berliner
Generalsynode von 1846 ging dahin, die oben genannten drei Dokumente gemeinsam
als ,,g-}rundlage fiir die Feststellung einer Lehrordnung® in der Kirche der Union zu ver-
wenden.

39 Verhandlungen GS 1846, 3581f.

40 Vol Walter Gobell, Die Rheinisch-Westfilische Kirchenordnung vom 5. Mirz
1835. Thre geschichtliche Entwicklung und ihr theologischer Gehalt. Bd. 1, Duisburg
1948, Bd. 2, Diisseldorf 1954.

# Vel E.R. Huber, Verfassungsgeschichte (s. Anm. 28), Bd. I, 458—472.

#2 Verhandlungen GS 1846, Anhang 129—134.

43 Verhandlungen GS 1846, Anhang 114—128 (mit der ,Einleitung” des Kommis-
sions-Referenten Stahl).
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konnte.* Vor allem in den ,Hauptsitzen und in den ,,Grundzigen® hatte
sich die konservative Position deutlich durchsetzen konnen. Uberraschen-
derweise folgte Stahl bei seinem Plenumsvortrag nicht dem von der
Geschiftsordnung der Generalsynode vorgeschriebenen Verfahren. Er gab
keine Einfiihrung in das gedruckt vorliegende Gutachten, sondern Stahl hielt
es fiir angebracht, seine ,persénliche Auffassung® mitzuteilen; das Gut-
achten hitten die Synodalen bereits in den Hinden, ,eine miindliche Wieder-
holung seines Inhalts . .. scheine deshalb zwecklos“.* Stahl kiindigte an, er
werde auch ,die Principien der Commission® referieren, was er aber — nach
Ausweis des Protokolls — nur duflerst summarisch getan hat.*® Nach dieser
ungewdhnlichen Einleitung entwickelte Stahl zunichst einen kirchenge-
schichtlichen Uberblick iiber die Wesensmerkmale des Territorialsystems
und des Kollegialsystems. Dann ging er mit unverbliimter Offenheit zu einer
Kritik am Modell einer presbyterial-synodalen Kirchenverfassung tiber.
Diese Verfassungsform sei zwar ,eine edle Gestaltung tiefen christlichen
Sinnes®, sie bilde aber ,nur eine Seite des Kirchenwesens vorherrschend aus,
nimlich die der Gemeinde, weniger dagegen die der stabilen Theile der
Gewalt“. Schon die stindigen Wahlen in einer presbyterial verfaiten Kirche
und der durch sie bedingte ,,unausgesetzte Wechsel® seien etwas, was es vor
Calvin in der Kirche nie gegeben habe. ,Das habe schon vom mechanischen
Gesichtspunkte aus einen Mangel, weil dadurch die Festigkeit, die Spitze, die
einheitliche Macht fehle, deren wir in Deutschland um so mehr bediirften, da
bei uns nicht ein Einheitspunkt in fester {ibereinstimmender Lehre gegeben
sei, wie z. B. in Schottland.“ Hinzu miisse aber auch noch ,ein ethischer
Gesichtspunkt® der Kritik kommen: Seit der Franzosischen Revolution sei
bei einem grofien Teile der Nation ,ein Umschwung der Ideen eingetreten®.
,Wihrend die Entwickelung eine Zeitlang auf individuelle Freiheit allein, auf
die Macht der Gemeinde gegangen, so gehe sie nun auf Anerkennung eines
Hohergegebenen, auf historische Continuitit, auf Anerkennung menschli-
cher Obern, die iiber uns gesetzt seien. Wenn jene Freiheit ihre Verklirung
im Christentum habe ... so finde auch diese scheinbar entgegengesetzte
Richtung ihr Centrum und ihre Verklirung im Christenthum, indem sie
nicht nur Menschlichem sich unterwerfen wolle, sondern auch dem, was
durch gbttliche Fiigung geworden und tiber uns gesetzt sei*.*”

Deutlicher konnte man den Geist der Restauration im Vormirz wohl
kaum in Worte bringen! Nun war der Stahl’sche Dualismus von Kirche und
Gemeinde seit 1840 allgemein bekannt und konnte die Berliner Synodalen
nicht iiberraschen. In seinem bedeutenden Werk iiber die ,Kirchenverfas-

# Zur Rolle Stahls auf der Berliner Generalsynode vgl. die bei G. Ris (s. Anm. 37),
101—106; 190—194 genannte neuere Literatur.

4 Verhandlungen GS 1846, 358.

4 Verhandlungen GS 1846, 360.

47 Verhandlungen GS 1846, 359.
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sung nach Lehre und Recht der Protestanten“*® hatte Stahl die Kirche als
transpersonale, theonome Heilsanstalt beschrieben, die jenseits des konstitu-
ierenden Willens der Individuen von Christus selbst gestiftet und geordnet
sei. Die Gemeinde ist fiir Stahl hingegen blof eine soziologisch in Erschei-
nung tretende Gruppe gliubiger Personen, der alles objektiv Institutionelle
fehlt. ,Die Menschen werden Anhanger der Kirche nicht dadurch, dafl sie
dieselbe errichten, sondern dadurch, daff sie in dieselbe berufen und aufge-
nommen werden“.*® Es konnte niemanden verwundern, daf Stahl diese seine
Position nun auch vor der Generalsynode zum Ausdruck brachte. Aber es
war zumindest befremdlich, daf} er ein Kommissionsreferat dazu nutzte, die
aktuellen Konsequenzen seiner Kirchenrechtstheorie so briisk zum Aus-
druck zu bringen. Das presbyterial-synodale System wurde als blofle Zeit-
stromung eines weiterwirkenden Kollegialismus denunziert. Hier war
Nitzsch — auch ohne daff sein Name genannt wurde — eindeutig der zuerst
Herausgeforderte. Stahls Referat enthielt aber noch eine zweite Eigenmich-
tigkeit und gezielte Kritik. Gegen Schluff seines Vortrages nannte er 6ffent-
lich die Grunde, die die zweite Kommission der Generalsynode veranlafit
hatten, bei ihrem Gutachten nicht von einem ,Vorbilde apostolischer
Kirchenverfassung auszugehen und danach die gegenwirtige Emnchtung zu
bestimmen®. Eine apostolische Kirchenverfassung sei nimlich ein Ideal, in
das jeder hineintrage, was ihm wichtig erscheine. Neues, Schopferisches her-
vorzurufen sei nicht von dem Willen und Entschluf} der Menschen abhangig.
Die Kirchenverfassung sei nur dann schdpferisch, wenn sie einer ,neuen
Lebensregung® in der Kirche zu Hilfe komme. , Eine solche neue Lebensre-
gung habe die Commission in dem keimenden Institute der Diaconie
gefunden; sie sei aber der Ansicht gewesen, daff man dasselbe seiner freien
Entwicklung iberlassen miisse und ihm nicht bestimmte Bahnen anweisen
diirfe. Sie habe nicht selbst das Leben durch die Kirchenverfassung griinden
wollen, sondern nur die nothwendigen Gelinde gezogen, und dabei dem
Herrn der Kirche es iiberlassen, seine Reben wachsen zu machen®.*® Jeder
der anwesenden Synodalen wuflte, gegen wen diese Absage an das Ideal einer
»apostolischen Kirchenverfassung® gerichtet war. Konig Friedrich Wil-
helm IV. hatte die Synodalen am 11. Juni 1846 feierlich empfangen und ihnen
in einer Stegreifrede das eigene Konzept einer Kirchenverfassungsreform
vorgetragen, so wie er es ein Jahr spiter in seinem bertihmten ,,Sommer-
nachtstraum® dem Freunde Christian Carl Josias Bunsen anvertrauen
sollte.®® Der konigliche Laientheologe sehnte sich aufrichtig nach dem
Augenblick, ,wo ich dem Griuel des Landesherrlichen Episkopats wider-

48 F.]. Stahl, Die Kirchenverfassung nach Lehre und Recht der Protestanten (1840),
Erlangen 21862.

49 F.]. Stahl, Kirchenverfassung, 75.

50 Verhandlungen GS 1846, 360.

31 G. Kriiger (s. Anm.21), 25f. — Vgl. die in Anm.21 genannte Literatur zum
Kirchenverfassungsprogramm Friedrich Wilhelms IV.
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sagen kann, wie dem Satan in der Taufe“. Die Frage, um die sein ernstes
Nachdenken kreiste, lautete: Wo finde ich die ,rechten Hinde®, in die ich
dieses ,Lehen® des Summepiskopats zuriickgeben kann. Fast alle Synodalen
— auch Stahl, aber mit Ausnahme von Nitzsch — hatten das Verfassungspro-
blem historisch-genetisch durchdacht und seine Losung in einer so oder so
auf die Zeitumstinde zugeschnittenen Restauration der Kirchenrechtslehren
des 17.Jahrhunderts gesucht. Friedrich Wilhelm IV. hingegen hoffte auf
einen die gesamte Kirchenverfassungsgeschichte des Protestantismus iiber-
springenden revolutioniren Neuansatz unmittelbar bei der ,apostolischen®
Zeit. Man hat diese Hoffnung des Kénigs immer wieder mit dem wenig aus-
sagekriftigen Epitheton ,romantisch® bedacht, das David Friedrich Strauf}
schon 1847 benutzte, um seine Enttiuschung iiber Friedrich Wilhelm IV.
zum Ausdruck zu bringen;*? man kénnte diese Hoffnung aber auch als einen
ebenso ungewohnlichen wie innovatorischen Impuls ernst nehmen, dessen
Umsetzung in die Wirklichkeit des kirchlichen Verfassungswesens wenig-
stens einmal durchdacht sein will.** Im Sommer 1846 beschwor Friedrich
Wilhelm IV. die Berliner Synodalen, 6kumenisch-weitraumig zu denken und
zu konzipieren und nicht ,innerhalb der engen Schranken unseres Landes, ja
unseres Bekenntnisses stehen® zu bleiben, sondern ,die gesammte christliche
Kirche auf Erden® im Blick zu behalten. ,,Vernehmen Sie darum den Ruf an
uns, dafl wir uns in apostolischer Kraft erheben und gestalten ... Das ist bei
mir keine leere Phrase, sondern ein Wort aus der in mir lebendig gewordenen
Anschauung der Gesamtgeschichte christlicher Kirche.“ Und der Konig
fiigte den Satz hinzu: ,Dies ist der einzige Mafistab, mit dem ich Thre Arbeit
messen werde.“** Daf} ausgerechnet der hochkonservative Friedrich Julius
Stahl im ersten Redebeitrag einer sich noch iiber 16 Sitzungen hinziehenden
Verfassungsdebatte auf der Generalsynode es wagte, den Denkanstof} des
Kénigs so kiihl und pragmatisch argumentierend zuriickzuweisen, zeigt, wie
wenig Riickhalt, ja Respekt der Kénig bei seinen orthodoxen Ratgebern
genofl. Im Grunde zeichnete sich hier schon das Schicksal aller Synodalbe-
schliisse von 1846 ab. Der Kénig wiirde spiter so verfahren, wie er es im ver-
trauten Kreise angekiindigt hatte: ,Fillt das Ergebnis der Synode ungiinstig
aus, so macht man sein Buch zu und alles bleibt, wie es war.“*

Erst vor dem bislang geschilderten Hintergrund wird deutlich, in welch
schwieriger Situation sich Nitzsch in dieser Phase der Generalsynode befand.
Sein Eintreten fiir das Recht der Gemeinde konnte von den beiden extremen
Fraktionen nur mifiverstanden werden. Denn beide — Konservative wie

52 D, F. Strauff, Der Romantiker auf dem Throne der Cisaren, oder Julian der
Abtriinnige, Mannheim 1847 (= GS 1, 175-216).

53 Ohne jede Bezugnahme auf den hier dargestellten Kontext aus dem 19. Jahrhun-
dert ist ein entsprechender Ansatz nach 1945 in der , Kirchlich-theologischen Sozietit in
Wiirttemberg® beraten worden; vgl. Hermann Diem, Restauration oder Neuanfang in
der Evangelischen Kirche?, Stuttgart 1946, insbesondere 55—57.

> G. Kriiger (s. Anm. 21), 26.

5% Zit. nach J. Heintze, Grundlagen (s. Anm. 21), 57.
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Liberale — legten an diese Forderung den Mafistab eines politisch-emanzipa-
torischen Freiheitsverstindnisses an. Die einen, um dieses Verstindnis im
Namen einer ,hohergegebenen, von Gott gesetzten Instanz in seine
Schranken zu weisen, die anderen, um diesem Freiheitsverstindnis endlich
auch im Raum der Kirche Geltung zu verschaffen. Nitzsch mufite demgegen-
iber die theologische, niherhin: ekklesiologische Begriindung seines
Kirchenverfassungsgrundsatzes deutlich machen. Dabei ging er wahrend der
Synodalverhandlungen mit bemerkenswerter Besonnenheit, ja durchaus auch
mit taktischer Klugheit vor. Zunichst sorgte er dafiir, dafl die von Stahl pro-
vozierte Polarisierung nicht zu einem Eklat fihrte, der die Generalsynode
hitte sprengen konnen. Nachdem acht Synodale in z. T. sehr heftigen Rede-
beitrigen gegen Stahls Position Front gemacht hatten, brachte Nitzsch einen
wohl durchdachten Abinderungsantrag zum Kommissions-Vorschlag ein,
der fiir die &stlichen preuflischen Provinzen zunichst nur den ,Weg* fur eine
allmihliche ,Vereinigung der Consistorial- und Presbyterial-Synodal-Ver-
fassung® bahnen wollte. Es komme darauf an, die bestehenden konsistorialen
Einrichtungen mit der presbyterial-synodalen Ordnung so in Bertihrung zu
bringen, dafl es langfristig zu einer Durchdringung aller kirchlichen Lei-
tungsebenen durch das presbyteriale Prinzip kommen kénne. Nitzsch argu-
mentiert hier von einem gesamtkirchlichen Interesse her und setzt sich nicht
dem Verdacht aus, das ,Recht der Gemeinde“ bedeute im kongregationalisti-
schen Sinne eine Verabsolutierung der Ortsgemeinde und ihrer Interessen. So
versuchte Nitzsch zu zeigen, wie hilfreich die von thm gesuchte Verfassungs-
erneuerung gerade fiir die Konsistorien sein kénne. ,,So sei es moglich, dafl
die Consistorien freier wiirden durch ihre Bedingtheit nach unten hin, dafi,
indem sie nicht ohne Weiteres Gesetze geben konnen, sie nach oben selbstin-
diger werden . .. Besonders um den Consistorien eine rechte Selbstindigkeit
zu verschaffen, sei es néthig, dafl ihrer Wirksamkeit substituirt werde die
presbyteriale Thitigkeit.“>® Nitzsch war auch klug genug, nicht die Fehler
von Vize-Generalsuperintendent Kiipper aus Koblenz und von Bischof Rof§
zu wiederholen, die mit begeisterten Beschreibungen der rheinisch-westfili-
schen Ordnung fiir diese Verfassungsform zu werben versuchten. Beide
erreichten nur, dafl sich andere Synodale zu Worte meldeten, die in der Tat
duflerst mifiliche Details iiber die rheinisch-westfilischen Zustinde zu
berichten wufiten. Nitzsch argumentierte weder historisch noch juristisch
und schon gar nicht pragmatisch-deskriptiv. Er ging von dem einen — aller-
dings beharrlich variierten — theologischen Grundsatz aus, daf} kirchliche
Ordnungsfragen vom Recht und Anspruch der Gemeinde her durchdacht
werden miissen. Diesen einen Grundsatz verdankte Nitzsch der (spiter so
von ihm genannten) ,logischen Analysis des Kirchenbegriffs“.?” Bei dieser
Analyse geht Nitzsch von der aus dem Neuen Testament erhobenen Dia-
lektik aus, dafl das Reich Jesu ,eben nicht von dieser Welt, aber i der Welt“

36 Verhandlungen GS 1846, 407.
57 PTh HIL,2,X:
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sei und sich nur ,mittels innerer, innerlicher, gottlicher Erweckung zum
Glauben an den Gekreuzigten und Auferstandenen, folglich nur unter beste-
hender Scheidung zwischen Welt und neuem Menschenthum fortpflanzen
und ausbreiten® konne.’® Die Gemeinde steht an dieser Schnittstelle zwi-
schen Heilsoffenbarung und Welt. Sie hat , Triger oder Werkzeug® der beru-
fenden, rechtfertigenden und heiligenden Gnade zu sein. Die ,,Lebensbedin-
gungen® aller christlichen Gemeinden zu allen Zeiten sind folglich gleich;
immer geht es um ,diejenigen Handlungen, durch welche sie, was Christi
Vermichtnifl ist, empfingt, genieft, gewihrt und mittheilt*. Nicht Amter
und Ordnungen sind primir, sondern Funktionen in Erfillung eines eindeu-
tigen Auftrags. Kirchliche Ordnung lafit sich aus der ,logischen Analysis*
dieser Lebensbedingungen und dieses Auftrags entwickeln. In den Verben
,empfangen, genieflen, gewihren, mitteilen® sind teleologisch die Elemente
kirchlicher Ordnung angelegt. Wenn eine kirchliche Verfassung vom ,Recht
der Gemeinde® ausgeht, folgt sie dieser Teleologie — und mitnichten einem
innerweltlich-emanzipatorischen Anspruch einer Ortsgemeinde. ,Mit
anderen Worten, die kirchliche Ordnung mufl der Heilsordnung dienen und
darf in keinem Elemente unmittelbare Bedingung der letzteren werden. >
Vermutlich ist es Nitzsch nicht bewuflt gewesen, daff er mit diesem Ansatz
den Vorstellungen und Hoffnungen seines theologisch gebildeten Kénigs am
weitesten entgegengekommen ist. Denn darum sollte sich die Synode nach
dem Wunsch des Konigs ja bemiihen: Einen neuen biblisch-theologischen
Denkansatz fiir die Verfassungsfrage zu finden, der sich von allen historisie-
renden Verfassungstheorien souverin loste. Stahl hingegen hat in einem weit
ausholenden Schlufireferat zum Verfassungsthema vor der Generalsynode
zum Ausdruck gebracht, warum er diesem Ansatz nicht folgen konnte. Stahl
unterscheidet Gemeinde und Kirche als zwei qualitativ zu differenzierende
Bereiche. Unter Gemeinde seien die im Glauben verbundenen Menschen zu
denken, ,unter Kirche das Hohere iiber ihnen, die Institution®. Jede
Gemeinde, auch die erweckteste, habe ,eine hohere bindende Macht iiber
sich, und diese sei theils ein gottlich geordnetes, wie das Wort Gottes, die
Sacramente und die Nothwendigkeit der Amter, theils ein historisches, wie
das bestehende Kirchenregiment®. Predigt und Sakramentsverwaltung
geschihen nicht ,,im Namen der Gemeinde, sondern im Namen der Kirche®.
Wenn die Gemeinden ihre Prediger selbst wihlten, so wiirden sie dazu von

58 PTh II1,2,10.

5 A.a,0. — Auf die Bedeutung des Reich-Gottes-Gedankens fir die Bestimmung
des Verhiltnisses von Christentum und Kirche in der Ekklesiologie von Nitzsch hat
Wolfhart Pannenberg aufmerksam gemacht: ,Der Gedanke des Reiches Gottes in seiner
Differenz zur Kirche hindert die Kirche auf allen Ebenen ihrer Organisation daran, sich
als Selbstzweck zu begreifen, und kann sie theologisch dazu motivieren, sich auch
mnerhalb der Christexﬁweit als eine Institution neben anderen zu erkennen und ihre
Titigkeit als Dienst an einer fiir sich nicht kirchlichen und heute religids iiberwiegend
pluralistischen Gesellschaft zu verstehen* (W. Pannenberg, Wissenschaftstheorie und
Theologie, Frankfurt/M. 1973, 441).
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der Kirche ermichtigt; ebenso werde das Kirchenregiment nicht im Namen
der Gemeinde, sondern im Namen der Kirche gefithrt. Die Gemeinde sei nur
der ,Inbegriff der Jetztlebenden, Kirche dagegen die Institution, welche von
der ersten Griindung an durch alle Zeiten eine Continuitit* bildet. Beide
Begriffe seien untrennbar; die Kirche realisiere sich nur in der Gemeinde und
die echte christliche Gemeinde sei notwendig zugleich Kirche, aber sie
miiflten doch unterschieden werden, ,zumal in jetziger Zeit, wo der Begriff
der Gemeinde hiufig den der Kirche absorbire“.®® Gegen Schluf} seines Vor-
trags gab Stahl deutlich zu verstehen, dafl sein Kirchenverstindnis gegen die
Zeitstromung eines weiterwirkenden Kollegialismus gerichtet war und jeden
individualistischen Ansatz im Kirchenrecht bekimpfen wollte. Weil der
Kirche durch Christus selber eine feste innere Ordnung eingestiftet ist, muf}
in ihr das Legitimititsprinzip herrschen, das nicht durch Einspriiche ein-
zelner Christen oder gar durch Majorititsbeschliisse in Frage gestellt werden
darf. Denn sonst wiirde ,die Majoritit Vicarius Christi sein, in der Art, wie
der Papst zu Rom nach katholischer Auffassung Vicarius Christi ist“.®! Nach
dieser eindeutigen Positionsbestimmung nahm Stahl vor dem Plenum der
Generalsynode die Grundformel von Nitzsch auf und erteilte ihr eine ent-
schiedene Absage. Gerade hier wird die Schwiche der Theorie Stahls deut-
lich. Er kann seine Absage nicht argumentativ begriinden, sondern er mufl sie
unter Berufung auf ein nicht niher benanntes ,gottliches Gebot® thetisch
setzen: ,Die Commission habe das Recht, das der christlichen Gemeinde im
weitesten Sinne gebiithre, anerkannt, sie habe allen Getauften Rechte zuge-
standen . .. aber eine volle Ubertragung der Rechte apostolischer Gemeinden
und besonders des ganzen Verwaltungsrechts, habe sie nicht fiir géttlich
geboten ansehen konnen. “®?

Die Geschiftsordnung der Generalsynode sah eine erneute Sachdebatte
nach dem Schluffwort des Kommissions-Referenten nicht vor. So konnte
Nitzsch an dieser Stelle nicht noch einmal antworten. In dem ein Jahr spiter
erscheinenden ersten Band seiner Praktischen Theologie hat Nitzsch die
gebotene Auseinandersetzung mit Stahl — ohne dessen Namen zu nennen’ —
fortgefithrt. In den Abschnitten iiber ,Christenthum und Kirche* (§ 29),
»Die Einzelgemeinde und der kirchliche Verband* (§ 34), ,Der Kanon und
die Gemeinde-Gewalt“ (§ 35) und ,Die Gemeinde in der Gemeinde® (§ 36)
entwickelt er sein Gemeindeverstindnis und sichert es vor schwirmerischen

0 Verhandlungen GS 1846, 430. — Schon 1840 hatte Stahl die Differenz zwischen
Gemeinde und Kirche so ausgedriickt: ,Eine Unterscheidung, fiir welche zur Zeit der
Reformation kein Bediirfnif war, aber fiir uns das dringendste Bediirfnif ist, ist die von
Kirche und Gemeinde ... Gemeinde bezeichnet die im Glauben verbundenen Men-
schen, Kirche bezeichnet die Gottesstiftung iiber den Menschen, Die Gemeinde ent-
steht durch Willen und That der Menschen, ihre innere Entschliefung zum Glauben,
ihren dufleren Beitritt; die Kirche ist ein Werk, Anstalt, Reich von Gott gegriindet und
von Gott fortwihrend erhalten® (Stahl, Kirchenverfassung 67).

61 Verhandlungen GS 1846, 432.

62 A.a.O. (Hervorhebung von mir).
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oder gar separatistischen Fehldeutungen.®® Die von Nitzsch gezeichnete
Linie fithrt von der Gemeinde zur Kirche, ohne daf} dies eine Steigerung vom
Unvollstindigen zum Vollkommeneren bedeutete. Die Gemeinde ist Kirche
in ihrer einfachsten und doch schon vollstindigen Gestalt. Die Kirche als der
Zusammenschluf von Gemeinden kann keine hchere Dignitat oder institu-
tionalisierte Vollmacht iiber die Gemeinden fiir sich beanspruchen, weil es in
ihr auf allen nur denkbaren Ebenen ein einziges, unverinderbares Konti-
nuum gibt: das die Gemeinde wie die Kirche stiftende und erhaltende Wort.
»Die Gliubigen haben als Gemeinde das Recht, dieselbigen Thitigkeiten
fortzusetzen, durch welche sie gliubig und in den Wirkungskreis der Gnade
Jesu Christi versetzt worden sind; und demgemaf} das Recht nach der Regel
des Urbildlichen und Unverinderlichen das Verinderliche ihres Gemeinde-
Daseins auf eine fiir die Betheiligten verbindliche Weise zu bestimmen.
Beides zusammengefafit ist die kirchliche Gewalt. “%*

In der Schluffabstimmung der Generalsynode zur Kirchenverfassungsvor-
lage erlebte Nitzsch die Genugtuung, dafl nach der viertigigen Debatte
42 Synodale fiir seinen nur geringfiigig modifizierten Beschluflantrag
stimmten, wihrend der von Stahl verteidigte Kommissionsentwurf in der
Grundsatzentscheidung nur 19 Stimmen erhielt. Dieses Votum der General-
synode erdffnete fiir die éstlichen Provinzen Preufiens eine behutsame, orga-
nisch voranschreitende Einfithrung presbyterial-synodaler Verfassungsele-
mente. Doch die Beschliisse der Berliner Generalsynode von 1846 blieben fir
lange Jahre ohne jede praktische Folge. Die von Nitzsch vorgeschlagene und
von der Mehrheit der Synode bejahte Durchdringung der Konsistorialverfas-
sung durch das presbyterial-synodale Prinzip wurde nicht eingeleitet. Sieht
man von der Errichtung des Ewvangelischen Oberkirchenrats in Berlin
(1850)%> einmal ab, so kann man nur von einem vélligen Fehlschlag der
Bemithungen um eine Kirchenverfassungsreform in Preuflen sprechen. Die
Ereignisse des Jahres 1848, spiter die Thronbesteigung Wilhelms I. und die
vollig neuen Prinzipien und Problemstellungen der preuffischen staatlichen
Kirchenpolitik in der Bismarck-Ara schienen sogar die letzten Spuren der
Reformdiskussion aus der Mitte der 40er Jahre zu verwehen.®® Aber der
kirchenrechtliche Grundgedanke von Nitzsch, dafl sich evangelische
Kirchenordnung an der Gemeinde orientieren miisse, an ihrem durch das
Evangelium gestellten Auftrag und den daraus abzuleitenden Pflichten und
Rechten, hat Bestand gehabt. Es kann hier nicht aufgezeigt werden, auf wel-

6 PTh 1,142—196.

64 PTh 1,188. — In seinen Predigten hat Nitzsch gegenwartsbezogene und zeitkriti-
sche Fragen behandelt, interessanterweise aber.kaum Bezug auf die innerkirchlichen
Bekenntnis- und Verfassungsfragen genommen. Dies ist ein Teilergebnis der Untersu-
chungen von H. Theurich (s. Anm. 10). Theurich setzt sich auch mit der Kritik ausein-
ander, die von Karl Barth gegen Nitzsch gerichtet worden ist (178—209; insbes. 2081.).

65 Vgl Oskar Sohngen (Hrsg.), Hundert Jahre Evangelischer Oberkirchenrat der
altgreugischen Union 1850—1950, Berlin 1950.

5 Vgl. G. Besier (s. Anm. 30), 43ff.
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chen Wegen der Vermittlung®” das Konzept von Nitzsch wenigstens teilweise
Eingang in die preufische Generalsynodalordnung von 1876 gefunden hat,
und wie es weiterwirkte in den Verfassungsneubildungen der 20er Jahre
unseres Jahrhunderts und bis in die Gegenwart hinein. Wenn etwa in der der-
zeit geltenden Kirchenordnung der Evangelischen Kirche im Rheinland
bereits von den ,,Grundartikeln® her der Aufbau des Ganzen theologisch an
der Ortsgemeinde und ihrem Auftrag orientiert ist,*” dann haben wir hiermit
eine spite Verwirklichung dessen vor uns, wofir sich Nitzsch 1846 so nach-
driicklich eingesetzt hatte.

3. C.I. Nitzschs Entwurf einer evangelischen Kirchenordnung
aus dem Jahre 1867

Im Jahr der Berliner Generalsynode begann Nitzsch mit der Arbeit an seinem
wissenschaftlichen Hauptwerk, der Praktischen Theologie. Die zweite Abtei-
lung des dritten Bandes, in der die Lehre von der evangelischen Kirchenord-
nung enthalten ist, konnte von dem viel beschiftigten Autor erst im Mai 1867
— ein Jahr vor seinem Tode — abgeschlossen werden. So ist gerade mit
diesem Schlufiteil ein altersweises, aus reicher Erfahrung geschopftes Buch
entstanden, das die 1846 nur skizzierte Grundlegung und Einteilung der
evangelischen Kirchenordnung nun von Anfang bis Ende durchfiihrt.”® Eine
monographische Wiirdigung dieses bedeutenden Werkes liegt noch nicht
vor;’! so sei hier eine auf das wesentlich Neue aufmerksam machende Skizze
versucht.

Ganz am Schluf der Praktischen Theologie, in einem 723. Paragraphen des
Gesamtwerks, hat Nitzsch seine ,,Grundsitze der evangelischen Kirchenver-
fassung, mit besonderer Riicksicht auf unsre Gegenwart und Zukunft® noch
einmal gebiindelt.”? Bemerkenswert ist, daf Nitzsch in diesem Paragraphen

67 Wichtige Hinweise auf die Ansatzpunkte der Wirkungsgeschichte gibt: Wilhelm
Schneemelcher, Carl Immanuel Nitzsch 17871868, in: Bonner Gelehrte. Beitrige zur
Geschichte der Wissenschaften in Bonn. Evangelische Theologie (= 150 Jahre R%leini—
sche Friedrich-Wilhelms-Universitit zu Bonn 1818—1968), Bonn 1968, 15—20; insbes.
15f.; 30. Das in Anm. 1 genannte Bonner Nitzsch-Symposion hat gezeigt, dafl die Wir-
kungsgeschichte von Nitzschs Theologie weiter reicht, als gemeinhin angenommen;
hier sind aber noch zahlreiche Einzeluntersuchungen notwendig.

68 Veol. Ernst Rudolf Huber / Wolfgang Huber, Staat und Kirche im 19. und 20. Jahr-
hundert. Dokumente zur Geschichte des deutschen Staatskirchenrechts, Bd. II, Berlin
1976, 943—951. — Im Einfithrungserla vom 20. 1. 1876 zur Generalsynodalordnung
wird hervorgehoben, daf} ,den Gemeindegliedern wesentliche Befugnisse der Theil-
nahme an der kirchlichen Gesetzgebung und Verwaltung iibertragen” worden seien
(2,:2.0., 944).

69 J. Mehlhausen (s. Anm. 14), 146—148.

2T PTheLI 23

71 Vgl. die bei G. Ris (Anm. 37), 132—134 genannte neuere Literatur,

72 PTh I11,2,344—358.
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seinen eigenen theologischen Ansatz weiter elementarisiert und vereinfacht
hat. Nitzsch geht jetzt nicht mehr von der Gemeinde und ihrem Recht als der
Basis des gesamten kirchenordnenden Handelns aus, sondern ganz schlicht
von einem getauften Kind. Evangelische Kirchenordnung wird nach den
Anweisungen und Erfordernissen einer katechetischen Theologie entworfen;
die Pflichten, die die christliche Gemeinde gegeniiber einem jeden neuen
Gliede hat, ergeben den Rahmen der Ordnung und bestimmen die wichtig-
sten Punkte, an denen innerkirchliches Recht zu setzen ist.

Der Paragraph 723 der Praktischen Theologie beginnt mit den Worten:
sJedes Christenkind hat als solches Bestimmung, um des Reiches Gottes
willen Mitglied der Gemeinde Christi zu werden, mithin auch, durch Stufen
des Unterrichts, der Erziehung und Einsegnung zur Miindigkeit als Commu-
nicant hinauf zu kommen.“’® Dieser Ansatz erinnert in gewisser Weise an
Bugenhagens Braunschweiger Kirchenordnung von 1528, die ebenfalls von
der Taufe und der Erziehung der jungen Christen zur Miindigkeit mitverant-
wortlicher Gemeindeglieder ausgegangen ist.”* Der ebenso selbstverstind-
liche wie einleuchtende Anspruch eines jeden ,,Christenkindes®, zur innerge-
meindlichen Miindigkeit gefithrt zu werden, bestimmt zunichst einen zen-
tralen Aufgabenbereich des kirchlichen Amtes und legt dariiber hinaus
zumindest die Umrisse der zu bildenden kirchlichen Ordnung fest. Auch in
seinem Spitwerk deutet Nitzsch das kirchliche Amt funktional: Der Amts-
triger hat und erhilt Autoritit ausschliefilich von den Aufgaben her, die ihm
iibertragen werden. Letzter Auftraggeber ist nun gewif’ nicht das einzelne
getaufte Kind, sondern Christus, der diesen Menschen zum Glauben ruft
und will, daf er ,zum lebendigen Gottesdienste umgebildet® werde. Wie
schon 1846/47 ist fiir Nitzsch die Gemeinde die Schnittstelle zwischen Heils-
offenbarung und Welt. Im Anspruch des Kindes auf Unterricht und Erzie-
hung zur Miindigkeit des Glaubens begegnet Christus der Gemeinde mitten
in der Welt. Grundsitzlich ist die gesamte Gemeinde von diesem Anspruch
betroffen, ,sodaf}, nach diesem Standpunkt zu reden, die ganze miindige
Gemeinde Amtlichkeit hat*.”® Es sind fiir Nitzsch blof praktische Erwi-
gungen, die dafiir sprechen, die ,kirchliche Arbeit im Ganzen auf Zeit oder
lebenslinglich“ auf einzelne Personen zu iibertragen. Wichtiger ist ihm, dafl
keiner ein sprodes Atom* sei, ,keiner eine bloff monadische Erscheinung,
sondern Jeder ein lebendiges Glied“. Um hier nun Eindeutigkeit herbeizu-
fihren, ist die ,Nothwendigkeit rechtlicher Forderungen® unumginglich.
Kirchenrecht und Amtsauftrag bedingen sich wechselseitig. Uberall dort, wo

73 PTh 1I1,2,344.

74 EKO 6,1,1,348—455. — Gerhard Miiller, Johannes Bugenhagen. Sein Ansatz —
seine Wirkungsgeschichte — Lehren fiir die Zukunft, in: ZSRG.Kan.Abt. 77 (1986),
277-303. Horst J. Eduard Beintker, Fortsetzung und Festigung der Reformation.
Neuordnung in evangelischen Kirchen unter Bugenhagens Anleitung mittels seiner
Braunschweiger Kirchenordnung von 1528, in: ThZ 44 (1988), 1-31 (Lit.).

75 PTh I11,2,344.



54 Joachim Mehlhausen

in bewuflter und anerkannter Abhingigkeit vom Worte Gottes nach reforma-
torischem Verstindnis ,das ordentliche Predigtamt, das Gemeindegebet, das
zwiefache Sacrament, die Sonntagsfeier, die Katechese und Seelsorge mit
Armenpflege auf stitige Weise ausgeiibt“ werden, ist ,Kirchengewalt®
gegeben, und zwar ,in der Vollmacht einer haushaltenden und ordnenden
Thitigkeit der Kraft und Méglichkeit nach“.”® Diese ,Kirchengewalt® wird
wahrgenommen von dem kleinen Kollegium der Hausviter und Prediger, der
Presbyter und Pastoren am Ort. Die kirchliche Ordnung tritt zu diesem
Kreise nicht von aufien hinzu, sondern sie ist — wie es Giinther Holstein fein
formuliert hat — ,dem Leben der Gemeinde in gewisser Weise einge-
boren“.”” Zugleich behilt diese im weitesten Sinne aus dem katechetischen
Auftrag hervorgewachsene Ordnung eine lebendige Beweglichkeit. Kirchen-
ordnung kann und darf ,dem Veranderlichen im Dasein der Gemeinde®
folgen, denn sie ist Recht — ,die Befugniff zu handeln® — und nicht Gesetz
oder Pflicht.”® ,Es kommt fiir unsre Aufgabe etwas darauf an, den Begriff
Ordnung in seiner Scheidung von Gesetz und Recht aufrecht zu erhalten und
doch die Elemente von beiden darin anzuerkennen. Die evangelische Refor-
mation spricht, sofern sie ganz ihre eigne Sprache redet, und nachdem sie
zwischen Kirchen- und Staatsgewalt in der Augsburger Confession genau
geschieden hat, sofern von — Ordnung.“”” Die Begriffe ,Gesetz“ und
»Recht® haben nach Nitzschs Interpretation ,in der allgemeinen socialen
Bedeutung® immer auch die Funktion, die Stabilitit und Integritit des jewei-
ligen Sozialwesens zu gewihrleisten und zu sichern. Die christliche
Gemeinde als Ort der Verwirklichung der gottlichen Heils6konomie bedarf
solcher Hilfsmittel nicht, ,und diesen andren Charakter (sc. der Gemeinde)
driickt der Name Ordnung aus. Die Kirchenordnung ist als solche an sich
selbst nicht heilbewirkend, sondern fiigt sich der in ihren Mitteln, in goetli-
chen Stiftungen wirkenden Gnade dienstbar an ... Die Ordnung kommt
zum Leben und aus dem Leben hinzu als bildsames und anzupassendes
Gefif}, und die innere Bestimmtheit der Gemeinde bleibt Zweck und Grund

alles Aufleren®.®

76 PTh 111,2,346.

77 Giinther Holstein, Die Grundlagen des evangelischen Kirchenrechts, Tiibingen
1928, 178. — Nitzsch selber formuliert dhnlich: ,,Hat sich die einem Gemeinleben ein-
geborne Ordnung, wie das allezeit Bediirfniff bleibt, durch Reflexion der Weisen zur
Satzung erhoben, so bleibt diese letztre doch menschlich, geschichtlich, beweglich, und
durch dieselbe Gabe der Weisheit, die zur Satzung mitwirkt, mufl auch ihr Inhalt auf
die urspriingliche lebendige Ordnung zuriickgefiihrt, also erneuert, erweitert, bestimmt
werden kénnen® (System [s. Anm. 17] § 190, 367).

78 PTh 11,2, 14.

7% A.a.0. — Nitzsch hat sein Verstindnis der Kirchenordnung insbesondere in kri-
tischer Auseinandersetzurig mit Richard Rothe gewonnen; vgl. den Ansatz in: System
(s. Anm.17), § 198, 380f. Anm.

80 PTh IIL,2,16. — ,Sie (sc. die Kirche) iibt also eine ordnende Thitigkeit, welche
ihrerseits wieder Gegenstand einer theologischen Kunstlehre (politica sacra) werden
muf}* (PTh IIL,2,1). Zu diesem Begriff vgl. Joachim Mehlhausen, Kirchenpolitik.
Erwigungen zu einem undeutlichen Wort, in: ZThK 85 (1988), 275—302.
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Nitzsch hebt selber hervor, dafl er mit dieser Konzeption einer evangeli-
schen Kirchenordnung ganz dicht bei den frithen Ordnungsentwiirfen der
Reformation steht. Etwa bei den Beschliissen der Homberger Synode von
1526, bei Luthers frithesten Ordnungsratschligen vor dem Bauernkrieg und
vor den Visitationserfahrungen des Jahres 1527, die beide fiir die problema-
tische Entwicklung des evangelischen Kirchenrechts so einschneidende
Bedeutung hatten. Was in der Frithzeit der Reformation nicht gelungen war,
sicht Nitzsch deutlich: Die Einzelgemeinde muf zum freiwilligen — nicht
durch die Obrigkeit verfiigten! — Verzicht auf Teile des ihr zustehenden
Ordnungsrechts bereit sein und diese ,Befugniff zu handeln® einem tberge-
ordneten Rechtskreis aus einer theologisch begriindeten Einsicht heraus
tibertragen. In der Reformationszeit habe der evangelische Landesherr diese
Rechte und Befugnisse an sich genommen, weil in der Krisensituation nach
1525/27 nur ,,vom Staate die Mittel gewonnen® werden konnten, ,,der Bewe-
gung Beruhigung zu verschaffen“.®! Warum aber sind iibergeordnete kirch-
liche Rechtskreise, also gréfiere kirchliche Verbande bis hin zur Landes-
kirche, in der Gegenwart iiberhaupt noch notwendig? Nitzsch deutet eine
ebenso schlichte wie iiberzeugende Antwort auf diese Frage an, indem er —
ohne Schleiermachers Namen zu nennen — den Grundgedanken der Paragra-
phen 323 bis 325 der Kurzen Darstellung des theologischen Studiums®? auf-
nimmt. Es geht um das Predigtamt. Dieses Amt wire ohne die Vermittlung
einer moglichst umfassenden theologischen Bildung in der Gefahr, ,dem ein-
seitigen Prophetismus® anheimzufallen.®* Wiirde die Theologenausbildung
als Recht der Einzelgemeinde in Anspruch genommen und von ihr in eigener
Verantwortung durchgefithrt, so wiirde die theologische Bildung der Pre-
diger im jedem Falle verengt und insgesamt bald verkiimmern. Denn jede
Gemeinde bliebe bei der Zuriistung der nichsten Predigergeneration in ihren
eigenen theologischen Denkmustern gefangen und es kime zur Wiederho-
lung, ja Potenzierung von Einseitigkeiten, ,da sich in der blofien einzelnen
Gemeinde die Uberlieferung der Wissenschaft nicht fortsetzen 1ifit“.3 Die

81 PTh II1,2,XI; vgl. auch 332—343.

82 Friedrich Schleiermacher, Kurze Darstellung des theologischen Studiums zum
Behuf einleitender Vorlesungen. Kritische Ausgabe hrsg. v. Heinrich Scholz, Darm-
stadt o.]. (= Leipzig *1910), 124—126.

By ordentlicﬁe Predigtamt, welches unter den jetzigen Welt- und Geschichts-
Umstinden ohne Vermittlung der theologischen Bildung, wenn wir nicht wider den
Sinn der Evangelischen Reformation dem einseitigen Prophetismus anheimfallen
wollen, unhaltbar wird, fordert an sich selbst schon einen méglichst grofien kirchlichen
Verband, da sich in der blofien einzelnen Gemeinde die Uberlieferung der Wissenschaft
nicht fortsetzen 1ifft* (PTh 111,2,3461.).

84 A.2.0. — Vgl. auch die Verhiltnisbestimmung der Einzelgemeinde zum kirchli-
chen Verband, in: PTh 1,183 und System (s. Anm. 17), § 196, 379. Sein Verstindnis der
Zuordnung des Theologiestudiums zum ,Begriff dieser Wissenschaft® skizzierte
Nitzsch erstmals 1829 in den Einleitungs-Paragraphen zum System. Die in den nachfol-
genden Auflagen in den ,Anmerkungen® gefiihrte Auseinandersetzung mit kritischen
Einwinden verdient besondere Beachtung.
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Gemeinden wiirden sich selber groffen Schaden zufiigen, wenn sie ihr Recht
gerade an dieser Stelle einklagten. Letztlich sind es also die impliziten Forde-
rungen von Artikel 7 der Confessio Augustana, die den moglichst umfas-
senden Zusammenschluff von reformatorischen Gemeinden zu Gemeinde-
verbianden und Landeskirchen notwendig machen. Die Einzelgemeinde gibt
ihr zustehende Rechte freiwillig an hohere Leitungsinstanzen ab, um das
geordnete Predigtamt zu erhalten. Dies ist nach Nitzsch der einzig legitime
theologische Grund fiir die Bildung ,.des kirchlichen Verbandes®. Die Bedin-
gung, die bei diesem Rechtsverzicht allerdings zu stellen ist, lautet: Auf den
ibergeordneten kirchlichen Verfassungsebenen mufi das kollegiale Mitein-
ander von Altesten und Predigern wiederkehren, das fir die Ordnung der
Einzelgemeinde konstitutiv ist. Man konnte sagen: In der Wiederkehr dieses
gemeindlichen Verfassungs-Grundprinzips auf allen Leitungsebenen der
Kirche bleibt das Recht der Gemeinde bewahrt und aufgehoben.®
Wilhelm Dilthey hat in seiner begeisterten Dankadresse an Carl Immanuel
Nitzsch zum 16. Juni 1860 — dem fiinfzigsten Jahrestag seiner Habilitation —
die spekulative Intuition des Jubilars geriihmt. Nitzsch habe vor der Aufgabe
gestanden, ,.alle Mittel der Spekulation, der religiosen Nachempfindung, der
historischen Untersuchung® zu einer Methode verkniipfen zu miissen.
,Denn erst im Verstindnis der konkretesten Funktionen der Kirche kommt
die Betrachtung zur Ruhe, welche mit der Idee der Religion anhebt“.% Die
besondere Stellung von Nitzsch innerhalb der Theologiegeschichte des
19. Jahrhunderts hat Dilthey wohl richtig gesehen und zutreffend
beschrieben. Setzt man fiir die von Dilthey gewihlten Begriffe Namen ein,
dann heif8t das: Nitzsch mufite die von Hegel, Schleiermacher und Ferdinand
Christian Baur ausgegangenen Impulse fir die theologische Arbeit auf-
nehmen und zu verkniipfen versuchen. Nun gibt es Hinweise dafiir, daf} sich
Nitzsch schon zu Beginn seines Studiums insbesondere mit den Systement-
wiirfen des Deutschen Idealismus und mit einzelnen Vertretern der spekula-
tiven Theologie griindlich auseinandergesetzt hat.%” Welche Auswirkungen
diese Beschiftigung fiir die Ausbildung von Nitzschs eigener theologischer
Position gehabt hat, ist noch nicht hinreichend erhellt. Aber als besonders
charakteristisch fiir sein Gesamtwerk ist hervorzuheben, daff er die Anre-

85 PTh I11,2,347f.; vgl. auch PTh I,188f. — Zum Riickbezug auf CA 7 vgl. Joachim
Mehlhausen, Zur Wirkungsgeschichte der Confessio Augustana im 19. Jahrhundert.
Eine historisch-theologische Skizze, in: MEKGR 30 (1981), 41—71. Fur die Augustana-
Rezeption und -Interpretation bei Nitzsch aufschlufireich sind die beiden Festpre-
digten, die er im Jubiliumsjahr 1830 gehalten hat: C.1. Nitzsch, Predigten aus der
Amtsfithrung in Bonn und Berlin. Neue Gesammt-Ausgabe, Bonn 1867, 165—181.

86 V. Dilthey (s. Anm. 8), 50.

87 Beyschlag, Nitzsch 401f.; W. Schneemelcher (s. Anm. 67), 16—18. Schneemelcher
gibt aber auch einen wichtigen Hinweis auf die Abgrenzung der Position von Nitzsch
gegeniiber der spekulativen Theologie (a.a.O., 25). Nitzsch selber registrierte gelegent-
lich ,von Seiten der Speculativen schweres Mififallen® an Einzelheiten seiner Theologie
(Auseinandersetzung mit Karl Rosenkranz): System® (s. Anm. 17), 3f., Anm. 1.
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gungen spekulativer Theologie immer mit den Erfahrungen und Erkennt-
nissen aus seiner eigenen praktischen kirchlichen Wirksamkeit konfrontiert
hat. Nur was sich bei dieser kritischen Gegeniiberstellung bewihrte, durfte
stehen bleiben. So ist auch der zuletzt referierte Gedanke {iber eine ,, Aufhe-
bung® des ,Rechts der Gemeinde® im ,Recht der Kirche® von einer ebenso
groflen praktischen Niichternheit geprigt wie von einer das Nachdenken
bleibend anregenden spekulativen Dialektik erfiillt. Das gilt endlich auch fiir
den Schlufabschnitt der Praktischen Theologie, in dem Nitzsch seinen Lesern
den Rat gibt, bei allen wichtigen kirchenleitenden Entscheidungen zuerst die
»Meinung® und den ,,Willen® der Gemeinden zu erfragen. Denn — das ist
das Credo von Carl Immanuel Nitzsch — die Gemeinde ist der Ort, an dem
Kirche den Auftrag Christi konkret erfiillt, indem sie sein Vermdchtnis emp-
fingt, genieft, gewihrt und mitteilt. Aus dieser Einsicht heraus schliefit
Nitzsch mit den Worten: ,Das ist immer die Hauptsache in kleinen und
groflen Kirchensachen, daf} das wirkliche kirchliche Bewuf3tsein zum Worte
komme, dadurch sich zeitgemif fortentwickele und die ganze Handlung fiir
das kirchliche Thun und Erfahren zum Segen mache. “%%

8 PTh III,2,358. — Die von Nitzsch formulierten einhundert ,Protestantische[n]
Theses® schlieflen mit einem ihnlichen Gedanken: ,,Der wesentliche christliche Cultus
ist Glaube, Hoffnung, Liebe; zur Vermittlung desselben hat Christus die Gemeinschaft
des Wortes, des Gebetes und Sacramentes eingesetzt. Diese Mittel in Bewegung gesetzt
von den Glaubigen, und nach Gelegenheit des Ortes und der Zeit in die Naturverhlt-
nisse zwischen dem beschaulichen und thitigen, dem gemeinsamen und eigenthtimli-
chen Leben sittlich eingeordnet, geben den christlichen Cultus im engeren Sinne®, in:
C.1. Nitzsch, Eine protestantische Beantwortung der Symbolik Dr. Mohler’s, Ham-
burg 1835, 250.



Dibelius und Séderblom
Eine 6kumenische Freundschaft (1920—1931)

Von Robert Stupperich

Durch seine Titigkeit als Geschiftsfithrer des Vertrauensrates der evangeli-
schen Landeskirche 1918/19 hatte der Berliner Gemeindepfarrer Lic. Dr.
Otto Dibelius einen umfassenden Blick fiir die Lage der Gemeinden ebenso
im Reich wie auch in den abgetretenen ehemals deutschen Ostgebieten
gewonnen.' Seine Orientierung war so gut, daff er aufler persénlichen Bezie-
hungen auch amtliche Informationen erhielt. Diese vermittelten ihm die
Kenntnis der bedrohlichen Situation der evangelischen Deutschen vor allem
in der Provinz Posen. Dibelius wufite von den schweren Ausschreitungen der
Polen gegen die deutsche Bevolkerung an verschiedenen Orten, vor allem
von dem Deutschen-Pogrom in Ostrowo.

Mit Genehmigung des Evangelischen Oberkirchenrates unternahm Dibe-
lius 1920 eine sechs Wochen wihrende Reise nach Schweden, um die schwe-
dische Kirche zu einer Hilfsaktion aufzurufen. Von Ukna bei Nelhammer,
wo er Anfang August eintraf, nahm er seine Tiatigkeit in kirchlichen Gremien
und vor allem bei den Redaktionen der einflufireichen grofien Zeitungen auf,
von denen er Unterstiitzung seines Unternehmens zum Schutz der evangeli-
schen Minderheiten in Polen erhoffte.? In einem ausfiihrlichen abschlie-
fenden Bericht an den Prisidenten des EOK D. Moeller vom 14. September
1920 schildert er seine Bemiithungen, die mit einem Brief an Erzbischof
Nathan S6derblom® begonnen hatten. Da dieser bei einer Bischofskonferenz
in Nordschweden weilte, konnte eine Begegnung mit ihm nicht zu Anfang
der Reise erfolgen. Dibelius erhielt aber eine sehr freundliche Antwort, in der
der Erzbischof ihm die Personen und Instanzen nannte, an die er sich halten
sollte. Auf diesen Rat hin schrieb Dibelius an die wichtigsten schwedischen
Presseorgane, besuchte eine grofle Pfarrerversammlung von iiber 200 Pfar-
rern in Linképing und die bedeutendsten Redaktionen.

1 R. Stupperich, Otto Dibelius. Sein Denken und Wollen. Berlin 1970, S. 25.
2 Ev. Zentral-Archiv (EZA): EO 1, 4044.
3 Vgl. T. Andrie, Soederblom. Dt. Ubers. Berlin 1930.
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Ende August kam dann eine persénliche Aussprache zwischen Séderblom
und Dibelius zustande, und zwar in dem historischen Stidtchen Visteris.
Von dieser Besprechung war Dibelius anfangs ein wenig enttduscht. Nach
seiner Meinung zeigte sich der Erzbischof iiber die politische Lage in Polen
nicht gut informiert. Er hatte den Eindruck, dafl Séderblom schon damals
von einem einzigen Gedanken, nimlich der ,Okumenizitit des Christen-
tums® erfiillt war und fiir anderes kaum Sinn hatte. Personlich warmherzig,
wollte er sich zu diesem Zeitpunkt hinsichtlich auslindischer Kirchen nicht
exponieren, um die Durchfithrung seines Planes der Weltkirchenkonferenz,
zu dem er unter allen Umstinden die Englinder brauchte, nicht zu
gefahrden.

Den Gedanken einer Kirchenkonferenz in Uppsala hatte der Erzbischof
schon wihrend des Krieges erwogen. Damals sollten die Kirchen der neu-
tralen Staaten sich beteiligen.

Der EOK hatte dariiber eine Benachrichtigung am 14. Dezember 1917
erhalten.* Bei den Alliierten bestanden Bedenken. Auch der Plan, im August
1920 in der Schweiz zusammenzukommen, mufite vertagt werden. Wohl
hatte der ,Weltbund fiir (internationale) Freundschaftsarbeit der Kirchen®
am 15. Oktober 1919 in Oud Wassenaar die Moglichkeit naher gebracht, eine
Weltkirchenkonferenz einzuberufen, doch bestanden noch sehr viele Schwie-
rigkeiten, die wegzuriumen ungeheure Kraftanstrengungen erforderten.®
Soderblom ging so sehr in diesen Verhandlungen auf, daff er sich um andere
Dinge kaum noch kiimmern konnte. Fiir Dibelius war es um so wichtiger,
daf der Stockholmer Pfarrer Valdus Bengtson und der Géteborger Pfarrer
Per Pehrsson, der auch Abgeordneter des Reichstags war, sich seiner Sache
erheblich annahmen.®

In einer Besprechung im EOK, an der die Oberkonsistorialrite Kapler,
Hunds, Richter und Banke teilnahmen, erstattete Dibelius nach seiner Riick-
kehr ausfiithrlich Bericht. Es wurde dann beschlossen, einen besonderen Aus-
schufl zu begriinden, der unter dem Namen ,Auslandsarbeit zum Schutz der
evangelischen Minderheiten in den abgetretenen Gebieten® bereits Ende
Oktober 1920 in Erscheinung trat.” Den Vorsitz fiihrte Missionsdirektor D.
Axenfeld, die Geschiftsfilhrung nahm Dibelius wahr. Aufler Schweden
wurden auch andere neutrale Staaten wie Holland und die Schweiz einbe-
zogen, die man mit Informationen aus Polen versah und von denen Unter-
stiitzung der Hilfsaktionen fiir die evangelischen Minderheiten des Ostens
erwartet wurde.

Indessen wirkte sich die mit Erzbischof Séderblom angekniipfte Bezie-
hung weiter aus. Dibelius erhielt von ihm im Dezember 1920 aus Uppsala die

4 EZA. EO Gen.Xii. Abt. Nr.141.

5 Vgl. A.W. Schreiber, Internationale kirchliche Einheitsbestrebungen. Leipzig
1921.

6 Goteborgs Landsarkivet A 220: The papers after the provost Per Pehrsson.

7 EZA. EO 1, 4712 (18. 10. 1920).
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Ansprache,® die er dort gehalten hatte und die grofles Verstindnis fiir die
evangelische Kirche in Deutschland zeigte.

Anfang des Jahres 1921 konnte Dibelius seine 2. Skandinavienreise unter-
nehmen, bei der er aufler Schweden auch Norwegen und Danemark besuchte
und gelegentlich Vortrige und Predigten hielt. In Norwegen kam thm Prof.
Gleditsch entgegen, in Dinemark nur der Kierkegaard-Forscher Prof.
Geismar, wihrend bei den anderen die Abneigung gegen die Deutschen vor-
herrschte. Am 15. Februar 1921 erstattete er seinen Geschiftsbericht.

Wieder hatte sich Séderblom durch sein hohes Interesse und seinen evan-
gelischen Sinn als die bedeutendste Personlichkeit des nordischen Luther-
tums hervorgetan. Von Bengtsons Reisebericht durch Polen war Séderblom
so beeindruckt, dafl er aufler der schwedischen Fassung auch eine englische
und eine deutsche Ubersetzung veranlafite, die verbreitet werden sollten. Es
war deutlich, daff thm viel daran lag, die Verbindung mit Deutschland auf-
recht zu erhalten.?

Da Dibelius, seit August 1921 (nebenamtlicher) Oberkonsistorialrat im
EOK, durch sein Referat Schule und Erziehung ein reiches Mafl an Arbeit
zufiel, konnte er sich den Minderheitenfragen weniger widmen. Nur in ein-
zelnen Fillen traten fiir ihn diese Probleme wieder in den Vordergrund, wie
auch der spatere Briefwechsel mit Soderblom zeigt. Beiseite geriickt wurden
die akuten Fragen nicht, auf die ihn auch der Gustav-Adolf-Verein hinwies.
Zudem erhielt der Referent fiir Minderheitenfragen auch solche Berichte wie
den der Kopenhagener ,Notkonferenz des europiischen Protestantismus®
von 1922.1°

Im Einzelnen hatte sich Dibelius in diesen Jahren, erst recht nach seiner
Ernennung zum Generalsuperintendenten der Kurmark, an der Frithent-
wicklung der Okumenischen Bewegung kaum beteiligen konnen. Der einge-
hende Briefwechsel mit Séderblom setzte daher noch nicht in diesem Sta-
dium, sondern erst nach der ,Weltkirchenkonferenz fiir praktisches Chri-
stentum® in Stockholm 1925 ein.!! Persénliche Einladungen gab es dazu
nicht. Die Einladungen gingen an die Kirchenleitungen. Fiir Deutschland
war der Kirchenbundesrat die zentrale Instanz, die die deutsche Delegation
zusammenstellte. Diese bestand aus Vertretern der Landeskirchen und kirch-
licher Vereinigungen. Nicht alle Teilnehmer waren Freunde der ékumeni-
schen Bewegung. Unter den Delegierten waren auch solche, die sich zuriick-
haltend verhielten. Den Deutschen erschwerte die ihnen durch den Versailler
Vertrag angelastete Kriegsschuld die Teilnahme. Dementsprechend war der
Eindruck, den sie in Stockholm machten. Der politische Druck belastete
viele der deutschen Teilnehmer unaussprechlich. Thr Antrag, diese

8 Ebd. I, 5330 v. 6. 11. 1920.

9 Ebd. I, 1042.

10 Ebd. Gen.XII. Abt. Nr. 142, Diese Akte ist von Dibelius abgezeichnet.

11 Ad. Deifimann, Die Stockholmer Bewegung. Die Weltkircﬁenkonfcrenzen zu
Stockholm 1925 und Bern 1926. Berlin 1926.
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Frage zu Beginn zu erdrtern, wurde zwar abgelehnt, da es nicht Sache der
Kirchenversammlung sei, eine politische Frage zu entscheiden. Aber auch
dieser Beschlufl war eine gewisse Entlastung fiir viele. Riickschauend schrieb
Dibelius iiber Stockholm:!?

»Die eigenartige und schwierige Stellung der deutschen Delegation, verursacht
durch den Druck unserer gesamten dufleren Lage, hat vielleicht hin und her den
Eindruck erweckt, als iiberwége in unseren Reihen ein fruchtloser Pessimismus, der
die Entschluflkraft nicht aufbringe, sich dem Bésen in der Welt kraftvoll entgegen-
zuwerfen.®

Dibelius meinte dieser Auffassung widersprechen zu missen. Obwohl
andere und er selbst sich auf der Weltkonferenz aus bestimmten Griinden
zuriickgehalten hatten, ,lebt ein fester Wille, im Namen Jesu Christi fiir den
Sieg des Gottesreiches iiber die siindige Welt zu kimpfen. In diesem Willen
hat uns das grofle Erlebnis der Stockholmer Tagung gefestigt*.

Séderblom, der zunichst gerade im Hinblick auf die deutschen Kirchen
schwere Befiirchtungen gehabt hatte, war tiber die Maflen befriedigt, daff es
mit der deutschen Delegation so gut gegangen war. Eine besondere Freude
war fiir ihn die Zusage von Dibelius: ,Sie diirfen weiterer Mitarbeit von
unserer Seite auch bei der Fortsetzung des grofien Werkes gewifl sein!® Dabei
war Dibelius kein grundloser Optimist; er nahm die wirkliche Haltung seiner
Umwelt durchaus ernst. Nach den Stockholmer Tagen, in denen er seine
Bekanntschaft mit Soderblom erneuert hatte und ihm erheblich niher
gekommen war, brachte er in seinem LDankeswort“!® zum Ausdruck, dafl es
durchaus billig sei, ,an einer solchen Sache Kritik zu iiben®, notwendiger
aber sei es, ,die neuen zukunftstrichtigen Entwicklungen zu erkennen, die
sich auf der Weltkonferenz ausgewirkt haben, diese Ansatze zu bejahen und
an ihrer weiteren Entfaltung mitzuarbeiten®.

In diesem Brief sprach Dibelius aus, daf} es ihm ein Bediirfnis sei, ,ein
Wort des Dankes und der Bewunderung fir das in Stockholm geleistete
Werk zu sagen®. Dieser Brief war veranlafit durch die von der deutschen wie
auch von der internationalen Presse am Stockholmer Kongrefl geiibten
Kritik. Dibelius duflerte, daf} es niemals an Menschen fehlt, die bei einer
grofien Sache irgendwie enttiuscht werden, weil sie sich falsche Vorstel-
lungen gemacht und iibersteigerte Hoffnungen gehegt hatten. Durch den
ganzen Brief von Dibelius zieht sich wie ein roter Faden das Bemiihen hin-
durch, dem Erzbischof Mut zur Fortfithrung seines begonnenen Werkes zu
machen. Dibelius konnte annehmen, dafl Séderblom nicht der Mann war,
der sich durch ungerechtfertigte, von falschen Voraussetzungen ausgehende
Kritik irre machen liefe. Immerhin hat ihn dabei auch noch eine zweite
Absicht geleitet. Er wollte Séderblom iiberzeugen, dafl die deutsche Delega-
tion, die sich in Stockholm sehr zuriickgehalten hatte, doch, was die Sache
selbst anbetraf, anders stand, als es den Anschein hatte. Dibelius mufite

12 §5derblom-Archiv: Uppsala Universitet-Biblioteket: Box 510 § 75120.
13 Ebd., Dibelius an Séderblom 17. 9. 1925.
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davon ausgehen, dafl der frithere Leipziger Professor die Lage in Deutsch-
land so ansah, wie sie vor 1914 war, als er Deutschland verlieff. Die jetzige
Schwierigkeit bestand gerade darin, dafl das Ausland die Deutschen fir das
ganze Elend in der Welt verantwortlich machte. Die Auslinder konnten es
nicht ermessen, was der Versailler Vertrag mit seiner unermefilichen Repara-
tionslast fiir Folgen hatte, daf} die Not dem Deutschen den Mund verschlof§
und ihn einem hoffnungslosen Pessimismus auslieferte. Diesen Eindruck
konnte die schwedische Offentlichkeit vom Verhalten der Deutschen in
Stockholm gewonnen haben. Um so mehr hielt es Dibelius fir erforderlich,
zu sagen, dafl man in der evangelischen Kirche Deutschlands inneren Anteil
am Okumenischen Dialog nehme. Dibelius hielt es fiir unumginglich, deut-
lich zu machen, daff die deutschen Delegierten aus den genannten Griinden
von positiven Ansitzen und Bestrebungen der 6kumenischen Arbeit nicht
reden konnten, solange der Schatten des MifStrauens auf ihnen lag. Der Erz-
bischof sollte aber wissen, dafl alle Deutschen durch das ,Stockholmer
Etlebnis® in ihrem Willen bestirkt seien. Dieses hielt er schon fiir etwas sehr
Positives. Daher konnte er auch schreiben: ,Das danken wir Thnen! Sie
diirfen weiterer Mitarbeit von unserer Seite auch bei der Fortsetzung des
groflen Werkes gewifd sein!®

Dieser Brief des Generalsuperintendenten vom 17. September 1925 muf}
Soderblom sehr bewegt haben. Allein die Zusage der Mitarbeit war fiir ihn
ein wertvolles Pfand. Er antwortete umgehend. In seinem Brief vom
26.ds. Mts. hob er hervor, er habe den Eindruck, daff die Deutschen die
Weltkonferenz ,am ernstesten genommen haben, und dafl er diesen Ein-
druck an seine Gesprichspartner in England, Frankreich und Amerika wei-
tergegeben habe.!* Er erklirte sich diese Tatsache damit, dafl die deutsche
Delegation aus Vertretern der Kirchen gebildet war und nicht wie bei den
anderen aus Leuten, die aufgrund ihrer humanistischen Neigungen mehr
oder weniger zufillig nach Stockholm gekommen waren. Dafl die Deutschen
sich in einer sehr schweren Lage befanden, wufite er, knupfte aber an ihr
Auftreten die Hoffnung einer tiefen und aussichtsreichen Verstandigung zwi-
schen den Kirchen. ,Soweit ich weil®, fuhr Soderblom in diesem Brief an
Dibelius fort, ,hat sich der evangelisch-lutherische Geist nie so kriftig mit
dem Anglosaxismus auseinandergesetzt wie in Stockholm. Wir haben selbst-
verstindlich von einander zu lernen, aber es ist vor allen Dingen notwendig,
daf das evangelisch-lutherische Wesen in Grofi-Britannien und Amerika
besser bekannt wird.“!®

In den Monaten nach der Stockholmer Konferenz blieb der Briefwechsel
zwischen Dibelius und Séderblom im Fluf}. Trotz der beiderseitigen grofien
Arbeitslast nahmen sie sich gern die Zeit, um ihre Gedanken auszutauschen.
Séderblom zeigte sich sehr angetan von den gedankenreichen Briefen seines
Berliner Kollegen. Thm war es wichtig, in Dibelius einen Triger des kirch-

14 Ebd., Séderblom an Dibelius 26. 9. 1925.
15 Ebd.
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lichen Amtes vor sich zu haben, der so weit mit seinen Gedanken iiberein-
stimmte. Wie hoch er ihn einschitzte, geht aus seiner Auflerung hervor:
Daher ,méchte ich gern fiir Sie den Namen Erzbischof brauchen®. Das war
bei ihm keine humorvolle Glosse, sondern der Ausdruck dafiir, dafl er eine
vollige Gleichstellung sah.'®

Die Entwicklung der Gedanken, die in Stockholm angeklungen waren,
ergab immer wieder die Gelegenheit, den Briefwechsel fortzusetzen. Als
Soderblom fiir einen Geburtstagsgrufl dankte, hob er hervor, was er der
inzwischen erschienenen Literatur iiber die Weltkonferenz entnommen habe.
Er fand es gar nicht unwesentlich, daf} in der Alten wie in der Neuen Welt an
den Anfang meist der Bischofsgedanke gestellt wurde.’ Wenn ihm auch nur
ein Teil dieser Literatur zur Kenntnis kam, so machte er doch immer wieder
die Feststellung, daff unter den Anstofien, die von Stockholm kamen, ,der
biblische Bischofsgedanke bei vielen Teilnehmern aus der Alten und Neuen
Welt neue Gedanken ausgelost hat®. Er war davon angetan, daff gerade in
den USA der Vorschlag gemacht wurde, fiir das fiihrende Amt einer Kirche
den Bischofsnamen einzufithren. ,Mich interessiert in dieser Hinsicht am
meisten®, so schrieb er an Dibelius, ,die Prigung einer echt evangelischen
Idee des Bischofs, in welcher jeder Bei(ge)schmack von hierarchischen
Anspriichen und Fagonen restlos getilgt ist“."®

In dieser Hinsicht gerade erwartete er von Dibelius wesentliche Hilfe.
Seine Hoffnungen waren hoch gespannt: ,Wann werde ich Gelegenheit
haben, mit Ihnen iiber wichtige gemeinsame Angelegenheiten ruhig zu
reden? Sie sind jung. Ich denke mit Freude daran, dafl Gott Thnen in seiner
Gemeinde in der vollen jungen Manneskraft eine hochbedeutsame leitende
dienende Stellung anvertraut hat. Gott segne Sie!*"?

Bald ergriff Séderblom die Initiative und lud Dibelius zu einer Bischofs-
weihe und zum Gustav-Adolf-Fest nach Schweden ein. Dieser bedauerte es
sehr, daf er infolge innerkirchlicher Verpflichtungen damals nicht reisen
konnte. Denn ihm war es daran gelegen, in Kontakt mit dem Erzbischof zu
bleiben. Soderblom scheint selbst iiberrascht gewesen zu sein, welche Reso-
nanz die Weltkirchenkonferenz von Stockholm gehabt hat. ,Merkwiirdig ist
zu beobachten®, schreibt er in seinem ersten Brief, ,wie die Weltkirchenkon-
ferenz die denkenden Christen immer mehr beschiftigt, und erfreulich ist es
zu sehen, dafl das Luthertum doch, wenn ich es sagen darf, jetzt von unseren
westlichen Briidern ziemlich griindlich entdeckt worden ist und sich geltend
macht.

Mit der Bischofsfrage war die Verfassungsfrage aufs engste verbunden.
Beide, Dibelius wie Séderblom, beschiftigten sich eingehend mit diesem
Problem. Als in der Altpreufischen Landeskirche die neue Verfassung in

16 Ebd., Séderblom an Dibelius 16.2. 1926.
17 Ebd.
18 Fhd.
19 Ebd.



64 Robert Stupperich

Kraft gesetzt wurde, hielt es Dibelius fiir erforderlich, den Erzbischof iiber
die Verinderungen im kirchlichen Leben seiner Kirche zu unterrichten. Der
Bischofstitel war zwar von der Generalsynode abgelehnt worden. Trotzdem
meinte Dibelius, sei die Stellung des Generalsuperintendenten gestirkt
worden.?® Nach seiner Darstellung wurde er nunmehr ,der Leitende® im
Konsistorium und ganz selbstindig in seiner geistlichen Tatigkeit. Wortlich
heifit es bei ithm: ,Es ist hier ein wirklich bischofliches Amt geschaffen.
Vom EOK konnte er dasselbe nicht sagen, da iiber den EOK der Kirchen-
senat mit einem Laien an der Spitze gestellt wurde. Dibelius resiimierte: Der
Wirkungskreis des geistlichen Vizeprisidenten (Burghardt) ist grofier, aber
seine Selbstindigkeit ist viel geringer als die des Generalsuperintendenten.

Um dieselbe Zeit hatte Dibelius sein Buch ,,Das Jahrhundert der Kirche“
geschrieben. Bekanntlich hatte das Buch in zwei Jahren sechs Auflagen erlebt
und ist von Freund und Feind eifrig studiert worden. Sein Brief an Soder-
blom zeigt — was in der gesamten Literatur bisher iibersehen worden ist —,
daf} er die erste Fassung, die unverindert blieb, nicht als endgiiltig ansah.?!
Was er hier iiber die Kirche sagte, war nicht sein letztes Wort. Das Buch
wurde vielfach zitiert, doch nicht nach seinem Wortsinn, sondern nach der
Deutung, die ihm die ,Reformierte Kirchenzeitung“ gegeben hatte.?? Es
wurde ihm unterstellt, dal er vom ,Jahrhundert des Bischofs“ redete. Auf
der Preuflischen Generalsynode 1927 folgten erregte Diskussionen, die von
den Reformierten in Gang gebracht worden waren und bei denen bése Worte
fielen. Die Lutheraner in der Generalsynode zeigten — mit wenigen Aus-
nahmen — wenig Mut. Dagegen haben die lutherischen Kirchen in groflerer
Zahl das Bischofsamt eingefithrt und festgehalten.

Wie aus dem Briefwechsel zwischen Dibelius und Séderblom ersichtlich
ist, war fiir beide das biblische Bischofsamt eine feststehende Tatsache. Als
Dibelius 1929 beiliufig erfahren hatte, daff Séderblom deswegen wihrend des
Krieges einen Briefwechsel mit Kaiser Wilhelm II. gehabt hatte, erkundigte
er sich bei thm nach dieser bereits 12 Jahre zuriickliegenden, unter vollig
andersartigen Verhiltnissen gefiihrten Korrespondenz. Der Erzbischof ant-
wortete umgehend und sandte dem Generalsuperintendenten seine beiden
Briefe und die Antwort des Kaisers vom 30. 12. 1917 zur Kenntnis zu.” In
seinem ausfithrlichen Schreiben berichtet Séderblom, dafl er damals aus sehr
sicherer Quelle erfahren hatte, Kaiser Wilhelm II. hitte die Absicht, genauso
wie sein Urgrofivater Kénig Friedrich Wilhem III., einigen erprobten und
erfolgreichen Minnern der evangelischen Kirche als Auszeichnung den
Bischofstitel zu verlethen. Damals hatte der Innenminister von Schuckmann
1816 zur Klarstellung der Lage in einer Verordnung ausdriicklich festgestellt,
daf diese Auszeichnungen kein neues Amt bedeutete, sondern nur eine , per-

20 Ebd., Dibelius an Séderblom 12. 11. 1927.

21 Ebd., Dibelius an Soderblom 28.1. 1928.

22 Reformierte Kirchenzeitung 1927, Nr. 8 und 14.

2 Sderblom-Archiv, a.a.0., Séderblom an Dibelius 5. 8. 1929.
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sonliche Belohnung ausgezeichneter Verdienste im geistlichen Stande.?* Wie
das Geruicht ging, sollte dieses Verfahren wiederholt werden. Daraufhin
schrieb S6derblom an den Kaiser. Denn die Nachricht hatte den Erzbischof
erregt. Es erschien ihm ,nicht gliicklich, wenn der Bischofsname in der evan-
gelischen Kirche Deutschlands nach Jahrzehnten nur als eine Art von Deko-
ration oder personlicher Auszeichnung wieder aufkommen sollte®. Vielmehr
betonte der Erzbischof, ,dafl nicht einzelne vom Kaiser geschitzte Person-
lichkeiten, sondern gewisse Amter den Bischofsnamen haben sollten“. Also
nicht Titel, sondern Amt! ,Diese Korrektur vorzunehmen, war der einzige
Grund, warum ich berhaupt in dieser Sache gewagt habe, die Initiative zu
nehmen (ergreifen).“ Seine Meinung war: der biblische Name bezeichnet ein
Amt und kann nicht als Auszeichnung gebraucht werden. Der Kaiser liefd
sich von Séderblom tberzeugen und unterlieff die geplante Aktion.

Die berichtete Episode hatte schon 1929 nur historisches Interesse. Séder-
blom bat Dibelius, das schriftliche Material, das er thm zur Kenntnis zulei-
tete, nicht weiter zu verwenden. Dabei blieb es auch.?

Soderblom ging es um das biblische Amt. War dieses praktisch vorhanden,
so kam es auf den Namen nicht an. Wie er schon in seinen ersten Briefen
schrieb, sah er in Dibelius einen Bischof. Freilich klang aus seinen Briefen
heraus, daff er die Entwicklung in der grofiten evangelischen Landeskirche
bedauerte, wo man nicht den Mut fand, das Bischofsamt zu schaffen und den
biblischen Namen des Bischofs wieder geliufig werden zu lassen. In Dibelius
sah er einen Gesinnungsgenossen, mit dem er gern tiber ,gemeinsame Ange-
legenheiten® sprechen wollte. Wir schieflen nicht iiber das Ziel hinaus, wenn
wir seinen Worten entnehmen, dafl er in Dibelius einen Mann sah, der mit
seinen nach vorwirts dringenden Gedanken ein Wegweiser der Gkumeni-
schen Bewegung werden konnte.

Jahre hindurch sprachen sie iiber die ,Idee des Bischofs“, wie Séderblom
zu sagen pflegte. Beide sahen sie im Bischof den Reprisentanten der Kirche
und verbanden mit dieser Vorstellung bestimmte Bilder. Im Jahre 1928
schrieb Dibelius an den Erzbischof, daff er ihm sein Buch ,,Das Jahrhundert
der Kirche“ nicht zugesandt habe, weil es seiner Meinung nach noch nicht die
rechte Fassung erhalten hatte. Bei der 7. Auflage wollte er es vollstindig
umarbeiten. Indessen hatte es Soderblom schon kennengelernt?® — er nannte
es Confessio teutonica et ecclesiastica —, so schickte ihm Dibelius sein fol-
gendes Buch ,Das Nachspiel. Eine Aussprache mit den Freunden und Kriti-
kern des Jahrhunderts der Kirche“. Darin nahm er Stellung zu den Angriffen
auf den Bischofstitel, die in Deutschland von reformierter Seite unaufhérlich
vorgetragen wurden und die 6ffentliche Aussprache in eine falsche Richtung

24 Amtsblatt der Kgl. Preufl. Regierung Potsdam 1816, S. 73 (in: A. Nicolovius, Die
bischofliche Wiirde in Preuflens evangelischer Kirche. Kénigsberg 1834, S. 94).

25 Soderblom-Archiv, a.2.0., Dibelius an Soderblom 28. 1. 1928.

26 Ebd., Soderblom an Dibelius 10. 2. 1928 nennt ,das Jahrhundert der Kirche®
»eine reformatorisch notwendige und zukunftsreiche Tat®.
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dringten. Dibelius blieb bei seiner Position und sammelte Material fiir kom-
mende Zeiten. Er schrieb, dafl er ,dann dem Buch diejenige Fassung geben
méchte, in der es endgiiltig ein Bestandteil der kirchlichen Literatur unserer
Tage bleiben mag®. Die Antwort aus Uppsala kam wieder umgehend. Séder-
bloms Urteil iiber die ,, Apologia Confessionis de Ecclesia“ ist hochst bemer-
kenswert.?” Er erklirt es fiir ,,ein Buch, wie es wohl iiber die Kirche nie in der
evangelischen Christenheit geschrieben worden ist“, und fihrt dann mit
seiner Begriindung folgendermaflen fort: ,Das Einzigartige und Neue und
auferordentlich Bedeutungsvolle ist eben diese religiése Einstellung der
Kirchenorganisation. Mit Bewegung, mit Belehrung und mit Begeisterung
habe ich Thr Buch nicht gelesen, sondern verschluckt (verschlungen), wie
man einen Brief sofort lesen muff und will, wie viele andere Sachen auch
warten. Viel habe ich mir notiert. Mége die Erweckung die beabsichtigten
Friichte bringen! Nur so kann die evangelische Kirche ihren von Gott
gewollten Beruf erfullen.“

Seit der Konferenz von Lausanne 1927%® waren Dibelius und Séderblom
cinander so nahe gekommen, daff sie sich auch als Freunde bezeichnen
konnten.? Dibelius gehdrte dem Fortsetzungsausschufl an, er spielte in Lau-
sanne in den Sektionen IIT und VII eine gewisse Rolle, nahm auch an den
Studientagungen in Waldburg und Soest teil und besonders an der Tagung
des Fortsetzungsausschusses in Miirren, iber die er ausfithrlich berichtete.*®

Dibelius wollte dem Erzbischof nichts vorenthalten, was die konfessio-
nelle Lage in Deutschland anbetraf. Seit Stockholm hatte sich die rémisch-
katholische Polemik erheblich verschirft. Den ultramontanen Kreisen, die
sich um die Berliner Zeitung ,,Germania® sammelten, war dieses Ereignis ein
Argernis. In der Beilage ., Kirche und Welt“ erschien ein Aufsatz ,Dr. Soder-
blom, der protestantische Bischof von Uppsala“, dargestellt nach seinem
Buch ,Das religiose Problem®.?! Der Artikel ist ein Pamphlet. Séderblom
wird darin nachgesagt, er wollte ,.eine Art lutherischer Papst* werden, weiter
wird ihm Agnostizismus vorgeworfen und vieles andere mehr, um abschlie-
Bend zu sagen: ,Zwischen Séderblom und dem Katholizismus ist keine Ver-
sohnung moglich.

Dibelius schickte diesen Schmihartikel nach Uppsala. Er wollte wissen,
was diesen Ausbruch des Hasses veranlafit habe. Nach seiner Meinung wollte
die ,,Germania® nicht S6derblom allein, sondern die 6kumenischen Bestre-
bungen treffen, die sich nun in der ganzen Welt regten. Séderblom ging iiber
diesen Angriff hinweg.?

27 Ebd.

28 Vegl. A. Sasse, Lausanne. Amtl. Bericht. Berlin 1930 und R. Frieling, Die Bewe-
gung fiir Glauben und Kirchenverfassung (1910—1937). Gottingen 1970.

29 Sgderblom-Archiv, a.2.0., Soderblom redet Dibelius mit ,Doktor und Freund*
an.
30 Die Eiche 18, 1930, S.447—451.
31 Germania Nr. 430 vom 16. 9. 1927.
32 S5derblom-Archiv, a.a.0Q., Dibelius an Séderblom 3. 7. 1928, berichtet von Vor-
teilen, die kath. Teilnehmerinnen bei Fortbildungskursen fiir landwirtschaftliche Leh-
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Die Begegnung mit Soéderblom, die Ubereinstimmung in so vielen
Anschauungen und die Freundschaft, die bei naherem Kennenlernen seit
Lausanne zwischen ihnen entstanden war, erfillten Dibelius mit grofler
Dankbarkeit. Als der Jiingere sah er zum Erzbischof mit Verchrung auf.
Trotz zahlreicher Begegnungen mit den bedeutendsten Mannern seines Jahr-
hunderts war er davon iiberzeugt, dafl Soderblom zu den hervorragendsten
zahlte. Seinen Eindruck von ihm und seinem Werk fafite er in seinem
Nachruf 1931 in die Worte zusammen:

»Das macht den groflen Mann aus, dal er den Sinn der Zeit versteht, dafl er die Auf-

gabe der Zukunft mit intuitiver Sicherheit begreift und dann die ganze Kraft an das-
jenige setzt, was um der Zukunft willen fiir die Gegenwart nétig ist. “*?

Als 30 Jahre seit dem Tode des Erzbischofs vergangen waren, sprach sich
Dibelius in seinem Erinnerungsbuch noch einmal tiber Soderblom aus und
gab dazu seine konkrete Deutung des frither gedufierten Satzes:

»Daran, daff Nathan Séderblom, der grofle schwedische Erzbischof, der eigentliche
Schopfer der kumenischen Bewegung ist, daran sollte nicht geriittelt werden!***

Nur wenn Dibelius gefragt wiirde, ob die Entwicklung des Weltkirchenrates
den Absichten und Wiinschen des Venerabilis inceptor entsprochen hitte,
wiirde er wohl ein sehr zuriickhaltendes Urteil abgeben.

rerinnen genieflen, und ihrer Uberzahl gegeniiber evangelischen. Der preufi. Landwirt-
schaftsminister, selbst Katholik, bittet, eine Referentin, die das schwedische Fortbil-
dungsschulwesen studieren méchte, zu unterstiitzen, damit sie sieht, ,dafl die evang.
Kirche eine dkumenische Gemeinschaft ist, der man sich nicht umsonst anvertraut®.

Im selben Brief berichtet Dibelius freilich auch, daf er bei einem England-Besuch, zu
dem er vom Britischen Zweig des Weltbundes fiir Freundschaftsarbeit der Kirchen ein-
geladen war, die Beobachtung gemacht habe, dafl die Kreise, die diese Arbeit tragen,
recht klein sind. Offensichtlich hat dieser Bewegung die League of Nations Union mit
ihren 2000 Ortsgruppen den Rang abgelaufen.

2 SonntagsspiegeFl‘??vl.

34 Ein Christ ist immer im Dienst®, Stuttgart 1960, S.299.
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Arkebiskopen Uppsala 16. 2. 1926
Uppsala

Generalsuperintendent Dr. Dibelius
Berlin W.30
Heilbronner Strafe 20

Hochverehrter Herr Amtsbruder!

Fiir die grosse Giite mir zu meinem Geburtstag einen schénen und in der
kriftigen Biindigkeit viel sagenden Gruss zu senden, danke ich Ihnen ganz
ergebenst. Namen bedeuten wenig. Aber da es sich um einen hoch und
hochst betrauten Diener der Kirche und Gemeinde Christi handelt, mochte
ich gern fiir Sie den Namen Erzbischof brauchen.

Ganz nebenbei erfahre ich in der gewaltigen, bald uniibersehbaren Lite-
ratur, die iber die Weltkonferenz erschienen ist, und immer erscheint, und
von der ich selbstverstindlich nur einen Teil oberflechlich kenne, dass auch
der biblische Bischofsname bei vielen Teilnehmern aus der Alten und der
Neuen Welt neue Gedanken ausgelost hat. Wie Sie schon bemerkt haben, hat
kein weniger (geringeren) als Scheerer in the United Lutheran Church vorge-
schlagen, den Bischofsnamen einzufithren. Mich interessiert in dieser Hin-
sicht am meisten die Prigung einer echt evangelischen Idée des Bischofs, in
welcher jeder Beischmack von hierarkischen Anspriichen und Faconen
restlos getilgt ist.

Wann werde ich Gelegenheit haben, mit Thnen tiber wichtige gemeinsame
Angelegenheiten ruhig zu reden? Sie sind jung. Ich denke mit Freude daran,
dass Gott Thnen in seiner Gemeinde in der voller jungen Manneskraft eine
hochbedeutsam leitende dienende Stellung anvertraut hat. Gott segne Sie!

Merkwiirdig ist zu beobachten, wie die Weltkonferenz die denkenden
Christen immer mehr beschiftigt, und erfreulich ist zu sehen, dass unser
Luthertum doch, wenn ich sagen darf, jetzt von unseren westlichen Briidern
ziemlich griindlich entdeckt worden ist und sich geltend macht.

In wahrer Hochachtung und treuer Ergebenheit! Thr

gez. Nathan Séderblom.

Die Orthographie ist nicht gedndert.
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Dr. Dibelius Berlin-Steglitz, am 28. Januar 1928
Generalsuperintendent Kaiser-Wilhelm-5tr. 11a
der Kurmark. Fernruf: Steglitz 2614

Sehr verehrter Herr Erzbischof!

Ich habe Thnen seinerzeit mein Buch iiber ,Das Jahrhundert der Kirche®
nicht zugesandt. Es schien mir nicht fertig und nicht wichtig genug, um iiber
die Grenzen unserer Kirche hinaus bekannt zu werden. Ich tue es auch jetzt
noch nicht, sondern méchte mir das vorbehalten fiir die siebte Auflage, die
meiner Schitzung nach in 1—1%: Jahren notwendig werden wird und bei der
ich dann dem Buch diejenige Fassung geben méchte, in der es endgiiltig ein
Bestandteil der kirchlichen Literatur unserer Tage bleiben mag.

Nachdem wir uns aber in Lausanne begegnet sind und Sie die Freundlich-
keit gehabt haben, mich zu Threm Gustav-Adolf-Tag einzuladen, darf ich mir
die Freiheit nehmen, IThnen die kleine Broschiire zuzusenden, in der ich mich
mit der deutschen Kritik an meinem Buch auseinandersetze. Auch in dem
,Nachspiel“ handelt es sich im wesentlichen um deutsche Verhiltnisse und
um deutsche Gegenwartsfragen. Aber Sie kennen ja Deutschland so gut, dass
Sie das alles unmittelbar verstehen werden!

In aufrichtiger Ergebenheit
Thr ergebenster

gez. Dibelius



70 Robert Stupperich

Arkebiskopen Uppsala, den 16. Februari 1928.
Uppsala

Abschrift

Sehr geehrter Doktor und Freund!

Ich habe mit dem hiesigen Polnischen Minister eine lange, griindliche und
sehr befriedigende Unterredung iiber Vandsburg, und auch andere ahnliche
Liquidationsfragen gehabt. Ich bin iiberzeugt, dass in Vandsburg keine
Liquidation stattfinden wird.

War Thre Confessio teutonica et evangelica de Ecclesia eine reformatori-
sche notwendige und zukunftsreiche Tat, so ist die Apologia Confessionis de
Ecclesia ein Buch wie es wohl iiber die Kirche nie in der evangelischen Chri-
stenheit geschrieben worden ist. Das einzigartige und neue und ausserordent-
lich bedeutungsvolle ist eben diese religiose Einstellung der Kirchenorganisa-
tion. Mit Bewegung, mit Belehrung und mit Begeisterung habe ich Thr Buch
nicht gelesen, sondern geschluckt, wie man einen Brief sofort lesen muss und
will, wie viele andere Sachen auch warten. Viel habe ich mir notiert. Moge
die Erweckung die beabsichtigten Friichte bringen! Nur so kann die evange-
lische Kirche ihren von Gott gewollten Beruf erfiillen.

Gott segne Sie!

Thr sehr ergebener

gez. Nathan Séderblom.
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Vidisti fratrem, vidisti dominum tuum

(Agraphon 144 Resch und 126 Resch)

Von Johannes B. Bauer

Der vermutliche Ursprung sowie der ,Sitz im Leben® dieses Agraphons laflc
sich vielleicht aus dem Rahmen seiner Uberlieferung erschlieRen. Zweimal
sitiert Clemens v. Alexandrien das Wort: Eideg, yao gnot, Tov adehgdv oov,
gldec 1ov @ebv oov.! Wihrend J. H. Ropes® keinen Grund fiir die Vermutung
sicht, daf wir ein Herrenwort vor uns hitten und dagegen den philosophi-
schen Zusammenhang bei Clemens geltend macht, verweist A. Resch? auf die
kanonische Parallele Mt 25 40 und die echt hebriische Weglassung der zum
Vordersatz gehorigen Konjunktion.* Ropes vergleicht schlieflich noch Gen
33 10 und Ex 4 16.°

Interessanter ist aber der Zusammenhang bei Tertullian: Fratrem domum
tuam introgressum ne sine oratione dimiseris — Vidisti, inquit, fratrem, uidisti
Dominum tuwm —, maxime aduenam, ne angelus forte sit.° Nachdem er
betont hatte, dafl man nicht nur morgens und abends, sondern auch vor dem
Essen und Waschen beten miisse, wendet er das auch auf die Gastfreund-
schaft” der Christen an. Da steht zuerst die Begegnung mit dem Bruder, die
Aufnahme des Mitchristen und dann ,insbesondere® (maxime) die des
Fremden (aduena), wofiir auf die berithmten atl. Beispiele hingedeutet wird
(Gen 18 2£; 19 13 nach Hb 13 2). Genau derselben Reihenfolge an Schriftbe-
legen fiir die christliche Gastfreundschaft, dem Agraphon, Gen 18 und 19
begegnen wir in der frilhen Ménchsliteratur: ,, Derselbe (Abbas Apollo) sagte
tiber die gastliche Aufnahme der Briider: ,Man mufl den ankommenden Brii-
dern zu Fifien fallen; denn nicht ihnen, sondern Gott huldigen wir. Man

! Strom. 1,19,94,5 GCS 2,60,25 und strom. 2.5 705G CS 2, 180,22

2 Die Spriiche Jesu TU 14/2 (1896), 49.

3 Agrapha® TU 30/3f. (1906), 182.

4 77 B. Gen 42 33 LXX und Vulgata. Man kénnte noch Fille wie Sir 6,7 qanitha *6heb
= &l ut@om @ihov und Spr 18 22: anfihren.

5 A.2.0., ohne daft seine Hinweise weitere Beachtung gefunden hitten.

& De orat. 26,1 CCL 1,273.

7 Vgl. dazu P. Michel, Hospitalité Dict.Spir. 7 (1969), 808—819 und O. Hilt-
brunner/D. Gorce, Gastfreundschaft RAC 8 (1972), 1061—1123, zu unserem Logion
1109, weiters H. Bacht, Das Vermichtnis des Ursprungs I, Wiirzburg 1983, 165 (Lit.).
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sagt: Hast du deinen Bruder gesehen, so hast du den Herrn, deinen Gott,
gesehen. Und das‘, sagte er, ,haben wir von Abraham tibernommen: Wenn
ihr sie aufnehmt, dann nétigt sie zu einer Erquickung (Gen 18 2). Und auch
das haben wir gelernt, nimlich von Lot, der die Engel (zur Einkehr) notigte*
(Gen 19 3).“8 Die Koppelung kann nicht Zufall sein. Schwerlich wird Tertul-
lian fiir die Ménche die Quelle gewesen sein. Aber wir wissen, dafl Meliton
von Sardes eine Schrift meol puhoEevioc verfafit hat, die verloren ist.”

Es ist natiirlich nur eine Vermutung, dafl die Beispielreithe von ihm
stammt. Aber Tertullian kannte ihn gut und mokierte sich iiber dessen ele-
gans et declamatorium ingenium.'® Aus Meliton aber konnten auch die
Ménche schépfen. Sehen wir die erwihnten Beispiele ndher an. Gen 18—19
sind es zunichst Fremde, die gastfreundlich aufgenommen werden, ihr
Geheimnis entschleiert erst der Schrifttext. In dem vorausgeschickten Agra-
phon aber ist vom Bruder die Rede. Bei Tertullian kommt diese Stufung noch
deutlich zum Ausdruck, den Bruder kennt man, den Fremden kennt man
nicht, die Gottheit kann sich in thm versteckt halten, ein bekanntes Sagen-
motiv.!! Wenn ein frithchristlicher Autor neben den Vorbildern der Gast-
freundschaft gegeniiber Fremden auch nach einem solchen fiir die Begegnung
von Briidern suchte, bot sich die Szene Gen 33 an, die sicbenfache Prosky-
nese Jakobs vor Esau und dessen verséhnliche Haltung. Zu einem solchen
Bruder kann Jakob sagen: eidov 10 mpdommdy gov, wg &v Tig idot medowmoy
feot, xal ebdoxnoeig pe’ (Gen 33 10).'? Gen 33 9.3.9 fillt das Wort Bruder,
nicht Gen 33 10. Gerade dieser Vers wird von den Kirchenvatern gerne
zitiert.!* Ein Prediger wie Meliton konnte, wenn er diese briiderliche Begeg-
nung schilderte, den Vers 11 prignant zusammenfassen: ,Du hast deinen
Bruder gesehen, du hast deinen Gott gesehen.“!* Es bleibt die Frage, ob die
Ubung der urchristlichen Gastfreundschaft zwischen dem Bruder, Mitchri-
sten und Fremden!® unterschied, ob vielleicht die Mahnung, auch den Nicht-
christen in Liebe aufzunehmen, angebracht war. Schon im NT gibt es die

8 Apophthegmata Patrum 151 (PG 65,136B), deutsch von B. Miller, Weisung der
Viter, Freiburg 1965, 62; Dass. schon Hist. Mon. in Aegypto 8,55f. ed. A.]. Festu-
Fiérge (Subs. hagiogr. 34, 1961), 681., deutsch von Suso Frank, Ménche im frithchrist-
ichen Agypten, Disseldorf 1967, 79f. Vgl. Dorotheos von Gaza, PG 88,1796B = SC
92 (1962), 491, auch Paterica armeniaca CSCO 371 (1976), 187.

? Buseb, H. E. 4,26,2; Hier.vir.ill. 24 (TU 14,22).

10 Tn seinen verlorenen 7 Biichern mepi #xotdoewe nach Hier.vir.ill. 24 (TU 14,22
vel. c.40 TU 14,28).

11 QOvid, Met. 8,611—724 (Philemon und Baucis).

12 Vgl. Ropes oben Anm. 2.

13 Hipp.ref. 5,16,10; Ben.Isaac et Jacob 7,18 PO 27,26,1; Orig.Gen.hom. 15,4 SC
7 bis 360,17—19; Joh.Chrys.Gen.hom. 58,4, PG 54,511. Vgl. schon Iren. 5,33,3 ipse
(Jacob) Esau adoravit (mpooewivnoev) fratrem suum (SC 153,412,55 und 413,58).

14 Vegl. die vielen Anreden in der Passa-Homilie des Meliton (SC 123, deutsch von J.
Blank, Meliton von Sardes, Vom Passa, Freiburg 1963, Sophia Bd. 3).

15 Natiirlich konnte auch der christliche Wanderprediger dem Gastgeber unbekannt,
fremd sein wie 3 Joh s.
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Reihenfolge ,zueinander und zu allen® (1Thess 3 12), ,allen Menschen Gutes
zu tun, besonders aber denen, die mit uns im Glauben verbunden sind“
(Gal 6 10), die Bruderliebe steht innerhalb der weiteren Liebe zu allen (2Petr
17), aber gleichwohl gilt ,wenn ihr nur eure Briider griifit. . .»'¢ tun das nicht
auch die Heiden?* (Mt 5 47). Wenn Julian Apostata!’ gerade die ,Philan-
tropie Fremden gegeniiber neben anderen ,guten Werken* der Christen fiir
ihren missionarischen Erfolg namhaft macht, mégen damit, wie wohl dhnlich
bei Aristides (Apol. 15,7) auch Nichtchristen gemeint sein.

DaR in dem also ,vermeintlichen® Agraphon statt ,Gott“ schon bei Ter-
tullian der ,,Herr“ genannt wird und Klemens erklart, daf das Wort ,nun®
vom Erléser gilt, erklirt sich aus der gedanklichen Nahe zu Mt 25 35, wie
schon Rufins lateinische Ubersetzung der Historia monachorum zeigt. Da ist
nicht einmal mehr andeutungsweise zwischen Briidern und ankommenden
Fremden unterschieden, sondern nur mehr von den reisenden Ménchen die
Rede: ut adventantes fratres quasi Domini suscipiamus adventum. Nam et
adorari fratres adventantes, propterea (inquit) traditio habetur, ut certum sit
in adventu eorum adventum Domini Iesu haberi, qui dicit: Hospes fui, et sus-
cepistis me.'® Diese hier entwickelte Hypothese wurde erst mbglich durch die
nahere Untersuchung jener Stellen, die Stihlin'? vermerkt hat und die sich
noch nicht bei Resch oder Ropes finden.

Es zeigt sich, dafl der Hinweis auf weitere Belege bekannter Agrapha fiir
deren Verstindnis niitzlich sein kann. So habe ich 1959 auf ein bis dahin
{ibersehenes Zitat des Agraphons 150 Resch hingewiesen,”® was J. Jeremias in
seiner darauffolgenden Auflage sofort aufgegriffen hat.?!

Interessant ist auch, dafl sogar im lateinischen Mittelalter noch ein beacht-
licher Nachhall sonst verlorener apokrypher Texte zu entdecken ist, etwa des
Nazarierevangeliums.?? Auf eine bisher ebenfalls nicht identifizierte Anspie-
lung auf das Agraphon 126 Resch bei Bernhard von Clairvaux (f 1153) kann
ich nun hinweisen. Dieser ultimus inter Patres primis certe non impar

16 Hier nach W. Bauer, Wérterbuch 1963, 231 ,mehr als bloff begriflen®.

17 Brief 39, griechisch-deutsch ed. B. K. Weis, Miinchen 1973, 106 (429D).

18 7 PL 21,418D; M.-]. Rouét de Journel, Ench. Asceticum Nr. 717 (Freiburg 61965).

19 Noch nicht in der 1. Auflage des 2. Clem. Bandes der GCS, sondern erst BEV2
2. Reihe 17 (1936), 85, bzw. in den Nachtrigen zur 3. Auflage der GCS 1960, 521 mit
Hinweis auf E. Peterson ThLZ 55 (1930), 256.

20 Das Jesuswort ,Wer mir nahe ist“, in: Theologische Zeitschrift 15 (1959),
446—450 und Scholia biblica & patristica, Graz 1972, 117—122. Unterdessen erschienen
die Ausgabe und Ubersetzung Saint Ephrem. An exposition of the gospel. Von G. A.
Egan: CSCO 291 und 292, 1968, mit dem Nachweis, dafl diese Schritt, in der das Agra-
phon zitiert wird (Egan § 83) Ephrim selbst zum Verfasser hat.

21 |, Jeremias, Unbekannte Jesusworte, Giitersloh 1963, 67.

22 Y. Schneemelcher, Ntl. Apokryphen, °I (1987), 136—138. Vgl. meine differen-
zierenden Nachweise in ,,Christus Sidereus. Die Tempelaustreibung, Hieronymus und
das Nazarierevangelium® FS W. Trilling (im Erscheinen).
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(Mabillon)® meint in seiner Predigt de aguaeductn,”® wir miifiten darauf
bedacht sein, dafl das Wort, das aus dem Mund des Vaters heraus durch die
Jungfrau zu uns gekommen ist, nicht leer zuriickkehre (Jes 55 11), die Gna-
denstréme miifiten mit ihrem Urquell riickverbunden bleiben, damit sie
reichlicher flossen: Alioquin nisi ad fontem redeant, exsiccantur, et infideles
in modico, quod maximum est accipere non meremur.?> Halten wir daneben
die bisher bekannten Bezeugungen! 2Clem 8,5: AéyeL yéip 6 wiolog &v 1@
ebayyeMo' el 10 prpdv odx Emevoarte, TO uéya tig Yuiv dmoe; Aéyw Yoo
uiv &t & motog Ev Elayiotw xal &v ToM® motds Eotv und Hippolyt,
ref. 10,33: {va éxi ©@ pxod motdg edpedeic xai 10 péya motevdijvar
duvnific. 2Clem hat um des eigenen Folgesatzes willen (8,6: ,Er meint das:
bewahrt das Fleisch rein“) angeglichen, Hippolyt kontaminiert seine an sich
exakte Anspielung mit Lk 16 11 (,anvertrauen®). ,Die urspriingliche Lesart
bieten“? Irendus:*’ Dominus dicebat ingratis exsistentibus in ewm: Si in
modico fideles non fuistis, quod magnum est quis dabit uobis? und Pseudo-
Hilarius:*® si in modico fideles non fuistis, quod maius est, quis dabit uobis?.
Es bedarf keines Beweises dafiir, dafl Bernhard eben dieses Wort in seiner
Predigt aufnimmt, zu deutlich ist die Entsprechung des Relativsatzes quod
maximum est, und zu bekannt ist das Schwanken der lateinischen Uberliefe-
rung in der Wiedergabe des Positivs mit oder ohne Artikel durch magnus/
maior, maius/maximus (vgl. Mt 18 4; 20 265 22 36; Mk 10 43; Lk 9 48).

Es fragt sich, auf welchem Weg Bernhard das Agraphon kennengelernt
hat.?? Ohne Zweifel gilt fiir seinen Schrifttext dasselbe, was H.]. Frede zu
dem des Ambrosius duflert: ,Zitate konnen mit und ohne Kontext dem
jeweiligen Gewidhrsmann entnommen sein. Threr Form nach kann es sich bei

# Vgl. M. Grabmann, Die Geschichte der katholischen Theologie seit dem Ausgang
der Viterzeit, Freiburg 1933, 32.

2 Ein mariologisch sehr interessanter Sermo (vgl. J. B. Bauer, Lo pseudo-Origene
fonte di San Bernardo nel sermone ,De Aquaeductu, in: Marialia. Excerpta Epheme-
ridis ,Marianum® 22 (1960), 1—3 und Scholia biblica & patristica, Graz 1972,
187—189), in dem sich gleichwohl Sitze finden wie zu Lk 1 30: Semper baec inveniet
gratiam, et sola est gratia qua egemus. Prudens Virgo non sapientiam, sicut Salomon, non
divitias, non honores, non potentiam, sed gratiam requireg;t, Nimirum sola est gratia,
qua salvamur. (S. in Natv. Mariae 7, S. Bernardi opera ed. J. Leclercq 5 (1968),
279,24—27).

25 Ebd., 13, 283,26 f. wofiir die Herausgeber allein auf Lk 19,17 hinweisen.

26 H. Koster, Synoptische Uberlieferung bei den Apostolischen Vitern, TU 65
(1957), 100 (vgl. 99—102).

27 Haer. 2,34,3 SC 294,358,60—62.

28 Ein Spanier des 4. Jh.’s ed. F. Blatt, Agaypa, Martino P. Nilsson a. d. IV id. Jul.
MCMXXXIX dedicatum, Lund 1939, 67—95, hier p. 71,5; vgl. J. B. Bauer, Le texte
biblique et son interprétation chez le Pseudo-Hilaire (Libellus), in: Cahiers de Biblia
Patristica 1 (1987), 261—282.

29 An anderen Stellen zitiert er es m. W. nicht. Opera 4,356,11: Fidelis antem in
modico censetur dignus munere ampliori, nimmt eher auf Mt 25,21.34 Bezug als auf Lk
19,17 (so die Herausgeber); opera 6/2,81,16: Plus est enim salvare quam creari, et qui
in modico non fuit fidelis, cavendum est ne in magno non inveniatur fidelis, entspricht
Lk 16,10 und nicht 19,17 (wie die Herausgeber meinen).
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tibernommenen Zitaten auch um Lesefriichte aus Biichern handeln, oder es
wird ein Wortlaut zitiert, der aus der Liturgie vertraut ist und nicht direke aus
der Heiligen Schrift.“*° Es finden sich wiederholt bei Bernhard Vet. Lat. Fas-
sungen, die er ohne Zweifel aus seiner Viterlektiire bezogen hat,?! aber gele-
gentlich auch ein Wortlaut, fiir den sich ein solcher Bezug nicht finden l3ft.**
In all den letzteren Fillen 18t sich die Frage nicht unterdriicken, ob Bern-
hard nicht eine alte Textform bezeugt, die ihm noch irgendwo iiberkommen
war, heute aber nicht mehr nachweisbar ist. Im Fall von Agraphon 126 Resch
kann das durchaus der Fall sein, worauf besonders die charakteristische Ver-
wendung von maximum statt magnum oder maius hindeuten kénnte. Es ist
aber auch moglich, dafl Bernhard die oben angefiihrte Irendus-Stelle kannte.
Wenn er opera 4,397,9—13 schreibt: Confitenti humiliter et devote gratias
referenti, non immerito ampliora beneficia promittuntur. Nam qui fidelis
invenitur in modico, iure constituitur super multa, sicut, e contrario, acci-
piendis indignus est, qui fuerit de acceptis ingratus, erkennt man den ireni-
schen Zusammenhang wieder: gui fuerit ... ingratus (Iren.: ingratis exsisten-
tibus in eum). Aber ebenso wird durch accipiendis indignus und de acceptis
die eigene bernhardinische Wendung des Agraphons accipere non meremur
aufgenommen. Accipere ist wohl durch das funfmalige acceperat (Mt 25 16-
18.20.24) veranlafit. Zu den ingrati im Referat des Irendus sei noch ein zweifa-
ches bemerkt: ingratus wird im Deutschen mit ,undankbar® zu eng iiber-

30 Probleme des ambrosianischen Bibeltextes, in: G. Lazzati, Ambrosius Episcopus,
1, Mailand 1976, 365—392, Zitat 373 mit der anschlieflenden Mahnung: ,Ohne die
scharfe Unterscheidung zwischen dem Bibeltext des zitierenden Schriftstellers und
seiner Quelle mufd sich ein falsches Bild ergeben, weil das Zitat einen anderen Stellen-
wert gewinnt, je nachdem ob es im Wortlaut des eigenen Bibeltextes oder dem des
benutzten Autors angefithrt wird. Niemand wird der Feststellung widersprechen, dafl
die angesprochenen Probleme beim Erstellen der kritischen Apparate auch der neueren
Ausgaben etwa des griechischen Neuen Testaments praktisci weder gesehen noch
berticksichtigt wurden.

31 So wenn er wiederholt (opera 7,360,7 und 8,463,13) Lk 12 49 ardeat (statt accen-
datur) hat, wofiir es seit Hieronymus zahlreiche Belege gibt. Sicher hat er Ambr. in Ps
36,66 CSEL 64,124,24 gelesen: et tu cum consilio omnia fac, wenn er opera 3,457,6
omnia fac cum consilio zitiert (Spr 31 4 nach der LXX 24 72 und nicht Sir 32 24, worauf
die Herausgeber verweisen). Genannt wird Ambr. in Ps 1,30 opera 8,168,1.

32 Wenn Bernhard wiederholt (opera 2,74,22 und 5,278,1) oratio usti penetrat caelos
anfiihrt, kontaminiert er oder schon seine Textform Sir 35 21 mit Hebr 4 14 und Jak 5 16?
Woher hat er opera 1,164,4: Lingua pacifica compescit lites (Spr 25 15 vgl. 15 1.4)?

Ofter lesen wir Spr 27 ¢: meliora sunt verbera amici quam (fraudulenta) oscula inimici
(opera 7,2,20; 8,86,10 und 8,195,6), also die von den Vitern zitierte altlateinische Text-
form, ausgenommen (einmal) frandulenta (Vulgata), aber vor allem verbera statt vul-
nera, was sonst nicht belegt zu sein scheint (vgl. neben Sabatier auch La Bonnadiére,
Biblia Aug.Prov. 1975, 228).

Sir 38 25 findet sich bei Bernhard opera 3,407,22 und 3,429,18 in otio statt in tempore
vacuitatis, womit er dem griechischen Wortlaut &v edxawpic oyohis (Vers 24) naher-
steht; vgl. Spr 29 19, wo die gesamte lateinische Uberlieferung otium fiir ool bietet
und Wsh 13 13, wo neben vacuitas die varia lectio ozzum steht. Allerdings ist nie auszu-
schlieRen, dal Synonymentausch in auch wiederholt aus dem Gedichtnis angefiihrten
Zitaten auftritt (opera 8,156,8 in sacris litteris legisse me memini).
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setzt; es kann auch ein Gleichwort fiir inwvitus, nolens sein®? und mag mit dem
Tadel serve nequam (andere wieder geben infidelis, piger) Lk 19 22 (Mt 25
2) parallel gehen. Aber dann darf man sich weiters fragen, ob etwa im
Gleichnis, das Irendus im Auge hat, zwei Knechte geriigt, bzw. gemafiregelt
wurden. Die Mehrzahl ingratis exsistentibus in eum (gegen den Herrn des
Gleichnisses) konnte dann aus der von Euseb erwihnten Fassung des Gleich-
nisses im NazEv stammen, der zufolge nur der Knecht, der den Gewinn ver-
vielfaltigt hatte, angenommen worden ist, wihrend der, der das Talent ver-
steckt hatte, getadelt und der Dritte, der das Vermogen mit Huren durchge-
bracht hatte (vgl. Lk 15 30), ins Gefingnis geworfen worden ist.>* Zu diesen
beiden indigni konnte domini voce increpantis®® unser Agraphon im NazEv
gesagt worden sein und deshalb aus diesem Apokryphon stammen, wenn
diese Annahme nicht zu gewagt erscheint, obwohl sie einiges erkliren kann.

33 Thes.l.Lat. 7/1, 1558, 83 und 1564, 28—34.55.60.

3 Schneemelcher, Ntl. Apokr. °I, 135, griech. Text bei Aland, Synopse Nr. 299,
Huck-Greeven, Synopse Nr. 240,

35 So Ps-Hilarius 2.2.0., Anm. 28.



Die griechische Vita Antonii des Athanasius
und ihre syrische Fassung

Bemerkungen zu einer These von R. Draguet

Von Rudolf Lorenz

I. Problem und Forschungslage

Von Philologen wurde die Frage nach literarischen Vorstufen der Vita
Antonii des Athanasius gestellt.

R. Reitzenstein trug Anzeichen dafiir zusammen, dafl Athanasius neben
personlichen Erinnerungen und miindlichen Auskiinften, auf die er im Vor-
spann seines Werkes und in Kapitel 65 Bezug nimmt (MPG 26,840a; 933 c),
auch Sammlungen von Antoniusgeschichten und Wundern, die bereits
schriftlich umliefen, verwendet hat.!

Schon vorher hatte der Orientalist F. Schulthef bei Untersuchungen der
syrischen Ubersetzung der VA eine Ur-Vita erschlossen. Der Vergleich mit
der (athanasianischen) griechischen Vita zeige, dafl die syrische Fassung auf
ein griechisches Original zuriickgehe, welches urspriinglicher sei als die dem
Athanasius zugelegte Schrift.?

Schulthef (S. 64) wies zudem nach, daf die kiirzere Fassung der syrischen
Vita ein Auszug aus der lingeren ist, was Draguet® bestitigte.

In neuerer Zeit haben R. Draguet und M. Tetz eine Ur-Vita nachzuweisen
versucht.? Draguet schritt auf dem von Schulthefl eingeschlagenen Wege
weiter. Zugunsten des Vorrangs der syrischen Vita machte er sprachliche

I R. Reitzenstein, Hellenistische Wundererzihlungen. Leipzig 1906, Nachdruck
Stuttgart 1968, S.56—60. — Ders., Historia Monachorum und Historia Lausiaca, Got-
tingen 1916, S.34. — Ders., Des Athanasius Werk iiber das Leben des Antonius, Hei-
delberg 1914, S. 21.

Im Nachfolgenden bedeutet: VA = Vita Antonii — VG = griechische VA — V§ =
syrische VA. :

2 . Schulthef, Probe einer syrischen Version der Vita St. Antonii. Diss. Straflburg
1884, S. 16ff.; 25.

3 Draguet (s. unten Anm. 3a), Discussion S. 13*ff.; 117+ ff.

% R. Draguet, La vie primitive de S. Antoine, conservée en syriaque. CSCO 417
(texte); 418 (Discussion et traduction), Lowen 1980. Ich zitiere die Einleitung zu
Bd. 418 als Discussion. — M. Tetz, Athanasius und die Vita Antonii, ZN W 73 (1982),
1=350;
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Beobachtungen geltend. Die unbeholfene Ausdruckweise des Syrers, die
auch Schultheff schon aufgefallen war, sei in dem Einfluf sklavisch iiber-
setzter koptischer Wendungen begriindet. Diese Koptizismen hitten schon
in der griechischen Vorlage gestanden. Auch in den syrischen Apoph-
thegmen des Abba Jesaja und in der syrischen Fassung der Historia Lausiaca
— beides ist aus dem Griechischen iibersetzt — finden sich solche Kopti-
zismen.* Die syrische Vita Antonii sei aus einer koptisierenden griechischen
Vorlage geflossen, die natiirlich nicht von Athanasius stammen koénne,® son-
dern von einem hellenisierten Kopten. Die athanasianische VA sei eine Uber-
arbeitung der koptisierenden griechischen Vita.®

Man kann nicht von vornherein abstreiten, daf} es koptisierendes Grie-
chisch in Agypten gegeben habe. Der priesterliche Schreiber (iepoyoauua-
1e0g) Pankrates, von dem Lukian im ,Liigenfreund erzihlt (Kap.34),”
spricht kein ,reines“ Griechisch. Aber wurde dieses Pidgin-Griechisch auch
geschrieben? Dafiir wiren Belege aus Papyrusurkunden nétig — eine Unter-
suchung, welche nur von Philologen geleistet werden kann. Die Entschei-
dung dariiber, ob das griechische oder das syrische Antoniusleben das
urspriingliche ist, hiangt in erster Linie von dem Vergleich beider ab.

Diese Aufgabe stellt sich Barnes,® freilich ohne die Beobachtungen von
Schultheff wesentlich zu erweitern. Er schliefit sich an Draguet an, opfert
aber die koptisierende griechische Vita. Der Syrer habe unmittelbar eine kop-
tische Ur-Vita Gibersetzt, welche auf Verlangen pachomianischer Ménchsge-
meinschaften in der Thebais, welche iiber Antonius unterrichtet werden
wollten, geschrieben sei. Dies schlieft Barnes aus dem Prolog der syrischen
Vita. Ich werde spiter auf diesen Punkt zuriickkommen. Das griechische
Antoniusleben — dessen Abfassung durch Athanasius man bezweifeln miisse
— sei eine Umgestaltung der koptischen Ur-Vita.” Unsere Hauptquelle fiir
Antonius sei das syrische Antoniusleben.!? Diese Behauptungen miissen an
emnem Vergleich beider Viten gepriift werden.

M. Tetz hat dagegen aus einer Analyse der VA gefolgert, daff Athanasius
eine Biographie des Antonius benutzt habe, welche von Serapion von
Thmuis verfaflt worden sei.!%

4 Draguet, Discussion, S.98%.

> Draguet, Discussion, S. 104*ff. sucht die altkirchlichen Zeugnisse fiir Athanasius
als Verfasser der VA abzuwerten — mit schwachen Griinden.

6 Vgl. das Schema, Discussion, S. 117%.

” Die Hauptwerke Lukians, herausgegeben und tibersetze von K. Mras, Miinchen
21980, S. 402,1-20.

8 T.D. Barnes, Angel of Light or Mystic Initiate? The Problem of the Life of
Antony. JThS 37 (1986), 357—368.

? Barnes, S.357—59. Die Griinde, mit denen Barnes die frithen Testimonia fiir Atha-
nasius als Autor der VA beiseite schiebt, sind ebenso schwach wie diejenigen Draguets.
So$ar Augustin wird fiir das Argumentum e silentio benutzt.

0 Barnes a.2.0., S. 367.

192 Auf die Hypothese von Tetz werde ich in meiner Monographie ,Antonius der

Einsiedler®, die vor dem Abschluf} steht, niher eingehen.
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I1. Vergleich der griechischen und syrischen VA

Das syrische Werk ist umfangreicher als das griechische und enthilt auch
sachliche Abweichungen. Es gibt aber Abschnitte, welche beim Syrer kiirzer
sind.

1. Textauffiillungen in VS

Der Uberschufl des Syrers besteht im wesentlichen aus der Aufblihung der
Erzihlung durch Phrasen, die keinen Fortschritt der Handlung oder des
Gedankens bringen und oft Schriftzitate enthalten, welche beim Griechen

fehlen (so in Kap.45; 27 und o6fter).

a) Ich gebe einige Beispiele von Textaufblihungen.

Kap.3 (VG:MPG 26,844 ab. VS:CSCO 417, 8.9,5ff. Draguet)"!

VG 3

Wieder besuchte er die Kirche und horte
im Evangelium den Herrn sprechen:
Sorget euch nicht um das Morgen (Mt
6,34); da brachte er es nicht iiber sich,
linger zu warten, sondern er ging hinaus
und gab auch den Rest den Bediirfrigen.
Die Schwester vertraute er bekannten,
zuverldssigen Jungfrauen an und brachte
sie in einem Jungfrauenhaus (magdevav)
zur Erziehung unter.

VS3

Als er aber an einem anderen Sonntag zur
Zeit des Evangeliums in die Kirche ging,
merkte er sorgfiltig auf, um zu sehen,
was fiir einen Spruch es ihm gibe. Und
als er aufmerkte, vernahm er alsbald das
Wort des Herrn: ,Sorget nicht um das,
was morgen ist“. Und sofort nahm er das
Geheif} bereitwillig auf sich, ging hinaus
und verteilte auch jenen Rest, der noch
{ibrig war, den Armen. Seiner Schwester
aber gab er licbevolle und wahrhaftige
und gottesfiirchtige Worte und bereitete
ihre Gesinnung zu nach Art der seinigen,
und iibergab sie ziichtigen und tugend-
haften ,Tochtern des Bundes®,!? die zu
jener Zeit sich fanden.

11 Zur Bequemlichkeit des Lesers gebe ich die deutsche Ubersetzung der VA von H.
Mertel, BKV 31 (1917), S. 15f. und VS nach der Ubersetzung von Sc ulthef, a.2.0.,
S.31f. Sie ist dem ,koptisierenden® Franzésisch Draguets vorzuziehen. Der syrische

Text wurde durchgehend verglichen.

12 SchultheR iibersetzt anachronistisch ,Ordensschwestern® — es ist der syrische

Name fiir Asketen gebraucht.
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Kap. 53 (VG:MPG 26,920 a sq. VS:CSCO 417 S. 87,1 ff. Draguet)

Ein Dimon, halb Mensch, halb Esel, erscheint. Antonius redet ihn an:

VG 53

»Ich bin ein Knecht Christi. Wenn du
gegen mich gesandt wurdest, siehe hier

VS 53

»Wie verschlagen der Bdse auch scheint
und wie verwirrend, so war es doch von

bin ich. ein oder zwei Mal her nicht in (dem
Bereich) seiner Verschlagenheit, zu
wissen, dafl diese Dinge fiir mich leere
Trugbilder sind. Und jetzt, wenn etwas
in der Macht dessen steht, der dich
gesandt hat, dann komm heran und tue
das, wozu du ausgesandt wurdest. Wenn
er aber lebt — er, der lebendig und wahr-
haft ist — der Christus, dein Vernichter,
auf den ich hoffe, dann mége schnell jetzt
dein Ende eintreten, samt dem, der dich
gesandt hat“.

Besonders reich an frommem Schwulst ist die syrische Vorrede. Die
gedringten, in sich geschlossenen Aussagen des griechischen Prologs finden
sich hier in derselben Reihenfolge, aber in nichtssagenden Wortschwall ein-
gebettet, der aus Raumgriinden hier nicht wiederholt werden kann.

b) Manche Einzelheit im Syrer ist als Zusatz des Ubersetzers erkennbar,
etwa die Erlauterung dgyptischer Verhiltnisse: Thebais ,,das ist das innere
Agypten“;'2 Nil ,das ist der Gihon®;!? drmellose Gewinder in Agypten;!*
die ,hiretischen® Melitianer, die in Agypten sind;'® zu den igyptischen
Begribnissitten wird im Syrer das Einbalsamieren hinzugefiigt.'® Auch der
Ersatz der Thebais (Kap.31)” durch ,Indien® (Athiopien)'® und der Ein-
schub nestorianischer Christologie!? diirfte auf den Ubersetzer zuriickgehen.

2. Sachliche Abweichungen und Kiirzungen im Syrer

a) Sachliche Unterschiede zwischen VG und VS entstehen des 6fteren
dadurch, dafl der Syrer Verdeutlichungen (oder was er dafiir hilt) anbringt.
So in Kap. 63: Antonius betritt das Schiff, wo er den stinkenden Dimon aus-
treibt, in der griechischen Vita, weil ihn die Ménche bitten, dort mit thnen zu

122 Prolog syr., S. 4,12 Draguet.

13 Kap. 39 syr., S.61,14—62,1 Draguet.

4 Kap. 46, S.76,5f. Draguet.

15 Kap. 68, S.113,9 Draguet.

16 Kap. 90, S.143,4f. Draguet.

17 Kap. 31, MPG 26, 889c. -

'8 Syr. §.51,5 Draguet. Vgl. Kap.12 ,Agypter® (5.30,14 Dr.) statt , Thebaner*
(MPG 26,861 b).

19 Kap. 1, S.7,9—11 Draguet.
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beten; in der syrischen aber, weil er iiber den Flufl fahren will. In Kap. 60
schwimmt Theodor iiber den Lykos (VS), was der Grieche blof stillschwei-
gend voraussetzt. Dabei vergrobert der Syrer ofter. Der Verdurstende, dem
Antonius eiligst Wasser schickt, ist beim Griechen einen Tagemarsch ent-
fernt, beim Syrer drei (!) (Kap. 59). Beim Tode des Antonius ,schreien” die
Briider (Kap. 92 VS).

b) Vor allem steigert der Syrer die Personlichkeit des Antonius. Schon der
Knabe ist Lehrer der Seinen und Haupt der Familie. Der werdende Asket ist
zwar auch Lernender (wie im griechischen Text), mehr aber noch der Mittel-
punkt, um den seine Lehrer kreisen (Kap. 4 VS). Antonius erfiillt nicht blof§
die Wiiste mit seiner Askese (Kap. 8 VG), sondern vertreibt Satan aus der
ganzen Welt (Kap. 8 VS). Sogar ein General (dux) wirft sich vor Antonius zur
Erde nieder Kap. 85 VS).

¢) Wo der Syrer kiirzer ist als der Grieche, sind vielfach anschauliche Ein-
zelheiten fortgefallen. Es fehlen die Ortsangaben ,Kanal von Arsinoe“*® und
,Bukolia“.2! In VG legt sich der Verdurstende auf die Erde und erwartet den
Tod;?? beim Syrer ist er bloff ,dem Tode nahe“.” Das schriftliche Siinden-
Tagebuch des Monches?* erscheint abgeschwicht als Aufzeichung auf ,den
Tafeln des Herzens*.? Der Besuch des Antonius bei seiner Schwester?® wird
nicht erzihlt, wohl aus ménchischer Strenge. Wiedersehen mit Verwandten,
besonders weiblichen, wird mehrfach in den ,Viterspriichen® abgelehnt.?%
Nour aus dem griechischen Text erfahren wir, dafl die Krankheit der Jungfrau
Polykratia von iibermifliger Askese herriihrte.?” Weglassung durch den Syrer
ist hier weit wahrscheinlicher als Hinzufiigung durch Athanasius.

d) Der zeitliche Abstand zum Erzihlten scheint beim Syrer grofier zu
sein. Es gibt kein ,wir geleiteten ihn“,?’* kein ,,jetzt” der arianischen Verfol-
gung;?® das Grab des Antonius ,weifi in der griechischen Vita ,bis jetzt*
niemand,? in der syrischen ,wufite“ es niemand aufler den beiden, die Anto-
nius begruben.®

20 Kap. 15, MPG 26,865b. Der Syrer hat bloff ,Fluf®.

21 Kap. 49, MPG 26,913 c.

2 Kap.59, MPG 26,958b.

23°8.°5.98,111. " Draguet.

24 Kap. 55, MPG 26,924b.

25 Syr. S.92,6f. Draguet.

2% Kap. 54, MPG 26,954 b.

262 Poimen 7 (Alphabetisché Sammlung MPG 65). — Euagrius bei L. Regnault, Les
Sentences des Peres du Désert, Bd. 5, Solesmes 1981, S. 330, Nr. 952 und an der Apop-
thegnon. :

27 Kap. 61, MPG 26,932 b.

272 Kap. 71, MPG 26,944 a.

28 Kap. 82, MPG 26,962a.

29 Kap. 92, MPG 26,972c.

30§, 47,11. Draguet. Bekanntlich wurden ja im 6. Jahrhundert die Gebeine des Anto-
nius ,entdeckt®.
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e) In der Monchsrede des Antonius (VG 16—43) sind die Kapitel 24 und
26—28 im Syrer wesentlich kiirzer. Im Kapitel 24 ist das sprithende Feuer-
werk von Hiob-, Exodus- und Jesajazitaten, welches den Satan beschreibt,
zu der diirren Feststellung geschrumpft, dafl der Teufel in vielen Gestalten
erscheint und bereits niedergeworfen ist (mit leisen Anklingen an Hiob-
stellen des griechischen Textes). Am Anfang von Kap. 26 (syrisch) vermifit
man das schwierige Habakukzitat und seine Deutung (MPG 26,881 bc). Der
Syrer begniigt sich mit der Wiedergabe des Gedankens: ,Hort nicht auf die
Dimonen, auch wenn sie die Wahrheit sagen, und dem Zitat von Lukas
4,41. Dabei wird aber die wahre Aussage der Dimonen ,,Du bist der Sohn
Gottes* (Lk 4,41a), welche im griechischen Text den soeben genannten
Hauptgedanken begriindet, weggelassen: ein schlagendes Beispiel fir den
Unverstand des syrischen Bearbeiters.

Das 27. Kapitel der Ménchsrede hat keine Entsprechung beim Syrer. Was
in der Ausgabe Draguets als Kap. 27 erscheint — die syrischen Handschriften
der VA haben keine Kapiteleinteilung — ist eine der iiblichen Textaufbli-
hungen: kimpft gegen dic Dimonen. Erst Kap.28 (syrisch) nimmt den
Schlufl des griechischen Kapitels 28 auf: die machtlosen Dimonen kommen
in Scharen, wihrend der Engel des Herrn allein die Assyrer schlug (2Kén
19,35). Das wird mit dem Ende von Kap. 26 (griechisch) verkniipft, wo vom
Lirmen der Dimonen die Rede war. Die Spekulationen von VG 28 iber die
Kérper der Dimonen fehlen.

Die Kiirzung der Monchsrede beim Syrer (es sei daran erinnert, daf die
kiirzere Fassung der syrischen Vita die Reden iiberhaupt streicht)*! erklirt
sich am besten aus dem Bediirfnis nach Vereinfachung und Fafllichkeit, was
auf der Linie der oben bemerkten ,Verdeutlichungen® liegt.

f) In den , Philosophenreden” (Kap.72—80) bemerkt man hnliches. Der
Vorwurf an die Philosophen, sie machten die Seele vergianglich und verinder-
lich, bleibt ohne die im griechischen Text zu lesende Begriindung, dafl sol-
ches aus der philosophischen Lehre vom Fall der Seele folge. Er sinkt so zu
bloflen Behauptung herab. Die Polemik gegen die heidnischen Géttermythen
und ihre allegorische Deutung (Kap. 75, 76) deckt sich zwar in beiden Fas-
sungen. Aber der Syrer gibt nur den Inhalt der Mythen, ohne die dgyptischen
und griechischen Gotter, auf welche sie bezogen sind, namhaft zu machen
(Kap. 75). Er zihlt im folgenden die Elemente und Himmelskérper auf, wel-
chen die Heiden ,Namen geben® (aber es bleibt dunkel, um was fiir Namen
es sich dabei handelt) und die sie als Gotter betrachten. So hat man den Ein-
druck willkiirlicher Kreaturvergdtterung, wihrend aus dem griechischen
Wortlaut hervorgeht, daff es sich um allegorische Deutung der Mythen und
Géotternamen auf Elemente und Gestirne handelt. Der Hinweis auf ,Namen®
im syrischen Text kann erst vom Griechen her verstanden werden. Die syri-
sche Fassung ist mit Unverstand vereinfacht und vergrobert. Das bestatigt
sich auch dadurch, dafl der Syrer schwierige Begriffe meidet, obwohl die

31 Draguet, Discussion, S. 13*ff.;17%—24%,
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syrische Sprache in Anlehnung an das Griechische viele Abstrakta gebildet
hat. 2%

g) Bei der Erzihlung von der zweiten Einschliefung des Antonius
(Kap. 12—14), die bei Athanasius neupythagoreische Ziige trigt,”® meint
Barnes,>* das Auftauchen des Antonius aus seiner Hohle wie ein ,Engel des
Lichts“ statt wie ein gotterfiillter Myste aus dem Adyton® sei ein Zeichen fiir
die Urspriinglichkeit des Syrers. Man beachte jedoch den ganzen Bericht, der
in beiden Fassungen den gleichen Aufbau und Inhalt hat. Aber: 1. Der Syrer
verdoppelt die Reptilien auf dem Berge. Erst weicht Antonius vor ihnen,
geht tiber den Flufl, und dann auf dem anderen Berg flichen die Kriechtiere
vor ihm. 2. Der Syrer erwihnt das Brunnenhaus (rageufohn), in welches
sich Antonius einschliefit, nicht. Doch plétzlich schliefit Antonius die Tir
hinter sich, ohne dafl wir vorher von einem Gebidude horten. 3. Der Syrer
spricht nicht von einem Adyton (einem heidnisch belasteten Begriff), son-
dern von der ,Héhle“, in die sich Antonius zuriickzog.?® 4. Die ,, Thebais*
wird farblos zu ,Agypten® (Kap. 12). 5. Vor das schliefiliche Heraustreten
des Antonius stellt der Syrer eine Heilungsszene (Kap. 14), die den Aufbau
des Kapitels stort. — Doch scheint in der Ruhe und Gelassenheit des von der
Vernunft geleiteten Antonius®” der Neupythagoreismus auch in VS noch
durch. Man kann nur so urteilen: Die syrische Vita ist eine Umgestaltung
und Verhunzung des athanasianischen Werkes.

3. Der Prolog

Den Schlufistein unseres Beweises soll die Vorrede der Vita bilden. Aus dem
griechischen Eingangsbrief ergibt sich, dafl die VA auf den Wunsch von
Monchen, die auflerhalb Agyptens, jenseits des Meeres lebten, geschrieben
und an sie gesandt wurde. Man gelangt von Agypten (Alexandrien) zu Schiff
zu ihnen (befragt die, welche von hier zu Schiff kommen) (col. 837b); der
Bote eilt, weil die Zeit der Schiffahrt zu Ende geht. Man denkt meist an
Monche im Abendland, wohin Athanasius ja viele Beziehungen hatte.?
Die syrische Fassung dieses Briefes versetzt die Empfinger nach Unter-
dgypten: befragt die, die auf dem Flusse aus der Thebais herabkommen (VS
S.4,10—12 Draguet). Auch der Schreiber befindet sich dort. Er konnte keine
Maonche aus der Thebais zur Befragung kommen lassen, denn die Zeit ging zu

32 Kap. 68, MPG 26,940c: *Agetopavitay, syr. S. 114,2—4 Dr.: Arianer. — Die duto-
dewtwol Aéyor (Kap.74, MPG 26,949bc) werden zu ,falschen Worten* syr.
S.124,12—14 Draguet.

33 Reitzenstein, Antonius S. 14 ff.

34 Barnes, a.2.0. S. 360f.

35 Kap. 14 MPG 26,864 c. Syr. S.34,9 Draguet.

36 neq 4 syr. S.30,16 Draguet.

37 Kap. 14, syr. S. 34,12—15 Draguet.

3 Euagrius gibt die Uberschrift: ad peregrinos fratres MPG 26,827.
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Ende, wo die Schiffe von Agypten (das ist Unterigypten) nach der Thebais
und von dort hierher fahren, und der Briefbote hatte es eilig.*

Das wirkt alles sehr merkwiirdig, wenn die Angeredeten ebenfalls in
Unteridgypten sitzen. Die Ansicht von Barnes,* der Briefbote eile, weil er
aus der Thebais komme, wo man Auskunft iiber Antonius wiinsche, ist vollig
unméglich. Die Adressaten sollen ja gerade die befragen, die aus der Thebais
kommen!

Die Empfinger des Briefes sitzen also in Unterdgypten. Andererseits
haben sie einen Wettstreit mit den ,Ménchen in Agypten“ begonnen,*
befinden sich also nicht in ,,Agypten“. Die Widerspriichlichkeit und Kiinst-
lichkeit der vom Syrer vorausgesetzten Lage verschirft sich noch durch die
angebliche Unterbrechung der Schiffahrt auf dem Nil — womit nur die Zeit
der Nilschwelle gemeint sein kann. Von einer solchen Einstellung der Nil-
schiffahrt im Altertum ist aber nichts bekannt.*? Im Gegenteil: Palladius reist
zur Zeit der Uberschwemmung in 18 Tagen von der nitrischen Wiiste in die
Thebais, teils zu Fufl (er mufite ja aus der Wiiste zum Nil), teils zu Schiff auf
dem Strom.** Der Syrer hat in seinem schon oben erwihnten Streben nach
Erklirung und Verdeutlichung die Angaben des Athanasius auf die Nilschiff-
fahrt bezogen. So trigt der syrische Prolog kein agyptisches Lokalkolorit. Er
enthilt Widerspriiche. Er ist mit geistlosem Gerede aufgefiillt. Das sind, wie
oben gezeigt wurde, Kennzeichen der gesamten syrischen Vita.

Die syrische Vita Antonii scheidet als Quelle tiber Antonius aus.

22 Sy 5.0 817

40 Barnes, 2.2.0. S. 360.

#1 Syr. S.1,3—4 Draguet = griech. col, 837a.

42 Diese Auskunft gaben mir mehrere Agyptologen. Ich danke hier Herrn Helck in
Hamburg und Herrn Liiddeckens in Wiirzburg.

43 Palladius, Historia Lausiaca 35, Bd. 11, S. 101,4—12 Butler.
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Ein Heide im Gesprach mit einem Christen

Ulrich von Wilamowitz-Moellendorffs Briefwechsel mit Adolf Jilicher

Von William M. Calder III und Alexander Ko$enina

I. Einleitung

,Christiana cor meum numquam intravere“ bekannte Ulrich von Wilamo-
witz-Moellendorff (1848—1931) in seinem achtzigsten Lebensjahr.! Dieses
Gestindnis ist kein Zeugnis fiir den Verlust seines Glaubens, denn er war
eigentlich nie ein Christ gewesen. Zwar wurde er auf Betreiben seiner Mutter
am 28. Februar 1864 in Schulpforte konfirmiert, doch im Gegensatz zu
seinem kongenialen Mitschiiler und spiteren Gegner Friedrich Nietzsche
empfand er die pflichtmiBige Beichte vor dem ersten Abendmahl als unnétig
und listig. Schon als Schulknabe entschied sich Wilamowitz fiir den Plato-
nismus, also den Theismus eines Heiden. Freilich kam er nicht umhin, sich
spiter, als klassischer Philologe und Religionshistoriker,? mit dem Chri-
stentum als einer Erscheinung innerhalb seines graecoromanischen Kontextes
auseinanderzusetzen. Damit schlof er sich der Tradition von Bentley und
Lachmann an, die als Philologen das Neue Testament edierten, und ferner
dem Vorbild August Bockhs, der seinerseits auf ,totius antiquitatis cognitio®
bestand. Deren Lehrmeinung lebte dann durch Werner Jaeger, den Schiler
und Nachfolger von Wilamowitz in Berlin fort, der Aristoteles und Gregor
von Nyssa edierte. Sein Arbeitszimmer in Harvard wurde durch Portrits von
Wilamowitz und Adolf Harnack geziert. Mit seiner Stellung zur Religion

! Vgl. William M. Calder IIL, Studies in the Modern History of Classical Scholarship
(= Antiqua 27). Neapel 1984, 155 [zuerst in: Antike und Abendland 27 (1981), 42].

2 Vgl. die grundlegende Studie iiber Wilamowitz als Religionshistoriker von Albert
Henrichs, Der Glaube der Hellenen: Religionsgeschichte als Glaubensbekenntnis und
Kulturkritik. In: Wilamowitz nach 50 Jahren. Hrsg. von William M. Calder III,
Helmut Flashar und Theodor Lindken. Darmstadt 1985, 263—305.
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unterschied sich Wilamowitz von seinem Schwiegervater, dem Pastorensohn
Theodor Mommsen. Ein Grund dafiir, daf Mommsen niemals seine Kaiser-
geschichte niederschrieb, besteht in seiner Abneigung gegeniiber dem
Umstand, dafl das Christentum — eine revolutionire Bewegung — den pra-
genden Impuls auf die ersten Jahrhunderte unserer Zeitrechnung ausmachre.
Natiirlich war Wilamowitz” Zugang zum Christentum ein vornehmlich
philologischer und historischer mit einer entschiedenen Neigung fir das
Griechentum und ohne besonderes Interesse fiir die Theologie. Darin war er
stark durch Julius Wellhausen, seinen Freund in Greifswald und spiteren
Kollegen in Géttingen, beeinflufit. Die veroffentlichten Zeugnisse zu Wila-
mowitz’ Ansichten iiber das Neue Testament und das Frithchristentum hat
Fausto Parente ausgezeichnet zusammengestellt und untersucht.® Allerdings
sind nur wenige Briefe zwischen Wilamowitz und Kirchenhistorikern
erhalten. Seine umfangreiche Korrespondenz mit Julius Wellhausen gehort
zu den im Winter 1945/46 in Berlin von Einbrechern verbrannten Briefen.*
Zwei andere, kleinere Sammlungen wurden inzwischen publiziert: die Briefe
von Wilamowitz an Adolf Harnack und an Hans Lietzmann.® In beiden
Fillen sind die erhaltenen Antworten weder publiziert noch ermittelt.®
Von der Korrespondenz zwischen Wilamowitz und dem Neutestamentler
Adolf Jiilicher (1857—1938) sind Briefe wie Gegenbriefe erhalten. Eine
neuere Biographie tiber Jiilicher” sowie eine Gesamtbibliographie mit einer

3 Fausto Parente, Wilamowitz tber Neues Testament und Frithchristentum. In:
Wilamowitz nach 50 Jahren (Anm.2), 400—419.

* Vgl. Schwester Hildegard von Wilamowitz-Moellendorff, in: U. v. Wilamowitz-
Moellendorff, Selected Correspondence 1869—1931. Hrsg. von William M. Calder III
(= Antiqua 23). Neapel 1983, 7 mit Anm. 38 [zuerst in: Emerita 48 (1980), 215 mit
Anm. 38]. Zu Wellhausens Korrespondenz mit Theodor Mommsen vgl. Ernst Bammel,
Judentum, Christentum und Heidentum: Julius Wellhausens Briefe an Theodor
Mommsen 1881—1902. In: ZKG 80 (1969), 221—254. Zu Wellhausens Zeit in Greifs-
wald vgl. Alfred Jepsen, Wellhausen in Greifswald. Ein Beitrag zur Biographie Julius
Wellhausens. In: Ders., Der Herr ist Gott. Aufsitze zur Wissenschaft vom Alten Testa-
ment. Berlin 1978, 254—270 und Rudolf Smend, Wellhausen in Greifswald. In: Zeit-
schrift fiir Theologie und Kirche 78 (1981), 141—176.

5 Vgl. Jiirgen Dummer, Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff und die Kirchenvi-
terkommission der Berliner Akademie. In: Studia Byzantina Folge I1: Beitrige aus der
byzantinischen Forschung der Deutschen Demokratischen Republik zum XIV. Inter-
nationalen Byzantinistenkongrefl Bukarest 1971. Hrsg. von Johannes Irmscher und
Peter Nagel. Berlin 1973, 351—387. Dummer ediert zwanzig Briefe von Wilamowitz an
Harnack (1895—1926). Kurt Aland, Glanz und Niedergang der deutschen Universitat.
50 Jahre deutscher Wissenschaftsgeschichte in Briefen an und von Hans Lietzmann
(1892—1942). Berlin 1979 enthilt dreizehn Briefe von Wilamowitz an Lietzmann
(1897—1927).

6 Im Wilamowitz-Nachlafl in der Staats- und Universititsbibliothek Géttingen
harren 44 Briefe von Harnack (Nr.511: 1897—1922) und 8 von Lietzmann (Nr. 809:
1901—1917) der Edition.

7 Vgl. Werner Georg Kiimmel, Adolf Jiilicher (1857—1938) Theologe, Neutesta-
mentler und Kirchenhistoriker. In: Marburger Gelehrte in der ersten Hilfte des
20. Jahrhunderts (= Veroffentlichungen der Historischen Kommission fiir Hessen in
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Untersuchung iiber Werk und Wirkung sind verfiigbar.® Auch einige seiner
Briefe liegen gedruckt vor.? Ergebnisse der Jiilicher-Forschung brauchen an
dieser Stelle nicht wiederholt zu werden. Den hier erstmals zum Abdruck
gelangenden Briefen sind lediglich einige Worte iiber die Freundschaft zwi-
schen Wilamowitz und Jiilicher voranzustellen. Der Brief vom 19. Juli 1894
aus der Feder von Wilamowitz scheint den ersten schriftlichen Austausch
zwischen den beiden Gelehrten anzuzeigen. Wilamowitz erwahnt hier eine
frithere Zusammenkunft in Géttingen. Es ist durchaus denkbar, daff Well-
hausen seinem Freund aus Greifswald seinen fritheren Marburger Kollegen
vorstellte. Das wiirde Wilamowitz’ anfinglichen Respekt gegentiber Jiilicher
erkliren. Wilamowitz diirfte den Umstand anerkannt haben, dafl Julicher,
ihnlich wie Wellhausen, statt eines Theologen zuerst ein Historiker mit
starken philologischen Neigungen war.

Der bedeutendste Brief in diesem Austausch ist der erste (19. Juli 1894),
der zugleich das bisher fritheste Zeugnis fiir die Ansichten von Wilamowitz
Giber das Neue Testament bietet. Er behandelt es als eine Sammlung einzelner
griechischer Biicher von unterschiedlicher literarischer Qualitat. Die Fragen,
die er anfiigt, sind von enthiillender Prignanz. Es sind Fragen, die ein Lite-
raturhistoriker und nicht ein Kirchengeschichtler stellt. Wann war das Buch
zuerst auf dem Markt verfiigbar? Wann wurde diese Literatur zuerst fir den
Unterricht verwendet? Und diese Fragen werden, wie Wilamowitz zweimal
hervorhebt, von einem Heiden formuliert. Die Handschrift dieses Briefes
gehdrt unter seiner umfangreichen Korrespondenz zu den am schwierigsten
zu entziffernden.!® Die Nachlissigkeit der Handschrift deutet darauf hin,
daf der Brief in grofler Hast niedergeschriecben wurde. Die Tatsache, dafl
Jiilichers knappe Antwort erst nach drei Monaten anlangte und er auf die
Kritik und die Fragen nicht einging, wird verstindlicher, wenn wir unter-
stellen, daf} er das, was er selbst als ,Hieroglyphen® bezeichnet, nicht hinrei-
chend lesen konnte. Seine Antwort ist jedoch von Interesse, da sie den bis-
lang frithesten Beleg fiir eine Theaterauffithrung einer griechischen Tragodie
nach Wilamowitz’ Ubertragung enthilt, ein nun neu zu datierendes histori-

Verbindung mit der Philipps-Universitit Marburg. 35 Lebensbilder aus Hessen. Erster
Band, hrsg. von Ingeborg Schnack). Marburg 1977, 240—252 (mit Portrit).

8 Vgl. Hans-Josef Klauck, Adolf Jilicher — Leben, Werk und Wirkung (= Histori-
sche Kritik in der Theologie. Beitrige zu ihrer Geschichte, Studien zur Theologie und
Geistesgeschichte des neunzehnten Jahrhunderts 32). Géttingen 1980, 99—150. Die
Arbeit enthilt eine vollstindige Werk- und eine Forschungsbibliographie.

9 Vgl. Margaret Hope Bacon, Let this Life speak: The Legacy of Henry Joel Cad-
bury. Philadelphia 1987, 66 (englische Ubersetzung eines Briefes von Jilicher an Cad-
bury vom 29, Juni 1922); Aland (Anm. 5), Nr. 88, 638, 671, 678, 694, 785, 839, 870
(1903—1934); M. Tetz, Adolf Jilichers Briefwechsel mit Franz Overbeck. In: ZKG 76
(1965), 307—322. In der UB Marburg sind 1468 Briefe Jiilichers zu finden (Sign. 695),
vgl. Klauck (Anm. 8), 149.

10 Eiir freundliche Hilfe bei der Entzifferung des ersten Briefes und wertvolle Hin-
weise fiir den Kommentar danken wir Peter Lebrecht Schmidt und Hedda Schmidt
(Konstanz) sowie Albert Henrichs (Harvard).
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sches Ereignis, das den Ausgangspunkt fiir eine lange Tradition in deutsch-
sprachigen Landern markiert. Wilamowitz® zweiter erhaltener Brief
(11. Dezember 1904) gewihrt einen Einblick in die Entstehungsgeschichte
eines von Julichers bekanntesten Werken. In seiner raschen Antwort auf die
Beurteilung von Wilamowitz (13. Dezember 1904) schreibt [ilicher, die
Gelegenheit des Gesprichs nutzend, eine dankbare Erwiderung.

Die vier Briefe/Karten von Wilamowitz werden in der Universititsbiblio-
thek Marburg aufbewahrt (Nachl. Adolf Jiilicher; Sign.: MS. 695, 1342). Wir
danken Dr. W. Bradehorn von der Handschriften- und Rara-Abteilung fiir
Kopien und die Publikationserlaubnis. Die fiinf Briefe/Karten von Jiilicher
befinden sich im Besitz der Niedersichsischen Staats- und Universititsbiblio-
thek Gottingen (Wilamowitz-Nachlaff 701). Auch Dr. H. Rolfing, dem
Leiter der Gottinger Handschriftenabteilung, sei an dieser Stelle Dank fiir
Reproduktionen und die Druckerlaubnis gesagt.

II. Briefuberlieferung

1. Wilamowitz an Jilicher, 19. Juli 1894

Hochgeehrter Herr College,

Selten bin ich so erfreulich aus den Wolken gefallen wie da ich Ihr Geschenk
auswickelte.!! Denn so freudig meine Uberraschung gewesen war, als Sie mir
von dem Buche erzihlten,'? das uns Philologen so notwendig lingst war, so
wenig konnte ich mir trdumen lassen oder verdiene ich Thre Gabe — es sei
denn, dafl Sie in mir einen eifrigen Leser erwartet haben und jemand, der die
Art, wie Sie menschenverstandlich das Thre sagen, auch schriftstellerisch zu
goutieren weifl. Dann haben Sie es allerdings getroffen. Schon daf} das Buch
so diinn und die Literaturnachweise so sparsam sind, dafi man immer mit der
Nase vor auf ein Buch gestoffen wird, nimlich das NT selbst, erweckte meine

11 Adolf Jiilicher, Einleitung in das Neue Testament (= Grundriss der Theologi-
schen Wissenschaften IIL,1). Freiburg, Leipzig ! * ?1894. Das Buch wurde iiberarbeitet
und erlebte mehrere Auflagen. Die von J. P. Ward besorgte und mit einem Vorwort H.
Wards versehene Ubertragung ins Englische erschien unter dem Titel ,,An Introduction
to the New Testament® (London 1904). Das Buch wurde von Jiilichers Kollegen gut
aufgenommen und war von lang anhaltender Wirkung. Vgl. Klauck, Jiilicher (Anm. 8),
104, Anm. 22,

12 Vermutlich war Jiilicher kurz zuvor in Géttingen mit seinem fritheren Marburger
Kollegen und dessen Freund Julius Wellhausen (1844—1918) zusammengetroffen.
Dieser hatte, durch Wilamowitz protegiert, im Jahre 1892 die Nachfolge Paul de
Lagardes angetreten. Vgl. zu Wilamowitz” Wertschitzung von Wellhausen seinen Brief
an Eduard Schwartz vom 18./19. Mirz 1918: W. M. Calder III und Robert L. Fowler,
The Preserved Letters of Ulrich von Wilamowitz-Moellendorff to Eduard Schwartz.
Edited with Introduction and Commentary (= Sitzungsberichte der Bayer. Akad. der
Wiss. phil.-hist. Klasse). Miinchen 1986, 78—84.
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ganze Sympathie.!* Wie sehr die lebensfihige u. wiirdige Kritik in diesem
Teile der antiken Literatur, der meist von andern Minnern'* bearbeitet wird,
(denn ich rechne das N.T. zur antiken Litteratur)'> der der ,heidnischen’
parallel geht, darauf weisen Sie zwar einmal hin:'¢ aber eigentlich sollte das
ein Buchtext hervorheben. Erst das Wort mal erkennen wie es ist, den Mann
nach dem was er sagt beurteilen und dann das individuelle erfassen, so viel es
geht: das treiben auch wir im Gegensatze zu der Periode der systematischen
Synthese, die immer zur Zerstorung fithrte: non fumum e fulgore, sed e fumo
dare lucem." Ich denke, wir acceptiren das Motto beide.

Daf ich mich nicht eher bedanke, liegt erstens darin, dafl ich gleich danach
Wellhausens Geschichte der Juden'® bekam, die noch nicht ausgegeben ist:

13 Vgl. A. Jilicher, Einleitung 1894, V. Die Anerkennung der von Jiilicher prakti-
zierten textnahen Darstellung beruht auf Wilamowitz’ eigener, durch alle seine Biicher
ausgewiesene Arbeitsweise. Wie Jiilicher konzentrierte er sich auf die Quellen und
setzte die von ihm jeweils durchgearbeitete Forschungsliteratur bei seinen Lesern
gleichsam voraus, ohne sie eigens ausfithrlich zu zitieren.

14 Die Wendung ,von andern Mannern® bedeutet hier ,,von Nicht-Philologen® und
nimmt Wilamowitz’ lange Auseinandersetzung mit Harnack innerhalb der Kirchenya-
terkommission der Akademie vorweg, in der er und Mommsen die Ansicht vertraten,
daf die eigentliche Kompetenz zur Edition antiker christlicher Texte bei den Philologen
und nicht bei den Theologen lige. Vgl. ]. Dummer (Anm. 5).

15 Wilamowitz bezieht sich hier speziell auf Paulus. Vgl. U.v. Wilamowitz-Moel-
lendorff, Die griechische Literatur des Altertums (= Die Kultur der Gegenwart, Teil I,
Abt. VIII: Die Griechische und Lateinische Literatur und Sprache). Leipzig, Berlin
1912, 232 (itber Paulus): ,Daf dieser Jude, dieser Christ griechisch denkt und schreibt,
fiir alle Welt und doch zunichst fiir die Briider, die er anredet, daff dieses Griechisch
mit gar keiner Schule, gar keinem Vorbilde etwas zu tun hat, sondern unbeholfen in
tiberstiirztem Gesprude% direkt aus dem Herzen strémt und doch eben Griechisch ist,
kein iibersetztes Aramiisch (wie die Sprache Jesu), macht ihn zu einem Klassiker des
Hellenismus.“ Im gleichen Sinne erklarte er 1927: vgl. Geschichte der griechischen
Sprache. In: Kleine Schriften IIL. Berlin 1969, 484: ,Andere Schriften wie Makkabder
II und 11, die Weisheit Salomos sind hellenistisch geschrieben, aber doch von Auslin-
dern. Das gilt auch noch von Paulus, obwohl Griechisch seine Muttersprache war,
beeintrichtigt aber nicht den auch in dieser Hinsicht einzigen Wert seiner Briefe, denn
wie spiter bei Epiktet sprudelt hier frisch die gesprochene Rede, und nur selten greift
er nach den schlechten Kiinsten der Rhetorik, wie er sie in der tarsischen Schule gelernt
hat, auch fiir sie ein wichtiger Vertreter.® Zu Wilamowitz’ Ansicht iiber Paulus vgl. F.
Parente (Anm. 3), 407—408.

16 Vel. Jiilicher, Einleitung (Anm. 11), 185: ,.... aber weil sie [die Evangelien] das
durch Geschichtserzahlung zu leisten suchen, sind sie trotz ihrer religidsen Tendenz
geschichtliche Biicher, so gut wie die grossen Werke des Tacitus trotz ihrer moralisie-
renden Tendenz.®

17 Horaz, Ars Poetica, 143. Wilamowitz zitiert diesen berithmten Vers Sfters an pro-
minenter Stelle. Vgl. z. B. U.v. Wilamowitz-Moellendorff, Euripides Herakles I. Ein-
leitung in die griechische Tragodie. Darmstads *1969, 258; Erinnerungen 1848—1914.
Leipzig 21929, 104. Noch im Alter schrieb er diesen Vers ins Goldene Buch der Stadt
Bern.

18 Julius Wellhausen, Israclitische und jiidische Geschichte. Berlin 1894. Wellhausen
dedizierte dieses Werk Wilamowitz.
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das forderte auch sein Teil Zeit; dann kam Mommsen'? hier durch, und dem
zeigte ich Thr Buch und referirte, wovon der Erfolg war, daf} er es sich
schleunigst eingesteckt und mir ausgefithrt hat, da er nicht abwarten wollte,
bis er sonst seiner habhaft wiirde.

Daf} ich unter die Menschen gehore, die lieber das edayyéhiov als den
dndotolog lesen, werden Sie verzeihen:?® das war mir auch das merkwiir-
digste, und gern wiirde ich noch viel mehr gehért haben. Daneben die Acta,
wo ich eben so wie bei dem johanneischen Schriftum mit lebhafter Zustim-
mung lesen konnte.?! Ob Sie wol mit Vorbedacht einen fiir Ort und Zeit des
Verfassers mir iber alles bedeutsamen Fund von Hicks (frither in British
Museum Epigraphiker, jetzt Arbeiterprediger in Manchester)? iibergangen
haben? Der Ephesier Demetrios soll Tempel der Artemis machen.? So was
gibt es nicht und kann es nicht gegeben haben; es gibt Tempelbilder im Metall
aus dieser Zeit tiberhaupt nicht. Aber die Polizeibehérde, hochangesehen in
Ephesos heifit vaomoioi.?* Ich halte den Schlufl von Hicks fiir evident, dafd
der urspriingliche Bericht von Anuftoiog & voomowde redete, der gegen
Paulus losging. Der Verfasser (oder seine gleichgiltige Vorlage) hat das miss-
verstanden und ausgeschmiickt. Natiirlich hat er nicht in Asien gelebt, wo

19 Wilamowitz sprach seinem Schwiegervater Theodor Mommsen in seinem Brief
vom 25. Juni 1894 eine Einladung nach Géttingen aus, der er demnach gefolgt war. Vgl.
Mommsen und Wilamowitz. Briefwechsel 1872—1903. Mit zwei Bildnissen und zwei
Schriftproben, hrsg. von Fr. und D. Hiller von Gaertringen, Einfithrung von E.
Schwartz. Berlin 1935, 498.

20 Mag Wilamowitz das Griechisch des Paulus zwar gewiirdigt haben, so hatte er
doch wenig fiir dessen Inhalte iibrig: vgl. W. M. Calder ITI, Studies (Anm. 1), 162—163.

21 Zu Wilamowitz® Ansichten iiber die Acta, sieche U.v. Wilamowitz (Anm. 15),
262—263 und F. Parente (Anm. 3), 408—409; vgl. auch seinen Kollegen Eduard Meyer,
Ursprung und Anfinge des Christentums II: Die Apostelgeschichte und die Anfinge
des Christentums. Halle 1923, 3—36.

22 Vgl. ].H. Fowler, The Life and Letters of Edward Lee Hicks (Bishop of Lincoln
1910—1919). London 1922, 103: ,Edward Lee Hicks was installed as Canon of Man-
chester, July 19th, 1892, by Dean Oakly, and was instituted to St. Philips’, Salford, on
July 25th, being inducted five days later.“ Die Gemeinde setzte sich weitgehend aus
Arbeitern zusammen. Trotz seiner Verpflichtungen als Geistlicher arbeitete er weiter
tuber die Epigraphik. Wilamowitz diirfte iiber diese Einzelheiten von Hicks Karriere
iber den gemeinsamen Freund W.R. Paton informiert worden sein (vgl. Fowler,
90-93). Sir Charles Newton verschaffte Hicks ab etwa 1870 die Méglichkeit, ,to assist
in deciphering inscriptions® (Fowler, 30). Dies kam einer informellen Erlaubnis gleich,
in der Freizeit an den griechischen Inschriften zu arbeiten und die Texte zu publizieren.
Im Jahre 1882 wurde Hicks ,socius ab epistulis“ des Deutschen Archiologischen Insti-
tuts Berlin (Fowler, 74).

23 Vgl. Art. ,Demetrius 130, in: RE 4 (1901), Sp. 2853, Z. 10—18 (Acta 19.24).

2% Vgl. E.L. Hicks, The Collection of Ancient Greek Inscriptions in the British
Museum, Part III — Section II: Ephesos. Oxford 1890, 80—81. Der ,,iiber alles bedeut-
same Fund von Hicks“ findet sicﬁ hier als Nr. 578 (207—209).
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der Titel des Amtes dfter vorkommt.? Der Wir-Bericht ist in jeder Titulatur
(z.b. molrdgyon in Philippi)* ganz genau.

In dem letzten Abschnitt hitte Thnen ein Philologe, der an die Wirrungen
der Palaeographie und des Buchwesens wenig glaubt, noch niitzlich sein
konnen. Seit den letzten Jahren sind wir da viele Vorurteile los geworden. Es
gab auch Biicher, nicht blof Rollen, von Papyrus (sagen wir doch ruhig, von
Papier; daff bombycin Baumwollpapier sei, gilt in Wien fiir irrig):¥’ wir
haben noch solche Biicher, oder Reste davon. Birts Gegensatz von charta
und membranae ist iibertrieben.?® Paulus hat selbst cursiv geschrieben, sein
Schreiber allein in der Buchschrift, die uncial zu nennen eigentlich keinen
Sinn hat. Es ist eben Buchschrift, in der jeder Buchstabe fiir sich steht, wie
im Druck, wihrend die Cursive bindet. Die Kanzlisten imitiren Buchschrift;
Paulus wird das so wenig wie einer von uns gemacht haben. Wenn er sonst
autographa gegeben hat, so sind die eben auch cursiv gewesen, wie unsere
manuscripta: deshalb rechnen wir von ihnen. Es ergeben sich dann Fragen,
die wir aufwerfen miissen, auch wenn wir sie nicht beantworten. Sind die
Biicher des NT. buchhindlerisch vervielfaltigt oder nicht? Gewiff sind es die
Briefe des Paulus zuerst nicht, aber der s. g. Lukas hat sich fiir das Publicum
gearbeitet, sammt Dedication.”” Als man die Schriften sammelte, codifizirte,
da wurden sie, die Briefe, erst wirklich litterarische Erzeugnisse, dann aber

25 Das von Wilamowitz goutierte Argument von Hicks ist, daf} die Quelle von Lukas
besagte, Demetrius sei ein Polizist in Ephesus gewesen, der gegen Paulus vorging.
Danach interpretierte der Verfasser der Acta, der die Terminologie der Griechen m
Kleinasien nicht verstand, den Terminus filschlich als , Tempelbauer’, wodurch ein dtio-
logischer Mythos entstand. Vgl. E. L. Hicks, Demetrius the Silversmith. An Ephesian
Study. In: The Expositor NS IV.1 (1890), 401—422. Hicks Vermutung iibernehmen
Kirsopp Lake und Henry J. Cadbury, The Beginnings of Christianity. Part I: The Acts
of the Apostels, ed. by F.J. Foakes Jackson and K. Lake, vol. IV: English Translation
and Commentary by K. Lake and H.J. Cadbury. London 1933 (Nachdr. Ann Arbor
1979), 245—246. Eduard Meyer widerspricht dieser Ansicht, vgl. E. Meyer (Anm. 21),
119 (Anm. 5) und schlieRt sich damit W. M. Ramsay, The Church in the Roman Empire
before A.D. 170. London 1893 (Nachdr. Grand Rapids 1979), 112—145 an. Zu ,Tem-
pelbilder im Metall aus dieser Zeit* vgl. Meyer (Anm. 21), 120 (Anm. 1) und W. M.
Ramsay, 123—129.

26 Vegl. Fritz Gschnitzer, Art. ,Politarches’, in: RE Suppl. 13 (1973), Sp. 483—500.
Der Titel begegnet in Acta 17,6 ff. und ist in Inschriften belegt.

27 Dieser Hinweis betrifft Theodor Gomperz und die Papyrologen in Wien. Zu
,bombycin® s. Thphr. HP 4.11.3 (Schilfrohr, das zur Herstellung von Panflten ver-
wendet wird). Fiir die spiten sogenannten ,Bambycinhandschriften® vgl. J. Irigoin, Les
premiers manuscrits grecs écrits sur papier et le probléme du bombyecin. In: Scriptorium
4 (1950), 194—204; ders.: Les débuts le I'emploi du papier & Byzance. In: Byzantinische
Zeitschrift 46 (1953), 314—319.

28 Vgl Theodor Birt, Das antike Buchwesen in seinem Verhiltnis zur Litteratur.
Berlin 1882, 60—68. Birt war Jiilichers Marburger Kollege, daher ist ein Einfluff nicht
verwunderlich. Zu seiner Liebe fiir Marburg vgl. seine Jugenderinnerungen: Th. Birt,
Wie ich lernte. Leipzig o.]., 283—288.

2 Vel. die Dediiation an Theophilus, Luk 1,1—4.
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gab es auch furtive Texte. Mattheus hat seine Uberschrift; Marcus nicht.3°
u.dgl. Ein weiteres: Wann ist diese Litteratur zum Unterrichte benutzt?
Sicher von Clemens.*' Damit ist ein fester Text und die Sicherung (daneben
die Interpretation) durch die Schule gegeben. Wann ist grammatische
Behandlung (wie Origenes sie der LXX zuwandte) aufgekommen? Wir
haben doch Scholien und Glossen, wenn auch weniger als zur LXX.

Ein anderes geht die litterarische Form an.?? Acta z. b. sind eine mpaypo-
tela Ev. Ioh. auch, ein Buch wie wir sagen. Ioh. 2.3 sind wirklich Privat-
briefe in der Stilisierung.>® Ad Hebraeos scheint aber ein Adyog, eine Rede.
Ev. Matth. Apocal. sind die halblitterarischen formlosen Biicher der Papyri,
Zauberei, [...Jschaft u.dgl. Parallele, das sind dmopvijuata. Aber Paulus?
Solche Briefe sind halb individuell, halb Lehrschrift. Die Form hat, so weit
sie jeder fiir sich hat, Analoga, aber so wie sich das mischt, kaum — oder es
fehlt uns die Kenntnis noch. Dafl alle Briefe, aufler Hebr. die poetische®
Weise imitiren scheint daher evident. Dagegen die Pastoralbriefe zeigen die
faule Rhetorik der falschen Briefe, die im 2. Jhdt. so modern war, wo man
darin ganz war, Briefe zur rhetorischen Wirkung zu verfassen, auch Privat-
briefe scheinbar. Ich miisste vielleicht viel weiter reden, um verstindlich zu
werden, vielleicht sage ich Thnen gar nichts: ich meinte nur, daf} die feste
Kunstform, etwas so bezeichnendes fiir die spitere hellenische Welt, hier
auch vorhanden ist, u. wo sie es nicht ist, gerade das das bedeutendste ist.

3 Wilamowitz erinnert an die Uberschrift bei Matthius (Matth 1,1), die sich bei
Markus nicht findet.

31 Zu Clemens Alexandrinus, vgl. Wilamowitz (Anm. 15), 267—268.

2 Die grofite Ubereinstimmung mit dieser Einteilung der Biicher des Neuen Testa-
ments in Wilamowitz” gedruckten Schriften findet sich in seinem am 27. September 1927
in Géttingen gehaltenen Vortrag tiber die Geschichte der griechischen Sprache (s. o.
Anm. 15): ,Im Neuen Testament stecken ganz verschiedene Sprachen, die der synopti-
schen Evangelien, in denen oft noch Aramiisch durchklingt, daneben ungegildetes
Judengriechisch, auch in der Apokalypse, dasselbe gebildeter und anspruchsvoller im
Johannesevangelium, der Rest ist ziemlich gleichgiiltig, der Hebraerbrief will Literatut-
sprache geben. Paulus aber steht ganz fiir sich, einzig in seiner Art, Daher wiirde es nur
gerecht sein, ihn fiir sich zu behandeln, nicht nur von der Grammatik, sondern auch
von der Stilistik her, da erst offenbart sich seine Individualitit und kommt die leere
Imitation im Epheserbrief und den Pastoralbriefen sofort an den Tag.“ Der Ausdruck
,]udengricchisci‘ verdanke sich Wellhausen: vgl. Charles C. Torrey, Julius Wellhau-
sen’s Approach to the Aramaic Gospels. In: Zeitschrift der deutschen Morgenlindi-
schen Gesellschaft 101 (1951), 125—137, bes. 130.

» Wilamowitz konzediert Jiilichers Ansicht, nach der der zweite und dritte Brief des
Johannes Privatbriefe seien, Vgl. A. Jiilicher, Einleitung (Anm. 11), 158—161 und
ferner U.v. Wilamowitz, Kleine Schriften IV. Berlin 1962, 39—42.

¥ Diese Lesweise ist nicht sicher.
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Sie werden sehen, verehrter Herr College, ich habe Freude an Threm
Werke und seinem Objecte, und so werden Sie es hoffentlich nicht bereuen,
wie Thr Paulus an die Heiden sich gewandt zu haben. Und dann nehmen Sie
auch den Heiden freundlich auf, den ich mitgehen heifle.

In dankbarer Ergebenheit

Thr
UWilamowitz.

Gott. 19 VII 94.

2. Jiilicher an Wilamowitz, 31. Okt. 1894

Hochverehrter Herr Professor!

Es soll wenigstens der Oktober nich[t] noch vergehen, ehe ich den Brief an
Sie absende, der nun mehr Entschuldigungen fast auch als Worte des Danks
enthalten wird. Allerdings ist mir das Danken der liebere Teil; Sie haben
durch Thren freundlichen Brief wie durch die liebenswiirdige Zusendung
Thres Agamemnon®® und Threr Abhandlung iiber Aratos®® mir grofie Freude
bereitet. Ich hatte ja kaum gewagt Thnen meinen Grundrifl zu iibersenden,
nur weil Sie bei der Géttinger Zusammenkunft®” Thr Interesse fiir den Gegen-
stand bekundeten und ich als correspondirendes Mitglied Threr Gesellschaft
d. W. mir mit durch Ihr Vertrauen Thnen etwas niher geriickt vorkam, ent-
schlof ich mich die Besorgnis, Sie méchten mir das als Aufdringlichkeit und
Anmaflichkeit anrechnen, zuriickzudringen. Thr Brief hat mir gezeigt, dafl
ich nicht falsch geurteilt habe: ich danke Thnen aufs wirmste fir die Nach-
richt von gestern, die Sie mir gaben; seien Sie iiberzeugt, dafl ich auch, was
Sie an meinen Gesichtspunkten hinzufiigen resp. in Frage stellen, wohl
erwigen werde und keinesfalls eine neue Ausgabe veranstalte, ohne mich
innerlich auf Grund neuer Arbeit damit abgefunden zu haben.

Ich hitte Thnen das freilich gleich schreiben konnen, sobald ich die Hiero-
glyphen Ihres mir so wertvollen Schreibens simtlich entziffert hatte; aber ich
wollte Thren Agamemnon zuvor gelesen haben, und zwar unter Vergleichung
des Grundtextes.”® Dazu sollten mir die Muflen in der stillen Gou [?]”

3 U.v. Wilamowitz-Moellendorff, Aischylos Agamemnon griechischer text und
deutsche iiberserzung. Berlin 1885. Seine spitere, populire Ubersetzung erschien erst
1900.

36 . v. Wilamowitz-Moellendorff, Aratos von Kos. In: Nachrichten der Kénigli-
chen Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen. Phil.-hist. Klasse (1894), 182—199
(auch in: Kleine Schriften II. Berlin 1971, 71—89).

37 Vgl. oben, Anm. 12.

38 Die von Wilamowitz veranstaltete Ausgabe war zweisprachig.

39 Vermutlich eine Ortlichkeit in Marburg, die leider nicht ermittelt werden konnte.
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dienen, und ich habe mich denn auch dort an dem erhabenen Werk erbaut
und an Threr Kunst in sicherer Sprache wiederzugeben, was der Hellene
gesagt und empfunden. Zufillig traf ich drauflen mit einem Herrn Milan aus
Koln*® zusammen, seines Berufs Recitator, der mit Begeisterung von dem
Eindruck erzahlte, den eine Auffithrung des Stiicks nach Thre[r] Bearbei-
tung,*! die er, ich glaube, in Bonn, geleitet hat, gemacht habe. Das ist nun
schon 7 Wochen her: wie oft habe ich seitdem Thnen schreiben wollen, nicht
Trigheit blos und allerlei dringliche Arbeiten, (auch nicht resp. nicht fiir jetzt
vorhergesehene Arbeiten darunter) haben mich gehindert, sondern Krank-
heit in der Familic und eigenes wochenlanges Ubelbefinden, aus dem ich
eigentlich erst seit ein par Tagen heraus bin. Briefe kann ich aber in
gedriickter Stimmung gar zu schwer schreiben. Ich bitte Sie das Wohlwollen,
das Sie als grofimiitige Milde im Aufnehmen und Beurteilen meines Buches
bethitigt haben, nunmehr als grofimiitige Nachsicht gegeniiber meiner
Unentschlossenheit im Schreiben zu bewahren, wiinsche Thnen in Haus und
Beruf einen frischen, frohlichen Winter und empfehle mich Thnen als IThr

in dankbarer Verehrung

ergebener
AdJilicher.

3. Jiilicher an Wilamowitz, 25. Sept. 1896

[»Deutsche Reichspost Postkarte An Herrn Geh. Rath Prof. Dr. v. Wilamo-
witz-Mollendorff Gottingen®; Stempel: ,Marburg 25. 9. 96“ und »Gottingen
26.9.96%]

Hochverehrter Herr Geheimrath!

Die beiden Abhandlungen,* die Sie so glitig waren mir zuzusenden iiber
Kalaurea und die alexandri. Arie habe ich zu meinem Bedauern erst vor ein

# Emil Milan (1859—1917) war Recitator und Lector der Vortragskunst an der Uni-
versitit Berlin und war zeitweilig auch in Kéln und Meiningen als Schauspicler und
Re§isscur titig. %

! Diese bislang nicht belegte Biithnenauffiihrung des Agamemnon nach der Uberset-
zung von Wilamowitz etwa im September 1894 in Bonn ist der fritheste Beleg fiir eine
Inszenierung einer griechischen Tragédie in Wilamowitz® Ubertragung. Dieser
Umstand ist ein Nachtrag zu Hellmut Flashar, Auffithrungen von Griechischen
Dramen in der Ubersetzung von Wilamowitz. In: Wilamowitz nach 50 Jahren
(Anm.2), 306: ,Keine der frihen Ubersetzungen ist im 19. Jahrhundert aufgefiihrt
worden. “

42 U.v. Wilamowitz-Moellendorff, Die Amphiktionie von Kaulaurea. In: Nach-
richten von der Kgl. Gesellschaft der Wissenschaften zu Gottingen, Phil.-hist. Klasse
1896, 158—170 (auch in: Kleine Schriften V/1, Berlin 1971, 100—113) und ders., Des
Midchens Klage, eine alexandrinische Arie. Ebd., 209—232 (auch in: Kleine Schriften
I1, Berlin 1971, 95—120).
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par Tagen, als ich von einer Ferienrcise heim kehrte, in die Hinde
bekommen; ich habe sie alsbald mit dem gréfiten Interesse und mit Bewun-
derung fiir das, was Geist u. Gelehrsamkeit aus dem scheinbar unbedeuten-
sten Stoff zu schaffen vermdgen, gelesen. Es thut mir leid, dafd ich nun sicher
zum letzten Mal ein Wort warmen Danks an Sie nach Géttingen richten
werde, da die grofie Blutsaugerei an der Spree auch Sie uns entrissen hat.*?
Natiirlich wiinsche ich Thnen aber von Herzen, dafl Sie an der neuen Wir-
kungsstitte eine dhnlich groBartige Thatigkeit wie bisher mit voller innerer
Befriedigung ausiiben konnen. In aufrichtiger Dankbarkeit Ihr

Marburg iH. 25/1X 96. Ad. Julicher

4. Jilicher an Wilamowitz, [¢]. Febr. 1897
Marburg 1[H].IT 97
Hochverehrter Herr Geheimrath!

Unerwartet kam mir, aber um so willkommener gestern Abend noch eine
Gabe Ihres freundlichen Wohlwollens, die Rede, mit der Sie gleichsam zum
Abschied Threr bisherigen Arbeitsgenossen die Grundziige Threr Weltan-
schauung entworfen haben.** Wie gewis[!] viele Leser dieses Ihres Pro-
grammes weify ich nicht, was ich hoher schitzen soll, die Fiille der scharf
goutirten wertvollsten Einsichten Ihrer und kithn formulierende Sitze oder
die kiinstlerische Anlage des Ganzen, das in der Mannigfaltigkeit der Ideen
die Einheit der Stimmung so meisterhaft zu bewahren weifl: jedenfalls danke
ich Thnen aufs Wirmste fiir den edlen Genuf}, den ich gestern beim ersten
Lesen gehabt und den ich mir sicherlich noch erneuern werde.

In aufrichtiger Verehrung

ergebenst Thr
AdJilicher

43 Tatsichlich verlief Wilamowitz Gottingen nur zogernd, aber auf Geheift von Alt-
hoff: vgl. besonders Erinnerungen 1848—1914. Leipzig 21923, 239: ,Ich mache mir
keine Ilusionen dariiber, daff die glickliche Zeit meines Lebens vorbei war; aber der
Mensch ist ja nicht dazu da, gliicklich zu sein, sondern der Pflicht zu gehorchen.” Vgl.
ferner Mortimer H. Chambers, Georg Busolt, His Career in his Letters. Kiel 1989,
114=115.

44 {J_v. Wilamowitz-Moellendorff, Rede zur Feier des Geburtstages Seiner Majestit
des Kaisers und Kénigs am 27. Januar 1897 im Namen der Georg-Augusts-Universitit.
Weltperioden. Géttingen 1897 (auch in: Reden und Vortrige IL Berlin #1926, 1-17).
Wilamowitz vertritt hier die Ansicht, dafl Kulturgeschichte kein Prozef stetigen Fort-
schritts bedeute, sondern vielmehr aus einer Serie von Perioden mit Phasen des Auf-
und Niedergangs bestehe. Seine hier gefithrte Diskussion iiber das Christentum und
Paulus diirfte Ursache fiir die Ubersendung einer Kopie an Jiilicher gewesen sein. Jiili-
cher erkannte ganz zu Recht, daft die Rede auch einen Abschiedsgruff an die Géttinger
Kollegen enthielt. Von besonderer Bedeutung ist die Rede wegen ihres Einflusses auf
Oswald Spengler. Vgl. Rolf Hochhuth, Wilamowitz und sein Erbe Spengler. In: Titer
und Denker: Profile und Probleme von Cisar bis Jiinger. Stuttgart 1987, 74—110.
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5. Wilamowitz an Jilicher, 11. Dez. 1904
Westend 11 XII 04

Hochverehrter Herr College

Hinneberg® hat mir die ersten Bogen Threr Religion Jesu und des iltesten
Christentums mitgeteilt (bis zum Johannesevangelium).* Ich habe es mit
Andacht gelesen auch kritisch bei Paulus nachgeschlagen, von dem ich grade
selber als einem griechischen Classiker zu handeln gehabt hatte.

Ich will den ersten Impuls nicht unterdriicken, sondern Thnen fir Genuss
und Belehrung danken. Uber Jesus habe ich positiv Neues nicht lernen
kénnen: das ist ein so reines Licht, daff wer sichs nicht selber triibt, kaum
irren kann. Aber Sie sprechen es so wahr und so warm aus, daff die Freude
doch gross ist. Aber Paulus ist mir sehr viel deutlicher geworden; ich meine
die Gedankenginge und der Fortschritt iiber Jesus, zugleich aber das sehr viel
stirkere Testament, zu tragen peinlich.*

Ich weiss nicht, ob es nur Kunst der Darstellung ist, dafl Sie diese beiden
und wol die dlteste Christenheit von der religiosen Unterstimmung der Zeit
ganz sondern. Ich wiirde es nur als Kunst, da aber vollkommen billigen.*

Da ich mich aber eigentlich fiir Hinneberg geplagt habe und die Frage, fiir
wen, mir gar den Mut nehmen wollte, dachte ich beim Lesen, es miisste

45 Paul Hinneberg (1862—1934) war Herausgeber der ,,Deutschen Literaturzeitung®
(1892—1934) und Chefredakteur des auf 58 Binde geplanten Werkes ,Die Kultur der
Gegenwart, ihre Entwicklung und ihre Ziele“. ,Die Widmung des Werkes hat SE.
MAJESTAT DER KAISER allergnidigst anzunehmen geruht.“ Hinneberg verdankte
seine ganze Karriere Friedrich Althoff, dem er als loyaler Beamter treu blieb. Weil sich
auch Wilamowitz Althoff verbunden fiihlte, lieferte er regelmiflig Beitrige fiir die DLZ
und schrieb den gréfiten Teil von zwei Binden der Kultur der Gegenwart. Vgl. Inge-
borg Goltammer, Paul Hinneberg und die Deutsche Literaturzeitung 1880 bis 1900. Ein
Beitrag zur Wissenschaftsgesehicﬁte in Deutschland. Phil. Diss. Berlin/DDR 1966, hier
bes. 32, 63, 65, 70. Den Hinweis auf diese Arbeit verdanken wir Bernhard vom Brocke
(Marburg). In Géttingen haben sich 16 Briefe von Hinneberg an Wilamowitz aus den
Jahren 1902—1922 erhalten (Nachl. 597). Der Nachruf von Friedrich-Wilhelm Wentz-
laff-Eggebert, in: Forschungen und Fortschritte 10 (1934), 271 und ders., ,Hinneberg*
in: NDB 9 (1972), 185 sind fehlerhaft und unzureichend.

4 Hinneberg sandte (auf Anweisung von Althoff?) die Korrekturfahnen von Jiili-
chers bevorstehendem Beitrag an Wilamowitz. Vgl. Adolf Jilicher, Die Religion Jesu
und die Anfinge des Christentums bis zum Nicaenum. In: Die Kultur der Gegenwart.
Teil I: Die geisteswissenschaftlichen Kulturgebiete. Abt. 4: Die christliche Religion mit
Einschluf} der israelitisch-jiidischen Religion. Berlin, Leipzig 1906, 41—128. Zu dem
Erfolg seiner Darstellung vgl. H.-J. Klauck, Jiilicher (Anm. 8), 107—108, bes. Anm. 36.

47 Vgl. oben, Anm. 15.

8 Zu Wilamowitz’ bestandigen Zweifeln an Paulus, vgl. Anm. 15 und 20.

49 Dies ist wohl ein héflicher Einwand gegen Jiilicher, der — ganz im Gegensatz zu
Wilamowitz — das Christentum immer wieder gesondert von dem griechisch-romi-
schen Kontext diskutiert.
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Thnen ebenso gegangen sein — und so kam ich dazu, Thnen auszusprechen,
dafl es dort bereits einen Menschen gibe, wenn auch einen Heiden, der sich
bemiiht hitte Sie zu verstehen und Thnen dankte.

In aufrichtiger Verehrung

Ulrich vWilamowitz

6. Jilicher an Wilamowitz, 13. Dez. 1904
Marburg 13. XII 04.

Hochverehrter Herr Geheimrath!

Allerdings haben Sie mir durch Thren Brief eine grofle Freude bereitet. Ich
habe bei der Ausarbeitung jener Skizzen oft die Flinte ins Korn werfen
wollen® und es fiir mich unniizlich gefunden, dem Programm gemafl der
Aufgabe gerecht zu werden. Beim letzten Kapitel ist es auch dabei geblieben;
ich hatte den mir zugewiesenen Raum sehr ausgefiillt, als ich da heran kam
und begniigte mich wohl oder iibel mit ein par dicken Strichen; spiter von
Teubner Nubanswitz [2] zu freierer Aussprache ermutigt, habe ich zwar
einiges nachgeholt, aber es ist kein Werk aus einem Gufl geworden. An Jesus
und Paulus habe ich mit unbesorgter Liebe gearbeitet. Mit Jesus werde ich
unter meinen Fachgenossen viel Anstof) erregen, wenig wollte Beistimmung
finden: um so mehr thut es mir wohl, daf Sie finden, ich hitte sein Bild nicht
unzart gezeichnet und nicht so dafl man den Gelehrten iiberall heraushort,
der fast mit jedem Wort auf diesem Bild Entstellungen und Verdrehungen
abzuwehren hat.

Bei Paulus darf ich mich mit Kunst entschuldigen nur, wenn Kunst als
Kénnen genommen wird; ich sage in den Vorlesungen allerlei von dem, was
Sie vermissen, aber ich brachte kein einheitliches Bild zustande, wenn ich
auch das was er mit der Zeit gemein hat, hervor hob und kriftiger schien mir
durch die Fortlassung sein einzigartiges Verhiltnis zu Jesus herauszutreten.
Nur bei dieser Beschreibung brachte ich solch eine Paulus/Skizze fertig, die
mich halbwegs befriedigte.

Daf Sie, der Sie dem Paulus seinen Platz unter griechischen Klassikern
erobern,?! brauchbares in meinem Entwurf gefunden haben, gereicht mir zu

50 Sprichwort, das von dem lat. abiecit hastas (Cic. pro Murena 21, 45; er hat die
Biichse in Korn geworfen) abgeleitet ist. Vgl. A. Otto, Die Sprichwoérter und sprich-
wortlichen Redensarten der Rémer. Leipzig 1890, 160—161 (Nachdr. Hildesheim
1962).

31 Vel. oben, Anm. 15.
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hoher Genugtuung und gilt mir mehr als ein Biindel lobender Recensionen:
daf} Sie es mir auch, der ich mit viel Widrigkeiten zu kimpfen habe, in einem
so warmen Brief ausgesprochen haben, danke ich Thnen besonders herzlich.

In aufrichtiger Verehrung

Thr
ATJtlicher

7. Wilamowitz an Jitlicher, 25.Sept. 1911 [Maschinenschrift]

WESTEND-BERLIN 25 IX 11
EICHENALLEE 12

Hochverehrter Herr College

Schénsten Dank fiir Thre feine Untersuchung,® und noch mehr fir die
freundliche Mitteilung. So etwas freut den am meisten, der eine Ahnung
davon hat, wie selten solche Funde sind, die man nur durch die Divination
machen kann: die ist am Ende doch mehr als alle Methode;** aber nur wer
geduldig Schutt karrt, findet den Schatz.

Meine Epiphaniana® sind nur ein Beleg fiirs geduldige schutt karren.

In alter aufrichtigen Hochschatzung und Ergebenheit

der Ihre

UWilamowitz

52 Méglicherweise Adolf Jiilicher, Die griechische Vorlage der gotischen Bibel. In:
ZDA 52 (1910), 365—387.

33 Zu Wilamowitz’ Abneigung gegen Methoden vgl. Wolfgang Schadewaldt, Hellas
und Hesperien. Gesammelte Schriften zur antiken und zur neueren Literatur in zwel
Binden, II. Hrsg. von Klaus Bartels, Reinhard Thurow und Ernst Zinn. Ziirich, Stutt-
gart 1970, 606—607.

3 U.v. Wilamowitz-Moellendorff, Ein Stiick aus dem Ancoratus des Epiphanios.
SBKA. Berlin 1911, 759—772 (auch in: Kleine Schriften I11. Berlin 1969, 346—361). Der
Aufsatz ging aus einem Gesprich mit Karl Holl hervor.
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8. Jilicher an Wilamowitz, 31. Juli 1912
Marburg iH. 31. Juli 1912

Hochverehrter Herr Geheimrat!

Wiederum schliefe ich die Semesteracten, ohne Ihnen den kleinen Aufsatz
gegen Kaufmann senden getraue, der schon Ende October gedruckt wurde>®
— jezt ists nur noch spafig, dafl ich mich damal[s] so beeilt habe. Aber davon
will ich Thnen doch den Dank nicht vorenthalten fiir den stillen Genuf}, den
mir an einem heiflen Tage Thre Gedichtnisrede auf Vahlen® bereitet hat. Sie
hat mir auch wieder den Mut gestirkt, nicht allein, aber insbesondre durch
Worte wie das von der Redlichkeit als dem Hochsten auch in der Wissen-
schaft.’” Von den 3 Kardinaltugenden Vahlens®® habe ich das Gewissen von
Haus aus mitbekommen, Geduld habe ich hinzugelernt, im Geschmack
wachse ich, weil ich den rechten Weg weiter zu wachsen gefunden zu haben
glaube und so wage ich bisweilen in ,chronologischer Bewihrung® mich
selbst an grofien Autorititen nicht irre machen zu lassen. 5

In aufrichtiger dankbarer Verehrung griifle Sie und wiinscht Thnen freund-
liche Wochen der Erholung.

Thr
AdJulicher

55 Gemeint ist Jiilichers — gegen Friedrich Kauffmanns Abhandlung ,Der Stil der
otischen Bibel® (in: Zs. fiir Deutsche Philologie 48 u. 49) gerichteter — Aufsatz: Ein
etztes Wort zur Geschichte der gotischen Bibe%. In: Zeitschnift fiir Deutsches Altertum

53 (1911), 369—381.

5% U.v. Wilamowitz-Moellendorff, Gedachtnisrede auf Johannes Vahlen. In: Sit-
zungsberichte der Kgl. Preufischen Akademie der Wissenschaften 1912, 617—622 (auch
in: Kleine Schriften VI. Berlin 1972, 53—58). Zum problematischen Verhiltnis zwi-
schen Wilamowitz und Vahlen vgl. W. M. Calder III, Ulrich von Wilamowitz-Moellen-
dorff to Hermann Sauppe: Two Unpublished Letters. In: Philologus 129 (1985), 297
(Anm. 88).

57 Ebd., 58: ,Wozu sie [die Schriften Haupts und Vahlens] erziehen, gerade weil sie
auch das Kleine ganz ernst nehmen, ist vor allem Redlichkeit, das Hochste wie im
Leben so in der Wissenschaft, und in ihr wenigestens gibt es keine Kompromisse.*

58 Ebd., 54, wo Wilamowitz iiber ,die drei Kardinaltugenden dl;s Kritikers,
Gewissen, Geduld und Geschmack . ..“ spricht.
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9. Wilamowitz an [iilicher, 15. Juli 1924

[»Postkarte® Stempel: , FRANKIERT MIT DEN WOHLFAHRTSBRIEF-
MARKEN FUR DIE DEUTSCHE NOTHILFE!“; ,CHARLOTTEN-
BURG 2 16.4.24%; Anschrift: ,Herrn Professor D. Dr. Jilicher Marburg
i/Hessen Universititsstr. 31.]

Hochgeehrter Herr College

Schénsten Dank dafiir,> dafl Sie mich diese wunderbare Nachwirkung des
Ditessaron®® kennen lehren und damit wieder einmal in die unvergleichliche
Schwierigkeit hineinblicken, die der Text der Evangelien bietet. Der Fernste-
hende fragt sich, ob es moglich sei, aus einer Uberlieferung, die iiber so viele
Stationen geht, etwas zugleich sicheres und praktisch wertvolles fur den
Wortlaut zu gewinnen; aber gemacht muf} so was ja doch werden. Ganz
schlagend scheint mir, dafl Tatian zunichst ein griechisches Evangelium
zusammengestellt hat.
Mit allen besten Griissen

in herzlicher Ergebenheit

UvWilamowitz

59 Tiilicher sandte seinen Aufsatz: Der echte Tatiantext. In: JBL 43 (1924), 132—171
an Wilamowitz.

60 Recte: ,Diatessaron’, d.i. die Evangelienharmonie von Tatian, um 150 n. Chr.
Jitlichers Aufsatz griindete auf der Entdeckung der mittelniederlindischen Evangelien-
harmonie durch D. Plooij in Littich 1923, die threrseits auf eine lateinische Fassung des
Diatessaron zurtickgeht.



Literarische Berichte und Anzeigen

Mittelalter

HELVETIA SACRA: herausgegeben vom Kuratorium der Helvetia Sacra.

Abteilung I11: Die Orden mit Benediktinerregel.

Band 1: Frithe Kloster, die Benediktiner und Benediktinerinnen in der

Schweiz, redigiert von Elsanne Gilomen-Schenkel. 3 Teile, Bern (Francke

Verlag) 1986, 2150 Seiten, Leinen gebunden, Subskriptionspreis SFr 415,—

(DM 498,—), Einzelpreis SFr 450,— (DM 550,~).

Der grofie 1. Band der Abteilung III ,Die Orden mit Benediktinerregel®, urspriing-
lich noch von P. Rudolf Henggeler OSB konzipiert und in iiber zwanzigjihriger For-
schungs- und Redaktionsarbeit zur vorliegenden differenzierten Gestalt gedichen, stellt
in 3 Teilen 92 Kloster und klésterliche Niederlassungen vor, darunter sehr zu Recht
auch einige nicht auf heutigem schweizerischem Gebiet gelegene, jedoch mit diesem
(auf Grund wichtiger Besitztitel oder im Hinblick auf ihre Funktion als Griindungs-
und Mutterkldster) essentiell verbundene Kldster (wie Murbach, St. Blasien, Reichenau,
Petershausen, Marienberg im Vintschgau). Es werden behandelt: 1) 17 in die altgalli-
schen und irofrinkischen Anfinge des Klosterwesens zuriickreichende Griindungen
(S.233—353), beginnend mit Romainmétier im Jura (Kanton Waadt), gegriindet um die
Mitte des 5.]ahriunderts, seit dem 10. Jahrhundert dem cluniazensischen Klosterver-
band zugehérig (S.289—301), und der alsbald weit ausstrahlenden burgundischen
Griindung Agaunum /Saint-Maurice (Kanton Wallis), ins Leben gerufen im Jahr 515
(oder kurz zuvor), im 9. Jahrhundert in ein Kollegiatstift umgewandelt (5. 304—320); 2)
59 Kloster der Benediktiner (S. 357—1675), darunter die als klosterliche Kulturzentren
des frithen und beginnenden hohen Mittelalters zu europdischem Rang sich erhebenden
Abteien St. Gallen (gegriindet 719, S.1180—1369), Reichenau (gegriinder 724,
S.1059—1100) und Einsiedeln (gegriindet 934, S. 517—594); 3) 16 Kldster der Benedik-
tinerinnen (S.1679—2019), das alteste die 853 von Konig Ludwig dem Deutschen
begriindete, reich dotierte und seiner Tochter Hildegard zu lebenslanglicher Nutznie-
fung iibergebene Abtei Fraumiinster in Ziirich (1524 im Zuge der Einfihrung der
Reformation Zwinglis aufgehoben, S.1977-2019), gefolgt von Miistair im Biindner-
land, ebenfalls einer spitkarolingischen Griindung (Ende des 8.Jahrhunderts), als
Frauenkloster jedoch erst seit etwa 1157 nachweisbar (5. 1882—1911).

Nicht behandelt sind die zur Benediktiner-Kongregation von Cluny gehorenden
schweizerischen Kloster. Sie werden im (bereits in Redaktion befindlichen) 2. Band der
Abteilung ITT zur Darstellung kommen. Indes darf man daraus nicht etwa den Schlufl
ziehen, daf simtliche im vorliegenden Band zusammengefafiten Benediktinerkloster in
Abhebung von den cluniazensischen Niederlassungen (und entsprechend einer
urspriinglichen benediktinischen Konzeption) selbstindige, autonome Institutionen
waren. Vielmehr finden sich unter den hier behandelten 59 Benediktinerkldstern nur 15
selbstindige Abteien, ausschlieflich im Raum der alemannischen und ritischen
Schweiz, wihrend die iibrigen 44 — in der romanisch-sprachigen Schweiz gelegenen —
Klbster abhingige Institutionen waren: welsch- und siidschweizerische Priorate yon
Klosterverbinden, deren Mutterabteien im burgundisch-savoyischen Raum zu suchen
sind (Ainay, Fruttuaria, La Chaise-Dieu, Molesme, Savigny-en-Lyonnais, Saint-
Claude, Saint-Michel de la Cluse, Tournus). Gewif} erscheinen 14 dieser Kloster nur als
ephemere Niederlassungen, und 2 sind erst im 17. und 18. Jahrhundert entstanden.
Gleichwohl zeigt der Befund, daf auf dem Boden der heutigen Schweiz im hohen und
spiten Mittelalter zwei benediktinische Traditionen zusammentrafen und sich uber-
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schnitten; die im Heiligen Romischen Reich vorherrschende des autonomen Klosters
mit je eigenem Abt (immerhin war ja die Eidgenossenschaft bis zum Ende des 15. Jahr-
hunderts definitiv, bis 1648 wenigstens noch formell Teil des Heiligen Rémischen Rei-
ches) und die unter cluniazensisc%tcm Einfluff von Burgund ausgehende des (von einer
Zentral- und Mutterabtei abhingigen) Klosterverbandes. Und was die benediktinischen
Frauenkldster betrifft, so waren iiese, auch wenn an ihrer Spitze eine Meisterin oder
Abtissin stand und sie iiber eigenen Besitz verfiigten, in ihrer Mehrzahl einem Manner-
kloster zugehorig und seelsorgerlich sowie in allen wichtigen Angelegenheiten dessen
Oberen untergeordnet.

Die Beitrige iiber die einzelnen Kloster, von 48 Mitarbeitern erstellt, orientieren
(gemifl den Grundsitzen der HELVETIA SACRA) zunichst in Stichworten tiber
Lage, Bistumszugehorigkeit, Namen, Patron, Griindungszeit (und Aufhebung, bei
Frauenklostern auch tber Stellung und Visitator) der jeweiligen Institution. Es folgen
die Darstellung der Klostergeschichte — in der Regel auf der Grundlage gedruckt vor-
liegender Queﬁen und der einschligigen Literatur —, Hinweise auf den archivalischen
Bestand (soweit noch vorhanden und feststellbar), eine Bibliographie und (ebenfalls
soweit eruierbar) eine Liste der Oberen mit Kurzbiographien. Dabei versteht es sich
von selbst, dafl die Artikel je nach Quellenlage und Forschungsstand sowie entspre-
chend der Bedeutung des jeweiligen Klosters von unterschiedlichem Gewicht (auch
unterschiedlicher Qualitdt) sind. Bei noch nicht oder kaum erforschten Institutionen
mufite man sich meist damit begniigen, sie in Kurzmonographien vorzustellen.
Dagegen haben die bedeutenderen Kléster umfassende, zum Teil sehr detaillierte, die
Forschung vertiefende und weiterfithrende kritische Darstellungen gefunden. Im
iibrigen sind die Darstellungen allesamt sorgfiltig belegt.

Neben den Klosterartikeln, die freilich das eigentliche ,Programm® dieses HEL-
VETIA SACRA-Bandes erfiillen, ist aber noch hervorzuheben die vorziigliche Einlei-
tung iber die klosterlichen Anfinge und die Geschichte des Benediktinerordens im
Raum der heutigen Schweiz. Genauerhin handelt es sich um drei aufeinander bezogene
Beitrdge: ,I. Frithes Ménchtum und benediktinische Kléster des Mittelalters in der
Schweiz® von Elsanne Gilomen-Schenkel, der Redaktorin des Bandes (S.33—93):
»11. Die Schweizer Benediktiner in der Neuzeit“ von Rudolf Reinhardt (S. 94—170);
1L Die Schweizer Benediktinerinnen in der Neuzeit® von Brigitte Degler-Spengler
(S. 171-230).

Der erste Beitrag — ein hochst instruktiver Forschungsbericht — bietet einen grund-
legenden Uberblicﬁ tiber die altgallischen und irofrinkischen Anfinge des Klosterwe-
sens 1n der heutigen Schweiz (Romainmétier, Saint-Maurice, die mit dem Columban-
Kloster Luxeuil in Verbindung stehenden Griindungen Baulmes, Moutier-Grandyval,
die wiederum von letzterem Kloster ausgehenden Griindungen Saint-Imier und
Vermes, die jedenfalls nicht von Moutier-Grandval abhingige, jedoch wohl irofrinki-
sche Grindung Saint-Ursanne usw.) und iiber die wohl von allem Anfang auf schrift-
lichen Ménchsregeln beruhenden Lebensgewohnheiten der frithen Kléster (mit neuen
Aspekten zur Kontroverse um das Verhiltnis der Regula Magistri zur Regula Bene-
dicti). Er beleuchtet sodann die Klostergriindungswelle des 8. Jahrhunderts in der ale-
mannischen und ritischen Schweiz. 14 Neugriindungen sind fiir diesen Zeitraum zu
belegen, entsprechend der Verlagerung des Machtzentrums im Frankenreich von Neu-
strien-Burgund nach Austrasien, 13 davon im Osten (Benken, Cazis, Disentis, Liit-
zelau, Luzern, Mistail, Murbach, Miistair, Pfifers, Reichenau, Rheinau, St. Gallen,
Schonenwerd), nur 1 im Westen (Bourg-Saint-Pierre im Wallis), wobei als Stifter
durchgehend regionale Magnatenfamilien zu betrachten sind (im Elsaf die Etichonen,
im alemannischen Raum die agilofingische Herzogsfamilie, in Churritien die Vikto-
riden), wenn auch fir die nach%olgende Entwicklung dieser Griindungen Interesse und
Forderung von seiten der Karolinger ausschlaggebend wurden. Im weiteren wird auf
der Grundlage der Memorialiiberlieferung der karolingisch-frinkischen Reichskirche,
inbesondere der Verbriiderungsbiicher der Kléster Reichenau, St. Gallen und Pfifers
(deren ersteres nach neueren Forschungen in seiner iltesten Schicht direkte Zusammen-
hange mit dem Gedéichtnisbund von Attigny 762 aufweist), die klosterlich-kirchliche
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Durchbildung des Gebietes skizziert. Es werden die Auswirkungen der hochmittelal-
terlichen Griindungs- und Reformwellen auf die schweizerische Klosterlandschaft
untersucht (Einsiedeln und seine Reform; der Einfluff Hirsaus und St. Blasiens), sodann
die von der Entwicklung im alemannischen und ritischen Raum sich stark unterschei-
dende Entwicklung der westschweizerischen Kloster, die — weil weit weniger mit
regionalen Adelsgeschlechtern verbunden — als abhingige Priorate Klosterverbinden
eingeordnet wurden, schlieflich die Entstehung der benediktinischen Frauenkldster,
von denen nur 5 der insgesamt 17 nachweisbaren Griindungen des 8. und 9. Jahrhun-
derts waren und ein gewisser Aufschwung erst seit der Mitte des 13. Jahrhunderts — im
Zuge oder doch im Zusammenhang des bekannten ,mystischen Aufbruchs* — erfolgte.
Das hier zutage tretende Mifiverhiltnis zwischen weiblichem und ménnlichem Religio-
sentum vor dem 13. Jahrhundert 16st sich allerdings einigermafien auf; denn tatsidchlich
beherbergten im 11. und 12. Jahrhundert (wie anderswo so auch in der Schweiz) nicht
wenige Kloster sowohl Minner- als auch Frauenkonvente, wenngleich deren institutio-
nelle und rechtliche Organisation zumeist erst nach ihrer Entflechung einigermaffen
greifbar wird (Abhangi ieitcn blieben hiufig bestehen). Freilich, die Problematik der
mittelalterlichen Doppelkléster und ihrer inneren Struktur ist noch kaum erforscht —
um so dankenswerter, daf} die Verfasserin sich mit ihr ausfithrlicher auseinandersetzt
und Wege zu ihrer Erforschung (z. B. iiber die Klosternekrologien) aufzeigt.

Beim zweiten, von Rudolf Reinhardt verfafiten Beitrag iiber die Geschichte der
Schweizer Benediktiner in der Neuzeit handelt es sich um eine tiefschiirfende Untersu-
chung, die eine Fiille neuer Erkenntnisse vermittelt. Zum einen veranschaulicht der
Aufsatz das erhebliche wirtschaftliche Gefille zwischen den einzelnen Abteien, die
mehrheitlich dem weit in die Schweiz ausgreifenden Konstanzer Bistumssprengel ange-
hérten. An der Spitze standen die michtigen Abteien St. Gallen und Einsiedeln, efo%gt
von den wohlbegiiterten Abteien Schaffhausen und Muri: daneben eine ganze Reihe von
Abteien, die kaum iber das Existenzminimum verfiigten (Beinwil, Fischingen, St. Jo-
hann, Trub). Entsprechend unterschiedlich war auch der soziale Status der einzelnen
Kléster, die im fibrigen an der Schwelle zur Neuzeit mehr und mehr unter den Einflufi
der Eidgenossenschaft und damit in deren Abhangigkeit gerieten, ausgenommen nur
St. Gallen, das auf Grund seiner besonderen geographischen und besitzrechtlichen Lage
seine Figenstindigkeit mit Maflen behauptete und als fiirstliches Reichsstift wie als
Zugewandter Ort mit vollem Stimmrecht auf den Tagsatzungen (seit dem 17. Jahrhun-
dert) eine merkwiirdige Zwitterstellung einnahm. Zumal die grofien Abteien hatten im
Spatmittelalter fast die Verfassung von Kanonikatsstiften angenommen. Abt und Kon-
vent standen sich als gleichberechtigte Partner gegeniiber (Konventssiegel und Kapitu-
lationen als Zeichen der Mitregierung). Da und dort wurde ein eigenes Konventsgut
ausgeschieden, was wiederum eine weitgehende Benefizialisierung nach sich zog sowie
(auch aus Griinden stindischer Exklusivitit) eine bewufite Beschrankung der Ménchs-
zahl. Privateigentum der Méonche scheint die Regel gewesen zu sein. Natirlich war
durch diese Entwicklung eine (allerdings — wie Reinhardt mit Recht betont — nicht ein-
fach mit moralischen Kategorien zu messende) Diskrepanz zur Ordensregel einge-
treten, die Kritik hervorrief und von auflen den Ruf nach ,Reformen* laut werden liefl.
Solche Reformen wurden durch Visitationen und durch den Anschlufl an eine strenge
Observanz (fiir die schweizerischen Kloster waren dies die Kastler oder die Melker
Reform) bewerkstelligt, von den betroffenen Klostern aber, in die man damit haupt-
sichlich Zwiespalt trug, meist mit Erfolg unterlaufen. Zwei Kloster — Luzern und
Schaffhausen — nahmen, um einer strengeren Regulierung zu entgehen und ihre bishe-
rige Verfassung beizubehalten, den Status von weltgeistlichen Kollegiatstiften an.

Der Einbruch der Reformation veranderte die schweizerische Klosterlandschaft tief-
greifend. Entscheidend fiir das Schicksal der Klaster war das politische Umfeld, da und
dort trug das Verhalten der Monche selbst ein iibriges dazu bei. In der Westschweiz
gingen die Ordensniederlassungen grofitenteils unter. Verluste sind aber auch bei den
alemannischen und ritischen Abteien zu verzeichnen. Erschiitterungen blieben keinem
Kloster erspart. Soweit Abteien iiberlebten oder wiederbelebt wurden und mit Hilfe der
katholischen Schirmorte ihre dufiere Fortexistenz zu sichern vermochten — die Jahr-
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zehnte bis etwa 1580 waren vor allem dieser Sicherung gewidmet —, wurden sie jetzt der
Tridentinischen Reform zugefihrt. Wieder waren es auflere Krifte, die in den Ansitzen
der Jahrzehnte zuvor Halbherzigkeit, zu wenig Konsequenz erblickten und die neue
»Reform® — aus sehr unterschiedlichen Interessen — in die Kléster hineintrugen —
wobei thnen die Reformation als wirksamer ,Hebel“ diente, um ihren eigenen Bestre-
bungen Nachdruck zu verlethen. Der Einflufl pipstlicher Legaten, im ausgehenden
16. Jahrhundert durch die Errichtung einer stindigen Nuntiatur in Luzern institutiona-
lisiert, spielte hierbei eine betrachtliche Rolle. Die weltliche Obrigkeit, darauf bedacht,
die Dinge in den Kldstern nach ihren Wiinschen zu lenken, fand sich nur zu gern bereit,
die kirchlichen ,Reformmafinahmen® (keineswegs aus Motiven der Frommigkeit) mit-
zutragen, notigenfalls (wie anlifflich der Visitation in Einsiedeln 1579) mit Gewalt auf-
zuzwingen, Konkret ging es darum, die Abteien — unter dem Vorwand der Riickfiih-
rung zur Regeltreue — zu uniformieren, in ihren althergebrachten Rechten und
Gewohnheiten zu beschneiden und unter zentralisierte Kontrolle zu bringen.

Visitationen und andere Mafinahmen bewirkten jedoch den beabsichtigten ,entschei-
denden® Wandel nicht. Man muflte sich auf eine andere ,Strategie® besinnen: auf eine
sReform® von innen heraus. Und hier boten sich als bewihrte Vermittler des ,neuen
Geistes“ die als kompromifllose Vorkampfer einer Tridentinischen Reform bewiahrten
Viter der Gesellscha?t Jesu an. Der Verfasser spricht von einer ,jesuitischen Inspira-
tion", die alsbald die eigentliche, tiefgreifende Wende brachte. Erste Voraussetzung war
natiirlich, dafl junge Koventualen den bildnerischen Hinden der Jesuiten {ibergeben
wurden. Tatsichlich begannen auf Grund nachdriicklichen Rates des Luzerner Nuntius
und anderer kirchenpolitischer Steuerung die grofleren Abteien, voran St. Gallen,
Nachwuchskrifte zum Studium an Jesuitenanstalten zu schicken. Die kleineren Abteien
folgten diesem Beispiel. Keines der Kloster vermochte sich auf Dauer solchem Dringen
zu entziehen. Und die Viter der Gesellschaft befleifligten sich, die jungen Ménche nicht
nur theologisch auszubilden, sondern auch zu erziehen, d. h. thnen den Geist ignatia-
nischer Spiritualitit tief einzufléflen. Die neugegriindete Jesuitenuniversitit Dillingen
an der Donau wurde diesbeziiglich fir die Kloster der alten Orden in der Schweiz, in
Schwaben, Bayern und im Elsafl zu einem einzigartigen Reformzentrum. Dazu kamen
direkte Kontakte der Jesuiten zu den Kléstern, durch intensive Korrespondenz mit den
Abten, duch ,taktische“ Weisungen an die ,Reformfreunde®, durch Abhaltung von
Exerzitien und beichtviterlichen Beistand, durch Einflufinahme auf die Abtswahlen (im
Zusammenwirken mit dem Nuntius), um einem von ihren Idealen geprigten Kandi-
daten zum Sieg zu verhelfen, notfalls auch durch Erzwingen eines Wechsels in der Lei-
tung des Klosters (so in Muri, wo 1596 Abt Johann Meier abgesetzt, verhaftet und
durch den Jesuitenschiler Johann Jodok Singisen ersetzt wurde). Die amovierten Abte
aber waren nicht selten recht tiichtige, im iibrigen humanistisch gebildete Manner, die
nur den einen Makel hatten, dem neuen ,,Ideal® nicht zu entsprechen; deswegen mufiten
sie weichen. Und was die Konvente betraf, so schwand in iinen zufolge der einheitli-
chen Erziehung und ,Einschwoérung® auf gemeinsame Ideale in Frommigkeit und
Lebensfihrung die traditionelle Vielfalt. Diese bewufit angestrebte Uniformierung
setzte sich unter dem jesuitischen Zugriff rasch durch. Mittel ihrer Festigung waren —
neben dem liturgischen Offizium — in den Tageslauf eingestreute geistliche Ubungen,
wie Schriftlesung, Meditation, Rosenkranz, tigliche Gewissenserforschung usw. —
damit der Monch immer beschiftigt war, unentwegt ,,in Trab gehalten® wurde —, dazu
die regelmiflig zu absolvierende Beichte, regelmifiig wiederkehrende Exerzitien (igna-
tianischen Musters), Fiihrung eines geistlichen Tagebuchs iiber Stand und Fortschritt
personlicher Frommigkeit zur Selbst- und Fremdkontrolle.

Die jesuitische Spiritualitit inspirierte aber auch ein neues, auf die rémische Papst-
kirche verengtes Kirchenbild und mit ihm ein ungewdhnlich scharfes konfessionelles
Pathos. Und selbstredend prigte die Inspiration durch jesuitische Spiritualitir ein neues
Monchsideal und -bewufitsein aus. Abgeschiedenheit von der Welt, »Abtétung®,
»Gemeinschaft“ wurden jetzt die Maximen, die eine grundlegende Verinderung des
Lebensstils, der Klosterimter und der Klostergebiulicﬁ.keiten nach sich zogen. Diese
Verdnderung artikulierte sich zum Beispiel im neuen Verstindnis des Noviziats. Bislang
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eine Art Probezeit (auf die man zuweilen auch verzichtet hatte), wurde es jetzt zu einer
Zeit strenger Priifung, Einiibung, Besinnung unter Anleitung und Aufsicht des Novi-
zenmeisters. Die Profef, bislang die rechtlich relevante Aufnahme in das Stift, wurde
jetzt zum Abschlufl einer ,conversio“. Aufleres Zeichen wurde die (zu Beginn des
17. Jahrhunderts allgemein sich durchsetzende) Ablegung des Taufnamens und die
Annahme eines neuen Namens, d. h. eines ,,neuen Menschen®, der alles hinter sich lief},
was ihn mit dem fritheren Leben verband, und mdglichst auch die Beziechungen zur
eigenen Familie abbrach. Die Absonderung von der ,Welt“ versinnbildete des weiteren
die jetzt allgemein eingefiihrte (oder durchgedriickte) Klausur, deren Beobachtung mit
dem Verweilen des Monches ,,draufien® in einer Pfarrei grundsitzlich nicht mehr ver-
einbar war. Zwar vermochten kleinere Konvente schon aus finanziellen Griinden auf
die Pastoration einiger Pfarreien nach wie vor nicht zu verzichten; gleichwohl erblickte
man in solcher ,Exponierung® eines Mitbruders fortan immer eine Gefahr fiir sein
geistliches Leben. Andererseits wurde es jetzt selbstverstindliche Pflicht des Monches,
an die ,Front® zu gehen. Aber der Ort des Kampfes gegen Unglauben, Irrglauben und
Siinde war vorziiglich die Klosterkirche, die den Gliubigen fir Messe, Predigt, Chri-
stenlehre, Beichte und Wallfahrt offenstand, in der mit grolem Aufwand Gottesdienste
gefeiert, alte Formen , katholischer® Frommigkeit (Heiligen- und Reliquienverehrung,
Ablisse, Bruderschaftswesen usw.) wiederbelebt und durch (vor allem) romanische
,Importe* angereichert wurden, zur Auferbauung und Beeindruckung der Gliubigen.
Seelsorge und Predigt setzten theologisches (und ,polemisches®) Wissen voraus, wes-
halb man fiir eine hinreichende Ausbildung der Monche — zunichst unter jesuitischer
Direktion, dann im eigenen Hausstudium — sowie fiir die Einrichtung einer an den
Zwecken der Seelsorge orientierten Bibliothek besorgt war.

Unstreitig war dies und anderes mehr von erheblicher positiver Konsequenz. Die —
sozusagen augenfillige — Liuterung des alten Ménchsstandes und die im Zuge der
Reformen den Ménchen zuwachsenden neuen Aufgaben erhéhten das ,Sozialprestige®
der Kloster. Die Konvente verzeichneten einen beachtlichen Anstieg ihrer Mitglieder-
zahlen, der freilich nur erméglicht wurde, weil bei den (wie es in der 1602 geinderten
Gelitbdeformel des Klosters Muri hieR) fortan zur ,paupertas voluntaria“ verpflichteten
Ménchen kein Interesse mehr daran bestand, den Zustrom von Nachwuchskraften ohne
Not zu beschrinken (wiewohl wiederum gerade er die Pflege einer gewissen standischen
Exklusivitit erlaubte). Dal mit dem Wiedererstarken der Kldster auch deren wirtschaft-
liche Restauration einherging und diese (nach Abbau ihrer Schulden) alsbald auf dem
Immobilienmarke als potente Kaufer auftraten und nicht selten ganze Herrschaften
erwarben, liegt auf der Hand, wenn man bedenkt, daf8 integrierender Teil des neuen
Bildes vom ,guten® Abt eine geordnete und erfolgreiche Wirtschaftsfithrung war — ent-
sgrechend dem ,Vorbild“ des Verwalters im neutestamentlichen Gleichnis, der mit den
ihm anvertrauten Pfunden wuchert. SchlieRlich weckte die ,jesuitische Inspiration® in
den Kléstern eine erhohte Sensibilitit fiir die ,Freiheit® der Kirche, in deren neuem
Licht jedweder Eingriff der weltlichen Gewalt in Angelegenheiten der Kloster — und
mochte diese sich noch so sehr auf ,altes Herkommen® stiitzen — als ,abusus®, als
unertrigliche Verletzung der geistlichen Immunitit erschien. Mit einem religidsen
Pathos, wie man es nie zuvor gekannt hatte, und unter Zuhilfenahme aller még ichen
Mittel begannen die Kloster jetzt ihre Unabhingigkeit zu verteidigen.

Aber neben den erheblichen positiven Ergebnissen und Konsequenzen der Reform
kénnen deren ebenso erhebliche Einseitigkeiten nicht iibersehen werden. Insbesondere
haftete dieser jesuitischen Reform ein kriftiger Zug zum Unabdingbaren, um nicht zu
sagen: Fanatischen an, der der alten benediktinischen Tugend der ,discretio® zutiefst
widersprach und den Orden verinderte. Nicht eine benediktinische Erneuerung im
Sinne einer Riickfiihrung zur benediktinischen Regeltreue brachte die ,jesuitische
Inspiration®, sondern de facto eine Transponierung des Benediktinertums auf jesuiti-
sche ,Geleise®, seine Transformierung in jesuitische Denkungsart. Die Benediktiner-
konvente wurden, (ohne daf sie es recht merkten) zu einer Art ,Zweiten Orden® der
Gesellschaft Jesu umfunktioniert, wie die grofitenteils ebenfalls unter jesuitischer Agide
herangezogene Weltgeistlichkeit eine Art ,Dritten Orden® bildete. Die Friichte des
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jesuitischen Erziehungsmonopols gediehen freilich zur vollen Reife erst im Lauf des
19. Jahrhunderts, als jesuitisch-rémisches Denken in Kirche und Theologie die fast
absolute Herrschaft errang, jede nicht von ihm ausgehende oder mit ihm konforme Gei-
stesregung als unkatholisch denunzierend.

Um den im endenden 16. und beginnenden 17. Jahrhundert durchgesetzten Refor-
men Bestand zu verleihen, wurden auch die Schweizer Benediktiner gedringt, sich ent-
sprechend der Forderung des Konzils von Trient (Sess. XXV de regularibus 8) einer
Kongregation anzuschlielen — zu gegenseitiger Hilfe und Aufsicht. Freilich, der
Wunsch Roms, gemeinsam mit den deutschen Benediktinern der Kongregation von
Monte Cassino beizutreten, fand in der Schweiz keinen Anklang. Die Schweizer Bene-
diktiner, (infolge der Trennung der Eidgenossenschaft vom Reich) nicht einmal mehr
zum Zusammenschlufl mit den iibrigen Benediktinern im Bistum Konstanz (Ober-
schwaben) bereit, bildeten in der ersten Hilfte des 17. Jahrhunderts nicht ohne Miihe
eine eigene Kongregation, in welcher St. Gallen und Einsiedeln dominierten. Die Erfah-
rungen des Dreiffigjihrigen Krieges, in dem die Schweizer Abteien zur Flucht gezwun-

enen oberschwibischen Benediktinern vielfach Obdach boten, mégen schliefilich dazu
Eeigetragen haben, dafl sich 1680 die schweizerischen und die oberschwibischen Bene-
diktiner wenigstens zu einer ,gegenseitigen Bruderschaft“ verbanden, mit dem Verspre-
chen gegenseitiger Hilfe an den Hoéfen von Rom und Wien. Im Rahmen der Kongrega-
tion aber begniigte man sich nicht mit regelmifigen Visitationen. Wo es die Reform
galt, wurde auch die traditionelle ,stabilitas loci durchbrochen. Monche ,refor-
mierter® Hiuser wurden in Kldster entstandt, die noch zu Klagen Anlafl gaben; die
kleineren Kloster muflten sich gegebenenfalls auch Abte oder Administratoren aus den
groferen Konventen gefallen lassen. Im iibrigen war , Freiheit” die Devise der Kongre-
gation: Befreiung von weltlichen Einfliissen zumal auf die Abtswahlen, Exemtion von
der bischoflichen Gewalt. Letztere wurde zumindest den zum Bistum Konstanz geho-
renden Schweizer Benediktinerkléstern in vollem Umfang von Rom gewihrt — aller-
dings um den Preis ihrer nunmehr vlligen Abhingigkeit vom Luzerner Nuntius, der
nicht nur die Visitationsvollmacht erhielt, sondern auch den Vorsitz bei Abtswahlen,
das Recht zur Fithrung der Informativprozesse und zur Bestitigung der Gewahlten
sowie (gegen jedes Herkommen) die Klosteradministration bis zur Bestatigung der neu-
gewihlten Abte beanspruchte. Lediglich in den Bistiimern Basel und Chur vermochten
die Bischofe gegeniiber den Abteien zahlreiche alte Rechte zu behaupten. Eine weitere
Folge der Kongregationsgriindung war die Vereinheitlichung der Liturgie, insbesondere
des Breviers, im engen Anschluff an die Normen und Biicher der rémischen Kirche,
nachdriicklich betrieben von den Abten von St. Gallen und Weingarten (Bernhard
Miiller und Georg Wegelin), zwei iiberzeugten Jesuitenschiilern. Die verpflichtende
Einfithrung des ,Breviarium Paulinum® (1616), des ,Missale Romanum® und des
»Rituale Romanum®“ (1619) fithrt zum Verlust altehrwiirdiger lokaler Traditionen
(gegen die Bestimmungen des Konzils von Trient, die eine Unterdriickung wenigstens
zweihundertjihriger liturgischer Traditionen nicht vorsahen). Auf grofiere Widerstinde
stieflen dagegen die Versuche, auch die iiberlieferten Gewohnheiten (z. B. beziiglich der
Lebens- und Tagesordnung in den einzelnen Kléstern) zu vereinheitlichen. Und es
scheiterte der Plan einer gemeinsamen Studienanstalt (ebenso wie der Plan eines
Anschlusses an die 1622 eroffnete Salzburger Benediktineruniversitit). Man
beschrinkte sich darauf, die jungen Konventualen im je eigenen — wissenschaftlich
wenig effizienten — ,Hausstudium® auszubilden.

Nicht zuletzt unter dem iiblen Eindruck der (dann fehlgeschlagenen) Bemiihungen
der Viter der Gesellschaft Jesu, in Deutschland zur Finanzierung ihrer eigenen Studien-
hauser und Bildungseinrichtungen die Aufhebung des ganzen Benediktinerordens
durch den Papst zu erreichen, iﬁhlten sich im Laufe des 17. Jahrhunderts zwar die
Bezichungen der Schweizer Benediktiner zu den Jesuiten ab; doch die ,jesuitische
Inspiration® wirkte nichtsdestoweniger fort, kam vielfach erst allmihlich voll zum
Tragen, etwa in der nicht selten konfessionell bestimmten Giiterpolitik der Abteien, vor
allem aber in der jesuitisch-tridentischen Ausrichtung der Theologie mit ihrer betont
systematischen Akzentuierung und ihrer Vernachlissigung der Geschichte. Der Anteil
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der eidgendssischen Abteien an der im 17. und 18. Jahrhundert anderwirts michtig auf-
brechenden historischen Forschung blieb denn auch sehr gering. Als z. B. der grofie
Mauriner-Gelehrte Jean Mabillon OSB 1683 die Schweiz bereiste, fand er bei ihnen mit
seinem eigentlichen Anliegen kein Verstindnis, und auch die gelehrten historischen
Forschungen Martin Gerberts von St. Blasien erfuhren von seiten seiner schweizeri-
schen Ordensgenossen wenig Unterstiitzung.

Wohl inderte sich unter dem Einfluf der Aufklirung da und dort mit Maflen die
Situation. In manchen Abteien kam es zu einigen aufgeklirten Reformansitzen. Doch
im ganzen dominierte eine konservative Grundeinstellung. So gerieten die Kloster
(zusammen mit den Jesuiten und der Luzerner Nuntiatur) im Zuge einer auch in kirch-
lichen Kreisen wachsenden Kritik am etablierten kurial-ultramontanen System (das die
ordentliche bischéfliche Jurisdiktion zugunsten eines papalistisch-romischen Zentra-
lismus einschrinkte) als dessen Reprisentanten und Nutzniefler zusehends unter
Druck, der sich wihrend der Helvetik (1798—1803) noch verstirkte (Verbot der Novi-
zenaufnahme, einzelne Klosteraufhebungen). Die Meditation brachte nochmals eine
Phase der Beruhigung. Aufgehobene Kloster wurden (wihrend die Reichskirche der
totalen Sikularisation anheimfiel) wiedererrichtet, eingezogene Klostergiiter restituiert.
Jedoch lagen die Hoheitsrechte jetzt weitgehend bei den einzelnen Kantonen, die im
Bundesvertrag von 1815 zwar den Fortbestand der Kloster garantierten (allerdings ohne
die weltlichen Gerechtsame), aber ithr Vermégen der allgemeinen Besteuerung unter-
warfen und im iibrigen ihre Existenzberechtigung an den Prinzipien einer ,aufgeklarten
Niitzlichkeit® maflen. Allein die 1799 aufgehobene Abtei St. Gallen erstand nicht
wieder. Thre Wiederherstellung scheiterte am Starrsinn des Abtes Pankraz Vorster
(4 1829), der nicht gewillt war, auf seine weltlichen Hoheitsrechte zu verzichten.

Fine merkliche Klimaverschlechterung bewirkte erst die liberale Wende von 1831. In
den Badener Artikeln (1834) garantierten sich die ,kontrahirenden Kantone® gegen-
seitig das Recht, Klgster und Stifte fiir schulische, religise und milde Zwecke heranzu-
ziehen (Art.9). Die Vorstellung als solche war nicht neu. Tatsichlich dienten die
Badener Beschliisse den ,kontrahirenden Kantonen® als Legitimation fiir eine schritt-
weise Klostersikularisation, der Pfifers (auf eigenen Wunsch), Muri, Fischingen,
Rheinau zum Opfer fielen. Trotz staatlicher Pressionen iiberlebten die Abteien Einsie-
deln und Engelberg, die beide die Vertreibung der Jesuiten aus der Schweiz nach dem
Sonderbundskrieg (1847) als Chance niitzten, um ihre Schulen auszubauen, und
zugleich Niederlassungen in den Vereinigten Staaten griindeten. Die Abtei Disentis,
tiber Jahrzehnte hin am Rande des Untergangs, lebte seit 1880 wieder auf. Freilich, auch
im 19. Jahrhundert betitigten sich die Jesuiten bis zu ihrer Vertreibung aus der Schweiz
als Lehrmeister der Benediktiner, die eben in der Theologie eine eigene Schule nicht
auszubilden vermochten. Eine neue ,jesuitische Inspiration® hatte statt, wenn sich auch
mit dieser eine gewisse Besinnung auf die eigene, benediktinische Ordenstradition ver-
band.

Thr eigenes Schicksal in den Wirren der Zeit hatte die schweizerische Benediktiner-
kongregation. Durch die Klosteraufhebungen fiel die Fiihrungsrolle in ihr dem Kloster
Einsiedeln zu, dessen Abt als Prases auf Lebenszeit an die Spitze der Kongregation trat.
Nach der definitiven Auflésung der Luzerner Nuntiatur (1873) im Kulturkampf erhielt
er die Vollmacht, die Abtswahlen zu leiten und zu bestitigen, die Informativprozesse
zu fiihren und den Neugewihlten zu benedizieren, jedoch keineswegs auf Grund
genuiner Rechte der Kongregation, sondern kraft apostolischer Delegation (1893).
Andererseits engagierten sich Schweizer Abteien im 20. Jahrhundert auch in der Mis-
sionsarbeit: Engelberg in Kamerun (1932), Einsiedeln in Argentinien (1948) und die
heutige Abtei St. Otmarsberg in Uznach, die auf eine Griindung des bayerischen Mis-
sionsklosters St. Ottilien zuriickgeht (1916/19), in Ostafrika. In der Westschweiz und
im Wallis dagegen konnte die Beuroner Erneuerungsbewegung Fuff fassen (Maredsous
1872; Longeborgne bei Sitten 1928, seit 1956 Le Bouveret).

Im dritten einleitenden Beitrag schliefllich schildert Brigitte Degler-Spengler
Geschichte und Schicksal der Schweizer Benediktinerinnen in der Neuzeit. Acht bene-
diktinische Frauenkldster umfafite zu Beginn des 15. Jahrhunderts das Gebiet der heu-
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tigen Schweiz: Die Fraumiinsterabtei in Ziirich als ilteste Griindung, die Kloster in
Schaffhausen (St. Agnes) und Hermetschwil (AG), Miistair (GR), Engelberg (OW),
Fahr (AG), Riiegsau (BE) und Schontal (BL; 1415 dem Servitenorden iibergeben), in
ihrer groflen Mehrzahl in engstem Verbund mit Minnerkldstern entstanden und dem
Bistum Konstanz zugehorig (aufler Miistair, das im Bistum Chur, und Schéntal, das im
Bistum Basel lag). Keines der Kloster war autonom. Mistair als bischéfliches Eigenklo-
ster unterstand der geistlichen Leitung des Bischofs von Chur und beziiglich der Tem-

oralien der Kastvogtei der Herzdge von Osterreich (1421); was die Fraumiinsterabtei
getraf, 50 hatte die Stadt Ziirich 1400 mit der Reichsvogtei wesentliche Rechte iiber das
Kloster erworben; die iibrigen Kloster unterstanden der Leitung der iibergeordneten
Mannerkloster. Das gab zu mancherlei Konflikten Anlaff, was aber wiederum nicht hin-
derte, daf} sich die Nonnen da und dort (unter dem Schutz allgemein verbreiteter
Zustande) Privateinkiinfte sicherten (so in Schaffhausen), daff sich in Miistair stiftische
Gepflogenheiten herausbildeten und im Ziiricher Fraumiinster die Nonnen mit pipst-
licher Erlaubnis (1406) als Kanonissen lebten (weltliche Kleidung trugen, das Kloster
nach Belieben — etwa zur Heirat — auch wieder verlassen konnten), wenngleich sie for-
mell an der benediktinischen Tradition festhielten.

Im Zuge der Reformation gingen die Kldster in Ziirich, Riiegsau und Schaffhausen
unter. Die letzte Abtissin des Ziircher Fraumiinsters tibergab ihr Kloster 1524 freiwillig
der Stadt, nachdem alle ihre Konventualinnen (seit dem 15. Jahrhundert nie mehr als
drei bis sieben!) bereits ausgetreten waren. Die Existenz des nahe bei Ziirich gelegenen
Klosters Fahr wurde — da alle Nonnen das Kloster verlieffen — fiir Jahrzehnte unter-
brochen. Der Konvent von Hermetschwil schmolz auf zwei Nonnen zusammen,
konnte aber nach dem fiir die Altgliubigen giinstigen Ausgang des zweiten Kappeler-
krieges (1531) — im Zusammenhang mit der Rekatholisierung der Freien Amter — wie-
derbelebt werden. Auch Miistair geriet an den Rand des Untergangs; doch dank der
Tatkraft zweier Abtissinnen (Barbara von Castelmur 1510—1533, Katharina Rink von
Baldenstein 1533—1548) gelang es, die im Miinstertal sich ausbreitende Reformation
von Miustair fernzuhalten. Unangefochten tberstanden das Reformationsjahrhundert
lediglich Engelberg (unter dem Schutz der fiinf katholischen Orte) und das erst 1490
von Mailand aus gegriindete Kloster Claro im Rivieratal, das zu Beginn des 16. Jahrhun-
derts mit diesem Tal unter die weltliche Obrigkeit der katholischen Orte Uri, Schwyz
und Unterwalden gekommen war.

Indes konnten die genannten Verluste im Laufe des 16. Jahrhunderts durch Neuzu-
wachs von Benediktinerinnenkldstern wieder aufgewogen werden. Neben der Wieder-
etrrichtung des Klosters Fahr (Grafschaft Baden) durch den Abt von Einsiedeln (1576
durch Ansiedelung von Engelberger Nonnen) entstanden in der Form benediktinischer
Niederlassungen die Kléster Miinsterlingen (TG) und Seedorf (UR), St. Wiborada in
St. Gallen und In der Au bei Einsiedeln, a%lesamt im Konstanzer Sprengel gelegen. Wih-
rend Miinsterlingen und Seedorf alte Kléster waren, die mit Benediktinerinnen neu
besetzt wurden, gingen die neuen Benediktinerinnenkldster St. Wiborada und In der Au
aus alten Schwesternsamnungen hervor, die man jetzt im Zeichen der Tridentinischen
Reform der Benedikt-Regel unterwarf und der Klausur zufiihrte. Denn die strikee Bin-
dung der Frauenkléster an die Klausur war ja der Kernpunkt der diesbeziiglichen tri-
dentinischen Reformbestimmung (Sess. XXV de regularibus V), wobei man mit Riick-
griff auf die Konstitution ,Periculoso® Bonifaz’ VIII. von 1298 unbesehen von einer
Wiedereinrichtung der Klausur, somit von einer Riickfithrung auf einen angeblich
urspriinglichen Zustand sprach. Und nach dieser Maxime verfuhren nunmehr insbeson-
dere die Luzerner Nuntien sehr forsch mit den Frauenkléstern.

Indes hatten von den iiberlebenden Schweizer Benediktinerinnenklstern allenfalls
Hermetschwil, Engelberg und Miistair in fritheren Jahrhunderten eine strengere
Klausur gekannt; den gerade errichteten oder wiedererdffneten Konventen war diese
Einrichtung fremd, ganz zu schweigen von den neuerdings der Benedikt-Regel unter-
worfenen Schwesternsamnungen St. Wiborada und In der Au. Sie alle kimpften zudem
um ihre materielle Existenz und verfiigten schon von daher nicht tiber die wirtschaftli-
chen und gebiulichen Voraussetzungen fiir eine tridentinisch befohlene EinschlieRung.
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Die Verfasserin schildert ebenso ausfithrlich wie eindriicklich den jahrzehntelangen
Kampf um die Durchsetzung der strengen Klausur in den einzelnen Kléstern, bei dem
wiederum spiirbar ,jesuitische Inspiration® am Werk war. In diesem Prozefl der Unter-
jochung der Nonnen — anders kann man das kaum nennen — wurden den Konventen
restriktive Statuten auferlegt, Abtissinnen, die den rechten ,Reformeifer” vermissen
lieBen, gemafiregelt. Als ger Konvent von Claro, der, weil ohne Ausstattungsgut
gegriindet, weithin vom Betteln gelebt hatte und deshalb mit den tridentinischen Mafi-
nahmen ganzlich tiberfordert war, zu verhungern drohte, ordnete der zustindige Erz-
bischof von Mailand, Kardinal Federico Borromeo (1595—1631) eine Kollekte an —
deren Ertrag dann zum Bau der Klausurmauer bestimmt wurde. Da das Kloster Fahr
sich als Priorat betrachtete und sich nicht mehr bereitfinden wollte, einen vom Abt von
Einsiedeln iiber es gesetzten Propst anzuerkennen, zumal der Abt 1595 die Wirtschafts-
fihrung, wenn auch ,nullo iure sed ex speciali gratia“, in die Hinde der tichtigen
Priorin Barbara Haas gelegt hatte, suchten der Einsiedler Abt und der Luzerner Nun-
tius 1602 die Nonnen mittels strenger Klausur und Verbot duflerer Besorgungen durch
die Priorin in die Knie zu zwingen. Wegen Unbotmifigkeit der Nonnen, Anrufung des
Schutzes von Laien und Herrschsucht der Priorin — so berichtete der Nuntius nach
Rom — habe er dem Kloster die Temporalien entzogen und es der strengen Klausur
unterworfen. Als erste Mafinahme sei die Errichtung der Klostermauer vorgesehen. Das
Beispiel macht deutlich, dafl die Klausur keineswegs nur als Reforminstrument, son-
dern zuweilen auch aus taktischen Uberlegungen eingefithrt wurde. Doch allen Druck-
mitteln zum Trotz mufite in den schweizerischen Benediktinerinnenkléstern die
Klausur auf Dauer den je besonderen Gegebenheiten angepafit werden, sei es mit Riick-
sicht auf wirtschaftliche Not oder auf die Bediirfnisse blihender Okonomien und
daraus wiederum sich ergebender Reprisentationspflichten. Nichtsdestoweniger verdn-
derte die nachtridentinische Klausurforderung vi')lfi)g die innere Struktur der Frauenkls-
ster, was sich am sichtbarsten an ihrer neuen baulichen Gestalt zeigte. Andererseits
wurde solche bauliche Umgestaltung (Ausgliederung der Unterkiinfte fir die Laien-
schwestern, des Beichtiger- und Gistehauses aus den Konventsbauten, Abschliefung
des Nonnenchors in der Kirche) von der Laienwelt als sprechendes Zeichen religioser
Reform gewertet. Daraus erwuchsen den Klostern Stiftungen, und gerade in den sozial
gehobenen Schichten gewannen sie als Moglichkeit der Lebensgestaltung fiir unverhei-
ratet bleibende Kinder neue Anziehungskraft. Und natiirlich wurden diese Kloster auch
Pflegestitten einer tridentinisch geprigten katholischen Frommigkeit mit gegenseitigem
Gebetsversprechen. Insbesondere erfuhr durch sie (allerdings erst im 18. Jahrhundert)
die Ewige Anbetung nachhaltige Forderung.

Die politischen Umstiirze an der Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert verinderten
die Klosterlandschaft auch im Bereich der Frauenkonvente. St. Wiborada, Miinster-
lingen und Hermetschwil wurden aufgehoben, doch iberlebte letzterer Konvent im
Ausland. Fahr, durch die Aufteilung der Grafschaft Baden mit seinem Besitz in zwel
Kantonen gelegen, iiberlebte als einziges Kloster des (liberal-radikal regierten) Aargaus.
Miistair (seit 1810/19 nur noch Priorat) und Claro entgingen knapp der Aufhebung.
Doch zur nimlichen Zeit kam es zur Neugriindung der benediktinischen Schwestern-
klster Maria Rickenbach (NW), Melchtal (OW) und Wikon (LU) auf der Basis von
einfachen Geliibden und damit in neuer institutioneller Form, die den Schwestern
Titigkeiten im sozialen Bereich erlaubten. Von letzteren Kldstern und von dem 1615
nach Sarnen (St. Andreas) iibergesiedelten Engelberger Frauenkonvent gingen auch mis-
sionarische Impulse nach Amerika aus. Heute wirken die Schweizer Benediktinerinnen
vornehmlich im Erziehungs-, Unterrichts- und-Pflegewesen. Auch sind sie in zwei
Konféderationen zusammengeschlossen: in einer das beschauliche Leben betonenden
und in einer beschauliches Leben mit duflerem Apostolat verbindenden Konfoderation.

Alle drei einleitenden Beitréige, die zusammen eine fundierte Geschichte des eigent-
lichen benediktinischen Ménchtums im Raum der heutigen Schweiz von den Anfangen
bis zur Gegenwart darbieten, sind wie die einzelnen Klosterartikel sorgfaltig belegt. Das
in den Anmerkungen aufgefiithrte Schrifttum (Quellen und Literatur) leistet dem, der
sich mit der Geschichte des Benediktinertums weit iiber den Schweizer Raum hinaus
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eingehender beschiftigt, wertvollste Dienste. Ein ausfihrliches Orts- und Personenre-
gister erleichtert die Beniitzung des Bandes.

Die drei Einleitungsartikel liegen auch in einem Separatdruck vor: Elsanne Gilomen-
Schenkel — Rudolf Reinhardt — Brigitte Degler-Spengler: Benediktinisches Ménchtum
in der Schweiz. Manner- und Frauenkl6ster vom frithen Mittelalter bis zur Gegenwart,
Bern (Francke Verlag) 1986, 252 S., kart.

Miinchen Manfred Weitlanff

Consuetudinum saeculi X/XI/XII monumenta. Introductiones. Ed. Kas-
sius Hallinger OSB. Siegburg, F. Schmitt 1984. VI, 455 S., 16 Taf., (Corpus
Consuetudinum Monasticarum VII,1). Consuetudines Cluniacensium anti-
quiores cum redactionibus derivatis. Ed. Kassius Hallinger OSB. Sieg-
burg, F. Schmitt 1983. XXXII, 408 S. (CCMon VII,2). Consuetudinum saeculi
X/XI1/XII monumenta non-Cluniacensia. Ed. Kassius Hallinger OSB.
Siegburg, F. Schmitt 1984. VI, 426 S. (CCMon VII,3). Clavis voluminum CCM
VII/1—3. Adunata a Candida Elvert OSB. Siegburg, F. Schmitt 1986. XII,
319 S. (CCMon VIL4).

Mit dem Erscheinen des vierten und letzten Teilbandes, der u. a. die Indices der vor-
ausgehenden Teilbinde 1—3 enthilt, liegt nun mit dem abgeschlossenen Band VII des
Corpus Consuetudinum Monasticarum wohl das eigentliche Herzstiick dieser bedeut-
samen monastischen Quellensammlung des Mittelalters der wissenschaftlichen Offent-
lichkeit vor. Das sogenannte ,Neunzehn-Texte-Programm® umfafit in den dargebo-
tenen Texten einen fiir die Geschichte der Consuetudines entscheidenden Zeitraum und
reprasentiert in einsichtiger Weise den in den einzelnen Grundrichtungen — kluniazen-
sisch und nicht-kluniazensisch — erkennbar werdenden Umbruch, der durch die an der
Wende vom 10. zum 11. Jh. geschehene Differenzierung der Consuetudines gekenn-
zeichnet ist. Der einsetzende Spaltungsprozefl des gemeinsamen karolingischen Erbes
fihre dazu, dafl sich kiinftig das karolingische Erbe und das von Kluny her geformte
Ménchtum gegeniiberstehen (vgl. dazu u.a. CCMon VIL22 S. XXX ff.). Dies schon
frith erkannt und mit unsagbarer Energie, allen Schwierigkeiten zum Trotz iiber Jahr-
zehnte hinweg verfolgt (vgl. CCMon VII,2 S. XII1—XV) und mit dem ihm eigenen pro-
funden und sicheren Sachwissen untermauert zu haben, ist nur eines der zahlreichen
Verdienste des Herausgebers, der z. B. nicht nur fir den grofiten Teil des Einfithrungs-
bandes, sondern weithin auch fiir die Texteditionen verantwortlich zeichnet und dessen
immenses Wissen fast den ganzen Sachapparat zu den Texteditionen gestaltet hat.

CCMon VII,1 Introductiones ist, nach dem Vorwort des Editionsleiters (S. V£.), in 6
Kapitel eingeteilt. An die notwendigen technischen Vorgaben ,1.Quellen und
Schrifttum® (8. 1—59), ,2. Benutzte Handschriften“ (S. 61—67) sowie ,,3. Kiirzungen®
(S.69—78) schlieflen sich die beiden gewichtigen, einander zugeordneten Kapitel
»4. Handschriftengrundlage der in VII/2—3 edierten Texte®, untergliedert nach der
Abfolge der Texte in CCMon VIL2 u. 3 (S.79-205), und ,,5. Zeichnung der Redak-
tionen® an (S. 207—456). In diesem letzten, wohl wichtigsten Kapitel werden in 5 Abtei-
lungen anhand inhaltlicher und tberlieferungsgeschichtlicher Kriterien die Klassifizie-
rung der Brauchtexte begriindet und Entwicklungen, Abhingigkeiten, Ein- und Zuord-
nungen der einzelnen Brauch-Typen einsichtig gemacht. Sorgfiltig wird der Anteil der
jeweiligen Mitarbeiter registriert. In ,6. Appendix“ werden als ,paldographische
Belege® 16 exakt beschriftete Bildwiedergaben von Textseiten der wichtigsten Hand-
schriften dargeboten. — Im 4. Abschnitt dieses ersten Teilbandes werden also die ein-
zelnen Handschriften nach dufleren und inneren Kriterien, unter stindigem , Ruckgriff*
auf den 5. Abschnitt und auf die Texteditionen selbst in Band VII,2—3, genauer erfaflt,
in ihrer Bedeutung innerhalb der einzelnen Textgruppen vorgestellt und einander zuge-
ordnet. In den meisten Fillen bringt ein eigenes Kapitel, ,,Arbeitsbericht oder ,Bear-
beitung® genannt, peinlich genau den Anteil eines jeden der zahlreichen Mitarbeiter bei
der Erstellung und der Bearbeitung des Textes. — Die altkluniazensischen Brauchtexte
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sind in 5 verschiedenen, unterschiedlich voneinander abhingigen Ausformungen, in
Handschriften vom ausgehenden 10. bis Mitte des 12. Jh.’s erhalten (Sigel B B! B2 G C,
S.81—115). Eine erste Gruppe abgeleiteter kluniazensischer Texte ist durch drei Hand-
schriften (Ende des 10. bis Mitte des 12.Jh.’s) in Frankreich, im siiddeutschen Raum
(Melk) und in Norditalien belegt (Sigel A T M, S. 117—133). Eine weitere Gruppe von
Nachfolgetexten bezeugt die Ausbreitung kluniazensischer Consuetudines im 11. und
12. Jh. in Siiddeutschland (St. Stephan in Wiirzburg und in Melk) und in der Neugriin-
dung von Vallombrosa, wo sie jeweils neben anderen Brauchtexten zur Gestaltung der
klostereigenen Consuetudines herangezogen wurden (Sigel W V J, S.134-145). —
Sodann werden die handschriftlichen Grundlagen der nicht-kluniazensischen Consue-
tudines vorgestellt, zunidchst in der 3. Abteilung die ,Libelli“ des Theoderich von
Fleury, die zwar nur in einer Kopie des 15. Jh.’s vorliegen, aber die Briuche des bedeu-
tenden franzosischen Klosters von vor 1002 wiedergeben (Sigel Th, S.147-152).
Danach bringt die 4. Abteilung die ErschlieBung der handschriftlichen Grundlage der
englischen Brauchtexte, der Regularis Concordia (um 972) und der nach 1004 verfafiten
Epistola des Abtes Aelfric von Eynsham (Sigel D u. Aelfr., S.153—166). In der
5. Abteilung werden schlieflich sechs verschiedene Brauchtexte der monastischen Uber-
lieferung im Gebiete des deutschen Reiches vorgestellt, an erster Stelle die sogenannte
Redactio S. Emmerammi, ein durch eine ca. 980/990 geschehene Niederschrift erhal-
tenes Zeugnis der Reformtitigkeit des aus St. Maximin in Trier kommenden Abtes
Ramwold (975—1000/1) (Sigel E, S.171—182); sodann die sogenannte Redactio Ful-
densis-Trevirensis saec. X1, erhalten in einer Abschrift des Abtes Johannes Rode fiir die
Abtei St. Matthias in Trier (um 1436; Sigel F, S.183—191); ferner die Anfinge des
12. Jh.’s im Raume Fulda festgehaltene Rec%actio Helmstadiana-Fuldensis saec. XI (Sigel
H, S.188—191), die im 15. Jh. kopierte, dem 10./11. Jh. zugeschriebene Redactio San-
gallensis-Fuldensis (Sigel F!, S. 192ff.) und die fortbestehende Eigeniiberlieferungen der
EHG-Gruppe bezeugende, um 1400 in Fulda geschriebene ,Epistula ad desidiosos*
(Sigel F2, S.195). Zuletzt wird die aus St. Vanne, Verdun stammende, zwischen 1060
und 1115 niedergeschriebene Redactio Virdunensis vorgestellt, die auf einem von D. E.
Marténe 1738 aus einer inzwischen verschollenen Handschrift edierten Text fufit (Sigel
Vird., S.196—205). — Der anschliefende 5. Abschnitt ,Zeichnung der Redaktionen®
ist, wie schon gesagt, nach der Edition der Texte selbst, der wohl wichtigste der
3 Binde. Hier wird, auf den Erkenntnissen des vorausgehenden Abschnitts aufbauend,
mit dem Einsatz des gesamten Sachwissens der Consuetudines-Forschung, der
Geschichte der monastischen Brauchtexte, der sprachlichen, kulturellen und histori-
schen Entwicklungen im weitesten Sinne in akribischer innerer Kritik der Werdegang
der einzelnen Redaktionen und Texte und das Netz ihrer Verflechtungen miteinander
nachgezeichnet. Auf jeder Seite zeigt sich die Hand des Alumeisters der Consuetudines-
Forschung am Werk, dem, nach jahrzehntelanger Beschiftigung mit dieser Proble-
matik, ein souverines Wissen, gepaart mit niichtern distanzierter Kritik, eignet. So
werden in diesem Abschnitt in 5 Abteilungen die Consuetudines ihrer Herkunft und
Entstehung nach, hinsichtlich ihrer je spezifischen Eigenart, der vielfiltigen Abhingig-
keiten voneinander und der gegenseitigen Beeinflussungen, ihrer sprachlichen und litur-
gischen Besonderheiten etc. genauestens analysiert und somit dl?e in Band VII, 2—-3
publizierten Texte einsichtig gemacht. Die beiden ersten Abteilungen dieses
5. Abschnittes befassen sich mit den verschiedenen Redaktionen der kluniazensischen
Texte (S.211—329). Dabei stammt die Einfithrung zu den Malker Fragmenten (J) von
dem inzwischen verstorbenen W.Neumiiller, Kremsmiinster (S.321—329). Die
3. Abteilung hat die Consuetudines von Fleury. um die Wende des 10./11.Jh.’s und
ihren vielseitigen Einfluf zum Gegenstand der Untersuchung (S.331—370). Die allge-
meine Einfithrung in franzosischer Sprache stamme von A. Davril, Fleury (5.331—338).
Englands Brauchtexte im 10./11. Jh. werden in der 4. Abteilung untersucht, wobei die
von Th. Symons (f 1975) zur Edition der Regularis Concordia (1952) erstellte ausge-
zeichnete Darstellung der Reformvorginge in England, vom Herausgeber tiberarbeitet,
vorgelegt wird (S. 371—393). In der 5. Abteilung werden die Brauchtexte des Reichsge-
bietes nach allen Seiten hin unter die Lupe genommen, in ihren Abhingigkeiten und
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jeweiligen Besonderheiten, insbesondere ihrer Latinitit untersucht, ihrer Entstehungs-
zeit zugeordnet und die Edition der einzelnen Redaktionen sachlich begriindet. Dabei
erweist sich noch einmal, daf} diese Texte des Reichsgebietes, aus der Vielfalt des ka-
rolingischen Erbes kommend, vom kluniazensischen Brauchgut unabhingig sind
(S. 395—456).

CCMon VI1,2, der erste der beiden Textteilbinde, beginnt mit einer Einfihrung Hal-
lingers (S. IX—XXXII). Hier werden noch einmal das ,Forschungsvorhaben Consue-
tudo® und speziell das in Band VII,2 u. 3 verwirklichte ,Neunzehn-Texte-Programm®
vorgestellt (S. X—XII) und die zahlreichen Mitarbeiter und ihr Anteil am langjihrigen
Zustandekommen der Edition in einem Arbeitsbericht gewtirdigt (S. XII—XV). Dann
stellt VE. kurz die Uberlieferungsgruppen der 19 Texte vor, die nun durch die gleichzei-
tige Herausgabe miteinander vergl;cﬁen werden konnen (S.XV—XVI). Nach einer
kurzen Darstellung der Auswirkungen der Methodendiskussion der letzten Jahrzehnte
auf die Edition muttelalterlicher Texte und den daraus gezogenen Folgerungen fiir die
Bearbeitung der Consuetudines-Texte (S. XVI—XXI) stellt V1. die Editionsnormen vor,
deren Kenntnis fiir eine fruchtbare Bearbeitung der edierten Texte unabdingbar ist
(S. XXI—XXVI). Die schwierigen Probleme der Erstellung spitlateinischer mittelalter-
licher Texte werden dann noch besonders besprochen, wobei Hallinger die Grundlagen
das von ithm verantworteten editorischen Vorgehens darlegt (S. XXVI-XXX). Trotz
ofterer Textkontrollen sind, infolge der wieferholten Neuschriften und der langen
Bearbeitungszeiten, Fehler, mit denen der Herausgeber auch rechnet, und die er in Kauf
nimmt, nicht auszuschliefen (S. XXX). Eine in threr Prignanz bestechend klare Kurz-
fassung der Entwicklungslinie der Consuetudines und der sie tragenden Krifte in ver-
schiedenen Lindern und Zeiten vom 8. bis 12.Jh. beschliefit diese Einfiihrung
(8. XXX —XXXII). — Es folgen darauf zunichst die ,Cluniacensium antiquiorum
redactiones principales saec. X/XI/XII“ (B B! B2 G C), fiir deren Text Hallinger sowie
die beiden Fuldaer Benediktinerinnen M. Wegener und C. Elvert verantwortlich
zeichnen (8. 3—150). Dabei wird die Entwicklung innerhalb dieser altkluniazensischen
Texte u. a. durch parallele Kolumnenschreibung leicht erkennbar gemacht. Die bei allen
edierten Texten vorgenommene Einteilung in Sinnabschnitte sowie die auf jeder Seite
durchgefiihrte Zeilenzihlung des Textes erméglicht exaktes Zitieren. Die Darbietung
des Textes zusammen mit dem beigefiigten textkritischen Apparat gestattet es, dank
sorgfiltiger Bearbeitung, jeden Textzeugen zu rekonstruieren. Der fiir das Verstindnis
der Texte nicht minder wichtige Sachapparat ist im Falle der ,,Cluniacenses anti mores
ausnahmsweise als Ganzes nachgestelﬁ (S.151—233). — Nun schliefit sich an die erste
Gruppe der sogenannten abgeleiteten Texte der ,,Redactio Burgundica-Mellicensis-
Moriana saec. X/XII (ATM)*, fiir die zusitzlich C. Molas, Montserrat-Paris, verant-
wortlich zeichnet (S. 235—266). Von hier ab ist fiir alle nachfolgenden Texte in tblicher
Weise der Sachapparat unter dem jeweiligen Textapparat geboten. — Es folgen dann die
Texte der Wurzgur er Redaktion (W), redigiert u. a. vom inzwischen verstorbenen R.
Griinewald, Regensburg (S. 267—308), der Redaktion von Vallombrosa (saec. XII; V),
fir die u. a. N. Vasatura, Vallombrosa verantwortlich zeichnet (S. 309—379), sowie der
vom verstorbenen W. Neumiiller, Kremsmiinster, erstellte Text der Melker Fragmente
aus der Mitte des 12. Jh.’s (J; S. 381—408).

CCMon VII,3 bietet nach einem kurzen Vorwort Consuetudines-Texte nicht-klunia-
zensischer Herkunft aus dem 10., 11. und 12. Jh. Dies sind aus Frankreich die ilteren
Briuche von Fleury (Ende 10. Jh.; Th), deren Text von A. Davril und L. Donnat aus
Fleury sowie erginzend von den o.a. beiden Benediktinerinnen aus Fulda redigiert
wurde, Wahreng Hallinger den Sachapparat erstellte (S.2—60); aus England die
bertihmte ,Regularis Concordia Anglicae Nationis® (um 972; D), fiir deren Text Th.
Symons, Worth Abbey, und S. Spath, Rom-Villach, verantworthch zeichnen, wihrend
M. Wegener aus Fulda den textkritischen und Hallinger den Sachapparat besorgte
(S.61—147) sowie die nach 1004 geschriebene sogenannte ,, Aefrici Abbatis Epistula ad
Monachos Egneshamnenses directa“ (Aelfr.), die H. Nocent, Maredsous, redigierte,
erginzt von Hallinger und C. Elvert, Fulda (S.149—-185). Aus dem Reichsgebiet
werden o. g. fiinf Brauchtexte dargeboten: die ,Redactio Sancti Emmerammi dicta Ein-
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sidlensis® (10. Jh.; E) wurde von M. Wegener und C. Elvert, Fulda, sowie erginzend,
Hallinger besorgt (S. 187—256); die gleichen Herausgeber richteten auch den Text der
_Redactio Fuldensis-Trevirensis saec. XI. (F F1)“ aus (S. 257—322) sowie die ,Redactio
Helmstadiana-Fuldensis saec. XI. (H F)“. Die sogenannte ,Epistula ad desidiosos a.
1400 (F)* (S.365—373) sowie die ,Redactio Virdunensis saec. XI/XIL (Vird.)"
(S.375—426) haben Frau M. Wegener, Fulda, und Hallinger verantwortet.

CCMon VII,4 bearbeitet von C. Elvert, Fulda, bietet beileibe nicht nur fiir die Auf-
schliisselung der Teilbinde VII,1—3 hilfreiche Register — der Titel: ,,Clavis voluminum
CCM VII/1-3¢ konnte zu dieser Auffassung verleiten —, sondern eine erhebliche
Menge an, freilich in Listenform gebrachten, Zusatzinformationen. Vor den eigentli-
chen Indices hat der Herausgeber eine ganze Reihe von schematisch erfafiten ,Sachzu-
sammenhinge* auflisten lassen, die dem Verstindnis der Texte und auch des gewich-
tigen Sachapparates dienen sollen. Nach dem ,Kluniazensischen Horarium im 10./
11. Jh. (S. 1=7), das sehr gut das schon frither gebotene Horarium der Regularis Con-
cordia (um 972) erginzt (vgl. CCMon VIL,1S. 390—392), folgen Aufschliisselungen der
Zusatzoffizien und Zusatzpsalmen: des Totenoffiziums (S.9—14), des Allerheiligenoffi
ziums (S.14), der Psalmenreihe Verba mea (S.14£.), der Psalmodie Deus auribus
(S.15f.), der Trina oratio (S. 16) und der Zusatzpsalmen, nimlich der Gradualpsalmen
(S.16£.), der sogenannten Familiar-Psalmen (S. 17) sowie der sogenannten Psalmi pro-
strati wahrend der Fastenzeit (S.18). Es folgt dann das ,Sanktorale Klunys nach der
Mitte des 11.Jh.’s*, nach dem Liber tramius und dem Ordo des Bernhard v. Kluny
(S.18—32). Anhand der erhaltenen entsprechenden Kluniazenser Lektionarien werden
,LX. Die Nokturnenlesungen Klunys im 10./12. Jh.“ aufgelistet, zuerst im Jahreskreis
(S.35—84), daran anschlieflend in Form einer »alphabetischen Initienliste® (S. 85—126).
Es schliefit sich daran an ,X. Repertorium liturgicum®, d. h. eine in 21 Unterpunkte
sachbezogen eingeteilte Auflistung der in den Consuetudines angefithrten liturgischen
Texte, angefangen von 1. Alleluia missae bis 21. Versus speciales (S. 127—168). Die fol-
genden eigentlichen , XI. Indices® gliedern sich in ein Verzeichnis der in den ersten drei
Teilbanden zitierten Quellen und Autoren, zunichst vor dem 13. Jh. (173—179), dann
der Verfassernamen der Neuzeit (S.179—182), in ein ,Register zur Einfithrung von
Band 7/I° (S. 183—222) von P. Maier, Tiibingen/Salzburg, sowie in den ,Index gene-
ralis zu Band 7,I1-III“ von C. Elvert, Fulda, erstellt.

Die trotz des Umfanges eigentlich recht knappe Inhaltsangabe kann natiirlich die
Bedeutung von CCMon VII,1—4 nur andeuten. Der ,Schmerzensband®, wie er einmal
genannt wurde, in dem ,ein grofler Teil des Hauptertrages der langen Forschungsarbeit
K. Hallingers eingebracht® ist, bringt nicht nur die ,Schliisseltexte, sondern fithrt
,anhand ausfithrlich analysierter und kommentierter Textzeugen® weiter, was Hal-
linger in seinem Werk ,Gorze-Kluny* herausgearbeitet hat: ,die Eigenstandigkeit der
Re%ormzentren des Reichsgebietes gegeniiber der kluniazensischen Reformmacht® (vgl.
C. Elvert, Das Corpus consuetudinum monasticarum — Informations- und Rechen-
schaftsbericht, in: Regulae Benedicti Studia 8/9 [1979/80] Hildesheim 1982,
S.72—82.81). Er hat aber nicht nur Bedeutung fiir die monastische Geschichte des 10.
bis 12. Jh.’s, sondern dariiber hinaus fiir die Geschichte des Mittelalters schlechthin.
Man wird kiinftig nicht mehr ernsthaft mittelalterliche Geschichte und besonders
Kirchengeschichte betreiben kénnen, ohne die hier publizierte Sammlung von Quellen
zu beriicksichtigen. Die Texte geben Sichten frei ,auf Kultur-, Wirtschafts-, Theater-
und Rechtsgeschichte, mitunter selbst auf die Musikgeschichte des Abendlandes.
Sichten ferner auf linguistische, sozial- und liturgiegeschichtliche Entwicklungen®
(CCMon VIL,1 8. X; vgl. C. Elvert, a.a.0., 5.75). So enthilt der Band eine Fiille von
Anregungen fiir kommende Forschungen, worauf der Herausgeber immer wieder hin-
weist. Aufer einer Menge von Detailwissen und Erkenntnissen vermittelt die Beschaf-
tigung mit CCMon VII, insbesondere auch mit dem Einfiihrungsband VII, 1, anregende
Einblicke in Probleme der mittelalterlichen Geschichte. — Den Hauch der Geschichte
verspiirt man, wenn etwa bei der Besprechung des Clm 18103 unter den fritheren
Benutzern der Handschrift so bedeutende Namen wie Petrus von Rosenheim (F 1433)
und Abt Kaspar Ayndorffer ( 1461) erscheinen (VIL1 S. 127ff.), oder wenn als
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Benutzer der Handschrift der Wiirzburger Universititsbibliothek M p th q 16 Abt
Johannes Trithemius ( 1516) genannt wird (VIL1 S. 134). — Historisch weitraumig ist
auch die interessante, sicher nicht nur fiir die monastische Geschichte zutreffende Beob-
achtung der West-Ost-Bewegung der monastischen Reformen (vgl. Stichwort Westen
in VIL,4 S.221). — Von groffem Interesse, speziell — aber nicht nur — fir den Philo-
logen ist der allenthalben zu beobachtende sorgfiltig registrierende Umgang mit dem
Latein des 10. bis 12. Jh.’s und die umsichtige, vielseitige Deutung der registrierten Tat-
bestinde, woriiber sich Hallinger im Einfithrungsband des 6fteren ausfithrlich auslifit
(vgl. VIL4 S.202, Stichwort: Latein; und spezielle Termini der Philologie wie S.195
Stichwort Genus, S.200 Stichwort Kasus u.a. m.). — Der Einfihrungsband CCMon
VIL,1 bietet, neben zahlreichen Einblicken in einzelne Vorginge der monastischen
Reformbewegungen, auch interessante Erkenntnisse zu einem der Grundprobleme des
Historikers, nimlich der Frage nach der Bedeutung der Einzelpersonlichkeit fiir den
Fortgang in der Geschichte. Selbst bei einer so dauerhaften Institution, wie es das
Ménchtum nun einmal ist, sind alle entscheidenden Impulse zu geistigen und institutio-
nellen Erneuerungen mit den Namen bedeutender Personlichkeiten verbunden. Wenn
auch die Brauchtexte zumeist anonym iiberliefert sind, so haben die Reformer doch ihre
personlichen Spuren bis in die Redaktion der Consuetudines hinein hinterlassen. Ihre
Namen, neben denen der Grofiibte von Kluny, etwa der eines Dunstan, Ethelwold und
Oswald in England, eines Abbo von Fleury und eines Wilhelm von Dijon in Frank-
reich, eines Sandrat von St. Maximin in Trier, eines Ramwold von Trier-Regensburg,
eines Poppo von Lorsch, eines Richard von Amorbach, eines Ekkebert von Gorze, um
nur einige zu nennen, begegnen an allen entscheidenden Punkten der Entwicklung (vgl.
VIL4 Register zum Einfilhrungsband). Auch die mit ihnen zusammenarbeitenden
Herrscher, die Ottonen, Heinrich II., Konrad II. u.a.m. werden in ihrer Bedeutung
fiir das Geschick der monastischen Reformbewegungen immer wieder greifbar (vgl.
VIL4 Register). — Bei allem Wissen und bei aller Fille von Einsichten, welche die
Bande vermitteln, ist die Bescheidenheit des Herausgebers umso iiberzeugender, wenn
er nicht nur das Vorkommen méglicher Fehler einraumt (VII,2 S. XXX), sondern auch
eingesteht, dafl nicht in allen Fragen das letzte Wort gesprochen sei (VII,3 S. VI). Ange-
sichts des reichen Inhaltes der veréffentlichten 19 Texte ist es selbstverstindlich, dafl der
Herausgeber immer wieder auf offene Fragen stofit und hinweist. — Dafl ein in so
langen Jahrzehnten gewordenes Werk Spuren der schwierigen Bearbeitungsgeschichte
trigt, z. B. Wiederholungen, nicht durchgehend einheitliche Benennungen etc., liegt auf
der Hand; dafl demnach hier und da Wiinsche und Fragen an die Herausgeber offen
bleiben, daff sich Fehler eingeschlichen haben (vgl. Corrigenda-Liste, die CCMon VIIL 4
beigelegt ist), all dies soll nicht verschwiegen werden. Doch werden derartige berech-
tigte Anliegen verdringt von dem gelungenen Wurf des Gesamtwerkes. Es wird eine
Fundgrube sein fiir kommende Forschergenerationen. Und so betrachtet, hat die DFG,
die das Vorhaben finanziell férderte, ihr eingebrachtes Kapital gut angelegt, und der
hohe Preis dieser Bande rechtfertigt sich fiir den Kaufer als Investition in die Zukunft.
Regensburg Karl Josef Benz

Walter Simons, Bedelordekloosters in het Graafschap Vlaanderen. Chro-
nologie en topografie van de bedelordenverspreiding v66r 1350. Briigge
1987. 207 S., kart.

Eine solide Dissertation iiber die Bettelordenkldster in Flandern und Doornik vom
Beginn des 13. bis Mitte des 14. Jh.’s, deren Entstehen mit der Entwicklung der flandri-
schen Stadtgeschichte zusammengeht.

Als Bettelorden sind zusammengefafit die Franziskaner, Dominikaner, Sackbriider,
Augustiner-Eremiten, Karmeliten, Eksterbriider, sodann von den Frauenorden die Kla-
rissen und Dominikanerinnen, ferner 3 Drittordenskonvente von Minnern und Frauen
und 11 weitere, diesen dhnliche, insgesamt 46 Konvente. Fine Fiille von chrono- und
topographischen Eck-Daten fir das ileine Land! Dazu eine recht vollstindig erstrebte



Mittelalter 115

Bibliographie sowohl fiir jeden einzelnen Konvent wie auch fir die Fragen nach
Zustand und Umfang eines Monastikons fiir Flandern. 8 Stadtpline, gefillt mit den
damaligen Kirchen, Klostern, Hospitilern und all diesen kleinen und groflen Kon-
venten — Briigge, Doornik, Dowasi, Gent, leper, Oudenaarde, Rijsel, Sint Winoks-
bergen —, rufen geradezu nach einer Monographie oder einem ausgearbeiteten, wie es
doch durchaus méglich und héchst lohnend erscheint, ,Vlaams bedelordenmona-
sticon®.

Siegburg Rhaban Haacke

Erich Kleineidam: Universitas Studii Erffordensis. Uberblick iber die
Geschichte der Universitit Erfurt, Teil 1: Spatmittelalter 1392—1460.
Zweite erweiterte Auflage. Bd. 14 der ,Erfurter Theo ogischen Studien®, im Auftrag
des philosophisch-theologischen Studiums Erfurt herausgegeben von Wilhelm Ernst
und Konrad Feiereis, St. Benno-Verlag GmbH, Leipzig 1985. XXIX und 480 Seiten.
Eines der bedeutendsten Werke zur deutschen Universititsgeschichte, die in den

letzten Jahrzehnten erschienen sind, diirfte die vierbdndige ,Universitas Studii Erffor-

densis® des emeritierten Professors des Erfurter philosophisch-theologischen Studiums,

Dr. Erich Kleineidam sein, auch wenn er seine Arbeit in allzu grofier Bescheidenheit

nur als einen ,Uberblick® bezeichnet. Das Werk erschien in den Binden 14, 22, 42 und

47 der ,Erfurter Theologischen Studien®. Der erste Band (Leipzig 1964) behandelt die

Periode von 1392 bis 1460, der zweite (1969) die von 1460 bis 1521, der dritte (1980) die

Zeit der Reformation und Gegenreformation und der letzte (1981), die zwei Jahrhun-

derte von 1633 bis zur Aufhebung der Universitit 1818, Fiir die letzte Periode hat sich

der Verfasser weitgehend auf die Darstellung der Geschichte der theologischen Fakultit
beschrankt, weil die der anderen Fakultiten in diesem Zeitraum nach seiner Ansicht
schwerlich von einem einzelnen Forscher befriedigend behandelt werden kann.

Das Werk ist mit einer umfassenden Kenntnis §er historischen Quellen, der mittel-
alterlichen Manuskripte des In- und Auslandes und der weitverzweigten einschligigen
Literatur geschrieben und zeugt in jedem Kapitel von der gestaltenden Kraft des erfah-
renen Historikers. Die Darstellung des sproden Stoffes ist z. T. auflerordentlich fes-
selnd. Kl. stellt die Erfurter Universititsgeschichte in den Rahmen der politischen,
kirchlichen und religiésen Ereignisse und zeigt, wie die Universitat in ihrer Physio-
gnomie von den verschiedenen geistigen Stromungen beeinflufit wurde oder sich mit
thnen auseinandersetzte. Den Binden sind gute Verzeichnisse der ungedruckten und
gedruckten Quellen und des beniitzten Schrifttums sowie Sach-, Personen- und Orts-
register beigegeben. Was aber das Werk fiir lange Zeit zu einem unentbehrlichen Hilfs-
mittel der Forschung machen diirfte, sind die Professoren- und Doktorenlisten der ver-
schiedenen Fakultiten — vielfach versehen mit Werk- und Literaturangaben —, die sich
in den verschiedenen Binden finden.

Vier Jahre nach dem Erscheinen des letzten Bandes seines Lebenswerkes legt nun der
greise Verfasser den ersten, seit Jahren vergriffenen Band in einer neuen Auflage vor.
Schon ein Blick in das Literaturverzeichnis und der gegeniiber der ersten Auflage
betrichtlich erweiterte Umfang des Bandes zeigt an, daf es sich hier um eine griindliche
Uberarbeitung handelt, welche die in den vergangenen 20 Jahren erschienene Literatur
voll zu beriicksichtigen sucht.

Der Aufbau des Bandes ist gegeniiber der ersten Auflage nicht wesentlich verdndert,
auch wenn das Inhaltsverzeichnis jetzt mehr ins einzelne geht. Der erste Hauptabschnitt
(S.1—200) behandelt die Geschichte der Universitt in den angegebenen 70 Jahren,
wihrend der zweite (S. 201—374) die Struktur der Universitit in diesem Zeitraum zum
Gegenstand hat.

Zu den bedeutsamen Erweiterungen im ersten Hauptabschnitt zihlen: ein neuer Para-
graph iiber die Geschichte der ersten Wiirzburger Universitit, fir die Kl. eine Reihe
von Verbindungen nach Erfurt aufzeigt (S. 561.); ein groferer Absatz iiber das Konzil
von Pavia/Siena, auf dem die Erfurter Universitit allerdings nicht vertreten war
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(S. 126); ausfithrliche Mitteilungen tiber die konziliare Haltung der Universitit in den
Auseinandersetzungen des Baseler Konzils mit den Pipsten Eugen IV. und Niko-
laus V. (S.138—141); ein groferer Absatz iiber den Orden der Karmeliten, die in der
zweiten Hilfte des 15. Jahrhunderts in reicher Zahl in Erfurt studierten, obwohl sie dort
kein Ordenshaus besaflen (S. 161); eine Erweiterung iiber die Bezichungen der neuen
Baseler Universitit zu der von Erfurt (5. 1661.); und nihere Darlegungen dartiber, wie
man sich in Erfurt seit der Mitte des 15. Jahrhunderts klarer zur ,via moderna® und
ihren Grundprinzipien bekannte (S. 185—187). Umfangreiche Erweiterungen bietet K1.
auch bei seinen Ausfithrungen iiber die Stellung der Universitit zur kirchlichen Reform:
er berichtet iiber die Kritik, die die Predigtweise des Johannes Capestrano bei den
Erfurter Universititslehrern hervorrief (S.192); tber die Reform des Petersklosters
unter tatkriftiger Mitwirkung der Universitit (S. 193£.); iiber den Einfluf} des Erfurter
Bachalars Eberhard Woltmann auf die Reform der Magdeburger Primonstratenser
(S.1951.); auch iiber den Zustrom von Studenten und Graduierten zu den observanten
Klostern der Erfurter Augustinereremiten und der Kartiuser (S.196f.); und tber die
scharfe Kritik an Papst und Kurie seitens des mit Erfurt durch Studienjahre und spitere
Lehrtitigkeit verbundenen Dominikaners Hermann Thalheim (S. 198).

Vor allem aber im zweiten Hauptabschnitt des Buches stofit man auf viele Ergin-
zungen und Erweiterungen. So finden sich im ersten Kapitel, das iiber die Universitat
und thre Verwaltungsorgane handelt, rund 12 Textseiten, die in der ersten Auflage keine
Entsprechung haben, darunter zwei ganz neue Paragraphen tiber die Universititssta-
tuten (S.206—209) und iiber Immatrikulation und Universitatsmatrikel (S.224—227).
In den folgenden vier Kapiteln, in denen sich Kl. mit der Struktur der vier Fakultiten
befaflt, sind die Erweiterungen nicht weniger zahlreich. Was die philosophische
Fakultit betrifft, so finden sich ein neuer Paragraph mit der Uberschrift ,,Ihre Aufgabe:
die artes liberales® (S.230—233) und Erginzungen iiber Bakkalarpriifung, Magisterexa-
men und Magisterpromotion (S.243f.). Die Darlegungen tber die theologische
Fakultit bringen einen neuen Abschnitt zur theologischen Ausbildung der Seelsorgs-
geistlichen und Kanoniker (S.259). Die Ausfithrungen iiber die juristische Fakultit
erginzt KI. mit einem Bericht iiber die Ivofeier und tiber wissenschaftliche Werke der
Erfurter Juristen (S.316—319). Wo er iiber die medizinische Fakultit berichtet, findet
sich ein neuer Absatz iiber deren Aufgabe und Schwierigkeiten (S.347f.). Die wert-
vollen beigegebenen Verzeichnisse der Doktoren und Magistri aus den verschiedenen
Fakultiten sind in dieser Neuauflage teilweise zu kleinen Lebensskizzen geworden.
Gerade hier hat sich KI. bemiiht, die neue Literatur voll einzuarbeiten (vgl. S. 273311,
S$.319—345, S.351—359 und S. 398—449). Das sechste Kapitel dieses zweiten Hauptab-
schnitts, das die Universititseinrichtungen behandelt, bringt ebenfalls reiche Ergin-
zungen; so etwa iiber die damaligen Erfurter Bibliotheken (S. 362f.), tiber das ,Colle-
gium Amplonianum® (S.367—369), iber die ,Bursa pauperum® der Schlesier
(S.369—371), iiber das ,,Collegium Marianum® der Juristen (8. 371 f.) sowie liber andere
Bursen und das Universititskrankenhaus (S. 372—374). Daf} der Verfasser auch die dem
Band beigegebenen Register (Sachregister: S.450—455; Personenregister: S. 456—469;
Ortsregister: S. 470—475) auf den neuesten Stand gebracht hat, braucht nicht eigens her-
vorgehoben werden.

Eine neuere Arbeit des Rezensenten iiber ,Leben, Schrifttum und Lehrrichtung des
Erfurter Universititsprofessors Johannes Zachariae O.S. A. ( 1428)“ (Wiirzburg 1984)
hat Kl. zwar noch ins Literaturverzeichnis aufgenommen; doch war es thm nicht mehr
moglich, ihre Ergebnisse in dem schon im Druck befindlichen Werk voll zu beriicksich-
tigen. Es sei deshalb gestattet, einige Erginzungen mitzuteilen. Kl. konnte nichts dar-
tiber finden, ob in den ersten Jahren der Erfurter Universitit schon die spiter — seit
1411 — bezeugten jahrlichen ,disputationes de quolibet® stattgefunden haben. Nun
berichtet aber Johannes Zachariae in seiner ,Expositio in Apocalypsim®, dafl er als
slector secundarius® am Generalstudium der Erfurter Augustiner (nachweislich zwi-
schen 1391 und 1395) bei der ersten und dritten , disputatio de quolibet® der Universitit
zugegen war und gibt auch einen klaren Anhaltspunkct fiir deren Datierung. Er erwihnt
nimlich, dafl bei dem dritten Quodlibet der ,magister Joannes Ryman, tunc baccalau-
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reus in decretis® als ,respondens® in einer kirchenrechtlichen Frage auftrat. Dieser
wurde 1392 als ,baccalaureus in decretis® intituliert und am 18. Oktober 1395 als ,licen-
tiatus in decretis® zum vierten Rektor der Universitit gewihlt (Kleineidam, S.322).
Somit mufl die dritte ,disputatio de quolibet* spitestens im Jahre 1395 stattgefunden
haben. Die erste wurde demnach spitestens im Jahre 1393, vielleicht auch schon im
Jahre der Eroffnung der Universitit 1392 abgehalten (siche Zumkeller, Leben ... des
i Joh; Zach:;:8:25=28).

Ein Hinweis auf Johannes Zachariae wiire iiberdies in dem Paragraphen tiber die Stel-
lung der Erfurter Universitit zur Kirchenreform am Platz gewesen. Denn schon in
seinen ersten Lehrjahren an der Universitit erhob dieser in seiner ,,Expositio in Apoca-
lypsim® oft und energisch den Ruf nach Reform der Kirche an Haupt und Gliedern. Er
geiflelt darin das weitverbreitete Laster der Simonie, den Mangel an Seelsorgeeifer, die
Verweltlichung, die Habsucht und den Miflbrauch des Kirchengutes im hohen Klerus,
das drgerniserregende Finanzgebaren der romischen Kurie, auch Mifistinde im niederen
Klerus und in den Reihen der Ordensleute und kritisiert den Niedergang der Sitten im
christlichen Volk (I.c. S.49—63). Die gleichen Themen hat er einige Jahre spiter bei
seinen Konzilspredigten in Konstanz angesprochen (l. c. S.67—69). Auch bemiihte er
sich nach dem Konzil als Provinzial der sichsisch-thiiringischen Augustinerprovinz in
den Jahren 1419—23 um die Reform des klosterlichen Lebens im Sinn der ,vita com-
munis® und nahm sich mit Eifer des ersten Reformklosters seiner Provinz in Waldheim
(Sachsen) an (l.c. S.75—84).

Kl. legt in einem instruktiven Schluflkapitel (S.375—385), das in der ersten Auflage
noch fehlte, ,,das Ergebnis* seiner Arbeit vor. Er fithrt aus: Die Universitit von Erfurt,
eine Griindung der Stadt, nahm in dem behandelten Zeitraum (1392—1460) eine glin-
zende Entwicklung. Sie wurde in ganz Europa berihmt, vor allem als gute Ausbil-
dungsstitte in den artes und in der Jurisprudenz. In dem Jahrzehnt 145161 zihlte man
nicht weniger als 4159 Immatrikulationen. Noch herrschte in der Universitit innere
Geschlossenheit. Selbstvertrauen auf die eigene Leistungsfihigkeit und strenge Diszi-
plin in der wissenschaftlichen Arbeit und in der Lebensfiihrung sicherten i%—xr hohes
Ansehen und eine erstaunlich starke Ausstrahlungskraft. Das zeigte sich nicht zuletzt
darin, daf die Erfurter Universitit bei vielen Neugriindungen des 15. Jahrhunderts
beteiligt war, etwa in Leipzig, Rostock, Greifswald, Basel, Trier, Mainz, Ttbingen und
Kopenhagen. Denn unter den ersten Lehrern dieser neuen Universititen befinden sich
zahlreiche Erfurter Doktoren und Magistri und die prizise ausgearbeiteten Erfurter
Universitatsstatuten dienten den Neugriindungen weithin als Grundlage, an der man
sich orientierte. Welches Ansehen die Universitit damals besaff, wird auch darin deut-
lich, daf sie eine reiche Zahl spiterer deutscher und nordischer Bischofe und Erzbi-
schéfe zu ihren Studenten zihlte. Kl. konnte fiir den behandelten Zeitraum eine Liste
von mehr als fiinfzig zusammenstellen.

Wiirzburg Adolar Zumkeller OSA

Adolar Zumkeller OSA: Erbsiinde, Gnade, Rechtfertigung und Verdienst
nach der Lehre der Erfurter Augustinertheologen des Spatmittelalters.
Cassiciacum. Bd. 35. Wiirzburg 1984. XXXIV, 626 S., DM 193,—.

Die Theologie des Augustinereremitenordens gehort zu den vielfaltig bearbeiteten
Themen der geistesgeschichtlichen Forschung. Was dieses Aufgabenfeld so reizvoll
macht und die Untersuchungsergebnisse zugleich so umstritten werden liflt, ist die
Frage nach dem Verhiltnis der Augustiner zu dem Augustiner, dessen Theologie auch
dem eigenen Orden in weiten Teilen Deutschlands das Ende seiner Existenz bereiten
sollte. Was hat Luther von der theologischen Tradition seines Ordens als Rustzeug im
Kampf gegen jene Art von scholastischer Theologie mitbekommen, die er seit dem Jahre
1517 so offen als Augustin widersprechende und schriftferne Lehre angeprangert hat?
Seit Jahrzehnten schon liegen die Antworten auf diese Frage in zwei gegensatzlichen
Positionen fest. Mehrheitﬁch gilt die Ansicht, dafl nicht der Orden, sondern der
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Ordensvater dem jungen Wittenberger unmittelbar die Argumente zur Auseinanderset-
zung mit den ,Sautheologen® seiner Zeit geliefert hat. Eine Minderheit aber beharrt
darauf, die traditionsbildende Kraft der Ordenstheologie herauszustellen, die den Wit-
tenberger erst gelehrt habe, Augustin so zu lesen, wie er ihn tatsichlich gelesen hat: als
,interpres fidelissimus® des Apostels Paulus (vgl. WA 1.353,14) und als Vorkimpfer fiir
die Alleinwirksamkeit der Gnade gegen die Pelagianer aller Zeiten (vgl. WA 1.224,
7—10).

Zu dem Kreis jener Fachgelehrten, die mit ithrer Kenntnis der Augustinertheologie im
Streit um den Einfluf des Ordens auf Luther berufene Disputatoren sind, gehort in her-
ausragender Weise Pater Adolar Zumkeller OSA. Er hat mit seiner Studie zur Gnaden-
theologie der Augustinerlehrer des Generalstudiums in Erfurt eine Summe langjahriger
Forschungen vorgelegt. Gestiitzt auf seine eingehende Arbeit an den Manuskripten, die
zum groflen Teil erst von ihm entdeckt worden sind, bietet er je nach Quellenlage zu
den Problemen Urstand und Erbsiinde, Pradestination, Gnade, freier Wille und Ver-
dienst einen Uberblick iiber die Zeit von etwa 150 Jahren.

Zur Einfithrung findet der Leser die notwendigen Grundinformationen zu den zwei
Typen der Gnadentheologie im Augustinerorden, zum einen iiber den strengen Augu-
stinismus eines Gregor von Rimini (1 1358) und Hugolin von Orvieto ( 1373), zum
anderen {iber jene altere Gnadentheologie des offiziellen Augustinerlehrers Aegidius
Romanus (f 1316), dessen Lehre, wie Zumkeller heraushebt, ,trotz ihres aristotelisch-
thomistischen Fundamentes® eben auch ,einen deutlich neuplatonisch-augustinischen
Einschlag® aufweist (S. 14).

Das Schluflkapitel befafit sich eingehend mit dem Einflufl der Augustinertheologie
auf Luther. Man wird allerdings diesem Werk nicht gerecht werden, wenn man seinen
Ertrag allein vom Ende her zu erfassen sucht. Was Zumkeller an Quellen gesammelt
und an Interpretationen vorgelegt hat, ist vornehnlich auf die Augustiner der spitmit-
telalterlichen Erfurt konzentriert. Thre Gnadentheologie wird im Hauptteil breit
beschrieben und in den Anmerkungen ausfithrlich dokumentiert. Uber das im Anmer-
kungsapparat mogliche Mafl hinaus bekommt der Leser durch umfangreiche Textbei-
gaben Anteil an der iiber die Jahre hinweg gewachsenen Quellenkenntnis des Autors. In
diesem Anhang kann er das Wesentliche selber nachlesen, ganz neu die einschligigen
Passagen zur Gnaden- und Verdienstlehre des Johannes Zachariae (f 1428) und —
erneut abgedruckt — die von Zumbkeller anderweitig schon edierten Texte des Johannes
Klenkok (f 1374; Erbsiinden- und Rechtfertigungslehre) und Johannes von Dorsten
EIT 1481; Urstandsgerechtigkeit und Erbsiinde; Prﬁgestination, Rechtfertigung und Ver-

ienst).

Das erste, nach des Autors Vorarbeiten nicht mehr iiberraschende, im Zusammen-
hang aber beeindruckende Ergebnis ist der Beweis, dafl die Theologie des Erfurter
Generalstudiums rund 70 Jahre lang, etwa von 1360 bis 1430, jenem strengen Augusti-
nismus verpflichtet war, den Gregor von Rimini geschaffen und sein Schiiler Hugolin
von Orvieto weit verbreitet hatte. Die Wirkung Hugolins, auch das ist Zumkellers
Beschreibung zu entnehmen, geht zumindest innerhalb des Ordens noch tiber diejenige
Gregors hinaus.

Johannes Klenkok war es, der die Tradition des antipelagianischen Augustinismus
nach Erfurt hineingetragen hatte. Wenn er Gregor von Rimini auch nur selten zitiert —
ihn allerdings hiufiger stillschweigend exzerpiert oder mit eigenen Worten wieder-
gibt —, so ist doch seine Theologie derartig augustinistisch-antipelagianisch gepragt,
dafl an ihrer Zugehorigkeit zur Gregor-Schule kein Zweifel bestehen kann. Seine Naci-
folger haben dann das Erbe in Erfurt heimisch gemacht, zunichst Angelus von Débeln
(t nach 1420), Klenkoks Schiiler, und schliefflich Johannes Zachariae, der sich in
Bologna mit dem Augustinismus vertraut gemacht hatte. Er vermochte die Ansichten
Hugolins, des Griindungsmagisters der theologischen Fakultat in Bologna, weithin zu
iibernehmen.

Mit Johannes von Dorsten und seinem Schiiler Johannes von Paltz ( 1511) triffc der
Leser auf die letzten der bedeutenden theologischen Augustinerlehrer des Generalstu-
diums vor der Reformation. Thre Gnadentheologie aber entfernt sich merklich von der
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durch Klenkok begriindeten Tradition des Erfurter Augustinismus. Nicht Gregor oder
Hugolin, sondern Aegidius Romanus fungiert wieder als Lehrautoritit, dem sich Dor-
sten und Paltz ,,im grofien und ganzen angeschlossen haben® (S. 449).

Trotz des auch in Erfurt zu verzeichnenden Auseinandergehens der Ordenstheolo-
gien in die ,via Gregorii‘ zuvor und die ,via Aegidii® hernach, ist Zumkeller daran
gelegen, tiber die Differenzen hinweg an der einen Augustinerschule festzuhalten. Was
die verschiedenen ,viae‘ verbindet, ist nicht nur das Bewuftsein der ,magistri‘, ein und
demselben Orden anzugehéren, sondern auch ihr Bestreben, Augustins ,geistiges Erbe
zu pflegen® (S.441). Damit ist der — allerdings weite — Rahmen fiir die ,Schu%e‘ abge-
steckt. Erst innerhalb dieses Rahmens finden sich dann jene Verinderungen und Kor-
rekturen, die Gregor gegentiber dem Ordenslehrer Aegidius vorgenommen und fiir die
er auch in Erfurt seine Anhinger gefunden hatte, unaghingig davon, ob sie auf Seiten
der ,via moderna‘ oder der ,via antiqua‘ standen.

Die augustinische Erberezeption innerhalb des Ordens sollte auch Martin Luther
vorprigen. Zumkeller nennt dafiir als Belege folgende drei ,Fakten®, genauer ein
,Faktum* und zwei Thesen:

1. ,Das Erfurter Augustinerkloster war es, wo Luther die Bibel kennen und licben
lernte®.

2. , Nicht zuletzt durch das spirituelle und theologische Milieu dieses Klosters diirfte er
angeregt worden sein, sich mit den Schriften des hl. Augustinus eingehend zu befassen®
(S.482). Das auflergewohnliche Augustinlob (WA 9.29,5f.; Zumkeller S.489), das
Luther im Jahre 1509 in den von ihm benutzten Band der Sentenzen des Petrus Lom-
bardus (Basel 1489) hineingeschrieben hatte (man darf annehmen, dafl Luther tatsichlich
sein Verfasser ist; vgl. H. Junghans: Der junge Luther und die Humanisten. Weimar
1984, S.98—103), hiitte damit seinen Sitz im Leben des Erfurter Klosters.

3. Auch die frithe scharfe Kritik Luthers an Aristoteles kénnte durch Ordenstheo-
logen ,mitangeregt worden sein® (S. 482).

Um Zumkellers Untersuchungsergebnisse zur spatmittelalterlichen Augustinerschule
in ihrer Tragweite bemessen zu kénnen, wird man sich zuvor iiber jene drei Positionen
klar werden missen, gegen die der Autor Front macht: Einmal ist es die durch A. E.
MecGrath aufgestellte T%lese, dafl von einer spezifisch augustinischen Theologie bei
Gregor von Rimini oder Hugolin von Orvieto keine Rede sein konne. Einzelne tatsich-
lich augustinische Elemente — das ,auxilium speciale‘ oder die Pradestination ,ante
praevisa merita’ — heben die entscheidende Verhaftung Gregors in der Tradition sko-
tistischer Theologie nicht auf. (Vgl. A.E. McGrath: ,Augustinianism“? A Critical
Assessment of the So-called ,,Megieval Augustinian Tradition® on Justification. In:
Augustiniana 31, 1981, 247—-267).

Zumbkeller stellt sich ferner gegen die Auffassung, fiir die der Rezensent verantwort-
lich zeichnet, daf# Gregors Theologie an die Grenzen des gemeinscholastischen Kon-
sensus iiber das Wirken der Gottesgnade und die Freiheit des Willens riihrt und diese
Grenzen teilweise sogar iiberschreitet. (Vgl. M. Schulze: Von der Via Gregorii zur Via
Reformationis. Der Streit um Augustin im spiten Mittelalter. Diss. theol. Tiibingen
1980 [masch.]. Auszugsweise auch: ,Via Gregorii‘ in Forschung und Quellen. In:
Gregor von Rimini. Werk und Wirkung bis zur Reformation, hg. v. H. A. Oberman,
Berlin 1981, S. 1—126.)

Zum Dritten wendet sich Zumkeller gegen Berndt Hamm, denn dieser 16st mit
Johannes von Paltz den popularsten der Erfurter Augustinerlehrer aus der ,Schule®
heraus, indem er an ihm einen neuen Typus von Theologie exemplifiziert, der sich nicht
von Lehrern und Schulen, sondern von den Bediirfnissen der Frémmigkeit und Seel-
sorge lenken lift. Das bedeutet, daf der Erfurter, weit entfernt von einer Bindung an
Aegidius Romanus, nicht Schultheologie betreibt, sondern ,Frommigkeitstheologie®,
und zwar mit den fiir Paltz ganz eigenen Brennpunkten der menschlichen Minimalfa-
higkeit cinerseits und der kirchlichen Maximalleistung andererseits: Die erdriickende —
und wachsende — Siindenlast des Christen wird aufgewogen durch die Heilseffektivitit
der Sakralinstitution. (Vgl. B. Hamm: Frommigkeitstheologie am Anfang des 16. Jahr-
hunderts. Tibingen 1982.)
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Zumbkeller besteht gegeniiber McGrath auf dem eigenstindigen Augustinismus der
Theologie Gregors und hat damit neben dem Konsensus der Forscher auch die Uber-
zeugungskraft der Argumente (S.5—8) auf seiner Seite.

Dariiber hinaus verteidigt er die korrekt augustinische Gnaden- und Freiheitslehre
bei Gregor und speziell bei Hugolin: Der Widerspruch zwischen der grundsitzlich
behaupteten Wahl?reiheit und der Tatsache, ,dafl der Mensch ... ohne Gottes beson-
dere Hilfe zwischen Gut und Bése das Bose wihlt®, ist nur ,scheinbar® (S.78
Anm. 327).

Jedoch wird auch in Zumbkellers Darstellung deutlich, dafl die ,Lehrsitze’ dieser
augustinischen Theologie so weit auseinanderstreben, dafl sie sich nur schwer harmoni-
sieren lassen. Es muf} dann eine fromme Formel die Erklirung ersetzen, wie in einem
Falle bei Klenkok: Dieser ,weifl, dafl iiber dem Zusammenwirken von Gott und
Mensch ein letztes Geheimnis liegt ...“ — und dann folgt kommentarlos die deutsche
Wiedergabe des lateinischen Textes: ,Deus potest efficaciter velle me libere et contin-
genter mereri; igitur sic volendo necessitat me ad libere et contingenter merendum®
(S.97 Anm.424). Die Frage, ob der Lehrsatz vom ,liberum arbitrium® angesichts der
betonten Nezessitit, die Gott setzt, nicht zum Leersatz wird, ist mit Zumkellers Hin-
weis auf die Losung bei Augustin nicht beseitigt. Fiir die von der Scholastik des
14. Jahrhunderts gesetzten Systeme und Probleme gilt es, Antworten zu finden; der
Riickverweis auf die Quelle, auf Augustin also, reicht nicht.

Im Falle von Dorsten und Paltz insistiert Zumkeller auf der Schulbindung ihrer
Theologie. Die Harmonie mit Aegidius Romanus stellt der Autor als regierende Mitte
heraus. Die Belege sind jene Aussagen, die ,dem gnadenhaften Wirken Gottes (gratia
gratis data) eindeutig den ersten Schritt bei der Vorbereitung des Menschen auf die
Rechtfertigung® zusprechen (S.408). Den dafiir Gberzeugendsten Beweis entnimmt
Zumkeller einem von Paltz zitierten Dorstentext, der fiir die Bufle, wenn sie denn
Friichte bringen solle, sogar eine besondere Gnadenhilfe Gottes fordert: ,Nemo enim
potest agere fructuosam poenitentiam, nisi a deo specialiter adiutus® (S. 411, Anm. 478;
Supplementum Coelifodinae, ed. B. Hamm, Berlin 1983, $.209,41.). Damit scheint
endgiiltig die Notwendigkeit der allem menschlichen Tun vorangehenden ,gratia gratis
data® erwiesen und zugﬁeich der Verdacht widerlegt zu sein, die Gnadenhilfe Gottes
vollziehe sich allein im Bereich dessen, was der Mensch von Natur aus zu leisten
vermag. Zumkellers Konsequenz: Die These, ,facere quod in se est sei fiir Paltz grund-
satzlich ,facere ex puris naturalibus® (Hamm, Frémmigkeitstheologie, S. 255), ist nicht
haltbar (5. 411 Anm. 480).

Wenn man bei Paltz die Explikation der fiir die Bufle notwendigen Gotteshilfe ver-
folgt, ergibt sich jedoch ein anderes als das von Zumbkeller entworfene Bild: Das ,adiu-
torium Dei* verfliichtigt sich in die Ferne der Ausnahme, stattdessen wird der Regelfall
zum theologischen Ernstfall: ,Ich méchte die Siinde gerne hassen, doch gerade dazu
fehlt mir Gottes Gnade!* Und dann greift Paltz, seinem Lehrer Dorsten gemif}, zur
Abhilfe auf die Fihigkeit der Natur zuriick, fiir die das ,adiutorium Dei eben nicht
notig ist: Empfinde Schmerz dartiber, daf§ die Stinde Dich nicht schmerzt — Lerne aus
der Schrift das Zittern vor der Strafe — Gebrauche den Verstand, um zu erkennen, wie
schadlich und nichtsnutzig die Siinde ist! (Vgl. Suppl. S.210,1—26). Zumkellers Argu-
ment, dafl Paltz nicht jedesmal von neuem ,ausdriicklich erwihnen mufite, der erste
Anstofl bei menschlichen facere, quod in se est gehe stets von Gott aus® (S.411), kann
hier nicht weiterhelfen. Paltz setzt gerade die Situation voraus, daf} die ,gratia‘ fehlt.

Was dem vorliegenden Bande bleibenden Wert verleiht, ist die Grundlagenforschung,
die Zumkeller fiir die Erschliefung und Teiledition der Quellen geleistet hat. Dadurch
ist ihm der wichtige, in solcher Eindeutigkeit kaum zu erhoffende Nachweis gelungen,
daf die antipelagianische Theologie Gregors lange Zeit auch in Erfurt ihre Anhinger
gefunden hat. So diskussionpflichtig die Darstellung im einzelnen sein mag, so wenig ist
doch dieses Ergebnis der Wirkung Gregors anzuzweifeln.

Der Autor hat sich auf jene Themen konzentriert, die den spitmittelalterlichen Augu-
stinismus unverwechselbar geprigt haben: Erbsiinde, Gnade, Rechtfertigung und Ver-
dienst. Diese Konzentration gehilt auch dann ihr Recht, wenn man sie ber Paltz fiir
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nicht angemessen hilt. Denn dort, wo die Befragung dogmatischer ,loci® vom Genus
der Quellen her angebracht war, hat sie tatsichlich auch beweiskriftige Ergebnisse
gezeitigt.

Tiibingen Manfred Schulze

Reformation

Reinhard Schwarz: Luther. Die Kirche in ihrer Geschichte. Ein Handbuch,
begriindet von Kurt Dietrich Schmidt und Ernst Wolf, herausgegeben von Bernd
Moeller. Band 3, Lieferung I, Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1986. VIII +
230 Seiten.

Bei einer Buchbesprechung ist es unbedingt notig, wenn die Leser davon Nutzen
ziehen sollen, dafl man sich klarmacht, in welchen Rahmen das jeweilige Buch gehort,
was mit thm beabsichtigt und zu welchem Leserkreis es berechnet ist. Allzu viele
Rezensionen werden m. E. unter Vernachlissigung dieser einfachen Selbstverstandlich-
keiten geschrieben, indem man stattdessen dariiber Auskunft erhalt, welches Buch der
jeweilige Rezensent hitte schreiben wollen, falls er ein Werk iiber ein dhnliches Thema
zu publizieren gedacht hitte. Aber Buchbesprechungen sind nicht da, um Anlafl zur
Selbstentfaltung zu geben, sondern um Bericht abzustatten.

,Die Kirche in ihrer Geschichte ist bekanntlich schon lange unterwegs gewesen. Seit
den ersten Lieferungen sind fast drei Dezennien verlaufen. Es kann darum nicht wun-
dern, dafl die Verfasser der noch nicht erschienenen Teile andere sind, als die, die nach
der urspriinglichen Planung die jeweiligen Lieferungen hitten schreiben sollen. Da der
ge%‘enwﬁrtige Herausgeber jedoch die schon vorliegende Planung offenbar hat tiber-
nehmen miissen, um sich darauf zu beschrinken, neue Verfasser zu gewinnen, wo die
ersten nicht mehr zur Verfiigung waren, hat es vielleicht nicht viel Sinn, {iber den Plan
des Gesamtwerkes zu seufzen. Wenn hier trotzdem ein paar Bemerkungen gemacht
werden sollen, dann nicht, um den Herausgeber oder den Verfasser des zu bespre-
chenden Buches zu kritisieren, sondern nur, um die Bedingungen zu verdeutlichen,
unter denen sie beide gestellt waren.

In einem Handbuch der Kirchengeschichte ist es fiir unsere Generation alles andere
als einleuchtend, daf} zwei von den Reformatoren (aufler Luther: Calvin) eine eigene
Darstellung bediirfen, die neben der allgemeinen Schilderung ihrer Zeit steht. Die Her-
ausnahme Luthers hat m. E. auf die Darstellung der Reformationsgeschichte Deutsch-
lands von Franz Lau und Ernst Bizer keinen guten Einflufl ausgeiibt. Aus Riicksicht auf
die spater erwartete Lieferung iiber Luther, die Ernst Wolf schreiben sollte, haben sie
sie sich auf einem Minimum halten miissen, insofern es um Luther ging. Andererseits
hat die Existenz dieser Reformationsgeschichte innerhalb des Handbuches Reinhard
Schwarz, der nach dem Tode von Ernst Wolf ,,Luther® {ibernahm, sehr enge Grenzen
der Gestaltung gegeben.

Nur wenn man diese Vorbedingungen im Sinne hat, wird man das Buch von Rein-
hard Schwarz recht einschitzen kénnen. Es war nicht sein Auftrag, eine Luthermono-
graphie oder -biographie zu schreiben, sondern ein Handbuch tiber Luthers kirchenge-
schichtliches Woﬁen, Koénnen und Wirken zu liefern, eine ,Kirchengeschichte® von
Luther her, sozusagen.

Durch ausgiebige Verwendung von Kleinsatz, nicht nur in den Anmerkungen, son-
dern auch im Text, ist das Buch viel grofier, als es beim ersten Anblick aussieht. U. a.
sind alle Inhaltsangaben von Luthers Schriften, und davon gibt es zahlreiche, im Klein-
satz. Das Buch ist auf 12 Kapitel und 51 Abschnitte (Paragraphen) verteilt. Nach § 1
(Quellen und Literaturangaben) ist die Darstellung soweit moglich chronologisch auf-
gebaut. Die ersten 7 Kapitel (oder etwa die Hilfte des Buches) sind der Zeit bis 1521
gewidmet. Bei jedem Abschnitt sind Literaturangaben vorangestellt, und weitere Lite-
ratur wird in den Anmerkungen verzeichnet. Die Belegstellen sind sorgfiltig und aus-
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giebig angefiihrt. In formaler Hinsicht ist das Buch vorbildlich, was natirlich gerade fiir
ein Hand%)uch auflerordentlich wichtig ist. Es ist leicht, das Gewiinschte zu finden, und
man erhalt sehr gute Hinweise sowohl zu Lutherschriften als auch zur betreffenden
Literatur. Nicht nur Anfinger, an die wohl hier vor allem zu denken ist, sondern auch
Fachleute werden hier vieles von dem finden, was zu einem ersten Einstieg nétig ist.
Man merkt, dafl der Verfasser sich bewuf}t ist, welchen Sitz im Leben seine Darstellung,
dem Auftrag entsprechend, hat.

Das ist nicht nur in formaler Hinsicht der Fall. Auch was den Inhalt betrifft, hat
Reinhard Schwarz sich vor Augen gehalten, dafl dies ein Handbuch sein soll: es geht
nicht um seine Lutherdeutung, sondern darum, Materialien darzubieten. Unter sorgfil-
tiger Berticksichtigung der einschldgigen Literatur wird tiberall, wo man von emem
sensus communis sprechen kann, dieser hervorgehoben. Wo Meinungen gegeneinander
stehen, werden die unterschiedlichen Gesichtspunkte kurz angedeutet. Eine Hauptrolle
spielen die vielen Wiedergaben vom Inhalt der Lutherschriften und -aussagen (z. B.
Briefe und Tischreden). Auch ein Leser, der einigermafien mit Luther vertraut ist, wird
auf diesem Gebiet manche niitzliche Hinweise finden. Obwohl eine entsprechende
Kenntnis der Weimarer Ausgabe in allen ihren Teilen auch bei einzelnen anderen
Lutherforschern heute bezeugt ist, mufl es betont werden, dafl nicht viele in dem Mafle
wie Schwarz das Gesamtwerk Luthers zu iiberschauen im Stande sind. Ein wenig hire-
tisch kénnte man fast sagen: wenn man an die Kiirze des Lebens denkt, bezeugt eine
solche Belesenheit eine Selbstlosigkeit, die auf grofie Dankbarkeit bei weniger vollkom-
menen Zeitgenossen (dem Rezensenten einbegriffen) einen berechtigten Anspruch hat.

Die Darstellung bis 1521 schreitet streng chronologisch vorwirts. Nach einem
kurzen Bericht iiber Luthers Leben vor 1501 wird das Philosophiestudium in Erfurt,
der Eintritt ins Kloster, das theologische Studium und das Verhiltnis zu Staupitz dar-
gestellt (Kap. 1—2). Was die Anfeclg-ntungen im Kloster betrifft, betont Schwarz, m. E.
mit Recht: ,Luther hat sich nicht in seine Anfechtungen vergraben® (S. 16). Kapitel 3
dreht sich um Luthers Zeit als Professor 1512—1517/18 — ein Spezialgebiet des Verfas-
sers. Besonders zu erwihnen ist § 11: Der wahre Sinn des biblischen Ausdrucks ,iustitia
Dei®, worin der Verfasser ein Musterbeispiel seiner Fahigkeit gibt, die unterschied-
lichen Auffassungen darzustellen und verstehend gegeneinander abzuwigen. Die nich-
sten drei Kapitel schildern den Weg Luthers vom Anfang der Ablaflkritik bis zu den
Schriften des Jahres 1520. Im 7. Kapitel erreichen wir die Wiederaufnahme des rémi-
schen Prozesses und Luthers Reaktion, bis zu Bannbulle und Reichsacht. Dieser Teil
des Buches hat eine Geschlossenheit, die es fiir eine erste Orientierung sehr geeignet
macht. Der Zuriickhaltung des Verfassers zum Trotz gibt es aber hier auch manche
Anregungen zum Nachdenken. Man merkt, daff hinter der Niichternheit ein hervor-
ragender Kenner von den Anfingen Luthers steht.

Schwieriger muf es gewesen sein, die Disposition des restlichen Buches festzulegen.
Es liegt in der Natur ger Sache, dafl eine ﬁﬁnliche schrittweise Darstellung hier nicht
mehr moglich ist, es miifite sonst das Buch ins Uferlose sich ausbreiten. Kapitel 8
umfafit die Jahre 1522—24 (Die Anfinge im Ausbau des Gemeindelebens 1522—1524).
Nach der Wartburger Zeit folgen die Regelung der Verhiltnisse in Wittenberg, die Got-
tesdienstreform, Gedanken und Eingriffe das Gemeindeleben betreffend und das Ver-
hiltnis zur weltlichen Obrigkeit. Es ist hier wohl unumginglich — wenn man den spe-
zifischen Auftrag bedenkt —, daff die Dinge mehr exklusiv von Luthers Gesichtspunkt
aus gesehen werden, als man gewdhnt ist. Wer z. B. die Beweggriinde der Wittenberger
Reformen 1521—22 iiberlegen méchte, mufl anderswo suchen. Nur das fiir die Hand-
lungen Luthers absolut Nétige wird tiber die Auffassungen seiner Gegner berichtet. Im
Kapitel 9 berichtet Schwarz tiber ,Die Entscheidungen der Jahre 1524/25%: Auseinan-
dersetzung mit Karlstadt und Miintzer, Verhiltnis zum Bauernkrieg, Eheschliefung
und Streit mit Erasmus. Die gezwungene Kiirze ist hier sehr zu bedauern, wie verstind-
lich sie auch sein mag. Von den Gegnern hért man fast ausschlieflich durch Luthers
Mund oder eher: Feder, abgeschen von der absolut notwendigen Wiedergabe des
Inhalts von der Diatribe.

In den drei letzten Kapiteln, die also die Zeit 1526 —1546 umfassen (S. 156—230), geht
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es noch schneller vorwirts. Kapitel 10 geht bis zur Coburg-Zeit 1530. Die Themen
sind: Abendmahlsstreit, Visitation und Reformen, Tiirkenfrage, die Politik der Evange-
lischen (Bekenntnis, Biindnis, Widerstandsrecht) und die Coburg-Zeit. Der Abend-
mahlsstreit wird fast ausschliefllich durch Inhaltsangaben der jeweiligen Streitschriften
dargestellt. Das ist vielleicht innerhalb des Rahmens dieses Buches verstindlich, aber in
dem Fall auch ein Zeugnis von dem Sonderbaren des ganzen Unternehmens. Quellen-
und Literaturhinweise geben eine erste Hilfe zum Verstindnis der Sache, aber kein
wirklicher Bescheid dartiber: was war eigentlich hier los? In Verbindung mit der kur-
sachsischen Visitation steht sinngemif} auch die Erwihnung von Luthers Katechismen
und liturgischen Reformen. § 40, Die Tiirkenfrage, enthilt ein auf Inhaltsangaben der
Schriften Luthers bauender Bericht iiber die Sicht des Reformators. Sowohl § 41, tiber
Luthers Gedanken in Verbindung mit Bindnis und Widerstandsrecht, und § 42, iber
die Coburg-Zeit, berichten sorgfiltig iiber Luthers Verhalten, aber wegen der Isolie-
rung der Lutherdarstellung von der allgemeinen Reformationsgeschichte, die ja geboten
ist, wirkt das Ganze, ohne eigentliche Schuld des Verfassers, fragmentarisch und in dem
Sinne unbefriedigend.

Kapitel 11 umtafit die Jahre 1531—1539. Es wird also hier eine Menge von Themen
zusammengefaBt. Es ist deutlich, dafl Schwarz tiber ein grofles Wissen verfiigt, das er
aber nur in kurzen Bemerkungen und Andeutungen zum Zuge bringen kann. Er schil-
dert die Stellungnahme Luthers zu den verschiedenen Aspelg(ten der Religionspolitik:
Widerstandsrecht, Biindnispolitik, Verwendung von Todesstrafe, Konzilsfrage u.a.
Luthers Haltung zu den Taufern wird auch hier behandelt sowie Luthers Rolle in Ver-
bindung mit der Universititsreform (Dekanat und Disputationen), die Einfithrung der
Ordination fiir das Pfarramt und verschiedene Fragen des Gemeindelebens. Mit der
Abendmahlskonkordie, dem Antinomerstreit, der Stellungnahme zur Einberufung des
Konzils zu Mantua und den Schmalkaldischen Artikeln endet dieses Kapitel. Es enthilt
viele Auskiinfte iiber die wichtigsten Fragen, mit denen sich Luther in diesen Jahren
beschaftigte. Das letzte Kapitel beschiftigt sich vor allem mit Luthers Geschichtsauffas-
sung, seiner Auseinandersetzung mit den Juden und dem Papst, mit einigen Fragen der
evangelischen Religionspolitik und mit seiner letzten Zeit.

Manchmal hitte man gern die Stellungnahme des Verfassers etwas prignanter vorge-
fithrt sehen wollen. Seine Zuriickhaltung, die einerseits als eine Tugend zu betrachten
ist, bedeutet andererseits, dal Fragen, die fiir Luther — und fir viele seiner Zeitge-
nossen — Lebensfragen waren, in der vorsichtigen und berichterstattenden Darstel-
lungsweise des Verfassers bleicher und weniger ertragreich vorkommen, als sie waren.
Dazu kann man natiirlich wiederholen, daf§ gerade ein Handbuch niichtern und fast
unpersdnlich bleiben mufl. Das bleibt auch zu einem gewissen Grad wahr, aber wer die
sonstigen Publikationen von Reinhard Schwarz kennt, wird auch wissen, daff er im
Stande gewesen wire, das Verhalten Luthers in den vielen Fragen und Streiten, in denen
dieser verwickelt wurde, viel eindringlicher und angehender darzustellen.

Es soll letztlich unterstrichen werden, daf die in dieser Besprechung erwihnten Vor-
behalte mehr der Gebundenheit des Auftrags, wovon weder der Herausgeber noch der
Verfasser sich freimachen konnten, als dem Buch als solchem gelten. Insofern als
Einiges davon auch zum Verfasser gerichtet ist, dann nur in dem Sinne, dafl seine
Besc%leidenheit in der Erfiillung seines Auftrags m. E. weiter geht, als es unbedingt nétig
war. Die Leistung, die hinter diesem Werk liegt, bleibt aufierordentlich eindrucksvoll.
Schwarz hat in Verbindung mit dieser Aufgabe eine solche Weite, Breite und Tiefe von
Kenntnissen erworben, die in unserer Generation uflerst selten vorkommen. Er hat
uns davon Erhebliches vermittelt, Fiir den weniger gelehrten — und das heifit in dieser
Bezichung: die Majoritit der Lutherforscher, um gar nicht von anderen zu sprechen —
ist hiermit ein schones Hilfsmittel zur Verfiigung gestelle. Wir werden es bestimmt
wissen, davon Gebrauch zu machen. Und dann kénnen wir mit Freude darauf warten,
daB Reinhard Schwarz in eigenem Namen, d. h. ohne Bindungen, sein grofles Wissen
mit vollem Einsatz und ohne Zuriickhaltung in neuen Lutherarbeiten ausnutzen wird.

Kopenhagen Leif Grane
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Gerhard Ebeling: Lutherstudien Bd. II1: Begriffsuntersuchungen — Textinter-
pretationen — Wirkungsgeschichtliches. Tiibingen, J. C.B. Mohr (Paul Siebeck) 1985.
XVII + 607 S., DM 98,—.

Obwohl die Teilbinde von Band II der Lutherstudien (,Disputatio de homine“) noch
nicht vollstandig erschienen sind, hat Ebeling dankenswerterweise bereits einen
umfangreichen dritten Band seiner Lutherstudien vorgelegt, der vor allem Arbeiten aus
dem Umfeld des Luther-Gedenkjahres 1983 enthilt. Von den insgesamt fiinfzehn Bei-
trigen sind zwar nur drei Erstverdffentlichungen, aber auch die wiederabgedruckten
Abhandlungen und Vortrige sind groflenteils gegeniiber den bisher vorliegenden
Druckfassungen — vor allem im Anmerkungsteil — erweitert, so dafl ,das Neue etwa
die Hilfte des Ganzen® (VI) ausmacht. Trotz der zeitlichen Nihe, in der die vorge-
legten Texte entstanden sind, gibt es erstaunlich wenige Dubletten — aber hinreichend
viele Verzahnungen (z. B., 74, 113£., 149, 221, 280, 288, 296, 373, 385ff., 419, 422f.,
498, 501, 507, 536, 559, 564), die dem Band Dichte und Kohirenz verleihen. Dem Text-
teil sind ein Bibelstellen-, ein Personen- und ein besonders umfangreiches und differen-
ziertes Sachregister angefiigt, die die Benutzung dieses materialreichen Bandes erheblich
erleichtern.

Ebeling hat die fiinfzehn Beitrige in drei numerisch gleichgrofle Gruppen eingeteilt,
von denen die erste ,Begriffsuntersuchungen® (1—154), die zweite , Textinterpretatio-
nen (155—336), die dritte ,, Wirkungsgeschichtliches® (337—573) enthilt. Dabei ver-
spricht die erste Teiliiberschrift (,Begriffsuntersuchungen®) weniger, als die darunter
zusammengefafiten Beitrdge (ent)halten, die man durchweg als Einfihrungen in Zen-
tralthemen und Grundanliegen der Theologie Luthers bezeichnen kann (Leben und
Lehre, 3—43; Der Kampf gegen die Moralisierung des Christlichen, 44—73; Der
Mensch als Siinder, 74—107; Das Gewissen, 108—125; Glaube und Liebe, 126—153).
Diese Gruppe von Studien lafit insgesamt — wie es der Untertitel des Vortrags iiber
Glauben und Liebe formuliert — das ,Herz von Luthers Theologie* (126) in aufleror-
dentlich klarer und eindriicklicher Weise sichtbar werden.

Bei der zweiten Gruppe der Studien, den Textinterpretationen, handelt es sich um
Forschungsbeitrige auf hohem Niveau, die einmal meﬁr Ebelings Meisterschaft in der
Auslegungskunst beweisen. Insbesondere die Beitrdge tiber fides und ratio (181—222)
sowie iiber den Aufbau der 3. und 4. Thesenreihe Luthers zu Rém. 3,28 stellen Kabi-
nettstiicke einer Interpretationsleistung dar, die gerade durch die aufmerksamste
Betrachtung des Details den Gesamtzusammenhang und die zentrale Intention des
Textes zur Geltung bringt. In diesem Zusammenhang verdient es Erwihnung, dafl Ebe-
ling nicht nur alle Thesen aufs sorgfiltigste und zuverlissigste aus den Texten belegt,
sondern zu den iiblichen Quellenangaben aus der WA jeweils den Titel der zitierten
Schrift und — soweit vorhanden — entsprechende Angaben aus der Bonner Ausgabe
von O. Clemen hinzufiigt. Seine exzellente Quellenkenntnis beweis Ebeling schliefflich
beildufig auch dadurch, dafl er an mehreren Stellen Hinweise auf Mingel und Irrtiimer
in der WA und in anderen Luther-Ausgaben gibt (z. B. 226, 2601., 264, 310, 408). Der
darin erkennbar werdenden Akribie entspricht im {ibrigen die formale Qualitit und die
Fehlerarmut des ganzen Bandes. Dem Rezensenten sind als Korrigenda nur aufgefallen:
295, Z.6: ,Schlisselstelle® statt ,Schliisselstellung®; 537, Z.25: ,widerrufen® statt
swiederrufen® sowie 552, Z.26: ,das® statt ,dafl®.

Der dritte Teil, der Wirkungsgeschichte Luthers gewidmet, findet (nach Studien {iber
die CA, Luther und die Neuzeit, diverse Lutherbilder sowie Luther und Schleierma-
cher) in der umfangreichen Abhandlung iiber ,Karl Barths Ringen mit Luther®
(428—573) seinen Abschlufl und Hohepunkt. Ebeling vermutet — sicher zu Recht —,
daf} dieses letzte Stiick am stirksten das Interesse des Lesers finden kénnte (VII). Denn
zum Zeitpunkt des Erscheinens der Lutherstudien III war diese Beschiftigung mit
Barths Verhiltnis zu Luther Neuland in Ebelings Werk und zugleich ein iiberfilliges
Thema der Auseinandersetzung innerhalb der Hermeneutischen Theologie. (Inzwi-
schen hat Ebeling sich in ZThK, Beiheft 6, 1986, 33—75 erneut ausfithrlich, freilich in
dichtem Anschlufl an den Beitrag aus den Lutherstudien, zu diesem Thema geduflert. In
diesem Zusammenhang wird dann auch mit und von Jiingel ein Stiick dieser Auseinan-
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dersetzung iiber Luther und/oder Barth gefiihrt). Von daher ist es nur naheliegend, daf}
auch diese Rezension hier ihren Schwerpunkt setzt.

Wenn Ebeling sich mit Barths Verhiltnis zu Luther beschiftigt, so hat dies fiir ihn
eine wenigstens zweifache Vorgeschichte: seine jahrzehntelange intensive Erforschung
der Theologie Luthers, die ihm, was die Luther-Kenntnis anbelangt, einen betrichtli-
chen Vorsprung Barth gegeniiber sichert, sowie seine lebensgeschichtliche Begegnung
mit der Theologie und Person Barths vom beginnenden Kirchenkampf an, wobei die
despektierlichen Auflerungen Barths iiber Ebeling in Briefen an Dritte diese Beziehung
zweifellos schwer belastet haben (siehe 431, Anm. 11). Die Uberlegenheit an der einen,
die Verletzung an der anderen Stelle kénnte nun unschwer zu einer (bewufiten oder
unbewuflten) ,,Abrechnung® kombiniert werden. Aber das ist nicht Ebelings Stil und
Art. Auch dort, wo er Barth scharf kritisiert (z. B. 500, 506, 510, 519, 524, 527), tut er
dies fair, respektvoll und um Verstehen bemiiht. Trotzdem — und gerade deswegen —
erhalten die von Luther her an Barth gestellten sachlichen Anfragen bei Ebeling scharfe
Konturen, und es trifft in die Mitte c%er Barth’schen Theologie, wenn Ebeling zu dem
Ergebnis kommt: ,Mit Luther zu urteilen, steht auf diese Weise Christus nur dem
Namen nach im Zentrum, nicht seinem eigentlichen Amt und Werk nach“ (562).

Auf welchem Weg kommt Ebeling zu diesem Urteil? In einer grindlichen Analyse
des Barth’schen Schrifttums von den ersten Aufsitzen bis zu den letzten Binden der KD
untersucht Ebeling sowohl die von Barth gebotenen Lutherzitate, als auch dessen
zustimmende und kritische Auferungen tiber Luther. Dabei kann man Einzelheiten,
die bei Ebeling offen bleiben, erginzend nachtragen. So etwa lifit sich das Lutherzitat
aus Barths Rémerbrief, 2. Ausgabe, S. 68 nachweisen. Es stammt aus EA! 5,247 bzw.
EAZ? 6,172 (WA 32, 162,11 ff.). Barth konnte dieses Zitat aus § 64 von Luthardts, Kom-
pendium der Dogmatik entnommen haben. Andererseits kann man die Vermutun
Ebelings, eine genaue Verifikation der zusitzlichen Luther-Zitate im Rémerbrief,
2. Ausgabe ,wiirde vielleicht eine verstirkte Benutzung auch der Rémerbrief-Vorlesung
Luthers erkennen lassen® (438) als unzurtreffend erweisen: In der 1. Ausgabe des
Romerbrief hatte Barth (neben 22 Zitaten aus Eberle, Luthers Episteln-Auslegung und
einem Zitat aus EKG 76,4) dreimal Luthers Romerbriefvorlesung zitiert (dort S. 110,
153£., 211). In der 2. Ausgabe des Rémerbrief hat sich die Zahl der Luther-Zitate fast
verdoppelt, aber von den 21 neuen Zitaten stammt nur eines (dort S, 18) aus Luthers
Rémerbriefvorlesung, die anderen wieder iiberwiegend aus Eberle (sowie aus WA 5,
WA 18, WA 24, WA 50 sowie WABr 1). Solche Erginzungen und Klirungen im Detail
andern nichts an dem von Ebeling genau nachgezeichneten Bild der ,,Kurve, die Barths
Verhiltnis zu Luther durchlaufen hat* (531), dessen (positive) Héhepunkte in der
2. Ausgabe des Rémerbriefes und in KD I liegen. Bei dem Versuch, aufgrund dieser
JVerlaufsskizze® (532), die ,Grunddifferenz® (537 ff.) zwischen Barth und Luther zu
bestimmen, scheint zunichst alles auf die Alternative von ,Evangelium und Gesetz*
oder ,Gesetz und Evangelium*® zuzulaufen. Aber Ebeling macht den — verdienstvollen
— Versuch, ,noch eine Stufe tiefer anzusetzen® (539) und findet im Begriff ,,Christo-
zentrik® bzw. in der ,christozentrischen Ausrichtung der Theologie® (a.a.0.) eine

emeinsame Basis, die dem Selbstverstindnis beider Theologen angemessen ist. Damit
ﬁiﬁt sich der Gegensatz, nimlich zwischen Barths ,logisch-analogischer Christozen-
trik® und Luthers ,forensisch-antithetischer Christozentrik® (540ff.) so bestimmen,
daf damit eine sinnvolle Auseinandersetzung zwischen beiden Positionen moglich wird.
Diese Auseinandersetzung wird von Ebeling selbst ein ganzes Stiick weit vorange-
trieben, so dafl jedenfalls erkennbar wird, welche Themen von dieser Grunddifferenz
lfaeé'ﬁhrt werden und zu welchen Konsequenzen die verschiedenen Ansatzpunkte
tihren.

Am Ende dieser Studie bekennt Ebeling: ,Je linger ich freilich mit Luther umgehe,
desto stirker bin ich davon durchdrungen, daff wir von ihm noch viel lernen kénnen
und lernen miissen, um der theologischen Verantwortung unserer Zeit gegeniiber besser
gerecht zu werden, als es bisher der Fall ist“ (573). Das ist so etwas wie das theologische
Credo und die Quintessenz nicht nur der Abhandlung iiber Barth und Luther, sondern
des ganzen Bandes ,Lutherstudien I11¢. Das in dieser Aussage erkennbar werdende
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theologische Interesse und Anliegen durchzieht den ganzen Band — implizit und an
vielen Stellen (191., 59, 99, 107, 124, 142, 153, 356ff., 363, 390, 400, 513) explizit. Und
es wird auch deutlich erkennbar, was wir nach Ebelings Ansicht (der der Rezensent voll
zustimmt) vor allem von Luther lernen kénnen und miissen: In negativer Hinsicht eine
Sensibilisierung gegeniiber der Gefahr der Moralisierung und Politisierung des Christ-
lichen; in positiver Hinsicht eine Ausrichtung der Theologie und Verkiindigung an der
Grundsituation des Menschen als Stinder, der der Rechtfertigung durch Gott bedarf —
am ,homo reus et perditus et deus iustificans vel salvator® (572; WA 40 II, 328,11.).
Welche theologisch erhellende und kirchlich orientierende Bedeutung diese von Luther
zu lernende ,Sachlichkeit* hat, wird gerade aus den ersten Beitragen der Lutherstudien
unmittelbar evident. Deswegen wiinschte man sich diesen Band, der nicht nur der
Lutherforschung, sondern cfcr Systematischen und Praktischen Theologie entschei-
dende Orientierungen vermitteln kann, in méglichst viele Hande. Ebeling hat durch ihn
der Theologie und Kirche einen wichtigen Dienst geleistet.

Marburg : Wilfried Hirle

Susan C. Karant-Nunn: Zwickau in Transition 1500—1547: The Reformation
as an Agent of Change. Columbus (Ohio State University Press) 1987. 299 S.,
$ 29,50.

Die sichsische Landstadt Zwickau fand in der Historiographie der Stadtreformation
ithren Platz als frithe Wirkungsstitte Thomas Mintzers und Heimat der ,Zwickauer
Propheten®. Eine Darstellung indes, die diesen Aspekt in eine Gesamtanalyse kirchli-
cher, politischer und sozialer Wandlungsprozesse in der Stadt einbettet, fehlte bislang.
Sie wird nunmehr mit dem anzuzeigenden Buch vorgelegt. Die Autorin legt einen
ersten Schwerpunkt auf die Erfassung der strukturellen Folie, vor der sich das konkrete
Handeln der Akteure in den Reformationsjahren vollzog. Die wirtschaftliche Entwick-
lung seit der zweiten Hilfte des 15. Jahrhunderts gehort dazu ebenso wie die Entwick-
lung der Beziehungen stidtischer Sozialgruppen zueinander. Das Buch ordnet sich
damit in die Reihe neuerer sozialgeschichtliclger Arbeiten zur stidtischen Reformation
ein, vermeidet allerdings die dort mitunter waltende Uberfrachtung mit statistischen
Details.

Ausgangspunkt der Analyse ist die Feststellung, daff es sich bei der Zwickauer Refor-
mation letztendlich um eine ,Ratsreformation® handelte. Der sich seit den 1470ern
beschleunigende Prozeff der Oligarchisierung und Verobrigkeitlichung des Ratsregi-
mentes fand in der Neuordnung des Kirchenwesens unter dger Agide des Rates seinen
Héhepunkt und Abschluff. Die Reformation markiert das Ende des kommunalen
Ideals, des Selbstverstindnisses der Stadt als Genossenschaft seiner Biirger. Die ander-
wirts betonte Revitalisierung dieses Ideals durch die Reformationsbewegung griff in
Zwickau nicht. Auf der Tagesordnung der sozialen Konflikte stand sie freilich auch
hier, und zwar vor allem in den Jahren unmittelbar vor der kirchlichen Neuordnung.
Die an den Rat gerichteten Beschwerdeartikel der Gilden von 1516 markieren allerdings
bereits einen Punkt, an dem die gemeindlich-genossenschaftliche Position gegeniiber
der obrigkeitlichen des Rates in der unumkehrbaren Defensive stand. Der anti-obrig-
keitliche Impuls der Reformationsjahre bis zur Mitte der 1520er, der Zeit des Bauern-
krieges, fiihrte zwar zu offenem Konflikt mit dem Rat, gefihrdete diesen jedoch nicht
ernsthaft, sondern diente thm im Gegenteil zu weiterer obrigkeitlicher Profilierung,
Widerstand erfuhr er dabei auch von dem ersten lutherischen Stadtpfarrer, der die vom
Rat beanspruchte Weisungskompetenz in Fragen der Kirchenorganisation nicht akzep-
tierte und schliefllich zu resignieren hatte.

Wie konnte es zu diesem Verlauf der Reformation kommen, der sich so deutlich von
dem abhebt, was wir aus zahlreichen anderen Stidten kennen? Karant-Nunn fiithrt eine
Reihe von Griinden an, iiber deren Gewicht freilich zu diskutieren ist. Sie fokussieren
sich im Argument von der nahezu zwangsliufigen Entwicklung ratsherrlicher Eigen-
interpretation als Obrigkeit als Ergebnis eines seit dem spiten 15. Jahrhundert wal-
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tenden okonomisch-sozialen Differenzierungsprozesses, welcher zur Grundlage
sozialer und mentaler Separation der Ratsoligarchie von der Gemeinde geworden war.
Der Darstellung der mentalen Komponente widmet das Buch breiten Raum. Ergebnis
der Analyse ist, dafl im 16. Jahrhundert sich — um mit einem bekannten Begriffspaar zu
sprechen — die Kultur der Zwickauer ,Elite” zunehmend von der des ,, Volkes® trennte.

Nun wird jedoch nicht hinreichend deutlich, welcher Stellenwert der Reformation in
diesem Prozefl eines sich tiber mehrere Generationen hinweg vollziechenden Wandels
zukommt, der alle Bereiche des gesellschaftlichen Lebens in der Stadt beriihrte. Die
Charakterisierung als Hohe- umdg Endpunkt einer Entwicklung lafft noch nicht den
Schlufl auf Kausalititen zu, auf die Beantwortung der Frage, wo vorwirtstreibende Ele-
mente der Entwicklungsdynamik lagen. Reagierte man in der Stadt auf von auflen kom-
mende Anforderungen, oder wirkte man selbst gestaltend auf das eigene Geschick? An
gestaltender Aktivitit ist nicht viel auszumachen. Der Rat reagierte mit Mafinahmen,
die seinen Charakter als Obrigkeit forderten — sei es auf die Bedrohung des Bauern-
krieges, sei es auf 6konomisch-soziale Krisensymptome. Explizite Programmatik, ein
ausformuliertes ideologisches Konzept, stand nicht hinter der Ratsreformation. Es ging
um die Bewiltigung eines auf die sozialen Gruppen in der Stadt wirkenden Verinde-
rungsdruckes und um die Frage, wer ein Angebot fiir die Losung der durch ihn erwach-
senden Anforderungen anzubieten hatte. Karant-Nunn zeigt, Eaﬂ es in Zwickau nicht
das traditionelle genossenschaftliche Politikverstindnis der Gemeinde war, aus dem
eine Losung erwuchs. Zu sehr setzte diese angesichts wirtschaftlicher Krisenerschei-
nungen auf administrative Ordnungsmafinahmen, die nur vom Stadtregiment kommen
konnten. Es nimmt nicht wunder, wenn der Rat seinen Kontrollanspruch auch auf die
Kirche und die mit ihr verbundenen Institutionen bezog und daher das reformatorische
Angebot aufnahm. Gestirkt wurde er darin von einer Landesherrschaft, die es in Kur-
sachsen ihrerseits verstand, den obrigkeitlichen Impuls zu nutzen und in den 1530ern
und 1540ern aus der Herrschaft des Zwickauer Rates iiber das stidtische Kirchenwesen
seine eigene zu machen. Dem Rat eignete fortan lediglich beauftragte Kompetenz.
Letztendlich wurde die Reformation in Zwickau zu einem Instrument des fiirstlichen
Landesausbaus.

Diese grobmaschige Verlaufsschilderung als Destillat aus der sehr farbigen Darstel-
lung zeigt nicht sehr viel bewegend Neues. Es war auch angesichts der grofien Zahl
schon vorliegender Analysen von Stadtreformationen nicht zu erwarten. Bliebe es
dabei, besiflen wir lediglich einen positiven Fall dieses Genres mehr. Freilich ist er von
besonderem Interesse, weil wir es in Zwickau mit einer stidtischen Reformation zu tun
haben, bei der schon sehr frith die Initiative vom Rat und nicht von einer breiten Biir-
gerbewegung ausging. Was dariiber hinaus zu denken gibt, sind die sozialen und kul-
turellen Kosten des Wandels, der von weiten Teilen der Biirgerschaft Zwickaus mehr
erduldet als euphorisch getragen worden war und dem man sich oftmals zu entziehen
suchte, ohne jedoch zu Formen spektakuliren Widerstandes zu greifen. Sei es, dafl
etliche sich noch nach 1545 weigerten, ihren Beitrag zum Gemeinen Kasten zu leisten,
sei es, daf} sich mancher dem Verbot der Heiligenverehrung widersetzte. Dafl stidtische
Reformation — zumindest in diesem Fall — nicht der Siegeslauf einer enthusiastischen
Massenbewegung war, sondern Angelegenheit einer Minderheit von Aktivisten, ver-
weist auf ein bislang in der Forschung wenig beachtetes Interpretationsmoment. Nicht
zuletzt die Sensibilitit fiir die Feinheiten des Geschehens macht die Lektiire des Buches
interessant. Die facettenreiche Fallstudie zeigt die Vielfalt des gesellschaftlichen Wan-
dels in der ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts, eines Wandels, den die Reformation nicht
hervorbrachte, sondern in den sie selbst als ein beschleunigendes Element integriert
gewesen ist. Die Bedeutung der politischen Dimension frithmoderner Staatsbildung
scheint auf in den deutlichen Hinweisen auf die erfolgreiche Intervention der Landes-
herrschaft in die Politik der Stadt, die nicht linger ein seine Belange selbstindig
regelndes System blieb.

Giefen Olaf Mérke
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Paola Zambelli (Hg.): ,Astrologi hallucinati‘. Stars and the End of the
World in Luther’s Time. Berlin/New York, de Gruyter 1986.

Die publizistische Kontroverse anlifllich der fiir Februar 1524 prophezeiten sechzehn
Konjunktionen der oberen Planeten im Zeichen der Fische wurde gereits von Gustav
Hellmann, Aby Warburg und Lynn Thorndike vorziiglich bibliographisch und inhalt-
lich aufgearbeitet. Johannes Stofflers allgemeine Propiezeiung grofler Verinderungen
im Anschluf} an diese Konjunktionenhdufung im ,wissrigen® Zeichen in seinen ,Ep%te—
merides* von 1499 15ste, zumal unter dem Eindruck der ,Pronosticatio‘ Johannes Lich-
tenbergers von 1488, eine publizistische Kampagne aus, die sich, je niher der gefirch-
tete Termin riickte, zur Frage zuspitzte, ob eine neue Sintflut oder gar das Weltende zu
erwarten sei und wie man das angedrohte Unheil abwehren konne. Da die Diskussion
iiber die Méglichkeit und Wahrscheinlichkeit eines neuen Diluviums alle grofien Streit-
fragen der Zeit beriithrte, namlich die kirchliche Reformation, die politischen Gegen-
sitze zwischen dem Rémischen Reich und seinen Nachbarn, die Tiirkenbedrohung,
Endzeiterwartung und die Verlifllichkeit astrologischer Zukunftsdeutung tberhaupt,
bietet die Menge der Flugschriften zwischen 1499 und 1524 Historikern die methodisch
reizvolle Gelegenheit, gleichsam im Hohlspiegel dieser publizistischen ,Ereignisse®
epochenspezifische ,Strukturen® (R. Koselleck) zu analysieren, welche sie ermoglicht
bzw. zu welchen sie sich selber nachtriglich verfestigt haben.

Das ist das Ziel eines Symposions zu diesem Thema, das im Mai 1984 im Wissen-
schaftskolleg zu Berlin stattfand und dessen Referate nun zusammen mit drei dlteren
thematisch benachbarten Beitrigen in einem Band vereinigt sind. Die Herausgeberin,
Paola Zambelli, hat in friiheren Quellenstudien schon das thematische Spektrum der
Sintflutpublizistik von den allgemeinen Fragen kirchlicher und politischer Reformen bis
zu speziellen astrologischen Problemen vorsortiert (vgl. S.4, Anm. 8). Thr Anspruch,
,to look a bit more closely at the theoretical connections and presuppositions of poli-
tical and religious phenomena® (S.4), legt den Rahmen der Beitrige und in manchen
Fillen auch deren theoretisches Niveau fest. Aufler fiinf Studien zu den Stellungnahmen
einzelner Gelehrter in der Sintflutdebatte (eine monographische Studie zu dem bedeu-
tendsten katholischen Kritiker Agostino Nifo hitte man sich zusdtzlich gewiinsche) ent-
hilt der Band drei epocheniibergreifende Hintergrundanalysen, nimlich Zambellis Ein-
fithrung, K. Pomi4ns geschichtstheoretische Einordnung der arabischen Konjunktio-
nenlehre und J. D. Norths Uberblick iiber die physikalisch-meteorologischen Erkla-
rungsmodelle des siderischen Influxus. Zwei Referate beschéftigen sich mit Luthers und
Melanchthons Stellung zur Astrologie und ihrem geringen Einfluf auf die Sintflutpubli-
zistik (I. Ludolphy und St. Caroti); zwei weitere analysieren diese unter medienge-
schichtlichem Aspekt (H. Robinson Hammerstein; H.-]. Kéhler). Der Schlufibeitrag
wirft Licht auf die Kontinuitit astrologischer Deutungen in der gelehrten und popu-
laren Traktatliteratur des spiten 16. und frithen 17. Jahrhunderts (G. Ernst).

Die Stirke einzelner Beitrige liegt dort, wo die Autoren zu ,strukturellen” Ein-
sichten quasi hinter dem zur Diskussion stehenden ,Ereignis* durchdringen, die auch
fir die Analyse anderer Fallbeispiele aus der astrologisch-astronomischen Tagespublizi-
stik der frithen Neuzeit fruchtbar zu machen wiren. Manche Schwichen indes hangen
mit der Beschrinkung auf ein Fallbeispiel zusammen: Indem alle Aufsdtze perspekti-
visch auf dieses Explanandum, die Sintflutprognose fiir 1524, ausgerichtet sind, tauscht
seine allseitige Beleuchtung eine Schliisselbedeutung dieses Ereignisses fiir eine
Geschichte der Rationalitit bzw. der Astrologiekritik vor, die es in Anbetracht der
Kontinuitit astrologischer Geschichtsdeutung in der Epoche Keplers und Galileis gar
nicht hatte. Dafl besonders die Untersuchungen vom Pomian, North, Caroti, Kéhler
und Ernst allerdings mehr erkliren als blofl den Umfang und die Intensitit der Sintflut-
kontroverse, ist kein Manko, sondern ein Vorzug:; Das Ungleichgewicht zwischen
Explanandum und aufwendigen Explanantia, der Uberhang der analysierten Struk-
turen, die das publizistische Ereignis ermoglichten, Giber dieses selbst, kénnte gerade
dazu herausfordern, die Ereignisebene zu vergrdfiern und die strukturelle Untersu-
chung auf andere Bereiche frithneuzeitlicher Himmels- und damit immer auch Weltdeu-
tung auszudehnen.
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Zambelli arbeitet in ihrem Einleitungsreferat drei Punkte heraus, an die die folgenden
Beitrige durchaus kontrovers ankniipfen, den politisch-konfessiOnellen Aspeke, die
geschichtstheoretische Dimension der Kontroverse und die Rezeption von Giovanni
Picos della Mirandola Astrologiekritik. Die konfessionelle Zugehérigkeit und politi-
schen Sympathien der Autoren bestimmten die affirmative oder kritisch ablehnende
Tendenz ihrer Stellungnahmen zur Sintflutprognose. Luther und seine Anhinger
nutzten die durch sie erzeugte Endzeitstimmung propagandistisch aus, um die Notwen-
digkeit einer Glaubens- und Kirchenreform unter dem seit Lichtenberger wiederholt
angekiindigten ,neuen Propheten® zu verdeutlichen. Altglaubige sahen in der bevorste-
henden Hiufung der Planetenkonjunktionen eine gottliche Strafandrohung als Reaktion
auf das Glaubensschisma oder aber taten die Katastrophenankiindigungen als haltlose
Propaganda der Lutheraner ab (S.6—12). Zambellis frithere Beobachtung, daff in man-
chen Sintflut-Streitschriften der Glaube an die Wirkung der Planetenkonjunktionen
selber zur Diskussion stand, und besonders in den Trostschriften nach dem Muster
Nifos Argumente aus Picos Astrologiekritik aufgegriffen wurden, veranlafite sie dazu,
nun generell nach dem Einflufl der astrologiscl%en Geschichtskonzeption auf der
Grundlage der Konjunktionenlehre Albumasars und Messahalas sowie nach dem Echo
Picos im populiren Schrifttum vor 1524 zu fragen. Das ist angesichts der nicht gerade
iippigen Forschung (Friedrich von Bezold: Astrologische Geschichtskonstruktion im
Mittelalter. In: Dt. Zs. f. Geschichtswissenschaft 8 (1892); Hans Baron: Willensfreiheit
und Astrologie bei M. Ficino und Pico della Mirandola. In: Fs. fiir W. Goetz. Leipzig/
Berlin 1927, S.145—170) lobenswert, aber auch verhingnisvoll, wenn man mit der
Rezeptionsforschung eben 1524 aufhért, so als sei nach dem Nichteintreffen der pro-
phezeiten Sintflut nun auch endgiiltig die arabische Konjunktionenlehre disqualifiziert
und die Epoche der Aufklirung konne daher beginnen. G. Hellmann machte schon
1914 darauf aufmerksam, dafl chne Kenntnis der mittelalterlichen arabischen Astro-
logie, wonach die regelmifig wiederkehrenden Konjunktionen der oberen Planeten
grofie irdische Veranderungen hervorriefen, nicht verstindlich sei, warum die Prognose
mehrerer solcher Planetenzusammenkiinfte im Zeichen der Fische vor 1524 Panik und
Endzeitstimmung auslste. In der Tat blieb der Glaube an die geschichtsstrukrurierende
Wirkung der groien Konjunktionen nicht nur wihrend des Mittelalters, sondern noch
bis Ende des 17. Jahrhunderts lebendig, obwohl eine durch die regelmifligen Planeten-
bewegungen zyklisch gegliederte Geschichte immer wieder mit der christlichen Vorstel-
lung einer durch gottliche providentia gelenkten Heilsgeschichte in Konflike geriet. Das
wird am Schicksal Ceccos d’Ascoli handgreiflich, der seine These, die christliche Heils-
ﬁeschichte sei astrologisch determiniert, weswegen auch das Horoskop Christi Aus-

unft iiber seine Erlésungstat gebe, 1327 auf dem Scheiterhaufen biiflen mufite. Ange-
sichts dieses Befundes ist die Verwunderung Zambellis verstindlich, warum die christ-
liche Rezeption der zyklischen Geschichtsauffassung, die der arabischen Konjunktio-
nenlehre zugrundeliegt, in den einschligigen Darstellungen K. Léwiths und E. Gilsons
tiber die GeschichtscEeorien des Abendlandes iiberhaupt keine Beachtung fand. Aber
mir scheint, Zambelli sucht die Aktualitic der geschichtstheoretischen Problematik an
ungeeigneter Stelle: Anstatt noch in Nietzsches zyklischer Geschichtsauffassung einen
spiten Widerhall der astrologisch fundierten Epochenperiodisierungen hellenistischer
und arabischer Provenienz aufzuspiiren (S.15—18), wire es nitzlicher gewesen zu
gn‘ifen, was aufler Lowith und Gilson die neueren Untersuchun%en von Hans Blumen-

erg und Reinhart Koselleck iiber den Wandel des Geschichtsbildes und des epochalen
Selbstverstindnisses zum Verstindnis des geschichtstheoretischen Hintergrunds der
Sintflutdebatte beitragen konnten. 5

Zambellis Vermutung, daf die arabische Konjunktionenlehre zur Sikularisierung der
Geschichtsschreibung im Mittelalter und in der Renaissance beigetragen habe, weil sie
allein die physischen Einwirkungen der Gestirne, nicht aber die gottliche providentia als
Steuerungsmechanismus der Geschichte anerkannte, (S. 18) ist vollig spekulativ. Fine
solche Uberschitzung arabischer Geschichtszyklik als Vehikel fiir Emanzipation und
Fortschritr, die Zambelli mit Pomién teilt, zeigt einmal mehr, wie wenig die Rezeption
von Albumasar und Messahala in der historiographischen, chronographischen undP pro-
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gnostischen Literatur der frithen Neuzeit bekannt ist. Seit dem 16. Jahrhundert setzte
sich namlich dank der genaueren astronomischen Berechnung der Prizession die Ein-
sicht durch, daf} sich eine ,coniunctio maxima®, also die Riickkehr von Saturn und
Jupiter ins feurige Trigon, von dem der Konjunktionenzyklus am Weltanfang ausge-

angen war, nicht nach 960, wie Zambelli, Pomian und North feststellen, sondern nach
Enapp 800 Jahren wiederholte. Die Tatsache, daff Christi Geburt ebenso wie die Sintflut
und die Regierungszeit Karls des Groflen mit dem achthunderjahrigen Konjunktionen-
zyklus viel besser als mit einem 960-Jahresrhythmus synchronisierbar war, bestitigte
geradezu die christlich-heilsgeschichtliche Kommensurabilitit der Konjunktionenlehre
und verzogerte somit eher den Sikularisierungsprozef in der Historiographie. Keplers
Astrologiereform, die den Versuch darstellt, den Einfluff der Konjunktionen und
anderer Planetenaspekte auf physikalischer Grundlage zu erklaren, seine Schriften tiber
die groflen Konjunktionen von 1604 und 1623 und seine chronologisch-astronomische
Berechnung des Geburtsjahres Christi sind nur die bekanntesten Werke jener chrono-
logischen Literatur in der Nachfolge J. ]. Scaligers, die sich im Zusammenhang mit der
Synchronisierung heiisgeschichtlic%ler und profangeschichtlicher Daten auch mit der
epochengliedernden Funktion der PlanetenEonjurﬁsticnen beschiftigte, Die Aussicht,
dafl 1584 mit der letzten groflen Konjunktion im wissrigen Trigon ein 800-Jahreszyklus
sich dem Ende zuneigte und 1604 ein neuer Zyklus, der siebte seit Weltbeginn,
anfangen wiirde, gab in der astrologisch-astronomischen Tagespublizistik des spiten
16.]al§rhunderts neuen Spekulationen tiber das bevorstehende Weltende Auftrieb. 1584
bzw. 1588 wurde zu einem genauso magisch furchteinfléfenden Datum wie 1524. Die
naheliegende Frage, ob denn das Nichteintreffen der Sintflut- und Weltuntergangspro-
phezeiungen als Falsifikation der Astrologie bewertet wurde, wird merkwiirdigerweise
von keinem der Referenten gestellt, wenn man von Kurzes Hinweis in Verbindung mit
der Lichtenberger-Rezeption nach 1524 (S. 190) einmal absieht. Die Tatsache, daff End-
zeitprophetien anlifilich der Konjunktionen von Jupiter und Saturn immer wieder auf-
lebten und nach 1524 die Bauernkriege als Bestatigung der post eventum nurmehr meta-
phorisch gedeuteten Sintflutprophezeiung angesehen wurden, miifite eigentlich jedem
Historiker zu denken geben, der die Gesclg-nichte als teleologisch fortschreitenden Eman-
zipationsprozef} darstellt,

Auch Pomiins Rekonstruktion dreier geschichtsphilosophischer Idealtypen lafit
spitere Quellen, die sich ihnen nicht fiigen, aufler Acht. Er stellt die Geschichtsgliede-
rung durch den Konjunktionenzyklus als ,naturalistic theology of history“ der ,theo-
centric theology of history®, reprisentiert durch Daniel und Augustin, gegeniiber. Die
astrologische Geschichtstheorie Pierres d’Ailly, die an Albumasar ankniipft, ist nach
Pomiin schon eine Etappe auf dem Weg zur Verdringung Gottes aus der Historie und
zur Erkenntnis der immanenten ,meaninglessness® ihres Ablaufs. Dieser Sikularisie-
rungsprozefl gipfele dann im 18. Jahrhundert in der Ersetzung des gottlichen agens
durch den Menschen als Subjekt der Geschichte (S. 38—43). Das beriihmteste Gegenbei-
spiel ist Melanchthons Werk: Seine ,,Initia doctrinae physicae“ (1545) und das von ihm
bearbeitete ,Chronicon Carionis® (1558) sind, wie ihre zweithundertjihrige Rezeption
zeigt, der erfolgreichste Versuch, das astrologische Strukturmodell der Geschichtsglie-
derung in das heilsgeschichtliche Schema Daniels zu integrieren und so eine christliche
Lizenz fir die astrologische Deutung siderischer Ereignisse als Instrumente gottlicher
providentia zum Heile der Ecclesia auszustellen.

Die Theorie vom Einflufl der Konjunktionen und Finsternisse auf das irdische
Geschehen ist nur ein Teil des astrologischen Lehrgebiudes, das im Lauf des Mittelal-
ters entstanden war, um die Art der Einwirkung der Himmelskorper auf die elementa-
rische Welt physikalisch zu erkliren. Wem bisher dieses Lehrgebaude wie ein Labyrinth
vorkam, der wird Norths Aufsatz dankbar als Ariadnefaden ergreifen, der die Genese
und teilweise Systematik des Theoriegebiudes erkennen liffit und somit auch Licht auf
das mittelalterliche Hintergrundwissen der an der Sintflutkontroverse beteiligten
Autoren wirft. Fiir ein Kartenhaus, als welches es aufgeklirte Zeitgenossen gelegentlich
bezeichnen, erwies es sich als erstaunlich haltbar, denn erst im 18. Jahrhundert brach es
zusammen. Seine Grundpfeiler waren Aristoteles’ mechanistische Erklirung des sideri-
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schen influxus als ,motus® und die fiir Prolemaios wichtige stoisch-neuplatonische Vor-
stellung einer Weltseele oder eines alles durchdringenden Pneumas, das zwischen oberer
und niederer Welt vermittelt. Dieses Grundwissen war jedem abendlandischen
Gelehrten in den hiufig iibersetzten Traktaten Albumasars zuganglich. Der gemein-
same Nenner der von North vorgestellten physikalischen Erklirungsversuche ist die
theologisch begriindete Ansicht, daff dic Himmelskorper Mittler seien zwischen dem
ersten Beweger und den Bewegungen in der elementarischen Welt. Ein systematisches
Unterscheidungskriterium der Ansitze von Thomas von Aquin bis Heinrich von Lan-
genstein erblickc North in dem MaR, in dem sie entweder Gortes wunderbares Ein-
greifen oder eher immanente Naturgesetze als astrologisches Erklirungsprinzip
Benutzten. Die folgenden beiden Zusammenfassungen der unterschiedlichen Einstel-
lungen Luthers und Melanchthons zur Astrologie (S. 101—121) deuten den theologi-
schen Rahmen an, in dem eine christliche Sterndeutung erlaubt war, insofern sie Gottes
Allmacht nicht einschrinkte und den Siinder nicht von der Verantwortung fiir sein
Handeln entlastete. Leider versiumen es Ludolphy und Caroti, Norths Faden aufzu-
nehmen und nachzufragen, inwieweit selbst Luthers Skepsis und Melanchthons Apo-
logie der Astrologie noch auf Thomas’ klassische Erorterung des Pro und Contra christ-
licher Sterndeutung im Spannungsfeld von Fatalismus und Willensautonomie zuriick-
verweisen.

Mediengeschichtliche Aspekte werden in einer exemplarischen Mikro-Analyse und
einer quantitativen Makro-Analyse beleuchtet (S.129—175). Die Untersuchungen
Hammersteins und Koéhlers verdeutlichen, welche Rolle die Wahl der Textgattung —
nimlich der Praktik bzw. der Prognostik, von der die Leser konkrete Handlungsorien-
tierungen erwarteten — und die Publikationsform — die gedruckte Flugschrift, welche
religidse, politische und soziale Themen erst zu Gegenstinden der éffentlichen Mei-
nung machte — fiir die Vermittlung der alarmierenden oder trostlichen Botschaft
spielte. Die quantitative Auswertung der Flugschriften der Reformationszeit, die H.-].
Kohler und seine Tiibinger Forschergruppe sich zum Ziel gesetzt haben, belehrt tiber
den Umfang der Distribution und Diffusion des gedruckten Mediums. Die Statistiken
lassen fiir die Jahre um 1524 eine deutliche Priferenz fiir religiose Themen — besonders
bibelexegetische Fragen — erkennen. So wertvoll die quantitativen Erhebungen zwei-
fellos sind (s. H.-J. Kohler (Hg.): Flugschriften als Massenmedium der Reformations-
zeit. Beitrige zum Tibinger Symposion 1980. Stuttgart 1981), liflt Kohlers Beitrag
doch die Frage nach dem Anteil der Gattung , Prognostik” bzw. »Praktik® am Gesamt-
corpus und nach der Popularitit astrologischer Deutungen im Vergleich mit anderen
Themen unbeantwortet. Im Themenraster auf S. 171 ist die Sintflu- und Konjunktio-
nenproblematik jedenfalls nicht zu verorten oder allenfalls unter drei verschiedenen
Rubriken einzuordnen. Auch dariiber, welcher Personenkreis als ,opinion-leader zwi-
schen den Flugschrifteninformationen und den Erwartungen und Angsten des
sgemeinen Manns“ vermittelt haben konnte, gibt Kéhlers Referat keine Auskunft.

Vier monographische Referate wiirdigen das grofienteils schon bekannte, in Argu-
mentation uns Wirkung héchst unterschiedliche Engagement von Georg Spalatin, Hans
Virdune von HaRfurt und Luca Gaurico sowie die Rezeption Lichtenbergers in der
Sintflutkontroverse (I. Hoss; M. Steinmetz; P. Zambelli; D. Kurze). Lichtenbergers
_Pronosticatio® verdankt ihre jahrhundertelange Nachwirkung gerade im Kontrast zu
den konkreten Prognosen fiir 1524 ihrer Vermischung jingerer astrolo ischer und
ilterer prophetischer Elemente. Lichtenbergers Weissagungen, die hinsic tlich ihrer
konkreten Erfilllung vage waren, aber mit topischen Motiven arbeiteten, waren dazu
pridestiniert, als unfalsifizierbare Versatzstiicke eines ,prophetic handbook® spiter
anderen aktuellen politischen Konstellationen angepafit zu werden (bes. S.189—193).
Die Deutung der fir 1524 angekiindigten Konjunktionen durch den Heidelberger
Hofastrologen Hans Virdung von Hafifurt sowie andere seiner astrologischen Gut-
achten erwiesen sich aufgrund ihrer anti-lutherischen Tendenz und gelegentlicher Ver-
suche zur Sozialdisziplinierung als Instrumente kurpfalzischer Politik (bes.
S.204—207). Eine Uberraschung ist Zambellis Identifikation Luca Gauricos, der von
Melanchthon und Carion als astrologische Koryphie hochgeschitzt wurde, als Draht-
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zicher der Sintflutkontroverse, der mit anfangs anonymen Drohungen bevorstehenden
Unbheils den Papst als Retter der Christenheit darzustellen versuchte und im Interesse
des franzosischen Konigs Druck auf die kaiserliche Reichs- und Kirchenpolitik auszu-
iben strebte (S.239—263).

Anne-Marie Lecoqus Interpretation der nur handschriftlich iiberlieferten Dialoge
zwischen einem Pilger, einem Astrologen, Lukian und dem Apostel Paulus iiber die
Bedeutung der grofien Konjunktionen im Zeichen der Fische 1524 hingt nur unter
frommigkeitsgeschichtlichem Aspekt mit den gedruckten Widerlegungen der Sintflut-
prognose zusammen, handelt es sich doch um einen dichterischen Text, den wahr-
scheinlich der Kabbalist Jean Thénaud eigens fiir Louise von Savoyen 1520/21 verfafite,
um die angekiindigten Himmelsereignisse als Zeichen der besonderen Fiirsorge Gottes
tir das franzésische Konigtum und alle Frommen zu deuten. Die theologischen und
politischen Trostargumente Nifos werden im attraktiven Rahmen lukianischer Dialoge
prasentiert, fachwissenschaftliche Astrologiekritik wird mit satirischen Elementen
didaktisch aufbereitet und die Angst vor dem siderischen Schicksal aus der mystischen
Perspektive paulinisch-neuplatonischer Religiositait als grundlos zurtickgewiesen
(S.215—237).

Germana Ernsts Aufzihlung weiterer Beispiele aus der spiteren astrologisch-astrono-
mischen Tagespublizistik dafiir, dafl die arabische Konjunktionenlehre trotz verstirkter
Hinwendung zu Ptolemaios, dessen ,,Quadripartitum® nur die Wirkungen der Sonnen-
und Mondfinsternisse auf das irdische Leben anerkannte, ja sogar trotz der Fortschritte
der mathematischen Astronomie und Beobachtungstechnik noch den Zukunftsdeu-
tungen zugrundegelegt wurde, liflt im Schluflbeitrag nur die Spitze eines Eisbergs
erkennen. Immerhin relativieren die ohne erkennbaren systematischen Zusammenhang
prisentierten Zeugnisse die etwas zu glatten geschichtstheoretischen Thesen von Zam-
belli und Pomidn. Der fortdauernde Konjunktionenglaube gab G. Ernst zufolge in den
Schriften Campanellas, Tycho Brahes und Keplers sowie in der Tiirkenpublizistik und
in populdren Weissagungen joachitischer Provenienz immer wieder chiliastischen Hoff-
nungen, politischen Utopien und Reformerwartungen neue Nahrung. Im Lichte sol-
cher Zeugnisse firr die Gleichzeitigkeit des nur aus unserer Sicht Ungleichzeitigen — das
Nebeneinander von Konjunktionenglaube und heliozentrischer Astronomie —
erscheint die Sintflutkontroverse nicht mehr wie noch bei A. Warburg als Schliissel-
ereignis auf der Schwelle zwischen mittelalterlichem Autorititsdenken und neuzeitli-
chem, auf Naturbeherrschung zielendem Forscherdrang. Daf} Sonnenschein und Trok-
kenheit im Februar 1524 die Astrologen keineswegs von ihren ,hallucinationes®
kurierte, hitte im Kreis der Experten fiir die Kulturgeschichte der friihen Neuzeit noch
mehr Beachtung verdient.

Die zahllosen Druckfehler in den fremdsprachigen Texten, zumal im Englischen,
hingen wahrscheinlich mit der Entscheidung der Herausgeberin zusammen, die Vor-
trige in englischer Ubersetzung zu verdffentlichen. Wenn Verfasser und Ubersetzer
nicht identisch sind, reichen Autorkorrekturen nicht immer aus.

Miinchen Barbara Bauer

W(ilhelm] H. Neuser: Bibliographie der Confessio Augustana und Apo-
logie 1530—1580. (= Bibliotheca Humanistica & Reformatorica Vol, XXXVII).
Nieuwkoop (de Graaf Publishers) 1987, 132 S., Ln., Hfl. 80,—.

Der Miinsteraner Kirchenhistoriker Neuser legt hier eine Zusammenstellung der
Druckausgaben der Confessio Augustana (= CA) und der Apologie fiir die Zeit von
1530 bis 1580 vor. Dabei sind nicht nur die lateinischen und deutschen, sondern auch
die verschiedenen fremdsprachigen Ausgaben beriicksichtigt. Neben den Einzelaus-
gaben der CA und der Apologie sind auch deren Ausgaben im Rahmen der Gesamtaus-
gabe?u ;;on Melanchthons und Luthers Werken sowie innerhalb der Corpora Doctrinae
angefiihrt.

Bisher konnte man in zwei verschiedenen Werken Auskunft iiber die Druckge-
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schichte von CA und Apologie erhalten, nimlich einmal bei Heinrich Ernst Bindseil in
den Prolegomena generalia und Prolegomena specialia zu den Ausgaben im CR 26,
1858, und 27, 1859; sodann bei Josef Benzing, Eine unbekannte Ausgabe der CA vom
Jahr 1557, Wiesbaden 1956, wo Benzing im zweiten Teil eine Bibliographie der Aus-
gaben der CA (deutsch) des 16. Jahrhunderts mitgeteilt hat. Anders als Benzing fiihrt
Neuser auch die lateinischen und anderssprachigen Ausgaben an. Insofern ist seine Ver-
offentlichung seit ca. 130 Jahren die erste Zusammenstellung zur Druckgeschichte von
CA und Apologie. Allerdings hitten besonders Bindseils Ausfithrungen eine etwas aus-
fithrlichere Wiirdigung verdient. Bei Bindseil findet man noch immer die ausfiihrlichste
Einfithrung.

Nach einem Vorwort begriindet Neuser zunichst die zeitliche Abgrenzung, die sich
in der Tat allein schon von dem Abschluf} des Konkordienbuches 1580 her empfiehlt.
Sodann skizziert er die nicht-autorisierten Drucke des Jahres 1530 und begriindet knapp
manche Abweichungen von Benzing, aber auch von Heinrich Bornkamm in dessen
Ausgabe der CA in den Bekenntnisschriften der Ev.-Luth. Kirche. Wichtig und auf-
schlufireich ist sodann der Abschnitt iiber ,Die von Melanchthon bearbeiteten Aus-
gaben der Konfession und der Apologie 1531—1559%, Mit Recht macht Neuser hier gel-
tend, dafl Melanchthon nicht erst in der , Variata® von 1540, sondern schon vorher ver-
schiedentlich bei Neuausgaben den Text der CA iiberarbeitet hat. Wenn die CA variata
besonderes Aufsehen erregt hat, so hat das, wie er sagt, konfessionelle Griinde. Aller-
dings hitte hier auf den Zusammenhang mit der Reichsgeschichte, insbesondere mit den
Religionsgesprichen, hingewiesen werden sollen. Ein eigener Abschnitt ist den Cor-
pora Doctrinae in der Zeit von 1560 bis 1580 gewidmet. Ein weiterer Abschnitt behan-
delt die Aufnahme von CA und Apologie in Gesamtausgaben von Melanchthons und
Luthers Werken, ein letzter sahlie!ﬁich die anderssprachigen Ausgaben.

Was die Editionsgrundsatze betrifft, so folgt Neuser Benzing.

Die Liste der benutzten Bibliotheken (391f.) macht deutlich, mit welcher Umsicht
Neuser seine Veroffentlichung vorbereitet hat. Der Aufwand hat sich gelohnt: Neuser
kann wohl mit ziemlicher Vollstindigkeit die heute noch vorhandenen Exemplare der
verschiedenen Ausgaben mit Signatur nennen.

Nach einem Verzeichnis der benutzten Literatur sowie einer nach einzelnen Stidten
und Druckern aufgeschlisselten Literaturliste zu den verschiedenen Verlegern folgt
S.51—132 die Liste der Editionen der CA und der Apologie mit 117 Nummern. Jeder
Druck ist genau bezeichnet, so dafl sich beziiglich der Identifikation keine gréferen
Probleme ergeben diirften. An nicht wenigen Stellen sind kurz auch einige irﬁ-xaltliche
oder textliche Besonderheiten genannt, obwohl Neuser hier naturgemif} keinen Einzel-
vergleich der verschiedenen Ausgaben anstellen konnte.

Das Vornehmen und die Durchfithrung verdienen den Dank des Benutzers. Die Ver-
offentlichung ist im ganzen mit Sorgfalt hergestellt. Leider finden sich jedoch manche
Druckfehler. Folgenge seien genannt: S. 11 Z. 15 v. 0. . , kalligraphische“. — §.12 Z. 10
v.0.l. ,Zeilenabstand“. — 5.20 Z.2 v.o.l. ,Ulzen“ st. ,Ultzen®, — S§.23 Z. 12 v.0.1
~gelegentlich®. — §.23 Z.22 v.u.l. ,identisch®. — 5.25 Z.18 v.u.l. ,deutschen®. —
$.94Z.11/10v.u.l. ,ADVERSARIORUM?®. — S.111 Z. 7 v. 0. l. ,Druckerzeichen®.

Diese Druckfehler, die bei der Lektiire auffielen, erschiittern leider etwas das Ver-
trauen in die Zuverlissigkeit der zahlreichen wichtigen Einzelangaben.

In der Literaturliste hitten die jeweils am Schlufl genannten Abkiirzungen drucktech-
nisch hervorgehoben werden sollen. Bei den Fac-simile-Wiedergaben der Titelseiten
S.29f. und S. 33 hitte auf den Unterschriften gesagt werden sollen, welche Editionen
hier abgebildet sind.

Hamburg Bernhard Lobse

Zuginge zur biuerlichen Reformation. Hg. v. Peter Blickle (= Bauer und
Reformation 1). Ziirich (Chronos) 1987. 291 S.
Der vorliegende Band vereinigt Arbeiten, die im Rahmen eines vom Schweizerischen
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Nationalfonds unterstiitzten Forschungsprojekts iiber das gegenseitige Verhiltnis von
lindlicher Gesellschaft und Reformation entstanden sind. Sie dgienen der Ilustration der
Hypothese, wonach das reformatorische Gedankengut in jenen Landgemeinden beson-
ders rasch Eingang fand, die im kommunalen Bereich, von dem auch die Kirche nicht
auszunehmen ist, weit entwickelt waren. Diese These hat Peter Blickle 1985 in seinem
Buch , Gemeindereformation. Die Menschen des 16. Jahrhunderts auf dem Weg zum
Heil® erstmals vorgestellt. Der Nachweis gelingt bei den Schaffhauser Gemeinden
Hallau und Thayngen (Peter Bierbrauer), bei der Pfarrei Marbach im sanktgallischen
Rheintal (Hans von Riitte), beim Dorf Marthalen auf der Ziircher Landschaft (Peter
Kamber), beim frinkischen Wendelstein (Rudolf Endres) sowie bei 36 Landgemeinden
des badisch-pfilzischen Raumes (Rosi Fuhrmann). Dagegen ist aus den Flugschriften
der Reformationszeit kein ausgeprigtes Gemeindeverstandnis herauszulesen (Hans-
Joachim Kéhler). Gewissermafien von den Rindern her wird die vorgegebene Hypo-
these angegangen von Heinrich R. Schmidt iiber die ,Die Hiretisierung des Zwinglia-
nismus im Reich seit 1525, von Claudia Ulbrich iiber ,Geistliche im Widerstand? Ver-
such einer Quantifizierung am Beispiel des Sundgaus® und Hans-Jiirgen Goertz iiber
»Aufstindische Bauern und Taufer in der Schweiz®. Dem Mediaevisten fallt auf, daf
manches, was ihm einigermafien geldufig ist, so die Verhiltnisse im spitmittelalterlichen
Niederkirchenwesen, hier in mithsamer Kleinarbeit aus den Hand}gﬁchem gewonnen
und nicht immer ganz zutreffend dargestellt wird. Aber auch fiir ihn kénnte das Kon-
zept von der Gemeindereformation bei seinen Bemithungen um das spatmittelalterliche
Niederkirchenwesen einen niitzlichen Fluchtpunkt abgeben.
Freiburg/Schweiz Kathrin Tremp-Utz

Emidio Campi: Via Antiqua, Umanesimo E Riforma. Zwingli E La Ver-
gine Maria. (= Il tempo geile riforme religiose I). Torino, Albert Meynier Editore
1986. 116 S., kt.

Die Monographie zu Zwinglis Marienlehre besteht aus zwei Teilen. Zuerst unter-
sucht Vf. der Reihe nach den Gebrauch einschligiger Aussagen traditioneller Marien-
lehre bei Zwingli. Dabei kommt er zum Schlufl, dafl Zwinglis Mariologie eng an die
Christologie gebunden ist. Der Ziircher Reformator spricht wohl von Gottesgebirerin
und ewiger Jungfernschaft, doch haben diese Bezeichnungen eine christologische Aus-
richtung, da sie die Zwei-Naturen-Lehre stiitzen sollen. Die Mutterschaft Mariens
bezeugt Jesu Menschsein, ihre Virginitit seine priexistente Herkunft, die Gottessohn-
schaft. Die Lehre von der Unbefleckten Empfiingnis lehnt Zwingli ab, ebenso wie Aus-
sagen von der Himmelfahrt Mariens oder ihrer Miterléserschaft, Ihre eigentliche Rolle
ist die der Zeugin, darin liegt ihr Verdienst und ihre Wiirde. Theologisch wurzelt
Zwingli im Thomismus, die Kritik an der marianischen Volksfrommigkeit teilt er mit
dem Humanismus. :

In einem zweiten Teil bietet Campi eine wohl kommentierte italienische Ubersetzung
von Zwinglis ,Predigt von der ewig reinen Magd Maria“ (17. September 1522), womit
er seine Auswahlausgabe von Schriften Zwinglis in italienischer Sprache (erschienen
Turin 1985) erganzt. Die Bedeutung von Campis Abhandlung geht Gber den italieni-
schen Sprachraum hinaus, da die letzten Spezialuntersuchungen zu Zwinglis Marien-
lehre scﬁon mehrere Jahrzehnte zuriickliegen. Zudem sind sie durch die Polemik im
Gefolge des Mariendogmas von 1950 bestimmt.

Amsterdam Ulrich Gabler
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Herzog Sigmund der Miinzreiche (geb. 1427, seit 1477 Erzherzog) erbte nach dem Tod
seines Vaters (1439) die Grafschaft Tirol. 1450 und 1457 iibergab ihm Kaiser Fried-
rich T11. auch die dsterreichischen Vorlande. Ingesamt regierte Sigmund nicht ohne
Geschick. Seine Lander lebten iiber viele Jahrzehnte hinweg in relativer Ruhe. Den Ver-
lusten an Territorien (vor allem in der Schweiz) standen Eroberungen und Erwerbungen
(vor allem in Oberschwaben und in Vorarlberg) gegeniiber. In der (8sterreichischen)
Geschichtsschreibung war das Bild des Herzogs indes recht diister. Die Ursache dafiir
war meist der von Kaiser Maximilian . wieder riickgingig gemachte Verkauf der Vor-
lande an Bayern (1487) und der darin gesehene , Verrat® an den Grofimachtsplinen des
Hauses Habsburg. Auch das Urteil dges franzosischen Diplomaten Philippe de Com-
mynes, das dieser in seinen oft gedruckten Memoiren verdffentlichte (,Er war ein Mann
von wenig Verstand und wenig Ehre®), tat seine Wirkung. Aufgrund einer neuen, auf
sahlreichen Archivalien basierenden Untersuchung konnte nun Wilhelm Baum das
Bild revidieren: ,Sigmund der Miinzreiche. Zur Geschichte Tirols und der
habsburgischen Linder im Spitmittelalter® (Schriftenreihe des Siidtiroler Kul-
turinstitutes 14. Bozen, Verlagsanstalt Athesia 1987. 572 S.). In der Kirchengeschichts-
schreibung wurde Sigmund vor allem durch seinen Streit mit dem Bischof von Brixen,
Nikolaus Kardinal von Cusa, bekannt. Zwar mufite der Herzog am Ende die romische
Kurie um Absolution von Bann und Interdikt bitten (1464). Aufs Ganze gesehen hatte
er sich aber gegeniiber Papst und Bischof durchgesetzt. Auch tber das Hexenwesen
weill der Verfasser Interessantes zu berichten. Kein geringerer als Heinrich Institoris,
einer der Verfasser des beriihmten ,Hexenhammers®, war in Tirol und in der Diézese
Brixen titig (Innsbrucker Hexenprozeft von 1485). Er stiefl aber bei Landesherr und
Bischof (Georg Golser) auf grofite Zuriickhaltung, ja Ablehnung. Sein Fanatismus stief}
ab; Verfahrensmangel machten das Vorgehen verdichtig. Einer der Erzherzoglichen
Rite, Ulrich Molitor, verdffentlichte 1489 in Konstanz (wohl mit Billigung seines
Herrn) eine kritische Bestandsaufnahme vom zeitgenéssischen Hexenwahn und Hexen-
wesen, Die Hexen-,Forschung® unserer Tage, die sich mitunter recht hysterisch
gebirdet, sollte auch solche Stimmen zur Kenntnis nehmen.
Tiibingen Rudolf Reinhardt

La Chiesa e il potere politico dal Medioevo all’eta contemporanea a cura di
Giorgio Chittolini e Giovanni Miccoli. Storia d’Italia. Annali 9. Turin, Edi-
tore Giulio Einaudi 1986. 1042 Seiten.

Das Verhiltnis von Kirche und Staat ist in der Forschung oft erortert worden. In dem
vorliegenden Band, der in der Reihe ,Geschichte Italiens® erschienen ist, fassen
bekannte italienische Autoren die neueren Forschungsergebnisse iiber die Thematik
_Kirche und Staat in Italien® zusammen und informieren umfassend Gber die Kirche
und die politischen Gewalten in Italien von der Karolingischen Zeit bis zur Gegenwart.

Im Rahmen der Untersuchung wird auch eine Fiille von einschligigen angrenzenden
Problemen angesprochen, u.a. das Verhiltnis von Frauenklostern zur politischen
Gewalt, der Zehnte und die Laien, das Patronatsrecht, das Verhiltnis von Papst und
Konzil, das Bischofsbild im 15. und 16. Jahrhundert, die Ausbildung des Klerus, die
soziale Frage, die Katholische Aktion, Papst und Bischfe bis zur Errichtung der italie-
nischen Bischofskonferenzen, der italienische Episkopat und der ,fremde® Papst. Das
abschliefende Kapitel informiert tiber die katholische Universitat in Mailand.

Der Band enthilt in 25 Beitrigen fundierte Forschungsergebnisse zur Kirchen-,
Frommigkeits- und Rechtsgeschichte Italiens mit gut ausgewihlten Literaturangaben,
wobei auch die deutsche Forschung verwertet wird.
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Der Begriff , Katholische Reform® scheint sich bei verschiedenen Autoren noch nicht
durchgesetzt zu haben. So sprechen sowohl Enrico Stumpo, Mario Rosa, Roberto Rus-
coni und Alessandro Pastore von ,Controriforma“, wo man sinnvoller den Begriff
»Katholische Reform® verwendet hitte, der sich z. B. bei M. Marcocchi, La Riforma
cattolica (1968), findet. Ein sorgfiltiges Namensregister schliisselt das Werk auf, in dem
eine Fiille von interessanten Problemen angesprochen werden. Leider fehlt ein Litera-
turverzeichnis. Hervorragende Illustrationen bereichern den Text. So nimmt man das
Werk und seinen reichen Inhalt mit Dank und Anerkennung entgegen.

Freiburg Remigins Baumer

In Basel wurden 1975—1977 in und bei der Barfiilerkirche die umfangreichsten mittel-
alterarchiologischen Untersuchungen seit Jahrzehnten durchgefiihrt. Dorothee Ripp-
mann, die Leiterin der Grabungen in ihrer letzten Phase, legt nun als Hauptautorin der
Publikation ,Basel Barfiifferkirche. Grabungen 1975—1977. Ein Beitrag zur
Archiologie und Geschichte der mittelalterlichen Stadt®. (Schweizer Beitrige zur Kul-
turgeschichte und Archiologie des Mittelalters, Band 13). Olten und Freiburg im
Breisgau, Walter-Verlag 1987. A4-Format, 345 pp. und Tabellenanhang, ill.
(Str. 124,~), die fiir Ordens- und Stadtgeschichte ﬁgerraschenden Ergebnisse vor.
Glaubte man bisher, die Ansiedlung der Franziskaner sei in Basel auf unbebautem
Gelinde erfolgt, so weiff man nun, dafl die Briider sich in einem Handwerkerquartier
niederlieflen, das in der Folge ihrem Kirchen- und Klosterbau weichen mufite. Der in
Basel heftig tobende Streit zwischen Weltklerus und Bettelorden um die Begribnis-
rechte erhalt nun einen neuen Akzent, indem man durch bauarchiologische Untersu-
chungen der beiden Kirchen, die die Barfiiffer kurz nacheinander errichteten, und der
beiden Friedhofe der ausgekliigelten Begribnispolitik der Ordensbriider auf die Spur
gelcommen ist. Dies sind nur zwei Beispiele von ,, Neuigkeiten®, welche die Basler Gra-
bungen der franziskanischen Ordensgeschichte bringen. Methodisch ist die Darstellung
D. Rippmanns durch den Vergleich und die Verbindung archiologischer Befunde mit
schriftlichen Quellen von hohem Wert.
Basel Brigitte Degler-Spengler

Orthodoxes Forum. Zeitschrift des Instituts fiir Orthodoxe Theologie der
Universitit Minchen. 1.Jahrgang 1987. Heft 1, 1—123 Seiten. EOS Verlag
Erzabtei St. Ottilien. DM 20,—, Jahresabonnement DM 36, —.

‘Was zuerst einmal zweifelhaft erscheint, iiberzeugt bei niherer Priifung: Das Ortho-
doxe Forum, herausgegeben von Theodor Nikolaou, dem ersten Inhaber des neuge-
griindeten Lehrstuhls fiir orthodoxe Theologie an der Ludwig-Maximilian-Universitit
Miinchen, schliet eine Liicke unter den Fachzeitschriften, weil es folgenden Zielen
dienen will: ,Der authentischen Darstellung der orthodoxen Kirche, ihrer Theologie
und Spiritualitit — der kirchlich-theologischen Orientierung der orthodoxen Christen
in der westeuropéischen Diaspora —, dem Skumenischen Gesprich und der wach-
senden Verstindiung und Anniherung der Kirchen®. Dabei soll besonders die patristi-
sche Tradition als das ,Kerngebiet der orthodoxen Theologie® zur Sprache gebracht
werden (8. 3).

Die Aufsitze der ersten Nummer der Zeitschrift sind geeignet, diese Zielsetzung zu
veranschaulichen. Programmatisch ist der Beitrag von Theodor Nikolaou, der Text
seiner Antrittsvorlesung: ,Die Bedeutung der patristischen Tradition fiir die Theologie
heute* (6—18). Ein werteres patristisches Thema behandelt Mircea Basarab: ,Der hei-
lige Basilius als Ausleger der Schrift“ (19—32). Ein Beispiel hochbyzantinischer Spiri-
walitit gibt Franz Tinnefeld mit seiner Edition und deutschen Ubersetzung einer
»Ethopoiie auf Maria unter dem Kreuz Christi® von Georgios Lapithes (14.]h.)
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(33—59). Ulrich von Richentals Beschreibung einer orthodoxen Liturgie auf dem
Konzil von Konstanz ist der Gegenstand einer Untersuchung von Radu Constantin
Miron (60—70), wihrend Athanasios Papas ein mehr kulturgeschichtliches Thema aus
dem Leben der griechischen Minderheit im osmanischen Reich des 19. Jahrhunderts
behandelt: ,Der Maler Konstantinos Kyzikenos und einige seiner Werke® (71—82).
Alexis Kniazeff gibt dann ein schones Beispiel einer biblischen Betrachtung, die vom
Geiste der Kirchenviter inspiriert ist: ,Sur le bois de la croix (Pour une Théologie
biblique de la Rédemption) (83—86). Ein zeitgeschichtliches und zeitkritisches Thema
wird von Georgios Mantzaridis angesprochen in seinem Aufsatz ,Jugend zwischen
Authentizitit und Utopie. Zur Ambivalenz in Urteil und Verhalten griechischer
Jugendlicher* (87—94). Hier finden sich auch genaue statistische Angaben iiber die Auf-
wirtsentwicklung des Athos in den letzten 15 Jahren. Bartholomaios Archontonis han-
delt dann iiber ,Das Okumenische Patriarchat im 6kumenischen Dialog® (95—99) —
iibrigens enthlt diese erste Nummer des Orthodoxen Forums auch ein Gruflwort des
Okumenischen Patriarchen. Aufschlufireich ist der Uberblick, der von Georgios Tsetsis
gegeben wird iiber das Echo der orthodoxen Kirchen auf das Lima-Papier: ,A Synthesis
of the Responses of Orthodox Churches to the Lima Document on Baptism, Eucharist
and Ministry® (100—109). SchlieBlich sind die Rezensionen fiir den deutschsprachigen
Leser interessant, da sie sich fiberwiegend auf griechische Biicher beziehen.

Das 2. Heft des Orthodoxen Forums enthilt die Ringvorlesung der Universitit Miin-
chen im Sommersemester 1987 iiber das Thema ,Bild und Glaube® anlafilich des
1200jihrigen Jubiliums des 7. Okumenischen Konzils.

Marburg Georg Giinter Blum

Joachim Vennebusch: Die theologischen Handschriften des Stadtarchivs
K&ln. Teil 4: Handschriften der Sammlung Wallraf. K6ln/Wien: Bohlau in Komm.
1986, XII, 264 S., 8 Taf. (Mitteilungen aus dem Stadtarchiv von Ko6ln. Sonderreihe:
Die Handschriften des Archivs. H. 4.)

Mit Unterstitzung der Deutschen Forschungsgemeinschaft konnte das Historische
Archiv der Stadt Kln die Erschliefung seiner Handschriftenbestinde zigig fortsetzen.
Nachdem die drei ersten Hefte die Manuskripte der Gymnasialbibliothek aufgearbeitet
haben, widmet sich das vierte Heft den lateinischen tgeologischen Handschriften, die
der grofie Kolner Sammler Ferdinand Franz Wallraf (1748—1824) zusammengetragen
und gegen Ende seines Lebens der Stadt gegen eine Leibrente iibertragen hatte. Entspre-
chend den Interessen Wallrafs haben die 121 beschriebenen Stiicke ein etwas anderes
Profil als die entsprechenden Bestinde der Gymnasialbibliothek. Immerhin 23 Binde
sind vor 1200 entstanden, der ilteste gehdrt in die Zeit um 800 (W 29). Bemerkenswert
sind auch etliche Autographen wie die des Albertus Magnus (W 259) und der Kartiuser
Henricus de Dissen, Johannes de Indagine und Werner Rolevinck. Aus der Kélner Kar-
tiuserbibliothek stammen insgesamt 36 Handschriften, deren elf bis zur Bearbeitung
durch Vennebusch als verschollen galten. Aber auch einige auswirtige Kloster, wie
Mbnchengladbach und Steinfeld, sind in der Sammlung vertreten.

Der Bearbeiter ist mit der bewihrten Griindlichkeit und Zuverldssigkeit ans Werk
gegangen. Einige Anderungen hat die Befolgung der 1983 neugefafiten Richtlinien der
DFEG fiir die Handschriftenkatalogisierung bewirke. Sie betreffen vor allem ,spitmittel-
alterliche Gebrauchshandschriften® und neuzeitliche Buchhandschriften, die verein-
facht aufgenommen werden sollen. Ausfiihrliche Anweisungen fiir die Anlage der Regi-
ster haben eine Vereinheitlichung der Nomenklatur zum Ziel. Anderungen hat cfer
Bearbeiter, der sich dabei auf Empfehlungen von Bernhard Bischoff stiitzt, auch bei
einigen Schriftbezeichnungen durchgefihrt. Uber die Einzelheiten unterrichtet die Ein-
leitung S. X~ XI. Die z. T. farbigen Abbildungstafeln fihren einige besonders wichtige
Beispiele vor Augen.

Bonn-Bad Godesberg Severin Corsten
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Adelhard Gerke OSB: Die Benediktinerabtei Corvey. Das Heiligtum Westfa-
lens und ganz Sachsens. Die wiederentdeckte karolingische Gesamtbaukonzeption,
2. Auflage. Paderborn, Bonifatius-Druckerei 1985. 132 S.

Die erstmals 1973 zum 1100jahrigen Gedenken der Griindung des beriihmten Klo-
sters erschienene Veroffentlichung erlebt nach 12 Jahren eine neue Auflage. Zu diesem
Zweck ist sie tiberarbeitet und erginzt worden. In den letzten Jahren befafiten sich nim-
lich Archidologen und Historiker immer wieder mit Corvey. Es lagen neue Ergebnisse
vor, die in dieses Buch eingearbeitet werden mufiten. Der Verfasser hat sich darum
bemiiht, ein deutliches Bild der Entstehung der Klosterbauten zu vermitteln, das der
heutigen Forschungslage entspricht. Die historischen Arbeiten von Honselmann, Wol-
lasch u.a., die Grabungsergebnisse von U. Lobbedey und die kunstgeschichtlichen
Ermittlungen von H. Cimssen sind voll beriicksichtigt.

Dem Verfasser lag es daran, die karolingische Anlage herauszuarbeiten, die durch
spatere Verinderungen ihren urspriinglichen Charakter verloren hatte. Er zollt Aner-
kennung W. Rawe, der als erster die anfingliche Konzeption erkannt hatte. Das
Zeugnis des Paschasius Radbertus wird dafiir wortlich wiedergegeben. Insbesondere
widmet sich der Verfasser der Zahlensymbolik, wobei er die biblischen Angaben iiber
das himmlische Jerusalem heranzieht und die Mafiforderungen in den einzelnen Teilen
der Abteikirche nachweist.

Das Buch ist fiir eine weitere, an genauer Information interessierte Leserschaft
berechnet und erfiillt deren Anspriiche in hervorragender Weise. Leider sind im latei-
nischen Text (S. 18) einige Druckfehler stehen geblieben. Ebenso finden sich solche im
Literaturverzeichnis: Augustinus ,Der Gottesstaat® (statt Gottesdienst), S. 127 sind die
Namen der Herausgeber der RGG? H. Gunkel und L. Zscharnack verschrieben,

Miinster Robert Stupperich

Daniele Menozzi: Letture politiche di Gesu dall’Ancien Régime alla Rivo-

luzzione, Paideia Brescia 1979. 262 S.

Im 18. Jahrhundert ist die Bedeutung Jesu fiir die Politik sehr unterschiedlich inter-
pretiert worden. In der vorliegenden Studie werden die Verinderungen vom Ancien
Régime bis zur Franzosischen Revolution analysiert. Auch die franzosische Aufklirung
wird beriicksichtigt (Voltaire, Rousseau). Jesus konnte als gehorsam oder auch als auf-
rithrerisch hingestellt werden — die eigenen politischen Aufgfassungen bildeten fiir diese
Interpretationen den bestimmenden Hintergrund. Die Studie endet mit dem Nachweis,
daf} unter Napoleon Parallelen dieses Mannes zu Jesus behauptet wurden.

Wolfenbiittel Gerbard Miiller

Joachim Heubach (Hg.): Lutherische Kirche in der Welt. Jahrbuch des Martin-

Luther-Bundes, Folge 34, 1987. Erlangen, Martin-Luther-Verlag 1987.

Jahrbiicher versuchen die Konzentration auf aktuelle Sachthemen mit der Weite ver-
einsgebundener Arbeiten zu verbinden, um so ein Bild iiber die Zielsetzungen und die
Projekte der herausgebenden Gesellschaft der Offentlichkeit zu prisentieren. Dies
gelingt dem neuen Jahrbuch des Martin-Luther-Bundes mit den Themenbereichen:
L. Theologie und Kirche, II. Diaspora, I1I. Okumene. Eingeleitet wird der Band mit
einer Predigt iiber 1. K6n 7,23 —25 von Bo Giertz und abgeschlossen durch einen Uber-
blick iiber die Organe des Martin-Luther-Bundes.

Im L Teil mit den Aufsitzen: A. Koberle, Gottes Offenbarung in Niedrigkeit .. .;
G. Brakemeier, Rechtfertigung aus Gnade und Theologie der Befreiung . . .; K. Krefel,
Ideologie und Theologie im 20. Jahrhundert . . ., steht die theologische Reflexion iiber
Kreuzes- und Befreiungstheologie sowie die ideologiekritische Funktion der Theologie
im Mittelpunkt.

Der II. Teil mit den Beitrigen: A. Appel, Diaspora: Alte Herausforderung — neue
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Dynamik?; D. Knall, Die nichtkonfessionellen Faktoren der Diasporasituation;
W. Kahle, Bemerkungen zur Historie und Praxis des kirchlichen Ost-West-Dialogs;
'T. Fabiny, Die Lutherische Kirche Ungarns ... .; P. Schellenberg, Diaspora und Konfes-
sion fiihrt die Aspekte des Begriffs ,Diaspora® vor: konfessionelle, aber auch ,,urbane®,
ideologische, geographische, theologische und damit die ynichtkonfessionellen Fak-
toren®, um dann Eie ekklesiologische Qualitit von ,,Diaspora® im Skumenischen Hori-
zont herauszustellen (S.122£.). Am Beispiel des Ost-West-Dialogs mit gerade den
lutherischen Diasporakirchen (S. 101) und konkret am Beispiel der Diasporasituation in
Ungarn wird die Bedeutung der Arbeit des Martin-Luther-Bundes aufgezeigt.

Der III. Teil mit den Augsitzen: H. Zeddies, Von Kirchenbund zur Bundeskirche —
die Bedeutung der Leuenberger Konkordie fiir die evang. Kirchen in der DDR;
Fr. Hauschildt, Evangelisch und lutherisch 1986 ...; B. Maurer, Der 6kumenische
Luther — Revision des katholischen Lutherbildes; E. Schendel, Martin Luther und die
Juden. .., fithrt zunichst die interessante Auseinandersetzung iiber den ,kirchengriin-
denden Charakter* des Bekenntnisses (S. 151) vor Augen (Zeddies/Hauschildt), d. h.
iiber das Bekenntnis, das ,sowohl die Konstitution als auch die Kritik von Kirche im
Geist des Evangeliums moglich macht* (S.157), u.zw. in seiner Bedeutung fir die
Rezeption der Leuenberger Konkordie fiir die evang. Kirchen in der DDR (Zeddies)
und fir die Gemeinschaft der Kirchen in ,versohnter Verschiedenheit* (Hauschildr).
B. Maurer geht dann den Verinderungen im rom.-kath. Lutherbild anhand der drei
Luthertagungen der Katholischen Akademie Freiburg/Br. 1967, 1982 und 1984 nach
und E. Schendel beschreibt auf dem Hintergrund der judenfreundlichen Aufierungen
Luthers und des antijidischen Denkens seiner Zeit den ,iiberaus groben, irrationalen
Ton® seiner Judenschriften im Alter.

Tm ganzen handelt es sich um ein gelungenes Jahrbuch. Die eingefiigten Luther-Zitate
aus H. Beintker, Leben mit dem Wort, Erlangen 1985, konnten noch mit dem Fundort
versehen werden.

Heidelberg M. Plathow

Freiheit aus der Wahrheit. Erbe und Auftrag der lutherischen Reforma-
tion. Verdffentlichungen der Luther-Akademie e.V. Ratzeburg, Bd.8. Erlangen
(Martin-Luther-Verlag) 1986. 118 S., kt., DM 14,—.

Die Luther-Akademie in Ratzeburg hat ihre Tagung im Herbst des Jahres 1983 der
Wiirdigung einiger zentraler Themen in Luthers Theologie gewidmet. Die meisten
damals gehaltenen Referate sind hier nunmehr veroffentlicht.

Nach einem Vorwort von Heinrich Kraft namens des Kuratoriums der Luther-Aka-
demie sowie nach gedruckten gottesdienstlichen Ansprachen von Joachim Heubach und
Jobst Schone enthilt der Band folgende Beitrage: Heinrich Kraft, Die Willensfreiheit in
der Heiligen Schrift und bei den Kirchenvitern (15—43); Bengt Higglund, Die Frage
der Willensfreiheit in der Auseinandersetzung zwischen Erasmus und Luther (44—58);
Hermann Dietzfelbinger, Die Wahrheit als kumenisches Prinzip der lutherischen
Kirche (59—75); Torlerv Austad, Die Dialektik von Wahrheit und Freiheit in der ethi-
schen Diskussion (76—86); Friedrich Otto Scharbau, Christliche Freiheit heute
(87—102) sowie von Ulrich Asendorf, Die Weltgeschichte ist der Fortschritt im
Bewufitsein der Freiheit — Hegels lutherisches Erbe als Frage an die lutherische Theo-
logie (103—118).

Die weit gespannten Themen sollen dabei jeweils von dem im Thema des ganzen
Bandes bezeichneten Zentrum — Freiheit aus der Wahrheit — her verstanden werden.
Mit Recht haben sowohl Kraft wie auch Dietzfelbinger besonders darauf hingewiesen,
daf fiir Luther Wahrheit und Freiheit auf das engste zusammengehoren. Im iibrigen
unterscheiden sich die Beitrige begreiflicherweise voneinander in der Art und Weise,
wie sie ihr Thema angehen. Kraft hat einen sehr instruktiven Uberblick iiber sein
umfangreiches Thema gegeben, wobei er auf Anmerkungen verzichtet. Higglund teilt
eine Detailanalyse mit weitreichenden Konsequenzen mit, der man die erneute, griind-
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liche Beschiftigung mit den Quellen anmerkt. Und was Asendorf angeht, so hat er hier
in Kiirze einige der Gedanken vorgetragen, die er ausfiihrlich in seinem Buch , Luther
und Hegel. Untersuchungen zur Grundlegung einer neuen systematischen Theologie®
(1982) entfaltet hat.
Insgesamt geben die Beitrige einen guten Eindruck von der konzentrierten theologi-
schen Arbeit, die seit vielen Jahren in der Luther-Akademie in Ratzeburg geleistet wird.
Hamburg Bernbard Lobse

Bernd Jaspert: Frommigkeit und Kirchengeschichte. EOS Verlag, Erzabtei

St. Ottilien 1986. 122 S.

Diese Schrift hat der Verfasser seinem Lehrer Winfried Zeller gewidmet, der auf pro-
testantischer Seite schon zu einer Zeit auf die Bedeutung der Frommigkeit hingewiesen
hat, als dies nicht en vogue war. Auf seinen Spuren regt B. Jaspert an, , die Frommigkeit
als Aufgabe der Kirchengeschichte wieder neu zu schen und ernst zu nehmen®. Er ver-
weist zundchst auf , die Rehabilitation der Kirchengeschichte als historisch-theologische
Wissenschaft®, indem er den Weg ,,von Karl Barth zu Gerhard Ebeling® aufzeigt. Dann
jedoch wird ein ,Defizit der Kirchengeschichte in der Frommigkeitsforschung® konsta-
tiert. Zwar gebe es — vor allem bei Germanisten und im rémisch-katholischen Bereich
— neuere Darstellungen und auch neue Impulse, indem nicht mehr nur die Frémmigkeit
von Einzelpersonen, sondern auch Volksfrommigkeit analysiert werde, aber der Ver-
fasser hilt doch eine ,Neubesinnung® fiir notwendig. Dazu leistet er einen Beitrag,
indem er auf Dietrich Bonhoeffer hinweist unter dem Stichwort »~Frommigkeit im reli-
gionslosen Christentum®. Ein anderer Abschnitt ist Karl Rahner gewidmet (,Christ-
liche Weltfrémmigkeit*), bevor ,Konsequenzen und Aufgaben fiir die Frémmigkeits-
forschung* gezogen und Erwigungen ,zur Methode einer Geschichte der christlichen
Frommigkeit” angestellt werden.

Die Schrift ist in grofien Partien ein Forschungsbericht. Zugleich aber werden Anre-
gungen gegeben und Defizite festgestellt. Ob diese in Zukunft beseitigt werden, wird
davon abhingen, was aufgenommen werden wird. Vielleicht kann auch der Autor selbst
zur Verminderung der von ihm konstatierten Liicken beitragen.

Wolfenbiittel Gerhard Miiller

]

Im Annuarium Historiae Conciliorum 17, 1985, S. 243—251, behandelt Joseph
A. Fischer Anlaf, Datierung, Teilnehmerkreis und Quellen einer fiir das Friihjahr 253
ansetzbaren antinovatianischen Synode in Antiochien.

Bonn Heiner Faulenbach

Eine Reihe wichtiger Ergebnisse der Jahrestagung 1986 der Kommission zur Erfor-

schung des Kirchenkampfes in Westfalen zum Thema ,Kirchenkampf in Westfalen®

liegen im Jahrbuch fiir Westfilische Kirchengeschichte®, Bd.80/1987, vor.
Bonn Heiner Faulenbach

Unter dem Titel Die feministische Eroberung der Theologie, Verlag C. H.
Beck, Miinchen 1987, gibt Uwe Gerber einen recht instruktiven Uberblick iiber Ten-
denzen, Themen und Probleme einer Stromung, die Kirche und Kultur verindern will.
Das Taschenbuch erlaubt eine erste Orientierung tiber die differenzierbaren Positionen
der einzelnen Vertreterinnen und es zwingt sich nach der Lektiire die Frage auf, ob
nicht die Zeit wieder einmal heranreift, falsche und rechte christliche Lehre bekenntnis-
miflig festzustellen.
Bonn Heiner Faulenbach
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In der zweiten, neubearbeiteten Auflage erschien 1987 im Verlag E. Franz, Metzingen,
und im Okumenischen Verlag, Liidenscheid, von Ernst Giese unter dem Titel Und
flicken die Netze eine mit Dokumenten abgesicherte, den persénlichen Standort des
Verf. offenlegende Darstellung zur Erweckungsbewegung des 20. Jahrhunderts, 228 S.,
DM 19,80. Diese schildert schwerpunktmafig die konfliktreiche Entstehungsge-
schichte der Pfingstbewegung in Deutschland von 1907 bis 1911 wie die seither anhal-
tenden, vielschichtigen negativen Einstellungen theologischer und kirchlicher Art
gegeniiber charismatischen Gruppierungen und die zaghaften Ansitze zu deren Uber-
windung.
Bonn Heiner Faunlenbach

Anliflich der 400jihrigen Wiederkehr des Geburtstages von Johann Valentin
Andreae wurde in Amsterdam ein internationales Symposium durchgefithrt und
zugleich in den Riumen der Bibliotheca Philosophica Hermetica, Bloemgracht 19, in
eindriicklicher Weise die in Druckwerken faflbare hermetische Tradition in der Form
einer Ausstellung vorgestellt. Im Mittelpunkt standen , Die Manifeste der Rosen-
kreuzerbruderschaft®. Der 144 Seiten starke, in der Bibliothek erhiltliche Katalog
ist nach den Worten seines Bearbeiters Carlos Gilly, ein ,Beitrag zur Losung einiger
noch umstrittener Fragen sowohl der Bibliographie wie auch der Interpretation des
frithen Schaffens von Andreae®. Alle Exponate werden ausfiihrlich kommentiert. Man
erhilt dadurch einen intensiven Einblick in das verborgene Geflecht der Uberliefe-
rungen. Der Katalog reprisentiert den derzeitigen Forschungsstand und er will zu wei-
teren Untersuchungen in dem schwierigen Gebiet der hermetischen Literatur anregen.
Zahlreiche stilistische Versehen mindern den auch in seinen Abbildungen informativen
Katalog kaum in seinem Wert.
Bonn Heiner Faulenbach

Richtigstellung:

In ZKG 98,2 (1987), S. 245—253 hat Herr Dietrich Blaufufl meine Dissertation bespro-
chen (Matthias Benad, Toleranz als Gebot Christlicher Obrigkeit. Das Biidinger Patent
von 1712. Hildesheim, Gerstenberg Verlag, 1983. Studia Irenica Bd. XXVII = SI 27).
Die Rezension enthilt eine Reihe falscher Angaben. Ich stelle folgendes richtig:

— B. gibt meinen Vornamen S. 245, Anm. 1 und 2 mit Martin an. Ich heifle Matthias.

— B. schreibt S.245, Anm.1: ,In den Anmerkungen dieser Rezension genannte
Literatur findet sich simtlich nicht bei Benad; auch die nur nach den Nummern der
Piet.-Bibliogr. (wie Anm.14) nachgewiesenen Titel“ (Hervorhebung vom Rezen-
senten). B. fithrt u.a. jedoch weithin bekannte Werke, wie etwa Paul Griinbergs
Spener-Monographie oder Martin Greschats Sammelband ,,Zur neueren Pietismusfor-
schung® an (S. 250 Anm. 42 u. 48), die in meinem Literaturverzeichnis aufgefiihrt sind.
Vor aﬁem nennt B. aber Literatur, die erst nach Abgabe der Dissertation im Sommer-
semester 1980 erschienen ist, so in den Anm. 14, 28, 35, 37, 38, 39, 40, 47, 51, 64a, 65.
Wirkliche Erginzungen (wie in Anm. 34, 77) lassen sich an einer Hand abzahlen und
sind durchweg peripher.

— B. schreibt S. 249f.: , Andererseits hat sich Vf. nun doch auch wieder erreichbare
Hilfsmittel entgehen lassen® und nennt Deckers Verzeichnis der Inspiriertenliteratur
aus der ,Sammlung Mérschel, Milzers Bibliographie wiirttembergischer Pietisten und
die Sonderbibliographie zur Wirkung des Pietismus in Staat, Recht, Wirtschaft und
Gesellschaft in Greschats erwihntem Sammelband. Ich habe diese Hilfsmittel jedoch
benutzt, soweit sie vorlagen. Deckers Verzeichnis wurde erst 1981 publiziert. Die
,Sammlung Mbrschel* stand mir jedoch im Biidinger Archiv zur Verfiigung. IThre
Binde wurden, sofern benutzt, einzeln angegeben.
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— Der Rezensent schreibt zur Publikationslage S.245: ,,1983 erschien die Arbeit als
ortsgeschichtliche Untersuchung®, namlich als Bd. XI, 1983, der Biidinger Geschichts-
blitter. ,1983 erschien die Arbeit abermals in der zur Rezension vorliegenden Form*,
also als SI 27. Richtig ist aber, dafl meine Dissertation zuerst im Sommer 1983 in unge-
kiirzter Fassung als SI 27 erschien. Die gekiirzte Biidinger Fassung lag erst im Sommer
1984 vor. Die Veroffentlichung als SI 27 war meine Reaktion darauf, daff die abgespro-
chene, eineinhalb Jahre lang arbeitsintensiv vorbereitete Kooperation zwischen
Biidinger Geschichtsverein und Christian-Kaiser-Verlag gescheitert war, weil die dem
Verein zugesagten kommunalen Zuschiisse zugleich der lokalen Wirtschaftsférderung
zugutekommen sollten. Der Verlag sah sich aus Kostengriinden jedoch nicht in der
Lage, den Auftrag an eine Druckerei im Biidinger Raum zu vergeben.

— Der Rezensent fihrt fort: ,,1983 erschienen aus der Arbeit die Abschnitte 5.1. und
5.2. — nun ein drittes Mal! — als umfangreicher Aufsatz® in Pietismus und Neuzeit,
Bd. 8, 1982 (1983).

Es trifft jedoch nicht zu, daff damit eine Dreifachverdffentlichung vorliege. Der Auf-
satz enthilt bis auf wenige, fiir das Verstindnis unerlafiliche Passagen den Abschnitt
5.2. meiner Dissertation, der in den Biidinger Geschichtsblittern Bd. 11 nicht enthalten
ist. Er erschien nach lingerer Vorarbeit fast gleichzeitig mit SI 27. Die Zergliederung in
gekiirzte Hauptuntersuchung und selbstindigen Aufsatz ergab sich aus der urspriing-
lich geplanten Zusammenarbeit mit dem Verlag, bei der eine ungekiirzte Veréffentli-
chung nicht vorgesehen war. Nachdem die Kooperation gescheitert und SI 27
erschienen war, habe ich die gekiirzte Fassung meiner Untersuchung dem Biidinger
Geschichtsverein auf dessen Bitten hin zur Verfiigung gestellt.

Bad Homburg Matthias Benad

Fiir Form und Inhalt von Rezensionen haben deren Verfasser die Verantwortung. Von
tatsichlichen oder vermeintlichen Verunglimpfungen, die auch von anderer Seite an der
oben genannten Rezension beanstandet worden sind, distanziert sich der Redakteur des
Rezensionsteils ausdriicklich.
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Ausschreibung

Anlifilich des 250jihrigen Bestehens der Institution
des Universititspredigeramtes an der Georg-August-Universitdt Gottingen

schreibt die Universititskirchendeputation der Universitit Gottingen

eine wissenschaftliche Preisarbeit zum Thema:
»Die Universititsprediger in Gottingen.
Die Institution und die Personen von 1742 bis zur Gegenwart®

aus.

Der besten Arbeit werden DM 4.000,— zuerkannt.
Die Preissumme kann auch geteilt werden.

Die Arbeit ist nur mit einem Stichwort zu versehen und zusammen mit einem
verschlossenen Brief, der den Verfassernamen enthilt,

bis zum 31.12. 1991 (Poststempel)

beim Prasidenten der Georg-August-Universitit Gottingen als Vorsitzendem
der Universititskirchendeputation, 3400 Géttingen, Gofllerstrafle 5—7, einzureichen.

Die Entscheidung iiber die Zuerkennung des Preises trifft die Universitatskirchen-
deputation im Frithjahr 1992.
Sie wird im Rahmen einer &ffentlichen Veranstaltung bekanntgegeben.

Der Rechtsweg gegen die Entscheidung ist ausgeschlossen.



Arthur J. Droge
Homer or Moses?

Early Christian Interpretations of the History of Culture

George Eliot wrote in Daniel Deronda: “Man can do nothing without the
make-believe of a beginning.” The present book is a study of how, in the
last centuries of antiquity, Christianity was able to fashion a new
beginning of the world and of mankind — a beginning based not on the
myths of Homer or Hesiod, but on those of Moses.

The subject of the book is a group of writers, commonly known as
“apologists”, in whose works it is possible to discern the initial steps
towards a Christian interpretation of the history of culture. Their
achievement was revolutionary, marking the beginning of a new
understanding of history within the thinking of the early church and,
indeed, western antiquity as a whole.

Survey of contents:

I. Introduttion: Homer or Moses?
II. Genesis and Jewish Historiography
III. Justin and the Restoration of Philosophy
IV. Tatian and the Wisdom of the Barbarians
V. Theophilus and the Idea of Progress
VI. The History of Culture in the Alexandrian School
VII. Eusebius: The History of Culture as Praeparatio Evangelica
Conclusion, Bibliography

1988. X1V, 220 Seiten (Hermeneutische Untersuchungen zur
Theologie 26). ISBN 3-16-145354-9 Leinen. DM 98,—
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Beilagenhinweis

Dieser Ausgabe liegen Prospekte des J.C.B. Mohr Verlages, 7400 Tiibingen, und des
Verlages der Osterreichischen Akademie der Wissenschaften, A-1010 Wien, bei.
Wir bitten unsere Leser um Beachtung.
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Historische statistische Beschreibung der
Kirche des Alten Reiches

Herausgegeben vom Max-Planck-Institut fiir Geschichte

NEUE FOLGE, BAND 24

Die Bistiimer der Kirchenprovinz Salzburg
Das Bistum Freising 1:

Das Augustinerchorherrenstift Dietramszell

Bearbeitet von Edgar Krausen
GroR-Oktav. XIV, 400 Seiten. 1988. Ganzleinen DM 186,-
ISBN 311010983 2

Zuwor erschienen:
NEUE FOLGE, BAND 17/1
Die Bistiimer der Kirchenprovinz Koéln
Das Bistum Miinster 4,1:
Das Domstift St. Paulus zu Miinster

Bearbeitet von Wilhelm Kohl
GroR-Oktav. XVI, 753 Seiten. 1987. Ganzleinen DM 268,-
ISBN 311011030 X

NEUE FOLGE, BAND 23
Die Bistiimer der Kirchenprovinz Koln
Das Bistum Miinster 5:
Das Kanonissenstift und Benediktinerkloster Liesborn

Bearbeitet von Helmut Miiller
GroR-Oktav. XIV, 404 Seiten, 5 Klapptafeln. 1987.
Ganzleinen DM 188, ISBN 311 011002 4
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Bernd Mathias Kremer

Der Westfilische Friede in
der Deutung der Aufklirung

Zur Entwicklung des Verfassungsverstindnisses im Heiligen
Roémischen Reich Deutscher Nation vom Konfessionellen
Zeitalter bis ins spate 18. Jahrhundert

Die Verfassungsprobleme des Hl. Rém. Reiches haben in neuerer Zeit verstirkt das
Interesse der Wissenschaft gefunden und zu einer vertieften Sicht seiner Institutionen
gefithrt. Der Westfilische Friede hat iber 150 Jahre als Grundgesetz die Verfassung
des Reiches bestimmt und damit die deutsche Geschichte nachhaltig geprigt.

Die vorliegende Arbeit stellt sich der Aufgabe, die Wandlungen des Verfassungsver-
standnisses vom Héhepunkt des Konfessionellen Zeitalters bis ins spite 18. Jahrhundert
in der Interpretation der Bestimmungen des Westfilischen Friedens wie auch der ihn
prigenden Friedensidee aufzuzeigen. In seiner Interpretation wird exemplarisch die
Fortentwicklung der Reichsverfassung sichtbar. Die Untersuchung zeigt diese
Entwicklungstendenzen auf, wobei die umfangreiche publizistische Literatur
insbesondere des mittleren und spiten 18. Jahrhunderts ausgewertet wird. Es zeichnet
sich dabei der Beitrag der Publizistik fir die ,moderne Ordnung® der staatlichen und
staatskirchenrechtlichen Verhiltnisse ab, die der Verfasser schwerpunktmifig
untersucht. Zugleich wird deutlich, daff das positive Recht und seine Auslegung als
eigener Strang in einer gewissen Eigenstindigkeit neben der rechtsphilosophischen
Literatur auf die nachfolgenden Zeiten stirker eingewirkt haben, als gemeinhin
angenommen wird.

Das Buch stellt auch das Verhaltnis von Reich und Territorien sowie die wesentlichen
Reichsinstitutionen dar, wie sie nachhaltig durch die behandelte Literatur bestimme
und modifiziert worden sind.

1988. Ca. 340 Seiten (Jus Ecclesiasticum 37).
ISBN 3-16-645392-X Leinen. Ca. DM 78,—
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DIE KIRCHEN DER WELT

Herausgegeben von Hans Heinrich Harms, Hanfried Kriiger,
Giinter Wagner, Hans-Heinrich Wolf 1

Band XIX:
Die Russische Orthodoxe Kirche

Herausgegeben von
Metropolit Pitirim von Volokolamsk und Jurjev

Oktav. XVI, 453 Seiten, 17 Abbildungen, 32 Tafeln. 1988.
Gebunden DM 128,- ISBN 311 011399 6

Nach langer sorgfiltiger Vorbereitung liegt nun zum 1000jdhrigen Jubi-
ldum die Selbstdarstellung der Russischen Orthodoxen Kirche, einer der
groRen und geistig eigenstidndigen orthodoxen Kirchen vor. Der Band,
der auch Illustrationen enthéilt, die zum Verstindnis der Konzeption
russisch orthodoxer Kirchen, deren geistlicher Rdume und ihres geistli-
chen Lebens beitragen, schildert Geschichte und Gegenwart dieser Kirche
(z.B. Chroniken - Das liturgische Leben — Personliche Frommigkeit -
Theologie - Kirchliche Kunst - Sakrale Baukunst). Den Autoren, Mitarbei-
tern Erzbischof Pitirims, gelingt es, die Spiritualitdt dieser Ostlichen
Kirche verstidndlich zu machen und dabei zugleich die Beziehung zum
Staat durch die Jahrhunderte zu schildern. Dabei wird auch die schwierige
Situation seit 1917 so beriicksichtigt, daR sich der Leser ein Bild der innen-
politischen Probleme und der besonderen Bedrédngnis der orthodoxen
Kirche dieser Jahre machen kann. Fiir die jiingste Zeit wird der Freiraum
deutlich, den sich diese Kirche immer wieder erkédmpft. Der Band berichtet
iiber eine Kirche, die im Westen nicht genug bekannt ist und bei der sich
christlicher Glaube und Treue zum Evangelium und zur kirchlichen Tradi-
tion mit einem starken Heimatgefiihl verbinden, das auch in einem athei-
stischen Staat Ausdruck findet
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Nikolaus Narger |

Das Synodalwahlsystem in den
deutschen evangelischen Landes-
kirchen im 19. und 20. Jahrhundert

Theologische wie juristische Grundfragen des evangelischen Kirchenrechts und
Kirchenbegriffs prigen das kirchliche Wahlrecht.

Der Gestaltung und Besetzung der Synode der Landeskirche als des ranghdchsten
Vertretungsorgans kommt hierbei besondere Bedeutung zu. Es geniigt nicht,
unbedacht staatliche oder kommunale Wahlformen zu iibernehmen, wie sich
insbesondere am Eindringen kirchenfremder Krifte in die kirchlichen Vertretungs-
organe wihrend der nationalsozialistischen Herrschaft und im Kirchenkampf
gezeigt hat.

Doch darf auch der Wunsch nach Abwehr erkannter Gefahren mit Mitteln
kirchlicher Gesetzgebung nicht zur Begriindung neuer kerngemeindlicher
Bestrebungen fiihren. Ebensowenig, wie das kirchliche Wahlrecht unter Berufung
auf ein — fiir den staatlichen Bereich begriindetes — Demokratieverstindnis fiir
Neuerungsversuche benutzt werden kann.

Das Recht und die Pflicht des Kirchengliedes zur Wahl, wie sie die Reformatoren
unter Berufung auf die Schrift verstanden haben, ist auch heute noch Richtschnur
fiir die kirchliche Wahlgesetzgebung. Von der Urgemeinde tiber die Reformations-
zeit beschreibt das Buch vor allem die Anfinge kirchlicher Synodalwahl im 19.
Jahrhundert, zeigt dic widerstreitenden Ansichten zur Verfassungs- und
Wahlgesetzgebung nach Ende des landesherrlichen Kirchenregiments, die
Verletzlichkeit des Systems der unmittelbaren Wahl unter dem Einflufl des
Nationalsozialismus und die Neubesinnung auf die reformatorischen Grundlagen
und Vorgaben der Schrift bei der Gesetzgebung nach dem Ende des Zweiten
Weltkrieges.

1988. Ca. 320 Seiten (Jus Ecclesiasticum 36).
ISBN 3-16-345111-X Leinen. Ca. DM 78,—
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UNTERSUCHUNGEN

Die Verwendung des Christogramms
durch Konstantin im Jahre 312

Von Hans Reinhard Seeliger

i

Uber die Umstinde des Sieges Kaiser Konstantins an der Milvischen Briicke
am 28. Oktober 312! liegen bekanntlich vier zeitgendssische Quellen vor:

(1) Anspielungen innerhalb einer Lobrede, die ein uns namentlich nicht
bekannter, nicht-christlicher Panegyriker auf Konstantin in dessen Beisein
aller Wahrscheinlichkeit nach in der Trierer Residenz im Spitsommer 313,
also ein knappes Jahr nach dem Sieg, gehalten hat. Der Sieg erscheint hier als
Frucht der Beharrlichkeit und Konsequenz Konstantins, seiner Furchtlosig-
keit gegeniiber dem tibermichtigen Heer seines Gegners Maxentius und der
Aufmunterung durch einen nicht niher bezeichneten, aber dem Konstantin
nahen Gott, mit dem dieser auf alle Fille ein Geheimnis teilt. Dic, quaeso,
quid in consilio nisi divinum numen habuisti? — Sag, ich bitte Dich, welchen
Ratschlag bzw. welche Eingebung hast Du bekommen, wenn nicht die eines
gottlichen Wesens??

(2) Weitaus konkreter sind die Mitteilungen, die Laktanz als christlicher
Zeithistoriker in seiner politischen Kampfschrift iiber die Art, wie die ver-
schiedenen Christenverfolger umgekommen sind, macht: Er bestitigt die
militirische Uberlegenheit des Maxentius, der bei der Belagerung Roms
einen Ausfall aus der Stadt versucht, um den Belagerer, der bei der Milvi-
schen Briicke aufgezogen ist, jenseits des Tiber zu schlagen. Um ihm den
Weg nach Rom abzuschneiden, wird eine Briicke tiber den Tiber abgebro-
chen. Damit aber behindert der Gegner selbst die Maglichkeit seines Riick-
zuges. Als der militirische Ausfall scheitert, ertrinkt Maxentius auf dem
Riickzug in den Fluten des Tiber.

* Der Studie liegt die Antrittsvorlesung zugrunde, die der Verf. am 24.6. 1987 an
der Universitit-Gesamthochschule-Siegen gehalten hat.

1 Zur Datierung: M. R.-Alfoldi/D. Kienast, Zu P. Bruuns Datierung der Schlacht
an der Milvischen Briicke = Jahrbuch fiir Numismatik und Geldgeschichte 11 (1961),
33/41.

2 Panegyrici latini XII (IX), hier 4,1 (273,21 Mynors; II 126 Galletier).

Zuschr.£.K.G. 2/89 i
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Lactantius, der 314/5 oder 315/6 schreibt,? fiihrt den Sieg auf das Walten
der Hand Gottes iiber den Schlachtreihen zuriick, nachdem Konstantin einer
im Traum empfangenen Mahnung nachgekommen war, das caeleste signum
dei* auf den Schilden seiner Soldaten anzubringen. Was es mit diesem himm-
lischen Zeichen Gottes auf sich hat, soll hier nochmals Gegenstand niherer
Betrachtung sein.?

(3) Eusebius von Caesarea, der von diesen Vorgingen im 9. Buch seiner
Kirchengeschichte berichtet, das in erster Auflage entweder 315 oder wenig
friher entstanden ist und in seine jetzige Form 317 gebracht wurde,® weifl
von diesem Traum und von jenem Zeichen auf den Schilden der konstantini-
schen Truppen nichts. Nach seinem Bericht betete Konstantin beim Marsch
auf Rom zu Gott und Jesus Christus, wihrend der Gegner Maxentius Zau-
berpraktiken (yonteiav pexavaic) vertraute. Die Schlachtenschilderung ist im
wesentlichen dieselbe, nur erfahren wir zusitzlich, daf es sich bei der Briicke, die
Maxentius zum Verhingnis wurde, um eine Pontonbriicke handelte. Auch fiir
Eusebius ist die gottliche Macht mit Konstantin verbunden. Dies findet sich am
deutlichsten in dem Einfall des Theologen ausgedriick, eine typologische Paral-
lele zwischen Mose und Konstantin, bzw. dem Pharao und Maxentius zu ziehen.
Da jener wie der Pharao in den Fluten versank — hier der Tiber, dort das Rote
Meer —, konnte Konstantin wie Mose einen Triumph iiber einen Tyrannen
feiern. Konstantin wird so zum neuen Mose — und zum neuen Volksfithrer! Gott
hat all dies wunderbar (napadoEétatov) eingerichtet.

Das von Laktanz erwihnte Zeichen kehrt bei Eusebius erst post festum wieder:
Konstantin [aft in der Stadt ein Standbild seiner selbst mit dem ,,Zeichen des heil-
bringenden Leidens in der Hand“ (to® owtneiov toématov médovc) aufstellen.”

(4) Der vierte Bericht iiber das Ereignis findet sich in der Biographie Kon-
stantins, die vermutlich ebenfalls Eusebius geschrieben hat, und zwar als alter

} Zu Datierung, literarischer Eigenart und Abhingigkeiten J. L. Creed, in der Einlei-
tung zu seiner Ausg. von Lactantius, De mortibus persecutorum (Oxford 1984),
XXXIV{. mit Hinweisen auf die Literatur zur Datierungsfrage seit der Edition von J.
Moreau = SChr 39 (1954) sowie A.S. Christensen, Lactantius the Historian. An Ana-
lysis of the De Mortibus Persecutorum (Copenhagen 1980) = Opuscula graecola-
tina 21, 62/81.

# De mort. pers. 44,5 (62 Creed).

5 Die iltere Literatur bei N. H. Baynes, Constantine the Great and the Christian
Church = The Raleigh Lecture on History 1929, mit einem Vorwort von H. Chadwick
(London 21972), 60/5.

6 Die ilteren Datierunfstheorien von Schwartz (H. E. 'IX: 315; 2IX: nach 323) und
Laqueur ('IX: nach 313; ?IX: 317) faft pragnant zusammen: H. Emonds, Zweite Auf-
lage im Altertum, Kulturgeschichtliche Studien zur Uberlieferung der antiken Kultur
(Leipzig 1941) = Klass.—piilol. Stud. 14, 37/41; die Ansicht Laqueurs wird von Bard
in seiner Edition der H.E. (SChr 73, 1952) und R.M. Grant, Eusebius as Churcﬁ
Historian (Oxford 1980), 11/3, geteilt. Eine ntitzliche Ubersicht der verschiedenen
Theorien bei M. Gédicke, Geschichte als Mythos. Eusebs ,,Kirchengeschichte® (Frank-
furt — Bern — New York — Paris) = Europ. Hochschulschr. XXIIT, 307, 20; 177.

7 Bus. H.E. IX 9,110 (GCS 9,2, 826,20/832,10 Schwartz).
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Mann, nach dem Tod des Kaisers, zwischen 337 und 339/40.% Dieser Bericht
zeigt uns, dafl gut fiinfundzwanzig Jahre nach dem Sieg vor Rom dessen
Umstande lingst in Form einer Legende erzihlt werden. Diese Legende gibt
Fusebius wieder. Thr Wachstum kann man literarisch nachweisen, so wie es
Heinz Kraft getan hat.® Zum Bericht vom Gebet und Traum'® Konstantins
vor der Schlacht sind nimlich noch zusitzlich eine Vision des Kaisers
getreten sowie die Befragung der Priester dieses Gottes, dessen Zeichen er
zweimal geschaut hatte. Eusebius kombiniert die Legende mit einer Beschrei-
bung der Kaiserstandarte, die er aus eigener Anschauung kennt und an der
das geschaute heilbringende Zeichen (10 cwmjglov onpeiov) angebracht war,
welches der Kaiser auch an seinem Helme fiir gewdhnlich trug, wie Eusebius
schreibt.!!

Da dies, wie uns die Numismatik lehrt,'? in der Tat der Fall war, ist Euse-
bius’ zweiter Bericht trotz der legendarischen Ziige nicht wertlos; die histo-
rische Kritik jedoch hat von Laktanz auszugehen. Nicht nur, weil er den alte-
sten Bericht bietet, sondern weil dieser vermutlich im Kern auf eine nicht-
christliche, hofische Quelle zuriickgeht.!® Es ist namlich offenkundig, dafl im
Bericht des Lactantius die direkte Erwihnung des Christusnamens nur zur
Erklirung jenes Zeichen auf den Schilden erlduternd angefiigt wird,'* wel-
ches in einer ganz allgemeinen Art als signum dei'® bezeichnet wird, so neu-
tral, wie sie das fiir den nicht-christlichen Panegyriker oder die Senatsin-
schrift vom Konstantinsbogen in Rom (313 oder 315)' typisch ist und in
einer Weise, die sich von der sonstigen Bezeichnung als ,Heilszeichen“!”
oder ,Zeichen des heilbringenden Leidens“!® unterscheidet und bereits
christlich-theologische Reflexion zeigt.

§ Zu den frither diskutierten Authentizititsproblemen vgl. F. Winkelmann in seiner
Neuedition der V. C. = GCS Eus. 1,1 (1975), LVI{.

9 Kaiser Konstantins religiose Entwicklung (Tibingen 1955) = Beitr. z. hist.
Theol. 20, 19f. (Anm. 1).

10 Vgl, zum Traummotiv: A. Grillone, Il labaro ed il sogno miracoloso nella Vita
Constantini (Patrol. Gr. XX) = Vet. Chr. 8 (1971), 49/54.

11V, C. T28/40 (96/101 Winkelmann).

12 K. Kraft, Das Silbermedaillon Constantins des Groflen mit dem Christusmono-
gramm auf dem Helm = Jahrb. f. Numism. u. Geldgesch.5/6 (1954/55), 151/78,
erneut: H. Kraft (Hg.), Konstantin der Grofle (Darmstadt 1974) = Wege d.
Forsch. 131, 297/344, nochmals K. Kraft, Gesammelte Aufsitze zur antiken Geldge-
schichte und Numismatik 2 (Darmstadt 1985), 95/142; P. Bruun, The Christian Signs
on the Coins of Constantine = Arctos. Acta philologica Fennica N. S. 3 (1962), 5/35.

13 So schon H. Kraft, Religidse Enr.wicElung, 21 (Anm.); vgl. auch Christensen,
a.a.0. 75/8.

14 H. Kraft, Religiése Entwicklung, 21 (Anm.).

15 Lact., De mort. pers. 44,5 (62 Creed).

16 CIL 6,1, 1139 (= ILS 694). Vgl. hierzu: G. Bonamente, Eusebio, Storia ecclesia-
stica IX 9 e la versione cristiana del trionfo di Costantino nel 312 = L. Gasperini (Hg.),
Seritti sul mondo antico in memoria di Fulvio Grosso (Rom 1981) = Univ. di Macerata.
Pubbl. Fac. di Lett. 9, 55/76, hier 61.

17 Eus., H.E. IX 9,11 (832,10 Schwartz); Eus., V. C. I 31,3 (31,14 Winkelmann);
vgl. auch 40,2 (36,19).

18 Eys,, H.E. IX 9,10 (832,7).
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II

Das Gotteszeichen wird bei Laktanz beschrieben: transversa X littera,
summo capite circumflexo!® — ,der quergestellte Buchstabe X wurde an der
oberen Stelle umgebogen®. Das ergibt ein Zeichen, das nicht dem uns
bekannten Christogramm aus X und P, den Anfangsbuchstaben von
XPICTOC, entspricht und deshalb hat man diese Stelle verschiedentlich
emendieren wollen.”® Wie aber die Diskussion gezeigt hat, ist das vollig
unndtig, denn das Zeichen mit dem quergestellten Balken war durchaus
bekannt. Und zwar, darauf haben bereits Paap 1959 sowie Aland 1963/64
aufmerksam gemacht, als Abkiirzung fiir griech. orawpde, Kreuz;?! tau und
rho aus der Wortmitte wurden so kontrahiert, so dafl wir es dabei statt mit
einem Chi-Rho mit einem Tau-Rho zu tun haben, statt mit dem Christo-
gramm mit dem Staurogramm. Dieses ist um 200 zum ersten Mal belegt und
taucht in einer Vielzahl von Papyri vom 3. bis 6. Jh. auf, z. B. im Papyrus
Bodmer II mit dem Text von Joh 14—21 (um 200),?2 aber auch spiter noch

19 De mort. pers. 44,5 (62).

0 H. Grégoire nach M. Sulzberger, Le symbole de la croix et les monogrammes de
Jésus chez les premiers chrétiens = Byzantion 2 (1925), 337/448, hier 406/7 (auch
separat Liittich 1926); A. Alféldi, Hoc signo victor eris. Beitrige zur Geschichte der
Bekehrung Konstantins des Groflen = Th. Klauser/ A. Riicker (Hg.), Pisciculi. Studien
zur Religion und Kultur des Altertums. Franz Joseph Délger . .. dargeboten (Miinster
1939) = AuC Erg.bd. 1, 1/18; erneut: H. Kraft (Hg.), Konstantin, 224/46, hier 229; J.
Moreau = SChr. 39,2, 434f.; R. Egger, Das Labarum, die Kaiserstandarte der Spitan-
tike (1960) = ders., Romische Antike und frithes Christentum 2 (Klagenfure 1963),
325/44, hier 326/8. Zur Kritik: J. Vogt [innerhalb einer Bespr. von P. Franchi de Caval-
lieri, Constantiniana (Vatikan 1953) = Studi e testi 171] = Gnomon 27 (1955), 44/8
sowie = RAC 3, 321/5 5. v. Constantinus der Grofie; H. J. Marrou, Autour du mono-
gramme constantinienne (1959) = ders., Christiana tempora. Mélanges d’histoire,
d’archéologie, d’épigraphie et de patristique (Rom 1978) = Coll. de IEc. frang. de
Rome 35, 239/52, hier 239/46; zum ganzen Problem insbesondere J. Rougé, A propos
du manuscrit du ,De mortibus persecutorum® = J. Fontaine/M. Perrin (Hg.), Lac-
tance et son temps. Recherches actuelles (Paris 1978) = Théol. hist. 48, 13/23, hier 19/
23.

2l A.H.R. Paap, Nomina Sacra in the Greek Papyri of the First Five Centuries
A.D. The Sources and Some Deductions (Leiden 1959) = Papyrologica Lugduno-
Batava 8, 98; 112f. s.v. CTAYPOC; K. Aland, Bemerkungen zum Alter und zur Ent-
stehung des Christogramms anhand von Beobachtungen bei P® und P7> = ders., Stu-
dien zur Uberlieferung des Neuen Testaments und seines Textes (Berlin 1967) = Arb.
z. ntl. Textforsch. 2, 173/9.

22 NT 66, in: K. Aland (Hg.), Repertorium der griechischen christlichen Papyri 1:
Biblische Papyri (Berlin-New York 1976) = Patrist. Texte u. Stud. 18, 296/8; Edition:
V. Martin / J. W. B. Barns, Papyrus Bodmer II, Suppl.: Evangile de Jean, chap. 14—21
(Cologny/Genf #1962): die Handschrift verwendet als Kiirzung bei otawgdg das Stauro-
gramm achtmal, nur ein einziges Mal erscheint das Wort ohne Kontraktion (vgl. die Aufstel-
lung zum Schluf der Einleitung). Etwa gleichzeitig dazu auch im Pap. Bodmer XIV-XV =
NT 75 des Repertoriums von Aland, 309/11. Aus dem 3. Jh. ist zusitzlich zu verweisen
auf NT 45, ebd. 269/72. Neben Bibelhandschriften erscheint die Kiirzung im 3. Jh.
auch in einem theologischen Traktat: vgl. Aland, Bemerkungen 175; J. O’Callaghan,
»Nomina sacra“ in papyris graecis saeculi III neotestamentariis (Rom 1970) = Anal.
Bibl. 46, 64f. fihrt nur NT 66 und 75 auf.
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im berithmten Codex Sinaiticus (4. Jh.; Taf. 1a).?> Die Abbreviatur wird hier
teils mit, teils ohne Kontraktionsstrich geschrieben und auch fir die Verb-
formen von otavoiv verwandt (Abb. 1). Innerhalb dieser Handschriften ge-

rr——— sserantencas

cPvicw

Abb. 1: Abbreviatur fiir ovavem[ow] (Joh 19, 15b) in Papyrus Bodmer II,
fol. 136,17

hérte sie zum festen Bestand der nomina sacra, die stets aus Pietit den
Namen gegeniiber abgekiirzt wurden (e, nhorog, mveipa, ovgavog usw. ).
Da die Sitte als solche aus dem Jiidischen stammt, verfuhr man auch bei der
Methode der Kiirzung nach hebriischer Weise: sie erfolgte konsonantisch und
nicht, wie sonst bei Abbreviaturen innerhalb der Handschriften iblich, durch
Auslassen von Schluflsilben, also durch Suspension der Endungen.?*

In dieser Weise wurde das Tau-Rho allerdings auch gebraucht: in einem
Papyrus aus dem 2./3.Jh. mit dem Text des Ethikhandbuchs des Hierokles
Stoicus taucht es beispielsweise als Abkiirzung fiir todmog auf.” Im Lateini-
schen wurde es als Abkiirzung fiir p(edes) bei der Angabe von Lingenmafien
gebraucht: IN FRONTE £ t (pedes quinquaginta), IN AGRO <P XXXX.2%

Zweifelsohne aber war dies nicht das Zeichen, welches Konstantin benutzte.

23§, die Lichtdruckausgabe von K. Lake, Codex Sinaiticus Petropolitanus: The New
Testament, the Epistle of Barnabas and the Shepherd of Hermas, new reproduced in
Facsimile (Oxford 1911), fol. 130r, col. 3, Zeile 2 (1. Hand): Zotavedin aus Offb 11,8;
ebenso fol. 60r, col. 1, Fuflnote, Zeile 2, (3. Hand) im Nachtrag zu Joh 19,20; vgl. Aland
2.2.0. Aus dem 4. und 5. Jh. fithrt Aland dort unter Riickgrif% auf Paap au{ierfem noch
vier Handschriften an, welche die Kontraktion aufweisen, darunter eine Origenesho-
milie und ein koptisches NT-Fragment. Demgegeniiber bietet |. O’Callaghan,
»Nominum sacrorum® elenchus in Graecis Novi Testamenti papyris a saeculo IV usque
ad VIII = Studia papyrologica 10 (1971), 99/122 keine weiteren Beispiele.

24 Paap, Nomina sacra, 2; A. Blanchard, Sigles et abbreviations dans les papyrus
documentaires grecs: Recherches de paleographie (London 1974) = Univ. of London.
Institute of Class. Studies, Bull. Suppl. 30, 1{.; 18f. Zu entsprechenden Kiirzungen
auch schon F. J. Délger, Das Fisch-Symbol in frithchristlicher Zeit. IX@YC als Kiirzung
der Namen Jesu (Miinster 21928), 366/72.

25 K. McNamee, Abbreviations in Greek Literary Papyri and Ostraca (Chico, Calif.
1981) = Bull. of the American Society of Papyrologists, Suppl. 3, 99 s. v. teémog. Aus
dem 1. Jh. ist das Tau-Rho auch von einer Inschrift bekannt: M. Avi-Yonah, Abbrevia-
tions in Greek Inscriptions (The Near East, 200 B. C. — A.D. 1000) (Jerusalem 1940)
= The Quarterly of the Dpt. of Antiquities in Palestine, Suppl. 9, 105 s.v. toladc.

26 So auf der Grabinschrift des Julius Primosus bei St. Paul vor den Mauern: CIL 6,
20227; vgl. Guarducci, I graffiti sotto la confessione 2, 93f. (Anm. 1).
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Er benutzte, wie uns Miinzen von 313 (bzw. 315) und von 317/18 zeigen, das
Christogramm. Er trug es, wie das berithmte Miinchener Exemplar des Sil-
bermultiplums aus Ticinum/Pavia beweist?” (Taf. 2a), am Helm oberhalb der
Stirn. Auf dem bald darauf geprigten Serien-Follis aus Siscia ist es wegen
Profildarstellung an die Seite gerutscht?® (Taf. 2b,c).

Dieses Zeichen ist vorkonstantinisch in vielfacher Weise nachzuweisen —
allerdings nicht als Kiirzung des Christusnamens. Es taucht in den Papyri als
Abkiirzung sowohl fiir alle méglichen Formen aus dem Wortfeld yodw,
xeNoLs, xenotog (bediirfen, brauchen, Brauchbarkeit, brauchbar) auf, aber auch
als Abkiirzung fiir y06vog.”” An den Rand des Textes geschrieben, sagt es
xefowov — brauchbar als Zitat, wie z. B. auf einem Papyrus des 2. Jh.s mit
einem Sophokles-Text (Taf. 1b).%* Stets handelt es sich dabei um Kiirzungen
unter Weglassung der Endsilben. Das Chi-Rho taucht schon auf jidischen
Ossuaren des 1. Jh.s und Amphoren des 1. bis 3. Jh.s auf: Auch hier sagt es
xenotév: brauchbar, fertig.’? Auch als Gewichtsangabe: pondo X (decem)
libras oder als Hersteller-, Kontrolleurs- oder Besitzerzeichen eines, der etwa
Chresimus geheiflen hat, kdnnte es gedeutet werden.’? Auf Inschriften des

27 RIC 7, 364f., Ticinum 36. Vgl. dazu K. Kraft, Silbermedaillon (Anm. 12).

8 RIC 7, 433, Siscia 61. Vgl. dazu M. R. Alféldi, Die constantinische Goldprigung.
Untersuchungen zu ihrer Bedeutung fiir Kaiserpolitik und Hofkunst (Mainz 1963),
1394f.; dies., Die Bedeutung des Repraesentationsbildes in der Spactantike = Mélanges
de numismatique, d’archéologie et d’histoire offerts 4 Jean Lafaurie (Paris 1980), 37/41,
hier 38.

29 McNamee, Abbreviations, 108f.

0 E.G. Turner, Greek Manuscripts of the Ancient World (Oxford 1971), 56
(Nr.27); vgl. auch 98 (Nr. 58). So noch spiter Isidor von Sevilla, Etymologiae 1, 22

(Lindsay): ,EC(h)risimon. Haec sola ex voluntate uniuscuiusque ad aliquid notandum

ponitur. Vgl. F.J. Délger, Beitriige zur Geschichte des Kreuzzeichens III = JbAC 3
(1960), 9. :

31 Kohle-Dipinto auf Ossuar Nr.21 der Nekropole ,,Dominus flevit® am Olberg,
Jerusalem: B. Bagatti / J. T. Milik, Gli scavi del ,Dominus flevit* I: La necropoli del
periodo romano (Jerusalem 1958) = Pubbl. dello Stud. Bibl. Francisc. 13, 178 und
Frontispiz. Zur Kritik der christianisierenden Deutung der Ausgriber: M. Avi-Yonah
innerhafb seiner Besprechung der Grabungspublikation = Israel Exploration Journal 11
(1961), 91/4, hier 94 sowie E. Dinkler, Kreuzzeichen und Kreuz. Tav, Chi und Stauros
= JbAC 5 (1962), 93/112, hier 95f., erneut = ders., Signum crucis. Aufsitze zum
Neuen Testament und zur Christlichen Archiologie (Tiibingen 1967), 26/54, hier 30f.

32 Vgl. [G.B. de Rossi], Anfore vinarie con segni cristiani trovate nella casa dei Ss.
Giovanni e Paolo sul Celio = Bull. Arch. Crist 5,1 (1890), 29/47, hier 36. Dies ist wohl
der Sinn des Dipintos auf einer immer noch unzureichend publizierten Amphore aus
Herculaneum: P. Ciprotti, Postille sui cristiani di Pompeia e di Ercolaneo = Miscell-
anea Antonio Piolanti 2 (Rom 1964) = Lateranum N.S. 30, 205/21, hier 213f.; eine
Abb. bei C. Cecchelli, Il trionfo della croce. La Croce e i santi segni prima e dopo
Costantino (Rom 1954) Fig. 16. Zur Kritik einer christianisierenden Deutung J. Carco-

ino, Etudes d’histoire chrétiennes [1]: Les fouilles de Saint-Pierre et la tradition (Paris
1963), 307 sowie E. Dinkler, Alteste christliche Denkmiler = ders., Signum crucis,
143:
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2.Jh.s ist es als Abkiirzung fiir die militirischen Ringe eines éxotovrdoms
(Centurio) und ythéoyng (Tribun) bekannt.®

Nur fir Christus begegnet die Abkiirzung vor Konstantin nicht. Die
Abkiirzung dieses nomen sacrum wird im Nominativ stets XPC geschrieben,
im Genitiv meist XY, im Dativ X0, im Akkusativ XPN;** er wird kon-
sonantisch gekiirzt bzw. durch Angabe des Erst- und Letztbuchstabens, aber
nicht monogrammatisch.

Konstantin macht es anders; er macht es, wie es der gewdhnlichen Art der
Kiirzung entspricht: durch Weglassen der Endsilbe; er kiirzt den Christus-
namen nicht als nomen sacrum, sondern monogrammatisch, wie dies gerade
und insbesondere bei Eigennamen gebriuchlich war.>® Das hat Lactantius
wohl nicht verstanden oder nicht gewuflt, und deshalb beschreibt er das kon-
stantinische Christogramm als das ihm mit Sicherheit aus Bibelhandschriften
und der theologischen Literatur bekannte Staurogramm.®

Hat man einmal durchschaut, daff Konstantin den Christusnamen auf eine
im christlichen Bereich bis dahin uniibliche Weise kiirzt, so verwundert
nicht, daff, wie Patrick Bruun und Erich Dinkler schon frither festgestellt
haben, keine sicher datierbaren Christogramme aus der Zeit vor Konstantin
zu finden sind.*”

33 Avi-Yonah, Abbreviations, 112.

34 Paap, Nomina sacra, 94; O’Callaghan, ,Nomina sacra“, 68/70; ders., ,Nominum
sacrorum®, 121f.

35 Avi-Yonah, Abbreviations, 10/2,

36 Auf der Basis des Lactantius-Berichtes hat F. Heiland, Die astronomische Deu-
tung der Vision Kaiser Konstantins. Sondervortrag im Zeiss-Planetarium (Jena 1948)
fiir 312, genauerhin in der Woche vor dem 21. Oktober, die Erscheinung eines Tau-Rho
am Himmel rekonstruiert, tibersieht aber, daf der spite eusebianische Visionsbericht
nicht ohne weiteres mit der Schilderung bei Lactantius zusammengezogen werden
kann. Die Beobachtungen Heilands versuchen zu erginzen: M. DiMaio/J. Zeuge/N.
Zatov, Ambiguitas Constantiniana. The caeleste signum dei of Constantine the Great =
Byzantion 58 (1988), 333/59. Sie unterscheiden jedoch nicht scharf genug zwischen dem
Stauro- und Christogramm: ,,(. . .) four planets as well as the aforementioned fixed stars
from the pattern of the Chi-Rho or staurogramm mentioned by Lactantius® (343).

37 P. Bruun, Symboles, signes et monogrammes = Sylloge inscriptionum christia-
narum veterum Musei Vaticani (Helsinki 1963) = Acta Instituti Romani Finlandiae 1,2,
73/166, hier 157: ,On ne connait (. ..) aucun christogramme indiscutablement daté de
I’époque préconstantinienne.“ Dinkler, Alteste christliche Denkmiler, 143. Die Chri-
stogramme der Graffiti auf der Mauer g bei der vatikanischen Petrus-Memoria, welche
M. Guarducci, I graffiti sotto la confessione di San Pietro in Vaticano 1—3 (Vatikan
1958), 2, 6/75 (Nr.2); 117/51 (Nr. 15); 184/98 (INr. 24) rekonstruiert hat, konnen fir
die Zeit vor Konstantin ebenfalls nicht in Anspruch genommen werden. Nicht einmal
Guarducci tut dies in jedem Fall. Sie datiert in 1,7f. die Graffiti zwischen dem Ende des
3.]h.s bis erwa 315 und nimmt bei der Rekonstruktion des Graffito Nr. 2, 12/34, auf
den konstantinischen Sieg bezug. Dies iibersiecht M. Black, The Chi-Rho Sign — Chri-
stogramm and/or Staurogramm = W. Ward Gasque/R.P. Martin (Hg.), Apostolic
History and the Gospel. Biblical and Historical Essays presented to F. F. Bruce (Grand
Rapids, Mich. 1970), 319/27. Guarduccis Datierungstﬁese erneut: dies., Le acclama-
zioni a Cristo e alla croce e la visione di Costantino = Mélanges de philosophie, de lit-
térature et d’histoire angienne offerts a Pierre Boyancé (Rom 1974) = Coll. de I’Ec.
frang. de Rome 22, 375/86, hier 376f. Als Zeitraum miissen jedoch wenigstens die Jahre
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Es bleibt aber doch die Frage, ob nicht die Beschreibung des Zeichens als
Staurogramm bei Lactantius als Hinweis darauf zu verstehen ist, daf} im kon-
stantinischen Umfeld evtl. beide Zeichen nebeneinander verwandt wurden:
das alte Staurogramm und das neue Christogramm. In diesem Zusammen-
hang sind die Ausgrabungen von Valnea Santa Maria Scrinari in der Nihe des
Lateranpalastes zu priifen, wo beide Zeichen zusammen auftauchten und
mdglicherweise im unmittelbar konstantinischen Kontext.?*

Es handelt sich um Freskenreste aus dem Portikus einer groflen Villa:
einem groflen Figurenfries mit darunterliegendem Inschriftband, auf dem,
der Ausgriberin nach, Personen der konstantinischen Familie dargestellt
sind. Das Gebiude selbst wird von ihr als Stadtpalast der Flavia Maxima
Fausta, Tochter Kaiser Maximians und Frau Konstantins, identifiziert,
jedoch sind die Deutung der Fresken und die Zuschreibung des Baukom-
plexes heftig umstritten.? Stilistisch scheinen sie der sog. Dea Barberini im
Museo Nazionale, Rom, vermutlich einer Darstellung der Tyche Roms, der
romischen Schutzgéttin, zu entsprechen, ein vielfach restauriertes Fresko,
das ebenfalls im Bereich des Lateran gefunden wurde und als Werk der kon-
stantinischen Zeit gilt.*

In unserem Zusammenhang ist der Beischriftenfries wichtig. Nach Santa
Maria Scrinari befindet sich unter einem der Fresken ein Staurogramm mit
beigefiigtem A und () und der Beischrift ,Hoc signo est patris victoria®,
unter einem anderen, das Konstantins S6hne Crispus und Konstantin II.

bis 324 angesetzt werden: vgl. Th. Klauser, Die romische Petrustradition im Lichte der
neuen Ausgrabungen unter der Peterskirche = Arb. gem. f. Forsch. NRW 24 (1956),
58f.; E. Kirschbaum, Die Griber der Apostelfiirsten. St. Peter und St. Paul in Rom
(Leipzig-Frankfurt 71974), 156/8. Zur Kritik an der Edition der Graffiti von Guarducci:
A. Ferrua, La criptografia misticia ed i graffiti vaticani (1) = Riv. di arch. crist. 35
(1959), 231/47; Carcopino, Etudes [1], 295; ders., Etudes d’histoire chrétienne 2: Les
reliques de Saint Pierre 2 Rome (Paris 1965), 47; E. Dinkler, Petrus und Paulus in Rom
= Gymnasium 87 (1981), 1/37, hier 21{.

8 V. Santa Maria Scrinari, Per la storia e la topografia del Laterano = Boll. d’arte
V,50 (1965), 38/44; dies., Egregiae Lateranorum aedes (Rom 1967); dies., Nuove testi-
monianze per la ,Domus Faustae“ = Rend. Pont. Acc. Rom. Arch. 43 (1970/71), 207/
22; Mostra dei documenti fotografici della Domus Faustae (Gabinetto fotografico
nazionale / Pontificio Istituto di archeologia cristiana 1972). Vgl. auch W. von Sydow,
Archiologische Funde und Forschungen im Bereich der Soprintendenz Rom
1957—1973 = Arch. Anz. 1973, 521/647, hier 530f.

3 Kritisch gegeniiber der Identifizierung als die ,Domus Faustae*: E. Nash, Con-
venerunt in domum Faustae in Laterano. S. Optatati Milevitani I, 23 = Rém.
Qschr. 71 (1976), 1/21; P. Bruun, The Church Triumphant — Intra Muros = Quaderni
ticinesi di numismatica e antichitd classiche 10 (1981), 353/74, bes. 362f. Anders: M.
Guarducei, La Domus Faustae in Laterano e la cattedra di San Pietro in Vaticano = O.
Feld/U. Peschlow (Hg.), Studien zur spitantiken und byzantinischen Kunst. Friedrich
Wilhelm Deichmann gewidmet, 1 (Bonn 1986) = Monograph. des Rém.-German. Zen-
tralmuseums 10, 249/63, die aber eine von Santa Maria Scrinaris Deutung abweichende
Interpretation des Bildprogramms gibt.

40 Vel. v. Sydow, Archidologische Funde, 531; H. Mielsch, Zur stadtrémischen
Malerei des 4. Jahrhunderts n. Chr. = Mitt. d. DAI Rém. Abt. 85 (1978), 151/207, hier
175/9; s. auch Spatantike und frithes Christentum. Ausstellung im Liebighaus (Frank-
furt 1983/4), 489f. (Nr. 91, D. Stutzinger).
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zeige, das Christogramm. Da im Anschluf} an die Hinrichtung des Crispus
(326) seine damnatio memoriae erfolgte, weist Scrinari diese Beischriften
einer spiter iibermalten Schicht zu.*!

Die Lesung der Inschriften sowie ithre Datierung sind aufgrund ihres
duflerst schlechten Erhaltungszustandes heftig umstritten.*? Paliographische
Griinde sprechen m. E. eher dafiir, Fresken und Inschriften nicht zu gleicher
Zeit entstanden zu denken. Doch zu vieles ist hier unklar: Zweckbestim-
mung wie Datierung, Rekonstruktion und Deutung. Es laf}t sich von daher
kein Argument fiir eine frithe Verwendung des Staurogramms auch durch
Konstantin gewinnen. Konstantin benutzt nachweisbar nur das Christo-
gramm. Lactantius beschreibt es aber falsch.

Verschiedene Anzeichen sprechen nun dafiir, dafl das Staurogramm unab-
hingig davon bereits zu Beginn des 4. Jh.s aus der Abbreviatur fiir otavedg
herausgelést wurde und sich im privaten Bereich als christliches Symbol zu ver-
selbstindigen begann. Als solches wird es von A. Nestori am Schlufl eines latei-
nischen Graffitos auf Putzfragmenten eines Loculus in der anonymen Katakombe
der Villa Doria Pamphilj an der Via Aurelia antica rekonstruiert; konsularisch ist
es zwischen 308 und 312 datierbar.*> Das von M. Guarducci an der Mauer g
der vatikanischen Petrusmemoria rckonstruierte Staurogramm ist bis zur
Zuschiittung des Petrusgrabes bei der Fundamentierung der konstantinischen
Peterskirche entstanden** und das auf dem bemalten Putz im Vorgingerbau
des ersten Lateranbaptisteriums aufgefundene bis zu den Baumafinahmen Sil-
vester I. (314—335); es gehort zu einem griechischen Graffito.*® Ob dabei
freilich das Staurogramm als Christussymbol oder als Kreuzessymbol ver-
standen wurde, muf} hier dahingestellt bleiben.*

Die irrige Beschreibung des konstantinischen Christogramms als Stauro-
gramm durch Laktanz ist in diesem Zusammenhang als weiterer Beleg fiir die

41 Santa Maria Scrinari, Nuove tsetimonianze, 217 f.; tavv. III/IV.

42 Vgl. den vehementen Angriff von M. Guarducci, Nuove tsetimonianze (sic) per la
~Domus Faustae“ = Archeologia classica 24 (1972), 386/92.

43 A. Nestori, Un cimitero cristiano anonimo nella villa Doria Pamphilj a Roma =
RivAC 35 (1959), 5/47, hier 29/32.

# Guarducci, I graffiti 2, 90/3 (Nr. 8); zur Datierung s. 0. Anm. 37.

45 G.B. Giovenale, Il Battistero Lateranense (Rom 1929) = Studi di ant. crist. 1, 68/
70. P. Castrén in G. Pelliccioni, Le nuove scoperte sulle origini del Battistero Later-
anense (Vatikan 1973) = Atti Pont. Acc. Rom. Arch. Ser. III: Memorie 12, 1, 83
(Anm. 8), hilt es mit Hinweis auf die Graffiti der vatikanischen Mauer g und der Villa
Doria Pamphilj fir frither als 313. Pelliccioni, 92, folgert daraus, dafl der Vorgin-
gerbau, zu dessen Saal A das Graffito gehort und der aus einer severianischen Thermen-
anlage entstand, bereits christliches Eigentum gewesen sei. Zur Kritik: P. Bruun, The
Church Triumphant, 3581.

4 Vgl aber hierzu: W. Wischmeyer, Christogramm und Staurogramm in den latei-
nischen Inschriften altkirchlicher Zeit = C. Andresen/G. Klein (Hg.), Theologia crucis
— signum crucis. Festschr. Erich Dinkler (Tiibingen 1970), 539/50). Dafur, daf} das
Staurogramm in gewisser Weise dem Christogramm ,vorausging*, spricht ein Graffito
aus der Commoﬁilla-l(atakombe, bei dem ersteres in letztes ,verbessert” wurde: A.
Ferrua, Scoperta di una nuova regione della catacomba di Commodilla = RivAC 33
(1957), 7/43, hier 25; 311{.
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Verselbstindigung des Staurogramms als Symbol zu werten. Dieses scheint
Lactantius gekannt zu haben. Mit dem neuen Gotteszeichen des Kaisers,
einer bis dahin ungebriuchlichen Abkiirzung fiir Christus, war er hingegen
offensichtlich noch nicht vertraut, als er um 315 den priasumtiv nicht-christ-
lichen, héfischen Bericht iiber die Ereignisse an der Milvischen Briicke redi-
gierte.

111

Konstantin liefl das signum dei des Christengottes, auf den er bei der ent-
scheidenden Schlacht vertraute, auf den Schilden seiner Soldaten anbringen.
Da die Schilde im allgemeinen, wie wir sehen werden, gekennzeichnet waren,
diirfte es sich zunichst wohl nur um eine zusitzliche Kennzeichnung mit
dem Chi-Rho gehandelt haben.

Immer wieder ist vermutet worden, dafl es sich dabei um eine magische
Praxis handelte.”” Diese These erhirtet sich bei niherer Uberpriifung, wenn
(1) die Praxis der Schildkennzeichnung tberhaupt, (2) die mit dem Christo-
gramm, nachdem es allgemein bekannt war, anderweitig betriebene Magie
und (3) Magisches und die offizielle Haltung zur Magie unter Konstantin
beriicksichtigt werden.

(1) Die Schilde der Soldaten zu kennzeichnen war im romischen Heer all-
gemein iiblich. Neben den Vexilla, den Standarten, an welchen Kaiserbilder,
Siegessymbole (Aquila und Corona) sowie die Truppenzeichen angebracht
waren, *® gab es noch die zusitzliche fallweise Kennzeichnung der Schilde im
Kampf.

47 H, Grégoire, Die ,Bekehrung® Konstantins des Groflen (1930/31) = H. Kraft
(Hg.), Konstantin (Anm. 12), 175/223, hier 204 (Talisman); Alf6ldi, Hoc signo = ebd.
245; K. Kraft, Silbermedaillon = ebd. 307; A. Alfsldi, The Conversion of Constantine
and Pagan Rome (Oxford 21969), 16; 22/4; ]J. Vogt, Constantin der Groffe und sein
Jahrhundert (Miinchen ?1960), 162; F. Hampl, Die Griindung von Konstantinopel =
Festgabe Harald Steinacker (Miinchen 1956), 10/21, hier 20; Egger, Labarum
(Anm. 20), 328f.; R. MacMullen, Constantine and the Miraculous = Greek, Roman
and Byzantin Studies 9 (1968), 81/96, hier 87, erneut = J. W. Eadic (Hg.), The Conver-
sion of Constantine (New York 1971), 81/7; Guarducci, Le acclamazioni (Anm. 37),
380; Wischmeyer, Christogramm (Anm.46), 548{.; P. Stockmeier, Die sogenannte
konstantinische Wende im Licht antiker Religiositit (1975) = ders., Glaube und
Kultur. Studien zur Begegnung von Christentum und Antike (Diisseldorf 1983), 236/
53, hier 242/4; |. Flemming, Das Schutzzeichen des Herrschers — Beobachtungen zum
Gemmenkreuz in Byzanz und in Georgien = Wiss. Zschr, d. Friedr.-Schiller-Univ.
Jena, Gesellschafts- u. sprachwiss. Reihe 30 (1981), 445/54, hier 447f.; Th. Schleich,
Konstantin der Grofie = M. Greschat (Hg.), Alte Kirche 1 (Stuttgart 1984) = Gestalten
der Kirchengesch. 1, 189/214, hier 198.

48 Zu den vexilla bzw. signa Konstantins im Jahre 312 M. P. Speidel, The Later
Roman Field Army and the Guard of the High Empire = Latomus 46 (1987), 375/9,
hier 378. Eine Besonderheit bieten dabei die Schilde der Kaiser selbst; dazu M. R.-
Alfsldi, Schildbilder der rémischen Kaiser auf Miinzen und Multipla = Studi per Laura
Breglia (Rom 1987) = Boll. di Numismatica. Suppl. al n. 4/II, 133/45.
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Diese Zeichen auf den Schilden hieflen digmata, wie wir aus Vegetius
wissen.® In biirgerkriegsihnlichen Verwicklungen, wenn Romer gegen
Rémer kiampften, konnten Truppenteile nur durch die Schilde unterschieden
werden.°

Das Beschriften der Schilde ist durch die Realien in vielfacher Weise belegt.
Es seien nur einige Beispiele genannt: Auf einer Miinze Domitians notiert die
Géttin Victoria auf dem Revers einen Germanensieg des Kaisers auf dem
Schild: DE GERmanis triumphavit (Taf. 2d). Auch auf der Trajanssiule in
Rom findet sich diese Szene, bezeichnenderweise genau zwischen den beiden
auf dieser Siule in Reliefbindern dargestellten Dakerkriegen von 101/2 und
105/6. Victoria notiert den einen errungenen Sieg retrospektiv und blickt auf
den neuen (Taf. 3).%!

Auf der sog. Decennalienbasis des Forum Romanum, errichtet 303 zu
Ehren des zehnjihrigen Jubiliums der Tetrarchie Diokletians, ist die
Inschrift auf dem Schild besonders gut zu lesen: Caesarum decennalia feli-
citer — Zur gliicklichen Feier des Zehnjihrigen der Kaiser (Abb. 222

Diese Praxis, Gliickwiinsche auf den Schilden zu notieren, dauert auch
unter Konstantin weiter an: ein Solidus aus der Miinze von Sirmium von 325
zeigt auf dem Schild das Notat Vota Vicennalia — die Treueschwiire zum
zwanzigjihrigen Regierungsjubilium dokumentierend.”® Das gleiche noch-
mals zum Dreifigjihrigen auf dem Revers eines Solidus aus Nicomedia von
335 (Taf. 2¢).* Das Schlachtengliick und die Treuegelobnisse der Soldaten
finden sich also auf den Schilden geschrieben; das, worauf die Macht eines
romischen Kaisers letztlich beruht.

Konstantin verwendet in diesem Zusammenhang das Christogramm —,
und zwar in magischer Absicht, was keinesfalls ein neuartiger Einfall

49 1118 (51, 15/9 Lang?): sed ne milites aliquando in tumultu proelii a suis contuber-
nalibus aberrarent, diversis cohortibus diverse in scutis signa epingebant, ut ipsi nomi-
nant digmata, sicut etiam nunc moris est fieri. Auf diese Stelle machte schon J. Wilpert,
Vision und Labarum Konstantins d. Gr. im Licht der Geschichte und Archiologie =
Goerres-Gesellschaft, 3. Vereinsschr. f. 1913: Fiinf Vortrige von der Generalversamm-
lun% in Aschaffenburg (Kéln 1913), 15 aufmerksam.

5¢ Vel. dazu auch Tac., hist. III 22,3; 23,1f.: Es ist moglich, durch das Entsenden
von Schilden den jeweiligen Gegner zu tiuschen; dhnlich Cass. Dio LXIV 14,2. Wei-
terhin: Anm. Marc. XVI 12,6.

51 Szene LXXVIII Cichorius; vgl. dazu W. Gauer, Untersuchungen zur Trajans-
siule 1: Darstellungsprogramm und kiinstlerischer Entwurf (Berlin 1977) = Monum-
enta artis romanae 13, 9.

52 H.P. L’Orange, Ein tetrarchisches Ehrendenkmal auf dem Forum Romanum =
Mitt. d. DAI, Rém. Abt. 53 (1938), 1/34, Taf. 1/7, hier 1£.; H. Kahler, Das Fuenfsaeu-
lendenkmal fuer die Tetrarchen auf dem Forum Romanum (Koéln 1964) = Monumenta
artis romanae 3,8. — Die sog. Victoria von Brescia, die lange Zeit ebenfalls als eine ein
Schild beschriftende Victoria erginzt wurde, ist nicht als vergleichbares Denkmal her-
anzuziehen: K. Klugl/ K. Lehmann-Hartleben, Groflbroncen der romischen Kaiserzeit
(Berlin-Leipzig 1927), 106.

53 RIC 7, 468, Sirmium 10.

5 RIC 7, 631, Nicomedia 176.
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Abb. 2: Decennalienbasis, Forum Romanum, Inschriftseite

gewesen ist. Dies wird deutlich, wenn wir auf einen in Stein gehauenen
Rundschild von einem Trophienfries in Numidien aus der 2. H. 1.Jh.
v. Chr. blicken (Taf. 4). Wir schauen dort in ein ,,b6ses Auge® — der Schild

setzt den Gegner dem bosen Blick aus, was eindeutig magisch ist.*

55 Reliefblock vom Trophienfries des Hohenheiligtums von Chemtou/Tunesien:
H. G. Horn/Ch. B. Riiger (Hg.), Die Numider. Reiter und Kénige nérdlich der Sahara
(K6ln-Bonn 1979) = Fithrer des Rhein. Landesmus. Bonn 96, 468f, Zum bosen Blick
vgl. K. Meisen, Der bose Blick und anderer Schadenzauber in Glaube und Brauch der
alten Volker und in frithchristlicher Zeit = Rhein. Jb. f. Volkskde 1 (1949), 144/77; 3
(1952), 169/225. B. Kotting = RAC 2 (1954), 473/82 s.v. Boser Blick; J. Engemann,
Zur Verbreitung magischer Ubelabwehr in der nichtchristlichen und christlichen Spat-
antike = JbAC 18 (1975), 22/48, hier 24/40. — Zur neueren Diskussion um die Beur-
teilung von Magie, Zauberei und Hexerei und ihr Verhiltnis zu Glauben, Religion und
Rationalitit vgl. H. G. Kippenberg/B. Luchesi (Hg.), Magie. Die sozialwissenschaft-
liche Kontroverse iiber das Verstehen fremden Denkens (Frankfurt 1978; erneut =
Suhrkamp-Taschenbuch Wissenschaft 674, Frankfurt 1987), darin insbesondere J. C.
Jarvie/J. Agassi, Das Problem der Rationalitit von Magie (1967), 120/49; H. Remus,
»Magic or Miracle®. Some Second-Century Instances = The Second Century. A
Journal of Early Christian Studies 2 (1982), 127/56; C. Mongardini, Uber die soziolo-
gische Bedeutung des magischen Denkens = A. Zingerle/C. Mongardini (Hg.), Magie
und Moderne (Berlin 1987), 11/62.
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Das bose Auge als Schildemblem ist bereits auf griechischen Vasen des
6.]h.s bekannt.® Auch wenn hinsichtlich der Zuschreibung von Schildzei-
chen zu individuellen Schildtrigern oder zu politischen Verbanden sowie
ihrer Bezichung zu einzelnen, symbolisch auf den Schilden prasenten Gott-
heiten und der gliicks- bzw. ungliicksverkiindenden Bedeutung der haufig
vorkommenden Tierdarstellungen auf Schilden vieles umstritten ist, so ist
doch durchgingig eine oftmalig anzutreffende apotropiische und mantische
Motivik zu beobachten. Hier sind noch hiufiger als das ,bése Auge® das
Gorgonenhaupt, Schlangen, Raben, Lowen, Eber, Greife, Adler, gefligelte
Lowen, Krabben und Skorpione anzutreffen, wovon auf der Leagros-Schale
des Euphronios die Darstellung des Kampfes zwischen Herakles und dem
dreikdpfigen Riesen Geryoneus ein Beispiel gibt (Taf. 5).°” Athena fithrt ein
Gorgoneion, Geryoneus einen Eber und, verdeckt, einen Oktopus im
Schilde.

Dies setzt sich, in dhnlicher oder in mehr stilisierter Weise, auch auf rémi-
schen Schilden fort: neben Tierdarstellungen fungieren Mond und Sterne,
Blitze und Doppelfiigel als Reprasentanten der himmlischen, beschiitzenden,
aber auch gefihrlichen Macht; die Mondsichel dient der Abwehr des bosen
Blicks,5® die corona civica beschwért alte wie kiinftige Siege (Abb. 3).>” So
sind diese Zeichen zweierlei: apotropiisch-bannend und magisch-zwingend.

Abb. 3: Schildzeichen der Trajanssiule (nach F. B. Florescu)

56 G.H. Chase, The Shield Devices of the Greeks = Harvard Stud. in Class.
Philol. 13 (1902), 105, s. v. Eye; A. Vaerst, Griechische Schildzeichen vom 8. bis zum
ausgehenden 6. Jh. (Phil. Diss. Salzburg 1980), 275; 370 (freundliche Hinweise von
Kollegen P. Funke, Siegen).

57 Chase, Shield Devices, 84 {.; Vaerst, Schildzeichen, 264/350, bes. 315/50. Vgl. zur
Funktion des Gorgoneions auf Schilden auch Dioskorides = Anth. graeca VI, 126 ed.
H. Beckby (Miinchen 20.].), 519f. Zur angefiihrten Schale der Staatl. Antikensamm-
lungen Miinchen (Inv. 8704); E. Simon, Die griechischen Vasen (Miinchen 1976), 991.
(107—109) (freundlicher Hinweis W. Hamdorf, Miinchen).

58 Meisen, Der bose Blick, 162.

59 P. Couissin, Les Armes romaines. Essai sur les Origines et I'Evolution des Armes
individuelles du Légionnaire romain (Paris 1926), 401{.; R. McMullen, Some Pictures
in Ammianus Marcellinus = Art. Bull. 46 (1964), 435/55, hier 441.
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Konstantin setzt bei der Anordnung, jenes signum dei auf die Schilde zu
setzen, auf diesen zweiten Aspekt der Schildbemalung, und zwar in einer
sehr massiven Weise, wie der Blick auf eine religionsgeschichtliche Parallele
der Schildkennzeichnung lehrt.

Von den magischen Gemmen des 3. Jh.s ist als ihr ,Lieblingsthema® die
Mischgestalt des ,,Anguipedes alectorocephalus® bekannt.®® Der meist mit
Geiflel und Schild ausgestattete schlangenfiffige und hahnenképfige Gott
einer griechisch-jiidisch-igyptischen Mischreligion trigt verschiedene
Namen, darunter sehr hiufig Abraxas bzw. Abrasax — ein Gott, den Irendus
als den der Gnostiker um Basilides bekimpft®! — oder I A (. Diese Abkiir-
zung ist aus Zauberpapyri, aus der patristischen Literatur, aus den Apokry-
phen und aus Qumran durch mannigfaltige Belege als nomen sacrum, als
Kiirzung fiir Jahwe in der Kurzform jhw (statt jhwh) bekannt.®? Teilweise
erliutern die Gemmen die Abkiirzung selbst durch die Hinzufigung: T A ()
C A B A O © (Taf. 6a). Auf einigen dieser Gemmen ist der Schild des tetra-
morphen Gottes mit dem Gottesnamen selbst beschriftet (Taf. 6b). Ankniip-
fungspunkt fiir diese Beschriftung des Schilds konnte Ps 3,4 sein: ,,Du aber,
JHWH, bist ein Schild fiir mich. “¢?

Innerhalb der magischen Praktiken, bei denen diese Gemmen Verwendung
fanden, war also die Beschriftung eines Schilds mit dem Gottesnamen wohl-
bekannt. Verwandt wurde hier der sog. Zwangs- oder Zwingname: Gott hort
auf diesen Namen, entweder freiwillig, weil ihn die Nennung seines Namens
freut, oder auch zwangsweise: Er mufl erscheinen, wo sein Name
beschworen wird. %

60 P, Zazoff, Die antiken Gemmen (Miinchen 1983), 349/62, hier 359. Vgl. auch H.
Philipp, Magische Gemmen = Spitantike und frithes Christentum (Anm. 40), 153/60,
hier 154; 158. Weiteres Material bei H. Philipp, Mira et magica. Gemmen im Agypti-
schen Museum der Staatlichen Museen — Preuflischen Kulturbesitz — Berlin Charﬁ)t—
tenburg (Mainz 1986), 8f.; 97 (Nr. 146); 101/5 (Nr. 158/66), bes. 103 (Nr. 159/61 und
164).

61 Adv. Haer. 1 24,7 (SChr 264, 332 Rousseau-Dutrelau).

62 K. Preisendanz, Papyri graecae magicae 2 (Stuttgart 21974), 210, P 3; Th.
Hopfner, Griechisch-igyptischer Offenbarungszauber 1 (Leipzig 1921; Nachdr.
Amsterdam 1974), 454f (§ 743); M. Philonenko, L’anguipéde alectorocéphale et le dieu
IAO = Acad. des Inscript. et Belles-Lettr. Compt. rend. 1979, 297/304, bes. 300. Das
Qumran-Beispiel bei Aland, Repertorium 1 (Anm. 22), 90 (AT 22). Fiir die gnostizisti-
sche Literatur s. Apocryphon Ioannis 11,30; 12,20 (M. Krause/P. Labib, Die drei Ver-
sionen des Apocr. des Joh. im Koptischen Museum zu Alt-Kairo [Wiesbaden 1962] =
Abh. DAI Kairo, Kopt. Reihe 1, 141; 143); Epiph., Pan. haer. 26,10 (GCS 25, 286/8
Holl). Vgl. auch J. Michl = Art. Engel V (Engelnamen), Nr. 102: Jao = RAC 5 (1960),
216

63 Dieser Gottesname IAO war gleichzeitig wohl auch der Ankniipfungspunkt fiir
den an Juden wie Christen in den beiden ersten Jahrhunderten gerichteten Vorwurf, als
Gott den Esel zu verehren; vgl. L. Vischer, Le prétendu ,culte de I’dne” dans I'église
primitive = Rev. d’hist. des religions 19 (1951), 14/35. Kiinftig dazu auch: Verf.,
Gemeinsamkeiten der antijiidischen und antichristlichen Polemik in der Antike =
Judaica et christiana 13 (Frankfurt-Bern, im Druck).

6% Vgl. Hopfner, Offenbarungszauber, 417 (§ 688).
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DaR dies die Praxis Konstantins ist, belegt Eusebius auf eindrucksvolle
Weise, indem er das Christogramm bzw. dann das Labarum, woran es ange-
bracht war,®® als &A&Enpa,® dpuviiorov,” dleEipdopanov bezeichnet:

»Wo nun dieses Zeichen erschien, da wandten sich die Gegner zur Flucht, die
Sieger dagegen begannen die Verfolgung. Da der Kaiser dies bemerkete, lief er,
sobald er irgendwo eine Abteilung seines Heeres in Bedringnis sah, das heilbrin-
gende Siegeszeichen als ein Sieg verleihendes Abwehrmittel (&heSipdopoxov
genau: Gegengift) dorthin bringen, und auf der Stelle erschien auch zugleich mit
ihm der Sieg, da durch gottliche Figung die Kimpfenden Kraft und Stirke
beseelte. «%

Beriicksichtigt man nun, wie sehr es in der Tradition der romischen Reli-
gion auf die exakte Nennung des Gottesnamens bei seiner Anrufung
ankam, so erklirt sich von selbst, dafl Konstantin ein prizises Monogramm
auf den Schilden seiner Soldaten anordnet. Darauf, daf§ dieses sich ,,nur um
eine Jota® von den auf Schilden auch gebriuchlichen Votazeichen (VOT X;
VOT XX FEL) unterschied, hat bereits Grégoire aufmerksam gemacht; es
»(gefiel) den Christen, ohne die Heiden im geringsten abzuschrecken®.”
Dennoch war es kein vieldeutiges Zeichen, wie Grégoire meinte, sondern
hatte fiir Konstantin einen sehr prizisen Sinn.

Dies zeigt sich darin, daf} das Christogramm Konstantins zunachst einmal
nur im personlichen Umfeld des Kaisers und dann im administrativen
erscheint; es galt ganz und gar als das Zeichen des Gottes, mit dem der Herr-
scher in einem gliicklichen, geheimen Einverstindnis stand, wie der Panegy-
riker von 313 es formulierte.”! Sicher datierbar taucht es zunichst nur auf
Portraitmiinzen des Kaisers und seiner Familie (Taf. 2) auf sowie im admini-
strativen Bereich: 315 bzw. 319/20 als Serienkennzeichen von Kleingeldemis-
sionen der ersten und dritten Miinzprigestitte von Ticinum,”” 319 auf einem
leider immer noch unpublizierten Meilenstein zwischen Djemila-Cuicul und

65 8. u. Abs. (3).

66 V. C. I29 (GCS Eus. 1,1, 30,15 Winkelmann).

7 Ebd. T 31,3 (31,15). Eusebius selbst fithrt die Schutzmittelfunktion hier auf die
Kreuzesgestalt des Labarums zuriick. Vgl. dazu auch Lact., Div. inst. IV 27,1 (CSEL
19, 384 Brandt) sowie Wischmeyer, Christogramm (Anm. 46), 547/9.

8 Y C, II,7 (51, bes. 13). Das Kreuz hat fiir Konstantin auch die Wirkung eines
quhaxtiotov: ebd. ITT 49 (104,25). Zu dieser Stelle Flemming, Schutzzeichen (Anm. 47),
4451, die sie als fritheste Bezeugung des Gemmenkreuzes interpretiert. Eusebius ver-
wendet den Begriff des guiaxmoiov gegeniiber dem des yaodxtno nicht negativ: vgl.
Praep. Ev. V 15,1—6 (GCS 43,1, 250f. Mras®; SChr 262, 322/4 des Places).

69 E.E. Burriss, Taboo, Magic, Spirits. A Study of Primitive Elements in Roman
Religion (New York 1931, Nachdr. Westport, Con. ?1974), 187/9.

70 Die ,Bekehrung® (Anm. 47), 2051,

71 Paneg. XII (IX), 2,5.

72 RIC 7, 377, Ticinum 125. Vgl. dazu H. von Schoenebeck, Beitrige zur Religions-
Eolitik des Maxentius und Constantin = Klio. Beih. N. F. 30 (1939, Nachdr. Aalen

1967), 47/9.
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Lambaesis (Numidien/Algerien)”® und um 322/3 auf einer in der Forschung
bislang wenig beachteten Kupfermiinze des Crispus aus Trier, wo es erstmals
auf dem Schild abgebildet ist (Taf. 2f).”* Auch auf Bleiplomben, die fiir den
Waren- und Postverkehr dienten und die in der Mosel in Trier unlingst
gefunden wurden, findet es Verwendung; diese freilich sind nicht genau
datierbar.”® Auf Inschriften ist das Christogramm dann zum ersten Mal
sicher datierbar auf einer Grabinschrift von 323 aus dem Gréberfeld von St.
Paul vor den Mauern bei Rom belegt.”

(2) Es fallt bei der vielfachen privaten Verwendung des Christogramms,
vor allem auf den Grabinschriften, auf, dafl es nur in einer geringen Zahl von
Fillen als compendium scripturae des Namens Christi innerhalb der Inschrift
verwandt wird. In den allermeisten Fillen ist es als Zeichen zur Inschrift ein-
fach hinzu-, nicht aber als Name in den cursus der Formulierung eingefiigt;
in weniger als einem Prozent der rémischen Grabinschriften ist es ein Teil der
Inschriftenaussage selbst.”

Dies lafit den Schluff zu, dafl auch hier von den Christen das konstantini-
sche Monogramm in magischer Weise benutzt wurde. An den Gribern
diente es der Ubelabwehr und war eine zusitzliche Garantie der Grabes-
ruhe;’® fiir die magische Deutung spricht insbesondere seine immer wieder
vorkommende Wiederholung,”® sofern Repetition eines der wichtigsten
Mittel der Magie ist (Taf.7). Auf Ringen® und auf Anhingern® hatte es
amulettartige Bedeutung; auch auf magischen Papyri, die man zum Schutz

73 Vorbericht: P. Salama, Le plus ancienne chrisme officiel de I’ Afrique romaine =
Auti del VI Congresso internazionale di archeologia cristiana, Ravenna 1962 (Vatikan
1965) = Studi di ant. crist. 26, 539/43; vgl. auch ders., S. Augustin et les bornes mil-
liaires = R. Chevallier (Hg.), Littérature gréco-romaine et géographie historique.
Meélanges offerts 2 Roger Dion (Paris 1974) = Caesarodunum 9,2, 465/72, hier 472,
Anm. 35. Beispiele dhnlicher, aber jingerer Meilensteine mit Christogramm: ders., Les
bornes milliaires de Djemila-Cuicul et leur intérét pour Uhistoire de la ville = Revue
africaine 95 (1951, Nachdr. Nendeln 1981), 213/72, hier 252/4 (Nr.24f.).

74 RIC 7, 197, Trier Nr. 372, Anm.: IVL. CRISPVS NOB IS CA; A.S. Robertson,
Roman Imperial Coins in the Hunter Coin Cabinet, Univ. of Glasgow 5 (Oxford
1982), 224, Crispus Nr. 17; C. Nordenfalk, Die spitantiken Zierbuchstaben (Stock-
holm 1970) = Die Buchornamentik der Spitantike 2, 471.

75 Trier, Kaiserresidenz und Bischofssitz. Die Stadt in spitantiker und friihchristli-
cher Zeit (Mainz 21984), 242 (Nr. 130a/b H. Ciippers).

76 ILCV 23, 3257; vgl. Wischmeyer, Christogramm (Anm. 44), 539.

77 P, Bruun, Early Christian Symbolism on Coins and Inscriptions = At del VI
Congresso (Anm. 73), 527/35, hier 529; unter 4000 Beispielen ist das Christogramm nur
etwa dreifligmal klar in den Satzbau einbezogen.

78 Vgl. Wischmeyer, Christogramm, 546.

79 Z.B. ICVR 3, 8663 (6 Staurogramme); 8695 (3 Christogramme); 8705 (2 Stauro-
gramme); 8713 (3 Christogramme). Die Beispiele lassen sich beliebig vermehren.

80 7.B. Trier, Kaiserresidenz (Anm. 75), 166 (Nr. 64a K. Goethert-Polatschek); A.
Kloiber, Die Griberfelder von Lauriacum = Forsch. in Lauriacum-Espelmayrfeld 8
(1962), 341. (Taf. XII).

81 Vgl. [G.B. de Rossi], Le medaglie di devozione dei primi sei o sette secoli della
chiesa = Bull. Arch. Crist. 7 (1869), 33/45; 49/64, hier 41/3.
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des Hauses unter der Schwelle vergrub oder am Tiirbalken anheftete, taucht
es — neben dem Kreuz — verschiedentlich auf.®? Ob seine Verwendung auf
Spielsteinen ebenfalls magischen, iibelabwehrenden und den Sieg herbei-
zwingenden Charakter hatte, ist umstritten.

Den Christen von heute mag dies verwundern; doch war der magische
Gebrauch des Gottesnamens selbst fiir einen Mann wie den hochgebildeten
Origenes nichts Anstofiges.** Er unterscheidet dabei allerdings zwischen
paganem Zauber und christlicher Beschwérung, dem Exorzismus.* Spatere
Kirchenviter haben den Bereich des Magischen sehr deutlich zu reglemen-
tieren versucht. Johannes Chrysostomus duldet nur das Kreuzzeichen als
Waffe und Heilmittel. Die erhaltenen Denkmaler lehren aber, daff daneben
zumindest noch das Christogramm und das Staurogramm gebrauchlich
waren.

(3) Der magische Gebrauch des Christusnamens bei Konstantin sollte uns
nicht verwundern; innerhalb seiner religiosen Biographie hat dieser Mann
viele Schritte gemacht: Von der magischen Zitation des Christengottes als
eines Schlachtengottes bis zu seiner Taufe auf dem Totenbett war es ein
weiter Weg.

Magische Praxis begegnet bei ihm auch nicht nur einmal. Nach iberein-
stimmendem Zeugnis der byzantinischen Geschichtsschreibung gab Kon-
stantin 330 bei der Einweihung der von ihm 324 gegriindeten und nach ihm
benannten Stadt Konstantinopel dieser den Namen Anthousa, die Blihende
(florentia). Was damit beabsichtigt war, enthiille sich erst, wenn man weifs,
dafl der hieratische Name Roms und seiner Tyche zu dieser Zeit Flora war.?”
Unter dem griechischen Namen Anthousa weihte Konstantin so seine neue
Stadt auf geheime Weise der rémischen Stadtgéttin Flora.®® Erneut ein Fall

82 Preisendanz, Papyri (Anm.62), 210f. (P3 = PO 18, 422f): zum Schlufi:
ATU),EATUJIX@YC; ebd. ein dhnliches Phylakterion (P 2a = PO 18, 440) mit einem Stau-

rogramm. Vgl. insgesamt H. Brandenburg, Christussymbole in frihchristlichen Bodenmo-
satken = Rom. Quschr. 64 (1969), 74/138, hier 81; 128; 132/4; Engemann, Verbreitung
(Anm. 55), 42/4.

83 Trier, Kaiserresidenz (Anm. 75), 243 (Nr. 130d—g, H. Ciippers).

8 Vgl Contra Celsum I 25 (GCS 2, 77 Koetschau: SChr 132, 144 Borret); IV 33
(GCS 2, 303f.; SChr 136, 268); V 45 (GCS 3, 49f.; SChr 147, 130/2).

8 N. Brox, Magie und Aberglaube an den Anfingen des Christentums = Trierer
theol. Zschr. 83 (1974), 157/80, hier 164f.

86 Ebd. 169; vgl. dariiber hinaus auch W. Rordorf, Saint Augustin et la tradition phi-
losophique antifataliste = Vig. Chr. 28 (1974), 190/202; A. A. Barb, The Survival of
Magic Arts = A. Momigliano (Hg.), The Conflict Between Paganism and Christianity
in the Fourth Century (Oxford 1963), 100/25; J. Maurice, La terreur de la Magie au IV*
siecle = Rev. histor. de droit frang. et étranger IV 6 (1927), 108/20.

87 Johannes Lydos, De mensibus IV, 73 (125, 3/9, bes. 7f. Winsch?).

88 Der Name Anthousa noch nicht bei Zosimus, Hist. nova 31,2f. (88f. Mendel-
sohn?), hier nur die Rede von einer Tempelgriindung fiir die ‘Popng 1oy anliflich der
Einweihung Konstantinopels. Dafl diese unter ihrem hieratischen Namen ‘Avdovoo
gemeint war, belegen Johannes Malalas, Chronographia XIII, 320 (PG 97, 480 B); Joh.
Lyd., De mens. IV 30; 75 (89, 191.; 126, 16£.); Stephan von Byzanz, Ethnika s. v. Zunal

Zischr.f.K.G. 2/89 12
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aus der Praxis'des Zwingnamens: Weif} ich deinen Namen, kann ich dein
Schicksal bestimmen; Konstantinopel sollte wie Rom einen ,,ewigen Namen®
erhalten und so auch innerhalb des Sakralbereiches das zweite Rom
werden. ¥

Solch praktischer Magie steht die konstantinische Gesetzgebung zu magi-
schen Praktiken zur Seite. Zwischen 317 und 319 wird der Schaden- und Lie-
beszauber verboten; Heil- und Wetterzauber bleiben hingegen zugelassen.”
»Die Wirkungskraft der Magie wird nicht in Frage gezogen, nur gleichsam
sweifle« und >schwarze« unterschieden. Der Kaiser hat also vollen Anteil an
den Volksvorstellungen seiner Zeit und sucht nur alles abzuwehren, was sich
als unheilvoll auswirken kann.<*!

Diese Hinweise mogen geniigen. Zur weiteren Geschichte nurmehr soviel:
Auf Dauer konnte das Christogramm natiirlich auf den Schilden und am Kai-
serhelm allein nicht bleiben. Es verdringte an héherwertiger Stelle den Adler

(590 Meineke?): hier ist die Namensnennung nicht zu emendieren; sie bezieht sich aller-
dings irrtimlich auf Sykai (Galata); Chronicon paschale ad. a. 328 (PG 92, 709 A); Eus-
thatius, Commentarii in Dionysii Periegesin 803 (Geographi graeci minores 2, ed. C.
Miiller, Paris 1861, Nachdr. Hildesheim 1965, 357); Julius Honorius, Cosmographia
B 32, 3 (Geographi latini minores, ed. A. Riese, Heilbronn 1878, Nachdr. Hildesheim
1964, 42).

Den urspriinglich paganen Hintergrund der konstantinopolitanischen Tyche-Vereh-
rung lassen auch noch erkennen die Nachrichten der Patria Constantinopolis [Ps.-
Codinus, Origines Constantinopolitanae] 42 (Sriptores Originum Constantinopolit-
anarum 2, ed. Th. Preger, Leipzig 1907, 197); 61 (184); 101 (205); hierzu vgl. A.
Berger, Untersuchungen zu den Patria Konstantinopoleos (Bonn 1988) = TIOIKIAA
BYZANTINA 8, 409; 305, aber auch 266; 274. Die Nachrichten der Patria werden ein-
drucksvoll bestitigt durch eine Miinzprigung von 330: RIC 7, 578, Constantinople 53;
hierzu: M.R.-Alfoldi, Die constantinische Goldprigung (Anm.28), 149/51. Zum
Ganzen: ]. Strzygowski, Die Tyche von Konstantinopel = Analecta Graecensia. Fest-
schr. zur 42. Vers. deutscher Philologen u. Schulminner in Wien 1893 (Graz 1893),
141/53; D. Lathoud, La consécration et la dédicace de Constantinople (Suite 1) =
Echos d’orient 24 (1925), 180/201; A. Frolow, La dédicace de Constantinople dans la
tradition byzantine = Rev. de P'hist. des religions 64 [57] (1944), 61/127, hier 611.; 75/
85; A. Alféldi, On the Foundation of Constantinople: A Few Notes = Journal of
Roman Studies 37 (1947), 10/6; F. Hampl, Die Griindung von Konstantinopel = Fest-
gabe Harald Steinacker (Miinchen 1956), 10/21; G. Dragon, Naissance d’une capitale.
Constantinople et ses institutions de 330 a 451 (Paris 1974) = Bibl. byz. Etudes 7, 37/
475:307; 336.

89 Strzygowski, Tyche, 149. Nicht ein neues, sondern das zweite Rom: vgl. F.
Délger, Rom in der Gedankenwelt der Byzantiner (1937) = ders., Byzanz und die
europiische Staatenwelt. Ausgew. Vortrige u. Aufsitze (Darmstadt 1976), 70/115, hier
87/90; H.-G. Beck, Konstantinopel — das neue Rom = Gymnasium 71 (1964), 166/74;
Th.-M. Schmidt, Konstantinoplis. Zum stiadtebaulichen Programm des ,, Zweiten Rom*
= Wiss. Zschr. der Friedr.-Schiller-Univ. Jena. Gesellschafts- und sprachwiss.
Reihe 30 (1981), 431/9, hier 431/3.

%0 Cod. Theod. IX 16,3 (460 Mommsen).

91 H. Dérries, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins = Abh. Akad. Wiss. Gétt.,
Philol.-hist. Kl. TII 34 (1954), 1711.
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des Zeus und wurde so zur Bekronung der Kaiserstandarte.”? Die Standarte
genof}, anders als die Schilde, ohnehin eine religiose Verehrung;” Kirchen-
schriftsteller wie Justin, Tertullian und Minucius Felix haben mehrfach daran
Kritik geiibt.” Die Standarte war zudem von sich aus kreuzférmig: als
Stange mit einem Querholz oben fiir das Fahnentuch bildete von der Form
her ein Tau, so wie das Kreuz als Galgen eben ausgesehen hatte. Aus diesem
Grunde hat Eusebius die Kaiserstandarte mit dem Christogramm als Bekro-
nung wohl insgesamt als Kreuzesdarstellung angesehen.? Das aber ist eine
Uberinterpretation gewesen, denn das Kreuz selbst ist in konstantinischer
Zeit noch nicht unter die Kaiserinsignien aufgenommen worden.”

Neben der kultischen Verehrung des Christogramms auf dem Labarum,
wie die Kaiserstandarte aus nicht geklirten Griinden seit Konstantin hief3,”
blieb es auch auf den Schilden erhalten. Hierfiir ist die Niello-Schale aus
Kertsch mit dem Reiterbild Constantius’ II. in der Eremitage in Leningrad
ein sprechendes Beispiel (Taf. 8).%8 Ein weiteres, weithin bekanntes zeigen die
beriihmten Mosaiken im Chor von S. Vitale in Ravenna, wo die Leibgarde
Justinians einen Schild mit dem Chi-Rho mit sich fithrt.”

92 Vgl. die SPES PVBLIC(A) — Miinzen von 327/8 mit dem Labarum {iber dem
Drachen = RIC 7, 573, Constantinople 26; dazu Bruun, Christian Signs (Anm. 12), 21;
U. Siiflenbach, Konstantin und die Anfinge kirchlicher Monumentalkunst = Stidel
Jahrb. N.F. 10 (1985), 55/76, hier 61. — Nur am Rande sei vermerkt, daff das Chi-Rho
auf den Votivblechen, wie sie jetzt aus dem Schatzfund von Water Newton bekannt
sind [K.S. Painter, The Water Newton Early Christian Silver (London 1977), 16/9:
Nr. 10; 12/4; 16; 18f.; 21; 22], moglicherweise auch hier nicht nur in formaler Hin-
sicht als Verdringung der Jupiter-Dolichenus-Motivik auf entsprechenden paganen
Votivblechen [R. Noll, Das Inventar des Dolichenusheiligtums von Mauer an der Url
(Noricum) (Wien 1980) = Der rom. Limes in Osterreich 30, 52/76] zu verstehen sind.
Vel. dazu auch Spatantike (Anm. 40), 550/2 (Nr. 155£.; Verf. nicht festzustellen).

73 Vgl. A.R. Neumann = RE VIII A2, 2451 5. v. vexillum; W. Kubitschek = RE II
A2, 234/4 s.v. signa (signale) zur Heiligkeit des signums.

94 Justin, Apol. I 55,6f. (66f. Gooc%speed); Tert., Apol. 16,8 (116 Becker?); Min.
Fel., Oct. 29,7 (51 Beaujeu?).

9 1o owtelov Tpdmaroy wddovg: Eus., H. E. IX 9,10 (832,6).

9% R.-Alfsldi, Goldprigung (Anm.28), 152. Gegen J. Deér, Der Kaiser und das
Kreuz = Jahrb. d. Rém.-German. Zentralmus. Mainz 12 (1965), 167/80, hier 173/5;
zum Gesamtproblem kiinftig R.-Alféldi, Historische Wirklichkeit — historische Wahr-
heit: Konstantin und das Kreuzszepter = Fschr. Thomas Pekdry (Miinster, im Druck).

97 H. Grégoire, L’étymologie de ,Labarum® = Byzantion 4 (1927/8), 477/82;
Eg§er, Labarum (Anm. 20).

8 A. Bank, L’Art byzantine dans les musées de I'Union Sovietique (Leningrad
21985), 271 (Nr. 1); R. Delbriick, Spatantike Kaiserportraits von Constantinus magnus
bis zum Ende des Westreichs (Berlin-Leipzig 1933; Nachdr. Berlin-New York 1978) =
Stud. z. spitantiken Kunstgesch. 8, 147/51. Spitantike und friihbyzantinische Silberge-
fifle aus lfer Staatlichen Eremitage Leningrad (Berlin 1978) = Ausstellungskataloge der
Frithchristl.-byz. Smlg. 2, 78/81 (Nr. 1 I. Zaseckaja).

99 F,W. Deichmann, Ravenna. Hauptstadt des antiken Abendlandes 3: Frithchrist-
liche Bauten und Mosaiken von Ravenna (Baden-Baden '1958; Wiesbaden %o. J.), Taf.
Nr. 369.

Abbildungsnachweise: Abb.1: nach Pap. Bodmer II, Ed. *Martin-Barns, Taf. 132;
Abb. 2: Th. Ridder = L’Orange (Anm. 52), 2; Abb. 3: F. B. Florescu, Die Trajanssaule.
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Grundfragen und Tafeln (Bukarest-Bonn 1969), 73 (Nr. 52); 75 (Nr. 104); Taf. 1a: Lake
(Anm.23); Taf. 1b: Brit. Mus. Pap.3036 = Turner, Manuscripts (Anm. 30), Nr. 27;
Taf. 2b/c: Sem. f. Griech. u. Rom. Geschichte, Hilfswissenschaften, Univ. Frankfurt
B 1 — 7/26; Taf.2d: ebd. B 9 — 70/10; Taf. 2e: ebd. B 23 — 14/25; Taf. 2{.: Hunter
Coin Cabinet, Univ. Glasgow, Inv. C 4618 = Robertson (Anm. 74); Taf. 3: K. Leh-
mann-Hartleben, Die Trajanssiule (Berlin-Leipzig 1926) Taf. 37; Taf. 4: Horn-Riiger,
Numider (Anm.55), Taf.42; Taf.5: Staatl. Antikensammlung Miinchen, Neg.-Nr.
KM 3218; Taf. 6a: AGD III Braunschweig 53, Taf.23, 186; Taf. 6b: Zazoff, Antike
Gemmen (Anm. 60), Taf.113,7; Taf.7: P.C.A.S. Com Td 7; Taf. 8: Bank, L’Art
byzantine (Anm. 98) fig. 1.

Der Verfasser dankt Fotografenmeister L. Géppner, Universitit Frankfurt, fir die
Anfertigung der Munzfotos.



Friedrich Gogartens Deutung der Moderne

Ein theologiegeschichtlicher Riickblick'

Von Friedrich Wilhelm Graf

,Ein Gogarten-Jahr — so wie 1986 ein Barth- und ein Tillich-Jahr zugleich
war — ist dieses Jahr 1987 nicht geworden. Und das, obwohl Friedrich Go-
garten in diesem Jahr nicht nur — wie Karl Barth und Paul Tillich im vorigen
— hundert Jahre alt geworden wire (am 13. Januar), sondern auch vor
zwanzig Jahren am 16. Oktober gestorben ist. Doch trotz dieses doppelten
Anlasses zum Gedenken hat es in diesem Jahr keine Fiille von Neuauflagen
und Neuerscheinungen, von Sammelbinden und Sonderheften, von Auf-
sitzen und Feiern gegeben. Dabei war der Beitrag Gogartens zur ,dialekti-
schen Theologie’ kaum geringer als der seines damaligen Freundes Karl
Barth®, hat S. M. Daecke im Oktober 1987 festgestellt.? Dieses Urteil reflek-
tiert einen bemerkenswerten forschungspolitischen Sachverhalt: das Interesse
an Gogartens Theologie hat in den letzten zehn Jahren spiirbar nachgelassen.
In den spiten sechziger und frithen siebziger Jahren waren in einem relativ
kurzen Zeitraum zahlreiche Arbeiten sowohl zur Gesamtdeutung von
Gogartens Theologie als auch zu einzelnen dogmatischen Themen
erschienen.’

! Um Anmerkungen und Zitatbelege erweiterter Vortrag bei der von Matthias
Kroger (Hamburg) in der Evangelischen Akademie Nordelbien veranstalteten Tagun
.Friedrich Gogartens theologische Deutung der Gegenwart. Von der politischen Ethil%
im Nationalsozialismus zur Sikularisierung der Nachkriegswelt* (20.—22. November
1987). Vgl. den Tagungsbericht in: Evangelische Arbeitsgemeinschaft fiir kirchliche
Zeitgeschichte. Mitteilungen Folge 8. Miinchen 1988, 42—50. Herrn H. G. Gockeritz
{Cel%e), einem intimen Kenner von Gogartens Werk und Nachlafl, méchte ich auch an
dieser Stelle fiir kritische Fragen und Anmerkungen zu meinem Vortrag freundlichen
Dank sagen. Dafl er meine kritische Deutung insbesondere der Spattheologie seines
Lehrers nicht zu teilen vermag, bedarf keiner niheren Erliuterung.

2 §. M. Daecke, Theologie in der miindigen Welt. Friedrich Gogarten heute, in: EK
20, 1987, 582588, 582.

3 Ein instruktiver Uberblick {iber neuere Gogarten-Literatur findet sich bei: H.
Fischer, Systematische Theologie, in: G. Strecker (Hg.), Theologie im 20. Jahrhundert.
Stand und Aufgaben, Tiibingen 1983, 291—293; P. Henke, Gogarten, Friedrich, in:
TRE 13, 1984, 563—567. An monographischer Literatur ist jeweils nachzutragen: M.
Kroeger, Friedrich Gogarten in einem Gesprich iiber die Sikularisierung. Gottingen
1967 (Institut fiir den Wissenschaftlichen Film Géttingen. Filmdokumente zur Zeitge-
schichte G 121/1968), 1969; ders., Friedrich Gogarten liest iiber ,Die Frage nach Gout*
Géttingen 1967 (Institut firr den wissenschaftlichen Film, Géttingen. Filmdokumente
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Eine vergleichbar intensive Auseinandersetzung mit der Theologie und den
kirchenpolitischen Aktivititen Gogartens gibt es derzeit weder in der
deutschsprachigen Systematischen Theologie noch bei den Kirchenhistori-
kern. Vergleicht man den Stand der Gogarten-Forschung mit den vielfaltigen
historischen wie systematischen Bemithungen um die Erschlieffung des theo-
logischen Lebenswerkes von Karl Barth, so wird deutlich: eine differenzierte
kritische Wahrnehmung von Gogartens Theologie wird noch immer durch
die sehr dunklen Schatten behindert, die seine kirchenpolitischen Aktivitdten
in den dreifliger Jahren werfen. Das herrschende Gogarten-Bild ist durch ste-
rile, fixierte Alternativen geprigt: Seine Kritiker verdammen ihn als lutheri-
schen ,Volkstumstheologen®,* der zu den ideologischen Wegbereitern des
Nationalsozialismus gehort und die ,Deutschen Christen® theologisch affir-
miert habe. Seine Schiiler hingegen preisen den ,,spiten Gogarten® als Theo-
logen der Sikularisierung, der die christliche Legitimitdt der Neuzeit ent-
deckt und nach 1945 Kirche wie Theologie zu einer realistischen Wahrneh-
mung der Gegenwart verholfen habe. Zwischen den Reprisentanten dieser
Positionen gibt es derzeit aber keine produktive, die ErschlieBung von
Gogartens theologischem Lebenswerk befordernde Diskussion. Uber
Gogartens Theologie wird zwanzig Jahre nach seinem Tod nicht einmal mehr
serids gestritten.

Grundproblem aller Gogarten-Deutung ist das Verhiltnis seiner Theologie
zur modernen Kultur. Denn Auseinandersetzung mit der Moderne ist, wie
Friedrich Gogarten selbst betont hat,® das zentrale Thema seines theologi-
schen Denkens. Ein angemessener Zugang zu seiner Theologie kann dann
aber nicht rein innertheologisch gewonnen werden. Gogarten-Interpretation
ist nur in einer modernisierungstheoretischen Perspektive sinnvoll. In dieser
Perspektive ist die kulturelle Moderne wesentlich durch fiinf interdependete
gesellschaftliche Transformationsprozesse bestimmt: erstens durch kapitali-
stische Industrialisierung, die tiefgreifende soziale Antagonismen und Klas-
sengegensitze hervorruft, zweitens durch politische Modernisierung, die im
Kern Umgestaltung politischer Institutionen durch liberale Verfassung, Ver-
tragsdenken, Parteienbildung, Parlamentarisierung und institutionelle Aner-
kenntnis individueller vorstaatlicher Grundrechte ist, drittens durch das Aus-
einandertreten von Staat und Gesellschaft, das sich mit einer inneren Diffe-
renzierung bzw. Pluralisierung der Gesellschaft verbindet, viertens durch
Ausprigung eines neuen, individualistischen Lebensstils und fiinftens durch
Privatisierung der Religion, die Auflésung des alten gesamtgesellschaftlichen
Sinnstiftungsmonopols der Kirchen zugunsten eines Pluralismus von kon-

zur Zeitgeschichte G 120/1968), 1969; H. P. Platz, Vom Wesen der politischen Macht.
Versuch einer Erhellung in Auseinandersetzung mit F. Gogarten und G. Gundlach
(Miinchener Philosophische Forschungen 3), 1971.

4 Vgl. zum Begritf: H. E. Todt, Karl Barth, der Liberalismus und der Nationalso-
zialismus, in: EvTh 46, 1986, 536—551.

5 Vgl. vor allem: F. Gogarten, Gericht oder Skepsis. Eine Streitschrift gegen Karl
Barth, 1937, 7.
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kurrierenden institutionellen Sinnstiftungsangeboten und zugunsten einer
religiésen Eigenverantwortung der Individuen. Modernisierungsphinomene
wie Pluralisierung der Gesellschaft und Individualismus beeinflussen tiefgrei-
fend auch Religion und Kirche. Im deutschen Protestantismus gibt es seit
dem spiten 18. Jahrhundert auch in Kirche und Theologie einen breiten Plu-
ralismus unterschiedlicher, gegensitzlicher Frommigkeitsweisen und kon-
kurrierender ,positioneller Theologien®. 6

Die Modermsmrung von Kultur, Okonomie, Politik und Religion hat
schon im frithen 19. Jahrhundert kritische Gegenbewegungen provoziert.
Die kulturell prigenden, intellektuell sehr anspruchsvollen Gruppen dieser
antimodernistischen Bewegungen waren nicht regressiv oder traditionali-
stisch: sie wollten nicht hinter die Moderne zuriick, sondern sie wollten
gerade iiber die Moderne hinaus. Dazu nahmen sie selbst bestimmte Ele-
mente modernen Denkens in Anspruch, etwa das Postulat radikaler Selbstan-
digkeit der politisch-sozialen Theorie gegeniiber ihrem soziokulturellen
Kontext. In diese Tradition eines durchaus modernen antimodernistischen
Protestes gegen die gesellschaftliche Modernisierung gehort auch der Natio-
nalsozialismus. So sehr der Nationalsozialismus eine radikale, revolutionire
»Antimodernisierungsbewegung® ist, so sehr ist er ,zugleich paradoxerweise
in seinem Stil, der Wahl seiner Mittel und seinen Wirkungen hypermodern,
eine Modernisierungsbewegung“.” Auch die in Theologie und Kirche der
spiten zwanziger und frithen dreiffiger Jahre gefithrten Modernititsdebatten
und insbesondere Friedrich Gogartens Kritik der modernen Kultur sind
durch diese paradoxe Gleichzeitigkeit von radikalem Antimodernismus und
Modernititspathos geprigt. Es ist deshalb wenig produktiv, sich zu diesen
Auseinandersetzungen um die Legitimitat der modernen Kultur nur im Stile
einer moralistischen Arroganz der Spitgeborenen, etwa im Sinne des mora-
lisierenden Auseinanderdividierens der Guten von den Schlechten, zu ver-
halten. Zwanzig Jahre nach Friedrich Gogartens Tod duldet es keinen
Zweifel mehr, daf die Kontroversen um die moderne Kultur, wie sie den
Protestantismus der zwanziger und dreifliger Jahre entscheidend geprigt
haben, und insbesondere die theologischen, kirchenpolitischen und allge-
meinpolitischen Auseinandersetzungen innerhalb des Kreises um ,, Zwischen
den Zeiten“ nur noch Daten — gewifl: duflerst wichtige Daten — der neueren
Theologiegeschichte sind. In der theologiegeschichtlichen Erschliefung
dieser Kontroversen kann es deshalb nicht mehr darum gehen, immer von
neuem nur jene pauschale, an Abgrenzung und Profilierung von Gegensitzen
orientierte Sicht dieser Kontroversen zu reproduzieren, die die an ihnen
unmittelbar Beteiligten vertreten haben. Kritische Theologiegeschichtsfor-
schung sollte vielmehr die feinen Unterschiede zwischen den theologischen

6 Vgl. D. Réossler, Positionelle und kritische Theologie, in: ZThK 67, 1970,
215—231.

7 Th. Nipperdey, Probleme der Modernisierung in Deutschland, in: ders., Nach-
denken tiber Geschichte, 1986, 44—59,hier: 56f.
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Positionen prizise zu bestimmen versuchen, die den Streit um die Moderne
im deutschen Protestantismus vor 1933 geprigt haben. Ein religis-sozialisti-
scher Theologe wie Paul Tillich begriindet in den spiten zwanziger und
friihen dreiffiger Jahren seine radikale Kritik der biirgerlichen Kultur mit
Denkformen und Argumenten, die auch in der antiliberalen Kulturkritik der
konservativen Revolution® gang und gibe sind. Sowohl bei politisch kon-
servativen Theologen als auch bei theologischen Anhingern des Nationalso-
zialismus — man muf} zwischen diesen beiden Gruppen sehr genau unter-
scheiden! — finden sich vor 1933 vielfach ihnliche und zum Teil auch iden-
tische Argumentationsmuster der Kritik am modernen Kapitalismus, politi-
schen Liberalismus, biirgerlichen Individualismus und an der parlamentari-
schen Parteiendemokratie von Weimar wie bei politisch links orientierten
Theologen.® Solche gemeinsamen Argumentationsmuster von Linken und
Rechten wahrzunehmen bedeutet nicht, sie alle in billiger Weise zu Prifa-
schisten zu stilisieren. Angesichts des breiten modernititskritischen Grund-
konsenses in der protestantischen Theologie der zwanziger Jahre ist vielmehr
die Frage nach der Plausibilitit der links wie rechts formulierten Kritik der
modernen Kultur aufzuwerfen. Erst auf dem Hintergrund dieses moderni-
titskritischen Grundkonsenses lassen sich iiberhaupt spezifische Differenzen
zwischen linken und rechten Theologien bestimmen. Was unterscheidet
einen konservativ-revolutiondren Theologen wie Gogarten von einem reli-
gids-sozialistischen Theologen wie Tillich, wenn sie beide als Kritiker der
modernen, biirgerlichen Kultur aufgetreten sind?

1. Haf} auf die Bourgeoisie, oder:
am liberalen Individualismus geht die Welt zugrunde

Friedrich Gogarten ist als Jenaer Student kurze Zeit aktives Mitglied des
,Wandervogels* gewesen.” Wihrend seines akademischen Studiums erfahrt
er entscheidende Priagungen von einem antikirchlichen religiosen Schrift-
steller wie Arthur Bonus, der eine neue germanische Nationalreligion ver-
kiindet.’® Noch im Studium und in den ersten Jahren seiner Pfarramtstitig-

8 Dazu finden sich nun ausfiihrliche Materialien bei: K. Tanner, Die fromme Ver-
staatlichung des Gewissens. Zur Auseinandersetzung um die Legitimitdt der Weimarer
Reichsverfassung in Staatsrechtswissenschaft und Theologie der zwanziger Jahre (AKZ
B 15), 1989; K. Nowak, Gottesreich Geschichte Politik. Probleme politisch-theologi-
scher Theoriebildung im Protestantismus der Weimarer Republik: Religiose Sozialisten
Deutsche Christen im kritischen Vergleich, in: Pastoraltheologie 77 (1988), 78—97.

? Vgl. G. Merz, Wege und Wandlungen. Erinnerungen aus der Zeit von 1892—1922.
Nach seinem Tode bearbeitet von J. Merz, 1961, 241. Spiter hat Gogarten sich zumeist
sehr kritisch iiber die Jugendbewegung geauflert.

10 In einem unverdtfentlichten hangschriftlichen Lebenslauf schreibt Gogarten 1922
iiber seinen Florenz-Aufenthalt September 1912 — Juni 1913: ,Dieses italienische Jahr
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keit in Bremen rezipiert er intensiv die ,neue religiose Bewegung® der Zeit,
»die sich wesentlich“ ,,von der liberalen Theologie und ihrer Religion® unter-
scheide.!! Bis in die dreiffiger Jahre verdffentlicht er alle seine Biicher im
Eugen-Diederichs-Verlag, dem fithrenden Gemischtwarenladen fiir alterna-
tive Sinnstiftungsangebote.'? Biographische Daten dieser Art lassen
erkennen: Gogartens Theologie entsteht im Kontext der lebensreformeri-
schen Alternativbewegungen des frithen 20. Jahrhunderts. Diese Alternativ-
bewegungen richten sich gegen den modernen okzidentalen Rationalismus,
die Herrschaft einer kalten, technokratisch-instrumentellen Vernunft, den
politischen Liberalismus, die Offnung Deutschlands gegeniiber der politi-
schen Kultur des Westens, die kapitalistische Modernisierung der Okonomie
und insbesondere gegen das Biirgertum. Der als abstrakt, kiinstlich, verlogen
und sinnleer erlittene Lebensstil der Bourgeoisie soll in Richtung auf ein
neues ganzheitliches, naturnahes Leben iiberwunden werden.

Wer Gogartens Theologie verstehen will, muff seine radikale Antibiirger-
lichkeit, die ungeheure Schirfe seiner Polemik gegen den satten, selbstzufrie-

lebte ich in stindigem persdnlichen Verkehr mit Arthur Bonus, dessen literarische
Arbeiten vom Beginne meines Studiums an entscheidenden Einflufl auf mich ausgetibt
haben. Durch seine Schriften und dieses Jahr des stindigen Verkehrs mit ihm, ist Arthur
Bonus mein eigentlicher Lehrer geworden® (zit. nach M. Kroeger, Friedrich Gogarten
liest iiber ,Die Frage nach Gott* Géttingen 1967, 1969, 11f.). Weitere Hinweise zu
seiner Bonus—Rezeption finden sich bei: K.-W. Thyssen, Begegnung und Verantwor-
tung. Der Weg der Theologie Friedrich Gogartens von den Anfingen bis zum Zweiten
Weﬁ:krieg (HUTh 12), 1970, 17. Eine detaillierte Untersuchung der Bezichungen zwi-
schen Bonus und Gogarten ist Desiderat.

11 (F. Gogarten), Die neue religidse Bewegung, in: Literarischer Ratgeber des
Diirerbundes. Begriindet von F. Avenarius. Geleitet und in Verbindung mit zahlreichen
Gelehrten und Sachverstindigen zum fiinften Male bearbeitet von W. Schumann. Miin-
chen 1919°, 381—386, hier: 381. Der anonym publizierte Text hat in der Gogarten-For-
schung bisher noch keine Beachtung gefunden; er ist sowohl in allen ilteren Bibliogra-
phien (H. Runte, in: ThLZ 77, 1952, 745—748; E. Berneburg, ThLZ 87, 1962,
155—156; J. Kahl, Philosophie und Christologie im Denken Friedrich Gogartens. Diss.
theol. Marburg 1967, 121—127) als auch in der fehlerreichen und unvollstindigen
Gogarten-Bibliographie R. Weths (vgl.: Verzeichnis der Veroffentlichungen Friedrich
Gogartens, in: R. Weth, Gott in Jesus. Der Ansatz der Christologie Friedrich Gogar-
tens. Miinchen 1968, 312—321) und in der sehr viel priziseren, freilich ebenfalls unvoll-
stindigen ,Bibliographie Gogartens® von J. Vohn, Sittliche Erkenntnis zwischen Ratio-
nalitit und Glauben. Ein Aspekt der Sikularisierung im Licht der Theologie Friedrich
Gogartens (KKTS 37), 1977, 406—416, nachzutragen. Gogartens Autorschaft ist durch
den Literarischen Ratgeber, aa0O., IV und VI, sowie einen unpublizierten Brief an Ger-
trud von le Fort vom 2. Juli 1916 gesichert. Er hat den Text im Sommer oder Herbst
1916 geschrieben. Mit grofler Wahrscheinlichkeit ist er zu diesem Zeitpunkt Mitglied
des Diirerbundes gewesen.

12 Dazu vgl.: G. Hiibinger, Kulturkritik und Kulturpolitik des Eugen-Diederichs-
Verlags im Wilhelminismus. Auswege aus der Krise der Moderne?, in: H. Renz/F. W.
Graf (Hrsg.), Umstrittene Moderne. Die Zukunft der Neuzeit im Urteil der Epoche
Ernst Troeltschs (Troeltsch-Studien Bd. 4), Giitersloh 1987, 92—114. Fiir Gogartens
Verhiltnis zu Eugen Diederichs sind duflerst instruktiv zwei Briefe vom Januar und
Februar 1921, in: Eugen Diederichs. Selbstzeugnisse und Briefe von Zeitgenossen. Mit
einer Vorrede von R. R. Beer hg. von U. Diederichs, 1967, 273—275.
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denen Bourgeois Ernst nehmen. Die Biirger — das sind fir ihn jene verlo-
genen Gestalten, die morgens in die Kirche und abends ins Bordell gehen,
hohl und oberflichlich nur ihren eigenen Erfolg anbeten und ihrem platt
materialistischen Lebensstil, der Habgier nach mehr Geld, mehr Bequem-
lichkeit und mehr Luxus, durch die Verfilschung des Christentums zu See-
lenfrommigkeit und Ichkult auch noch eine religiése Weihe zu geben versu-
chen. Wie tief schon der junge Gogarten unter Doppelmoral, Gewinnstreben
und Machtanbetung des Biirgertums gelitten hat, zeigen etwa seine unverof-
fentlichten Briefe an Gertrud von le Fort.'* Auch in den zwanziger und drei-
Riger Jahren betont er immer wieder: Die Biirger sind nicht, wie sie sugge-
rieren, die wahren Triger idealer Kultur, die Reprisentanten gelebter Mora-
litit und Sitlichkeit. Innerhalb einer von Sittenverfall, Hedonismus und
Auflésung iiberkommener ethischer Verbindlichkeiten geprigten Kultur sind
gerade sie es, die faktisch nur riicksichtslose Selbstdurchsetzung und brutalen
Egoismus verkdrpern. Was ihren Beitrag zu Auflésung und Zersetzung
wahrer, sittlicher Kultur betrifft, stehen sie in nichts den Bolschewiki nach.
Im August 1928 spricht Gogarten von einer ,sittliche(n) Bolschewisierung
unserer biirgerlichen Welt“ bzw. von einer ,birgerlichen Bolschewisierung®
der Kultur.' Daf sich das ,heutige intellektuelle Birgertum ... zu dem
wirksamsten Vorarbeiter des Bolschewismus“ gemacht habe, zeige sich etwa
an der ,geradezu vollendeten Auflésung® der ,tatsichlichen Eheverhilt-
nisse®, an der ,,Auflosung der Familie*, der ,Zuchtlosigkeit auf dem Gebiet
des geschlechtlichen Lebens® und dem ,Irrsinn unseres heutigen politischen
Lebens, das auf der ganzen Linie zur offenen oder — iibrigens schlecht — ver-
hillten Interessenpolitik geworden“!® sei.

Gogartens Bourgeoisiekritik ist in threm Kern Kritik des Individualismus,
wobei Individualismus gleichbedeutend ist mit Egoismus, Ichsucht, narzifs-
tischer Selbstvergétterung und d.h. auch mit Einsamkeit, Leere, neuroti-
scher Ichfixiertheit und Gefangenschaft im Gehduse der eigenen Subjekti-
vitit. !¢  Biirgerlicher Individualismus“! sei das elementare Bauprinzip der

13 Zahlreiche bisher unverdffentlichte Briefe Friedrich Gogartens an G. von le Fort,
die er wihrend seines Studiums in Heidelberg kennengelernt hat, werden im Nachlaf}
der Schriftstellerin verwahrt, der im Deutschen Literaturarchiv Marbach a. N. zuging-
lich ist. Der erste noch erhaltene Brief Gogartens an G. von le Fort stammt vom 17. Sep-
tember 1915. Fiir Auskiinfte iiber G. von le Forts Nachlaf} bin ich deren letzter Sekre-
tarin, Frau E. von La Chevallerie, Kloster Isenhagen (Hankensbiittel), zu herzlichem
Dank verpflichtet. Zur Beziehung zwischen Gogarten und G. von le Fort finden sich
jetzt instruktive Hinweise bei: H. Fischer, Kulturprotestantische Brechungen. Beiliu-
fige Anmerkungen zum Problem der Funktionalisierung von Religion, in: Vierteljah-
resschrift fiir neuzeitliches Christentum. Festschrift fiir Dietrich Réssler zum
60. Geburtstag (MS), 1987, 54—67.

4 F. Gogarten, Die Schuld der Kirche gegen die Welt, 1928, 26 und 27.

15 220., 27 und 39.

16 Vol. auch: W. Schifer, Krisis der Ichheit. Zum Bilde Friedrich Gogartens, in:
Eclart. Blitter fiir evangelische Geisteskultur 6, 1930, 457—459; W. Michel, Der Trug
der Ichbesessenheit, 22a0., 459.

17 Gericht oder Skepsis (s. Anm. 5), 9.
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modernen Kultur. Mit diesem Bauprinzip kénne aber weder sittliche Ver-
bindlichkeit begriindet noch tragfihige menschliche Gemeinschaft geschaffen
werden. Schon im Bauprinzip der modernen Kultur sei deshalb deren Verfall
und Untergang angelegt. Sei der Keim individualistischer Zersetzung einmal
in substantielle Gemeinschaften wie Ehe, Volk und Staat eingedrungen, die
das alteuropiische Leben beherrscht hitten, dann lésten sich notwendig alle
iiberindividuellen Bindungen in blofle Formen des permanenten Kampfes der
Individuen gegeneinander auf. Gemeinschaft werde zu Gesellschaft, und der
Staat zum nur duflerlichen, vertragsmifligen Zusammenschlufi autonomer
Konkurrenzsubjekte, zu einer ,Aktiengesellschaft*,'® seelenlosen Wohl-
fahrtsmaschinerie bzw. geistlosen Behorde, die nur noch die privaten
Zwecke der jeweils herrschenden Individuen besorge und nicht mehr der
Pflege sittlicher Kultur und der Realisierung von Gerechtigkeit diene.'?
Durch den biirgerlichen Individualismus degeneriere Politik zu blofler Inter-
essenpolitik, zu innerem Biirgerkrieg und Klassenkampf. Die Parteien repro-
duzierten auf der Ebene politischer Willensbildung nur die tiefgreifenden
Skonomisch-sozialen Antagonismen der Gesellschaft. An die Stelle der alteu-
ropiischen Sorge ums Gemeinwohl sei die liberalistische Ideologie getreten,
daf man, wenn man den anderen nur recht ausbeute und fiir sich selbst das
Beste heraushole, indirekt dem Ganzen diene. Kultur und Sittlichkeit 16sten
sich in Pluralismus und Beliebigkeit, in Skepsis, Banalitit, Zynismus und
relativistische Gleichmacherei des Guten mit dem Schlechten, des Schénen
mit dem Hifllichen auf. Selbst die Kirche, einst der Ort frommer Scheu vor
dem Heiligen und tiefer Demut vor der Majestat Gottes, sei in der Moderne,
Jin dieser Zeit der herzlichst kultivierten Seelenblihung®,?° zu einem Jahr-
markt der Eitelkeit pervertiert, auf dem fortwihrend nur ums goldene Kalb
der biirgerlichen Gesellschaft, das Individuum und seine Seele, getanzt
werde.

Die Texte des frilhen Gogarten zeigen ein tiefes seelisches Leiden an der
modernen Kultur und eine duflerst hohe Sensibilitit fiir all das Furchtbare,
was der in Deutschland besonders schnelle und dramatische Prozef gesell-
schaftlicher Modernisierung mit sich gebracht hat: Verelendung des Proleta-
riats, Heimatlosigkeit und psychische Entwurzelung der vom Land in die
Stadt Getriebenen, Verlust an elementarer sozialer Geborgenheit in den
neuen Grofistidten und deren isthetische Hafllichkeit, soziale Kilte einer
durch tiefe Klassengegensitze bzw. Klassenspaltung bestimmten Konkur-
renzgesellschaft, die Allmacht 6konomischer Zweckrationalitat, die Herr-

18 Vgl. F. Gogarten, Die Selbstverstindlichkeiten unserer Zeit und der christliche
Glaube, 1932, 19.

19 Fiir seine Polemik gegen den Verfall des Staates zur Behorde bzw. zum blofen
Wohlfahrtsstaat rekurriert Gogarten auf J. Burckhardts kritische These, dafl der
~moderne Staat® ,alles mogliche kdnnen, aber nichts diirfen soll* (F. Gogarten, Staat
und Kirche, in: ZZ 10, 1932, 390—410, hier: 391. Vgl. Politische Ethik. Versuch einer
Grundlegung, 1932, 119 und 164).

20 F. Gogarten, Theologie und Wissenschaft. Grundsatzliche Bemerkungen zu Karl
Holls ,Luther®, in: ChW 38, 1924, 34—42, 71—80, 121—122, hier: 38.
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schaft eines alles bestimmenden Geschiftssinnes {iber das Leben, der Vorrang
von Geld und Waren vor den Menschen und ihren Gefiihlen sind spezifisch
moderne Krisen- und Entfremdungserscheinungen, die Gogarten mit grofier
personlicher Betroffenheit erfahren und erlitten hat. Seine zentrale Metapher
fiir die Moderne ist die Maschine, in deren eigengesetzlich sich steuerndem,
primir von der Macht der konomischen Interessen angetriebenem Rider-
werk die Menschen zermalmt werden.?! Tmmer wieder thematisiert er Erfah-
rungen der Ohnmacht des Einzelnen in der modernen Massengesellschaft
und der zunehmenden Anonymisierung des Lebens. Mit der Verzweiflung
iiber die ,grauenhafte Mechanisierung der Welt“*? und die ,seelische Verar-
mung®, die ,uns die moderne ,Kultur’ und der moderne Arbeitsdienst
gebracht hitten,? verbindet sich ein ,,Gefiihl des tiefen Einsamseins®.2* Die
biirgerliche Gesellschaft gilt ihm gerade nicht als eine Welt realisierter Frei-
heit — Individualismus und liberale Autonomie sind Scheinfreiheit! —, son-
dern als Ort tiefer Gefangenschaft des modernen Menschen in den ,stahl-
harten Gehiusen® (Max Weber) des okzidentalen Rationalismus; sie sei eine
von praktischem Atheismus und Materialismus geprigte Welt, in der wahr-
haft freies, nimlich aus der Tiefe seinsverbundener, kommunikativer Subjek-
tivitit heraus gelebtes Leben in ein monotones Konsumiertwerden des Men-
schen durch die von ihm geschaffene Dingwelt pervertiert worden sei und die
Macht der Eigengesetzlichkeiten der Gesellschaft®® den Menschen von
seinem wahren Selbst radikal entfremdet habe. Sein Bremer Pfarramt verlifit
Gogarten 1917 auch deshalb, weil er das Leben in der Stadt nicht mehr zu
ertragen vermag,”® und noch aus den zwanziger Jahren ist von seinen

21 Fiir diese Verwandlung der Welt in eine alles Leben tdtende Maschine ist gerade
der Protestantismus verantwortlich: , Warum wurde die Welt zur Maschine, die jeden,
der ihr nicht gehorchen will, mit der Erbarmungslosigkeit des Automaten in ihren
Ridern zerreiflt? Darum, weil sich der Protestant aus seinem Protestantismus ein kon-
fessionelles Gewand gemacht hat, weil er nicht gestaltlos sein wollte” (F. Gogarten, Der
protestantische Mensch (1924), in: Illusionen. Eine Auseinandersetzung mit dem Kul-
turidealismus, 1926, 128—145, hier 145). Vgl. ZZ 10, 1932, 495.

22 Tllusionen (s. Anm. 21), 145.

23 Brief an G. von le Fort vom 10. Mirz 1916. In der Kritik des modernen Kultus der
Arbeit wendet sich Gogarten vor allem gegen Friedrich Naumanns ,Hymnus auf den
,mitteleuropiischen Arbeitsrythmus‘®, also gegen: Mitteleuropa, 1915.

24 Brief an G. von le Fort yom 2. Juli 1916.

25 E. Gogarten, Wider die Achtung der Autoritit, 1930, 39: an die Stelle des ,,schau-
erliche(n), cﬁnghafte(n), unmenschliche(n), dimonische(n) Despotismus der berithmten
und beriichtigten Eigengesetzlichkeit der politischen und wirtschaftlichen und anderer
Verhiltnisse* miisse wieder wahre, d.h. autorititsgebundene menschliche Herrschaft
treten. Akzeptanz von Eigengesetzlichkeit gilt Gogarten gerade als Spezifikum des
modernen Geistes: Protestantismus und Wirklichkeit. Nachwort zu Martin Luthers
,Vom unfreien Willen® (1924), in: Anfinge der dialektischen Theologie, hg. von J.
Moltmann, Teil IT (ThB 17/1T), 19672, 191—218, hier: 217; Illusionen, 66f, 109.

26 Im Zusammenhang der Mitteilung seiner Verlobung schreibt Gogarten am
10. Oktober 1916 an G. von le Fort: ,Ich bemiihe mich jetzt um eine Landpfarre. Wir
haben beide grosses Verlangen, eine Reihe von Jahren in Ruhe auf dem Land zuzu-
bringen. Man ist da doch sich selbst und dem grofen, ruhevollen Leben niher als in
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wenigen Reisen in den Moloch Berlin iiberliefert, daff er jedesmal wie krank
nach Stelzendorf, ein Dorf mit nicht einmal 100 Einwohnern, zuriickge-
kommen ist.?” Diese Leidenserfahrungen diirften fiir die Ausprigung von
Gogartens Theologie wichtiger gewesen sein als seine kritische Distanz
gegentiber der herrschenden ,liberalen® Universititstheologie mit threm rela-
tivistischen Historismus und Psychologismus. Zumindest sind sie fir
Grundlegung und Entwicklung seines theologischen Denkens ebenso wichtig
gewesen wie seine bewuft antiakademische, von starken Enttiuschungen
iiber den Wissenschaftsbetrieb und vielen Zweifeln geprigte Auseinanderset-
zung mit der Universitatstheologie. Im Ruckblick auf seine Heidelberger
Studienzeit berichtet Gogarten im Februar 1917 an G. von le Fort, damals so
sehr mit seinen eigenen Gedanken beschiftigt gewesen zu sein, dafl er zu
einer ruhigen Auseinandersetzung mit der Heidelberger Universititstheo-
logie gar nicht gekommen sei.?® FEine zentrale Aufgabe zukiinftiger
Gogarten-Forschung mufl deshalb eine differenzierte Erschliefung der Bio-
graphie Gogartens und hier insbesondere der Lebensjahre sein, in denen sich
suchend und tastend sein theologischer Protest gegen die herrschende biir-
gerliche Kultur geformt hat. Dies gilt desto mehr, als sein tiefes Leiden an der
modernen Kultur keineswegs, wie Ernst Troeltsch suggeriert hat,?” eine indi-
viduelle Psychose darstelle. Es ist vielmehr als eine generationentypische
Erfahrung Ernst zu nehmen.*® Das Ohnmachtsgefiihl, vom Riderwerk der
kapitalistischen Maschinerie zermalmt zu werden, und das — paradoxerweise
gleichzeitige — nietzscheanische Pathos, die biirgerliche Gesellschaft sei
dekadent und liege bereits im Todeskampf, pragt auch zahlreiche andere jiin-
gere Intellektuelle im Umkreis der antibiirgerlichen kulturreformerischen

dem Betrieb der Stidte“. Am 25. September 1918 berichtet er ihr aus Stelzendorf: ,Ich
habe nun mein erstes ganzes Jahr auf dem Land hinter mir. Das war fiir mich etwas
Besonderes, dabei zu sein, wie die Felder griin u. griiner wurden u. wie sie blithten u.
reiften. Ich habe auch manche von diesen ganz einfachen uralten Hantierungen gelernt
u. auch mal, wenn auch meist nur fiir einen Augenblick, ausgetibt. Wenn man sich mal
entschlieflen konnte, fiir einige Zeit die eigene Arbeit ganz auf die Seite zu legen u. dann
nur Bauer zu sein, das wire schon. Und immer mehr ist es mir so, als kénnte ich nie
wieder in die Stadt zuriick®.

27 Veol. M. Kroeger, 2aa0O. (wie Anm. 10), 25.

28 Als Niebergall hier war, wurden mir die Heidelbergertage wieder lebendig. . ..
Ich safl /ein unleserliches Wort/ in einer entsetzlichen Unruhe damals, lauter unge-
formte Gedanken im Kopf, von denen ich nicht wufite, was aus ihnen einmal werden
sollte. Ohne Méglichkeit mit anzuhoren, wie das, was sich in mir mit Mithe u. Not aus-
einandersetzte, in ruhiger Wissenschaftlichkeit verhandelt wurde. So kam ich um die
besten Kollegs. Aber ich konnte sie nicht ertragen. (Brief an G. von le Fort 9. Februar
1917).

29 E. Troeltsch, Ein Apfel vom Baume Kierkegaards, in: ChW 35, 1921, 186—190,
bes. 188f. = Anfinge II (s. Anm. 25), 134—140, bes. 137.

30 Vgl. B. Stambolis, Der Mythos der jungen Generation. Ein Beitrag zur politischen
Kultur der Weimarer Republik, Bochum Diss. phil. 1982, und als Gegenprobe fiir die
damals iltere Generation: M. Doerry, Ubergangsmenschen. Die Mentalitit der Wilhel-
miner und die Krise des Kaiserreichs. 2 Bde, 1986.
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Alternativbewegungen des friihen zwanzigsten Jahrhunderts. Zentrale Topoi
von Gogartens Verzweiflung an der biirgerlichen Kultur — seine radikale,
von Abscheu und Ekel geprigte Kulturkritik ist weit mehr als nur Kulturpes-
simismus und Untergangsstimmung®® — finden sich schon vor dem Aus-
bruch des Ersten Weltkrieges beispielsweise auch bei Walter Benjamin —
auch er hat in Eugen Diederichs , Tat“ zu religiésen Themen publiziert® —,
Ernst Bloch, Paul Tillich, Otto Piper, einem Studienfreund Gogartens aus
dem Jenaer ,Wandervogel“,>> und zahlreichen anderen jiingeren Intellektu-
ellen, die sich in den zwanziger Jahren dann in verschiedenen Gruppen und
Biinden der radikalsozialistischen Linken engagiert haben. Diese Kultur-
kritik ist also nicht politisch in der Weise schon festgelegt, daff sie ein spezi-
fisch linkes oder ein exklusiv rechtes Phinomen wire. Sie ist auch nicht erst
eine Folge des Weltkriegs. Reprisentanten des Bildungsbiirgertums haben
eine zunehmend radikalere, gegen biirgerlichen Materialismus und Indivi-
dualismus gerichtete Kulturkritik schon seit den neunziger Jahren des letzten
Jahrhunderts formuliert. Unter dem Eindruck der brutalen Sinnlosigkeit des
Weltkriegs ist diese Kulturkritik von den Jiingeren dann noch einmal gegen
deren iltere Vertreter gewendet, radikalisiert und links wie rechts politisiert
worden.

2. Die Enttiuschung von 1918/19, oder:
die Revolutionire sind nur verkappte Biirger

Wer die biirgerliche Gesellschaft so radikal wie der junge Gogarten kritisiert,
muf ein Subjekt ihrer Uberwindung bezeichnen kénnen. Welche politische
bzw. kulturelle Kraft ist dazu imstande, die grofie kulturrevolutionire
Wende hin zu einer nachbiirgerlichen neuen Gesellschaft tatsichlich durch-
zufithren?

Durchaus ernsthaft erwigt Gogarten wihrend des Krieges die Moglich-
keit, ob nicht, wie von den Religiésen Sozialisten und den politischen Theo-

31 Zum Begriff ,cultural despair®, der Radikalisierung von Kulturkritik und Kultur-
pessimismus, vgl.: F. Stern, The Politics of Cultural Despair, 1961; dt.: Kulturpessi-
mismus als Gefahr. Eine Analyse nationaler Ideologie in Deutschland, 1963, 1986,

32 Vgl etwa: W. Benjamin, Die religiose Stellung der neuen Jugend, in: Die Tat.
Sozial-religidse Monatsschrift fir deutsche Kultur. Hg. von E. Diederichs und K.
Hoffmann, 6, 1914/15, 210—212; Wiederabdruck in: W. Benjamin. Gesammelte
Schriften. Hg. von R. Tiedemann und H. Schweppenhiuser. Werkausgabe Band 4,
1980, 72—74.

3 Die Studienfreunde O. Piper und F. Gogarten sind 1919 gemeinsam zur Tamba-
cher Konferenz gereist. Zu Piper, 1930 K. Barths Nachfolger in Miinster, der sich in
den zwanziger Jahren intensiv in der USPD und dann der SPD engagiert hat, vgl.: F.
W. Graf, Lutherischer Neurealismus. Eine Erinnerung an Otto Piper, in: LM 27
(1988), 357—361.
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retikern der Arbeiterbewegung behauptet, das Proletariat die Avantgarde
geschichtlicher Verdnderung sei. Weil in der theologiegeschichtlichen Erfor-
schung der Anfinge der ,Dialektischen Theologie“ zumeist nur der Prozef§
der Ablésung der Jiingeren von ihren sog. liberal-theologischen akademi-
schen Lehrern wie Wilhelm Herrmann, Ernst Troeltsch und Adolf von Har-
nack thematisiert worden ist,** hat in der speziell Gogarten gewidmeten Lite-
ratur bisher kaum Beachtung gefunden, dafl Gogarten unmittelbar nach
seinem zweiten theologischen Examen, d. h. noch nach seinen Studienseme-
stern in Heidelberg und dem Besuch des Heidelberger Predigerseminars, im
Sommersemester 1912 nach Zirich geht, um bei den Religidsen Sozialisten
Leonhard Ragaz und Hermann Kutter zu studieren. Unter dem Pseudonym
Leonhard Hagebucher publiziert er im Juni 1914 — also noch vor dem Aus-
bruch des Weltkrieges! — in Diederichs ,Tat® einen Aufsatz iiber ,Die
Schweizer Religids-Sozialen®.>® Ausdriicklich macht er sich deren Selbstver-
stindnis zu eigen, der Kampf des Proletariats sei noch mehr und anderes als
nur ein Klassenkampf, nimlich ,ein Kampf um die Freiheit des Menschen®
tberhaupt: ein allgemein menschlicher Kampf fiir ,die Freiheit von jeder
Sache® bzw. fiir die Emanzipation ,aus der argsten Knechtschaft durch die
Sache, aus der Knechtschaft des Geldes“.>® Die Schweizer Religitsen Sozia-
listen seien ,dabei der bestehenden und das Leben der Menschen bis auf die
letzte Regung beherrschenden Gestalt der Welt gegentiber so frei®, weil sie
»ohne Riickhalt die Geschifte des Ewigen hier in der Zeitlichkeit® betrieben
und endlich mit der eschatologischen Grundtatsache des Christentums Ernst
machten, daf} das ,,Christentum der Welt die Ruhe und die Zufriedenheit mit
dem einmal Erreichten genommen® hat und es ,,in seiner urspringlichen —
das Wort nicht nur zeitlich genommen — Gestalt auf das Hochste geht“ bzw.
»die bestehende Welt allemal total entwerten mufl“.?” ,Die Religion ist das
revolutionire, ewig unzufriedene Element*®8, erklirt Gogarten 1914 in
Zustimmung zur antibiirgerlichen Christentumsauffassung der Religiosen
Sozialisten. Auch ihrer politischen Option fiir die ,Arbeiterbewegung
stimmt er 1914 zu.?” Vorsichtige Distanz deutet er nur durch die Frage an, ob

* Fiir diese Deutungsperspektive ist grundlegend: H. Fischer, Christlicher Glaube
und Geschichte. Voraussetzungen und Folgen der Theologie Gogartens, 1967, und:
Chr. Gestrich, Neuzeitliches Denken und die Spaltung der dialektischen Theologie.
Zur Frage der natiirlichen Theologie, 1977.

35 L. Hagebucher, Die Schweizer Religios-Sozialen, in: Die Tat. Sozial-religitse
Monatsschrift fiir deutsche Kultur. Hg. von E. Diederichs und K. Hoffmann, 6, 1914/
155312315,

36 220., 314.

71230, 313.

38 ebd. — ,Das Christentum hat der Welt die Ruhe und die Zufriedenheit mit dem
einmal Erreichten genommen und wird sie ihr immer von neuem nehmen® (ebd.). Es ist
»der grofle Unruhstifter auf Erden® (aa0., 314).

3 _Die grofle, ungeheuere Not, die auf uns liegt, duflert sich am schirfsten in der
Existenz des Proletariats. Aber wenn das Leben hier alle seine Schmerzen und Unge-
heuerlichkeiten auf einen Punkt zusammengetrieben hat, dann hat es zugleich auch alle
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Kutters und Ragaz’ Eschatologie moglicherweise noch gar nicht radikal
genug sei. ,Und das ist die Frage, ob die Religion — in unserem Fall das
Christentum — etwas ist, das Geschichte macht. “*® Diese kritische Riickfrage
weist in Richtung auf ein radikal antihistorisches Religionsverstindnis, wie
Gogarten es dann schon in dem 1917 bei Eugen Diederichs verlegten Traktat
~Religion weither* entfaltet.*! Doch auch vier Jahre spiter, als er Urspriing-
lichkeit und Uberweltlichkeit des Glaubens auch als prinzipielle Distanz
gegeniiber allen religids begrindeten ~Programmen revolutiondrer
Geschichtsgestaltung beschreibt, hebt er die Bedeutung hervor, die die Aus-
einandersetzung mit dem Schweizer Religiésen Sozialismus fir ihn gehabt
habe. So schreibt er im Mirz 1918 an G. von le Fort: ,Kutter habe ich oft in
Ziirich gehort. Ich danke thm auch viel. Vor allem das Gefiihl dafiir, wie alles
Verlangen der Menschen, mag es gehen, worauf es will, im letzten Grund
Sehnsucht nach Gott ist. Und auch die Erkenntnis, dafl man drum so wenig
mit Moral bei den Menschen erreichen kann“.*? Auch in den zwanziger und
frithen dreifliger Jahren kann Gogarten sich noch zustimmend auf Kutter

seine Krifte hierher gebracht. Und diese Krifte stehen jetzt auf. ,Die religidse Kraft,
die in den religiosen Sozialisten lebt, zeigt sich vielleicht nirgends so deutlich, wie in der
Art, in der sie sich praktisch mit der Arbeiterbewegung einlassen. Wollte man paradox
reden, so konnte man sagen, ihre Einwirkung auf die Arbeiterbewegung besteht darin,
daf sie ihr volle Freiheit lassen, ihre eigenen Wege zu gehen. Sie verzichten darauf, ihr
die Wege im Einzelnen vorzuschreiben und von einer Bevormundung in Bezug auf die
Kampfesmittel kann keine Rede sein. Man verzichtet nicht, weil man sich fiir zu
schwach hilt, darauf Einfluf zu bekommen, sondern weil man mehr will. Man weif},
die Arbeiterbewegung, ihre Ziele und ihre Taktik sind die Auferung von Kriften, die
aus sehr tiefem Lebensgrund kommen, und man versucht, Einflufl zu erhalten auf diese
Krifte selbst. Man will diese Krifte in der Tiefe treffen, wo sie noch erst Gestalt und
Form suchen, Dafiir gibt es aber nur ein Mittel: aus der gleichen Tiefe des Lebens Krifte
in sich aufstehen lassen; fromm werden, so tief und so stark als man es kann. Und dann
sagen, was man zu sagen hat, unbekiimmert um Erfolge. Fiir Erfolge, die so grofl sind,
wie die hier gewollten, arbeitet man nur in solcher Unbekiimmertheit. Es geht um die
Gestaltung von Kriften, die eine neue Welt schaffen werden. Diese Gestaltung liegt in
keines Menschen und keines Programms und keiner Resolution Gewalt. Sie ist keines
anderen als Gottes Sache. Das heiflt aber nicht, dal man sie Gott iiberlassen soll, oder
es heifit das erst dann, wenn man sich selbst Gott mit Arbeit und riickhaltlos tiberlassen
hat* (aa0., 314f.; Zeichensetzung im Original).

40 230., 315.

#F. Gogarten, Religion weither, 1917, 63: ,Das ist es ja, was die Religion uns lei-
sten soll: uns herausnehmen aus der Historie, aus der Gebundenheit an Raum und Zeit
und allen ihren Engen und Beschrinktheiten und uns das Leben spiiren lassen, das nur
noch Gegenwart ist“. Zum Antihistorismus der frithen Dialektischen Theologen vgl.
neben dem in Anm. 54 genannten Aufsatz von K. Nowak auch O. G. Qexle, ,Histo-
rismus®. Uberlegungen zur Geschichte des Phinomens und des Begriffs, in: Braun-
schweigische Wissenschaftliche Gesellschaft, Jahrbuch 1986, 1986, 119-153, sowie
meine Studie: Die ,antihistoristische Revolution® in der protestantischen Theologie der
zwanziger Jahre, in: J. Rohls / G. Wenz (Hg.), Vernunit des Glaubens. Wissenschaft-
liche Theologie und kirchliche Lehre. FS zum 60. Geburtstag von W. Pannenberg,
1989, 377—405.

42 E, Gogarten am 25. Mirz 1918 an G. von le Fort.

B Vgl K.-W. Thyssen (s. Anm. 10), 13.
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berufen.*® Nicht zuletzt mit Blick auf diese Prigung des jungen Gogarten

durch den schweizerischen Religiésen Sozialismus** ist die von Christoph

Gestrich vertretene These zu problematisieren, dafl ,die geistige Herkunft

Barths und Gogartens kontrar war“.

Der Revolution von 1918/19 steht Gogarten zunichst durchaus aufge-
schlossen gegeniiber. Insoweit ist es unzutreffend, sein Denken in den frithen
zwanziger Jahren nur als ,theologische Abrechnung mit der Novemberrevo-
lution® zu deuten.*® Es sind, wie Gogarten im Januar 1919 an Gertrud von
le Fort berichtet, ,ganz widersprechende Gefiihle, die seine Stellung zur
Revolution bestimmen.* ,Mein eigener Weg ging immer mehr nach rechts,
zu einer immer tieferen Schatzung der Tradition, u. auf der anderen Seite sah
ich Verhiltnisse, die politisch u. geistig nach einer neuen Losung ver-
langten. “*® Gogarten lehnt die Revolution gerade deshalb ab, weil er so viel
von ihr erwartet. So wie er sich dem Bauern, dem noch nicht vom Intellekt
zerfressenen Naturmenschen nahe weif},*? so triumt er wihrend der Revolu-

# Vel. auch: Die neue religiose Bewegung (wie Anm. 9), 383: ,Eine Buflpredigt,
deren Nachdruck auf den sozialen Mifistinden liegt, klingt von der Schweiz her zu uns,
Kutter und Ragaz geben ihr Stimme und Wort. Man versteht freilich diese Predigt
nicht, wenn man sie nur sozial nimmt, wenn man nicht begreift, dafl sie den tiefsten
Kriften und dem stirksten Begehren der Menschen Erlésung schaffen will. Sie will den
Menschen Frohe Botschaft sein und ihm Freiheit von der Knechtschaft der Sachen
bringen. Diese Predigt ist erschiitternd, weil sie Masken abreifit, an die keiner zu tasten
wait, die man vorhilt, um sich und andern die Qual eines nie gestillten Verlangens zu
verbergen. Sie ist menschlich in den Abgriinden, in die sie zeigt; menschlich, weil sie es
nicht in moralischer Entriistung, sondern sachlich tut; menschlich aber auch in der
Giite, die sie als Hilfe offenbart. ,Wo unser Leben sein Recht verlangt und das Herz
nach Erl6sung schreit in seinen ganzen menschlichen Noten, da sucht sie Gott als letzte
Ursache der Not und darum auch als ihre Hilfe.“

45 Chr. Gestrich, aa0., 395. Mit Blick auf die ,diametral entgegengesetzten® Ent-
scheidungen Barths und Gogartens 1933 betont auch Chr. Stappenbeck, Dialektische
Theologie und Nachkriegskrise. Unterschiede beim Aufbruch Karl Barths und Fried-
rich Gogartens, in: ZdZ 34 (1980), 10—15, , wie unterschiedlich der geschichtliche Aus-
gangsort war, an dem Barth einerseits und Gogarten andererseits zu einer Theologie der
Krise gedringt wurden® (11). Seine zentrale These, dafl Barth schon durch den Beginn
des Ersten Weltkrieges im August 1914, Gogarten aber erst durch die deutsche Nieder-
lage von 1918/19 zum Bruch mit dem liberalen Kulturprotestantismus provoziert
worden sei, wird jedoch weder Barth noch Gogarten gerecht. Beide haben sich bereits
Eor dem Weltkriegsbeginn zum politischen wie religitsen Liberalismus kritisch gedu-

ert.

46 So jedoch H.-]J. Gabriel, Friedrich Gogartens theologische Abrechnung mit der
Novemberrevolution, in: Zwischen Aufbruch und Beharrung. Der deutsche Protestan-
tismus in Entscheidungsprozessen. Studien von W. Bredendiek u.a. Berlin (DDR)
1978, 153—192.

:; Bl:ief Gogartens an G. von le Fort vom 23. Januar 1919.

ebd.

49 Briefe an G. von le Fort vom 25. Mirz 1918, 25. September 1918 und 23. Januar
1919. In diesem letzten Brief heifit es im Zusammenhang einer Kritik der Verbiirgerli-
chung der Kirche: ,Das ist so niederdriickend, dal man sich ganz unwillkiirlich nach
einer anderen Moglichkeit zur niitzlichen Arbeit umsieht. Manchmal hat der Gedanke,
ein Bauer sein zu kénnen, der fiir sich u. die Seinen das tagliche Brot backt, etwas
unendlich Verlockendes u. Ruhe Versprechendes®.

Ztschr.£.K.G, 2/89 i



182 Friedrich Wilhelm Graf

tion davon, im einfachen Arbeiter einen Verbiindeten fiir die sittliche
Erneuerung der Kultur zu finden. ,Darum méchte ich jetzt manchmal in die
Stadt zu denen, die die Revolution machten, um zu sehen, ob da nicht viel-
leicht Briider sind, die den Weg ins Freie fanden, weil kein Wissen um Ver-
gangenes sie band, weil sie eine Freiheit zum Handeln hatten . . .“.%° Mehrere
Monate lang liest der Landpfarrer die ,Leipziger Volkszeitung®, ein Organ
der USPD. Aber diese Auseinandersetzung mit der Partei des revolutioniren
Proletariats fithrt zu einer tiefen Enttiuschung, die Gogartens weiteres Ver-
hiltnis zur politischen Linken nachhaltig prigt: weil die Arbeiter in ihrem
Klassenkampf dem siindhaften Grundprinzip der birgerlichen Gesellschaft,
der individualistischen Vorordnung ihres Eigennutzes vor Gemeinwohl und
Gemeinschaft, verhaftet blieben, seien sie selbst nur Reprisentanten des biir-
gerlich-materialistischen Glaubens an Macht, Geld und Interessen, weshalb
Gogarten, ,angewidert von der Leerheit dieser Menschen,*" sich von der
Arbeiterbewegung nun definitiv abwendet. Wihrend der zwanziger und
frithen dreifliger Jahre kritisiert er Sozialdemokraten und Kommunisten
immer wieder mit diesem einen Argument: Sie seien im Kern ihres Politik-
verstindnisses selbst noch vom liberalistischen Geist individualistischer Auf-
l6sung wahrer politischer Verbindlichkeit beherrscht.”? So sehr er von der
Sozialkritik der politischen Linken, der Kritik an kapitalistischer Zweckra-
tionalitit und liberaler Bourgeoisie, und ihren Analysen spezifisch moderner
Entfremdungserfahrungen fasziniert ist, so sehr lehnt er ihre Konzepte fur
eine Transformation der gegenwirtigen Gesellschaftsordnung als wider-
spriichlich und noch dem status quo verpflichtet ab. Er will gerade radikaler
als die noch dem Prinzip des Gegebenen, dem Individualismus bzw. dem
Glauben an die Autonomie des Einzelnen, verhafteten Linken sein.

Dieser Uberbietungsanspruch gegeniiber der politischen Linken ist fur
Gogartens politisch-theologisches Selbstverstindnis auch deshalb so wichtig,
weil er zugleich eine kritische Distanz zu den Parteien der Weimarer politi-
schen Rechten begriindet. Seit Theodor Strohms wichtiger wissenssoziologi-
scher Gogarten-Monographie von 1961% hat sich in der theologiegeschicht-
lichen Literatur iiber die Dialektische Theologie die Auffassung durchge-
setzt, die von Gogarten in den zwanziger Jahren entwickelte politische Theo-

:‘: Bl;’ief Gogartens an G. von le Fort vom 23. Januar 1919.
ebd.

52 Kommunist konnte ich nun einmal nicht sein, denn den ,vergesellschafteten
Staat‘ wollte ich so wenig wie die ,verstaatlichte Gesellschaft, hat Gogarten im Riick-
blick seine Entscheidung gegen die Linke kommentiert (zit. nach M. Kroeger (s. Anm.
10), 25).

53 Th. Strohm, Theologie im Schatten politischer Romantik. Eine wissenschafts-
soziologische Anfrage an die Theologie Friedrich Gogartens, 1970. K. Nowak, Evan-
gelische Kirche und Weimarer Republik. Zum politischen Weg des deutschen Prote-
stantismus zwischen 1918 und 1932, 1981, 14, hat Strohms Dissertation zurecht als
seine Art Initialziindung fiir Analysen® gewiirdigt, ,die theologiegeschichtliche Arbeit
mit wissenschaftssoziologischen bzw. ideologiekritischen Ansitzen verbinden®.
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logie als theologische Option fiir den politischen Konservatismus zu deuten.
Auch in dieser Hinsicht sind jedoch Differenzierungen geboten. Weder hat
Gogarten den christlichen Glauben fiir die Zwecke des Konservatismus poli-
tisch funktionalisieren wollen>* noch hat er sich mit den Parteien der politi-
schen Rechten, etwa der Deutschnationalen Volkspartei (DNVP),
umstandslos identifiziert. So wie er im Zusammenhang seiner Polemik gegen
die sog. ,liberale Theologie® die ,enge Verbindung des kirchlichen Libera-
lismus mit dem politischen Liberalismus® als theologisch illegitim verwirft,*
so lehnt er auch ,die enge Verbindung der Orthodoxie mit dem politischen
Konservatismus“ ab und erhebt den Anspruch, wahre Theologie miisse ,,bis
in eine Gegend der geistigen Welt gedrungen sein, wo Konservatismus und
Liberalismus zum wesenlosen Schein wurden“.®® Mit denselben Argu-
menten, mit denen er die Parteien der Arbeiterbewegung kritisiert, formu-
liert er noch Ende der zwanziger Jahre eine radikale Kritik des parteipoliti-
schen Konservatismus. Selbst die Konservativen setzten weder der liberalisti-
schen Deutung der Institutionen, derzufolge sogar Ehe oder Staat nur ,zur
Forderung und Bereicherung der eigenen Personlichkeit da sind“, noch der
sreinen Interessenpolitik® der Parteien oder ,groffen wirtschaftlichen Orga-
nisationen® einen prinzipiellen Widerstand entgegen.”” ,Das schlimmste ist,
dafl diese individualistische, liberale Auffassung der Gemeinschaft heute auch
von denjenigen Kreisen vertreten wird, die es ithrer ganzen Herkunft und
Tradition nach besser wissen sollten, nimlich von den Konservativen®, kom-
mentiert Gogarten 1928 die politische Lage der Republik.>® So scheiden auch
die gegebenen konservativen Parteien als Krifte prinzipieller politischer Ver-
inderung aus.

Gogartens politische Theologie, wie er sie seit 1926 entfaltet, ist deshalb
keine konservative Parteitheologie im Gegensatz zu irgendwelchen anderen
parteipolitisch identifizierbaren politischen Theologien der zwanziger Jahre.
Der fiir seine Theologie konstitutive Politikbegriff gewinnt sein spezifisches
Profil gerade aus einer prinzipiellen Distanz gegentiber dem Parteiwesen ins-
gesamt, der spezifisch modernen Organisation politischer Willensbildung in
konkurrierenden Parteien. Schon in seinem Fichte-Biichlein von 1914

5 Vel. neben Chr. Gestrich (s. Anm. 34), 91, auch die weiterfihrenden Bemer-
kungen von: K. Nowak, Die ,antihistoristische Revolution‘. Symptome und Folgen der
Krise historischer Weltorientierung nach dem Ersten Weltkrieg in Deutschland, in:
Umstrittene Moderne (s. Anm. 12), 133—171, hier: 165f.

3 F. Gogarten, Die Kirche, in: Der Leuchter. Weltanschauung und Lebensgestal-
tung. Jahrbuch der Schule der Weisheit. Hg. von Graf H. Keyserling, 2, 1920,
155—177, hier: 162. Dieser ,engen Verbindung® entsprechend gehoren fur Gogarten
die Kritik des protestantischen religisen Liberalismus und die Absage an den politi-
schen Liberalismus notwendig zusammen. Fir diesen Zusammenhang ist vor allem
seig: Polemik gegen Friedrich Naumann grundlegend.

ebd.
57 Die Schuld der Kirche (s. Anm. 14), 32.
58 ebd.
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wendet sich Gogarten gegen ,Politik im gewohnlichen Stil“.> Politik soll
nicht mehr Kampf um Machtchancen, Einflufl und Durchsetzung von Inter-
essen sein. Denn wo Politik nur als Parteienpolitik betrieben werde, fithre sie
unumginglich zu Aufldsung des Gemeinwesens, Zerstorung des Staates und
gesellschaftlicher Anarchie. An die Stelle des innergesellschaftlichen, durch
formales Recht sanktionierten Krieges der Gruppen, Parteien und Verbinde
miisse deshalb eine neue substantielle Sittlichkeit bzw. sinnerfiilltes Gemein-
schaftsleben treten. Gogarten beschwort einen gleichsam metapolitischen
Politikbegriff, der wesentlich durch moralisches Pathos und ,Hunger nach
Ganzheit“®® geprigt ist. Diese Suche nach neuer politischer Sinnerfillung
fithrt freilich auch zur Ausgrenzung Andersdenkender, zur Absolutsetzung
der eigenen Wirklichkeitsdeutung und zur Denunziation von Kompromif}
und Interessenausgleich.®! Insoweit ist Gogartens pathetischer Wille, die
politische Verantwortung der Theologie Ernst zu nehmen, auch ein Aus-
druck einer eigentiimlich unpolitischen Mentalitit. Die zunehmende Politi-
sierung seiner Theologie seit Mitte der zwanziger Jahre kann nicht dariiber
hinwegtauschen, dafl er zu den politischen Realitaten der Weimarer Republik
von vornherein keinen Zugang gefunden hat. Gogarten nimmt die politische
Wirklichkeit von einem so hochgradig moralisierten Politikbegriff her wahr,
daf} das Bestehende immer nur als defizitir gelten kann. Seine Kritik der Wei-
marer Parteien ist dafir in besonderem Mafle reprisentativ. Denn diese
Kritik bedeutet in threm Kern, dafl gerade die politischen Organisationen als
Trager wahrer Politik ausfallen. Doch wer soll stattdessen als Subjekt politi-
scher Gestaltung in Anspruch genommen werden kénnen?

3% F. Gogarten, Fichte als religioser Denker, 1914, 116.

60 P, Gay, The Weimar Culture. The Qutsider as Insider, 1969; dt.: Die Republik
der Auflenseiter. Geist und Kultur der Weimarer Zeit, 1970, 107ff, und: K. D. Bracher,
Zeitffder Ideologien. Eine Geschichte politischen Denkens im 20. Jahrhundert, 1982,
170 1.

61 Schon Th. Ellwein, Reformatorischer Protestantismus oder Neuprotestantismus,
in: Zeitwende 1/1 (1925), 418—425, hat den Kampf gegen Vermittlung, Briicken-
schlagen und Kompromif} als ein Grundelement von Gogartens Theologie gedeutet.
»Es geht heute einfach nicht mehr darum, dafl man zusammenbindet, was auseinander-
strebt, und Gegensatze verschleiert, die doch zum Himmel schreien. . . . Ich meine, wir
wollen die segnen, die zum Kampf blasen und die Entscheidung unausweichlich
machen®. Gogarten habe vor die Entscheidung fiir den wahren Protestantismus oder fiir
die Moderne gestellt. ,,Wir kénnen uns heute nur entweder auf die Seite der modernen
Kultur stellen oder Protestanten sein. Zwischen beidem haben wir die Wahl. Beides
zugleich geht nicht an* (aaO., 418f.).
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3. Volkskirchenkritik, oder:
auch die Kirche ist keine Kraft der Verinderung

So wenig die gegebenen politischen Parteien fiir eine prinzipielle Uberwin-
dung des biirgerlichen Liberalismus in Anspruch genommen werden
kénnen, so wenig taugt dazu auch die empirische Kirche. Auch hier gilt:
Gogarten ist deshalb ein so polemischer Kritiker der existierenden Kirche,
weil er urspriinglich so viel von ihr erwartet hat. Im Marz 1916 fragt er G.
von le Fort, was gegen ,die furchtbare Intellektualisierung u. Industrialisie-
rung des Lebens“ unternommen werden konne, ,die uns innerlich so ausge-
hohlt hat, dafl wir auf alles Seelische kaum noch reagieren“. ,Ich komme
immer mehr dazu, dafl da nur eine starke Kirche helfen kann. “6? Diese starke
Kirche konstruiert Gogarten dann als ideale Gegenmacht zur Moderne.
Doch mufl die Kirche, soll sie ,alles Flache u. Oberflichliche in unserer
modernen Bildung® iiberwinden und die nachbiirgerliche, sittliche Kultur
herauffihren kénnen, zunachst ,die augenblicklich in ihr herrschende mora-
lisierende u. so entsetzliche intellektualistische Orthodoxie“ bekimpfen.®
Sie muf} sich durch Erneuerung des echten Christentums der Reformation
iiberhaupt erst als ,Kirche* — im Unterschied zum religidsen Verein® — kon-
stituieren und die sie prigende pluralistische Beliebigkeit auf neue Bekennt-
nisbindung hin {iberwinden.®> Spitestens im Zusammenhang der Revolution
hat Gogarten dann aber erkannt, dafl diese Hoffnung auf tiefgreifende
Erneuerung der Kirche wegen thres Klassencharakters eine Illusion ist: ,die
Kirche hitte ihrem latenten Besitz nach die Fahigkeit, der eigentlichen Not

%2 Brief an G. von le Fort vom 10. Mirz 1916.

3 ebd.

64 Kirche ist keine ,Anstalt fiir seelische Kulturvertiefung® (Illusionen, 54). Sie ,ist
nicht so etwas, was man auch nur mit einem Schein des Rechts Religionsgesellschaft
nennen kénnte“ (ZZ 10, 1932, 396). Sie ist auch nicht , Institution fir religiose Bedirf-
nisse“ (Die Selbstindigkeit der Kirche, in: Deutsches Volkstum. Halbmonatsschrift fiir
das deutsche Christentum 1933/1, 445—451, hier: 446). Fiir die frithen zwanziger Jahre
vgl. vor allem Gogartens Brief an E. Grisebach vom 24. Juni 1922, in: M. Freyer (Hg.),
Philosophie und Theologie in realer Dialektik. Briefwechsel E. Grisebach — F.
Gogarten 1921/22, 1979, 94—98. Auch nach 1945 lehnt Gogarten die Deutung der
Kirche als ,nur eine(r) religidse(n) Vereinigung® nachdriicklich ab: Der Offentlichkeits-
charakter der Kirche. Eine Vorlesung, in: EvTh 8, 1948/49, 343—350, hier: 350; Die
Kirche in der Welt, 1948, 34 u. 6.

%5 1930 spricht Gogarten von dem ,in Atome zersplitterte Protestantismus® (zit.
nach: Eckart 6, 1930, 458). Dem Leiden am theologiscicn Pluralismus entspricht der
Ruf nach neuer Bekenntnisbindung: F. Gogarten, Wahrheit und Gewiflheit. Vortrag,
gehalten auf der Versammlung der Freunde der Christlichen Welt zu Eisenach, am
2. Oktober 1929, in: ZZ 8, 1930, 96—119; Die Bedeutung des Bekenntnisses. Vortrag,
gehalten auf der bayrischen Pastoralkonferenz in Niirnberg, Juni 1930, in: ZZ 8, 1930,
353—374. Am 3. Januar 1924 schreibt er an G. von le Fort: ,,das ist ja die Schule, die wir
durchmachen — griindlicher wohl als irgendeine Zeit vor uns —, dafl wir lernen, wie
wichtig die ,Lehre ist u. dafl sie nicht in Subjektivitit begriindet sein kann*.
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zu helfen, in der tiefsten Weise, die heute moglich wire, aber es fehlt die
Kraft, die religiése Kraft, dieses Revolutions-Geschehen so groff zu sehen,
dafl es unmittelbar neben jenem groéfiten Geschehen steht, in dem sich von
allem der Sinn offenbarte u. das der Kirche so hoffnungslos verschlossen ist,
trotzdem sie es tagaus tagein bepredigt. Vielleicht ist mir das Reden und
Schreiben der Theologen (...) noch niemals so leer und geschwitzig
erschienen wie jetzt. ... Wire nur die Kirche nicht so eng mit diesem elenden
politisch u. geistig so satten Biirgertum verbunden®.%

Seitdem lehnt Gogarten alle Programme, die Kultur durch eine starke
Kirche erneuern zu wollen, als Klerikalismus bzw. ekklesialen Kulturimpe-
rialismus ab. Im Gegensatz zu jenen konservativen Kulturlutheranern, die
die Krankheiten der modernen Kultur durch die Restitution einer Dominanz
der Kirche iiber alle Kultursphiren bzw. die Erneuerung einer kirchlichen
Einheitskultur zu heilen verlangen, insistiert Gogarten schon in den frithen
zwanziger Jahren darauf, dafl die regressive Sehnsucht nach Wiederherstel-
lung ,der mittelalterlichen kirchlichen Kultur® ,mit der Kirche, die in Wahr-
heit Kirche ist, ... schlechterdings gar nichts zu tun“ habe und sich ange-
sichts ,der geistigen Beschaffenheit der breiten Massen® auch gar nicht ver-
wirklichen lasse.®” Zugleich geht er zu jenen neoromantischen Religionsre-
formern auf Distanz, die eine ideale Kirche konstruieren, welche im wesent-
lichen Integrationsmacht der Kultur, Institution der Uberwindung sozialer
Differenzierung und politisch-kultureller Pluralisierung sein soll.®® Mit Blick
auf die biirgerliche Verkommenheit der existierenden Kirche erklirt
Gogarten solche Kulturekklesiologien® fiir illusionir: Eine Kirche, die wie

66 Brief an G. von le Fort vom 23. Januar 1919.

67 Die Kirche (s. Anm. 55), 164f. Vgl. die Polemik gegen die ,Mafllosigkeit eines
politischen oder zivilisatorischen Imperialismus® der Kirche (Illusionen, 20) und gegen
die Hoffnung auf Riickkehr ,zu einer kirchlich, geistlich geleiteten und inspirierten
Kultur® (aaO., 142).

68 Zeitgenodssische Versuche, die Kirche als ,die Trigerin des geistigen Lebens® zu
bestimmen, charakterisiert Gogarten 1920: ,Ja, schliefilich erhofft man von dieser
Kirche, daf} sie dem geistigen Leben trotz all seiner Buntheit und Bewegtheit den ein-
heitlichen Untergrund finde und ihn in einem bildkriftigen Mythos zu aller Bewufitsein
bringe. Und dann gibe die Kirche ihren Gliedern, und das hiefle dem ganzen Volk, jen-
seits von allen intellektuellen Verschiedenheiten in Anlage und Anschauung und jenseits
von aller politischen oder beruflichen Differenz das ersehnte Erlebnis der inneren Ein-
heit. Diese Kirche durchzoge das alltiigliche Leben der Menschen mit bedeutungsvollen
und das Seelische und Gemiithafte betonenden Sitten. Alle bedeutenden Ereignisse im
Leben der Einzelnen und der Gesamtheit wiirden durch sie vor dem Profanen bewahrt
und bekimen ihre Weihe durch sie. Sie bezoge alle Einzelheiten auf den einen grofien
Rhythmus, der alles Leben bewegt, und sie liefle die Menschen alles Vergingliche als
das Gleichnis des Ewigen erleben® (Die Kirche (s. Anm. 55), 1631.).

69 Gogartens radikale Kritik gilt gerade den von kirchenpolitisch einflufireichen
Lutheranern wie O. Dibelius vertretenen Volkskirchenkonzeptionen. Das ,Jahrhun-
dert der Kirche® lehnt er mit grofem Nachdruck ab: Die Schuld der Kirche (s. Anm.
14), 8f. Infolgedessen unterstiitzt er Barths ,,Quousque tandem®: Dibelius und andere
Kritiker Barths reprasentierten ,die Entartung des Glaubens® (ZZ 8, 1930, 365). Zum
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eine geistliche Abteilung der Obersten Heeresleitung den deutschen Milita-
rismus verherrlicht habe, Propheten wie Gottfried Traub und Artur Bonus
Disziplinarmafinahmen unterwerfe, der modernen Welt eschatologische
Gerichtsverkiindigung vorenthalte und die kritische Kraft des Wortes Gottes
an Allerweltspluralismus und Seelenfrommigkeit preisgebe, sei kein taugli-
ches Subjekt kultureller Erneuerung. Der Wille, eine totkranke Kultur durch
eine Kirche zu kurieren, die selbst biirgerlich, faul, korrupt und verfallen sei,
sei nur ein Zeichen jener Krankheit, die er zu bekimpfen vorgebe.

Neben der radikalen Antibiirgerlichkeit und der ihr verbundenen Kritik
der existierenden politischen Parteien bezeichnen eine tiefe Enttduschung
tiber ,das kirchliche und staatliche Christentum®“’® und die Ablehnung aller
funktionalistischen, wesentlich an der Leistung der Kirche fir Kultur und
politisches Gemeinwesen orientierten Kirchentheorien ein weiteres Grund-
datum von Gogartens Denken. Einerseits versteht er sich als Kirchentheo-
loge und bezeichnet schon in den frithen zwanziger Jahren die Wiederent-
deckung der Kirche, die Suche nach ihrem wahren theologischen Begriff als
zentrale Aufgabe der gebotenen Revolution der Theologie.”! Andererseits
formuliert er in allen Phasen seines Denkens eine radikale Kritik der gege-
benen Kirchentiimer. Diese paradoxe Gleichzeitigkeit von Konzentration
theologischer Reflexion auf die Kirche — gerade auf die ,sichtbare Kirche“!”?
— und radikaler Kirchenkritik ist ein spezifisch modernes Phianomen. Sie
ermoglicht kritische Distanz zur eigenen konfessionellen Tradition und
grofle dkumenische Offenheit. Mit bemerkenswerter Unbefangenheit nimmt
schon der junge Gogarten nicht nur die vielfaltigen religiosen Reformbewe-
gungen im protestantischen Bildungsbiirgertum, sondern auch die Bemii-
hungen um religios inspirierte kulturelle Neuorientierung im Katholizismus
und im deutschem Judentum wahr.”® Gogarten ist insbesondere von jenem

theologiegeschichtlichen Kontext dieser Kritik vgl.: K. Meier, Volkskirche 1918—1945.
Ekklesiologie und Zeitgeschichte (TEH 213), 1982.

70 Diese Formel findet sich bereits in: Tat 6, 1914/15, 314.

71 B. Gogarten, Ein Wort zur religiosen Bewegung, in: Freideutsche Jugend. Eine
Monatsschrift aus dem Geiste der Jugend 8, 1922, 141—145. Gegeniiber , der religiésen
Welle unserer Tage® (141), wie sie primir in literarischen Produkten, Vereinsgriin-
dungen und isthetisierendem religiésen Individualismus sich zeige, sucht Gogarten hier
die Notwendigkeit ,des alten Satzes: extra ecclesiam nulla salus® (143) zu begriinden.
Am 6. Juni 1922 schreibt er an G. von le Fort: ,Sie sehen ganz recht, Offenbarung u.
Kirche sind die beiden Gedanken, die mir immer bedeutsamer werden®.

72 _Sichtbarkeit und das Institutionwerden (seien) kein Mangel der Kirche®, sondern
es sei ,gerade um der Unsichtbarkeit der Kirche willen ihre deutlichste Sichtbarkeit
notig® (Die Kirche (s. Anm. 55), 174f.).

73 Vgl. neben dem in Anm.11 genannten Uberblick auch Gogartens Auseinanderset-
zung mit M. Maeterlincks Okkultismus—Studien, Marie Luise Enckendorffs Buch
»Uber das Religiose® (1919), Max Wiesers Untersuchungen iiber ,Deutsche und roma-
nische Religiositit® (1919) und der ,,Schule der Weisheit® von Hermann Graf Keyser-
ling: F. Gogarten, Rez.: M. Maeterlinck, Der fremde Gast, 1919, in: Ch'W 33, 1919,
597; Der Weg zum Wesen, in: Die Tat 12, 1920/21, 173—181; Religion und Welt, in:
Die Tar 12, 1920/21, 137—143. Im Frithsommer 1918 liest er mit grofler Zustimmung



188 Friedrich Wilhelm Graf

polemischen Antikatholizismus frei gewesen, der fiir die Majoritit lutheri-
scher Theologen in den zwanziger Jahren signifikant ist. Zwar lehnt er den
Katholizismus mit dem Argument ab, wegen seiner natiirlich-theologischen
Gnadenlehre Gott und Mensch zu vertauschen und den Menschen zu ver-
gottlichen.” Aber zugleich ist er von der rémisch-katholischen Kirche faszi-
niert gewesen’” und hat wihrend der zwanziger Jahre intensiv die innerka-
tholische Erneuerungsbewegung im Umkreis des ,Hochlandes® rezipiert.”
Wie sehr ihn die Suche nach der wahren Kirche iiber die engen Grenzen von
Konfession und etabliertem Kirchenchristentum hinausfiihrt, zeigt etwa die
bemerkenswerte Tatsache, dafl er im April 1923 zusammen mit Martin Buber
in Frankfurt eine Tagung veranstaltet, an der u.a. auch Romano Guardini
teilgenommen hat,”” und sich 1927 aktiv bei der Lausanner , Weltkonferenz

W. Rathenaus ,Von kommenden Dingen® und K. Schefflers ,Der Geist der Gotik®
sowie im Winter 1918/19 begeistert H. Hefeles ,Gesetz der Form® und Hans Freyers
»Antdus® (Briefe an G. von le Fort vom 20.Juli 1918 und 9.Februar 1919). Die
genannten Autoren haben Gogartens Glaubensverstindnis sehr viel stirker geprigt, als
man im gingigen Schema des Gegensatzes von liberaler und dialektischer Theologie
wahrzunehmen vermag. In diesem Zusammenhang verdient auch Gogartens langjihrige
kritische Beschiftigung mit Anthroposophie und Theosophie Beachtung, iiber die er
1919 bis 1923 mehrere Aufsitze und Sammelrezensionen publiziert. Vgl. auch Anm. 76.

74 ,Was Sie vom Katholizismus schreiben, kann ich stimmungsgemifl wohl ver-
stehen. Und ich habe auch vor der tatsichlichen katholischen Kirche tausendmal mehr
Respekt als vor dem so unglaublich verkommenen Protestantismus. Aber ich sehe den
furchtbaren Irrtum des Katholizismus immer deutlicher: es ist eben doch, so iiberra-
schend das klingen mag u. so sehr es dem Schein widerspricht, eine Vergortlichung des
Menschen. Und weil er scheinbar alles eher als dieses ist, darum ist sein Irrtum nur um
so verhdngnisvoller® (Brief an G. von le Fort vom 24. Juni 1922).

75 Diese Faszination gilt primir dem Autorititsanspruch der Institution. Man werde
hier ,in Zucht genommen® und kénne ,lernen, dafl nicht einmal die Religion eine
Angelegenheit fiir Dilettanten ist (...), sondern eine ernsthafte Sache, die, nun ja, die
gelernt sein will wie nur irgend eine“ (Ein Wort zur religiésen Bewegung (s. Anm. 64),
142). Vgl. auch Gogartens Aufsatz: Gemeinschaft oder Gemeinde? (1923), in: Von
Glauben und Offenbarung. Vier Vortrige, 1923, 63—83 = Anfinge I (s. Anm. 25),
153—171. W. Schubring, als Generalsekretir des Protestantenvereins ein Reprisentant
des liberalen Protestantismus, hat Gogartens starkes Interesse an der Institutionalitit
der Kirche kommentiert: ,In den ... Ausfiihrungen iber die autoritir begriindete
Gemeinde im Gegensatz zur individualistischen Gemeinschaft ist auch der katholische
Kirchenbegriff schon angebahnt“ (W. Schubring, Rez.: Von Glauben und Offenba-
mn§’ in: Protestantenblatt 56, 1923, 111—112).

76 Gogarten hat mehrere Jahre lang das ,Hochland“ abonniert und intensiv die
Arbeit R. Guardinis wahrgenommen. Vgl. aber auch den Bezug auf Guardini in: Pro-
testantismus und Wirklichkeit. Nachwort zu Martin Luthers ,Vom unfreien Willen®
(1924), in: Anfinge der dialektischen Theologie. Teil II, hg. von J. Moltmann, 19672,
191—218, hier: 195.

77 Brief an G. von le Fort vom 21. April 1923. Zur Vorbereitung dieser Tagung vgl.
neben drei Briefen Gogartens an Buber, (in: Martin Buber. Briefwechsel aus sieben
Jahrzehnten. Band 11: 1918—1938, 1973, 143—146) auch Bubers Einladung an L. Ragaz
(2a0., 155f). Buber hat in den zwanziger Jahren mehrfach auf die Bedeutung Gogartens
fiir sein Denken hingewiesen: vgl. G. Schaeder, Martin Buber. Ein biographischer
Abrif}, in: Briefwechsel Bd. 1, 1972, 19—141, hier: 89f.; R. Horwitz, Bubers’s Way to
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von Glauben und Kirchenverfassung® engagiert.”® Selbst Kritiker Gogartens
aus dem Lager des Protestantenvereins haben seiner Theologie in den zwan-
ziger Jahren ,einen iiber den Richtungen Alt- und Neuprotestantismus,
kirchlichen Konservatismus und Liberalismus stechenden, ja iiberkonfessio-
nellen Charakter® zuerkannt.”

Gogartens Kritik der in den zwanziger Jahren vor allem innerhalb des
Luthertums vertretenen Kulturekklesiologien zeigt: Im Unterschied zu
anderen Dialektischen Theologen hat Gogarten kein Vertrauen auf irgend-
welche theologisch konstruierten Handlungssubjekte. Durch Theologie
sollen keine Sonderwelten oder geschichtsmichtigen Sondersubjekte kon-
struiert werden. Theologie soll vielmehr jene wahre Wirklichkeit des Men-
schen zur Darstellung bringen, die in der biirgerlichen Gesellschaft zwar in
grundlegender Weise pervertiert worden sei, sich aber niemals vollkommen
zum Verschwinden bringen lasse. Gogarten erklirt eine ihrer ,Sache’
gemifle, d. h. strikt dem Evangelium verpflichtete Theologie zur Leitwissen-
schaft kultureller Erneuerung.®® Fiir diesen Theologiebegriff ist die Behaup-
tung zentral, ,daf eine zusammengebrochene Welt die Wissenschaft um
Normen und Mafistibe fiir den Aufbau anschreit“.8! Tatsichlich werden die
Wissenschaften ihrer Aufgabe, in ,der ungeheuren Not der Norm- und
Gesetzlosigkeit dieser Zeit“ ,Normen und Mafistibe fiir einen Neubau von
unerhorter Wichtigkeit zu geben®,3? aber nicht gerecht. Dieser Gegenstands-
verlust der Wissenschaften hinge wesentlich damit zusammen, dafl die Theo-
logie aufgrund ihrer Degeneration zu bloflem Psychologismus und Histo-
rismus ihre gesamtwissenschaftliche Leitfunktion nicht mehr erfiille. So sei es
die ,.eigentliche Aufgabe der Theologie fiir die Wissenschaft®, dieser ,,wieder
zu ihrem Gegenstand zu verhelfen“:* zu Normen und Mafistiben fiir das
wirkliche, gegenwartige Leben. Gogarten vertritt einen gleichermafien arro-
ganten wie elitiren Theologiebegriff. Zwar erkennt er schon in den zwan-
ziger Jahren — keineswegs erst nach 1945! — die Autonomie der Einzelwis-
senschaften an, die weder eine Gesamterklirung der Welt leisten noch im

»1 and Thou®. An Historical Analysis and the First Publication of Martin Buber’s Lec-
tures ,Religion als Gegenwart® (Phronesis 7), 1978, 170. Zum Einfluf Bubers auf
Go%arten vgl.: Glaube und Wirklichkeit, 1928, Vorwort.

78 Vgl. R. Frieling, Die Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung 1910—1937,
unter besonderer Berticksichtigung des Beitrags der deutschen evangelischen Theologie
und der evangelischen Kirche in Deutschland (KiKonf 16), 1970, 59, 99f. u. 6.

7 H. Heyn, Kritische Bemerkungen zu Fr. Gogartens Theologie, in: PrBl 57, 1924,
99—103, hier: 102; vgl. ders., Das Wesen des Neuprotestantismus. Fortsetzung der
Auseinandersetzung mit Gogartens Theologie, aa0., 146—149.

80  Eben das ist aber sein zih verfolgtes Ziel, die Theologie doch wieder als das
Hauptgeleise des Denkens darzutun®, hat der mit Gogarten befreundete Volkstums-
dichter Wilhelm Schifer 1930 behauptet (W. Schifer (s. Anm. 16), 457).

81 Theologie und Wissenschaft (s. Anm. 20), 39.

82 ebd.

8 ebd.
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Sinne einer Verweltanschaulichung der Wissenschaft Sinn stiften sollen.®*
Aber die fir die Wissenschaftsgeschichte der Moderne grundlegende Ausdif-
ferenzierung von gegeniiber der Theologie selbstindigen FEinzelwissen-
schaften wird gerade so gedeutet, daf} alle Einzelwissenschaften konstitutiv
auf die Theologie bezogen bleiben:® sie seien, im Sinne eines positivistischen
und erfahrungswissenschaftlichen Wissenschaftsbegriffs, immer nur perspek-
tivische Wahrnehmung einzelner Wirklichkeitsbereiche, wohingegen die
Theologie im Mafle ihres Gebundenseins an die Offenbarung die ,Grund-
ordnung“® welthafter Wirklichkeit insgesamt, die unhintergehbare Bezo-
genheit der Welt als Schopfung auf Gott als den Schépfer, thematisiere. Der
Theologe agiert also auf einer prinzipiell anderen, héheren Wissensebene als
die Reprasentanten der Einzelwissenschaften: er verwaltet das Wissen um die
Grundordnung der Welt. Uberindividuell verbindliche Normen lassen sich
aber, so Gogartens plausible Argumentation, nur durch ausdriickliche Aner-
kenntnis dieser Grundordnung, der bleibenden Souverinitit des Schopfers
gegentiber seiner Schopfung, gewinnen. Diese Grundordnung bzw. ,Schop-
fungsordnung“®” kénne prinzipiell zwar von der Vernunft, d.h. von allen
Wissenschaften, erkannt werden. Faktisch aber hitten sich die Einzelwissen-
schaften seit der Aufklirung von einem absolut gesetzten Autonomiean-
spruch des Menschen her verstanden und damit den Zugang zur ontologi-
schen Grundordnung welthafter Wirklichkeit versperrt, weshalb sie keine
wahrhaft verbindlichen Normen mehr zu formulieren imstande seien. Je
starker Gogarten die Wissenschaftsgeschichte der Moderne als globalen Sie-
geszug absolut gesetzter Autonomie deutet, desto nachdriicklicher muf} er

8 In der Beschreibung des Weltverhiltnisses des protestantischen Menschen nimmt
Gogarten 1924 ausdriicklich die bekannte Formel von der » Voraussetzungslosigkeit®
der Wissenschaft auf. Das ,,Gebot, diese Welt zu erforschen®, erliautert er: ,Und das
kann hier mit aller Voraussetzungslosigkeit geschehen, die die Freiheit von aller Illusion
und von jedem Zwang zur Weltanschauung der Wissenschaft gibt. Auch die Wissen-
schaft ist hier weltlich von Grund auf und dient keinen kirchlichen Zwecken und Inter-
essen. Sie ist befreit von der unerhérten und so ganz unwissenschaftlichen Belastung,
die Welt erkliren, ihren Sinn aufhellen zu sollen® (Illusionen, 142).

8 Es ,liegt in der Sache, daBl die Theologie, solange und insofern sie Zeugnis vom
Evangelium ablegt, von konstitutiver Bedeutung fiir die Wissenschaft ist (Theologie
und Wissenschaft (s. Anm. 20), 38).

8 Vgl. Tllusionen, 131ff. Gogarten hat , Grundordnung® parallel mit ,,Schopfungs-
ordnung® verwendet. Vgl. etwa: Sikularisierte Theologie in der Staatslehre. Zur
Wirrnis der Gegenwart, in: Miinchner Neueste Nachrichten. 86.Jg. Nr. 60. Don-
nerstag, 2. Mirz 1933, 1 und 2; Nr. 61. Freitag, 3. Mirz 1933, 1 und 2.

87 H. Fischer (s. Anm. 34), 109, und abgeschwacht auch H.-J. Gabriel (s. Anm. 46),
171f, haben die These vertreten, dal Gogarten seine bekannte Lehre von den Schop-
fungsordnungen erstmals in: Die Schuld der Kirche gegen die Welt, 1928, vortrage, sich
Ansitze zu dieser Lehre aber bereits 1926, in: Ich glaube an den dreieinigen Gott, Eine
Untersuchung iiber Glauben und Geschichte, 1926, 206ff., finden. Dies ist insoweit
zutreffend, als Gogarten schon 1923 und 1924 Begriffe wie ,Grundordnung® und
»Schopfungsordnung® an prominenter Stelle gebraucht: Theologie und Wissenschaft (s.
Anm. 20), 78f.; Illusionen, 131, 137 u. 6.
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deshalb die normative Leitfunktion der Theologie betonen. Dies erklirt nicht
nur das nietzscheanische ,,Selbst- und Sendungsbewufitsein®,® mit dem er in
schwer tberbietbarer Pauschalitat die neuzeitliche Theologiegeschichte zum
Prozefl zunehmender historistischer Zersetzung der Substanz der Theologie
stilisiert, in dem allein wenige antihistoristische Auflenseiter wie Seren Kier-
kegaard und Franz Overbeck der relativistischen Gleichmacherei der Offen-
barung mit der allgemeinen Geschichte Widerstand entgegenzusetzen ver-
mocht hatten. Vielmehr erklirt es auch, warum er in den zwanziger Jahren
den Verfall der Kirche zum religiésen Verein vor allem an der ,fiirchterli-
che(n) Unterschitzung® der Theologie in der Kirche® festmacht und im
Zusammenhang seiner Kritik des modernen theologischen Pluralismus®
immer wieder die Schreckensvision eines kirchenpolitischen Pragmatismus
ohne theologische Steuerung, einer Kirche ohne Kurs zeichnet. Von der
rechten Theologie hinge nicht nur die Bewahrung der Reinheit des Glau-
bens, sondern damit zugleich das Schicksal aller menschlichen Kultur ab.
~Denn es ist die Frage, ob nicht heute von der Kirche in der furchtbaren
Unerbittlichkeit des drohenden Zusammenbruches aller und jeder Ordnung
dieser Welt nicht mehr und nicht weniger als der Glaube verlangt wird, der
allein der Welt ihre Ordnung, ihre gottliche Schopfungsordnung zuriick-
geben kann. Und es ist weiter in diesem selben unerbittlichen Ernst die
Frage, ob die Kirche heute diesen Glauben hat oder ob sie nicht einen fal-
schen Glauben predigt.“”! Im theologischen Streit um den rechten Glauben
werde zugleich tiber den definitiven Untergang der Kultur oder die Restitu-
tion wahrer Ordnung entschieden. ,Und deshalb wird man sich in der
Kirche, soll sie wirklich ihr Teil Verantwortung an den groflen Néten der
Gegenwart auf sich nehmen, daran gewdhnen miissen, den theologischen
Kampf um den Glauben so ernst zu nehmen, wie er ist, der der Kampf ist
zwischen Gott und dem Teufel, die um den Menschen ringen.“? Erst wenn
man sieht, wie extrem hoch Gogarten von der Orientierungsfunktion der
Theologie fiir die Kirche und von ihrer normativen Funktion fiir die Gesamt-
kultur gedacht hat, wird tiberhaupt die Radikalitit seiner kirchenpolitischen
Stellungnahmen im ,Kirchenkampf® nach der sog. nationalsozialistischen
Machtergreifung, das Pathos, es gehe hier um letzte Entscheidungen, ver-
standlich. Unter den eigenen Bedingungen von Gogartens Theologiebegriff
ist es jedenfalls illegitim, seine kirchenpolitischen Aktivititen nicht als not-
wendige Folge seiner Theologie begreifen zu wollen. So wie es fiir seine theo-
logischen und kirchenpolitischen Gegner nach 1933, etwa fiir Karl Barth,

88 H. Fischer (s. Anm. 34), 104.

89 Die Schuld der Kirche (s. Anm. 14), 16.

90 Vgl. etwa die Klage iiber eine , Theologie, die wie das fiir 19. und 20. Jahrhundert
bis in unsere Tage immer charakteristischer und selbstverstindlicher wird, zu einer rich-
tun%s und klrc%lcnpolmschen Parteiangelegenheit wird“ (ZZ 8, 1930, 370).

Die Schuld der Kirche (s. Anm. 14), 10.

72 -220.,
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nicht bloff um Kirchenpolitik, sondern um nichts Geringeres als um die
Unterscheidung von Glaube und Unglaube ging, so beanspruchte auch
Gogarten, allein fir die rein theologisch erschlossene Wahrheit des Glaubens
zu kimpfen. Diesen Anspruch mufl man Ernst nehmen. Wer Gogartens
Theologie vor moglicher Kritik zu schiitzen sucht, indem er seine Kirchen-
politik als kontingente Akkomodation an den Zeitgeist erklirt, macht aus der
Theologie genau jenes blofle Gedankenspiel, dem Gogartens radikaler theo-
logischer Protest galt.”

4. Schopfungstheologie, oder:
Freiheit als Bindung

Normwissenschaft ist die Theologie fiir Gogarten nicht dadurch, dafl sie
Normen postulierte oder der schlechten burgerlichen Wirklichkeit eine uto-
pische Gegenwelt kontrastierte. So wenig Theologie Geschichtstheologie ist,
d. h. so wenig sie irgendein empirisches bzw. ideales Subjekt geschichtlichen
Wandels identifizieren bzw. konstruieren soll, so wenig ist sie auch Sollens-
ethik bzw. Konstruktion einer jenseits von aller Faktizitit gedachten Norma-
tivitit.” Theologie ist vielmehr Ontologie, Darstellung solcher elementaren
Seinsstrukturen, die fiir alle menschliche Kultur konstitutiv sind. Aber diese
Ontologie soll dann zugleich Ethik sein. Dies ist der Grundsinn der Lehre
von den Schopfungsordnungen. Solche ethische Schopfungstheologie ist eine
notwendige Folge von Gogartens Verzicht darauf, durch Theologie irgendein
geschichtliches Subjekt zur Uberwindung des biirgerlichen Individualismus
zu konstruieren. An die Stelle der Suche nach einem alternativen Geschichts-
subjekt tritt in seiner Theologie die Suche nach solchen ontologischen Tiefen-
strukturen sozialer Wirklichkeit, die fiir die unumgingliche Transformation
der biirgerlichen Gesellschaft in Anspruch genommen werden kénnen sollen.
Geschichtstheologie wird von einer theologischen Kulturdiagnostik abgeldst,
die mit Blick auf elementare Grundstrukturen aller menschlichen Kultur den
Nachweis erbringen soll, dafl auch die biirgerliche Gesellschaft ein Potential
ihrer Uberwindung in sich birgt. Gogartens immer wieder als konservativ
apostrophierte Lehre von den Schopfungsordnungen dient insofern gerade

% Vgol. Gogartens Polemik dagegen, ,Theologie als ein schénes, vielleicht die
gedankliche Kraft und rednerische Schlagfertigkeit iibendes Spiel“ zu betreiben (ebd.).

94 Dafiir ist vor allem Gogartens Kritik des theologischen Neukantianismus repri-
sentativ. Vgl. neben seiner Polemik gegen K. Holls kantianisierende Deutung des Glau-
bens als ,Gewissensreligion® (s. Anm. 14) und der Kritik an E. Hirsch (Ethik des
Gewissens oder Ethik der Gnade, in: ZZ 1, H. 2, 1923, 10—29; Erwiderung an E.
Hirsch, in: ZZ 1, H. 3, 57—63) vor allem die intensive Auseinandersetzung mit W.
Herrmanns ,,Ethik®, etwa in: F. Gogarten, Politische Ethik. Versuch einer Grundle-
gung, 1932, 7—-40.
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nicht dem Zweck, das Gegebene zu konservieren: sie zielt nicht auf Affirma-
tion des Bestehenden, sondern sie soll Potentiale geschichtlicher Verinde-
rung erschliefen. Gerade dieses Interesse an prinzipiellem geschichtlichen
Wandel und an Bewegung macht seine theologische Ontologie so anfillig
gegeniiber den antibiirgerlichen revolutioniren Bewegungsideologien der
radikalen politischen Rechten. Gogarten insistiert einerseits darauf, dafl
Gottes Schépfungsordnungen fiir alle kulturelle Wirklichkeit konstitutiv sind
und sie das unerschiitterliche Fundament aller Kultur bilden. Andererseits
betont er in seinen kritischen Analysen der Gegenwartskultur immer wieder,
dafl die Gesetzmifligkeiten der Gegenwartskultur keineswegs mit den Ord-
nungen der Schépfung identisch sind:*® die biirgerlich-individualistische
Autonomiekultur — das vor allem in der deutschen idealistischen Philosophie
formulierte Programm, den Menschen als wahren Schépfer der Welt und
seiner selbst zu inthronisieren — stellt er gerade als perfekte Verkehrung der
ursprunglichen Schopfungsordnung dar. Der Begriff der Schépfungsordnung
changiert also fortwihrend zwischen Normativitit und Faktizitit. Genau
dieses Changieren zwischen Sollen und Sein erméglicht die hohe Ideologi-
sierbarkeit des Begriffs. Denn sind die Schépfungsordnungen Gottes fiir alle
Kultur konstitutiv, miissen sie in empirischen Strukturen identifizierbar sein.
Innerhalb der biirgerlichen Individualititskultur ist, so Gogarten, Gottes
Schopfungsordnung aber in grundlegender Weise verkehrt worden. Wie
konnen sie dann aus dieser Kultur erkannt werden?

So wie Individualismus das Grundprinzip der modernen Kultur ist, so ist
die Bindung des Einzelnen in uberindividuelle, thm immer schon vorgege-
bene Gemeinschaft Grundprinzip der urspriinglichen Ordnung von Gottes
Schopfung. Auch Gogartens Lehre von den Schépfungsordnungen ist in
ithrer radikalen Antimodernitit ein héchst modernes Phinomen. Zwar legt
ein Leitbegriff dieser Lehre wie der Begriff des Standes, in dem der Einzelne
sich immer schon vorfinde, zunichst? die Vermutung nahe, Gogartens Ord-
nungstheologie ziele auf die Wiederherstellung einer vormodernen, stin-
disch-korporativen Sozialordnung.”” Dafiir spricht auch, daff Gogarten sich
in der Beschreibung der Schopfungsordnungen primar einer patriarchali-
schen Metaphorik bedient: das Autorititsverhiltnis zwischen Vater und
Sohn wird zu Fundament und Inbegriff gelungener Sozialverhiltnisse erklirt.
Gleichwohl postuliert Gogarten keine Erneuerung der Vergangenheit bzw.
eine Restauration vormoderner Sozialverhaltnisse.

% Vgl. F. Gogarten, Ich glaube an den dreieinigen Gott. Eine Untersuchung iiber
Glauben und Geschichte, 1926, 206f.; Die Schuld der Kirche (s. Anm. 14), 12; Politi-
sche Ethik, 1691. -

% Schon 1932 hat Gogarten seinen Rekurs auf ,Luthers Lehre vom Stand, Amt und
Beruf” als ,leichtsinnig® bezeichnet, weil er zu vielfiltigen Mifiverstindnissen Anlafy
ge%eben habe (Politische Ethik, 166—170, bes. 167).

7 So stellenweise die in sich widerspriichliche Interpretation Th. Strohms (s. Anm.
53), 95 u. 6.
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Denn die Lehre von den Schépfungsordnungen ist in ihrem Kern eine
Theorie menschlicher Freiheit.”® Sie ist ein Gegenentwurf zum aufgeklart-
liberalen Konzept von Freiheit als Autonomie des Individuums. Liberale
Autonomie sei rein formal, inhaltsleer und illusionir.?? Sie sei gleichbedeu-
tend mit individualistischer Willkiir, Beliebigkeit und Anarchie und erzeuge
notwendig jene katastrophale Auflésung der sozialen Ordnung, die in der
Krise der Gegenwart erfahren werde. Diese Krise konne nur durch ein alter-
natives Freiheitsverstindnis!® i{iberwunden werden, durch eine materiale
Deutung menschlicher Freiheit von bestimmten Gemeinschaftsbindungen
her. Individualistische Selbstbestimmung soll durch das Bewufitsein der Ver-
antwortung des Einzelnen fiir die Gemeinschaft abgelost werden, und an die
Stelle abstrakter, vom sozialen Fundament menschlichen Lebens abstrahie-
render Selbstbestimmung soll konkrete Freiheit, die liebevolle Entiuflerung
an den anderen treten. Gogarten fithrt dieses neue, materiale Freiheitsver-
stindnis jedoch nicht als Sollensforderung ein. Er erhebt vielmehr den
Anspruch, mit seinem kommunikativen Freiheitsbegriff der tatsichlichen
Realitit menschlichen Lebens ungleich besser als die liberalen Autonomie-
theoretiker gerecht zu werden. Sowohl in seinen personalistischen Analysen
der Ich-Du-Beziehung Mitte der zwanziger Jahre als auch in seinen politisch-
theologischen Publikationen seit 1927 argumentiert er erfahrungsorientiert:
sein theologischer Argumentationsstil ist entscheidend durch ein Pathos des
Konkreten, eine elementare ,Bindung an die Wirklichkeit“,'® die Suche
nach wahrer Objektivitit gepragt. In streng phinomenologischen Analysen
sucht Gogarten zu zeigen, dafl die liberale Deutung von Freiheit als Auto-
nomie auf illusioniren Voraussetzungen beruht und deshalb nur Ideologie,

% Vgl. die Unterscheidung zweier Freiheitsbegriffe in: Politische Ethik, 32ff.,
1911., 214 ff. Moderne Freiheit sei, wie Gogarten an W. Herrmanns ,Ethik® nachzu-
weisen versucht, wesentlich nur abstrakte, herrschaftsorientierte Selbstandigkeit gegen-
iiber den anderen und ,,Selbstbehauptung gegeniiber der Natur®. Wahre Freiheit konne
jedoch ,nicht bedeuten, daf} ich mich seﬁ:st dem Andern gegeniiber behaupte. ... Aber
auch bei diesem Begriff der Freiheit ist zu bedenken, dafl sie thren Platz nicht hat in dem
Verhiltnis des Menschen zur Natur, sondern in dem Verhiltnis des Menschen zum
Menschen. Das ist dann beide Male ein ganz verschiedener Begriff von Freiheit. Jene ist
wesentlich ein Freisein von etwas, nimlich von den Bindungen durch die Triebe des
natiirlichen Lebens. Diese ist wesentlich ein Freisein zu oder fiir etwas, nimlich fiir den
Andern, vor dem ich ich selbst bin“ (aaO., 32).

9 Vgl. ZZ 10, 1932, 405: moderne Autonomie sei ,der leere Schemen einer illusio-
niren Freiheit, die kein Wovon kennt, und deren Wozu ein ebenso illusionirer ethi-
scher Perfektionismus ist“; man miisse ,diese ebenso hybride wie schliefilich auch
inhaltslose Vorstellung vom menschlichen Geiste aufgeben, die der modernen Geistig-
keit zugrunde liegt“. ZZ 10, 1932, 495: ,die teuflische Illusion der unabhingigen Ein-
zelseele, d. h. in (%er Sprache der unter uns verbreiteten sittlichen Theorie, das Ideal der
sittlichen Autonomie des Menschen®.

100 yel. ZZ 10, 1932, 409.

101 F. Gogarten, Glaube und Wirklichkeit, in: Der Kunstwart 43, 1929, 113—124,
hier: 114. Vgl. zum Thema M. Weinrich, Der Wirklichkeit begegnen ... Studien zu
Buber, Grisebach, Gogarten, Bonhoeffer und Hirsch, 1980, 131—212.
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ein falsches Bewuftsein der Wirklichkeit, ist. Die liberalistische Theorie
setze voraus, dafl das Individuum vor und unabhingig von allen sozialen
Beziigen sich rein aus sich selbst bestimmen kénne. Sie kénne damit der ele-
mentaren Grundtatsache menschlichen Lebens nicht gerecht werden, daff
»der Mensch ... das Leben nicht aus sich“!%? hat bzw. niemand sich selbst
sein Leben gibt. Die liberale Konstruktion, dafl der Mensch vor aller Sozia-
litat, vor der Beziehung auf andere Menschen frei iiber sich selbst verfiigen
konne, sei auch deshalb eine irreale Wahnvorstellung, weil der Mensch fak-
tisch iiberhaupt nur in Gemeinschaft mit anderen Menschen lebensfahig sei,
er sich immer schon in solcher Gemeinschaft vorfinde und gerade ein
Bewufltsein seiner Freiheit erst in den sozialen Kontakten mit anderen Men-
schen zu entwickeln vermége. Nicht-aus-sich-selbst-sein und Eingebunden-
sein in konkrete Gemeinschaften seien die unhintergehbaren Grunddaten
alles menschlichen Lebens.

Die ethische Wahrnehmung dieser elementaren Grundgegebenheiten des
Lebens dient keineswegs dem Interesse, den Menschen ein fir allemal auf
seine empirische Abhingigkeit von anderen Menschen festzulegen und so die
Idee menschlicher Freiheit zugunsten blanken Angepafitseins an die sozial-
kulturelle Umwelt preiszugeben. Mit groflem Nachdruck betont Gogarten,
dafl die Schépfungsordnungen nicht einfach mit biologischen Faktizititen
bzw. den Naturordnungen menschlichen Lebens identisch sind. Das Ich
kénne zwar allein aus der Bindung an das Du tiberhaupt leben. Aber es emp-
fange sein Leben nur insoweit aus einem empirischen Du, als es es darin vom
Du Gottes her empfange. Gerade in dieser Theologisierung der Ich-Du-
Beziechung — der Deutung des Anspruchs des Du als des Ortes der Erfahrung
des Anspruchs Gottes — wird Gogartens emphatisches Interesse an individu-
eller Freiheit deutlich: so sehr jeder Mensch immer schon in sozialen Bin-
dungen bzw. den elementaren Grundordnungen menschlichen Lebens lebe,
so sehr miisse er dies doch selbsttitig anerkennen und im Akt ethischer Ent-
scheidung fiir sich realisieren. Gogartens Lehre von den Schopfungsord-
nungen lauft nicht auf einen starren Ordnungsobjektivismus, sondern auf die
Beschworung von personaler Verantwortung, Wagnis und Entscheidung
hinaus. Mit der theologischen Auslegung der Ich-Du-Bezogenheit, der
Riickbeziehung des Anspruchs des Du auf den schlechterdings souverin
begegnenden Herrschaftsanspruch des Schopfers, macht Gogarten zugleich
eine prinzipielle personale Eigenstindigkeit des Menschen vor Gott (aber
natiirlich nicht: gegen Gott) geltend. So kann er keineswegs erst nach 1945,
sondern schon in den spiten zwanziger und frithen dreifliger Jahren den von

102 F. Gogarten, Die religiose Aufgabe der Gegenwart, in: Der Leuchter 9, 1930/31,
56—74, hier: 68. Vgl. die parallele Formulierung in: Das Gesetz und seine Erfallung
durch Jesus Christus. Vortrag, gehalten auf der Gieflener Theologischen Konferenz den
7.Juni 1928, in: ZZ 6, 1928, 368—383, hier: 376, und den Hinweis auf die ,, Tatsache,
daf} der Mensch sich nicht selbst sein Leben gibt, sondern es erhilt®, in: Schépfung und
Volkstum. Vortrag, gehalten auf der Berliner Missionswoche, am 3. Oktober 1932, in:
ZZ 10, 1932, 481—504, hier: 493 1.
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thm zunichst nur polemisch gebrauchten Begriff des Individualismus auch
positiv verwenden und vom ,.christlichen Individualismus“ sprechen.!®® Im
Zusammenhang seiner Modernititskritik unterscheidet er programmatisch
zwischen Individualismus und Personalismus: so wie Individualismus das
destruktive Grundprinzip der biirgerlichen Gesellschaft, die siindhafte solip-
sistische Selbstzentrierung des vereinzelten Individuums bezeichnet, so
bezeichnet Personalismus das konstitutive Bezogensein des Ich auf das Du
bzw. die aktive ethische Anerkenntnis von Gemeinschaft. Im Kontext seiner
Auslegung des Gebundenseins des Geschopfs an seinen Schépfer nimmt er
den Individualismusbegriff dann aber positiv zur Beschreibung der spezifisch
christlichen Sicht menschlicher Personalitit auf und erklirt ,die Vereinze-
lung, wenn man will, die Verselbstandigung seiner Person®, die der Mensch
angesichts der Macht der Siinde erfahre, als ,charakteristisch ... fiir den
christlichen Glauben“.!®* Die ,europiische Idee der Personlichkeit* bzw.
der neuzeitliche Individualismus gelten ihm dabei als ,Sikularisierung® der
zentralen Glaubenserfahrung.!® So unterscheidet er zwischen dem ,noch
nicht sikularisierten christlichen Individualismus® und dessen sikularisierter,
neuzeitlicher Gestalt: ,,Im eigentlichen christlichen Individualismus gewinnt
der Mensch seine Selbstheit, oder, genauer, er wird ihrer gewahr aus der
Begegnung mit einer ... thn verklagenden Macht. ... In dem sikularisierten
christlichen Individualismus dagegen versteht der Mensch seine Selbstheit,
seine Personalitit aus einer wesenhaften Identitit mit dem gottlichen
Urgrund der Welt. “!% Urspriinglicher und sikularisierter christlicher Indivi-
dualismus seien primidr darin different, dafl nur der erstere eine prinzipielle
Selbstindigkeit des Menschen gegeniiber der Totalitit des Weltzusammen-
hanges begriinde.

103 Sikularisierte Theologie (s. Anm. 86), Nr. 60, 2.

104 ebd.

105 Zur ,europiischen Idee der Personlichkeit® — Gogarten rekurriert fiir diesen
Begriff auf: E. Troeltsch, Der Historismus und seine Prob%eme, 1922, 77 — erklirt er:
»Es kann kein Zweifel daran bestehen, daff diese Idee . .. auf dem Boden des Christen-
tums gewachsen ist. ... Sie ist die Sikularisierung der tiefsten Erfahrung, die vom
christlichen Glauben gemacht wird® (2aO., Nr. 60, 1). Auch in ZZ 10, 1932, 404, weist
Gogarten darauf hin, ,dafl diese moderne autonome Geistigkeit eine Sikularisierung
des christlichen Glaubens ist, in dem der Mensch freilich aller irdischen Herrschaft ent-
nommen wird. ..“. Vgl. auch: Politische Ethik, 216. Die Kenntnis des Sikularisierungs-
begriffs verdankt Gogarten, wie er 1967 noch einmal betont hat (Gesprich iiber die
Sakularisierung (s. Anm. 3), 10), Carl Schmitts 1927 erschienener ,Politische(n) Theo-
logie“. Die von M. Kroeger, (s. Anm. 10), 26, vertretene These, das Thema Sikulari-
sierung finde sich ,zuerst“ im Breslauer Vortrag vom Januar 1933, ist insoweit unzu-
treffend, als Gogarten den Begriff schon 1932 programmatisch verwendet (s. etwa: ZZ
10, 1932, 404).

106 Sikularisierte Theologie (s. Anm. 86), Nr. 60, 1. — 1932 hat er zur Schulderfah-
rung des Gliaubigen noch vorsichtiger formuliert: ,Will man diese Erfahrung als den
Individualismus und die Autonomie des Protestantismus bezeichnen, so mag man es
tun.“ Dabei miisse dann jedoch auf die prinzipielle Differenz zwischen protestanti-
schem und modernem, sikularisierten Individualismus hingewiesen werden (ZZ 10,
1932, 404),
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Schon in den spiten zwanziger Jahren und frithen dreifliger Jahren vertritt
Gogarten also die hiufig als Spezifikum erst seiner Spattheologie bezeichnete
These, dafl der Mensch nur im Glauben an den realiter transzendenten
Schépfergott Souverdnitit und Eigenstindigkeit gegentiber der Welt zu
gewinnen vermoge. Der sikularisierte, moderne Individualismus kénne die
Vielheit der Welt* nicht iiberwinden; so werde ,aus der dem Menschen
gegeniiberstehenden Welt, aus ihrer unselbstindigen, unpersonlichen Ganz-
heit eine das Selbst des Menschen auflésende und vernichtende Macht, wie
wir das heute ja schauerlich genug erfahren kénnen®, schreibt Gogarten im
Januar 1933.' Diese Argumentationsfigur — der Glaube als exklusive
Bedingung prinzipieller Weltdistanz und -iiberlegenheit!®® — lifit erkennen:
Die Lehre von den Schépfungsordnungen wird mifiverstanden, deutet man
sie als Programm einer Totalvergemeinschaftung des Einzelnen, die einem
prinzipiellen Eigenrecht des Individuellen keinen Raum mehr laflt. Gogar-
tens Absicht ist es gerade, wahrer Selbstindigkeit des Menschen gegentiber
der Welt Geltung zu verschaffen. Dafiir ist die These grundlegend, dafl neu-
zeitliche Autonomie bzw. sikularisierter Individualismus nur eine schein-
hafte Selbstindigkeit des Menschen begriindeten, die den Einzelnen faktisch
an die Totalitdt des Weltzusammenhanges aufopfere. Die neuzeitliche Gesell-
schaftsgeschichte sei wesentlich durch zunehmenden Staatsabsolutismus und
Biirokratisierung, Auflésung des Individuellen in eine abstrakte Allgewalt
des Sozialen und Herrschaft der Sachen iiber die Menschen geprigt. Mit der
Lehre von den Schépfungsordnungen erhebt Gogarten dagegen Protest.
Seine Kritik eines rein formalen, liberalen Freiheitsbegriffs ist insofern als
Kampf fiir einen hoheren, wahren Individualismus zu deuten.'® Genau jene
Begriffe, mit denen er 1914/15 den Antikapitalismus der Religidsen Soziali-
sten unterstitzt, also Begriffe wie Herrschaft des Geldes, Herrschaft der
Sachen, Atomisierung, Entfremdung und kapitalistische Verdinglichung des
Menschen, sind auch fiir seine in den spiten zwanziger und frithen dreiffiger
Jahren formulierte kritische Diagnose der Situation des Individuums inner-
halb der modernen Gesellschaft grundlegend.!!? Zunehmend stirker sieht er
den atomisierten Einzelnen!!! von kollektiven Michten bedroht und durch
anonyme Zwangsapparaturen, Organisationen und Wohlfahrtsbiirokratien

107 220., Nr. 60, 2.

108 Vel. die Beschreibung der ,weltiiberwindende(n) Kraft“ des Glaubens in: Die
Selbstverstindlichkeiten unserer Zeit (s. Anm. 18), 69,

109 Vel. auch K. Nowak, Antihistoristische Revolution (s. Anm. 54), 140 und 146.

10 Auch in den spiten zwanziger und frithen dreiffiger Jahren hilt Gogarten daran
fest, daf ,die eigentliche Not des heutigen Menschen®, Gemeinschaftsverlust und Ent-
fremdung, zwar auch die Not des Biirgers sei, aber ,beim Proletarier sichtbarer, hand-
greiflicher, akuter ist als beim Biirger® (Politische Ethik, 164).

111 Die Not des heutigen Menschen bestehe vor allern darin, ,daR er aus aller
Gemeinschaft herausgeworfen, dafl er in der unglaublichsten Weise atomisiert, daff er
einsam geworden ist, wie der Mensch es vielleicht nie in der Geschichte war® (Politische
Ethik, 164).

Zuschr.£.K.G. 2/89 )



198 Friedrich Wilhelm Graf

verknechtet. ,,Die Beziehungen der Menschen zueinander verlieren in einem
rasend zunehmenden Mafle die Menschlichkeit. Die Dinge, die Verhiltnisse,
die anonymen Michte Kapital, Wirtschaft stehen zwischen den Men-
schen®.!? Diese Dinge, Michte und mechanischen Organisationen seien
urspriinglich Produkte des modernen Menschen und seiner technischen, an
Ausbeutung der Natur orientierten Autonomie. So sei es gerade diese tech-
nische Freiheit, die die , Tyrannis“ der Moderne,!** die , Tyrannei der Sachen
und ihrer Werte“!!* heraufgefithrt habe. Gogarten deutet die Gesellschaftsge-
schichte der Moderne und hier insbesondere die En