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UNTERSUCHUNGEN

Sportulae

Zur Friihgeschichte des Unterhaltsanspruchs der Kleriker

Von Georg Schaéllgen

In den Quellen der ersten beiden Jahrhunderte finden sich — von wenigen
umstrittenen Stellen abgesehen — keine sicheren Hinweise auf eine materielle
Versorgung des grofikirchlichen Gemeindeklerus.! Erst das dritte Jahrhun-
dert mit seinem merklich wachsenden Interesse an den Fragen der Gemein-
deorganisation bringt Texte, wie die syrische Didaskalie,?, die Schriften des
Origenes’ und des Cyprian* und den Brief des romischen Bischofs Kornelius
an seinen antiochenischen Amtsbruder Fabius,® die sich mit der Frage des
Unterhalts der Bischife, Presbyter, Diakone und der anderen Kleriker
explizit und z.T. ausfilhrlich beschiftigen. Doch bleibt es weiterhin
schwierig, eine genaue Vorstellung davon zu gewinnen, welcher Art die Ein-
kiinfte waren, die die Versorgung der Kleriker gewihrleisteten. Unklar ist
z.B., ob es eigene Abgaben der Gliubigen fiir den Klerus etwa in Form eines
,Zehnten® gab, oder ob er aus den allgemeinen Einkiinften der Gemeinde
unterhalten wurde, und wenn letzteres zutrifft, ob die einzelnen Amtstriger
feste Geldbetrige oder prozentuale Anteile am Spendenaufkommen in Geld
und Naturalien erhielten. So macht Kornelius zwar detaillierte Angaben tiber

1 Die Geschichte des Unterhaltsrechts des Gemeindeklerus ist bislang noch nicht
zureichend aufgearbeitet; vgl. dazu vorliufig e. g. L. Vischer, Die Zehnttorderung in
der alten Kirche: ZKG 70 (1959) 201/17; M. Reveillaud, Pastorat et salariat au cours des
premiers siécle de église: ETR 41 (1966) 27/41; L. Fasiori, La dime du début du deu-
xieme siécle jusqu’a Iédit de Milan: Lat. 49 (1983) 5/24; eine reiche Materialsammlung
findet sich bei G. Kriiger, Die Rechtsstellung der vorkonstantinischen Kirchen = KRA
115/6 (Stuttgart 1935) 251/7.

2 Vgl. Syr. Didaskalie 8/9 (CSCO 401,93/126 V&3bus).

3 Die iiber das gesamte Werk des Origenes verstreuten Belege sind noch nicht voll-
stindig zusammengestellt worden; wichtige Stellen fithren auf: Kriiger, Rechtsstellung
250/7; Th. Schifer, Das Priesterbild im Leben und Werk des Origenes = Regensburger
Studien zur Theologie 9 (Frankfurt u. a. 1977) 901.; H. ]. Vogt, Das Kirchenverstindnis
des Origenes = BoBKG 4 (Kéln 1974) 44/7.

4 Die wichtigsten Stellen werden unten aufgefihrt.

5 Bei Eusebius, h.e. 6,43,111. (GCS 9,2,618 Schwartz).

Zischr.L.K.G. 1/90 1



2 Georg Schollgen

den Empfingerkreis — er weist, sicher nicht ohne Stolz, darauf hin, dafl 46
Presbyter, 7 Diakone, 7 Subdiakone, 42 Akolythen, 52 Exorzisten, Lektoren
und Tirhiiter zusammen mit 1500 Witwen und Hilfsbediirftigen ,von der
Gnade und Menschenliebe des Herrn®, d. h. aus dem Aufkommen der rémi-
schen Gemeinde, ernihrt werden® — doch laft er offen, welcher Art die Ein-
kiinfte sind, mit denen sie thren Lebensunterhalt bestreiten.

Die Frage nach Herkunft, Umfang und Verteilungsmodus der Klerikerein-
kiinfte mag auf den ersten Blick als ein Thema von untergeordneter, eher
technischer Bedeutung erscheinen. Doch iibersieht man dabei leicht, daR es
tur die Amtstriger, die im Verlauf des seit Ende des 2. Jh. beginnenden Pro-
fessionalisierungsprozesses ihren angestammten Beruf und damit ihre finan-
zielle Unabhingigkeit aufgaben, von eminenter Bedeutung war, wie sicher
sie mit festen Einkiinften rechnen konnten, ob sie fiir die Bediirfnisse des
eigenen oixog reichten, und nicht zuletzt, wer das Verfiigungsrecht tiber die
Verteilung der Mittel hatte. Die Regelung des Unterhalts bestimmt nicht nur
den personlichen Lebensstil des Klerikers und seiner Familie, sondern spie-
gelt auch seine Stellung innerhalb des Klerus und im Gesamt der Gemeinde
wider. Die Geschichte des Unterhaltsanspruchs der kirchlichen Amtstriger
ist somit nicht nur ein Kapitel in der Entwicklung der Gemeindefinanzen,
sondern ein wichtiger und bislang unterschitzter Aspekt der frithchristlichen
Auffassung vom Amt.

Die neben der syrischen Didaskalie wichtigste Quelle des 3. Jh. fiir den
Unterhalt des Klerus ist das Briefcorpus Cyprians; hier finden sich detail-
lierte Angaben zur Art der Einkiinfte, die bislang allerdings noch keine
zufriedenstellende Interpretation gefunden haben. Die wichtigste Stelle ist
eine Passage aus dem 39. Brief, mit dem der aus Karthago geflohene Bischof
die Presbyter, die Diakone und das Volk seiner Gemeinde davon in Kenntnis
setzt, dafl er die beiden Konfessoren Aurelius und Celerinus zu Lektoren
erhoben hat. In diesem Zusammenhang gibt er aufschlufireiche Anweisungen
iber den ihnen nun zustehenden Unterhalt:

»Ceterum presbyterii honorem designasse nos illis iam sciatis, ut et sportulis idem

cum presbyteris honorentur et divisiones mensurnas aequatis quantitatibus par-
tiantur, sessuri nobiscum provectis et corroboratis annis suis ...*7

Dafl Konfessoren in den Presbyterat erhoben wurden, war durchaus nichts
Ungewdohnliches. Folgt man der durch die Traditio Apostolica bezeugten

6 Ebd.
7 Cyprian, ep. 39,5 (CSEL 3,2,584f. Hartel); vgl. dazu G. W. Clarke, The letters of
St. Cyprian of Carthage 2 = ACW 44 (New YorE/Ramsey 1984) 186/94.
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romischen® Praxis, dann hatten sie aufgrund ihrer Bekenntnisse sogar ein
Anrecht auf das Presbyteramt und bedurften nicht einmal mehr einer eigenen
Presbyterweihe.” Aurelius und Celerinus hatten wohl nur deshalb eine Zeit-
lang als Lektoren zu dienen, weil ihr jugendliches Alter die sofortige Erhe-
bung zu Presbytern als unangebracht erscheinen lief.!° Fiir die Zwischenzeit
will thnen Cyprian jedoch bereits die hoheren Einkiinfte von Presbytern
sichern. Deshalb gibt er die Anweisung, dafl sie sowohl ,sportulae® im
selben Mafle wie die Presbyter empfangen sollten, als auch bei den , divi-
siones mensurnae® in gleichem Umfang wie die Presbyter zu berticksichtigen
seien. Einmiitigkeit herrscht in der Literatur dariiber, daff hinter dieser Ein-
zelregelung ein nach klerikalen Rangstufen gegliedertes Besoldungssystem
steht.!! Ohne zureichende Erklirung ist bislang jedoch geblieben, welche
Form von Einkiinften mit ,sportulae“ und ,divisiones mensurnae“ be-
zeichnet werden. Eindeutig scheint mir, dafl zwei verschiedene Gattungen
von Unterhaltsleistungen gemeint sind;'? denn der Brief will konkrete Hand-
lungsanweisungen des abwesenden Bischofs an seine Gemeinde geben, ein
Anliegen, das ein Verstindnis im Sinne von rhetorischen Variationen fir ein
und dieselbe Sache!® unwahrscheinlich macht. In der gesamten ep. 39 findet
sich jedoch keinerlei Hinweis darauf, was unter ,sportulae“ und ,divisiones
mensurnae“ genau zu verstehen ist; Cyprian kann offensichtlich voraus-
setzen, dafl seine Gemeinde weifl, worum es sich handelt. Wahrend ,,divisio
mensurna® sich zumindest insoweit selbst erklirt, dafl es sich um monatliche
Verteilungen an die unterhaltsberechtigten Kleriker handelt,* bleibt die
Bedeutung von ,sportulac weitgehend im Dunkeln. Erschwerend kommt

8 Ich folge der von Schwartz und Connolly vorgenommenen — bis heute jedoch
nicht unumstrittenen — Identifizierung der verfasser- und titellos tiberlieferten Schrift
als Traditio Apostolica des romischen Presbyters Hippolyt; vgl. dazu die neueste
Zusammenstellung der Argumente bei A. G. Martimort, Nouvel examen de la , Tradi-
tion Apostolique® d’Hippolyte: BLE 88 (1987) 5/25.

® Trad. Ap. 9 (28f. Botte): ,,Si un confesseur a été arrété pour le nom du Seigneur,
on ne lui imposera pas la main pour le diaconat ou pour la prétrise, car il posséde I’hon-
neur de la prétrise de par sa confession® (Rekonstruktion von B. Botte).

10 Vgl. Clarke 2,187; E.L. Hummel, The concept of martyrdom according to
St. Cyprian of Carthage = SCA 9 (Washington 1946) 149f. mit der Korrektur von
Clarke, ebd.

11 Vel. Clarke, letters 2,193; O. Ritschl, Cyprian von Karthago und die Verfassung
der Kirche (Géttingen 1885) 206/8; H. Janssen, Kultur und Sprache. Zur Geschichte
der alten Kirche im Spiegel der Sprachentwicklung von Tertullian bis Cyprian = LCP
8 (Nijmegen 1938) 107/10; A. Hamman, Vie liturgique et vie sociale (Paris u. a. 1968)
258f.; X.S. Thani Nayagam, The Carthaginian clergy during the episcopate of Saint
Cylgrian (Tuticorin [Indien] 1950) 97 (fehlerhaft).

So auch Ritschl, Cyprian 207; Janssen, Kultur 109.

13 So von Clarke, letters 2,193 als Alternative erwogen.

14 Vgl. dazu Janssen, Kultur 108; ,divisio mensurna® findet sich bei Cyprian noch
einmal in ep. 34,4 (CSEL 3,2,571 Hartel): ,interea se a divisione mensurna tantum con-
tineant (sc. drei in der Verfolgung abgefallene Mitglieder des clerus minor) non quasi a
ministerio ecclesiastico privati esse viieantur, sed ut integris omnibus ad nostram prae-
sentiam differantur.



4 Georg Schéllgen

hinzu, dafl sich dieser Begriff fiir Unterhaltszahlungen an Kleriker in der alt-
christlichen Literatur einzig bei Cyprian findet.!®

Neben der oben zitierten gebraucht Cyprian lediglich an einer weiteren
Stelle in ep. 1 einen Begriff aus der Wortfamilie sportula/sportulare/-ri fiir
die Einkiinfte kirchlicher Amtstriger. Sie haben sich wie die alttestamentli-
chen Leviten ausschliefflich der ,,administratio divina® zu widmen,

»ne molestiis et negotiis saecularibus adligentur, sed in honore sportulantium fra-
trum tamquam decimas ex fructibus accipientes ab altari et sacrificiis non recedant
et die ac nocte caelestibus rebus et spiritalibus serviant. “1¢

Die Briider, d.h. die Laien, geben also im Sinne einer Ehrengabe (honor)
sportulae an die Kleriker, damit diese sich ganz ihrem geistlichen Amt
widmen konnen. Biblischer Typos der sportulae ist das alttestamentliche
Institut des Zehnten aus dem Ertrag der Fruchte, das in dhnlicher Weise den
Leviten zukam, die sich nach Cyprians Vorstellung ausschliefflich dem Altar
und dem Opfer gewidmet haben. ‘

Was unter Sporteln genau zu fassen ist, wird auch an dieser Stelle nicht
ausdriicklich erklirt.!” Die Passage enthilt jedoch einige Hinweise, denen

nachzugehen sich lohnen konnte. Auffallend ist, daf8 der Gebrauch von

»honor® in der Bedeutung ,Ehrengabe®,'® im Kontext der Passage, die ganz

auf die alttestamentlichen Vorbilder abstellt, keinerlei Gegenstiick in der Ter-
minologie hat, die fiir die Einkiinfte der Leviten gebraucht wird. Im Zusam-
menhang mit Zuwendungen an Kleriker findet sich jedoch das griechische

s

Pendant ,,tip#|“ in 1Tim 5,17, wo bestimmt wird, dafl diejenigen Presbyter,
die thr Vorsteheramt gut versehen haben, der doppelten T wiirdig sind,
besonders, wenn sie sich in der Wortverkindigung und der Lehre abgemiiht
haben. An anderer Stelle wurde versucht aufzuzeigen, dafl Tuw in 1 Tim 5,17

15 Vol. dazu Janssen, Kultur 109; Clarke, letters 1,157, die beide keine Parallelen
beibringen. Vgl. auch A. Blaise, Dictionnaire Latin-Francais des auteurs chrétiens
(Turnhout 21967) 722; A. Souter, A glossary of later Latin (Oxford 1949) 386; Du
Cange, Glossarium mediae et infimae latinitatis 6 (repr. Graz 1954) 563 f. (dort beson-
ders zur spitantiken Wortverwendung im Zusammenhang mit der Rechtspflege); A.
Forcellini u. a., Lexicon totius latinitatis 4 (Patavii 1930) 463f,

16 Cyprian, ep. 1,1 (CSEL 3,2,466 Hartel); vgl. dazu Clarke, letters 1,157.

17 Ritschl, Cyprian 207 meint, aus epp. 1 und 39 schlielen zu kénnen, daf} es sich bei
den sportulae um Naturalabgaben gehandelt habe. Doch seine Argumente kénnen nicht
tiberzeugen. Die Parallelisierung cﬁ:r sportulae mit dem alttestamentlichen Zehnten in
ep. 1 hat sein tertium comparationis nicht in der Form der Abgaben, sondern in der Tat-
sache, daf} beide Abgaben die Amtstriger von der Notwendigkeit, sich den Lebensun-
terhalt selbst zu erarbeiten, freistellten. Der monatliche Rhythmus der divisiones men-
surnae schlieit nach Ritschl eine Deutung auf Naturalien aus; deshalb miisse ,,spor-
tulae“ Naturalabgaben bezeichnen. Dabei mufl er u.a. voraussetzen, daf es neben
diesen beiden Abgabentypen keine weiteren Klerikereinkiinfte — etwa aus den Opfer-
gaben, die die Gliubigen zur sonntiglichen Eucharistiefeier mitbringen — gibt, und daf§
schnell verderbliche — nur um diese kann es sich handeln — Lebensmittel einen wesent-
lichen Teil der Abgaben ausgemacht haben. Beides sind unbewiesene Vorgaben.

18 Zur Ubersetzung vgl. Clarke, letters 1,52.157 gegen Ritschl, Cyprian 206.
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die doppelte ,Ehrenportion® meint, die den Presbytern bei den Gemeinde-
mihlern zusteht.!? In jedem Fall hat die karthagische Kirche des frithen 3. Jh.
1Tim 5,17 in diesem Sinne verstanden, wie eine gegen die Praxis der Grofi-
kirche gerichtete Passage in Tertullians de ieiunio, einer Schrift aus montani-
stischer Zeit, zeigt:

+Ad elogium gulae tuae pertinet, quod duplex apud te praesidentibus honor binis

partibus deputatur, cum apostolus duplicem honorem dederit ut et fratribus et prae-
positis. “?°

Bei den Agapefeiern der karthagischen Gemeinde, auf die Tertullian im Kon-
text abhebt, haben somit die ,praesidentes, wahrscheinlich der Bischof und
die Presbyter,?! eine doppelte Ehrenportion erhalten — eine Ubung, die
offensichtlich auf 1Tim 5,17 zuriickgefithrt wurde. Dafl Tertullian die
Berechtigung dieser Exegese bestreitet, dndert nichts an der Tatsache, dafl in
der karthagischen Groflkirche der ,honor* von 1Tim 5,17 als ,Ehrenpor-
tion“ verstanden wurde. Von daher legt sich die Vermutung nahe, daf auch
Cyprian in ep. 1,1 mit ,honor auf diese Ehrenportionen anspielt, die im
Rahmen von Gemeindemihlern den Klerikern unter der bei Cyprian neu auf-
kommenden Bezeichnung ,sportulae® zustanden.

In dieselbe Richtung weist eine hochpolemische Passage aus der ep. 65
gegen den Bischof Fortunatianus von Assuras und andere Kleriker, die in der
Verfolgung abgefallen waren und trotzdem gegen ,consilia nostra aut
Domini praecepta® nicht bereit waren, ihr Amt niederzulegen. Das Motiv fiir
die Weigerung des Bischofs und seiner Genossen sieht Cyprian in der man-
gelnden Bereitschaft, auf die ihnen unentbehrlich gewordenen Einkiinfte als
Kleriker zu verzichten:

»<+. nunc manifestissime conprobantes nec ante se religioni sed ventri potius et
quaestui profana cupiditate servisse. “?

Was Cyprian hier unspezifisch-polemisch als ,Dienst am Bauche® und
»Gewinn® ,aus widergottlicher Gier® bezeichnet,” wird in der direkt voran-
gehenden Passage mit einigen Details erliutert, die moglicherweise Auf-
schlufl iiber die verschiedenen Arten der Klerikereinkiinfte geben konnen.
Zum einen wirft er seinen Gegnern vor:

19 G. Schéllgen, Die Surhfj mpn von 1Tim 5,17: ZNW 80 (1989) 232/9.

20 Tertullian, ieiun. 17,4 (CCL 2, 1276 Reifferscheid/Wissowa); Ubersetzung: ,,Zum
Siindenregister deiner Gaumenlust gehort es, dafl bei dir die Ehre fiir den Vorsitzenden
in der doppelten Portion besteht, wihrend der Apostel ihnen nur die doppelte Ehre
zugebil[igt at, zum einen als Briider, zum anderen als Vorsteher.

I Vgl. dazu E. Dekkers, Tertullianus en de geschiedenis der liturgie (Briissel/
Amsterdam 1947) 67/74; J. Kolberg, Verfassung, Cultus und Disciplin der christlichen
Kirche nach den Schriften Tertullians (Braunsberg 1886) 221; G. Schéllgen, Ecclesia
sordida? Zur Frage der sozialen Schichtung frithchristlicher Gemeinden am Beispiel
Karthagos zur Zeit Tertullians = JbAC.E 12 (Miinster 1985) 307.

22 Cyprian, ep. 65,3 (CSEL 3,2,724 Hartel).

2 Hier liegt offensichtlich eine Anspielung auf Rém 16,18 vor; vgl. Clarke 3,320.



6 Georg Schollgen

»Stipes et oblationes et lucra desiderant, quibus prius insatiabiles incubabant. “24

Zum anderen beschuldigt er sie, dafl sie

»cenis adque epulis etiam nunc inhiant, quarum crapulam nuper superstitem in dies
cruditate ructabant, “2®

Das Vokabular und der iiberaus polemische Ton der Passagen legen nahe, bei
der Auswertung besondere Vorsicht walten zu lassen. Sicher kann man
stipes, oblationes et lucra nicht als drei verschiedene Arten von Unterhalts-
zuwendungen an den Bischof und die iibrigen Amtstriger verstehen;2
dagegen spricht schon ,lucrum®, das kein terminus technicus fiir eine
bestimmte Form von Einnahmen ist, sondern im abwertend-polemischen
Sinne ,Profit, Gewinn, Vorteil bezeichnet.?” Auch stips?® ist keine spezifi-
sche Einnahme des Klerus. Tertullian bezeichnet in der berithmten Passage
des 39. Kap. des Apologeticums damit die Geldbetrige, die die Gemeinde-
mitglieder einmal im Monat der Gemeindekasse zufithren.?® Sie dienen der
Unterstiitzung und dem Begribnis der Armen und werden fiir Waisen, hilfs-
bediirftige Alte und andere notleidende Christen verwandt. Eine Stelle in , de
ieiunio” macht deutlich, dafl schon zur Zeit Tertullians auch Kleriker aus den
stipes unterstiitzt wurden.* Stips meint somit die regelméRigen Zahlungen®!
der Glaubigen an die Gemeindekasse, aus der u.a. auch Amtstriger unter-
stiitzt wurden, nicht jedoch klerusspezifische Zuwendungen. Ahnliches gilt
auch fiir ,oblationes®, die jedoch nach Janssen im Unterschied zu »Stipes®
keine regelmifligen Beitrige an die Gemeindekasse, sondern ,,mehr willkiir-
liche und zufillige Gaben“*? bezeichnen. Offensichtlich sind »Stipes et obla-
tiones et lucra® also keine technischen Bezeichnungen fiir unterschiedliche

¢ Cyprian, ep. 65,3 (CSEL 3,2,724 Hartel).
2 Bhd.

26 In Erwigung gezogen von Clarke, letters 3,319£.

Sl Ox?c?rcFLatin dictionary (Oxford 1968) 1046,

* Vgl. dazu Janssen, Kultur 107; die Identifizierung der »stipes® mit der , divisio
mensurna“ durch L. Bayard, Le Latin de Saint Cyprien (Paris 1902) 181 findet keinen
Anbhalt im Text.

29 Tertullian, Apol. 39,5 (182 Becker); vgl. dazu Schollgen, Ecclesia 3001.; Janssen,
Kultur 228f.

2 Yerun. 13 3 (CCE 2197 Reifferscheid/Wissowa): ,,Bene autem, quod et episcopi
universae plebi mandare ieiunia adsolent, non dico de industria stipium conferendarum,
ut vestrae capturae est.” Vgl. dazu Schéllgen, Ecclesia 301£.; A. Guillaume, Jeiine et
charité dans Féglise latine des origines au XII*™siécle en particulier chez Saint Léon le
Grand (Paris 1954) 15/27; J. Schiimmer, Die altchristliche Fastenpraxis = LQF 27
(Miinster 1933) 156/8.2221.

3! Mit stips sind immer finanzielle Beitrige gemeint; vgl. dazu Janssen, Kultur 228,

32 Janssen, Kultur 108 mit Verweis au ep.79 (CSEL 3,2,838 Hartel), wo die im
Bergwerk von Sigus gefangenen Bekenner Cyprian durch seine Boten griifien lassen, ,a
quibus accepimus oblationis nomine quantitatem una cum litteris tuis quas misisti . ., “
Vgl. auch V. Saxer, Vie liturgique et quotidienne  Carthage vers le milieu du IT1eme
siecle. Le témoignage de Saint Cyprian et de ses contemporains d’Afrique = SAC 29
(Rom 1969) 245/7; Bayard, Latin 181.
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Formen von Klerikereinkiinften, sondern rhetorische Varianten fiir das, was
in der ersten der zitierten Passagen als ,,quaestus bezeichnet wurde.

Doch sind die drei aufgefithrten Stellen damit noch nicht zureichend aus-
gewertet. Denn in der dritten Passage wird als klerusspezifischer Vorteil aus-
driicklich auf die Teilnahme an ,cenae adque epula® verwiesen, derentwegen
sich Fortunatianus und seine Kollegen nicht entschliefen kénnen, ihre Amter
niederzulegen. Dem entspricht in der ersten Passage der Vorwurf, in wider-
gottlicher Gier dem Bauch zu dienen. Die dem ,Bauche dienenden® Mahler
und Gelage scheinen eine zweite wichtige Form von Zuwendungen zu sein,
die den Amtstrigern zustehen. Diese Zweiteilung korrespondiert in auffal-
liger Weise der oben schon besprochenen ep. 34 mit der Anweisung Cyprians
an seine Gemeinde, den zu Lektoren erhobenen und als Presbyter desi-
gnierten Konfessoren Celerinus und Aurelius ihren Anteil sowohl an den
sportulae als auch an den divisiones mensurnae und damit an zwei unter-
schiedlichen Formen von Einkiinften zukommen zu lassen. Trifft die Vermu-
tung zu, daf es sich bei den sportulae um die von Tertullian bezeugten
Ehrenportionen der Kleriker an den Gemeindemihlern handelt,?* dann
kénnten die cenae und epula von ep. 65 die Agapen®* bezeichnen, bei denen
die Kleriker mit besonderen Portionen beriicksichtigt werden. Das Nieder-
legen der Amter wiirde fiir Fortunatianus und seine Genossen bedeuten, daff
sie auf ihre Ehrenportionen verzichten miifiten; die Polemik Cyprians wire
auf diesem Hintergrund besonders gut verstandlich.

Doch bewegen sich die Deutungen sowohl der sportulae von ep. 34 als
auch der cenae und epula von ep. 65 noch auf der Ebene von Vermutungen.
Vorab laflt sich fiir ep. 65 nicht ausschlieflen, dafl es sich um von Christen
ausgerichtete aufwendige Mihler handelt, zu denen der Bischof und die Kle-
riker als Ehrengiste besonders hiufig eingeladen werden.®

Erhirten lassen sich die vorgetragenen Vermutungen wohl nur, wenn es
gelingt, niher zu bestimmen, welche klerusspezifischen Einkiinfte Cyprian
mit sportulae meint. Da der karthagische Bischof seinen Wortgebrauch nir-
gends explizit erldutert und andere frithchristliche Autoren den Begriff in
diesem Sinne nicht verwenden, wird man auf den auflerchristlichen Sprach-

3 Vel. dazu die ihnlich lautende, allerdings sehr vage formulierte Vermutung von
Clarke, letters 2,193.

34 Clarke, letters 320 weist darauf hin, dafl der Vorwurf der Véllerei und Ausschwei-
fung, wie er sich implizit bei Cyprian findet, traditionell gegen die christlichen Agapen
gerichtet wird; vgl. etwa Tertullian, apol. 39,8/21 (184/8 Becker); ieiun. 17,2/4 (CCL
2,1276 Reifferscheid/Wissowa); dazu Dekkers, Tertullianus 67/71.

3 Die Tatsache, daft bei Cyprian Agapemihler explizit nie erwihnt werden, ist aller-
dings kein zureichender Grund, diese Deutung abzulehnen. Dafl es in Karthago zur
Zeit Cyprians Agapen gab, 1ifit sich angesichts der fritheren Bezeugung bei Tertullian
und der spiteren a.g’ikanischen Belege bis hin zu Augustinus kaum ernsthaft bestreiten.
Auch daf die Agapen ,in der organisierten Armenpflege der Kirche eine ganz unterge-
ordnete Rolle* gespielt haben, wie Violker, Mysterium 204 meint, |t sich aus dem
Schweigen Cyprians nicht schlieflen.
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gebrauch® zuriickgreifen miissen, um erkliren zu kénnen, zu welchem
Zweck der Begriff im 3. Jh. offensichtlich nur fiir begrenzte Zeit Eingang in
das christliche Vokabular gefunden hat.

IT

»Sportula® bezeichnet urspriinglich einen kleinen, geflochtenen Korb, der in
der Regel zur Aufnahme von Lebensmitteln diente. Neben diese wortliche
Bedeutung, die sich z. B. im Rahmen von Opferfeiern findet, wo die Kérb-
chen, mit denen die Opfergiste ihren Anteil am Opfertier nach Hause
trugen, als sportulae bezeichnet werden,” tritt spitestens in der frithen Kai-
serzeit der Wortgebrauch im tibertragenen Sinne. In zwei Bereichen hat er
technische Bedeutung erhalten. Zum ersten diente er zur Bezeichnung der
Zuwendungen, die der Klient regelmifig von seinem Patron erhielt.?® Wih-
rend der Klient urspriinglich an der Tafel des Herrn speiste und auf diese
Weise sein Auskommen fand, wurde diese Gewohnheit in spitrepublikani-
scher oder spitestens in frithkaiserlicher Zeit* durch regelmiflige Geschenke
— sportulae — abgelést, die morgens oder abends an die Klienten verteilt
wurden. Der Wortgebrauch ist wohl darauf zuriickzufiihren, daff die
Klienten nach Auflésung der Tischgemeinschaft mit dem Patron zunichst die
ithnen zugedachten Mahlzeiten in kleinen Kérben mit nach Hause nahmen,
um sie dort zu verspeisen.*® Diese unpraktische Regelung wurde dann bald
zugunsten von Geld- und gelegentlich auch Sachgeschenken aufgegeben, fiir
die man jedoch den Namen ,sportulae® beibehielt. *!

Dafl der christliche Sprachgebrauch seinen Ursprung im Klientelwesen
hatte, scheint mir allerdings eher unwahrscheinlich zu sein. Zwar stellten die
Sporteln fiir einen grofien Teil der Klienten den hauptsichlichen Lebensun-
terhalt dar,* doch sind sie gleichzeitig Ausdruck eines unumstéfilichen
Unterordnungsverhiltnisses: der Patron vergilt die niederen Dienste seines

3% Vel. dazu auch Ritschl, Cyprian 206f.

37 Vgl. dazu J. Marciuardt, Das Privatleben der Rémer 1 = Handbuch der rémischen
Altertiimer 7 (Leipzig “1886) 207 mit Verweis auf Th. Mommsen, De collegiis et soda-
liciis (Kiel 1843) 109.

38 Vgl. dazu Marquardt, Privatleben 207/21 mit der ilteren Literatur ebd. 207,
Anm. 6; L. Friedlinder, Darstellungen aus der Sittengeschichte Roms 1 (Leipzig 191964)
225/35; A. Hug, sportula: PRE 3 A (1927) 1883/6. Charakteristisch ist die Darstellung
bei 9]uvenal, sat. 1,95/146 (40/2 Clausen).

3” Vgl. dazu A. Pasqualini, Note su alcuni aspetti ,politici“ di un costume di epoca
im eriai: le sportulae municipali: Helikon 9. (1969/70) 268 f.

© Vgl. dazu Marquardt 211, bes. Anm. 4; Hug, sportulae 1885 mit Bedenken.

1 Belege bei Marquardt, Privatleben 211, Anm. 7 und Friedlinder, Sittengeschichte
228, Anm. 3.

42 Allerdings waren viele Klienten genétigt, mehreren Patronen zu dienen, weil die
i");;)orte[n eines Patrons zum Lebensunterhalt nicht ausreichten; vgl. Marquardt, Privat-

eben 212.
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Klienten mit einem Handgeld, das es ihm in der Regel kaum erlaubt, ein
menschenwiirdiges Dasein zu fristen. Was wir iiber diese Verhiltnisse
wissen, stammt weitgehend aus der Feder der romischen Satiriker des 1. Jh.
n. Chr., die damit sprichwortliche Mifistinde des kaiserzeitlichen Klientel-
wesens, besonders die demiitigende Behandlung von seiten des Patrons und
seiner Sklaven, aufzuspiefen suchen.” Der christliche Klerus hatte dagegen
nicht im entferntesten Klientenstatus gegeniiber der Gemeinde oder ein-
zelnen Christen. Schon die weitverbreitete Oikosterminologie, die den
Bischof als Vater und die Laien als Sohne bzw. Kinder apostrophiert, zeigt,
dafl das Autorititsverhiltnis geradezu umgekehrt war. Die Ubernahme des
Begriffs ,sportulae“ mit der Konnotation eines erniedrigenden Handgelds
aus dem tibelangesehenen Klientelwesen darf man wohl ausschlieffen, beson-
ders auf dem Hintergrund der Tatsache, dafl das Klientelwesen bereits im
2.Jh. abgestorben war** und lediglich in der Darstellung der Satiriker iiber-
lebte.

In dem zweiten Bereich, in dem ,sportula® technische Bedeutung erhalten
hat, war der Begriff dagegen auch noch im 2. und 3. Jh. in Gebrauch. Sowohl
im Vereinswesen wie auf munizipaler Ebene diente er zur Bezeichnung von
Ehrengaben, die collegia bzw. einzelne vermogende Personen zu bestimmten
Anlissen einem jeweils niher beschriebenen Empfingerkreis zukommen
lieRen.*> Wie im Klientelwesen liegt der Ursprung der sportulae bei Einla-
dungen zu Mahlzeiten, besonders zu Festmihlern. Sowohl die literarischen
Quellen als auch — besonders breit — die Inschriften belegen, dafl es in der
Kaiserzeit bis weit ins 3. Jh. hinein iiblich war, dafl reiche Privatpersonen zu
bestimmten Anlissen*® ihre Mitbiirger zu grofien Festessen einluden. In der
Regel war der Teilnehmerkreis sehr groff, nicht selten umfafte er alle minn-

43 Sehr anschaulich wiedergegeben bei Friedlinder, Sittengeschichte 1, 230f. im
Abschnitt ,, Verichtliche Behandlung der Klienten®.

44 Hug, sportula 1886.

45 Vgl. zum Vereinswesen J.-P. Waltzing, Etude historique sur les corporations pro-
fessionnelles chez les Romains 4 (Léwen 1900) 676/99; T. Schiess, Die rémischen col-
legia funeraticia nach den Inschriften (Diss. Miinchen 1888) 106f.; L. Schnorr v.
Carolsfeld, Geschichte der juristischen Person 1. Universitas, corpus, collegium im
klassischen romischen Recht (Miinchen 1930) 3711.; F. M. Ausbiittel, Untersuchungen
zu den Vereinen im Westen des romischen Reiches = Frankfurter Althistorische Stu-
dien 11 (Kallmiitz 1982) 55/9. Zum munizipalen Bereich vgl. Pasqualini, note 265/312;
R. Duncan-Jones, The economy of the Roman empire (Cambridge ?1982) 1051.138/44.
184/200; St. Mrozek, Quelques remarques sur les inscriptions relatives aux distribu-
tions privées de I’argent et de la nourriture dans les municipes italiens aux I, II et III¢
siecle d. n. &.: Epig. 30 (1968) 156/71; ders., Les distributions d’argent et de nourriture
dans les villes ita%iennes du haut-empire romain = Collection Latomus 198 (Briissel
1987); O. Toller, De spectaculis, cenis, distributionibus in municipiis Romanis occi-
dentis imperatorum aetate exhibitis (Diss. Leipzig 1889); B. Laum, Stiftungen in der
griechischen und romischen Antike 1/2 (Berlin 1914).

4 Vgl dazu Pasqualini, note 276; Toller, spectacula 9/32; allgemein A. Stuiber,
Geschenk: RAC 10 (1978) 692/7.
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lichen, manchmal sogar zusitzlich die weiblichen Biirger einer Stadt.*” So
berichtet Plinius an den Kaiser Trajan:
Wer die toga virilis anlegt oder Hochzeit feiert oder ein Magistratsamt antritt oder
ein offentliches Gebiude einweiht, lidt der Gewohnheit nach den gesamten Stadtrat

und auch eine nicht geringe Zahl von Leuten aus dem Volke ein und schenkt ihnen
zwei oder einen Denar. “*

Um welche Gréflenordnungen es geht, zeigt die im weiteren Verlauf des
Briefes mitgeteilte Befiirchtung des Statthalters, dafl die in den kleinen bithy-
nischen Stidten hiufig erreichte Zahl von tausend und mehr Eingeladenen
jedes Mafl zu tiberschreiten drohe.* Bankette von solchen Ausmafien erfor-
derten grofle Aufwendungen nicht nur fiir die Speisen, sondern ebenso fiir
Tische, Liegebinke, Besteck und Geschirr. Wie hoch die Anspriiche hier
schon im 2.Jh. v. Chr. waren, mufite Q. Aelius Tubero schmerzlich erfah-
ren, als ihn die Rémer bei der Kandidatur zum Pritor durchfallen liefen,
weil er beim epulum aus Anlaf des Todes des Scipio Aemilianus beim Tafel-
aufwand allzusehr gespart hatte.*

Von daher ist es verstindlich, daft viele, die den Aufwand und die organi-
satorischen Belastungen derartiger Mahlzeiten scheuten, dazu tibergingen, an
ihrer Stelle Geldbetrage zu verteilen, die in etwa den Kosten einer Portion
entsprachen.’! Fiir diese Geldbetrige hat sich nun bald der Terminus ,spor-
tula® eingebiirgert. Man darf wohl mit Recht vermuten, dafl er sich auf die —
in den Quellen allerdings nicht bezeugte — Ubung zuriickfithrt, zunichst,
statt wirkliche Festmihler (,cenae rectae®) auszurichten, den Eingeladenen
ihre Portionen in kleinen Korben mit nach Hause zu geben.®

Im Gegensatz zu modernem Empfinden wurden Geldverteilungen dieser
Art ganz offensichtlich nicht als peinlich oder unangemessen empfunden.
Selbst Senatoren, die als Voraussetzung fiir die Aufnahme in ihren ordo tiber
ein Vermégen von mindestens einer Million Sesterzen verfiigen mufiten,
scheuten sich nicht, auch kleinere Betrige von wenigen Denaren anzu-
nehmen.? Sogar der exklusive Kreis der Priesterschaft der Arvales fratres,
der neben dem Kaiser ausschliefilich Senatoren in seine Reihen aufnahm,
empfing sportulae in einer Hohe, die im Verhaltnis zum Vermdgen der Mit-

47 Vgl. dazu Toller, spectacula 58/77; Mrozek, distributions 50/3.

48 Plinius min., ep. 10,116,1 (347 Mynors): vgl. dazu A. N. Sherwin-White, The let-
ters of Pliny (Oxford 1966) 726 f.; Duncan-Jones, economy 138; Pasqualini, note 276 £

49 Plinius min., ep. 10,116,2 (347 Mynors); vgl. dazu Mrozek, distributions 36.

50 Berichtet bei Valerius Maximus 7,5,1 (572 Kempf).

51 Vgl. Duncan-Jones, economy 139 zur Hohe der Geldbetrige; Pasqualini, note
266, die diese Entwicklung nachzeichnet.

52 Vgl. dazu Pasqualini, note 266 f.; bald stellten cena recta und sportula nicht mehr
nur alternative Méglichkeiten dar, sondern es finden sich in den Quellen Festessen, bei
denen zusitzlich Verteilungen von Geldbetrigen bezeugt sind: ausfiihrlich dokumen-
tiert bei Toller, spectacula 77/94.

53 Belege bei Duncan-Jones, economy 139, Anm. 3.
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glieder geradezu licherlich war.>* Grundlage dieses positiven Verhaltnisses
zu Geldgeschenken war die Tatsache, dafl man sportulae nicht als Bezahlung
fiir einen bestimmten Dienst oder als Leistung zum Unterhalt, sondern als
Ehrengeschenk®® ansah. Dem entspricht, dafl die Hohe der sportulae sehr
hiufig nach dem Rang der Beschenkten differenziert wurde.*® Im Durch-
schnitt der von Duncan-Jones beriicksichtigten Inschriften italischer Stadte,
die das bei weitem meiste Material bieten,” erhielten Dekurionen mit 12
Sesterzen das Dreifache und die Augustalen mit 8 Sesterzen das Doppelte an
sportulae, die an einfache Biirger verteilt wurden.*® Nach den Untersu-
chungen von Toller scheint es eine Eigenheit der afrikanischen Provinzen
gewesen zu sein, dafl Dekurionen und Volk nicht selten in der Weise unter-
schiedlich behandelt wurde, daf letzteres zu epula eingeladen wurde, wih-
rend die ersteren sportulae erhielten.®®

Im gegebenen Zusammenhang ist es von einiger Bedeutung, dafl der Ter-
minus ,sportula® fiir Geldverteilungen im munizipalen Rahmen aufierhalb
des Klientelwesens fiir Italien und die Provinzen nur in der zweiten Hilfte
des 2. Jh. und im 3. Jh. bezeugt ist;*® in der Heimat Cyprians, den afrikani-
schen Provinzen, taucht er zum ersten Mal in einer Inschrift aus dem Jahre
161 n. Chr.®! auf, und der spiteste epigraphische Beleg stammt aus dem Jahre
256 n. Chr.%2 Bald danach scheint die Verteilung von Sporteln aufgehort zu
haben.%

Im 2. und frithen 3. Jh. hat das Sportelwesen jedoch eine so grofle Bedeu-
tung gewonnen, daf es nicht nur in hunderten von Inschriften® bezeugt ist,
sondern auch Gegenstand von gesetzlichen Regelungen geworden ist. Dar-
unter ist eine Passage aus dem ersten Buch der responsa des Papinianus (212
n. Chr.) fiir unser Thema von besonderer Bedeutung, insofern sie eine nahe
Parallele zu der von Cyprian in ep. 39 getroffenen Regelung fur die beiden
jugendlichen Konfessoren Celerinus und Aurelius darstellt:

54 Vgl. dazu Pasqualini, note 273; die hier diskutierte genaue Hohe der Sporteln
spielt in gegebenem Zusammenhang keine Rolle, da es sich um Summen von max.
wenigen hundert Denaren handelt.

55 Vgl. dazu A.R. Hands, Charities and social aid in Greece and Rome (London
1968) 92.

5 Vgl. Duncan-Jones, economy 139/44; A.H.M. Jones, The Greek city from
Alexanger to Justinian (Oxford 1940) 179£.; Mrozek, distributions 35.

57 Vgl. Mrozek, remarques 164f. =

58 Duncan-Jones, economy 141; vgl. auch ebd. 142 die Ubersicht iiber die Betrige
der in Italien gezahlten sportulae.

39 Toller, spectacula 89.

60 Vegl. Mrozek, remarques 167 f.

61 CIL VIII 8938 = ILS 5078; vgl. dazu Mrozek, remarques 167, Anm. 35.

62 AF 1954,165; vgl. Mrozek, remarques 167.

63 Zum Niedergang des Sportelwesens vgl. Pasqualini, note 281f.

64 Gesammelt bei Duncan-Jones, economy 105f., Nr. 290/320; 188/200, Nr. 818/
1074.
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»Minores viginti quinque annorum decuriones facti sportulas decurionum acci-
! vigint : ann portulas
piunt: sed interim suffragium inter ceteros ferre non possunt.

Mitglieder des Dekurionenstandes, die jiinger als 25 Jahre waren und deshalb
an den Abstimmungen des Stadtrates nicht teilnehmen durften, hatten somit
ungeschmilerten Anteil an den sportulae in der Héhe, wie sie vollstimmbe-
rechtigte Dekurionen erhielten.®
Eine dhnliche Bedeutung wie im munizipalen Bereich erlangte das Institut

der Sportelverteilung im Vereinswesen. Auch hier stand es in engem Zusam-
menhang mit Mahlzeiten. Eine grofle Anzahl von Vereinsstatuten (leges)
bezeugt, dafl es tiblich war, an festgelegten Tagen entweder aus den Mitteln
der Vereinskasse oder aus den Ertrigen von Stiftungen Festmihler fiir die
Mitglieder abzuhalten.®” So bestimmt die beriihmte lex des Kollegiums der
cultores der Diana und des Antinoos aus Lanuvium, daff die vier ,magistri
cenarum® an sechs festgelegten Tagen des Jahres Mahlzeiten auszurichten
haben, und schreibt thnen die genaue Zusammensetzung der Portionen (eine
Amphore guten Weins, Brot fiir 2 Asse und 4 Sardinen) vor. Besonders inter-
essant ist die Bestimmung {iber den Umfang der Portionen fiir die Amtstriger
des Vereins:

»Ebenso wurde beschlossen, dafl derjenige, der in diesem Verein mit dem Amt des

quinquennalis betraut wird, von den Beitrigen solange befreit sein muff, wie er

quinquennalis ist, und ihm aus allen Verteilungen die doppelten Anteile gegeben

werden miissen. In gleicher Weise wurde beschlossen, dal der Schreiber und der

Vereinsbote von den Beitrigen befreit sind und bei jeder Verteilung die anderthalb-

fachen Anteile erhalten.

Ebenso wurde beschlossen, daff, wenn einer sein Amt als quinquennalis tadellos

gefuhrt hat, ihm ehrenhalber die anderthalbfachen Anteile von allem gegeben

werden, damit auch die Gibrigen, so sie es richtig machen, dasselbe erhoffen.“68

In dieser Inschrift geht es zwar nicht um Sporteln im engeren Sinne, also um
finanzielle Zuwendungen; doch stellt die nach Rang gestaffelte Verteilung
von Portionen an die Vereinsmitglieder eine nahe Parallele zu den sportulae
dar. Den héheren sportulae, wie sie im munizipalen Bereich durchweg die
Dekurionen und Augustalen erhielten, entsprechen die Ehrenportionen, die
den quinquennales als ranghéchsten Vereinsmagistraten nicht nur wihrend,
sondern sogar noch nach erfolgreich absolvierter Amtszeit zustanden; hn-
lich wurde mit dem scriba und dem viator verfahren. AnlaR fiir die Gewih-

 Dig. 50,2,6,1 (896 Mommsen/Kriiger); vgl. dazu Pasqualini, note 279%.

% Vegl. dazu Pasqualini, note 279f.

67 Vgl. dazu Ausbiittel, Untersuchungen 55/9.

68 CIL XIV 2112 = ILS 7212: ,,... Item placuit, ut quisquis quinquennalis in hoc
collegio factus fuerit, is a sigillis eius temporis, quo quinquennalis erit, immunis esse
debebit, et ei ex omnibus divisionibus partes dupl[as] dari. Item scribae et viatori a
sigillis vacantibus partes ex omni divisione sesquip[las] dari placuit. Item placuit, ut
quisquis quinquennalitatem gesserit integre, ei ob honorem partes se[squi]plas ex omni
re dari, ut et reliqui recte faciendo idem sperent. Vgl. dazu Waltzing, étude 1,402.
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rung von Ehrenportionen war offensichtlich der Wunsch, diejenigen Mit-
glieder, die aufgrund ihrer Amter das Vereinsleben organisatorisch zusam-
menbhielten, ,fiir ihre unentgeltliche Tatigkeit (zu) entschidigen bzw. aus(zu)
zeichnen und andere Vereinsmitglieder zu der Ubernahme solcher Amter
(zu) bewegen.“¢® Ahnlich wie im munizipalen Bereich gibt es aber auch in
den Vereinen, deren Organisation sich weitgehend an stidtischen Vorbildern
orientierte, Verteilungen von Sporteln im engeren Sinne sowohl im Rahmen
von Mahlzeiten wie unabhingig davon.”® Der eindriicklichste Beleg dieser
beiden Formen ist die ,lex collegi Aesculapi et Hygiae“,”! die u.a. die Ver-
wendung des Ertrages einer Stiftung in Héhe von 50.000 Sesterzen genau
festlegt, die die Romerin Salvia Marcellina im Gedichtnis an den procurator
Aug. a pinacothecis Flavius Apollonius und seinen adiutor, den Freigelas-
senen Capito, dem Verein gemacht hatte. An bestimmten Tagen, wie dem
Geburtstag des Kaisers Antoninus Pius oder dem Fest der kara cognatio,
finden Verteilungen von sportulae statt, die zu gewissen Terminen ver-
bunden sind mit der Ausgabe von Brot- und Weinrationen, die wohl im
Rahmen einer Mahlzeit im Kreis des Kollegiums verzehrt wurden. Wie in
Lanuvium hatten nicht alle Vereinsgenossen das Anrecht auf gleiche Por-
tionen, vielmehr wurden sowohl die Sporteln wie auch die Weinrationen dem
Rang der Mitglieder in der Vereinshierarchie entsprechend verteilt. So
standen anlafllich der Zusammenkunft an jedem 4. November eines Jahres
dem quinquennalis und dem pater collegi 6 Denare und 9 Portionen Wein,
der mater collegi 6 Denare,” jedem immunis und curator 4 Denare und 6
Portionen Wein und den einfachen Mitgliedern 2 Denare und 3 Portionen
Wein zu. Diese nach Rang z. T. noch feiner abgestuften Verteilungen sind fiir
die Vereine ebenso breit bezeugt wie fiir den munizipalen Bereich.”? Da es im
romischen wie im griechischen Vereinswesen keine professionellen Magi-
strate gab und die Amtstriger und besonders die Patrone und patres bzw.
matres collegi meist aus den begiiterten Mitgliedern bzw. Forderern des col-
legiums genommen wurden, hat man in den ihnen zukommenden erhéhten
Portionen bzw. Sporteln keine Bezahlung im Sinne eines Gehalts zur Bestrei-
tung des Lebensunterhalts, sondern Ehrengeschenke™ zu sehen, die eine
Anerkennung fiir die Miithen darstellen, denen sie sich bei der Vereinsorga-
nisation unterzogen haben.

9 Ausbiittel, Untersuchungen 57; vgl. dazu auch Waltzing, étude 1,400/3.

70 Aufgefihrt bei Ausbiittel 55/7; Pasqualini, note 270f.; Waltzing, étude 4, 676/
8.687/94; Schiess, collegia 106f.

71 CIL VI 10234 = ILS 7213; dazu Ausbiittel, Untersuchungen 57; Pasqualini, note
270; Waltzing, étude 4,686.

72 Der Wein fiel bei einer Frau offensichtlich aus Schicklichkeitsgriinden weg; vgl.
dazu K. Thaede, Frau: RAC 8 (1972) 220.

7 Vgl. dazu besonders das Kollegium der piscatores et urinatores totius alvei
Tiberis: CIL VI 29700.29701.29702; vgl. Waltzing, étude 2,77; Pasqualini, note 271 1.
Zur Terminologie der Verteilung ,per gradus® ibid. 272, Anm. 41.

74 So auch Waltzing, érude 1,402.
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IT1

Kehren wir nun wieder zu den sportulae in den Briefen Cyprians zuriick. Da
der Begriff offensichtlich keine spezifisch christliche Wortprigung darstellt,
liegt eine Ubernahme aus dem in vergleichbarem Zusammenhang breit
belegten nichtchristlichen Wortgebrauch nahe. In den beiden Bereichen, in
denen der Begriff zum Terminus technicus geworden ist, stehen die sportulae
dem Ursprung nach in engem Zusammenhang mit Mahlzeiten. Dies stiitzt
die oben vorgetragene Vermutung, dafl die Herkunft der christlichen Spor-
teln in den Gemeindemahlern zu suchen sei. Im Rahmen dieser Gemeinde-
mihler hatte sich nun das Anrecht des Klerus auf Ehrenportionen entwickelt,
wie es mit grofler Wahrscheinlichkeit bereits in den Pastoralbriefen, mit
Sicherheit bei Tertullian bezeugt ist. Hier handelt es sich offensichtlich um
dic Ubernahme einer Gepflogenheit aus dem munizipalen Bereich und
besonders aus dem Vereinswesen, wo den Amtstrigern in Anerkennung ihrer
Miihen um die Organisation ihres collegiums erhéhte Ehrenportionen zuge-
standen wurden. Doch ist es unwahrscheinlich, dafl Cyprians sportulae diese
Ehrenportionen bezeichnen. Denn weder in den Quellen des 2. noch des
3.]Jh. findet sich ,sportula® im auferchristlichen Bereich zur Bezeichnung
von Ehrenportionen; gemeint sind vielmehr immer Geldverteilungen.”
Somit stellt sich die Frage, ob im Zusammenhang mit Gemeinde- bzw. Aga-
pemihlern’® ebenfalls Geldverteilungen belegt sind oder zumindest wahr-
scheinlich gemacht werden kénnen.

Erste Hinweise gibt die wohl ins frithe 3.Jh. zu datierende Traditio
Apostolica des Hippolyt.”” Sie belegt, dafl neben die allgemeinen Agapen, die
von der Gemeinde organisiert und gefeiert wurden, private Agapemihler
getreten waren, die von einzelnen Christen aus karitativen Motiven fiir
bediirftige Gemeindemitglieder, bes. Witwen, ausgerichtet wurden.”® Zwei
wichtige Regelungen dieser Privatagapen sind im gegebenen Zusammenhang
festzuhalten: Zum einen eréffnet die Kirchenordnung dem Gastgeber unter
bestimmten Umstinden die Moglichkeit, statt eine wirkliche Mahlzeit in

75 Vgl. Toller, spectacula 78.

76 Zu den friihchristlichen Agapen bzw. Gemeindemihlern vgl. W.-D. Hauschild,
Agapen I: TRE 1 (1977) 748/53 mit der dort aufgefithrten Literatur, besonders B.
Reicke, Festfreude und Zelos in Verbindung mit den altchristlichen Agapefeiern (Upp-
sala/Wiesbaden 1951), bes. S.51/61; J. F. Keating, The agapé and the eucharist in the
early church (London 1901); H. Leclercq, Agape: DACL 1,1 (1907) 775/848; K.
Vélker, Mysterium und Agape: Die gemeinsamen Mahlzeiten in der alten Kirche
(Gotha 1927), dessen These von der spiten Entstehung der Agapen sich jedoch zu Recht
nicht durchgesetzt hat; weiterhin J. M. Hanssens, L’agape et eucharistie: EL 41 (1927)
525/48; 42 (1928) 545/71; 43 (1929) 177/98.520/29.

77 Vgl. dazu 0. Anm. 8.

78 Trad. Ap. 30 (74f. Botte).
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seinem Hause zu geben, Speisen und Wein an die Eingeladenen zu verteilen,
die sie dann mitnehmen und im eigenen Haus verzehren konnten.”

Zum anderen gibt die Traditio Apostolica Anweisungen fiir den Fall, daf
der Bischof und andere Kleriker nicht an den Agapen teilnehmen. Sie rechnet
sogar damit, dafl die Laien gelegentlich unter sich waren.®® Offensichtlich
war die Zahl der Agapemihler so grofl geworden, daf der Klerus, dessen
Anwesenheit sowohl fiir den liturgischen Rahmen als auch zur Aufrechter-
haltung eines gesitteten Ablaufs als sehr wiinschenswert erschien,® iberfor-
dert war.

Leider trifft die Schrift, die auch sonst auf materielle Zuwendungen an den
Bischof, die Presbyter und die Diakone nicht eingeht, keine Regelungen, wie
angesichts dieser Entwicklung mit den Ehrenportionen, die dem Klerus bei
den Agapen zustehen, zu verfahren sei.

Hier bietet die syrische Didaskalie, eine Kirchenordnung, die wahrschein-
lich in die erste Halfte des 3. Jh. zu datieren ist und wohl aus Syrien/Paldstina
stammt,® genauere Information. Im Rahmen der Kap.8 und 9, die dem
Unterhaltsrecht des Klerus gewidmet sind, trifft sie folgende Bestimmungen:

,Und denen, welche die Witwen®® zu den Agapen einladen, wird er (sc. der
Bischof) die, die er in grofler Not weif}, mehrfach schicken. Und wiederum, wenn

79 Ebd.; die lateinische Textversion des Palimpsests von Verona lautet: ,Si autem
no(n) potest (sc. die Witwen ins eigene Haus einladen) propter clerum quem sortitus
est, escas et vinum dans eis dimittat 1llas et aput semet ipsas, quomodo illis placet, de re
sumescant.“ Unklar ist, wie man ,propter clerum quem sortitus est® zu verstehen hat.
G. Dix, The treatise on the Apostolic Tradition of St. Hippolytus of Rome 1 (London
1937) 53 rekonstruiert ,because of the circumstances®, weicht damit den textlichen
Schwierigkeiten aber nur aus. Die sahidische Textversion macht wahrscheinlich, dafl
dem lateinischen ,clerus® das griechische ,%Mjpog® und dem lateinischen ,sortiri“ das
griechische ,,xAngotv® zugrungeliegt. Auf diesem Hintergrund scheint mir die Rekon-
struktion von Botte, tradition 75 die wahrscheinlichste zu sein: ,a cause de la charge,
quil a regu®. Gemeint ist, dafl ein Gastgeber, der in einen klerikalen Rang (xMjpog
meint, wie Botte, ebd. 75, Anm. 1 zu Recht bemerkt, immer eine klerikale Rangstufe)
erhoben worden ist, die Witwen nicht mehr ins eigene Haus einladen soll. Wahrschein-
lich gelten fiir Kleriker verschirfte Schicklichkeitsgrundsitze, die Einladungen von
Frauen nicht erlauben. Diese Intention pafit gut zum direkt vorhergehenden Satz, der
Privatagapen fiir Witwen nur unter der Voraussetzung erlaubt, dafl es sich um dltere
Frauen handelt und die Mahlzeit vor Einbruch der Dunkelheit beendet wird; auch hier
geht es um Wahrung der Schicklichkeit.

80 Trad. Ap. 28 (72f. Botte); vgl. J.M. Hanssens, La liturgie d’Hippolyte =
OrChrA 155 (Rom #1965) 149.

81 Vgl. Hauschild, Agapen 750.

8 Veol. dazu G. Schéﬁgen, Die literarische Gattung der syrischen Didaskalie:
H.]. W. Drijvers u.a. (ed.), IV Symposium Syriacum 1984. Literary genres in Syriac
%iterawre = OCA 229 (Rom 1987) 149/59 mit weiterer Literatur zu den Einleitungs-
ragen.

3 Das griechische Original der Didaskalie hatte hier statt , Witwen®, wie die syrische
Version iibersetzt, ,mpeofutépac® — ,alte Frauen®, wie die lateinische Textversion mit
paniculas® (27,20 [43 Hauler]) und die Apostolischen Konstitutionen 2,28,1 (109 Funk)
mit ,,wpeoButégac” sicherstellen. Insofern kann man nicht von Witwenagapen sprechen,
wie dies hiufig (z. B. Reicke, Diakonie 85f.) getan wird.
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jemand fiir die Witwen Gaben darbringt, so wird er die, die dessen bediirfen, ganz
besonders schicken.® Aber der Anteil des Hirten soll abgesondert und ihm zuge-
teilt werden nach der Gewohnheit bei den Agapen und Gaben, auch wenn sie nicht
anwesend sind, zur Ehre des Allmichtigen. Wieviel aber einer jeden von den
Witwen gegeben wird, das Doppelte soll einem jeden der Diakone gegeben werden
zur Ehre Christi, zwei doppelte (Anteile) dem Vorsteher zum Preise des Allmich-
tigen. Wenn aber auch jemand die Presbyter ehren will, so soll er ihnen das Dop-
pelte geben, wie den Diakonen, denn sie miissen geehrt werden wie die Apostel und
als Berater des Bischofs und als Krone der Kirche, denn sie sind Ordner und Rat-
geber der Kirche. Wenn aber auch ein Vorleser vorhanden ist, so soll er ebenfalls
mit den Presbytern empfangen. “%

Wie die Traditio Apostolica bezeugt die Didaskalie in dieser haufig fehlinter-
pretierten Passage das Institut der karitativ motivierten Privatagapen. Auch
die Moglichkeit, an Stelle von wirklichen Mahlzeiten Verteilungen an einen
bestimmten Personenkreis vorzunehmen, findet sich in der syrischen
Kirchenordnung wieder; der zweite Satz der Passage ist sicherlich in diesem
Sinne zu verstehen. Dabei beschrankt die Didaskalie diese Verteilungen nicht
mehr auf Naturalien, vielmehr 1ifit sie offen, welche Art von ,,Gaben® der
Wohltiter den bediirftigen Frauen zukommen lafic.

Wichtiger als diese Parallelen sind jedoch die Bestimmungen uber die
Anteile des Klerus an den Agapen und Verteilungen. Allgemein bestatigen
sie, daf} der von den Pastoralbriefen und Tertullian bezeugte Anspruch auf
erhéhte Ehrenportionen bei den Agapen weiterhin Giiltigkeit hatte. Alle drei
Textversionen der Didaskalie bezeugen ausdriicklich, dafl es sich dabei um
ein Gewohnheitsrecht handelte,®® das lediglich noch einmal eingeschirft
werden soll. Allerdings machte die schon von der Traditio Apostolica doku-

84 Dieser zweite Satz der zitierten Passage fehlt sowohl in der lateinischen Version
wie in der griechischen Bearbeitung der Apostolischen Konstitutionen. R.H. Con-
nolly, Didascalia Apostolorum (Oxford 1929) 89 folgert daraus: ,, The words are a gloss,
and possibly represent later practice or ideas. “ Dagegen ist u. a. folgendes einzuwenden:
1. Eine Erweiterung von derartigem Umfang ist fiir die syrische Textversion, die eine
durchweg wortliche Ubersetzung bietet, uncharakteristisch. 2. Die plausibelste Losung
ist die Annahme eines Homoeoteleutons ([mwheiotduig] neprnétwoav) als Ursache fiir den
Wegfall des Satzes in der griechischen Vorlage der lateinischen Version und der Aposto-
lischen Konstitutionen, was auch F. Nau, La didascalie des douze apbtres (Paris #1912)
83, Anm.5 und A. V66bus, The Didascalia Apostolorum in Syriac 1 = CSCO 402
(Lowen 1979) 101, Anm. 18 vorschlagen. 3. Entscheidend ist der folgende Satz der latei-
nischen (und syrischen) Version; er %ezieht sich eindeutig auf Agapen #nd Geschenke
(»in agapis et erogationibus®) und setzt damit den ausgefallenen Satz inhaltlich voraus:
ein klarer Beleg gegen die Interpolationshypothese Connollys.

8 Syrische Didaskalie 9 (CSCO 401, 104f. V66bus); vgl. lat. Didaskalie 26,19/35
(43 Tidner); CA 2,28,1/5 (109 Funk).

8 Der syrische Text hat ,nach der Gewohnheit®, was exakt dem lateinischen ,ex
consuetudine® (lat. Didaskalie 26,22 [43 Tidner]) entspricht; die Apostolischen Konsti-
tutionen haben trotz Umarbeitung das Element der Gewohnheit bewahrt: , 10 @
mowpéve Ehpov® (CA 2,28,2 [109 Funk]).
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mentierte Weiterentwicklung des Agapenwesens eine Anpassung dieses
Anspruchs an die neuen Gegebenheiten notwendig. Ein Problem ergab sich
notwendig daraus, daff es dem Klerus auch im Einfluflbereich der Didaskalie
nicht mehr méglich war, an allen privaten Agapefeiern teilzunehmen. Die
Kirchenordnung stellt sicher, daf der Klerus trotzdem auf seine Ehrenpor-
tionen nicht zu verzichten brauchte: auch bei Privatagapen, die ohne Kleriker
stattfanden, mufite der Anteil des ,Hirten“®” abgesondert werden. Diese
Regelung wird nun auch auf die Verteilungen erweitert, die nicht im Rahmen
einer Mahlzeit stattfanden. Weiterhin kommt es zu einer Differenzierung der
Anspriiche. Wihrend Diakone, Presbyter und Lektoren in Anlehnung an
1Tim 5,17 zwei Anteile erhalten, wird die Portion des Bischofs demgegen-
iiber noch einmal verdoppelt. Diese Heraushebung des Bischofs ist ein
direkter Reflex der amtstheologischen Intentionen der Schrift, die die Domi-
nanz des Bischofs in der Gemeinde im Sinne eines monarchischen Episkopats
festschreiben will.®®

Wichtiger noch als die Einfihrung eines rangabhingigen Verteilungs-
schliissels ist wohl die Unterscheidung von obligatorischen und freiwilligen
Anteilen. Stellt die Abgabe von Agapenportionen bzw. ,Gaben® an Bischof
und Diakone eine Verpflichtung dar, so wird die Berticksichtigung der Pres-
byter und wohl auch der Lektoren in das Belieben der Wohltater gestellt.
Vergleicht man nun die urspriingliche Form der Ehrenportionen, wie sic in
den Pastoralbriefen und bei Tertullian bezeugt sind, mit der Weiterentwick-
lung, wie sie sich in der Didaskalie findet, so sind grundlegende Verschie-
bungen zu konstatieren.

Zum einen darf man bei der offensichtlich grofien Zahl von Privatagapen
wohl davon ausgehen, daf sich der Umfang der Zuwendungen stark erhoht
hat. Wihrend die doppelten Portionen urspriinglich im wesentlichen Ehren-
charakter hatten, so sind sie nun zu einer Form der Unterhaltsleistung
geworden. Dies wird unterstrichen durch das Anrecht auf Klerikeranteile
auch bei Abwesenheit. Die leges der antiken Vereine, die keinerlei professio-
nelle Amtstrager kennen, bestimmen demgegeniiber, dafl die Mitglieder und
damit auch die Amtstriger ihren Anspruch auf Portionen bzw. sportulae im
Falle der Abwesenheit verwirken.? In welchem Mafle die Klerikeranteile
ihren Ehrencharakter zugunsten von Unterhaltsleistungen verloren haben,

8 Die syrische Ubersetzung wird hier gegen die lateinische (,sacerdoti®) von den
Apostolischen Konstitutionen gestiitzt: ,,TOLEVL" (CA 2,28,2 [109 Funk]). Es handelt
sich offensichtlich um einen generischen Singular.

88 Eine umfassende Darstellung der Stellung des Bischofs in der Didaskalie gibt es
bislang noch nicht; vgl. dazu vorliufig die Ausfilhrungen von H. Achelis: ders./
J. Flemming, Die syrische Didaskalia = TU 25,1/2 (Leipzig 1904) 266/317; J. Colson,
L’évéque dans la didascalie des ap6tres: V5.8 5 (1951) 271/90; der Verfasser bereitet eine
Arbeit iiber Amtstheologie und Kirchenorganisation nach der syrischen Didaskalie vor.

89 7 B. in der lex collegi Aesculapi et Hygiae CIL VI 10234 = ILS 7213, Zeile 16£.;
ahnliche Regelungen auch im munizipalen Bereich: vgl. Mrozek, distributions 47.

Zischr.f.K.G. 1/90 2
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zeigt auch die Differenzierung zwischen obligatorischen und freiwilligen
Anteilen. Verstandlich wird die Benachteiligung der Presbyter zugunsten des
Bischofs und des Diakons auf dem Hintergrund des Standes der Professiona-
lisierung des Klerus in der Didaskalie. Die Kap. 8 und 9 machen deutlich, daff
die Presbyter im Gegensatz zum Bischof und den Diakonen noch kein
Unterhaltsrecht von seiten der Gemeinden genieflen; sie miissen ihren
Lebensunterhalt noch selbst bestreiten. Die Beschrinkungen der urspriing-
lich allen Amtstrigern zukommenden Pflichtanteile auf Bischof und Diakone
ist ein sicheres Indiz dafiir, dafl sie mittlerweile zu Unterhaltsleistungen
geworden sind.

v

Auf dem Hintergrund der von der Didaskalie bezeugten Klerikeranteile an
den Privatagapen und Verteilungen lifit sich nun auch rekonstruieren, was
Cyprian und die karthagische Gemeinde um die Mitte des 3. Jh. unter ,spor-
tulae“ verstanden. Die oben zitierten Passagen aus den epp. 39 und 1 machen
klar, daf} es sich nicht mehr um Ehrenportionen, sondern um Einkiinfte han-
delte, die dem Unterhalt der Kleriker dienten. Der auflerkirchliche Wortge-
brauch des spiten 2. und 3. Jh. legt nahe, daf} es sich um Anteile an Geldver-
teilungen handelt, die ihren historischen Ursprung in Einladungen zu Mahl-
zeiten hatten. Von diesen Voraussetzungen her ergibt sich als wahrschein-
lichste Deutung der ,sportulae“ die in Form von Geld ausbezahlten Pflicht-
anteile der Kleriker an den Agapen bzw. an den an Stelle von Agapen vorge-
nommenen Verteilungen.

Zwar ist die Verteilung von Geld weder in der Traditio Apostolica noch in
der Didaskalie in diesem Zusammenhang ausdriicklich bezeugt, doch legt der
Gesichtspunkt der praktischen Handhabung in einer so grofien Stadt wie
Karthago den Ubergang von der Verteilung von Naturalien, wie sie die Tra-
ditio Apostolica kennt, zu einer finanziellen Abgeltung nahe. Dies wird
bestatigt von der parallelen Entwicklung in den Vereinen, auf der munizi-
palen Ebene und besonders im Klientelwesen.

Insgesamt spiegelt sich bei Cyprian ein gegeniiber der Didaskalie weiter
fortgeschrittenes Stadium der Professionalisierung des Klerus. Alle Mit-
glieder des clerus maior und bestimmte Ringe des clerus minor, wie die Lek-
toren, erhalten nun Pflichtsporteln. Im Gegensatz zur Didaskalie steht die
»~Honorierung® der Presbyter (und Lektoren) nicht mehr im Belieben der
Wohltater. Dies entspricht der Tatsache, dafl auch sie jetzt ein Recht auf
Unterhalt genieflen. Dariiber hinaus ist eine weitere Staffelung der Kleriker-
anteile nach hierarchischem Rang zu beobachten. Gab es in der Didaskalie
nur zwel Stufen, mit dem Bischof auf der einen und allen iibrigen Klerikern
auf der anderen Seite, so bezeugt die Anweisung Cyprians, den Konfessoren
Aurelius und Celerinus bereits die ,,sportulae® von Presbytern zukommen zu
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lassen, obwohl sie dem Rang nach vorlaufig erst zu den Lektoren gehérten,™

cinen Verteilungsschliissel, der auch unterhalb des Bischofs weiter differen-
ziert.

Fine letzte Frage bleibt zu kliren: Warum ist der Terminus ,sportula® im
Sinne von Unterhaltszahlungen an den Klerus nur bei Cyprian bezeugt?

Daf sich vor Cyprian keine Belege finden, ist nicht verwunderlich; zum
cinen werden in den wenigen lateinischen Texten, die vor der Mitte des 3. Jh.
entstanden sind, die in Form von Geld ausbezahlten Klerikeranteile bei Pri-
vatagapen und Verteilungen nicht thematisiert. Zum anderen legt die
Geschichte der sich erst seit dem Ende des 2. Jh. entwickelnden Professiona-
lisierung des Klerus nahe, dafl es sich bei den sportulae um eine Form von
Klerikereinkiinften handelt, die nicht lange vor der Mitte des 3.Jh. ent-
standen ist. Tertullian bezeugt fir Karthago Anfang des Jahrhunderts ledig-
lich die traditionellen doppelten Portionen der ,praesidentes®, die bei den
Gemeindeagapen auch tatsichlich anwesend waren.” Daf§ der Begriff nach
Cyprian nicht mehr auftaucht, ist schon schwerer zu erkliren. Das
Schweigen der Quellen erstaunt umso mehr, als die Texte, die sich nach
Cyprian — bes. in nachkonstantinischer Zeit — mit den Einkiinften des
Gemeindeklerus beschiftigen, immer zahlreicher und detaillierter werden.”
Sicht man von einer Ausnahme®® ab, erwihnt jedoch m. W. keiner dieser
Texte je wieder eigene Klerikerportionen an Privatagapen oder Anteile an
Verteilungen, die Wohltiter anstelle von Privatagapen vornahmen. Offen-
sichtlich ist diese alte Tradition abgestorben. Verstindlich wird das auf dem
Hintergrund der Entwicklung des Agapenwesens. Bereits seit dem frithen
3.Jh. gibt es Zeugnisse fiir den Niedergang dieses Instituts.”* Immer wieder

% Hier zeigt sich eine deutliche Parallele zu der 0.5. 12 angefithrten Bestimmung,
nach der junge Dekurionen, die wegen ihres Alters noch nicht stimmberechtigt waren,
bereits Anrecht auf Sporteln in der vollen Héhe von Dekurionen hatten.

91 Tertullian, ieiun. 17,4 (CCL 2,1276 Reifferscheid/Wissowa); vgl. dazu o. S.5.

92 Auch hierfiir fehlt eine zureichende monographische Aufarbeitung; vgl. neben der
materialreichen, aber historisch unzureichenden Darstellung bei Thomassin e.g.].
Gaudemet, L’ﬁglise dans Pempire romain (IV¢—V® siecle) = HDIEO 3 (Paris 1958)
163/9; N. Huu Tan-Duc, Le travail manuel des clercs dans I'antigité (Diplome d’érudes
supérieures d’histoire, Paris, Sorbonne 1964 [maschinenschr.]) mit breiten Quellenan-
gaben.

9 s handelt sich um die Bearbeitung der oben S. 15£. zitierten Stelle aus der Didas-
kalie im 2. Buch der Apostolischen Konstitutionen (CA 2,28,1/5 [109 Funk]), das aus
den letzten beiden Jahrzehnten des 4. Jh. oder dem frithen 5. Jh. stammt. Bearbeitungen
von Kirchenordnungen konservieren hiufig Material, das durch die weitere Entwick-
lung der Gemeindedisziplin lingst obsolet geworden ist, selten jedoch ohne es mit
einem Hinweis in den Kontext der eigenen Gemeindeorganisation zu integrieren. So
auch an dieser Stelle: die Apostolischen Konstitutionen bewahren trotz einiger Kiir-
zungen im wesentlichen den Text der Didaskalie, fiigen jedoch eine wichtige Erliute-
rung hinzu, mit der sie den Klerikeranteil als ,émagy“ (CA 2,28,2 [109 Funk]), dem
terminus technicus der Schrift fiir die speziellen Klerikereinkiinfte, identifizieren. Diese
Jamapyi® wird aber nicht in Zusammenhang mit Agapefeiern erhoben.

9% Vgl. dazu z. B. die Polemik des montanistischen Tertullian gegen die Agapen der
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miissen kirchenordnende Texte gegen Ausschweifungen und Miflbrauch der
Agapemihler vorgehen, eine Tendenz, die sich im 4. Jh. noch verstirke.”®
Bald muf die Abhaltung von Agapen im Kirchengebiude verboten werden;”
schlieflich untersagt Ende des 4. Jh. die Synode von Laodicea den Klerikern,
die zu Agapen eingeladen werden, sogar, die ihnen dort angebotenen Por-
tionen anzunehmen, ,,81& 1O ) HPoLv T4 TaEeL mpootoLPéodon T} Exndnora-
ouxfi“.”” Der Niedergang der Privatagapen macht verstindlich, warum die
Kirche offensichtlich davon Abstand nahm, die Tradition der Klerikeranteile
fortzusetzen.

Fine weitere Ursache kommt hinzu. Hatte die Didaskalie noch grofie
Miihe, die nétigen Mittel fiir den Unterhalt des Bischofs und der Diakone
zusammenzubekommen, besserte sich das allgemeine Aufkommen der
Gemeindefinanzen vornehmlich in den groflen Stidten schon im 3.Jh.,
besonders aber im 4. Jh. zusehends. Dies zeigt sich nicht zuletzt daran, daf§
es den Gemeinden moglich wurde, immer mehr klerikale Rangstufen bis hin-
unter zum Ostiarier zu professionalisieren.”® Offensichtlich war man bald
nicht mehr auf die Klerikeranteile an den Agapemihlern und Verteilungen
angewiesen und konnte so auf Einkiinfte verzichten, mit deren Herkunft
man sich nicht mehr identifizieren mochte. Die kurze Geschichte des Ter-
minus ,sportula® im christlichen Wortschatz signalisiert somit den Héhe-
punkt und gleichzeitig das Ende einer mehr als 150 Jahre andauernden Tra-
dition von Ehrenportionen bei Agapemihlern, die auf auflerkirchliche Vor-
bilder im Vereinswesen und im munizipalen Bereich zurtickging. Der Nie-
dergang der Agapen hatte wohl auch das Institut der Klerikeranteile diskre-
ditiert, und die zumindest in groflen Gemeinden stark angestiegene Zahl der
anspruchsberechtigten Kleriker mufite viele Gastgeber von Privatagapen und
Verteilungen bald iiberfordern. Da fiir die Finanzierung der Klerikerversor-
gung, die ja schon in der Mitte des 3. Jh. nicht nur mit sportulae, sondern —
wahrscheinlich weit iiberwiegend — aus den divisiones mensurnae bestritten
wurde, in der Regel geniigend andere Quellen zur Verfiigung standen,
konnten die Gemeinden und ihre Bischéfe auf sportulae verzichten.

Grof¥kirche in ieiun. 17,2/4 (CCL 2,1276 Reifferscheid/Wissowa); vgl. die Wiedergabe
heidnischer Vorwiirfe gegen den verschwenderischen Aufwand bei den Agapefeiern in
apol. 39,14 (186 Becker). Auch die Bestimmungen von Trad. Ap. 28f. (68/73 Botte)
richten sich implizit gegen Mifistinde bei den Agapefeiern.

% Vgl. Keating, Agapé 107/64; Volker, Mysterium 203/11; Hauschild, Agapen
7521.; Leclercq, Agape 820/3.

% Synode von Laodicea (Ende 4. Jh.), can. 28 (1,2,142 Joannou): hier wird in distan-
zierender Weise von ,sogenannten Agapen® gesprochen; 3. Synode von Karthago, can.
30 (CCL 149,334 Munier); Synode von Karthago (419 n.C.), can. 42 (1,2,260
Joannou). Spitere Belege finden sich bei Vélker, Mysterium 207,

97 Synode von Laodicea, can. 27 (1,2,141 Joannou).

98 So in Rom bereits um die Mitte des 3. Jh.: Eusebius, h. e. 6,43,11f. (GCS 9,2,618
Schwartz).
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Arius hellenizans? —
Ephram der Syrer und die neoarianischen
Kontroversen seiner Zeit

Ein Beitrag zur Rezeption des Nizdnums im syrischen Sprachraum
Von Peter Bruns

Die theologischen und speziell die christologischen Anschauungen des Arius
sind in den letzten beiden Jahrzehnten des 6fteren Gegenstand historischer
Forschung gewesen.! Es fillt jedoch auf, dafl die Behandlung des Themas
»Arianismus® ausschlieflich der Darstellung in der griechischsprachigen
Dokumentation des arianischen Streites folgt.? Dabei bleibt allerdings wich-
tiges Quellenmaterial gerade der nichtgriechischen, orientalischen Kirchen
unberiicksichtigt. Denn der arianische Streit, der zunichst nur als lokale
Auseinandersetzung eines alexandrinischen Presbyters mit seinem Bischof
begann, war sehr bald zu einer gesamtkirchlichen Angelegenheit geworden,
die tiber die sprachlichen und kulturellen Grenzen hinweg selbst die Gemiiter
in den fernen Randprovinzen des Romischen Reiches erhitzte. Verwundern
mag dabei die Tatsache, daf} die arianische Kontroverse, anders als etwa die
spitere Diskussion um das Konzil von Chalzedon, die Alte Kirche nicht zu
einer Spaltung entlang des Kulturgrabens hellenisierte Welt-Orient fihrte,
sondern daff die Fides Nicaena auch von den orientalischen Nationalkirchen
rezipiert wurde, so dafl sie bis auf den heutigen Tag als das einigende dogma-
tische Band zwischen allen christlichen Kirchen in Ost und West angesehen
werden kann. Als exemplarisches Beispiel fiir den Antiarianismus der orien-
talischen Kirchen soll im folgenden die syrische Kirche mit ihrem wohl pro-
minentesten Vertreter des 4.Jh. — dem hl. Ephrim namlich — herausge-
griffen werden. Die Rezeption des nizinischen Glaubens durch die syrische
Kirche ist nimlich aus dem Grunde um so bemerkenswerter, als sie am
Rande des Romerreiches und vor allem in einem wenig hellenisierten, stark

! Einen Uberblick bietet: J. T. Lienhard, Recent Studies in Arianism, in: RelStRev 8/
4 (1982) 331—337; M. Simonetti, La crisi ariana nel IV secolo, Rom 1975; Th. A.
Kopecek, A History of Neo-Arianism, Cambridge 1979; R. Lorenz, Arius judaizans?
Untersuchungen zur dogmengeschichtlichen Einordnung des Arius, Gottingen 1979;
R.D. William, The Logic of Arianism, in: JThS 34 (1983) 56—81; A. Grillmeier, Jesus
der Christus I, Freiburg 1979, 356—385. :

2 H.G. Opitz, Urkunden zur Geschichte des arianischen Streites (= Athanasius,
Werke III 1), Berlin/Leipzig 1934/35.
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semitisch geprigten Kulturkontext erfolgte. Gerade darum hat die Beschafti-
gung mit der frithen syrischen Kirche ihren besonderen Reiz, denn die
Rezeption des nizanischen Glaubens in einem nichtgriechischen Kontext
kann deutlich machen, wie wenig Stichwérter wie ,,Hellenisierung und Ent-
hellenisierung des Christentums“ fiir die Dogmengeschichte geeignete
Begriffe sind.

Als Hauptzeuge fur die Rezeption des nizanischen Glaubens in der syri-
schen Kirche ist der Kirchenvater Ephriam ( 373) zu nennen, der sich in den
,Hymni de fide* (HdF) und den ,,Sermones de fide* (SdF)’ eingehend mit
der arianischen Kontroverse befafit. Auf diese beiden Textsammlungen
beschrankt sich daher auch die vorliegende Untersuchung. Ephrams Ausein-
andersetzung mit dem Arianismus ist seit den fiinfziger Jahren nicht mehr
Gegenstand der Forschung gewesen. Die damals von E. Beck* durchge-
fihrten Untersuchungen basieren zudem noch auf alteren, in der Zwischen-
zeit tiberholten Texteditionen. Deshalb erscheint eine Neubearbeitung dieses
Problemkreises angemessen.

Im folgenden sollen nach einer knappen Einfithrung in den geschichtlichen
Rahmen der ephrimschen ,Reden® und ,Hymnen tber den Glauben® die
klassischen christologischen Themen wie die Zeugung des Sohnes aus der
Wesenheit des Vaters und die Rezeption der Logoslehre bei Ephrim niher
beleuchtet werden. Aufgrund der sprachlichen und kulturellen Eigenstindig-
keit der syrischen Kirche gegeniiber der reichskirchlichen Entwicklung® sind
hier andere Akzentsetzungen zu erwarten. Unerlafilich ist eine eingehende
Behandlung von Ephrims reicher Namens- und Symbolchristologie,® die das
Herzstiick des frithsyrischen Sprechens von Jesus dem Christus darstellt. In
einem weiteren Punkt soll das Verhiltnis von Gottheit und Menschheit in
Christus bei Ephram behandelt werden. Abschlieffend ist noch die Antithetik
von frihsyrischer Frommigkeit und arianischem Rationalismus zu bespre-
chen. Denn Dogmengeschichte wird ja nicht nur durch gelehrte Theologen
vorangetrieben, Formulierung und Rezeption eines Dogmas hiangen ent-
scheidend auch von nichtrationalen Faktoren wie spirituellen Stimmungen
und Frommigkeitshaltungen ab. Dafl sich dabei der Instinkt der Volksfréom-

3 E. Beck (Hg.), Des heiligen Ephram des Syrers Sermones de Fide (= CSCO.SS 88/
89), Louvain 1961 (abgekiirzt: SdF); ders. (Hg.), Des heiligen Ephrim des Syrers
Hymnen de Fide (= CSCO.SS 73/74). Louvain 1955 (abgekiirzt: HdF). Eine knappe
Einfithrung in die Theologie bietet: A. de Halleux, Mar Ephrem Théologien, in: ParOr
4 (1973) 35—54. Zur Bibliographie siehe: M. P. Roncagha, Essai de bibliographie sur
Saint Ephrem, in: ParOr 4 (1973) 343—370.

4 E. Beck, Die Theologie des hl. Ephram in seinen Hymnen tiber den Glauben, Rom
1949, 62—80 (abgekiirzt: Theologie); ders., Ephraims Reden iiber den Glauben, Rom
1953, 111—118 (abgekiirzt: Reden).

3 Vgl. dazu: F. C. Burkitt, Urchristentum im Orient, Tiibingen 1907, 1.

6 Vgl. dazu: R. Murray, Symbols of Church and Kingdom, Cambridge 1975. Kap. V
handelt von den Namen und Bildern Christi und der Bischofe. Von den Namen und
Titeln Christi fihrt der Weg direkt zur Christologie, vgl.: Ders., Symbols, 346f.
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migkeit oftmals anders als die gelehrte Theologie verhielt, ist ein Aspekt, der
auch fiir die Abwehr des Arianismus im syrischen Raum in Anschlag
gebracht werden muf3.”

Gegeniiber einer rein werkimmanenten Vorgehensweise, die den Autor
ausschlieflich aus sich selbst zum Sprechen bringen will,® miissen in einer
dogmengeschichtlichen Darstellung durch stindigen Aufweis von Parallelen
aus der iibrigen frithsyrischen Literatur (Oden Salomos, Bardaisan, Tatian,
Aphrahat) die Verbindungs- und Entwicklungslinien hin zu Ephrim gezogen
werden. Nur so erscheint es moglich, das theologische Profil dieses syrischen
Kirchenvaters auf dem zeitgendssischen theologischen Hintergrund deutli-
cher nachzuzeichnen.

1. Der geschichtliche Rahmen der ,Reden® und ,Hymnen
iber den Glauben®

Die zeitliche Einordnung dieser beiden Hymnensammlungen bereitet keine
allzu groflen Schwierigkeiten: Die Reden tiber den Glauben fallen mit Sicher-
heit noch in die nisibenische Periode des syrischen Kirchenvaters, wie die
zahlreichen Anspielungen auf den romisch-persischen Krieg (um 350
n. Chr.) zeigen.” Die Hymnen iiber den Glauben hingegen sind zeitlich
spiter anzusetzen, sicherlich nach 363, als Nisibis von den Romern an die
Perser abgetreten wurde und zahlreiche Bewohner, darunter auch Ephrim,
die Stadt verlassen mufiten.!® Als Entstehungsort der Hymnen tiber den
Glauben ist die rémische Grenzstadt Edessa anzunehmen, wo Ephram bis zu
seinem Tode 373 gewirkt hat.!! Gegeniiber den Reden tiber den Glauben, die
auch noch die Abwehr des jidischen Proselytismus in Nisibis zum Inhalt
haben (II1 147—384), bestechen die Hymnen {iber den Glauben durch ihre
Homogenitit und ihre differenzierte Polemik gegen den Arianismus. Fir die
Spitdatierung dieser Sammlung spricht ferner die Einbeziehung des Hl. Gei-
stes in Ephrims Apologie des christlichen Glaubens, die in der antiariani-
schen Polemik der nisibenischen Zeit noch fehlt. Ephrims Hinweis auf den

7 J. Lebreton, Le désaccord de la foi populaire et de la théologie savante, in: RHE
19 (1923) 481—506; 20 (1924) 5—37; N. Brox, Der einfache Glaube und die Theologie,
in: Kairos NF 14 (1972) 161—187.

8 So etwa E. Beck, Theologie, 3.

? Vgl.: SdF VI 345—507. SAF VI 443 {. enthilt einen deutlichen Hinweis auf die Bre-
sche, die bei der dritten Belagerung 350 in die Mauern von Nisibis geschlagen wurde.
Vgl. dazu auch: Ephr., cJul 1I 19; III 3; Theodoret, h.e. II 30,2—14; CNis II

19 V%f.: Am. Marc. XXV 7.9. Fiir den Prediger Ephriam ist der Fall dieser Stadt, die
im Zeichen des Kreuzes 30 Jahre lang den Heiden getrotzt hatte, ein Gottesgericht iiber
den Frevelkaiser Julian (vgl.: cJul IIT 1-3).

1 Die Vita Ephraemi (Brockelmann, Chrestomathie, 27*f.) nennt als Stationen auf
der Flucht von Nisibis noch Beit “Arbaye und Amid, bevor Ephrim sich endgiiltig in
Edessa niederliefl. :
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bedrohlich erstarkten Arianismus in HdF LX kennzeichnet die Situation des
orthodoxen edessenischen Christentums am Vorabend der von Kaiser Valens
(364—378) inszenierten Verfolgung, die nach dem Zeugnis des Chronicum
Edessenum!? in der Vertreibung der orthodoxen Gemeinde durch die
Arianer gipfelte. Daf} diese Vertreibung nur zwei Monate nach dem Tod des
syrischen Kirchenvaters Ephrim hereinbrach, kann als Indiz dafiir gelten,
wie sehr der Tod dieses Mannes die orthodoxe Partei geschwicht haben mufi.
Die Gemeinde hatte in Ephrim ihren wortgewaltigen Theologen und wenig
spiter in Barse'> auch ihren rechtmifigen Hirten verloren. Dieser war 361
auf kaiserlichen Befehl von Harran aus auf den edessenischen Bischofsstuhl
iibergewechselt, hatte aber mit einer starken arianischen Opposition in
Edessa zu kiimpfen, bis er schliefflich nach Ephrims Tod durch Kaiser Valens
verbannt wurde. Mit der verheerenden Niederlage dieses Kaisers bei Adria-
nopel verlor der Arianismus auch in Edessa seine weltliche Stiitze, so dafl er
im Dezember 378 endgiiltig der orthodoxen Partei unter dem neuen Bischof
Eulogius'* weichen mufite, der mit seiner Amtsiibernahme die von Barse und
Ephrim getragene Kirchenpolitik zum Abschluf8 brachte.

Ephrims Leben und Wirken vollzog sich in einer unruhigen und wirren
Zeit; seine Reden iiber den Glauben spiegeln die katastrophalen Zustinde in
Nisibis wihrend des fast dreifligjahrigen rémisch-persischen Krieges wider.
Der Tod ist auf den Straflen allgegenwirtig (SdF VI 460£f.), viele Menschen
haben ihren ganzen Besitz verloren, sind heimatlos geworden und bestindig
auf der Flucht (SdF VI 455—458), die wirtschaftliche Grundlage des
gesamten Offentlichen Lebens ist weitgehend ruiniert.'® Auch die Kirche ist
durch die Invasion der zoroastrischen Perser schwer getroffen; Ephrim
spricht von der Verbrennung der Kirchen, der Schindung des Altars und

12 Tm Jahre 684 (der Griechen = 373 n.Chr.), im Monat Haziran (Juni), am
neunten Tag, verschied aus (dieser) Welt der hochweise Mar Ephrim, und im Monat
Elul (September) desselben Jahres verlieR das Volk die Kirche von Edessa aufgrund der
Verfolgung durch die Arianer® (Ubers. nach: I. Guidi, Chronica Minora I [= CSCO.SS
1] 5,6—9).

13 Vel.: I. Guidi, Chronica, 4,25—27. CNis XXIX beklagt die zur Irrlehre Abgefal-
lenen und empért sich iiber die Verleumdung, die der betagte Bischof Barse (361—78)
von seinen Gegnern erdulden mufite. Von der Verbannung des Bischofs unter Valens
handelt Theodoret, h.e. IV 16ff. Der Arianismus zeichnete sich in Edessa durch eine
besondere Militanz aus, vgl.: Jul., Epist. 59. Die von Julian angeordnete Konfiszierung
des arianischen Kirchengutes diirfte wohl auch der orthodoxen Partei neuen Auftrieb
geﬁeben haben.

4 Vgl.: 1. Guidi, Chronica I, 5,13—15. Die arianische Gemeinde stellte nach 378
keine ernsthafte Bedrohung mehr fiir die Orthodoxie dar, bestand aber noch bis ins
5. Jh. hinein, als sie dann unter Rabbula zwangsweise der orthodoxen Partei einverleibt
wurde (vgl.: G. Bickell, Ausgewihlte Schriften der syrischen Kirchenviter, Kempten
1874, 196).

15 CNis V 12—14 und VI 10—12.17—20 berichten vom wirtschaftlichen Ruin der
Bauern und Winzer.
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liturgischer Biicher durch die Perser.'® Doch bleibt er als Seelsorger nicht nur
bei der Anklage der dufieren Lebensumstinde stehen; sie sind fiir ihn nur der
Spiegel fiir eine tiefer gehende, geistige Krise. Der duflere Krieg kann nicht
abnehmen, solange der innere tobt (SdF VI 11); denn bevor die Perser mit
Pfeil und Bogen kamen, haben die Theologen sich gegenseitig zu Ziel-
scheiben ihrer Attacken gemacht.!” Ephrim konstatiert einen Kampf an allen
Fronten, offen und verdeckt (SdF VI 507f.). Die zerstdrte Glaubenseinheit
geht dem Perserkrieg voraus (SdF VI 473); dieser ist die Strafe Gottes fiir all-
gemeine Sittenverderbnis und die Kirchenspaltung des Arianismus (SdF VI
345ff. 383ff.). Dafl Ephrim hier unzweideutig die Arianer meint, geht aus
einer anderen Stelle hervor, wo er auf die Subtilititen des Aétius anspielt, der
,den milden Hirten Christus mit Fiiflen tritt.!® Die durch den Arianismus
verursachte Spaltung stellt eine ernsthafte Bedrohung fiir die Glaubwiirdig-
keit des Christentums dar, Juden und Heiden nimlich fithlen sich in ihrem
Unglauben bestitigt.!? Durch diesen innerkirchlichen Kampf scheint der Sieg
des Christentums wieder in Frage gestellt (HdF XXXIX 2—4), die ganze
Welt wird durch ihn erschiittert und in Aufruhr versetzt (HdF LIII 2). Der
dauernde Kampf um vakante Bischofsstiihle hat den christlichen Klerus kor-
rumpiert (HdF LXXXVII 61.), doch auch das einende Band zwischen Klerus
und Laien ist zerrissen, denn beide machen sich gegenseitig das Leben schwer
(SAF VI 191—194). Eine totale Sittenverderbnis im Umgang der Gemeinde-
mitglieder untereinander ist die Folge des arianischen Streites (SdF VI
223 1f.); selbst die Tiere auf den Bergen sind eintrichtiger als die Seelen in der
Kirche (SdF VI 2091.). Dies ist das Bild, das Ephrim tiber die Situation der
sytischen Christen nach Ausbruch der arianischen Streitigkeiten vermittelt.
Aufs Ganze gesehen scheint die Partei der Rechtgliubigen, wie sie Ephrim
bei seinem Kommen nach Edessa vorfand, nur eine kleine Minderheit inner-
halb einer Vielzahl rivalisierender Gruppen gewesen zu sein.?® Daf} dieser
Zustand nicht von Dauer war, hing nicht zuletzt von Ephrims Engagement
und der Uberzeugungskraft seiner Hymnen und Reden ab.

16 Vol.: SAF VI 465—470. Die vv 463 f. lassen sich auf die von Schapur II. im ,Land
der Magier inszenierte Christenverfolgung bezichen.

17 SfF VI 4791., SAF VI 477 ff. nennt Bogenschiitzen und Panzerreiter als die Haupt-
streitmacht der Perser, vgl.: Am. Marc., XXIV 2,5; XXV 1,11—-13.

18 Vol. SF VI 17—20 mit Rekurs auf Hebr 10,29. HcHaer XXII 4,2 spricht in ganz
dhnlichen Worten von den Subtilititen der Aétianer.

19 Vel.: SdF VI 383—390; HdF IX 13.

20 Darauf verweist HcHaer XXII 5, wo Ephrim sich gegen die Bezeichnung der
Rechrgliubigen als Palutianer (hergeleitet von Palut, Bischf von Edessa) verwahrt.
Neben Arianern haben Bardaisaniten, Manichier und Markioniten das religiése Leben
der Stadt geprigt. Vgl. dazu: W. Bauer, Rechtgliubigkeit und Ketzerei im iltesten
Christentum, Tiibingen 21964, 6—48; H. J. W. Drijvers, Rechtglaubigkeit und Ketzerei
im iltesten syrischen Christentum, in: Symposium Syriacum 1972 (= OrChrAn 197),
Rom 1974, 291—-310.
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2. Die Zeugung des Sohnes aus der Wesenheit des Vaters:
Ein syrisches Homousios?

Die Wesenseinheit des Sohnes mit dem Vater gehort zu den Kernaussagen
des nizinischen Glaubens und ist von Arius nachdriicklich bestritten
worden.?! Es ist nun bemerkenswert, dafl Ephrim zwar vom Nizidnum
Kunde besafl und auch einen prominenten Konzilsteilnehmer, den Bischof
Jakob von Nisibis, zu seinen geistlichen Lehrern zahlte,? dafl er aber nir-
gends eine direkte Beeinflussung durch die konziliare Terminologie erkennen
laflt. Die aus den syrischen Ubersetzungen der griechischen Konzilsakten
bekannten Aquivalente fiir 6pootiolog?® sucht man bei Ephram vergebens; bei
der einzigen Stelle in Ephrims Werk, wo ein syrisches bar *ituta im techni-
schen Sinne des 6uootolog gebraucht wird, ist Vorsicht geboten, da hier eine
nachtrigliche Interpolation nicht auszuschlieflen ist.?* Gleichwohl besitzt die
syrische Sprache zwei dem griechischen obola entsprechende Ausdricke
(itya/Wesen und ‘ituta/ Wesenheit), von denen auch Ephrim reichen
Gebrauch macht und die, wie seine Polemik gegen Bardaisan zeigt, in der
syrischen Literatur eine lingere Tradition haben. Kennzeichnend fir den
bardaisanschen Wesensbegriff ist seine Verkniipfung mit der stoischen Ele-
mentenspekulation.?” Als die fiinf weltgestaltenden Elemente gelten Licht,
Luft/ Wind, Feuer, Wasser und Finsternis, die allesamt Geschopfe des grofien
Gottes sind.?® In der syrischen Rezension der Thomasakten zeichnet sich ein
anderes Verstindnis von “itya ab, das keine Gleichsetzung von ,, Wesen“ und

21 Vgl.: Arius, Thalia, nach Athan., Syn. 15: Opitz, A. W. II 1,9.

22 HcHaer XXII 20 enthilt einen Hinweis auf das Konzil von Nizda mit einem Lob-
preis auf den Kaiser. In HcHaer XXII 4 werden Arianer in einem Atemzug mit den
Spitzfindigkeiten der Aétianer genannt. Mit grofiem Respekt spricht Ephram von
seinem geistlichen Vater in CNis XIII. Das Zweistromland war in Nizda durch fiinf
Bischofe vertreten, vgl.: F. Schulthef, Die syrischen Kanones der Synoden von Nicea
bis Chalcedon (= AGWG.PH NF X 2), Berlin 1908,7.

23 Nach F. Schulthef}, Syrische Kanones, 21{., bietet fiir duootolog @ matpl eine syr.
Handschrift (B 7. Jh.) bar “ituta d-"aba = ,der Wesenheit des Vaters teilhaftig®, wih-
rend eine spitere Handschrift (E) praziser formuliert: Sawe b-"usia |-aba = ,dem Vater
gleich in der Usia“. Die persischen Viter haben 410 in Seleukia-Ktesiphon das Glau-
bensbekenntnis in der nizanischen (nicht in der konstantinopolitanischen) Form fir die
sKirche des Ostens® angenommen. Sie iibersetzen opootolog mit bar kyana
d-abuy (= connaturalem Patri suo), vgl.: A. V66bus, New Sources for the Symbol in
Early Syrian Christianity, in: VigChr 26 (1972) 291—96, hier: 295.

24 Die einzige Stelle ist Evangelium Concordantiae XIII 8, von der L. Leloir, La
christologie de S. Ephrem dans son Commentaire de Diatessaron, in: HandAm 75
(1961) 449—466, hier: 452, Anm. 16, sagt, dafl sie nur die Idee impliziere.

25 Im Liber Legum Regionum 10 (Ps II 548) werden die ’estukse / otouygio mit den
Wesen (‘itye) paraﬁ‘;lisiert.

26 Dues ergibt sich aus der Parallelisierung von ‘itye und kyane in LLR 22 (PS II
579,11) und aus LLR 8, wo von einem noch nicht erschaffenen Wesen die Rede ist (vgl.:
PSEES 79,1 15
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,Geschopf® erkennen lifit.”” Diese Sicht wird auch durch den syrischen
Kirchenvater Aphrahat (+ nach 345) bestitigt. In seiner Darlegung »Uber die
Beere“ findet sich auch die Gebetsanrede: ,Wesen deiner selbst, der du uns
aus dem Nichts erschaffen hast.“?® Ebenfalls in der letzten Darlegung aus
dem Jahre 345 findet sich folgender Passus: , Wir preisen in dir (= Christus)
das Wesen deiner selbst (itya d-naphseb), das dich von seiner Wesenheit
getrennt (d-pariak men ‘ituteh) und zu uns gesandt hat.“?® Gott ist fir
Aphrahat das Wesen, das unableitbar nur aus sich und durch sich selbst exi-
stiert, wihrend die Schépfung von ihm abhingt. Dem Sohn wird hier ein
gottlicher Ursprung aus dem Wesen des Vaters®® zugesprochen, wenngleich
aus dieser Stelle nicht klar hervorgeht, ob jene Trennung nun von Ewigkeit
her ist oder nur kurz vor und zum Zwecke der Inkarnation erfolgt ist.
Aphrahat legt den gedanklichen Schwerpunke auf die Sendung des Sohnes
und den Vorrang der Heilsokonomie. Doch an der Herkunft des Sohnes aus
der gottlichen Wesenheit des Vaters kann bei Aphrahat kein Zweifel
bestehen.

Ephrim entwickelt seine Auffassung vom , Wesen“ Gottes in Auseinan-
dersetzung mit der bardaisanschen Vorstellung von den mitschépferischen
Elementen und Aonen. Gerade Bardaisans Gleichsetzung von ,, Wesen“ und
,Geschopf* hat den schirfsten Widerspruch® bei Ephrim erfahren, denn
nicht aus Einzelwesen hat die gottliche Wesenheit das All erschaffen — das
wire ein Widerspruch in sich —, da das Wesen niemals Geschdpf sein kann.*
Das géttliche Wesen ist nimlich anfangslos und ewig, unableitbar west es
durch sich selbst.* Zwischen Schopfer und Geschépf besteht ein gewaltiger
Abgrund, der vom Geschopf nicht iiberwunden werden kann. Das gottliche
Wesen bleibt daher der geistigen und sinnlichen Schau des Menschen not-
wendig verborgen.> In Ephrams Schdpfungstheologie ist kein Platz fiir mit
Gott konkurrierende Aonen und Gewalten, ebensowenig fiir Emanations-

27 ActThom 52: ,Licht, welches von der gepriesenen Existenz (itya $biha) zu uns
gesandt worden ist ...“ (Wright I 221 syr).

28 Dem, XXIII 58: PS II 117,114,

29 Dem. XXIII 52: PS II 100,18{.

30 Diese Stelle bezieht sich nicht auf ein gotcliches Pneuma in Christus, sondern
Christus selbst ist der Adressat der Anrede, so dafl es nicht als Stitze fiir Aphrahats
Geistchristologie herangezogen werden kann. Dies wird bei Lorenz, Arius judaizans,
155£., etwas unterbewertet. Seine Ausfiihrungen stiitzen sich auch nicht auf die Ubers.
Parisots, sondern auf Berts fehlerhafte.

31 Vgl. dazu: HcHaer III; E. Beck, Reden, 1—4. Im Gegensatz zu Bardaisan
begefnet bei Ephram “itya niemals im Plural, aufler wenn er sich polemisch gegen ihn
wendet und ihn zitiert.

32 Zur Definition der ’itutid gehért ihre Ungeschaffenheit, vgl.: SdF I 143f; II
415—418; HdF XLV 3ff.; LV 7.

3 Vel.: HAF LXIX 3; LV 10; XXVII 1.3.

34 Zur Unsichtbarkeit s.: HAE V 13; VI 9£.; XXXI 3; XXXIII 13; LXXII 11. Die

Sttliche Wesenheit ist den Geschopfen unahnlich (HAF XXVI 7.12) und unaussprech-
ich (HdF XLIV 8).
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vorstellungen, die stufenweise zwischen Transzendenz und Immanenz ver-
mitteln. Gott ist nicht wie seine Knechte in die Kategorien geschopflichen
Seins wie Maf}, Gewicht, Ertastbarkeit oder Raum eingeschlossen.?® Daraus
folgt fiir den ephrimschen Wesensbegriff, dafl ,Wesen® und ,unerschaffener
Gott® austauschbare Namen sind. Wie es namlich nicht gleichzeitig mehrere
Gaotter geben kann, so kann es auch nicht mehrere Wesen geben. An anderer
Stelle in den Reden tiber den Glauben wird deutlich, dafl Ephrim die Uner-
schaffenheit der gottlichen Wesenheit (itya /ituta) vom hebriischen Gottes-
namen (haw d-itaw(h)i = 6 Gv in Ex 3,14) ableitet.*® Es gilt zu beachten, daff
hier ’itya konkret als Eigenname Gottes zu fassen ist, d. h., eine Parallele zur
nizdnischen ovoia, die neben gioig das Allgemeine in Gott, die gottliche
Natur bezeichnet, liegt nicht vor. Vielleicht liegt hier auch ein Grund,
warum sich die syrischen Ubersetzungen mit dem griechischen éuootatog so
schwertaten: Wenn “itya ein konkreter Eigenname ist, dann impliziert das
Bekenntnis zur Wesenseinheit von Vater und Sohn im syrischen Sprachge-
brauch auch die volle Personalidentitit von Jesus und Jahwe. Der Sabellianis-
musverdacht, von dem Ephridm sich energisch absetzt, wire dann nicht mehr
abzuweisen.” Von daher stellt sich die Frage nach dem Verhiltnis des Sohnes
zur gottlichen Wesenheit bei Ephrim mit einer besonderen Dringlichkeit.

Unter der Pramisse der Einzigkeit des gottlichen Wesens kann auch der
Sohn kein eigenes Wesen neben dem Vater haben; ein solches Wesen miifite
dann wie die bardaisanschen Wesen notwendig geschépflich und begrenzt
sein, konnte dann aber bestenfalls nur sich selbst, nicht aber den géttlichen
Sohn erkennen.?® In der Tat gibt es fiir Ephrim nur das eine gottliche Wesen,
den alttestamentlichen Gott, der in den drei Namen zur Vielheit wird.?® Wie
aus HAF XLV 3 hervorgeht, ist auch der Sohn nicht ein zweites Wesen neben
dem Vater, sondern eine innergdttliche Zeugung aus dem fruchtbaren Schof§
der Wesenheit. Die Rede von der *itya /ituta zielt daher unmittelbar auf den
Vater und nur mittelbar auf den Sohn, der auf unergriindliche Weise aus
seinem unbegrenzten Schof hervorging:

¥ Vgl. dazu: HAF XXX 1; XLV 3f. Nur die drei géttlichen Personen fallen nicht
unter die kreatiirlichen Kategorien (HdF XXX 4).

% Vgl.: HAF LV 9; nach HdF LXIII 5 ist “ya/ ituta der uniibertragbare Name
Gottes, der alleiniges Reservat Gottes bleibt und niemals den Geschépfen beigelegt
werden kann. Vgl. auch HdF LX 10: ,Wer sollte nimlich Vergleiche anstellen fir die
Namen des Heiligen, der in allem vollkommen iibereinstimmt als Wesen in seiner
Wesenheit, als Gerechter in seiner Gerechtigkeit ...“ (Beck 187,13—15).

37 Vegl.: HcHaer XXII 4.20; XXIV 12. Nach Epiph., Pan. haer. 62,3 war der Sabel-
lianismus gerade in Mesopotamien stark verbreitet.

38 Dies ist der Sinn der schwierigen Verse SdF I 115—124. Nach HdF ITI 13 ist der
So}l;mﬁkein Wesen neben dem Vater, sondern innergéttliche Frucht des viterlichen
Schofles.

3 Vel.: SdF 1 125f. Auf diesen Aspekt der Namensvorstellung ist noch weiter unten
einzugehen. Hier sei nur vorweggenommen, daf syr. $ma iiber die blof duflere Benen-
nung (6vopaoia) im Sabellianismus hinausgeht. Vgl.: Epiph., Pan. haer. 62,4. Nach
Ephram ist die Trinitit eine einzige ’itya (HdAF XXXVI 11; LXXIII 21).
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»Wenn du jenes Wesen (= Gott) ermifit,*

hast du auch den Sohn aus seinem Schofl ermessen;
wenn du den Vater zu ermessen vermagst,*
vermagst du es auch bei seinem Eingeborenen.
Dem Wesen (= Gott) aber gentigst du nicht,*
(daher) geniigst du auch nicht semem Sohn.“*°

Da das gottliche Wesen, wie Ephrim mehrfach betont, unerforschlich ist*!
und der Sohn einen streng géttlichen Ursprung aus dem Schoff des Vaters
hat, folgt fiir Ephrim daraus, dafl auch der Sohn aufgrund seiner Verwandt-
schaft mit dem Vater fiir den menschlichen Geist unerforschlich sein muf3:

»Nah verwandt ist der Sohn seinem Vater*

in der Herrlichkeit wie im Namen;

wie er in den beiden Dingen nah verwandt ist,*
ist er auch im dritten nicht fern:

Da der Vater unerforschlich ist,*

ist (auch) der Sohn unerforschlich. “*

Wihrend fiir Arius eigentlich nur der Vater unaussprechlich und unerforsch-
lich ist, ist fiir Ephrim auch der Sohn aufgrund seiner Verwandtschaft mit
dem Vater allen Geschopfen gegeniiber verborgen und transzendent.*® Vater
und Sohn sind beide — und zwar in verschiedener Hinsicht, aber doch unein-
geschrankt vollkommen (SdF II 1—6). Gegentiber Arius betont Ephram aus-
driicklich die vollkommene Gotteserkenntnis des Sohnes, der aufgrund
seiner naturhaften Verwandtschaft mit dem Vater diesem in allem geniigt.**
Die volle Gotteserkenntnis des Sohnes bildet dann auch die Voraussetzung
fiir seine Offenbarertitigkeit, die Ephrim mit der Lichtmetapher illustriert:

»Um auf die grofle Kraft der Sonne*

sich zu fixieren, ist das Auge zu schwach ...

Wenn der Sohn des Verborgenen nicht wire,*

gabe es keinen, der den Verborgenen gesehen hitte,

denn michtiger ist er als seine Knechte (a. Geschopfe).

Durch den Gezeugten wurde sichtbar* das unsichtbare Wesen.

40 SdF V 101—106; syr. bei: Beck 39,1—4.

# Vgl.: SdF 11 479, IV 123ff.; man kann die Giite des Vaters nur lieben, seine
‘Wesenheit aber nicht erforschen; vgl. auch: HdF L 4.

42 HAF V 14: Beck 21,17—22. In der dt. Ubers. bei Beck fehlt Z. 22 mit dem Hin-
weis auf die Unerforschlichkeit des Sohnes. Vgl. auch: HdF XXXIV 24: Die Natur des
gottlichen Wesens und der Schoff des Vaters sind die Mauern des Sohnes, die keine
Erkenntnis iibersteigen kann. Zur verborgenen Zeugung des Sohnes vgl. auch: HdF
XXXVIII 16.

#3 Vgl.: HAF LIII 12. Nach LV 13 ist Christus nicht Knecht sondern Herr, steht also
nicht auf einer Stufe mit der menschlichen Natur und ist daher auch dem Menschenwort
unaussprechlich. Nach Athan., Syn. 15, hat Arius gelehrt, daff Gott fur den Sohn
unaussprechlich und unerforschlich sei. Ganz anders Ephrim. In HdF LXX 15 betont
er, dafl der Sohn bei der Erforschung des Vaters nicht in Verlegenheit kommen kann.

# Der Gezeugte, der aus Gott ist, ist ihm ebenbiirtig (HdgF XI 10) und kommt vor
der gottlichen Natur nicht in Verlegenheit (HdF LXX 14£.).
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Im Strahl, der aus ihm ist, wurde mild* seine wunderbare Kraft.
Er wurde nicht wirklich schwach;* uns wurde er angenehm,
da er fiir uns mild wurde. “*

Diese Verse sind ein Beleg dafiir, daff Ephrim nicht in klarer begrifflicher
Distinktion um eine Herausstellung der einen géttlichen Wesenheit zu den
drei gottlichen Personen bemiiht ist, dafl der *itya-Begriff vielmehr in enger
Beziehung zur Person des Vaters steht. Person und Wesen des Vaters werden
aber in der Offenbarertitigkeit des Sohnes fiir Mensch und Schopfung trans-
parent und sichtbar. Ephrims konkretes Denken kann, so scheint es, unmog-
lich lange um einen abstrakten Begriff gottlicher Wesenheit kreisen, er mufd
notwendig konkret-personal werden.

Von hier aus ist der Bogen zu dem eingangs erwihnten Passus im syrischen
Diatessaronkommentar zu schlagen.*® Mit Rekurs auf Joh 5,26 heifit es
beziiglich der Wesensverwandtschaft von Vater und Sohn:

»Wenn er (der Sohn) nicht mit ihm (dem Vater) wesensgleich (bar *ituteh) ist, dann
ist es (das gottliche Leben) eine Hinzufiigung. Dafl es ithm eingepflanzt wurde, ist
nicht wahrscheinlich, Wenn aber doch, dann ist er (der Sohn) fiir und aus sich ihm
(dem Vater) wesensgleich (bar “ituteb) und zugleich ihm wesensfremd (m*nakray
[Zituteh). Und wenn er (der Vater) auf etwas, was nicht ist, das Leben seiner
Wesenheit gab, dann ist das der gleiche (Widerspruch).“*

Das Zitat macht deutlich, dafl das syrische bar “ituta hier nicht wortlich mit
Jfilius essentiae (divinae), i.e. Dei® zu iibersetzen ist, sondern im techni-
schen Sinne des nizidnischen Homousios*® zu verstehen ist. Gegeniiber der
arianischen Verwendung von Joh 5,26 beharrt der Kommentar auf der
Unvereinbarkeit von Wesensgleichheit und Hinzufiigung des gottlichen
Lebens, ohne dafl diese Antinomie véllig aufgelost wiirde, etwa in dem
Sinne, diese Hinzufiigung sei nur auf die menschliche, nicht aber auf die gott-
liche Natur zu beziehen. Ein solch statisch-abstraktes Wesensdenken, das
keine geschichtliche Anderung oder Hinzufiigung gelten lassen will, hat in

45 HdF VI 2f.: Beck 24,24—25,13.

46 S, Anm.24. Vgl. dazu auch: E. Beck, Der syrische Diatessaronkommentar zu
Joh1,1=5, in: OrChr 67 (1983) 1—31.

47 E(vangelium) C(oncordantiae) XIII 8 (syr.: Leloir 106 ff.; arm.: Leloir 1801.). Der
Armenier ﬁiersetzt: Wenn der Vater das Leben, das er wesenhaft hat, ihm (dem Sohn)
gibt und dieser (erst) wird, ist er ihm nicht wesensgleich, sondern es geschieht eine
gewisse Hinzufiigung. Und etwas Unihnliches ist seine (des Lebens) Aufpfropfung auf
thn (den Sohn). Wenn es ihm also aufgepfropft wird, wird er im nachhinein durch ihn
(Gott) zu seinem Wesensgenossen, wo er doch seiner Substanz fremd ist. Und wenn er
(der Vater) auf eine Nichtexistenz das Leben seiner Substanz gegeben hat, ist es das-
selbe” (Leloir 181). =

48 Dies zeigt die arm. Ubers. Sie bietet fiir syr. bar “ituta eakic (wesensgleich) und
golakic (Wesensgenosse). Das Homousios darf man mit Beck, Diatessaronkommentar,
30, nicht nur wegen seines biblizistischen Konservativismus absprechen, sondern vor
allem aus inhaltlichen Griinden, da er die technische Begrifflichkeit des Nizinums nicht
kennt.

ZKG 101. Band 1990/1



Arius hellenizans 31

Ephrims Hymnen und Reden iiber den Glauben keine Parallele. Wie oben
dargelegt, sind Ephrims Wesensvorstellungen stark konkret-personal gefirbt
und unmittelbar auf den Vater bezogen, so daff diese Stelle des syrischen Dia-
tessaronkommentars Ephrim nicht ohne weiteres zugesprochen werden
kann. Was dies fiir die literarische Einheitlichkeit und Echtheit des syrischen
Kommentars insgesamt bedeutet, kann in diesem Zusammenhang nicht dis-
kutiert werden. Fiir die hier angeschnittene Frage gilt es festzuhalten, dafl
sich bei Ephrim kein Hinweis auf eine technische Verwendung des nizani-
schen Homousios findet.

3. Zur Rezeption der johanneischen Logoslehre

In der Forschung wird die arianische Krise oft auch als eine Krise der Logos-
Theologie bezeichnet.*” Die Logoslehre der Apologeten® steht im Schnitt-
punkt von christlicher Tradition, die sich vom Johannesprolog herleitet, und
hellenistischer Philosophie, wie sie im Mittelplatonismus und in der Stoa aus-
geprigt war. In der Stoa ist der Logos weltimmanentes Ordnungsprinzip, im
Mittelplatonismus vermittelt er zwischen dem einen transzendenten Gott
und der Vielfalt der Welt. Fiir den syrischen Raum ist vor allem der Apologet
Tatian zu nennen.’! Seine Logoslehre ist eigentlich kein christologisches,
sondern eher ein kosmologisches Thema.*? Die Einzigkeit Gottes ist als
strukturierte Einheit zu betrachten, in der der Logos zwar nicht ewig pra-
existent und von Gott geschieden gedacht wird, aber doch als eigenstindige
Gréfle durch ,Hervorspringen® aus der Einfaltigkeit Gottes®™ hervorgeht
und als das erstgeborene Werk des Vaters und gleichzeitig als Ursprung der
Welt gilt. Wenn nun der Hervorgang des Logos eng mit der Erschaffung der
Welt verkniipft wird, ist die Gefahr grof}, ihm eine geminderte Transzendenz
zuzusprechen, ja ihn selbst zum Geschopf zu machen.

Innerhalb des syrischen Sprachraumes wird der hellenistische Logosbegriff
durch zwei dquivalente Begriffe wiedergegeben, die allerdings, wie die Oden
Salomos zeigen, austauschbar sind.>* Gegeniiber Tatian betonen die Oden

49 So B. Studer, Gott und unsere Erlosung im Glauben der Alten Kirche, Diisseldorf
1985, 180. Ahnlich urteilt A. Grillmeier: ,,Die Krise, die mit dem Namen des Arius ver-
bunden ist, ist nichts anderes als das Ausbrechen eines Fiebers in einem Prozefi, der
durch Keime eingeleitet wurde, deren Virulenz die Apologeten zu wenig beachtet haben
(ausgenommen Athenagoras)® (A. Grillmeier, Jesus der Christus im Glauben der
Kirche, Freiburg 1979, 227).

50 Vel. dazu: Ders., a.a. O., 225—230.

3l Vel.: M. Elze, Tatian und seine Theologie, Gottingen 1960.

52 Vegl. dazu die Ausfihrungen bei: Elze, 2.2.0., 70—83.

33 Tatian, Or 5,1: Goodspeed 272.

% Die Oden Salomos verwenden meltd und petgama synonym und unterscheiden
terminologisch nicht zwischen menschlichem und géttlichem Wort, vgl.: J. H. Charles-
worth, The Odes of Salomon, Oxford 1973, 69, Anm. 7.
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Salomos stirker den soteriologischen und offenbarungstheologischen
Aspekt, obwohl auch ihnen die Schopfertatigkeit des gdttlichen Wortes nicht
unbekannt ist;>® doch lassen sich auch hier gewisse subordinatianische Ten-
denzen, die ihren Ursprung im judisch-christlichen Milieu dieser Schrift
haben, nicht leugnen.® Eine weitere Eigentiimlichkeit der Oden Salomos
besteht darin, daf sie einerseits das gottliche Wort mit dem Messias identifi-
zieren, andererseits ihn auch als seinen autorisierten Sprecher darstellen.”’
Ode 23 handelt ausfiihrlich von der Priexistenz des gottlichen Gedankens,
der als Brief ans Rad geheftet, den gekreuzigten Christus symbolisiert. Ode
41,15 spricht von der Priexistenz des Messias vor der Griindung der Welt als
einem ewigen Besitz Gottes.?® Er ist dlter als die Erinnerung der Menschen,
so daB auch sein Werk iiber jegliche Zerstorung erhaben bleibt.*

Als weiterer Zeuge fiir die frithsyrische Logostheologie kommt Aphrahat,
der Persische Weise, in Betracht. Der Logos wird bei ihm neben melta/pet-
gama auch noch gala (Stimme)®® und memra (Rede) genannt. Im Vorder-
grund des theologischen Interesses steht bei Aphrahat nicht die kosmologi-
sche Spekulation wie bei Tatian, ,Wort Gottes“ meint bei thm vielmehr die
der Welt zugewandte Seite Gottes, seine offenbarende Anrede an die Men-
schen, die er wie die Oden Salomos einerseits mit Christus identifiziert,
andererseits auch von ihm verschieden denkt.®! Aphrahat fihrt die psycho-
logisierende Tradition der friihen Syrer weiter, wenn er, vergleichbar mit den
Oden Salomos, die Priexistenz des Messias im Rahmen seiner Urmenschspe-
kulationen als Gedachtsein im Verstande Gottes auffalit.®?> Reale, distinkte
Existenz erhilt der Urmensch erst durch ,Zeugung®, die ganz unnizanisch
mit dem Schépfungsakt identisch ist.%> Nirgends wird dem Sohn eine Teil-

55 Das Wort der Wahrheit steht parallel zur Erkenntnis des Hochsten (OdSal 8,8), ist
an der Erleuchtung des menschlichen Herzens beteiligt (10,1). Das gbttliche Wort
wohnt im Menschensohn ein (12,12) und wirkt stimulierend auf die Gotteserkenntnis
des Menschen (12,10). Es erkennt das Unsichtbare (16,7f.) und begleitet die Menschen
auf ithrem Weg (18,4; 37,3; 41,11).

56 Vgl.: Od 7,7f.; Wort und heiliger Gedanke Gottes beziiglich des Messias sind
parallel (9,3). Die Feinheit des Wortes ist unaussprechlich (12,5). Michte und Gewalten
sind dem Wort untertan (16,14), die Welten sind durch das Wort geworden (16,19). Das
Wort stammt aus jener Wahrheit, die aus sich selber ist (32,2). Das Wort ist von
altersher in Gott (41,14).

57 Das Wort des Gottessohnes vernichtet die Hélle (15,9), es kimpft die Feinde
nieder (29,9f.) und iiberbriickt die Chaoswasser (39,9).

58 Das men brésit in OdSal 41,9 ist sicherlich eine Anspielung auf Gen1,1/Joh1,1.

39 Vel.: OdSal 28,185 9,3—5.

60 Auch in den Thomasakten wird Christus als Stimme bezeichnet: ActThom 10; 34;
48; zu Aphrahat: PS T 392,6.8.

61 Tn Dem. VIII 15 (PS I 388,23f.; 389,17—392,9) erscheint Christus sowohl als
Wort wie auch als Sprecher des Wortes.

62 Zur Adam-Christus-Parallele vgl.: PSI 794,19—25; 795,21—25; 798,8—12;
800,2—8.17—801,2.

63 Vgl. dazu: PS I 796,20—797,11. Die Priexistenz ist eine gedachte, keine reale.
Zeugung und Schaffen fallen bei Aphrahat zusammen, vgl.: PS II 68,8.
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habe am Schépfungsakt oder die Gleichewigkeit mit dem Vater zugespro-
chen.® Bemerkenswert fiir die frithsyrische Anthropozentrik ist, daff im
Unterschied zu Tatian bei Aphrahat der Mensch und nicht der Logos Gottes
erster und vornehmster Gedanke ist. Insgesamt gesehen, spielt also die
Logosspekulation bei den frithen Syrern nicht die grofle Rolle, wie man sie
von den griechischen Apologeten her gewohnt ist.

Gegeniiber allen Versuchen, die Zeugung des Sohnes mit der Schopfung in
Verbindung zu bringen, betont Ephrim energisch, dafl keine dufleren
Griinde, etwa die Notwendigkeit eines Schépfungsmittlers, fiir die Zeugung
des Sohnes verantwortlich sind. Diese ist nimlich nicht Ausdruck eines Man-
gels oder Bediirfnisses, so als ob Gott eines Sohnes zur Erschaffung der Welt
bediirfe, sondern allein Frucht der iiberstromenden Liebe des Vaters, %
Anders als Aphrahat, unterscheidet Ephrim stirker zwischen Theologie und
Anthropologie. Wenn beispielsweise Adam im Carmen Nis. XXXVIII
106 ff. als Anlaf} der iibrigen Schépfung genannt wird, so folgt fiir Ephrim
daraus, dafl der Sohn noch viel ilter sein muff.®® Wenn es irgendwelche
Anlisse fiir die Schépfung gibe, dann miifiten sie ilter sein als der Sohn, und
das ist fiir Ephrim undenkbar. Daher lafit Ephrim keinen anderen ,Grund®
fiir die Zeugung des Sohnes gelten als die tiefe und unerforschliche Liebe des
Vaters.®” In Abgrenzung zum Arianismus und bardaisanscher Elementenspe-
kulation entwickelt Ephrim seine Vorstellung von der Schopfertitigkeit
Christi:

+(Zu) klein ist das Geschopf (a. Knecht), dafl es schife
zusammen mit dem Schopfer die Schopfung.

Es gibt kein anderes Wesen (itya),

das ithm wie ein Partner (Sautapa) wire.

Der Knecht scheidet aus und der Gefahrte,

bestehen bleibt der eingeborene Sohn,

der weder wie ein Knecht Befehl erhilt

noch wie ein Gefihrte ebenbiirtig ist ...

Uber beide ist er erhaben:

Er ist nicht Knecht (a. Geschopf), da er Gezeugter ist,
und auch nicht Gefihrte, da er Erstgeborener ist.“®

& Adams Empfangnis geschicht men g°dim, damit ist also noch keine Gleichewig-
keit mit dem Vater ausgesprochen (vgl. auch: OdSal 41,14). Die Schopfertitigkeit
Christi wird bei Aphrahat nirgends behauptet. Die einzige Belegstelle in PS I 788,6 ist
als Vokalisationsfehler zu betrachten (statt bare/ creans ist bra/ filins zu lesen).

65 Vgl.: HAF VI 1; Gott kann zeugen, und dies bedeutet fiir ihn keinen Mangel (HdF
XLV 7) und keinen Schaden (HdF XLVI 3).

66 Bei Aphrahat sind die Grenzen zwischen Urmensch und Christus flieflend;
Ephrim betont hingegen, da Christus als Erléser Adams auch sein Schépfer ist (HdF
V1 7).

67 Die Zeugung des Sohnes, sein ,Anfang®, ist unerforschlich (HdF XLVII 4).

68 HJF VI 11f.: Beck 28,14—29,7. Der syr. Konsonantenbestand b’ laflt sich als
‘bada (Werk, Geschopf) oder als ‘abda (Knecht) lesen.

Zwschr.f.K.G. 1/90 :
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Uniiberhérbar ist die Polemik gegen den Arianismus: Christus ist Sohn,
Gezeugter und nicht Gottes vornehmstes Geschépf, das dann selbst wie-
derum schépferisch titig wird. Aber auch die polytheistische Vorstellung
von mitschopferischen Archonten und konkurrierenden Wesen weist
Ephrim zurick, ein Gedanke, den er mit spiten jiidischen Vorstellungen
teilt.®” Ephrim belifit es aber bei der blofien Abwehr des Arianismus und der
bardaisanschen Elementenspekulation, ohne darauf niher einzugehen, wie
die Schopfertitigkeit Christi sich zu der seines Vaters verhilt. Fiir ihn steht
fest, dafl Christus nicht Knecht oder Geschépf ist, sondern ganz auf der Seite
Gottes, des Schopfers, steht. Daraus folgt fiir Ephrim auch, dafl Christus
liber Zeit und Anfang erhaben ist:7°

»Der Gezeugte: er war* mit dem Vater vor allem

und ibersteigt alle Zeiten,* denn in ihm wurden die Zeiten erschaffen.
Und er geht den Zahlen voran,* den Zeitriumen und Festzeiten.
Unerforschlich ist das Wie* und unfafibar das Wann

und undiskutierbar das Warum,* unermefllich das ,Wie grof er ist’,
unertastbar das ,Wo er ist".* Lobpreis seinem Erzeuger!“’!

In Anlehnung an Joh1,1 nennt Ephrim Christus ,Wort und Gott, dessen
Wie unerforschbar ist“ (HdF XXXIII 1), und ,Gott, der bei Gott ist* (HdF
XXXV 7). Dieses gottliche Wort des Schépfers, das Christus ist, kann vom
Menschen nur durch Schweigen angemessen verehrt werden (LVII 10). Einen

schwachen Reflex der Diskussion um das inneseiende und nach auflen tre-
tende Wort’? bietet HdF LII:

»Sprich: Der Mensch,* sein Werk ist auflerhalb von ihm,

seine Stimme ist in seinem Innern.* Sprich: Gott

schafft, und nicht aus sich,* denn sein Wort ist sein Gezeugter,

nicht Wort einer Stimme,* jenes Wort, das fihig ist,

von allem zu kiinden,* jenes Wort, das unméglich

von unserem Wort ausgesagt werden kann.* Preis deiner Verborgenheit!“7

Diese nicht ganz leicht verstindliche Stelle bietet einen Vergleich zwischen
menschlichem und gottlichem Wort. Beim Menschen ist der Laut oder die
Stimme im Innern anzusiedeln, sein Werk ist die nach auflen gekehrte Seite.

% Das Mittelhebr. kennt in Anlehnung an das arab. %7k (Beigesellung) den Aus-
druck Sittuph fir Polytheismus (vgl.: Even-Schoschan, Hamilon hihada$ IV, Jerusalem
1986, 1424ﬁ}. Es ist begriffsgeschichtlich interessant, dafl schon bei Ephrim die Wurzel
§—t-7g diesen negativen Klang hat.

Die Schépfung kennt Zeit und Anfang, Gottes Denken ist dariiber erhaben (HdF
XXVI 2). Zur Schopfertitigkeit des Sohnes siehe auch: HAF LXXVII 8 mit LXVI 2.

71 HdF L 1: Beck 156,10—15.

72 M. Miihl, Der héyog &v8uddetoc und moogooinde von der ilteren Stoa bis zur
Synode von Sirmium 351, in: ABG 7 (1962) 7—56; zu diesem Problem bei Ephrim vgl. :
E. Beck, Ephrim des Syrers Psychologie und Erkenntnislehre, Louvain 1980, 42—45.
HdF IV 12 handelt aber nicht vom #ufferen und inneren Logos Gottes, sondern des
Menschen, der Christus nicht auszusprechen vermag.

73 HAE LII: Beck 162,3—8. Zur theologischen Deutung siehe: Beck, Theologie,
50f.; ders., Der syrische Diatessaronkommentar, 9.
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Gott wirkt schopferisch nach auflen, nicht aus sich, sondern durch sein
Wort, das sein Gezeugter ist. Es ist aber nicht Wort einer Stimme, das wieder
verhallt und hinter seinem Sprecher zuriickbleibt, sondern ein machtvolles
Wort, das uneingeschrinkt alles verkiindet. Darin liegt auch eine antiariani-
sche Spitze, denn ein Logos, der nur unvollkommene Gotteserkenntnis
besitzt, kann den Menschen nicht ,von allem“ Kunde geben. Hier denkt
Ephrim konsequent offenbarungstheologisch, Christus ist Wort und
Stimme, in dem Gott definitiv sein Schweigen durchbricht und sich ganz aus-
spricht, wie er an anderer Stelle im Epiphaniehymnus (Nat III 3) sagt.
Eine eingehendere Auseinandersetzung mit der traditionellen Logoslehre
findet sich auch zu Beginn des Diatessaronkommentars, der mit Johl
begann.”* Das Wort existiert ,von Anfang an®,” ist Gefihrte seines Erzeu-
gers und existiert, noch bevor es ausgesprochen wurde (EC I 2). Dies wird
am Beispiel des Zacharias illustriert, der das Wort nicht aussprechen, wohl
aber schreiben konnte (Lk1,63). Offensichtlich soll damit gesagt werden,
daf das Aussprechen dem Wort nichts Neues hinzufigt.”® Dafl hier eindeutig
der arianische Subordinatianismus getroffen werden soll, geht aus dem Fol-
genden hervor. Das Wort selbst, so der Kommentar, steht nimlich jenseits
von Zeit und Anfang, es hat also seine ,Zeit“, noch ehe die Zeit geworden ist
(EC I 4). Hinter dieser Formulierung steht das arianische fv sote éte odx v,
gegen das Ephrim auch noch an anderer Stelle polemisiert (HdF XL 1).”
Befremdend mutet jedoch die vom Kommentar gebotene Widerlegung dieses
Satzes an: Da der Sprecher des Wortes ewig ist, und dieses ihm gleicht, ist es
selbst auch ewig und iiber die Zeit erhaben (EC I 4). Fiir diese Anschauung
des Kommentars lifit sich aus den iibrigen Werken Ephrims keine Parallele
beibringen.”® Eine antiarianische Spitze besteht ferner in der Aussage, dafl die

74 Bis 1963 war dieser Kommentar nur in der arm. Ubers. zuginglich (L. Leloir,
Saint Ephrem, Commentaire de évangile concordant [= CSCO.SA 1/2], Louvain
1953). 1963 wurden dann von L. Leloir die syrischen Fragmente des Kommentars in
den Chester Beatty Monographs 8 (Dublin) herausgegeben. Da der syr. Text nur frag-
mentarisch iiberliefert ist, iommc der arm. Ubers. nach wie vor noch grofie Bedeutung
zu,
75 Lesart A i skzbang (a principio), vgl.: H. Jensen, Altarmenische Grammatik, Hei-
delberg 1959, §346. A ist sicherlich die urspriinglichere; sie entspricht dem syr. men
résit, fas bei Aphrahat bezeugt ist (PS I 20,14f.).

76 Becks Interpretation von in eo und extra eum basiert auf der Lesart B, wihrend es
sich in A auf opus bezieht, also die Problematik von inneseiendem und nach auffen tre-
tendem Wort nicht angezielt ist.

77 Zum fv mwote e odn fv vgl.: Lorenz, Arius judaizans, 38f.

78 So Beck, Diatessaronkommentar, 13f. Ob man Ephrim deswegen den ganzen
Kommentar absprechen mufi, sei dahingestellt. Schliefilich mufl Beck auch eine ganze
Reihe Ubereinstimmungen in wichtigen Begriffen konstatieren (vgl.: Ders., a.2.0., 31).
Der Kern des Kommentars mag aug Ephram zuriickgehen, was redaktionelle Zutaten
und Uberarbeitungen von Schiilern nicht ausschlieft. Nach R. Duval, La littérature
syriaque, 64.335, besal Ephrim einen Schiiler namens Mar Abba, der sich ebenfalls wie
sein Lehrer mit exegetiscﬁen Fragen beschiftigte.
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Natur des Wortes gezeugt sei.”” Der Arianer hingegen betont, das Seiende
kénne nicht gezeugt werden (EC I 2). Das syrische Wort fiir das Seiende
(medem d-"itaw(h)i) leitet sich von “itya her und entspricht der arianischen
ovoia des Vaters und ihrer Agennesie.®® Der syrische Diatessaronkommentar
bekimpft allerdings den Arianismus nicht im Rahmen einer theologischen
Diskussion, bei der die Spannung zwischen ,Sein“ und ,Zeugung® durch
begriffliche Distinktion gelést wiirde, sondern er begniigt sich damit, die
Antinomie als schriftgemiff darzustellen. Mit dem Hinweis auf Joh 1,1.18
sagt er, daft der Sohn einerseits existiere, andererseits geboren sei (EC I 2).
Auf eine weitere Begriindung wird verzichtet. Die Frontstellung gegen den
arianischen Subordinatianismus fithrt beim syrischen Diatessaronkommentar
auch dazu, daff die bei Aphrahat und in den Thomasakten bezeugte Bezeich-
nung Christi als ,Stimme Gottes® abgelehnt wird, da der von der Stimme
gezeugte Laut (gala = vox) keine anfangslose Existenz besitzt und nach einer
gewissen Zeit verklingt.®! Ein solches Bild ist daher ungeeignet, die natur-
hafte Ahnlichkeit im Verhiltnis Vater-Sohn darzustellen, eine Ahnlichkeit,
die wesentlich auf der Abstammung durch Zeugung beruht. Gerade mit dem
Hinweis auf die Zeugung will der Kommentar die dem Bild von Stimme und
Laut anhaftende Unterordnung des Logos unter den Vater ausschlieflen.

4. Christuserkenntnis in Namen und Symbolen

Wenn der frithe Syrer auf die Gestalt Christi zu sprechen kommt, bedient er
sich einer Fiille von Bildern und Namen.®? So zeichnen sich die Oden
Salomos durch ihre reiche Christuspridikation aus,®® ebenso auch die
Thomasakten.?* Fiir die Thomasakten ist Jesus Gott und géttlichen Ur-

72 EC I 2. Dies ist eindeutig auch die Aussage der arm. Ubersetzung (Leloir 3,9f.)
und wohl auch des syr. Originals (gegen Beck, Diatessaronkommentar 5). Dafl das
mask. kyana ein fem. Pridikatsnomen hat, ist sicherlich ungewo6hnlich. Doch scheint in
diesem Fall der Kasus des Pridikatsnomens nicht vom Subjekt, sondern vom Genitivat-
tribut melta (f) abzuhidngen, wenn man nicht schlicht eine Nachlissigkeit des Schreibers
annehmen will (vgl.: Nolkeke, Syrische Grammatik, §142). Becks Vorschlag stofc auf
uniiberwindliche grammatikalisc{e Hindernisse und kommt nicht ohne grofie Ergiin-
zungen aus.

80 Vel. dazu: Lorenz, Arius judaizans, 38f.

81 Vgl dazu: EC 3; PS I 392,6.8; ActThom 10; 34; 48.

82 Zum Problem siehe: [. Hausherr, Noms du Christ et voies d’oraison (= OrChrAn
157), Rom 1960; R. Murray, Symbols of Church and Kingdom, Cambridge 1975,
159—204.

83 Vgl. dazu die Wortstatistik von: R. Terzoli, Repertorio dei nomi divini nelle Odi
di Salomone, in: VetChr 11 (1974) 125—140.

84 Christus ist Wegbereiter, Anfiihrer, Begleiter, Arzt, Heiland, Erléser, Lebendig-
macher, Licht, Leben, Pflanzer, Ernihrer der Gliubigen, ihr Guter Hirt, Sprudel und
Quell, Hafen und Ruhe, vgl.: ActThom 10; 39; 47f.; 143; 157.
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sprungs.®® Die Unaussprechlichkeit und Unauslotbarkeit seiner Gottheit, die
in der Wesenseinheit mit dem Vater griindet, wird durch die Ankleidung des
Leibes auf den Menschen hin durchbrochen, und der Namenlose wird nun
mit Namen genannt und damit fiir den Gliaubigen ansprechbar:

»Jesus, der du im Vater bist und der Vater in dir. Eins seid ihr in der Kraft und im
Willen, in Herrlichkeit und in Wesenheit. Um unsretwillen bist du mit Namen
genannt worden, bist der Sohn und hast einen Leib angezogen. “%

Auch Aphrahat teilt die frihsyrische Hochschitzung des Namens und der
Bilder. Er polemisiert gegen die gnostische Vorstellung des Valentinian, der
eine Namensnennung des ,vollkommenen Gottes“ fiir vollig unméglich
hilt.¥” Nach Ansicht von 1. Ortiz de Urbina besteht ein fundamentaler
Unterschied zwischen Aphrahat und den platonisch beeinflufiten Griechen
eben darin, dafl fiir den Syrer Gott nicht der Namenlose, sondern der Viel-
namige ist.88 Zwar weif§ auch Aphrahat sehr wohl um die Grenzen mensch-
licher Namen und Bilder bei der rechten Gotteserkenntnis, dennoch ist
menschliche Symbolrede von Gott sinnvoll, da dieser die Gemeinschaft mit
den Menschen sucht und ihren Namen und Bildern einwohnt.*” Doch nicht
nur in der Theologie im allgemeinen, sondern auch in Aphrahats Christo-
logie im besonderen dominiert die Namen- und Bildersprache:

,Fiir uns jedenfalls steht fest, dafl Jesus, unser Herr, Gott ist, Sohn Gottes, Kénig,
Konigssohn, Licht vom Licht, Sohn, Ratgeber, Wegfiithrer und Weg, Erloser,
Hirte, Sammler, Tor, Perle und Leuchte. Mit vielen Namen ist er bezeichnet
worden. “%°

Eine Differenzierung zwischen Namen, die auf das Wesen Christi zielen,
und solchen, die eine thm verlichene Wiirde oder Hoheit bezeichnen, nimmt
Aphrahat nicht vor.

Bei Ephrim entfaltet die frithsyrische Namens- und Bildtheologie ihren
ganzen Reichtum.®! Fiir den trinitarischen Zusammenhang ist das Verhaltnis
des Namens zum Benannten von Bedeutung:

»Bekenne, daff Vater und Sohn existieren (%it)*
in Wahrheit wie auch in den Namen.
Die Wurzel des Namens ist das Ding (an sich)/die Person (gnoma),*

8 Vel.: ActThom 25f.; 123,

8 ActThom 40: Wright 216,20 und 217,3. “ituta (= otoio) im syr. Text mufl nicht
notwendig als nachnizinische Interpolation angesehen werden, da die Gottheit des
Erlésers fiir die Erlosungskonzeption der Thomasakten unverzichtbar ist.

87 Vgl.: Dem. III 3: PS I 1116,10£.

88 1, Ortiz de Urbina, Die Gottheit Christi bei Afrahat, Rom 1933,65. Belege zu den
Platonikern auf den Seiten 52—59. Auch Arius scheint dieser Tradition zu folgen, vgl.:
Ei)renz, Arius judaizans, 45, Nach Athan., syn. 15, ist Gott fiir den Sohn deenrog,
&hextog.

89 Zu diesem Problem vgl. Aphrahats Ausfithrungen in Dem. XXIII 59.

% Dem. XVII 2: PS I 788,3—9, Vgl. auch: Dem. XVII 11.

91 Vgl. dazu die Statistik bei: Murray; Symbols, 348 ff. Hier kann nur auf die anti-
arianiscien Auferungen Ephrims eingegangen werden.
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an thn sind die Namen gebunden.
Denn wer sollte einen Namen beilegen™®
einem Etwas, dessen Selbst nicht existiert2“¥

+Du hast gehért: Vater, Sohn und Geist;*
mit den Namen eigne die Personen an!
Nicht (nur) vereinte Namen sind sie,®

in Wahrheit sind die drei vereint.

Wenn du nur thre Namen bekennst,*
nicht aber ihre Personen bekennst,

bist du dem Namen nach ein Anbeter geworden,*
in der Tat aber ein Leugner.

Wo etwas nicht im realen Ding existiert,*
ist ein leerer Name in die Mitte gestellt;
bei etwas, dessen Selbst nicht existiert,™*
ist auch die Bezeichnung nichtig. “®

Theologisch bedeutsam ist hier die Einfilhrung des Wortes gnoma. Aus
diesem Zitat ist zu ersehen, daf grnoma bei Ephrim ein real existierendes
Ding bzw. eine Person meint, die im Namen zum Ausdruck gebracht wird.
Dafl Ephrim nicht deutlich zwischen Sache und Person unterscheidet, mag
seinem geringen Abstraktionsvermégen zuzuschreiben sein, wie bereits oben
am ’itya-Begriff gezeigt werden konnte, der sowohl die abstrakte géttliche
Wesenheit als auch die konkrete Person des alttestamentlichen Gottes meint.
Wichtig fiir den theologischen Zusammenhang ist der Umstand, dafl zwi-
schen dem Namen und dem Ausgesagten eine enge Beziehung besteht, der
Name also kein leerer Name ist, sondern iiber eine inhaltliche Fillung ver-
fiigt. Die Einfithrung des gnoma-Begriffes in den trinitarischen Kontext”
bewahrt Ephrim vor den Gefahren des Sabellianismus, der nach Epiph.,
haer. LXII 1,3 auch in Mesopotamien verbreitet war und nur eine nominelle,
keine personale Differenzierung in Gott gelten lassen will.” Daf sich gnoma
auf das transzendente, dem Menschen unzugingliche Selbst der gottlichen
Personen bezieht, $ma (Name) hingegen auf die Anrufbarkeit Gottes in der
Welt, geht aus einer anderen Stelle hervor:

»Vater, Sohn und Heiliger Geist,*

in thren Namen werden sie erfafit.
Sinne nicht nach iiber ihre Personen,*
meditiere iiber ihre Namen!

92 SdF II 583—588: Beck 20,2—4.

93 SdF IV 45—56: Beck 33,7—12.

94 Neben Ephriam sei hier noch auf das um 400 redigierte Martyrium des Simeon bar
Sabba‘e hingewiesen: ,Herr, Herr, Wesen, das nur durch sich selbst existiert, wir
bekennen die Natur deiner Wesenheit und die Trennung der Personen (grome) deiner
Dreifaltigkeit (Narr 93: PS II 950,10—13). Im 4. Jh. ist Ephrim der erste Zeuge fiir
eirllaen trilinitarisch geprigten gnoma-Begriff, da Aphrahat gnoma noch ganz untechnisch
gebraucht.

95 Anders als in den sabellianischen dvopasior kommen in den Namen bei Ephrim
reale Personenunterschiede zum Ausdruck, vgl.: SAF I 605—616.621f.635—638.
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Wenn du die Person erforschst, wirst du verloren gehen,*
wenn du an den Namen glaubst, wirst du leben . ..

Die Namen seien dir Grenzen,™®

bei den Namen halte die Fragen zuriick!

Du hast die Namen und die Wahrheit gehore.®

Wende dich den Geboten zu!“%

Gewifs besteht hier eine Spannung zu SAF IV 46, wo der Glaubige aufgefor-
dert wird, durch die Namen die Personen sich anzueignen.” Doch besteht
diese Spannung in der Natur der Sache. Einerseits ist Ephrim darum bemtiht,
die gdttlichen Personen als Wurzelgrund fiir die Namen erscheinen zu lassen
und damit auch ihre Anrufbarkeit sicherzustellen, andererseits verbietet die
Transzendenz der gottlichen Personen eine platte Identifizierung, die Person
und Namen ineinssetzt und damit das Mysterium Gottes in der Verfiigbar-
keit durch menschlichen Zugriff aufgehen 1ift. Es geht also mit anderen
Worten um Einheit und bleibende Unterschiedenheit von heilsokonomischer
und immanenter Trinitit, die Ephrim mit dem Begriffspaar §ma/gnoma zur
Sprache bringt. Dabei leistet Ephrim theologisch ein Doppeltes: Die blei-
bende Differenz zwischen Personen und Namen sichert die Transzendenz
Gottes gegeniiber Welt und Geschichte, ihre dauerhafte Verbindung hin-
gegen die Mglichkeit von Offenbarung und Anrufung des einen und dreifal-
tigen Gottes in der Heilsgeschichte.

Fiir Ephrims Namenstheologie ist ferner zu beachten, dafl er, anders als
Aphrahat, das Wesen oder die Eigentiimlichkeiten Gottes umschreibende
Namen kennt und solche, die Gott gnadenhalber den Menschen verleiht.”
Wenn Ephrim sagt, da Schopfer und Geschopf sich nicht im Namen ver-
gleichen kénnen, dann sind sie nicht nur nominell, sondern auch substantiell
geschieden (HAF V 6), d.h., hier zielt der Name nicht auf eine konkrete
Person, sondern eine abstrakte Eigentiimlichkeit.”” Der Name ,Sohn*,

9% S4F IV 129—142: Beck 35,1—8. Die Namen garantieren die Nahe Gottes (SdF II
673£.). Zum Unterschied zwischen Namen und géttlichen Personen (kyane) vgl. auch:
HdF LIX 5.

97 Darauf hat Beck, Reden, 10, aufmerksam gemacht.

98 Vgl. dazu: HdF V 6f. Der Sohn hingegen ist dem Vater auch im Namen der gott-
lichen Herrlichkeit nahe verwandt (HdF V 14); vgl. auch: HdF XXIX 1.3. Zum Unter-
schied von wahren und entlichenen Namen siehe: HdF XLIV 2; XLVI 12; LII 1-3;
LXI 7—10; LXIII 6—11. Auch Aphrahat, Dem. XVII 3, kennt die Privilegierung des
Menschen durch géttliche Namensverleihung. Doch kann man bei ihm nicht aut eine
,uneigentliche Anwendung des Namens ,Gott* auf Jesus Christus“ schlieflen (so
Lorenz, Arius judaizans, 154), da auch Aphrahats Namen eine reale Qualitit meinen,
da ,Gott ist, der Gott genannt wird“ (Dem. XVII 2). Anders als Aphrahat, scheint
Ephriam durch die arianische Kontroverse stirker auf die Wesensbeschreibung des
Nap(-inens zu achten und den Gedanken der Privilegierung in der Christologie zu ver-
meiden.

99 Es gehort zu den Eigentimlichkeiten des frithsyrischen Denkens, dafl bei Wortern
wie ’itya, kyina, gnoma, $ma Abstraktum und Konkretum nicht auseinanderzuhalten
sind, vgl.: HdF XXXVI 13.
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»Sohn Gottes® fiir Christus ist eine Wesensbezeichnung, kein blofles gottli-
ches Privileg:

»Und wie das Geschépf — Geschopf ist ohne Widerrede,* im Namen und in Wahr-
heit, — so ist es eine Forderung der Gerechtigkeit,” dafl nun ebenso der Sohn —
Sohn ist, wobei er Sohn ist* im Namen und in Wahrheit ... Da (Gotterséhne)
benannt wurden* die Menschen aus Gnade (Gen6,1ff.), — haben sie ihre Seins-
weisen nicht® durch die Bezeichnung verloren. — In die genauen Namen* der
Menschheit bleiben sie gekleidet, — und ihr Name ist ihnen Probe.* Wenn aber der
Sohn Knecht wire, — dann wire er als unser Genosse erfunden worden.* Und
wenn der Sohn Herr ist, — dann ist er in Wahrheit unser Gott. “!%°

Unter der Primisse, daff Name und Sache in Ubereinstimmung stehen, leitet
Ephrim schon aus dem Sohnestitel Christi seine Ungeschopflichkeit und
damit seine Gottheit ab. Da die Namen ,,Sohn“ und ,,Geschépf* nicht aus-
tauschbar sind, tadelt Ephrim die Arianer wegen ihrer Begriffsverwirrung,
daf} sie aus dem Sohn ein Geschépf machen.'®! Wenn nun jeder Name einen
Wurzelgrund hat (HdF LXII 5), dann wird selbstverstindlich, warum
Ephrim die nizdnische Formel ,,wahrer Gott vom wahren Gott* gegentiber
dem Arianismus erst gar nicht zu bemiihen braucht. Schon aus der Bezeich-
nung Christi als Sohn Gottes geht unmifiverstindlich sein Gezeugtsein und
damit auch seine Ungeschaffenheit hervor. In dieser Hochschitzung des
Namens unterscheidet sich Ephrim grundlegend von Arius.!% Daf§ syrisch
§ma sowohl die abstrakte Gottheit als auch die konkrete gottliche Person
bezeichnen kann, geht aus der folgenden, ebenfalls gegen Arius gerichteten
Stelle hervor:

»Irenne die Namen®* des Vater und des Sohnes

und setze sie wiederum gleich;* denn der Vater ist Gott

und der Sohn ist Gott.

Gott ist nimlich* der Name des Vaters

und Gott wiederum* der Name des Sohnes,

wie geschrieben steht.

Getrennt ist er nimlich durch den Namen,* weil er Sohn ist,
und gleich ist er durch den Namen,* da auch er Gott ist.
Lob seinem Namen!“1%

100 HdF LXII 6.9: Beck 192,23—193,18.

101 Vol, dazu HAF XXXVI 6f.: ,Den Sohn des Schépfers, durch den wir geschaffen
sind, haben die Geschépfe verleumdet mit ihren Namen ... Nennt nicht den Namen
des Sohnes mit dem Namen der Geschopfe® (Beck 118,25—119,6). Vgl. auch: HdF LX
8. In CNis XVII 16f. weist Ephrim darauf hin, dafl der Mensch Bruder eines Knechtes
wire, wenn Christus blofles Geschopf wire.

102 Vol. dazu: Lorenz, Arius judaizans, 81—85, hier: 85. Die Epinoiai der zweiten
Hypostase des Arius sind ,also von Gott her gesehen blofle Namen®. Ein solches
Namensverstindnis ist Ephrim fremd. Die Namen sind glaubwiirdige Zeugen, die uns
dariiber belehren, daff der Sohn nicht Knecht/Geschopf sein kann (HdF LI 12).

103 HdF LXXVII 7—9: Beck 233,4—12.
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Fin weiterer Aspekt der ephrimschen Namenschristologie ist der soteriolo-
gische. Gegeniiber dem gnoma-Begriff, der auf das Wesen einer Person zielt,
meint $ma die duflere Seite Gottes, unter der er dem Menschen anrufbar
wird. Dies kommt besonders im Taufglauben zum Ausdruck,'® der auch fiir
Ephrim zum Hauptargument in der arianischen Auseinandersetzung wird.
Eine Taufe auf geborgte und unechte Namen kann es nicht geben, dann wire
sie ungiiltig. 1% Die rechte Taufe auf den dreifaltigen Gott ist fiir Ephrim zum
Heile absolut notwendig: Die Ungetauften, die nur auf einen Namen
Getauften und die Hiretiker gelten ihm als verlorene Schafe.!® Auch die
Juden kénnen, obgleich sie die Namen Gottes rezitieren, nicht gerettet
werden, da sie den einen Namen Jesu verwarfen und die Taufe auf den drei-
faltigen Gott ablehnen (HdF XLIV 4). Ephrims Namenschristologie ist im
Ansatz antirationalistisch, denn seinem liturgisch-praktischen Bediirfnis
geniigt es vollauf, daf} der eine Gott in Namen offenbar und anrufbar wird,
ohne daff dabei die Naturen der gottlichen Personen zum Gegenstand
menschlicher Forschung wiirden. Die Namen und Bezeichnungen Gottes
bzw. Christi sind nur zur Errettung der Menschheit, nicht aber zur Unter-
suchung gegeben (HdF LIX 61.).

Die Dreiheit der gottlichen Namen Vater, Sohn und Geist sieht Ephrim
auch in einer Reihe von Bildern aus der Schépfung bestatigt (HdF XL 8). Fiir
seine Bildtheologie gilt allgemein der Grundsatz, dafl Bild und Form zwar
nicht leer sind von der gottlichen Majestit, andererseits aber auch nicht mit
der Gottheit selbst identifiziert werden diirfen.'”” Im antiarianischen Kontext
ist das Bild von Sonne/Feuer, Licht und Wirme wohl das bedeutendste, da
es Ephrims ganze Trinititslehre enthilt.'®

Im Unterschied zu den zeitgendssischen Griechen erscheint dieses Bild bei
Ephrim thematisch sehr breit ausgefiihrt. Dies hingt mit Ephrims Psycho-
logie und Erkenntnislehre zusammen, der ein rein begriffliches Denken
fremd ist und die weder die Titigkeiten des ,sentire“ und ,intellegere“ noch
die Objekte der aiodmtd und vontd scharf auseinanderhile.’® Das Bild der

104 Vol : HAF X1I 4—6; XXIIT 13f.; XXVIIT 12; LXXVII20; L1 7£.12; LXVII 10.

105 Vgl,: HAF XXII 6f.; die Namen sind in die Gliubigen eingezeichnet (HdF
XLVIII 1). HAF LXIII 1 bietet ein Beispiel aus dem alltiglichen Leben. Bei Testa-
menten und Schuldbriefen wird immer der wahre Name angegeben. Auch die Taufe hat
auf den wahren Namen zu erfolgen.

106 Vg|.: HAF XIII 6. Eine Taufe nur auf den Namen Jesu (vgl.: Apg 8,12) ist fir
Ephria‘m ungiiltig. Nach can. 19 des Konzils von Nizda war die Taufe der Paulianer
ungultig.

7 Vgl.: HAF XXVI 13. Gott erniedrigt sich in den Bildern (HdF XXX 5). Um des
Heiles willen stellt sich das géttliche Wesen im Bilde dar (HdF V 13). Die unsichtbare
Wesenheit bildet sich in sichtbaren Dingen ab (HdF XXXI 3f.). Das Bild sagt eine Ahn-
lichkeit mit gréflerer Unahnlichkeit aus (HdF XLII 13; XLIII 10).

108 Dy diese schon Thema einer umfangreichen Studie war (E. Beck, Ephrims Tri-
nititslehre im Bild von Sonne/Feuer, Licht und Wirme [= CSCO 425], Louvain 1981),
sollen hier nur die wichtigsten Ergebnisse resiimiert werden.

19 Vol dazu: E. Beck, Ephrims des Syrers Psychologie und Erkenntnislehre,
Gl
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Sonne ist Ephrim Gleichnis fiir Einheit und Verschiedenheit der gottlichen
Trinitat; im Hinblick auf das #jv mote 8t odx v der Arianer sagt Ephrim:

»Der aufstrahlende Glanz (Lk 1,78 denha) der Sonne namlich*

ist nicht jlinger als sie,

und er hat keine Zeit,* da er nicht ist.

Thr Licht (nubra) als Zweiter® und ihre Warme (hwmma) als Dricter
bleiben nicht hinter ihr zuriick,* sind ihr aber auch nicht gleich. “!!°

Damit hat Ephrim seine Bildtheologie sowohl gegen den arianischen Subor-
dinatianismus als auch gegen den Sabellianismus, der die Unterschiede der
gottlichen Personen verwischt, abgegrenzt. Der Vater wird ins Bild der
Sonne gefafit, der Sohn gilt als ,,aufstrahlender Glanz“!!! und Licht. Dem HI.
Geist ist die Wirme zugeordnet, ein Gedanke, fir den es bei den Griechen
keine Parallele gibt.!!? Die Verwendung des syrischen denha fiir den Sohn
und der Wirme (humma) tir den Hl. Geist impliziert zugleich den soterio-
logischen Aspekt von Epiphanie und Pfingsten (HdF LXXIV), den Ephrim
bei aller Betonung der Gleichzeitigkeit der gottlichen Personen nicht aus den
Augen verliert. Immanente Trinititslehre und heils6konomische Betrachtung
lassen sich bei Ephrim nicht auseinanderdividieren. Neben dem Bild von
Feuer und Licht!"? verwendet Ephrim noch das Bild von Wurzel und Frucht,
um die Relation Vater-Sohn zu versinnbildlichen. Auch hier dominiert der
soteriologische Aspekt: Das verborgene géttliche Wesen (itya) ist durch die
Frucht fiir den Glaubigen ,,geniefibar® geworden, denn im Sohn teilt sich die
Siifle des gottlichen Vaters mit.!'* Die Verborgenheit des Vaters kann in der
eucharistischen Frucht des Sohnes verkostet werden, so dafl das einende
Band der Liebe Vater, Sohn und Glaubige gleichermaflen verbindet (SdF II
29-32). Aus der organischen Verbindung von vollkommener Wurzel und
Frucht schliefit Ephrim auch auf die Vollkommenheit des Sohnes:

,Gar vollkommen ist die Wurzel,* vollkommen ihre Frucht wie sie.

Die Geschmicke, welche im Baum sind,* sind vor seiner Frucht nicht verborgen.
Der nicht umgrenzbaren Wurzel* Geschmicke wohnen in ihrem Sprofi.
Wenn schon (irdische) Wurzeln nicht verbergen*

110 HdF XL 1: Beck 130,10—15. Vgl. auch: HdF LXXIII 1.

1L Syr. denba ist wohl Lk 1,78 entnommen und umfafit nach Payne-Smith, Dictio-
nary, 95b, die Bedeutungen: the rising of sun or stars, sunrise, dayspring; brightness,
light; the shining forth or manifestation.

12 Zum HI. Geist als Wirme vgl.: HdF LXXIV. Die einzige Parallele, die E. Beck,
Ephrams Trinititslehre, 4, bietet, bezieht sich auf die Sabellianer; doch davon setzt sich
Ephrim nachdriicklich ab. Eine spite Parallele zu Ephrdm findet sich im “angasa *amin
(porta fidei), einer ath. Apologie des Christentums gegen den Islam aus den Jahren
1532/33. Der Athiopier verwendet das gleiche Bild wie Ephrim: dabay (sol), berbana
dabay (lumen solis), harura dabay {arjor solis): E.J. van Douzel 228,13f. Die Wir-
kungsgeschichte der syr. Literatur im Orient ist allerdings noch ein offenes Kapitel.

13 Vel.: HAF XXXVI 12; XLII 5; LXV 10; der Strahl aus der Gottheit (= Christus)
umfaflt alles menschliche Begreifen (HdF LXXI 20).

114 Vel.: HAF XLII 8; SdF II 14—28.
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ihre Schitze vor ithren Friichten,
wie sollte (Gottes) gepriesene Wurzel*
ihren Reichtum vor ihrer Frucht verbergen?“!*®

Auch in diesem Bild bekimpft Ephrim den Subordinatianismus der Arianer,
ohne die Verschiedenheit der Personen von Vater und Sohn preiszugeben.
Wurzel und Frucht sind verschieden, doch wiederum geeint durch die ihnen
gemeinsame Qualitit der ,Geschmicke®. Auch hier zeigt sich Ephrims sote-
riologischer Ansatz: Nur wenn der Vater den vollen Geschmack seiner Gott-
heit an den Sohn weitergegeben hat, kann dieser ihn wiederum den Gliu-
bigen zur Verkostung weiterreichen (SAF II 19f.). Ephrim ist nun sehr
darum bemiiht, den Subordinatianismusverdacht dieses Bildes auszurdumen.
An anderer Stelle betont er, daf der ganze Adel der Wurzel ebenso auch auf
die Frucht iibergegangen sei, so daf§ die Frucht als untriigliches Merkmal des
Baumes angesehen werden muf}.!!® Es geht Ephrim also darum, die Verbin-
dung Vater-Sohn méglichst eng als eine naturhafte, organische zu fassen,
nicht als eine blof duflerliche und auf Adoption beruhende.

5. Das christologische Problem:
Gottheit und Menschheit in Christus

Der Arianismus warf nicht nur das theologische Problem des Verhiltnisses
Vater-Logos auf, sondern auch das christologische des Logos und seines Flei-
sches.!” Nach A. Grillmeier hat gerade auch die arianische Inkarnations-
lehre, die den Logos im Inkarnierten an die Stelle der menschlichen Seele
treten lifit und ihm die Affekte und Leiden der Seele zuschreiben muf}, zu
einer Herabstufung des Logos beigetragen.'!® Auch Ephrim'"? scheint das
Problem einer menschlichen Seele Christi zu kennen:

»Wer sollte sich nicht fiirchten?*
Denn obleich dein Erscheinen offenbar wurde
und deine menschliche Geburt,*

115 S4F II 5—14: Beck 8,5—9. Becks Ubers. fiir ‘egard mit ,Stamm* ist weder bei
Payne-Smith, Dictionary, 426a, noch bei Brockelmann, Lexicon 543b, bezeugt, sie
wird von ihm selbst auch in HdF XLI 6 nicht iibernommen. Gott ist vielmehr, um im
Bild zu bleiben, der absolut verborgene Wurzelgrund und das Urprinzip (‘eqgara =
radix, principinm) auch des Sohnes.

116 Vgl.: HAF LXI 5f.; LXXVI 1—6; fiir die bibl. Grundlage vgl.: Mt7,16—18.

117 Vgl, dazu: R. Lorenz, Die Christusseele im arianischen Streit. Nebst einigen
Bemerkungen zur Quellenkritik des Arius und zur Glaubwiirdigkeit des Athanasius,
in: ZKG 94 (1983) 1-51. 2

118 Vol : A. Grillmeier, Jesus der Christus, 374—385.

119 s kann hier nicht um eine vollstindige Erfassung der ephrimschen Inkarnations-
lehre gehen, sondern nur um die Darstellung der antiarianisclgen Aspekte. Zur Anthro-
pologie vgl.: E. Beck, besra (sarx) und pagra (soma) bei Ephrim dem Syrer, in: OrChr
70 (1986) 1—22.
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ist deine Geburt nicht zu erfassen,

welche die Disputierer (= Arianer) in die Irre fiihree.*

Da ist nimlich jemand, siche, der verkiindet,

du habest nur einen Leib (pagrd) angenommen.*

Da ist ein anderer hinwieder, siehe, der lehrt:

,Leib (pagra) und auch Seele (raphsz).”*

Andere irrten und wihnten:

,Einen himmlischen Kérper (gusma).*

Preis deiner Geburt! ... Und wenn (schon) deine Menschheit
die Menschen nicht begriffen haben,* wer verméchte dann zu geniigen
deiner gottlichen Geburt?* Preis deiner Geburt!“!?

Ephrim unterscheidet hier drei verschiedene Gruppen, die er allerdings nicht
namentlich auffithrt. Eine Gruppe verkiindet, Christus habe nur einen Leib
angenommen. Dahinter verbergen sich wohl die Arianer, die nach Epipha-
nius'?! lehrten, der Logos habe keine menschliche Seele angenommen. Dafl
hier sicherlich traditionelles Gut vorliegt, folgt nicht nur aus der einleitenden
Zitationsformel, sondern auch aus inhaltlichen Griinden, da der Semit unter
pagra kein dpuyov odpa versteht.'?? Die zweite Gruppe, auf die Ephrim zu
sprechen kommt, scheint wohl die der Apollinaristen zu sein, wobei dann
unter naphsa nur die animalische Seele ohne den voig im apollinaristischen
Sinne des oopo. Eupuyov zu verstehen wire.'?> Auch ein solches Verstindnis
ist fiir die semitische Anthropologie Ephrims héchst ungewéhnlich. Ephrim
verfiigt zwar iiber eine reiche Terminologie bei der Beschreibung menschli-
cher Verstandestatigkeit, doch kennt er keine rein immaterielle Seele, bei der
die Geistigkeit des Denkens von den Affekten und sinnlichen Wahrneh-
mungen abgehoben wiirde.!** Der dritte Hinweis auf den ,himmlischen
Leib® ist wohl auf die Markioniten zu beziehen, mit denen sich Ephrim auch
an anderer Stelle eingehend befat.'?® Die Bekimpfung des Apollinarismus
hingegen bleibt vollig auf HdF LI 3 beschrinkt. Die ganze Diskussion war
Ephrim wohl nur vom Hérensagen vertraut und aufgrund seiner eigenen
anthropologischen Primissen weitgehend unverstindlich und belanglos. Ent-
scheidend ist fiir Ephrim, dafl schon das leichtere Thema der Jungfrauenge-

120 HdF LI 3f.: Beck 158, 22—159,8.

121 Vel.: Epiph., pan. haer. 69,19; Eustath., De anima ady. Arian. fragm. (Spanneut
100,1—6); PsAthan. contra Apoll. I 15. Zum Verhiltnis Arius/Syllukianisten vgl.: A.
Grillmeier, a.a. O., 374ff,

122 Biir das griech. 060E in Joh1,14 liest der Syrer pagra. In HdF XVII 5 entspricht
pagra der Menschheit Christi. Der Leib Christi ist leidensfihig (HdF XIX 10), das
Sterben des Leibes schlieit auch die Aufgabe des Geistes ein (HdF LXIII 3). Personales
Ich und der Leib konnen auch parallel gefafit werden (CNis LXVI 20).

123 Vel. dazu: A. Grillmeier, a.a. O., 480—497.

124 Es gibt keine wesenhafte Trennung von Seele (naphsa) und Intellekt (reSyana),
vgl.: E. Beck, Ephrims Psychologie und Erkenntnislehre, 8—20.

125 Vgl.: A. v. Harnack, Markion, Leipzig 21924, 124 {.284*—87%; Ephrim, HdVirg
XXXVII 9; EC XXI 3.
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burt die theologischen Geister verwirrte, um wieviel mehr dann die ewige
Zeugung des Sohnes aus dem Vater.

Die arianische Kontroverse stellte auch die syrische Theologie vor die Auf-
gabe, das Verhiltnis von Gottheit und Menschheit in Christus niher zu
bestimmen. In HdF XXXV 3 beklagt sich Ephriam dariiber, die Disputierer
(= Arianer) hitten aus der Erniedrigung des Sohnes die Meinung gewonnen,
er sei blofl Geschépf.!2® Die arianische Belegstelle fiir die Geschopflichkeit
des Sohnes in Spr8,22 sucht Ephrim dadurch zu entkriften, dafl er sie nur im
Kontext der biblischen Sohnesaussagen, die die Mehrheit bilden, gelten
lassen will (HdF LIII). Dabei gewinnt er folgende christologische Grund-
regel:

,Von meiner Torheit* sollen sie in Kiirze horen,

dafl alle Kleinheit,* jene in den Schriften,

auf die Menschheit* unseres Erlosers sich bezieht.

Und wenn du es vermagst,* iiberschreite seine Menschheit

und stofle vor zu seiner Gottheit,* und du wirst finden, daf} iiber
dies alles er erhaben ist ...

Geh hin, flieg zu ihm* auf den Schwingen des Verstandes ...

Blick auf thn und blick auf seinen Vater* und schau, wie gleich er ist,
ganz und gar, seinem Erzeuger.“'¥

Ephrims Grundsatz, alle Aussagen tber Christi Niedrigkeit konsequent auf
die Menschheit zu beziehen, gibt ithm auch das Mittel in die Hand, den
anderen Schriftbeweis der Arianer (Mk 13,32) zu entkriften. Doch wird hier
zugleich das Problem der psychologischen Vermittlung in der Einheit von
Gottheit und Menschheit in Christus akut. Ephrim stellt zunéchst fest, dafl
die Frage nach der letzten Stunde, deren Kenntnis dem Sohn angeblich vor-
enthalten sei, von den Arianern ungebihrlich in den Vordergrund geriickt
worden sei. Aus der Wesensverwandtschaft des Sohnes mit dem Vater folgt
fiir Ephram auch die Vollkommenheit des gottlichen Wissens Christi. Diese
These begriindet Ephrim ebenfalls mit dem Bild von Wurzel und Frucht:

JIn jener Erkenntnis,* mit der der Sohn den Vater erkannt hat,

ist auch jene Stunde eingeschlossen (C mitgedacht)

im Innersten seiner Erkenntnis.

Wenn er ihm nur vergonnt hitte,* seine Herrlichkeit zu erkennen,
aber vor ihm verborgen hitte* die Zeitstunde,

wire sie grofler alser ...

,Der Sohn allein,* der den Vater erkannt hat® (Mt11,27),

hat ihn ganz erkannt* und nicht nur einen Teil von ihm,

denn er ist nicht mangelhaft.

126 Fin dhnliches Bild findet sich auch in der Hirtenallegorese in HdF XXXVI 1-5:
Die heutigen Hirten (= arianische Bischéfe) halten Christus, der zum Paschalamm
ﬁeworden ist, fiir ein blofles Schaf bzw. nur fiir den ersten der Knechte statt fiir einen

oheitlichen Hirten.

127 HJF LIII 11f.: Beck 167,3—13. Ephrim betont, daf Christus auch nach seiner
Menschwerdung nicht aufgehdrt hat, Gott zu sein (HdF LIV 1£.).
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Und da der Wirkliche* jene Wurzel ist,

hat wirklich* ihn erkannt die Frucht, die er gezeugt hat.
Und welche Frucht* hat weniger erkannt

als ithre Wurzel,* mit der sie vereint sind,

ganz und gar?“128

Fir Ephriam ist klar, dal Christus als Sohn Gottes und als vollkommene
Frucht aus der gottlichen Wurzel auch um die letzte Stunde weiff. Daf} dieses
gottliche Wissen nun unterdriickt wurde, hingt mit Christi Einkleidung in
die menschliche Natur zusammen und mit der damit verbundenen Erkennt-
nismoglichkeit (HdF LXXVII 24f.). Ursache fir Christi Nichtwissen ist
allein der Leib, in den er sich kleidete (HdF LXXVII 30). Ephrim unter-
nimmt noch einen zweiten Anlauf, um die arianische These zu widerlegen.
Er argumentiert nun von der Schopfungstheologie her: Christus ist Schopfer,
an seinem Finger hiangen alle Geschopfe (HdF LXXVIII 8), und als Schopfer
ist er auch Herr der Zeit, da sie erst durch ihn geworden ist (HdF LXXVIII
2), wihrend er von Ewigkeit zu Ewigkeit der Sohn des Vaters ist.'?’ Daher
mufl er auch die eine vergingliche Stunde in seinem gottlichen Wissen
beschlossen haben (HdF LXXVIII 1.26). Ein weiteres Argument gegen die
arianische Interpretation von Mk 13,32 ist das padagogische. Christus habe
mit Absicht seine Unwissenheit hinsichtlich der letzten Stunde demonstriert,
um die Arianer vom Forschen abzubringen:

»Er zeigte, daf} er nicht wufite,* und er zeigte, dafl er nicht wagte, die Stunde zu
erforschen,* um durch die Stunde ein Hindernis aufzustellen, daff auch die Stunde
dich warne,* den Herrn aller Stunden zu erforschen. Dir sei Preis, Sohn, Christus,
Allwissender, “13°

Damit hat Ephrim die arianische Interpretation zu Mk 13,32 in drei Schritten
zuriickgewiesen (HAF LXXVIII 29). Die Frage nach dem Wissen Christi ist
bei Ephram auch nur negativ, d.h. im antiarianischen Sinne, entschieden.
Die Unkenntnis der letzten Stunde ist daher strenggenommen nur auf die
Menschheit Christi zu beziehen, nicht aber auf seine Gottheit. Das Wie einer
psychologischen Vermittlung zwischen Gottheit und Menschheit mufl offen-
bleiben. Eine solche Frage zielt auf das Geheimnis Jesu Christi selbst, der als

»Herr aller Stunden® iiber alles menschliche Bescheidwissenwollen erhaben
bleibt.

128 HdF LXXVII 8—13: Beck 235,9—26. Vgl. auch: HdF LXXIX 14. Nach HdF
VIII 16 ist Christus das Schatzhaus des Vaters, das alle seine Gedanken birgt.

129 Tn HdF LXXVIII 21 betont Ephrim, daf die géttliche Vaterschaft von Ewigkeit
zu Ewigkeit Bestand hat. Arjus hingegen betont, Gott sei nicht immer Vater gewesen,
vgl. dazu: Lorenz, Arius judaizans, 381

130 HdF LXXIX 1: Beck 241,22—-25.
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6. Frithsyrische Frommigkeit und arianischer
Rationalismus

Die Abwehr des Arianismus erfolgt bei Ephridm nicht nur auf dem Weg des
theologischen Diskurses tiber das rechte Verstindnis einiger Bibelstellen, sie
resultiert auch aus einer tiefen Abneigung gegen alles Griechische in der
Theologie.'>! Der Arianismus ist fiir Ephram eine Frucht griechischer Dispu-
tierlust, darum preist er den gliicklich, der das ,Gift der Weisheit der Grie-
chen nicht verkostet hat* (HdF II 24). Ironisch bemerkt Ephrim, dafl das
Netz des Evangeliums die unterschiedlichsten Arten von Fischen gefangen
habe: Die ganze Palette der Evangelisierten reicht von den Griechen, ,den
Griiblern tiber die Geheimnisse®, bis hin zu den wilden Wiistenbewohnern
Arabiens (HdF LXXIX 3), eine Spannung, die nur durch das gemeinsame
Joch des Glaubensgehorsams ausgehalten werden kann. Von diesem Joch des
Glaubens darf auch der Forscher und Theologe sich nicht befreien (HdF
LXXIX 4). Ephrim stellt fest, dal die Griechen schon zu Paulus’ Zeiten am
Ubel des Forschens!?? krankten. Von ihnen stammt die versteckte Motte
des verfluchten Disputierens, die das Gewebe des Glaubens zerreifit, wie
Ephrim im Hinblick auf die Destruktivitit des kritischen Forschens
betont.!3? Die Hiresie des Arianismus hat fiir Ephrim ganz deutlich griechi-
sche Wurzeln, sie ist fiir ihn als Semit eine akute ,Hellenisierung® des Glau-
bens. Den Unterschied zwischen arianischer Hiresie und jiidischem
Unglauben sieht Ephriam darin begriindet, daf§ der Arianismus durch seine
Dialektik die Gottheit Christi schmilert, wihrend das Judentum sie ganzlich
leugnet.!>* Die Kritik an Weltweisheit und Bildung der Griechen ist inner-
halb der friihen syrischen Literatur nicht so ungewéhnlich,* doch verwun-
dert bei Ephrim die Vehemenz, mit der diese Kritik vorgetragen wird. Sie
wird aber verstindlich, wenn man in Rechnung stellt, daff Ephram der Aria-
nismus in der Gestalt eines extrem rationalistischen Aétianismus begeg-
nete.'% Auch auflerhalb des syrischen Sprachraumes mehrten sich in jener

131 E. Beck, Theologie, 631., streift dieses Thema nur kurz.

132 Vgl . HAF XLVII 11 mit Rekurs auf Apg 17,18. HdF XLVII 13 spricht vom
Rauch des Forschens, der die Menge blind macht. Der Arianismus stellt eine Christus-
listerung mit dem Schreibrohr dar, ecine neue Passion Christi (HdF LXXXVIT 13).

133 Vo], : HAF LXXXVII 4. Zur Destruktivitit der Motte s.: HdF XXX 8.

134 §o HdF XXIII 3; LXXXVI 10. Ephrims Christologie sucht die Balance zwischen
Judentum und Markionismus (HdF LXXXVI 18—20).

135 Schon Tatian bekennt sich mit Stolz zu seiner nichtgriechischen Herkunft (Or
F)GSI). II:I»1 Dem. XXIII 60 lobt Aphrahat mit dhnlichen Worten die Vorziige des schlichten

aubens.

136 Vgl.: HcHaer XXII 4. Hier spielt auch der Konflikt zwischen der gelehrten
Theologie der Hauptstadt Antiochien und dem syr. Hinterland eine Rolle. Der Ratio-
nalismus wird Arius in der neueren Forschung (Lorenz, Arius judaizans, 120), abge-
‘siprochen. Ephrim hat aber seine Bekanntscha%t mit der zweiten Generation gemacht,

eren Reprisentanten Aétius und Eunomius der arianischen Doktrin ihr spezifisch
sophistisches Geprige gab, vgl. dazu: E. Beck, Reden, 1111,
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Zeit die Stimmen, die angesichts dogmatischer Wirren die Philosophie fiir
den Arianismus haftbar machen wollten.!*”

Ephrims Kritik am Wissensstolz der Arianer griindet in seiner Vorstellung
von der Unerkennbarkeit Gottes, die er programmatisch zu Beginn seiner
Reden iiber den Glauben behandelt.'®® Zwischen Gott und Mensch besteht
ein unendlicher Abgrund, der nur von Gott her iberwunden werden kann
(SAF T 1531f.). Antiarianisch ist jedoch die Feststellung, dafl Christus als
Gott jenseits dieses Abgrundes auf der Seite des Vaters steht und von den
Geschépfen angebetet und verehrt wird.!® Die Bezichung des Menschen zu
Gott ist durch Glaube und Gebet, nicht aber durch Forschen gekenn-
zeichnet.’® Dies hingt fiir Ephrim damit zusammen, dafl der christliche
Glaube im Unterschied zum Heidentum sich nicht auf einen endlichen
Gotzen, sondern auf den unendlichen Gott und seinen Sohn richtet.'*!
Ephram ist in seiner theologischen Erkenntnislehre allerdings weit davon
entfernt, ein Fideist zu sein. Fir ihn ist die theologische Existenz geprigt
durch die Spannung, von der gottlichen Wesenheit zu sprechen, ohne sie
abschlieflend zu definieren, ihr unterlegen zu sein und vor ihr verstummen zu
miissen, ohne sie jedoch vollstindig zu verlieren.'*? Ephrim kennt sehr wohl
ein Disputieren mit Maf},'* doch ist die menschliche Rationalitit als kontin-
gente Grofle strike auf die irdische Wirklichkeit zu beziehen. Dort ist sie
sogar im Disput mit Anders- und Nichtgldubigen héchst willkommen, da sie
durch analytische Schirfe zur Desavouierung irdischer Gotzen beitrigt und
so die Welt als nicht-go6ttlich und geschaffen entlarvt.'** Insofern bereitet die
Betitigung menschlicher Rationalitit dem Glauben an den wahren Gott
sogar den Weg. Der Glaube an den wahren Gott hingegen lifit sich rational
nicht erhellen, da er grundsatzlich auf einer anderen Ebene als der des Hei-
dentums anzusiedeln ist. Hier wird auch verstindlich, warum Ephram keine
begriffliche, rational operierende Theologie entwickelt. Sie miifite auch
seiner Vorstellung vom Glauben an den wahren Gott, der mehr ist als ein von
der Vernunft geschaffener Gotze, widersprechen.!*® Doch bedeutet eine

137 Vgl. etwa: Hier., tract. in Ps. 143,13; adv. Lucif. 11.

138 Vel.: SdF I 1ff. Die natiirliche Gotteserkenntnis des Menschen dringt nur zum
»Dafl“, nicht zum , Wie“ Gottes vor, vgl.: E. Beck, Reden 42—68.

139 Vegl. dazu: Ephrims Ausfithrungen in SdF I 25—39.69f.145f.; HdF XV 2.5;
LXIX 11f.

140 S0 SdF II 483ff.; III 385f.; IV 117ff. Nach HdF VII 1 ist Christus Herr der
Kreaturen.

141 Gott kann nicht erforscht werden, da er grofler ist als der Mensch (SAF 11 323 ff.);
Gott ist groff und iiber das Forschen unendlich erhaben (SdF III 407f.).

142 Vgl.: HdF XXXII 6. ,Ephrem a donc remarquablement valorisé le sens du
mystére de Dieu, dans sa réaction contre le rationalisme arien; mais il a su le faire sans
tomber dans irrationalisme fideiste® (A. de Halleux, Mar Ephrem Théologien, 48).

143 ol . SdF II 139f.; IV 1£f.; HdF VIII 9; IX 1.

144 Vel,: SdF II 511—536.537—540.547f.

145 Daher kann es auch keine Dogmengeschichte im Sinne eines bestindigen Fort-
schreitens zu immer gréflerer begrifflicher Klarheit geben. Ephrim ist eher bewahrend
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solche Sicht nicht Verstehensverzicht in Glaubensdingen, da Gottesbegeg-
nung sich wesentlich auf einer anderen Ebene, namlich der des Symbols und
des Betens ereignet.* Ort fiir Ephrims Sprechen von Gott ist daher der Kult
im weitesten Sinne, d. h. in der persénlichen Anbetung des einzelnen Chri-
sten als auch in der feierlichen Liturgie der kirchlichen Gemeinschaft. Dies
gilt es auch fiir Ephrims Christologie zu beachten.

Wenn fiir Ephrim der eigentliche Theologe der Beter ist, der das rechte
Maf zwischen Reden und Schweigen bewahrt,'¥” dann bedeutet dies fiir die
Christologie, dafl sich auch die Gestalt Christi nur dem Betenden und Medi-
tierenden erschliefit:

»Ein Wunder bist du ganz und gar,*

auf allen Seiten, nach denen wir suchen,

bist du nah und fern.* Und wer kénnte zu dir gelangen!
Nicht kann das Suchen,* sein Sichausstrecken, zu dir gelangen.
Sobald es sich ausstreckte, um anzulangen,*

wurde es unterbrochen und blieb zuriick;

zu kurz ist es fiir deine Entfernung.* Der Glaube kommt an
und die Liebe zusammen mit dem Gebet,“!48

Ephrim fordert den Theologen zu Selbstbescheidung und Demut auf: der
Mensch, der nicht einmal seine eigene Seele zur Geniige kennt, mufl erst
recht vor dem Geheimnis des Gottessohnes versagen; der einzige Weg ist die
schweigende Verehrung der gottlichen Zeugung nach Art der Seraphim.'*
Das blofie Dasein des Sohnes ist fiir Ephrim evident, sein Wesen aber bleibt
in dieser und auch in der kommenden Welt der Forschung verborgen, wohl
aber kann es zum Gegenstand der Freude und des Lobpreises gemacht
werden.'>® Eine solche Sicht der Dinge ist nicht unbedeutend zur Bestim-
mung des Subjektes in Ephrims Theologie. Wenn Theologie nimlich vor-
nehmlich Sache spiritueller Erfahrung ist, dann kommen in ihr auch die ein-
fachen und schlichten Glaubigen zu Wort.'”! Ephrim macht sich gerade zum
Anwalt der Schwachen und Kleinen, die von den Arianern mit ihren dogma-

an der schlichten Repetition, nicht aber an der Interpretation der biblischen Botschaft
interessiert (SAF IT 93f.). Auch das Schweigen des Petrus ist in diesem Sinne zu deuten
(SdF I 33 £f.).

146 Die Opfergabe des Gebetes dringt zur gotdlichen Wesenheit vor (HdF XI 11f.;
LXXII 10). Das Gebet reift in der Stille (HdF XX 5.11). Gott gebithrt Anbetung und
Dank (HdF XLIV 8f.). Das gottliche Schatzhaus 6ffnet sich nur dem stillen Beter (HdF
XLVII 7).

147 Ygl.: HAF [ 16.18£.; XXXVIII 9.13. Nach HdF X1 5—8 ist die Sprache der gdtt-
lichen Personen das Schweigen, daher kénnen Vater und Sohn nur im Schweigen ver-
ehrt werden.

148 HdF IV 11: Beck 13,4—14. Zur Christusliebe vgl. auch: HdF LIV 5.

149 Vol dazu: HdF II1; in IIT 11 findet sich das Wortspiel, dafl Christus nicht nach
Art der Schriftgelehrten (saphre), sondern nach Art der Seraphim (sraphe) zu verehren
sel. Zur innergottlichen Zeugung vgl. auch: HdF I 3.9.

150 Vol. dazu: SdF VI 297—310.335—338.

151 Nach SdF VI 83 sind es gerade Leute ohne Bildung, die den Sohn finden, vgl.
auch: HdF IV 15; LI 11; LXIX 14{f.

Ztschr.£.K.G. 1/90 4



50 Peter Bruns

tischen Spitzfindigkeiten in Verwirrung gebracht wurden.'® Man darf bei
Ephrims Invektiven gegen die rationalistische Geisteshaltung seine Zugeho-
rigkeit zum Monchtum, das sich wesentlich aus den unteren Volksschichten
ohne privilegierte Bildung zusammensetzte,'** nicht auler acht lassen. Vom
Standpunkt des gebildeten Hellenen aus betrachtet, war Ephrim ja selbst ein
theologischer Laie, der zur griechischen Schulbildung keinen Zugang hatte.
Dieser Aspekt ist auch in der idealisierten Darstellung der Legende niemals
unterdrickt worden. >*

Ephrims Ablehnung des Arianismus entspringt seiner tiefen Christus-
frommigkeit. Der Glaube an Christus ist ihm schén und kostbar wie eine
Perle, deren Glanz durch kein dufleres menschliches Zutun gesteigert werden
konnte. !> Die Perle symbolisiert bei Ephriam nicht nur den Glauben, son-
dern in ihrer Lichthaftigkeit und Unerforschlichkeit Christus selbst (HdF
LXXXI 2). Thr Anblick schenkt gréflere Freude und geistigen Genuf als
Biicher und gelehrte Kommentare (HdF LXXXI 8). Die Perle ist in ithrem
geheimnisvollen Entstehen und ihrer ungeschliffenen Schonheit fiir Ephriam
ein Symbol des auf wunderbare Weise gezeugten Sohnes:

»Und wenn jemand wihnen sollte,* du seiest geschaffen,
dann irrt er sich.* Deine Natur ruft laut,

daf du nicht Schopfung bist* der Kunstfertigkeit

wie alle (andren Steine,* in der Art des Gezeugten,

den nicht erschaffen hat* das Schoépfertum (Gottes). “156

Die Perlensymbolik ist aus der frithsyrischen Frémmigkeit nicht wegzu-
denken; sie gilt schon Aphrahat als Symbol fiir das iiberaus kostbare und
unerforschliche Wesen des Gottessohnes.!'™” Christus, symbolisch dargestellt
durch die Perle, ist bei Ephrim nicht Objekt kritischer Forschung, sondern
Gegenstand gliubiger Betrachtung. In der Christologie gilt der Primat der
Asthetik vor der Logik, sie ist eine Sache des Herzens und der Sinne, nicht
aber des kiihl rechnenden Verstandes.!'”® Doch sollte man sich hiiten,

152 In LXI 1 bezieht Ephrim das Wort Jesu vom Miihlstein (Mt 18,6) am Hals
dessen, der den Kleinen Argernis gibt, auf die Arianer.

153 Athanasius legt in der Vita dem Ménchsvater Antonius den Ausspruch in den
Mund, daff der Wortbeweis in Glaubensdingen iiberfliissig sei; Glaube lebe durch die
Tat, nicht durch Syllogismen, vgl.: VitAnton 77 (PG 26,951A). Antonius ist nicht
durch Weltweisheit, sondern durch Frémmigkeit grofl geworden (VitAnton 93: PG
26,974B).

154 Tn der Chronik von Seert 126 (A. Scher 84) wird bemerkt, da Ephram des Grie-
chischen nicht méchtig war. Eine spitere Tradition (Chronik von Seert I 54: A, Scher
180) weifl zu berichten, dafl Ephrim sich mit dem Lernen schwertat und sich auf keine
Wissenschaft verstand.

155 In HAF LI 13 betont Ephrim, die Perle seines Glaubens habe das Herumfeilen
des arianischen Forschens nicht angenommen.

156 HJF LXXXIV 12: Beck 259,18—22,

157 Vgl.: PS1241,9; 605,13; 612,2; 681,11; 788,8; 813,22; 1048,5. Im Perlenlied der
Thomasakten meint die Perle das zu rettende Seelenkollektiv.

158 In HdF LXXXIV 3 stellt Ephrim heraus, dal der Kaufmann an der Perle seine
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Ephrims Perlengleichnis zu verniedlichen. Die Perle ist ihm unendlich
kostbar und nicht mit Gold aufzuwiegen.'®® Das ganze Leben auf Erden ist
fiir den Ménch Ephrim nur um dessentwillen kostbar, was er sich mit ihm
erwirbt und in der kommenden Welt auf ewig besitzt.!®® Hier wird das Per-
lengleichnis zu Sinnbild und Movens einer radikalen, auf Enthaltsamkeit
gerichteten Ethik.

Es ist gerade das spirituelle Defizit des arianischen Rationalismus vom
Schlage eines Aétius, der Ephrims Widerspruch herausfordert. Wo auch
immer Christus als Liickenbiifler fiir ein Gedankensystem — etwa als Ver-
mittler zwischen dem Einen und dem Vielen im Mittelplatonismus — her-
halten muf, ist seine Transzendenz extrem gefihrdet.’®! Doch gerade diese
radikale Transzendenz ist es, die die arianische Hiresie durch ihr Scheitern,
durch ihr Unvermégen, Christus voll zu erfassen, bestitigt hat.'©2 Fiir
Ephrim zihlt vor aller Reflexion der Glaubwiirdigkeitsbeweis der Praxis:
Christi Gottheit wird von Juden und Heiden geleugnet, von den Arianern
geschmilert, aber von den Mirtyrern bekannt. Wird Christus zum bloffen
Geschopf degradiert, kann man fiir thn im Martyrium nicht seinen Nacken
hinhalten.'®® Der Unbedingtheitsanspruch des christlichen Martyriums ver-
langt einen hinreichenden Grund, den es nur innerhalb der rechtgliubigen
Kirche mit ihrem Bekenntnis zur vollen Gottheit des Sohnes geben kann. %
Gerade die Martyrerfrommigkeit scheint auch in der syrischen Kirche das
schon frith bezeugte Gebet zu Jesus'®® geférdert zu haben. Auch Ephrim
kennt das an Jesus gerichtete Gebet:

Freude habe, ohne nach ihrem Wann zu forschen. Der Anblick Christi, nicht seine
Erforschung bringt Heil (HdF IX 11).

159 Vo, HdF LXXXIII 14. Nach Arrianos, Indike 8,13, waren Perlen im Orient der
beliebteste Schmuck, der noch dreimal héher als Gold gehandelt wurde.

160 Die nestorianische Inschrift von Singan fu (8. Jh., China) zeigt iiber dem Kreuz
in der oberen Tafel eine Perle (vgl.: Danielou/Marrou, Geschichte der Kirche I, Einsie-
deln 1963, Abb. 41).

161 Der arianische Christus ist ein Gedankenkonstrukt (m°5tha d-rukabe) und ein
geschaffener Gezeugter (yalda d-tugane), ein wrlopo und Trugbild philosophischer
Weisheit (HdE XLIV 11).

162 Wire Christus blofler Mensch, dann wire seine Untersuchung leicht; da er aber
nicht erforscht werden kann, ist dies als Hinweis auf seine Transzendenz anzusehen
(HdF IX 14).

163 Wenn auch gespottet haben, mein Sohn,* die Heiden und Kreuziger iiber
unseren Herrn, er sei (nur) Mensch,* bleibt doch wahr, dafl er Gott ist, dessen Herr-
lichkeit unerforschlich ist,* und statt der Disputierer, die seine Geburt erforschen,* die
Ereiswﬁrdige, sind ihm die Zeugen lieber,* die mit dem Blut ihrer Nacken ihn ver-

iinden, seine Geburt,* dafl er der Sohn Gottes ist* (HdF XXXIX 1: Beck 128.16—21).

164 Das Martyrium der Arianer ist nichtig, da man nur fiir die unteilbare Wahrheit
sterben kann (HdF LXVI 12—16).

165 Zum Martyrium des Simon bar Sabba‘e vgl.: PS II 747,21—24; 766,3; 886,53
899,20; 903,19; 910,7—12; 955,10. Das Gebet zu Jesus findet sich nicht nur auf den
Lippenf der Martyrer, sondern auch schon:in den Thomasakten: ActThom 10; (15) 39;
47, 72f.
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»Jesus, preiswiirdiger Name,* verborgene Briicke, die hiniiberfiihrt

vom Tod zum Leben.* Zu dir gelangte ich und blieb stehen.

Beim Jod, deinem Buchstaben, hielt ich inne.* Eine Briicke sei meinem Wort,
dafl es hintibergehe zu deiner Wahrheit. *

Mach deine Liebe zur Briicke fiir deinen Knecht,

auf ihr will ich hintiberschreiten zu deinem Vater.*

Ich will hiniiberschreiten und sprechen:

gepriesen sel jener,” der seine Macht milderte in seinem Gezeugten. “!%®

Dieses Zitat belegt eindrucksvoll, wie tief die Jesusfrommigkeit im Gebet des
syrischen Kirchenvaters verwurzelt war.!®” Dafl Ephrim nicht nur ein pri-
vates Beten zu Christus kennt, sondern auch die offizielle liturgische Vereh-
rung der gottlichen Personen, zeigen seine Doxologien. *® Gerade die Anbe-
tung Christi wird auch in der syrischen Kirche zum Unterscheidungskrite-
rium zwischen Arianismus und Orthodoxie, denn ein Geschopf kann selbst
niemals Gegenstand der Anbetung sein, sondern nur Anbeter.!'®® Fiir
Ephrim hingt eben alles im Glaubensleben von der Gottheit ab, und die Tor-
heit des Arianismus besteht fiir ihn gerade darin, dafl er sich mit seiner Leug-
nung der vollen Gottheit Christi jene Wurzel abschneidet, die den Menschen
zum Himmel fithren kann.!7°

Riickblick und Konklusion

Nach diesem knappen Durchgang durch die Schriften Ephriams lafit sich
seine Position zum Arianismus zusammenfassend wie folgt charakterisieren:
Zunichst gilt es festzuhalten, dafl fiir den Semiten Ephrim der Arianismus,
und zwar in seiner spiten, aétianischen Form, ein typisches Produkt griechi-
scher Geisteshaltung darstellt. Den wesentlichen Unterschied zwischen Aria-
nismus und Judaismus im Christentum sieht Ephrim eben darin begriindet,

166 HJF VI 17: Beck 30,23—31,6. Zur Milderung der géttlichen Macht vgl. auch:
HdF VI 3.

167 Wie die Thomasakten, Ephram und die Mirtyrerakten zeigen, reichen die Wur-
zeln des Jesusgebetes tiefer in die syrische Tradition zuriick, als manchmal ange-
nommen wurde: B. Schulze, Untersuchungen iiber das Jesus-Gebet, in: OrChrP 18
(1952) 319—342. Schulze, a.a.O., 339, verweist auf den syr. Mystiker Johannes von
Daljatha (= 8./9.]h.). Zu einer kopt. Variante mit ebenfalls antiarianischer Stofirich-
tung vgl.: A. Grllmeier, Das ,Gebet zu Jesus® und das ,Jesus-Gebet. Eine neue
Quelle zum Jesus-Gebet aus dem Weiflen Kloster, in: C. Laga/]J. A. Munitiz (Hgg.)
After Chalcedon. Studies in Theology and Church History (= OLA 18), Leuven 1985,
187—202.

168 Zur Anbetung des Sohnes vgl.: SdF VI 125—128.337f.; HdF LXVII 23f,

169 Auch bei Origenes betet der Logos zum Vater, ist aber nicht Gegenstand der
Anbetung (de orat. 15,2).

170 Vgl.: SdF II 567 f.; zum Bild der Wurzel als der Liebe zwischen Gott und Mensch
vgl.: CNis L; der Glaube hingt von der Wahrheit (HdF XIII 9) und der Gottheit
Christi ab (HdF LXXX 2£.).
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daf ersterer die Gottheit Christi nur schmailert, wihrend letzterer sie iiber-
haupt leugnet. Ephrims Abneigung gegen den Arianismus aétianischer Pra-
gung entspringt nicht der expliziten Bejahung einer vom Konzil autoritativ
vorgelegten Formel, sondern eher einem unreflektierten, fast instinktiven
Unbehagen am Griechischen in der Theologie. Die ganze arianische Debatte
erscheint dem Syrer als etwas ihm von auflen, d.h. von den Griechen her,
Aufgezwungenes, mit dem er sich notgedrungen auseinandersetzen muf,
auch wenn es ihm und seinem Glaubensverstindnis arg zuwiderlduft. So arti-
kuliert Ephrim das Unbehagen vieler schlichter Glaubigen aus dem nichthel-
lenisierten Kirchenvolk an einer wissensstolzen griechischen Theologenelite,
die sich in verwirrende dogmatische Disputationen verstrickte und dadurch
zur allgemeinen theologischen Verunsicherung beitrug. Fiir den Dogmenge-
schichtler ist es nun interessant zu beobachten, wie stark die Rezeption eines
Dogmas bzw. die Ablehnung einer theologischen Meinung von nichtratio-
nalen Faktoren wie Frommigkeit und Spiritualitit, aber auch nationalen
Eigenarten und Charakteren abhingt. Gerade die Abwehr des Arianismus in
Syrien offenbart die theologische Vitalitit und die spirituelle Strahlkraft einer
Nationalkirche, die sich in wachsendem Mafle ihrer eigenen Rolle bewufit
wird und diese in den damaligen Auseinandersetzungen selbstsicher zu
spielen wufite. Daher kénnte es dogmengeschichtlich sehr reizvoll sein,
einmal in einem anderen Zusammenhang zu iiberpriifen, inwieweit national-
kirchliche Elemente die Abwehr des Arianismus in der koptischen Kirche
begiinstigte. Die koptischen Ménche waren 357 in der grofien Verfolgungs-
zeit Athanasius’ grofiter Riickhalt. Ephrims Haltung zum Arianismus lafit
sich thesenartig in folgende sieben Punkte fassen:

1. Ephrim besafl zwar iiber seinen geistlichen Lehrer Jakob von Nisibis
Kunde vom Nizinum, lflt aber nirgends eine direkte Beeinflussung durch
konziliare Terminologie erkennen. Seine Vorstellung vom gottlichen Wesen
zeigt keine Abhingigkeit vom nizinischen Homousios. Gegeniiber den bar-
daisanschen Elementenspekulationen, die ,Wesen“ und ,Gesch6pf* ineins-
setzen, hat sich schon bei Aphrahat um 340 ein geldutertes, von Elementen-
spekulationen gereinigtes Wesensverstindnis durchgesetzt. Auch fiir Ephrim
verbindet sich mit “tya/’ituta der Gedanke der Ungeschaffenheit, Immate-
rialitit und Anfangslosigkeit. In seiner Schdpfungstheologie ist kein Platz fiir
mit der gottlichen Wesenheit konkurrierende Aonen und Gewalten, ebenso-
wenig fiir Emanationsvorstellungen, die stufenweise zwischen Transzendenz
und Immanenz vermitteln. Ein besonderes Charakteristikum des ephrim-
schen Wesensbegriffs liegt in seiner Verkniipfung mit dem hebriischen Got-
tesnamen (Ex 3,14). Ephrim fafit *itya konkret als Eigennamen Gottes auf —
schon bei Aphrahat begegnet dieses Wort als Gebetsanrede — und nicht als
Bezeichnung einer abstrakten gottlichen Substanz. Dies vermag auch die
zogerliche Rezeption des griechischen Homousios in der syrischen Kirche zu
erkliren. Wenn “tya ein konkreter Eigenname ist, dann impliziert das
Bekenntnis zur Wesenseinheit von Vater und Sohn im syrischen Sprachge-
brauch auch die volle Personalidentitit von Jesus und Jahwe. Damit wire der
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Sabellianismusverdacht!’! nicht mehr abzuweisen. Von daher wird verstand-
lich, warum Ephriam die Rede von der géttlichen Wesenheit unmittelbar auf
den Vater und nur mittelbar auf den Sohn bezieht, wobei der Sohn kein
zweites Wesen neben dem Vater darstellt, sondern das Wesen des Vaters in
der Geschichte offenbar macht. Mit Aphrahat stimmt auch Ephrim iiberein,
daf} der Sohn einen streng géttlichen Ursprung aus der Wesenheit des Vaters
hat.

2. Die Logosspekulation spielt bei den frithen Syrern nicht die grofie Rolle,
wie man sie von den griechischen Apologeten her gewohnt ist. Bei Tatian hat
der Logos seinen Platz im Rahmen des kosmologischen Systems, um zwi-
schen dem transzendenten Einen und der Vielheit der Welt zu vermitteln. In
den syrischen Oden Salomos wird der hellenistische Logosbegriff in mehrere
Termini zerlegt und, anders als bei Tatian, vorwiegend als Offenbarungswort
angesehen. Aphrahat fiihrt den Psychologismus der friihen Syrer weiter,
wenn er wie die Oden Salomos die Priexistenz des Messias im Rahmen seiner
Urmenschspekulationen als Gedachtsein im Verstande Gottes begreift.
Reale, distinkte Existenz erhilt der Urmensch bei Aphrahat erst durch ,Zeu-
gung®, die allerdings ganz unnizinisch als Schopfung aufgefafit wird. Vom
kosmologischen Ansatz Tatians unterscheidet sich Aphrahats Anthropozen-
trik dadurch, daf sie nicht den Logos, sondern den Menschen als ersten und
vornehmsten Gedanken Gottes gelten lifit. Die arianische Kontroverse fithrt
auch in der syrischen Theologie zu einer bedeutenden Verschiebung. Im
Unterschied zu Aphrahat differenziert Ephrim deutlicher zwischen Anthro-
pologie und Theologie, indem er die ewige Zeugung des Sohnes klar von der
Erschaffung des Urmenschen abhebt. Er lehnt es entschieden ab, irgend-
welche 4ufleren Griinde, etwa der Schépfung, mit der Zeugung des Sohnes in
Zusammenhang zu bringen. Diese hat allein ihren Grund in der dberstro-
menden Liebe und Fruchtbarkeit des Vaters. Die Zeugung des Sohnes bei
Ephrim steht jenseits des arianischen Subordinatianismus, der den Sohn zum
Geschopf degradiert, hat aber auch nichts mit den latent polytheistischen
Aonenspekulationen Bardaisans zu tun. Christus ist als das vollkommene
Wort Gottes ganz auf der Seite des Schopfers, des Vaters, anzusiedeln und
wie dieser iiber Zeit und Anfang erhaben. Die antiarianische Frontstellung
fithrt im syrischen Diatessaronkommentar auch dazu, die bei Aphrahat und
im Thomasschrifttum bezeugte Bezeichnung Christi als ,,Stimme*, ein Aqui-
valent fiir Logos, wegen des darin enthaltenen Subordinatianismus zu elimi-
nieren. Ephrim modifiziert auch die traditionelle Vorstellung vom innesei-
enden und nach auflen tretenden Logos dahingehend, daf} er beide aus offen-
barungstheologischen Griinden miteinander identifiziert. Christus ist das
vollkommene Wort des Vaters, welches nicht hinter seinem Sprecher zuriick-
bleibt, sondern das goéttliche Wesen vollkommen zur Sprache bringt.

3. Die Verwendung des Namens geschieht bei Ephram im trinitarischen,

171 Der Sabellianismusverdacht bestand ja auch fiir das nizinische Homousios,
zumal da nicht zwischen oot und Yréotaoig unterschieden wurde (vgl.: DS 126).
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christologischen und soteriologischen Kontext. Fiir Ephrims Trinitdtstheo-
logie ist das Begriffspaar $ma (Name) / gnoma (Person, Selbst) konstitutiv.
gnoma meint bei Ephrim ein real existierendes Ding bzw. eine Person, die
als Wurzelgrund des Namens existiert und im Namen zum Ausdruck
gebracht wird. Mit der Einfithrung dieses Begriffspaares in die Trinititstheo-
logie leistet Ephrim ein Doppeltes: Die bleibende Differenz zwischen Per-
sonen und Namen sichert die Transzendenz Gottes gegeniiber Welt und
Geschichte, ihre dauerhafte, organische Verbindung hingegen die Méglich-
keit von Offenbarung und die Anrufbarkeit des einen und dreieinen Gottes
in der Geschichte.

Fiir die Verwendung des Namens im christologischen Kontext ist zu
beachten, dafl Ephrim, anders als Aphrahat, das Wesen oder die Eigentim-
lichkeit Christi beschreibende Namen kennt und solche, die allenfalls eine
blof verliehene Hoheit und Wiirde zum Ausdruck bringen. Antiarianisch ist
Ephrims Feststellung, daf die christologischen Namen «Sohn®, ,Sohn
Gottes® und ,Gott* als Wesensbeschreibungen Christi zu gelten haben und
nicht gnadenhalber verliehene Privilegien darstellen. Unter der Primisse, dafl
jeder Name einen Wurzelgrund hat, leitet Ephrim schon aus dem Titel
,Sohn® und ,Herr® Christi Ungeschaffenheit und damit seine Gottheit ab.
Eine terminologische Prazisierung im nizinischen Sinne des ,wahren Gott
vom wahren Gott® ist daher in der syrischen Namenschristologie Ephrims
iiberfliissig. Ahnlich wie bei anderen Begriffen macht Ephram auch bei $ma
keinen Unterschied zwischen der Bezeichnung einer abstrakten Grofie und
einer konkreten Person.

Eine weitere Dimension des ephrimschen Namensbegriffes, die aber der
trinitarischen und christologischen bereits inhdrent ist, ist die soteriologi-
sche. So ist die Annahme der drei gottlichen Namen im Taufsakrament
absolut zum Heile notwendig. Der Name ist dabei die duflere Seite der gott-
lichen Person, unter der diese fiir den Glaubigen anrufbar wird und sich thm
heilsschaffend mitteilt.

4. Einheit und Verschiedenheit der gottlichen Personen sicht Ephrim auch
in den Bildern der Schépfung bestitigt. Die Hochschitzung des Bildes resul-
tiert aus Ephrims Psychologie und Erkenntnislehre, der ein rein begriffliches
Denken fremd ist und die weder die Tatigkeit noch die Objekte des ,sentire®
und ,intellegere® unterscheidet. Fiir Ephrims Trinititslehre ist das Bild von
Sonne/Feuer, Licht und Wirme wohl das bedeutendste, da es sowohl zur
Bekimpfung des arianischen Subordinatianismus als auch zur Widerlegung
des Sabellianismus herangezogen wird. Ein weiteres Bild ist das von Baum/
Waurzel und Frucht, das Ephrim verwendet, um die Relation Vater/Sohn zu
verdeutlichen. Ephrims antiarianische Polemik ist darum bemiiht, die Ver-
bindung Vater-Sohn anhand dieses Bildes als eine moglichst enge, naturhafte
und organische darzustellen, um dadurch jeden Gedanken der Adoption aus-
zuschlieflen. Dabei spielt auch das soteriologische Moment noch eine Rolle.
Christus ist die vollkommene gottliche Frucht des Vaters, die sich dem Gliu-
bigen in der Eucharistie zur Verkostigung mitteilt.
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5. Der christologische Irrtum der Arianer, die Seele Christi zu leugnen und
an ihre Stelle einen geminderten Logos treten zu lassen, wird von Ephrim
nur fliichtig gestreift und hat wegen seiner anders gelagerten Anthropologie
keine nachhaltige Diskussion ausgeldst. Gleichwohl stellte die arianische
Kontroverse den syrischen Kirchenvater vor die Aufgabe, das Verhiltnis von
Gottheit und Menschheit in Christus niher zu bestimmen. Er gewinnt dabei
die Grundregel, daf} alle Aussagen iiber Christi Niedrigkeit strike auf seine
Menschheit, nicht aber, wie die Arianer es tun, auf seine Gottheit zu
beziehen sind. Aus der naturhaften Verbindung von Vater und Sohn, darge-
stellt im Bild Wurzel/Frucht, schlieft Ephrim auf ein vollkommenes gottli-
ches Wissen Christi. Diese Vollkommenheit wird im Augenblick der Einklei-
dung in die menschliche Natur verdeckt bzw. von Christus selbst aus pad-
agogischen Motiven (Demiitigung des menschlichen Bescheidwissenwollens)
bewuft unterdriickt. Die Frage einer psychologischen Vermittlung zwischen
gottlichem und menschlichem Wissen in Christus bleibt bei Ephrim offen.

6. Die Abwehr des Arianismus resultiert bei Ephridm auch aus einer tiefen
Abneigung gegen alles Griechische in der Theologie. Der Arianismus ist ihm
typische Frucht hellenistischer Geisteshaltung, die durch Forschen und
Disput die Gottheit Christi schmilern und ihn zum Objekt endlicher Ver-
nunfterkenntnis degradieren will. Ephrim bekimpft leidenschaftlich den
Integralismus arianischer Rationalitit, die das Glaubensgeheimnis in ein phi-
losophisches System auflést. Der Ort fiir Ephrams Christologie ist nicht die
theoretische Reflexion, sondern der Kult im weitesten Sinne, d. h. sowohl in
der persénlichen Anbetung des einzelnen als auch in der liturgischen Feier
der Gemeinschaft. Subjekt in Ephrims Theologie ist daher nicht der intellek-
tuelle Forscher, sondern der gliubige Beter, dem sich die Gestalt Christi
meditativ erschlieft. Ephrim verkérpert ganz und gar den Typus des mén-
chischen Gottesmannes, der sich in seinen Hymnen und Reden zum Sprach-
rohr jener Kleinen und Ungebildeten macht, die durch die arianischen Spitz-
findigkeiten in Verwirrung gebracht wurden. Gerade die tiefe, innerliche
Christusfrommigkeit, wie sie von der syrischen Martyrerkirche gelebt und
aufs Blut bekannt wurde, hat nicht unwesentlich zur Abwehr des Arianismus
beigetragen. Der arianische Rationalismus vom Schlage eines Aétius mochte
zwar im weltoffenen, hellenistisch gebildeten Antiochien dominieren und
auch in Edessa unter Valens Triumphe feiern, er konnte aber nicht die von
engagierten Monchen gefithrte syrische Bevolkerung dauerhaft an sich
binden. Ephriam war hier hellsichtig genug, das spirituelle Defizit des ariani-
schen Rationalismus aufzudecken: Mit der Leugnung der vollen Gottheit
Christi hat sich der Arianismus die einzige Wurzel abgeschnitten, die zum
Himmel fithrt. Und zu einem Geschopf kann der Glaubige letzten Endes
nicht beten. Gerade von der Christusfrommigkeit her mufite die Kritik am
Arianismus kommen. So zeigt sich einmal mehr, wie stark die lex credendi in
der syrischen Kirche von der lex orandi bestimmt war.

7. Die theologische Bedeutung Ephrims bei der Bekimpfung des Aria-
nismus und der Herausbildung einer Orthodoxie im syrischen Sprachgewand
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kann nicht hoch genug veranschlagt werden. Die Legende stellt Ephrim
theologisch (nicht historisch!) neben Basilius'”? und diirfte damit wohl, was
Ephriims theologische Bedeutung und Nachwirkung anbelangt, recht haben.
Selbst fiber die Konfessionsgrenzen des syrischen Sprachraumes hinweg sind
seine theologischen Verdienste gewiirdigt worden.'” Die arianische Krise
war dank Ephrim nicht dazu in der Lage, den Glaubenskonsens zwischen
der Grofkirche des Orbis Romanus und der syrischen Kirche dauerhaft zu
storen, wihrend die Tragik der Schismen des 5.Jh. darin bestand, dafl es
keinen Theologen vom Schlage eines Ephrim gab, der zwischen chalzedoni-
scher Orthodoxie und nationalem Syrertum vermitteln konnte.'”*

172 Vgl.: Chronik von Seert (Scher I 181—84); Brockelmann, Chrestomathie 31%,
234,

173 Nach der Chronik von Seert (Scher I 84) begehen die Melkiten Ephrims
Gedichtnis am 1. Schevat (im Februar) und die Nestorianer in der ~Woche der syri-
schen Viter®. Die Lateiner feiern sein Fest nach der Erhebung zum doctor ecclesiae
(5. 10. 1920) am Todestag, dem 9. Juni. Nach Hier., vir. ill. 115, war schon zu seiner
Zeit Ephriim in der lateinischen Kirche bekannt.

174 Vg, dazu: A. de Halleux, Mar Ephrem Théologien, 53 f.



Die franzosische Sozial- und Mentalitats-
geschichte als Basis einer Geschichte
der glaubenden Menschen

Von Annette Rieks

Hiufig wurde festgestellt, dafd sich die franz6sische Kirchengeschichtsschrei-
bung durch eine verinderte Sicht ihres Materialobjekts Kirche gewandelt
hat.! Eine exemplarische Analyse dreier franzdsischer Handbiicher lafit die
Entwicklung der Kirchengeschichte von einer Geschichte der Institution
Kirche zu einer Geschichte der glaubenden Menschen erkennen. Schon ihre
Titel weisen auf eine Wandlung des je zugrundeliegenden Kirchenbegriffs
hin: Die Histoire du Catholicisme en France,” die Histoire des Catholigues en
France® und die Histoire vécne du peuple chrétien® sollen im ersten Abschnitt
dieses Aufsatzes auf die Absichtserklirungen der Herausgeber im Vorwort
und — exemplarisch — auf deren Umsetzung im Kapitel iiber die Reforma-
tion oder die Katholische Reform in Frankreich untersucht werden. Die
Frage nach den Griinden fiir die Veridnderungen innerhalb der franzésischen

! Plongeron, Bernard/Godel, Jacques, 1945—1970. Un quart de siécle d’histoire
religieuse. A propos de la génération des ,secondes lumieres® (1775—1820): Annales
historiques de la Révolution frangaise 44 (1972), 181—203, 352—389, beschreiben die
Veranderungen der Kirchengeschichtsschreibung am Beispiel der Arbeiten zur Spitauf-
klirung, die zwischen 1945 und 1970 verfafit wurden. Russo, Carla, Studi ricenti di
storia sociale e religiosa in Francia: Problemi e metodi: RSt 84 (1972) 625—682, weist
das Aufkommen sozialgeschichtlicher Themen in der Kirchengeschichte unter dem Ein-
flufl der Religionssoziologie nach. Dies., La storiografia socio-religiosa e i suoi pro-
blemi: Dies. (Hrsg.), Societa, Chiesa e Vita religiosa nell’Ancien Regime (= Esperienze.
40), Neapel 1976, XII-CCXLIV, S. XIX—XXXYV belegt den Erneuerungsprozefl der
Kirchengeschichte durch die Sozialgeschichte exemplarisch an den Themen, die in
kirchengeschichtlichen Handbiichern, Zeitschriften und auf internationalen Kongressen
behandelt wurden. Ebenda. §. XXXV—XLI zeigt Russo die unterschiedlichen Ent-
wicklungen der Kirchengeschichtsschreibung in Deutschland, Frankreich, Italien und
Polen auf und benennt Griinde fiir die Diversitit der jeweiligen Verinderungen: Neben
innerkirchlichen und politisch-kulturellen Griinden fithrt sie an wissenschaftlichen
Griinden den unterschiedlichen Disziplinenkontakt zwischen Geschichte und Sozio-
loglie und den ungleichen Quantifizierungsgrad der Sozialgeschichte an.

Latreille, André/Delaruelle, Etienne/Palanque, Jean-Rémi, Histoire du Catholi-
cisme en France, 3 Bde., Paris 1957, 1960, 1962.

3 Lebrun, Francois (Hrsg.), Histoire des Catholiques en France du X Ve siécle a nos
jours, Toulouse 1980.

4 Delumeau, Jean (Hrsg.), Histoire vécue du peuple chrétien, 2 Bde., Toulouse 1979.
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Kirchengeschichtsschreibung, die im zweiten Abschnitt gestellt wird, lenkt
die Aufmerksamkeit vor allem auf die historische Forschung aufierhalb der
Katholischen Universititen. Ihre epistemologischen und methodologischen
Neuerungen sollen im dritten Teil vorgestellt werden, da von hier aus auch
Impulse auf die deutsche Kirchengeschichtsschreibung ausgehen kénnen.
Dabei wird die Mentalititsgeschichte, die gegenwirtig in Mode gekommen
zu sein scheint, besonders beachtet. Die Relevanz dieser Ausfithrungen liegt
in folgendem: Die moderne franzésische Sozial- und Mentalititsgeschichte
stellt eines von mehreren wissenschaftlichen Theorieangeboten dar, mit
denen sich auch Kirchenhistoriker auseinandersetzen miissen, wenn ihre
Arbeiten heutigen epistemologischen Standards geniigen wollen. Die franzé-
sische Geschichtsschreibung soll hier nicht als neue, verpflichtende Basis wis-
senschaftlicher Kirchengeschichte prisentiert werden. Deshalb werden auch
keine ,Lektionen fiir die deutsche Kirchengeschichtsschreibung® aus dem
dargestellten Ansatz hergeleitet. Es ist beabsichtigt, die deutschen Kirchenhi-
storiker mit der franzdsischen Historiographie zu konfrontieren, um
dadurch die Reflexion iiber den eigenen wissenschaftstheoretischen und
methodologischen Standort zu vertiefen.

1. Analyse von drei Handbiichern der Kirchengeschichte

Die Autoren der Histoire du Catholicisme en France, Latreille, Delaruelle
und Palanque, wollen keine ,Geschichte der Kirche Frankreichs® schreiben,
weil Kirchengeschichte nur iibernational betrachtet werden konne und
zudem in der Vergangenheit hiufig auf die Institution Kirche und ihre Bezie-
hung zum Staat beschrinkt worden sei. IThr Schwerpunkt liegt auf der
Geschichte der Theologie und der religidsen Praxisformen im Kontext der
Ideen-, Kultur-, Kunst- und Literaturgeschichte.® Im Kapitel iiber die Refor-
mation® werden den Beziehungen zwischen der kirchlichen Hierarchie und
der franzésischen Monarchie 12 Seiten gewidmet. Ebensoviel Platz wird dem
Verhiltnis zwischen den reformatorischen Initiativen und dem Humanismus
in Frankreich eingeriumt. Die Ausfihrungen iiber die Beziehungen zwi-
schen Kirche und Humanismus konzentrieren sich vor allem auf die Person
und das Werk Erasmus’ von Rotterdam. Die Darstellung der Reformation in
Frankreich ist auf Calvin ausgerichtet. Die Bemithungen um eine Reform der
katholischen Kirche sind ebenfalls auf eine Person hin zentriert, auf Jeanne
d’Arc. Verinderungen in den Frommigkeitsformen der franzdsischen Katho-
liken werden auf 6 Seiten in aufzihlender Form angerissen. Einen der bevor-
zugten Gegenstinde der Darstellung bilden also ,grofie® Personlichkeiten.

5 Latreille/ Delaruelle / Palanque, Histoire du Catholicisme (Anm. 2), S, 7t
6 Dies., S.145—219; dieses Kapitel ist von Delaruelle verfafit.
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Der Titel Histoire des Catholigues en France wurde vom Herausgeber
Lebrun bewufit gewihlt, um der gegentiber der Histoire du Catholicisme ver-
dnderten Konzeption von Kirchengeschichte Rechnung zu tragen. Weder
Institutionen noch Ideen stehen im Mittelpunkt dieser Geschichtsdarstel-
lung, sondern der einfache Christ und sein Verhalten im Rahmen der Gegen-
tiberstellung von Klerus und Laien.” Zwar sei es nur sinnvoll, iiber Katho-
liken zu sprechen, wenn es auch Protestanten gebe, aber die Reformation in
Frankreich wird nicht behandelt. Die Katholische Reform® wird als ein Ver-
such verstanden, die Gliubigen vollig neu zu ,,modellieren®, die Volksfrom-
migkeit zu heben, das Sakrale vom Profanen streng zu scheiden, kirchliche
Frommigkeitspraxis und Moral einzuschirfen. Damit steht das Thema des
Handbuchs, das Verhiltnis zwischen Klerus und Glaubigen, im Zentrum der
Untersuchung. Die Kirchenreform nehme ihren Ausgang bei den Aktionen
einiger Bischofe und Priester, bei herausragenden Persénlichkeiten. Mittels
einer soziologischen Analyse werden bei den Gliubigen ,Elite* und ,Masse®
unterschieden. Die — im einzelnen beschriebenen — reformerischen Bemii-
hungen des Klerus seien auf beide gerichtet, doch konne ihre Effektivitit bei
der ,Masse“ aufgrund der Quellenlage nicht genau angegeben werden. —
Diese Darstellung schliefit sich Jean Delumeaus Deutung der Kirchenreform
an. Er sieht in ihr einen Versuch, die kirchlichen Vorschriften, bis dahin das
Ideal einiger, in die alltigliche Lebenspraxis aller umzuwandeln.? Der Dua-
lismus ,Elite* — ,Masse® fallt besonders auf. Dabei wechselt der Terminus
»Elite” (und mit diesem der Begriff ,,Masse“) stindig seine Bedeutung: Inner-
halb der Gruppe der Bischofe, innerhalb des ganzen Klerus, innerhalb der
Gesamtheit der Gliubigen gibt es jeweils eine Elite, andererseits steht der
Klerus als Elite den Gliubigen gegeniiber.

Als Herausgeber der Histoire vécue du peuple chrétien will Delumeau eine
neue Form der Kirchengeschichtsschreibung vorlegen. Sein Handbuch ist
international und interkonfessionell angelegt. Das eigentlich Neue liegt
jedoch darin, dafl innerhalb des Dualismus ,Hierarchie® — ,Gliubige® der
Schwerpunkt eindeutig auf die glaubenden Alltagschristen gelegt wird: Thre
Erwartungen hitten das kirchliche Leben deutlicher als allgemein wahrge-
nommen geprigt. Im Zentrum der Darstellung stehen die sich im Lauf der
Geschichte wandelnden Reaktionen der Menschen auf die in ihrem Ursprung
gottliche, also unwandelbare Frohe Botschaft.!° Da dieses Handbuch inter-
national angelegt ist, wird nicht die ganze Kirchengeschichte aus franzési-

7 Lebrun, Histoire des Catholigues (Anm. 3), S. 51f.

8 Sauzet, Robert, Présence renovée du Catholicisme (1520—1670): Lebrun, Histoire
du Catholicisme (Anm. 3), S.75—145.

? Vgl. Delumeau, Jean, Lecon inaugurale. Chaire d’bistoire des mentalités reli-
gieuses dans I'Occident moderne au College de France, Paris 1975, S. 24f.

10 Vel. Delumeau, Histoire vécue (Anm. 4), S.7ff.; Chiovaro, Francesco, Gelebte
Geschichte des christlichen Volkes. Voraussetzungen eines neuen methodischen
Zugangs zur christlichen Geschichte: ThZ 38 (1982) 455—472, S. 459.
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scher Perspektive betrachtet. Die Zeit der Reformation und der katholischen
Reform wird vom deutschen Territorium aus beschrieben. Ausgehend von
der Hypothese, daf} die gelebte protestantische Religiositit aus der katholi-
schen Frémmigkeit der vorreformatorischen Zeit'! hervorgegangen sei, wird
analysiert, wie weit das Luthertum die Frommigkeit der Massen wirklich
geprigt habe.'? Dem Idealbild eines lutherischen Christen wird die aus den
Klagen der Pastoren und Theologen erschlossene Wirklichkeit gegentiberge-
stellt. Die Analyse der Frommigkeitspraxis, der religiésen Bildung, des Got-
tesbildes und der Haltung zu Sterben und Tod lasse zwei unterschiedliche
religiose Verhaltensweisen erkennen: Eine Minoritdt richte ihre religiose
Praxis an den theologischen Vorschriften aus und bemihe sich um eine
innige, persénliche Verbindung zu Gott, wahrend die Majoritdt sich mit
Konformismus begniige und die Suche nach dem Heil ohne grofflen Aufwand
betreibe. Bei dieser Analyse wird der Gebrauch der Termini ,Elite und
»Masse“ vermieden. !

Insgesamt fillt auf, dal die Herausgeber aller drei Handbicher ihre
Geschichtsdarstellung als neu empfinden. Alle grenzen sich von einer ,tradi-
tionellen® Geschichtsauffassung ab, die die Kirche fast ausschliefilich als hier-
archisch gegliederte Institution versteht und sich fiir ihre Beziehungen zu den
politisch Michtigen interessiert. Auch der Versuch einer geistesgeschichtli-
chen Uberwindung dieses Ansatzes wird von Lebrun und Delumeau ver-
worfen. Lebrun will den Antagonismus zwischen Hierarchie und Kirchen-
volk analysieren, wobei er sich besonders auf kirchliche Formungs- und
Kontrollversuche der Frommigkeit und der religios-ethischen Praxis der
Gliubigen konzentriert. Delumeau verschiebt demgegeniiber den Schwer-
punkt: Innerhalb des Bezichungsgeflechts zwischen religisen Angeboten
des Klerus und religiser Nachfrage und Erwartungen der Laien hebt er die
von den Laien ausgehenden Impulse hervor. Die Darstellung des religidsen
Verhaltens der Gliaubigen geschieht mittels der Schliisselbegriffe ,vécu reli-
gieux®, ,outillage mental® und ,mentalité religieuse“. Fir eine solche
Geschichtsschreibung setzt sich der Begriff ,histoire religieuse“ durch.

Die Analyse der drei Handbiicher bestitigt die These, dafl sich die
Kirchengeschichte in Frankreich von einer Geschichte der Institution Kirche
zu einer Geschichte der Glaubenden und ihres Alltagslebens gewandelt hat.
Damit stellt sich die Frage nach den Griinden fiir diese Veranderung des
Kirchenbegriffs in der Geschichtsschreibung.

11 Vgl Rapp, Francis, Christianisme et vie quotidienne dans les pays germaniques au
XVe siecle, L’empire du sacré sur le temps: Delumeau, Histoire vécue (Anm.4),
335—364.

12 Yogler, Bernard, XVIe—XVIle siécles. La religion populaire en Allemagne
luthérienne: Delumeau, Histoire vécue (Anm. 4), 365—386.
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2. Griinde fiir die Verinderung des Kirchenbegriffs
in der franzosischen Kirchengeschichtsschreibung

Theologisch wurde der Umorientierung der franzosischen Kirchenge-
schichtsschreibung der Weg durch den ,,renoveau théologique® in Frankreich
vor dem Zweiten Vatikanischen Konzil bereitet.!* Seit der Nachkriegszeit
legten Marie-Dominique Chenu,? Yves Congar® und Henri De Lubac® — alle
drei ausgezeichnete Kenner des Mittelalters — die Basis fiir eine neue Ekkle-
siologie, in der nicht nur der Primat des Papstes durch eine Neubetonung der
bischéflichen Kollegialitit in die Kirche als ganze eingeordnet, sondern
besonders die Aufgaben und die Bedeutung der Laien in der Kirche hervor-
gehoben wurden. Die Laien galten nicht mehr ausschliefllich als Objekte kle-
rikaler Sorge, sondern als aktive Mitglieder des Gottesvolkes. Die Bedeutung
dieser neuen franzésischen Theologie fiir die Kirchengeschichte wurde bisher
nicht erforscht. Ebenso unbekannt blieb aber auch die Tragweite des ver-
stirkten Interesses der Laien fiir die Kirchengeschichte.!* Dieses beginnt bei
den franzosischen Folkloristen Arnold van Gennep® und Pierre Saintyves,®'
aber auch schon bei den Soziologen Emile Durkheim! und seinen Schiilern,'¢
und setzt sich unter den Historikern bis heute fort. Damit hiangt die Entkon-
fessionalisierung der franzosischen Kirchengeschichtsschreibung an den Uni-
versititen zusammen.'” Von den Schliisselbegriffen her, die in der Histoire
vécue du peuple chrétien zur Darstellung der Geschichte der Glaubenden ver-
wendet werden — ,vécu religieux“, ,outillage mental und ,mentalité reli-
gieuse“ — legt sich folgende Vermutung nahe: Unter den ,Schulen® der fran-
zosischen Historiographie, die auflerhalb der Katholischen Universitaten
angesiedelt sind, kann die moderne franzosische Sozialgeschichte in ihrer
Ausprigung als Mentalititsgeschichte, wie sie von den Historikern um die
Zeitschrift Annales. Economies. Sociétés. Civilisations entwickelt wurde, als
diejenige mit dem weitreichendsten Einflufl auf die franzosische Kirchenge-

13 Vgl. Vauchez, André, Les nouvelles orientations de Ihistoire religieuse de la
France médiévale. I. Avant le XIIle siécle: Tendances, perspectives et méthodes de 'hi-
stoire médiévale. I, Actes du 100e Congrés National des Sociétés Savantes, Paris 1975,
Section de philologie et d’histoire jusqu’a 1610, Paris 1975, 95—112, 8.101. — Im fol-
genden verweisen hochgestellte Buchstaben auf die entsprechenden Eintragungen des
prosopographischen Anhangs (s. u. §.76—79).

14 Vel Russo, Storiografia (Anm. 1), §. XXVL

15 Vel. Dies., Studi (Anm. 1), S.99.

16 Vg, ebenda und Chiovaro, Gelebte Geschichte (Anm. 10), S. 458.

17 Vgl. Langlois, Claude, Des études d’histoire ecclésiastique locale a la sociologie
religieuse historique. Réflexions sur un siecle de production historiographique:
RHEF 62 (1976), 329—347, S. 340; Plongeron, Bernard, Religion et sociétés en occident
(XVIe—XXe siécles). Recherches francaises et tendances internationales, 1973—1981,
nouvelle édition revue et augmentée, Paris 1982, S.31; Seeliger, Hans Reinhard,
Kirchengeschichte — Geschichtstheologie — Geschicbtswissemcbajt. Analysen zur Wis-
senscbafststheoﬁe und Theologie der katholischen Kirchengeschichtsschreibung, Dissel-
dorf 1982, S.103f.
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schichtsschreibung angesehen werden.'® Ahnlich wichtig erscheint die Reli-
gionssoziologie Gabriel Le Bras’.' Nicht vernachlissigt werden diirfen auch
der geistesgeschichtliche Ansatz des theologischen Schriftstellers Henri Bre-
mond®2 und die Erneuerungsbemithungen des Kirchenhistorikers Etienne
Delaruelle.?!

Das Hauptproblem bei der Erforschung der Griinde fiir die Verinderung
der franzésischen Kirchengeschichtsschreibung besteht darin, fir die Viel-
zahl der in der Literatur genannten Faktoren den jeweiligen Impuls auf die
Kirchengeschichte darzustellen, ihre Bedeutung gegeneinander abzuwigen
und sie — vielleicht — auf einen kleinsten gemeinsamen Nenner zuriickzu-
fiihren. Die Erforschung des Wandels der franzésischen Kirchengeschichte
von der Geschichte der kirchlichen Hierarchie und der Kirchenpolitik zur
Geschichte der Glaubigen und ihrer Lebensweisen, die Analyse der Ursachen
dieses Wandels stellen sich somit als wissenschaftsgeschichtliches Problem dar.

Fiir einen Beobachter, der sich auflerhalb der franz6sischen Historiogra-
phietradition befindet, mogen jedoch die epistemologische und methodologi-
sche Basis und Relevanz dieser Verinderungen interessanter sein als die
Nachzeichnung miteinander verwobener wissenschaftsgeschichtlicher Ein-
flulinien. SchlieBlich stellen sich dem Kirchenhistoriker und dem Profanhi-

18 Vgl Chiovaro, Gelebte Geschichte (Anm.10), S.457ff.; Julia, Dominique,
Probléems d’histoire religieuse. Regards nouveaux sur la période moderne: RSR 58
(1970), 575—584, S.577—580; Ders., La religion — histoire religieuse: Le Goff, Jac-
ques/Nora, Pierre (Hrsg.), Faire de Uhistotre. II. Nouvelles approches, Paris 1974,
137—167, S.143f.; Plongeron/Godel, Histoire religieuse (Anm. 1), 5.198 ff.; Russo,
Storiografia (Anm. 1), XXV f. Manselli, Raoul, Etienne Delaruelle historien. I: Delaru-
elle, Etienne, La piété populaire au Moyen Age, avant-propos de Philippe Wolff, Intro-
duction de Raou Manseﬂi et d’André Vauchez, Turin 1975, V—XIII, S. VIIL{., weist
darauf hin, daf die Beeinflussung der Kirchengeschichtsschreibung durch die Profange-
schichtsschreibung in Frankreich auf eine lange Tradition zuriickblicken kann. Er zeigt
die Ubernahme der jeweiligen Errungenschaften der Profangeschichtsschreibung durch
die Kirchengeschichte seit dem Ende des 19. Jahrhunderts auf; vgl. auch Vauchez,
Orientations (Anm. 13), S. 95f.

19 Veol. Boulard, Fernand, Sociologie religieuse et pastorale: Sociologie et Religion
(= Recherches et débats. 25), Paris 1958, 45—55, S.52; De Certeau, Michel, Faire de
I’histoire. Problémes de méthode et problémes de sens: RSR 58 (1970), 481-520,
S. 488ff.; Julia, Dominique, Art. Religion: Le Goff, Jacques/ Chartier, Roger /Revel,
Jacques (Hrsg.), La nounvelle histoire (= Les encyclopédies du savoir moderne), Paris
1978, 488—494, S. 488 ff. ; Lebrun, Histoire des C‘atbo%ques (Anm. 3), S. 5; Russo, Sto-
riografia (Anm. 1), S. XXXV {., XXXVIII{,, LVIII{.,, CXII; Vauchez, André, Eglise et
vie au Moyen Age. Renouveau des méthodes et de la problématique d’aprés trois ouv-
rages récents: Annales. ESC 28 (1973), 1042—1050, S. 1042.

0 Bremond, Henri, Histoire littéraire du sentiment religieux en France depuis la fin
des guerres de religion jusqu’a nos jours, 11 Bde., Paris 1914—1933, Wiederauflage
Paris 1967—68, Vgl. hierzu: De Certeau, Faire (Anm. 19), S.487; Gorski, Karol,
Méthodes d’étude de la vie religieuse: Bulletin du Centre régional interuniversitaire
d’bistoire religieuse 2 (1981), 93—104, S. 93 ff.; Julia, La religion (Anm. 18), S. 142f.

21 Vgl. Isambert, Francois-André, Le sens du sacré. Féte et religion populaire, Paris
1982, ;5 68; Manselli, Delaruelle (Anm. 18),'S. Xf.; Vauchez, Orientations (Anm. 13),
S.1014.
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storiker dieselben theoretischen Probleme, wenn sie einen bestimmten For-
schungsansatz wihlen. Die bedeutendsten aufiertheologischen Impulse fiir
die Verdnderung des Kirchenbegriffs der franzésischen Kirchengeschichts-
schreibung sind von der franzésischen Profanhistoriographie ausgegangen,
die ihrerseits von der franzosischen Soziologie entscheidend beeinflufit
wurde. Daher sollen im folgenden die Epistemologie der franzésischen
Sozial- und Mentalitatsgeschichte in ihrer Abhingigkeit von der Soziologie
des Durkheim-Kreises umrissen und einige Vorziige und Einseitigkeiten auf-
gezelgt werden.

3. Zur Epistemologie der franzésischen Sozial-
und Mentalitatsgeschichte

Die moderne franzésische Sozialgeschichtsschreibung? wird oft mit den
Formeln ,école des Annales® und ,nouvelle histoire“ apostrophiert. Doch
selbst fithrende Historiker dieser Forschungsrichtung bestreiten, daf} sie eine

22 Die wichtigste deutschsprachige Literatur iiber die neuere franzdsische
Geschichtsschreibung ist: Wiistemeyer, Manfred, Die ,Annales“: Grundsitze und
Methoden ihrer ,neuen Geschichtswissenschaft“: VSWG 54 (1967), 1—45; Ders.,
Sozialgeschichte und Soziologie als soziologische Geschichte. Zur Raum-Zeit-Lehre
der ,Annales*: Ludz, Peter (Hrsg.), Soziologie und Sozialgeschichte. Aspekte und Pro-
bleme (= Kolner Zeitschrift fiir Soziologie und Sozialpsychologie. Sonderheft 16),
Opladen 1972, 566—583; Iggers, Georg G. Die ,,Annales® und ihre Kritiker. Probleme
moderner franzosischer Sozialgeschichte: HZ 219 (1974), 578—608; Bloch, Marc/
Braudel, Fernand /Febvre, Lucien, Schrift und Materie der Geschichte. Vorschlige zur
systematischen Aneignung historischer Prozesse, hrsg. v. Honegger, Claudia, Frankfurt
a. M. 1977; Scholz, Johannes-Michael, Historische Rechtshistorie. Reflexionen anhand
franzosischer Historik: Ders. (Hrsg.), Vorstudien zur Rechtshistorik (= Ius Commune.
Veroffentlichungen des MPI fiir europiische Rechtsgeschichte. Texte und Monogra-
phien. 6), Frankfurt a. M. 1977, 1-177; Iggers, Georg G., Neue Geschichtswissen-
schaft. Vom Historismus zur Historischen Sozialwissenschaft. Ein internationaler Ver-
gleich, mit Beitrdgen von Norman Baker und Michael Frisch, Miinchen 1978; Erbe,
Michael, Zur neuneren franzosischen Sozialgeschichtsforschung. Die Gruppe um die
wAnnales® (= Ertrage der Forschung. 110), Darmstadt 1979; Craigh, John Eldon, Die
Durkheim-Schule und die Annales: Lepenies, Wolf (Hrsg.), Geschichte der Soziologie.
Studien zur kognitiven, sozialen und historischen Identitit einer Disziplin. IT1, Frank-
furt a. M. 1981, 298—322; Oexle, Otto Gerhard, Die ,, Wirklichkeit* und das ,, Wissen®.
Ein Blick auf das sozialgeschichtliche (Euvre von Georges Duby: HZ 232 (1981),
61—91; Jockel, Sabine, ,Nouvelle histoire” und Literaturwissenschaft, 2 Bde., Rhein-
felden 1984; Sellin, Volker, Mentalitit und Mentalititsgeschichte: HZ 241 (1985),
555—598; Graus, FrantiSek, Mentalitit — Versuch einer Begriffsbestimmung und
Methoden der Untersuchung: Ders. (Hrsg.), Mentalititen im Mittelalter. Methodische
und inhaltliche Probleme (Vortrige und Forschungen. 35), Sigmaringen 1987, 9—48;
Raulff, Ulrich (Hrsg.), Mentalititen-Geschichte. Zur historischen Rekonstruktion gei-
stiger Prozesse, Berlin 1987; Sellin, Volker, Mentalititen in der Sozialgeschichte:
Schieder, Wolfgang/Sellin, Volker (Hrsg.), Sozialgeschichte in Deutschland. Entwick-
lungen und Perspektiven im internationalen Zusammenbang. 111. Soziales Verhalten
und soziale Aktionsformen in der Geschichte, Gottingen 1987, 101—121; Rieks,
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streng geschlossene ,,Schule mit einheitlicher Epistemologie bildet.?? Die
Forschergruppe um die Zeitschrift Annales. Economies. Sociétés. Civilisations
und die Institution Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales definiert sich
hiufig durch die Evokation eines gemeinsamen ,esprit”, den sie auf Marc
Bloch* und Lucien Febvre,! die Griinder der Zeitschrift, zuriickfithrt. Burgu-
iere umreiflt diesen ,,Geist der Annales” wie folgt:

,,Lesprit des Annales* ne renvoie [. . .] 2 aucune doctrine mais 3 un certain nombre
d’idées-forces: 1) Pouverture aux Sciences Sociales, 2) la priorité donnée a I'apport
et 3 lintérét méthodologique d’une recherche, 3) 'accent mis sur I'étude des
groupes, des phénomeénes collectifs de préférence 2 I'étude des actions ou des con-
ceptions individuelles, 4) la prise en compte des forces objectives et principalement
des données économiques et sociales qui structurent la réalité. “**

Nicht alle Aussagen iiber den ,Geist der Annales® beschreiben ihn so aus-
fithrlich. Zumeist reicht die negative Abgrenzung: Die Annales sind nicht
Nicht-Annales;? die ,Neue Geschichte® ist nicht die ,Alte Geschichte®. Es
gibt also ein Gruppenbewufitsein®® bei bestimmten franzdsischen Histori-
kern, das sie aber nicht auf eine gemeinsame Epistemologie griinden wollen.
Um die Theorieabstinenz dieser Forschungsrichtung zu erkliren, mufl man
sich ihre Entstehung im Kontext der Epistemologiedebatten vergegenwir-
tigen, die vom Ende des 19. bis in die dreiffiger Jahre des 20. Jahrhunderts
gefiihrt wurden.”” Diese Diskussionen wurden von den Soziologen des
Durkheim-Kreises ausgelost. Sie griffen vor allem die Geschichtswissen-
schaft an, weil sie sie fiir unwissenschaftlich hielten. An diesen Auseinander-
setzungen beteiligten sich auferdem Geographen, Linguisten, Nationaldko-
nomen, Psychologen und Philosophen. Es ging dabei nur scheinbar um die
Uber- oder Unterordnung von Soziologie und Geschichte. Den Gegenstand
der Auseinandersetzungen bildete vielmehr ihre epistemologische Basis. Die
Historiker der Nachkriegszeit konnten auf die Ergebnisse dieser Debatten
zuriickgreifen. Thnen oblag es nun, die neue Konzeption der Geschichtswis-

Annette, Franzésische Sozial- wnd Mentalititsgeschichte.Ein Forschungsbericht (=
Miinsteraner Theologische Abhandlungen. 2), Altenberge 1989. :

25 Vel u.a. Braudel, Fernand, Personal Testimony: JMH 44 (1972), 449—467,
S. 467; Duby, Georges/ Lardreau, Guy, Dialogues, Paris 1980, S.96 f.; Furet, Frangois,
En marge des Annales. Histoire et sciences sociales: Le débat 17 (1981), 112—126,
S.113f.; Le Goff, Jacques/Nora, Pierre, Présentation: Dies. (Hrsg.), Faire de I’hi-
stoire. I. Nouveaux problémes, Paris 1974, IX—XII, S. IX; Revel, Jacques, Histoire et
sciences sociales. Les paradigmes des Annales: Annales. ESC 34 (1979), 1350—1376,
S.1361; Revel, Jacques/ Chartier, Roger, Art. Annales: Le Goff/ Chartier/Revel, La
nouwvelle histoire (Anm.19), 26—32, S.291.

24 Burguiere, André, Les ,,Annales* aujourd’hui. Essai d’autoanalyse: Lendemains 6
(1981), 60—67, S. 65.

25 Ygl. Wiistemeyer, Manfred, Die ,,Annales® (Anm. 22), S.9.

2% Vgl. Schmidt, Jorg, Der historiographische Ansatz Fernand Braudels und die
gegenwirtige Krise der Geschichtswissenschaft, Diss. Miinchen 1971, S. 28f.

27 Vgl. Jockel, ,Nouvelle histoire®. T (Anm. 22), S.39—53; Rieks, Sozial- und Men-
talititsgeschichte (Anm.22), S.39—44.
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senschaft in der Praxis zu erproben. Jede Darstellung der Epistemologie der
modernen franzosischen Sozialgeschichte muff daher auf die Epistemologie-
diskussionen zwischen Historikern und Soziologen seit der Jahrhundert-
wende rekurrieren.?® Die Weigerung der franzésischen Historiker, ihren
Werken eine Erorterung der impliziten Geschichtstheorie voranzustellen,
darf also nicht als Vulgirpositivismus und platter Empirismus gedeutet
werden. Sie fithrt jedoch zu terminologischen Ungenauigkeiten und Mifiver-
stindnissen. Die Zentralbegriffe der Epistemologie der Annales sind ausfil-
lungsbediirftig, und das heifit in positiver Wendung: deutungsfihig. Damit
regen sie ein stindiges Weiterdenken an, an dem sich die charakteristische
Flexibilitit des Ansatzes der franzésischen Sozialgeschichtsschreibung kon-
kretisieren lift.??

Das Wissenschaftsverstindnis der modernen franzésischen Sozialge-
schichtsschreibung hingt eng mit dem des Durkheim-Kreises zusammen.
Durkheim ordnet die Soziologie nicht einer Seite der epistemologischen
Dichotomie von Natur- und Geisteswissenschaften zu, sondern beansprucht
fiir sie die beiden tibergeordnete Methode der rationalen Erkenntnis.* Intro-

28 Andererseits sollte die Annales-Gruppe nicht einfach mit der innovativen franzé-
sischen Geschichtsschreibung identifiziert werden. Der faktische Erfolg ihrer Ansitze
darf nicht die Aufmerksamkeit dafiir unterdriicken, daff es neben dieser Richtung noch
andere gab und gibt. Als ein empirisches Kriterium fiir die Zurechnung eines Histori-
kers zu den Annales kann — neben seiner Berufung auf die Erneuerung der franzosi-
schen Geschichtsschreibung durch Bloch und Febvre — die Mitarbeit in den organisa-
torischen Zentren Zeitschrift und Ecole des Hautes Etudes en Sciences Sociales gelten
sowie die Zuschreibung des Titels ,nouveau historien® in den Annales-,Manifesten
Faire de Phistoire. 1. Nouveaux problémes. 1I. Nowuvelles approches. I11. Nonveaux
objets, hrsg. v. Le Goff/Chartier / Revel, Paris 1974; La nouvelle histoire (Anm. 9); und
dem ganz auf die Annales zentrierten Dictionnaire des sciences historigues, hrsg. v. Bur-
guiere, André, Paris 1986.

29 Vgl. Scholz, Rechtshistorie (Anm. 22), S. 29, 32, 54. Die Bewertung der Theorie-
abstinenz fillt negativer aus bei Honegger, Claudia, Geschichte im Entstehen. Notizen
zum Werdegang der Annales: Bloch/Braudel/Febvre, Schrift und Materie (Anm. 22),
1—44, S.141.; Gurvich, Aaron J., Medieval Culture and Mentality According to the
New French Historiography: AES 23 (1983), 167—195, S. 1781., 190; Schmidt, Ansatz
(Anm.26), S.147f. Die Ungenauigkeiten in der epistemologischen Terminologie
konnen den Verdacht hervorrufen, die Annales-Historiographie sei nicht nur aufgrund
der diversen Gegenstandsbereiche, die sie bearbeitet, in verschiedene Richtungen zer-
splittert, sondern schon aufgrund unterschiedlicher Konzeptionen der Geschichtswis-
senschaft. Um diese Vermutung zu falsifizieren, miifite jedes der im folgenden ange-
sprochenen Themen so analysiert werden, daff die Erérterung mit der Diskussion des
jeweiligen Themas in der Epistemologiedebatte seit der Jahrhundertwende einsetzt,
man dann die Aufnahme der Diskussion durch Bloch und Febvre sowie die Weiterfiih-
rung der Uberlegungen durch mehrere Annales-Historiker der folgenden Generationen
betrachtet. Aus Platzgrinden muff die hier vorgelegte Darstellung exemplarisch
bleiben.

3 Vegl. Kénig, René, Kritik der historisch-existentialistischen Soziologie. Ein Beitrag
zur Begrindung einer objektiven Soziologie, Miinchen 1975 (Habilitationsschrift aus
dem Jahr 1937); Konig zeigt auf, dafl Durkheim eine Methode der soziologischen
Erkenntnis entwickelt, die ﬁ}e szientistische Position, die im sozialen Bereich einen
objektiven Gegenstand finden will, und die historisch-existentialistische Position, die

ZKG 101. Band 1990/1



Die franzésische Sozial- und Mentalititsgeschichte 67

spektion aufgrund der Tatsache, daff der Soziologe selbst in das soziale Leben
eingebunden ist, kann nicht die Quelle seiner Wissenschaft bilden, doch kann
diese Tatsache zum Zweck, ,vollstindige Objektivitit zu erreichen, auch
nicht ausgeblendet werden. Der Soziologe muf} sich daher bemiihen, sich
von seinen Gefithlen und von jedem Vorverstindnis zu befreien, die Alteritit
des Altvertrauten zu sehen, das Funktionieren des sozialen Lebens gleichsam
von auflen zu beschreiben und seine Beobachtungen durch methodische Ver-
gleiche zu kontrollieren. In diesem Sinne sollen die sozialen Erscheinungen
wie ,Dinge® behandelt werden, namlich als eine autonome Wirklichkeit gei-
stig-moralischer Art.>! Zum Gegenstand der Soziologie bestimmt Durkheim
die Glaubens- und Wertvorstellungen, die den Mitgliedern eines Kollektivs
gemeinsam sind. Werden diese Vorstellungen von ihnen internalisiert, iiben
sie Zwang im Sinne einer moralischen Obligation aus. Der erste Schritt jeder
wissenschaftlichen Untersuchung des Kollektivbewufitseins oder besser der
kollektiven Vorstellungen®® mufl darin bestehen, den zu behandelnden
Gegenstand zu definieren, weil er nicht einfach ,vorliegt®. Nur durch eine
solche Gegenstandskonstitution sind intersubjektiv iberpriifbare Beweisfiih-
rungen und Verifizierungen méglich, die die Soziologie als objektive Wis-
senschaft subjektiver Sinnzusammenhinge®* voraussetzt.

Hiufig gebrauchen franzésische Historiker die Verben »comprendre®
(verstehen) und ,expliquer” (erkliren) synonym.*> Dieser Sprachgebrauch
setzt konsequenterweise eine einheitliche Wissenschaftslogik voraus. Wie die
franzdsische Soziologie steht auch die moderne franzésische Geschichtswis-
senschaft auferhalb der deutschen Tradition mit ihrem Dualismus von idio-
graphisch-verstehenden Geisteswissenschaften und nomothetisch-erkld-
renden Naturwissenschaften.® Die historische Erkenntnisbemithung richtet

von der Unméglichkeit ausgeht, menschliches Leben theoretisch zu objektivieren und
daher in unendlicher Reflexion versinkt, gleichermafien iiberwindet. Weiterhin erklirt
Kénig die Bedeutung des Praxisbezugs fiir Durkheims Soziologie.

31 Vgl. Durkheim, Emile, Die Regeln der soziologischen Methode, hrsg. u. einge-
leitet von René Koénig, Frankfurt a. M. 1984 (frz. Erstausgabe 1894), S.125 132128
Jéckel, ,Nouvelle bistorre“. I (Anm. 22), S.21 f., 251f.

32 Zur Entwicklung des Begriffs der ,kollektiven Vorstellungen® im Denken Durk-
heims vgl. Konig, René, Einleitung: Durkheim, Regeln (Anm. 31), 21—82, bes. 29—38;
Jockel, ,,Nouveﬁe histoire® (Anm. 22), 23—25.

33 Vel. Durkheim, Regeln (Anm.31), S. 130t

34 Diese Formulierung stammt von Alfred Schiitz. Vgl. Ders., Der sinnhafte Aufban
der sozialen Welt. Eine Einleitung in die verstebende Soziologie, Frankfurt a. M. 1981
(Erstausgabe 1932), S. 317, 340.

3 Vgl. z.B. Bloch, Marc, Apologie pour I'histoire on métier d’historien (= Cahier
des Annales. 3), Paris 1974 (Erstausgabe 1949), S. 117—121: den synonym gebrauchten
Verben ,comprendre® und sexpliquer® wird das ,juger” gegeniibergestellt; Glénisson,
Jean, L’historiographie frangaise contemporaine: Tendences et réaﬁisations: La rech-
erche bistorique en France de 1940—1965, Paris 1965, IX—LXIV, S. LXIIL

3 Vgl, Scholz, Rechtshistorie (Anm.22), S.46—49, der weitere Belege anfiihrt;
Iggers, ,Annales® (Anm.22), S.583f.; Ders., Geschichtswissenschaft (Anm. 22),
S. 56—62, 260; Jéckel, ,Nouvelle Histoire®. I (Anm. 22), S. 46, 64f.
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sich auf Kausalbeziehungen. Diese sollen mit Hilfe von Hypothesen und
Modellen erklirt werden. Jeder Erklirungsversuch ist mit dem Verstehen
einer Zeit aus sich selbst heraus verbunden. Dieses Verstehen bedeutet kein
intuitiv-passives Sich-Einfiihlen, sondern bildet eine Einheit mit dem
Erkliren. Unter dieser Riicksicht eriibrigt sich eine hitzige Debatte iiber die
Bedeutung von , Theorien® in der Geschichtswissenschaft, weil diese so lange
akzeptiert werden, wie sie zur Erklirung des empirisch erhobenen Materials
taugen und immer vom ,,Verstehen“ getragen bleiben. Iggers®” begriindet die
Notwendigkeit einer solchen Verschrinkung von Verstehen und Erkliren
mit dem bevorzugten Gegenstand der franzésischen Historiographie: Thr
geht es — im Gegensatz zur deutschen hermeneutischen Schule — nicht allein
um Bewufltseinsinhalte, die Intentionen isolierter Individuen oder Gruppen
von Individuen, sondern vielmehr um konkrete soziale Verhaltensweisen, in
denen sich soziale Normen widerspiegeln.

Auch diesen Gegenstand finden die Historiker nicht einfach vor, sondern
sie miissen ihn konstituieren. In der Gegenstandsdefinition liegt ein Ziel der
»histoire-probleme* (problemorientierte Geschichte) Lucien Febvres: Vor
Beginn seiner Forschungen formuliert der Historiker seine Fragestellung,
indem er von den dringenden Fragen der Gegenwart (,histoire-présent®,
Geschichte-und-Gegenwart) ausgeht. Nur aufgrund solcher Fragestellungen,
Hypothesen und Konzeptualisierungen wird die Geschichtswissenschaft vor
der Unfruchtbarkeit des Detailfriedhofs bewahrt. ,Histoire-présent und
»histoire-probléme* kommen also heuristischer, aber auch praktischer Wert
fiir das Leben der Gegenwart zu — womit sich in verschirfter Form das Pro-
blem der historischen Objektivitit stellt.3®

Marc Bloch fithrt den Vergleich als Methode zur Erkenntnis der Griinde
fiir historischen Wandel in die Geschichtswissenschaft ein. Von dem, was an
gesicherten sozial- und wirtschaftsgeschichtlichen Ergebnissen fiir einen
bestimmten Zeitraum vorliegt, schlieft er auf die Verhiltnisse vor dieser Zeit
und versucht, diese Hypothese an den Quellen zu verifizieren. Dieses Ver-
fahren, bei dem die vergleichende Methode schon angewendet wird,
bezeichnet er mit dem Ausdruck ,histoire régressive® (riickliufige histori-
sche Forschung). Die regressive Methode wird durch die , histoire comparée*
(vergleichende historische Forschung) unterstiitzt: Der Vergleich der Ergeb-
nisse fiir mehrere riumliche Einheiten soll die Frage nach den Griinden fiir
analoge oder divergierende Entwicklungen innerhalb dieser Einheiten beant-
worten.* Die Crux dieser Methode liegt in der Definition und Auswahl der
zu vergleichenden historischen Einheiten.

37 Vel. Iggers, Geschichtswissenchaft (Anm.22), S. 62.

3 Febvre, Lucien, Face au vent. Manifeste des Annales nouvelles: Annales. ESC 1
(1946), 18, S. 7{. umschreibt diesen Zusammenhang folgendermafien: ,En 1946, hi-
stoire des Annales entend servir. [. . .] I'Erudition pour 'Erudition, jamais. L’histoire au
service des parties et des opinions partisanes, jamais. Mais I'histoire posant des
problémes de ’humanité, cela oui. Voila notre doctrine. Voila notre Histoire.

% Vgl. Bloch, Mare, Pour une histoire comparée des sociétés européennes: Revue de
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Der Durkheim-Schiiler Marcel Mauss™*°® weist auf, daf} es nicht ausreicht,
ein soziales Faktum nur in einem Bedeutungszusammenhang zu betrachten.
Jedes soziale Faktum mufl zugleich im juristischen, 6konomischen, reli-
giosen, dsthetischen usw. Kontext gesehen werden, weil es in das gesell-
schaftliche System als eine Gesamtheit eingegliedert ist (,fait social total®).
Indem die Soziologie ein konkretes Objekt analysiert, geht es ihr um die
Erfassung des Ganzen, da die verschiedenen Modalititen des Sozialen eine
Totalitit bilden. Das Denken in der Dimension der Totalitit fithrt zu einer
doppelt pluridimensionalen Forschung. Nicht ein Erklarungsprinzip allein
wird die Totalitit erfassen konnen, sondern sie wird erst von einer Vielzahl
an Betrachtungs- und Erklarungsansitzen aus angemessen erreicht. Nicht
nur eine Disziplin wird die Totalitdt erkliren kdnnen, denn erst die Konver-
genz multidisziplinirer Anniherungen entspricht ihr.

Von Mauss” Bestimmung des , fait social als ,,total“ aus miissen auch die
Ablehnung jedes Determinismus und der Methodenpluralismus der Annales-
Geschichtsschreibung gewiirdigt werden.*! Thr Ziel liegt nicht im Schreiben
von Wirtschafts-, Sozial- und Mentalitatsgeschichte als Sektorgeschichten,
sondern in einer ,histoire totale®, der alles erfassenden historischen For-
schung.** Es sollen nicht Teilgeschichten isolierter Gegenstinde in einer
»histoire éclatée® (Geschichte in Einzelsplittern) unverbunden nebenein-
ander stehen. Auch die noch so spezialisierte historische Forschung sondert
ihren Gegenstand nicht aus der anthropologischen Grundorientierung der
Annales-Historiographie* und damit nicht aus dem Gesamtzusammenhang
der Wirklichkeit heraus. Historische Forschung ist ein dynamischer und

synthése historique 40 (1925), 15—50. Blochs Anwendungsbeispiel ist die Agrarge-
schichte: Ders., Les caractéres originaux de Phistoire rurale frangaise, Paris 1931. Vgl.
Dumoulin, Olivier, Art. Comparée (Histoire): Burguiere, Dictionnaire (Anm.28),
151 f.; Raftis, ]. Ambrose, Marc Bloch’s Comparative Method and the Rural History of
Medieval England: MS 24 (1962), 349—368; Sewell, William H., Marc Bloch and the
Logic of Comparative History: HTh 6 (1967), 208—218; Walker, Lawrence, A Note on
Historical Linguistics and Marc Bloch’s Comparative Method: HTh 19 (1980),
154—164; auflerdem die Diskussion in AHR 85 (1980), 828—857.

40 Mauss, Marcel, Essai sur le don. Forme et raison de I’échange dans les sociétés
archaiques: Ders., Sociologie et anthropologie, Paris 1983 (Erstausgabe 1950), 143—279
(erstmals erschienen in: Année Sociologique [1923—24]); vgl. Levi-Strauss, Claude,
Introduction 3 Pceuvre de Marcel Mauss: ebenda, IX—LII, S. XXIV—XXX.

# Vgl. Bourdé, Guy/Martin, Hervé. Les écoles historigues, Paris 1983, S.2171.; die
ebenda, S.214ff., genannten anderen Weisen globaler Historie missen auch im Zusam-
menhang mit der ,histoire totale“ bewertet werden.

#2 Vel. Le Goff, Jacques, L’histoire nouvelle: Le Goff/Chartier/ Revel, La nounvelle
histoire (Anm. 19), 210—241, S. 212: ,I’histoire ne s’est pas contentée de s’ouvrir, ici ou
13, de nouveaux horizons, de nouveaux secteurs. [...] Toute forme d’histoire nouvelle
— ou qui se donne pour nouvelle — et qui se place sous le drapeau d’une étiquette en
apparence partielle ou sectorielle [...] est en fait une tentative d’histoire totale,
hyg)othése globale d’explication des sotiétés.

3 Dies betont Scholz, Rechtshistorie (Anm. 22), S.32—34.
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prinzipiell nicht abschliefbarer Prozef.* IThr eréffnen sich immer neue Hori-
zonte, deren multidimensionaler Realitit man mittels Interdisziplinaritit,
Methodenpluralismus und der Differenzierung verschiedener Zeitebenen*®
gerecht zu werden versucht. ,Histoire totale* darf nicht als Streben nach
einer moglichst vollstindigen Faktenanhiufung oder nach integraler Rekon-
struktion der Vergangenheit verstanden werden. Sie bekennt sich vielmehr
zur unvermeidbaren und heuristisch fruchtbaren Perspektivgebundenheit
jeder Forschung. Mit diesem aspektiven Ansatz vereinbart sie den Anspruch
des Durkheim-Kreises, das Soziale als Totalitit in der Dimension der Ver-
gangenheit zu betrachten. ,Histoire totale® bezeichnet also eine regulative
Idee. Thr versucht man sich in der empirischen Arbeit auf verschiedene Weise
zu nihern. Dies geschah bis in die jiingere Vergangenheit mit Vorliebe im
regional- oder lokalgeschichtlichen Rahmen oder in der Untersuchung der
wirtschaftlichen und sozialen Lebensbedingungen der Massen sowie ihrer
Mentalitit in der zeitlichen Dimension der ,longue durée®. Die gegenwirtige
Wiederaufwertung* des Ereignisses, der Politikgeschichte und der histori-
schen Biographie — nachdem man sie jahrzehntelang in eindimensionaler und
hiufig monokausaler Konzeption abgelehnt hat — spricht fiir eine Bewih-
rung des Ansatzes der ,histoire totale: Im Prozefl der Forschung werden
Einseitigkeiten korrigiert.

Auf der Basis der ,histoire totale lehnen die Annales-Historiker jede
letzterklirende Instanz ab, bestehe diese nun im ,Geist der idealistischen
Geschichtsphilosophen® oder in den ,ékonomischen Bedingungen® der
Marxisten. Materielle und geistig-psychologische Ursachen des Geschichts-
verlaufs werden stets zusammengesehen.*’ Von diesem Korrektiv her
konnten Anregungen des Marxismus aufgenommen*® und fruchtbar uminter-
pretiert werden.*

# Vgl. dazu auch den programmatischen Aufsatz von Oexle, Otto Gerhard, Die
Geschichtswissenschaft im Zeichen des Historismus. Bemerkungen zum Standort der
Geschichtsforschung: HZ 238 (1984), 17—-55.

# Vgl. 2.B. Braudel, Fernand, Histoire et sociologie: Gurvitch, Georges (Hrsg.),
Traité de sociologie. I, Paris 1958, 93—98 zur Offnung der Geschichtswissenschaft
gegeniiber der Soziologie sowie Ders., La longue durée: Annales. ESC 18 (1963),
725-753 zur Differenzierung der drei Zeitebenen Strukturgeschichte, Konjunkturge-
schichte, Ereignisgeschichte.

* Vel. Rieks, Sozial- und Mentalititsgeschichte (Anm. 22), S.71—78.

47 Val. Jockel, »Nouvelle Histoire®. I (Anm.22), S. 70ff.

* Das zeitweise Uberwiegen sozialer und 8konomischer Themen in der franzési-
schen Geschichtswissenschaft erkliren Allegra, Luciano/Torre, Angelo, La nascita
della storia sociale in Francia. Dalla Commune alle ,Annales®, Turin 1977 ::5.4157:
187—212, 274—300, mit dem Einflufl des Marxismus.

# Nach seinem Gesprich mit dem Medidvisten Georges Duby schreibt der Philo-
soph Guy Lardreau (in: Duby/Lardreau, Dialogues [Anm. 23], §.20): ,1I tourne le
marxisme: C'est parce qu’il défait le marxisme qu’il peut se poser des questions que
celui-ci rendait improba%les, mais c’est en n’hésitant pas a prendre son bien chez Marx
qu’il pﬁxrvient a constituer les objets neufs, que lui lévent ces questions, en positivités
nouvelles.
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Auch die ,histoire des mentalités“’° wird nur recht verstanden, wenn man

sie in das Konzept der ,histoire totale“ einordnet. Mentalitatsgeschichte ist
nimlich kein Gegenkonzept zur Wirtschafts- und Sozialgeschichte mit ihren
statistisch-quantitativen Methoden, sondern die sozialpsychologische
Dimension des Versuchs, in aspektiver Forschung die ganze historische
Wirklichkeit zu erfassen.®! Daf hier offensichtlich mit sozialpsychologischen
Kategorien der Durkheimschen Soziologie operiert wird, befremdet den
deutschen Beobachter, der aufgrund seiner nationalen Wissenschaftstradition
mehr mit der Individualpsychologie vertraut ist. Weder die Analyse der weit
auseinanderdriftenden Definitionen von Mentalitit und Mentalitatsge-
schichte®? noch die Betrachtung der von verschiedener Seite vorgeschlagenen
Synonyma fiir den Begriff ,Mentalitdt,> der allgemein als unbefriedigend
empfunden wird, trigt zu einer Klirung dessen bei, was Mentalititsge-
schichte sein soll. Dies wird nur erreicht, wenn man die Formulierung men-
talitdtsgeschichtlicher Fragestellungen im Kontext des interdiszipliniren
Austauschs zwischen Geschichtswissenschaft, Soziologie, Psychologie,
Volks- und Vélkerkunde, Volkerpsychologie, Humangeographie, Religions-
soziologie und Historischer Demographie betrachtet.’* Hier sei nur die
Soziologie des Durkheim-Kreises beriicksichtigt.

Die psychologische Dimension der Soziologie Durkheims wird durch
seine Ablehnung der Interpsychologie Gabriel Tardes” verdeckt. Fiir Tarde
gelten nur das Individuum und sein individuelles Bewufitsein als wirklich.
Die Soziologie kann dementsprechend nur eine Fortsetzung der Individual-
psychologie sein. In threm Mittelpunkt steht nach Tarde der Prozefl der Nach-
ahmung eines Individuums durch ein anderes: Die Nachahmung erklire die

50 Wollte man den Ausdruck ,histoire des mentalités exakt ins Deutsche iiber-
setzen, mifite man von ,Geschichte der Mentalititen® reden. Hier wird jedoch der
Begriff »Mentalititsgeschichte® beibehalten, weil er sich inzwischen eingebiirgert hat.

1 Dies betont Duby immer wieder, z.B. in Duby, Georges/Casanova, Antoine,
Histoire sociale et histoire des mentalités: Entretien avec Georges Duby: Nouwelle Cri-
tique 215 (1970, N.S.), 11—19, S. 14a: ,lhistoire des mentalités n’est pas possible sans
#ne connaissance trés sive et trés approfondie des structures de base économiques, poli-
tiques et sociales.“ Es ist wichtig, die Interdependenz der verschiedenen Felder inner-
halb der ,histoire totale” festzuhalten, weil man sonst von der Innen-Aufien-Metapher
(vgl. Reichardt, Rolf, ,Histoire des mentalités“, eine neue Dimension der Sozialge-
schichte am Beispiel des franzosischen Ancien Régime: JASL 3 (1978), 130—166, S. 124:
die Mentalititsgeschichte betrachte ,die sozialen Bedingungen von der ,Innenseite’
her®) oder von der Oben-Unten-Metapher (vgl. Chaunu, Pierre, Un nouveau cham
pour I’histoire sérielle: Le quantitatif au troisiéme niveau: Mélanges en Phonnenr de
Fernand Braudel. II. Méthodologie de Ihistoire et des sciences humaines, Toulouse
1973, 105—125: Mentalititsgeschichte als ,troisitme niveau® der franzosischen
Geschichtsschreibung) zum Denken in den Kategorien von Eigentlichkeit und Unei-
gentlichkeit abrutscht: Mentalititen als innere, obere, eigentliche Ursachen.

52 Durchgefiihrt bei Rieks, Sozial- und Mentalititsgeschichte (Anm. 22), S.79—85.

33 Vgl. ebenda, S. 85—100. :

3 Vgl. ebenda, S.101—121.
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Allgemeinheit sozialer Phinomene.>® Durkheim betrachtet diese Erklarung
als oberflachlich; die Ursachen der Nachahmung sieht er im obligatorischen
Charakter kollektiver Vorstellungen. Fiir ihn ist eine Gesellschaft nicht bloff
eine Summe von Individuen, sondern eine Wirklichkeit, die nicht individu-
alpsychologisch, sondern nur aus ihrer eigenen Natur heraus, nimlich sozio-
logisch, erklirt werden kann.?® Die kollektiven Vorstellungen tiben als inter-
nalisierte Erwartungsnormen eine Art ,Zwang“ aus, der bei jedem Verstof§
gegen die sozialen Normen erfahren wird. Er fuhrt aber nicht zur vélligen
Determination des Individuums durch die Gesellschaft, da auch normabwei-
chendes Verhalten moglich ist. Indem die Soziologie die kollektiven Vorstel-
lungen analysiert, arbeitet sie psychologisch. Durkheim lehnt also nur eine
atomisierende Individualpsychologie ab; die sozialpsychologische Dimen-
sion seiner Soziologie erkennt er ausdriicklich an,?” ohne dafl Durkheim und
seine Schiiler ihre Wissenschaft jedoch auf sie reduzieren: Die kollektiven
Vorstellungen einer Gruppe kénnen nie von ihren materiellen Lebensbedin-
gungen, ihrer demographischen Struktur, allen statistisch feststellbaren
sozialen Verhaltensweisen, von ihrer Geschichte, ihren Traditionen und ihrer
Sprache getrennt werden.’® Hier offnet sich die Soziologie zur Sozialge-
schichte hin.

Diese Ergebnisse der Soziologen nahmen die Annales-Historiker in ihre
Geschichtskonzeption auf. Tatsichlich bildete die Mentalititsgeschichte von
Anfang an ein bedeutendes Element der franzosischen Sozialhistoriogra-
phie.®? Zwar standen bis in die fiinfziger Jahre Wirtschaftsgeschichte und

55 Vgl. Jockel, ,Nouvelle histoire®. I (Anm.22), S.90f.; Lepenies, Wolf, Die drei
Kulturen. Soziologie zwischen Literatur und Wissenschaft, Minchen, Wien 1985,
S.59—64; Bastide, Roger, Sociologie et psychologie: Gurvitch, Traité (Anm.44),
63—82, S. 63—67, 79. Dieser Darstellung der Psychologie Tardes widersprechen Apfel-
baum, Erika, Origines de la psychologie sociaﬁ,z en France: RFS 22 (1981), 397—407;
und Lubeck, Ian, Histoire des psychologies sociales perdues: Le cas de Gabriel Tarde:
RFS 22 (1981), 361—395. Ihrer Meinung nach vertritt auch Tarde einen sozialpsycholo-

ischen Ansatz, der sich jedoch wegen des Konflikts mit Durkheim, wegen der feh-
enden universitiren Institutionalisierung seiner Soziologie und wegen der Unzeitge-
maflheit ihrer philosophischen Basis (Interaktonismus und Dialektik) nicht durchsetzen
konnte.

36 Vgl. Durkheim, Regeln (Anm.31), S. 111£f., 186—189.

37 Vgl. Konig, Einleitung (Anm.32), S.35-38; Jackel, ,Nowvelle histoire®. I
(Anm. 22), S.92f.

% Vgl. Mauss, Marcel, Rapports réels et pratiques de la psychologie et de la socio-
logie: Ders., Sociologie (Anm. 40), 281—310 (erstmals erschienen in: Journal de psycho-
logie normale et pathologique (1924)), S.2871., 291.

3% Vgl. Duby, Georges, Les sociétés médiévales: Une approche d’ensemble. Legon
inaugurale prononcée au Collége de France: Annales. ESC 26 (1971), 1—13, S. 2. Zwar
wird im allgemeinen Lucien Febvre die Herausbildung der Mentalititsgeschichte zuge-
schrieben, doch vertritt Duby die These, Marc Bloch habe, indem er soziale Tatbe-
stinde als psychologische betrachtet, erstmalig Mentalititsgeschichte geschrieben (vgl.
Duby, Préface: Bloch, Apologie [Anm. 35], 5—15). Zur unterschiedlichen Ausprigung
der Mentalitdtsgeschichte bei Bloch und Febvre vgl. Burguiere, André, La notion de
mentalité chez Marc Bloch et Lucien Febvre: Deux conceptions, deux filiations: Revue
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historische Demographie im Mittelpunkt des Interesses, zwar stiegen in den
sechziger Jahren die Publikationen iiber mentalititsgeschichtliche Themen
sprunghaft an, doch handelt es sich bei der Mentalititsgeschichte nicht um
eine Alternative oder einen Zusatz zur Sozial- und Wirtschaftsgeschichte.
Die Anwendung quantitativer Methoden, die sich seit Beginn der siebziger
Jahre mehr und mehr durchsetzte, kann zudem nicht als eine epistemologi-
sche Wandlung dieses Ansatzes bewertet werden. Durch eine als ,histoire
probleme* angelegte Quantifizierung @ndern sich nimlich nicht die Episte-
mologie, sondern die Methoden, mit denen neue und alte Quellengattungen
erschlossen werden.®

Aufgrund der Interdependenz geistiger und materieller Faktoren im
sozialen Leben kann die Mentalititsgeschichte keinen isolierten Bereich
betrachten. Sie stellt das komplexe, mehrfach verschobene Verhiltnis zwi-
schen den realen Gegebenheiten und der Weise, in der die in sozialen Ver-
binden lebenden Menschen sie erfahren und sich zu ihnen verhalten, dar.
Weil die Mentalititsgeschichte in allen Bereichen — von der Politik bis zur
Demographie — die Relationen zwischen den empirisch analysierbaren mate-
riellen Bedingungen und der geistig-psychologischen vorbewufiten und halb-
bewuflten Dimension menschlichen Sichverhaltens aufzeigt, kommt ihr
innerhalb der ,histoire totale eine Schliisselbedeutung zu.®! Dennoch ist
damit das Problem der historischen Kausalitit nicht ein fiir alle Mal geldst, es
stellt sich neu: Mentalititen sind keine automatischen Reflexe sozio-6kono-
mischer oder geographischer Lebensbedingungen.®? Duby nimmt Entwick-

de synthése 104 (1983, 3e série), 333—348. Vovelle, Michel, Franzosische Revolution —
soziale Bewegung und Umbruch der Mentalitiren (= Ancien Régime, Aufklirung und
Revolution. 7), mit einem Nachwort des Autors und einer Einfilhrung von Rolf
Reichardt, Miinchen, Wien 1982 (ital. Originalausgabe 1979), S. 82, sieht in Georges
Lefebvre den ,eigentlichen Begriinder eines modernen Ansatzes fiir die Geschichte der
Mentalititen®, Er verweist auf Lefebvres Werk La grande peur, Paris 1932, als menta-
lititsgeschichtliche Untersuchung, die ihre Aktualitat bis heute nicht verloren habe. Der
Beitrag Lefebvres zur Herausbildung der Mentalititsgeschichte verdient eine einge-
hende Untersuchung, ebenso die Ansitze der Wirtschaftshistoriker Frangois Simiand
und Ernest Labrousse: Simiand verweist bei seinen wirtschaftsgeschichtlichen Untersu-
chungen immer wieder auf die Sozialpsychologie zur Erklirung sozio-dkonomischer
Phinomene; vgl. Simiand, Frangois, La psychologie sociale des crises et les fluctations
économiques de courte durée: Annales Sociologiques, Série D, 2 (1937), 3—32.

60 Vgl. Reichard, Rolf, Fiir eine Konzeptualisierung der Mentalititsforschung: Eth-
nologia Europaea 11 (1980), 234—241, §.235.

61 Vgl. Duby, Sociétés (Anm. 59), S.2: Lle sentiment qu’éprouvent les individus et
les groupes de Keur position respective, et les conduites que dicte ce sentiment, ne sont
pas immédiatement déterminés par la réalité de leur condition économique, mais par
I'image qu’ils s’en font, laquelle n’est jamais fidéle, mais toujours infléchie par le jeu
d’un ensemble complexe de représentations mentales. Placer les phénoménes sociaux
dans le simple prolongement des phénoménes économiques, c’est donc réduire le champ
d’interrogation, ¢’est appauvrir singuliérement la problématique, c’est renoncer a perce-
voir clairement certaines lignes de force essentielles.

62 So ausdriicklich Le Goff, Jacques, Les mentalités, une histoire ambigué: Ders. /
Nora, Faire de Phistoire. III (Anm. 28), 76—94, S. 89. ,Mentalitit“ darf auch nicht mit
LIdeologie® gleichgesetzt werden; zu verschiedenen Abgrenzungsversuchen vgl. Rieks,
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lungen in den verschiedenen Bereichen des menschlichen Lebens und seiner
Bedingungen an (Produktionsverfahren, Bevolkerungsentwicklung, Handel,
Machtverteilung, Politik, Kommunikationsméoglichkeiten, mentale Atti-
tuden, kollektive Vorstellungen, soziales Wissen, Weltbild etc.), die mitein-
ander korrelieren, ,mais chacun d’eux se poursuit de maniére relativement
autonome, selon ses rythmes particuliers®.®> Will man jede monokausale
Sicht der historischen Entwicklung vermeiden, diirfen auch die Mentalititen
nicht zum ,wahren Motor“ der Geschichte hochstilisiert werden. Das Ziel
der historischen Forschung besteht darin, die verschiedenen Entwicklungen
aufzuzeigen und Isomorphien zwischen ihnen zu verfolgen. Die Mentalitits-
geschichte bietet dabei den Vorzug, die Bedeutung der bisher hiufig aufler
acht gelassenen Dimension der kollektiven Vorstellungen, Gefiihle und des
sozialen Wissens fiir den gesellschaftlichen Wandel vor Augen zu fithren.
Damit gelangt auch die Religiositit als totales soziales Phanomen ins Blick-
feld.

Wird auch die Bedeutung des Ereignisses und rascher, kleiner Verinde-
rungen in der Mentalititsgeschichte neuerdings diskutiert,* so gelten Menta-
lititen doch zumeist als Strukturen von relativ grofier Bestindigkeit, als
Widerstinde zu Wandel und Kreativitit.%® Kollektive Vorstellungen und
Sinngebungen der Vergangenheit werden verinderten Lebensbedingungen
oft erst spat angepafit, wobei verschiedene soziale Gruppen der Gesellschaft
unterschiedlich schnell vorgehen. In einer Gesellschaft kénnen daher ver-
schiedene Mentalititen zu derselben Zeit auftreten. Hier kénnte die Bedeu-
tung der ,avant-gardes“ fiir den Mentalititswandel begriffen werden. Zwar
ist die Gegeniiberstellung von ,Elite“ und ,Masse® umstritten, doch kann
nicht ibersehen werden, daff es innerhalb einer Gesellschaft Gruppen gibt,
die auf hohem intellektuellen Niveau innovativ wirken und deren Anre-
gungen von breiten Kreisen ibernommen werden.® Nun ist diese Bewegung
nicht einseitig: Auch die Aufnahme von Vorstellungen unterer sozialer
Schichten durch obere ist zu erwigen. Bei der Abgrenzung von Gruppen als
Trager von Mentalititen mufl man erwigen, dafl es wohl Mentalititen gibt,
die einer ganzen Gesellschaft gemeinsam sind, daff man aber Konflikte und
Spannungen innerhalb der Gesellschaft iibersieht, wenn man sich nur auf
allen gemeinsame kollektive Vorstellungen konzentriert. In Frage gestellt

Sozial- und Mentalititsgeschichte (Anm.22), 86—89; systematische Begriindung bei
Oexle, Otto Gerhard, Die funktionale Dreiteilung der Gesellschaft bei Adalbero von
Laon. Deutungsschema der sozialen Wirklichkeit im Mittelalter: FMaS 12 (1978),
1—=545:53;

3 Duby, Georges, L histoire des systémes de valeur: HTh 11 (1972), 15—25, S. 15.

& Vgl. Vovelle, Franzésische Revolution (Anm. 59), S. 151; Ders., Idéologies et men-
talités, Paris 1982, S. 80ff. und &fter; Duby/Lardreau, Dialogues (Anm. 23), 61—64.

b2 Vdgl. Labrousse, Ernest, Introduction: L histoire sociale. Sources et méthodes, Col-
loque de I’Ecole Normale Supérieure de Saint-Cloud (15—16 mai 1965), Paris 1967,
15, Sp5:

6 Vgl. Jockel, ,Nouvelle Histoire®. I (Anm.22), S.124.
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werden kann der Ansatz, dafl man zuerst aufgrund politischer, 6konomi-
scher oder soziologischer Kriterien eine gesellschaftliche Gruppe bestimmit,
um dann nach ihren gemeinsamen obligatorischen Sinngebungsmustern zu
fragen, als ob diese nur die Folge, nicht aber das konstitutive Moment einer
sozialen Gruppenbildung darstellen kénnten.

Unter dem Einflufl der Mentalititsgeschichte wandelt sich die Kirchenge-
schichte zur Geschichte religioser Mentalititen und beschiftigt sich mit Glau-
bensvorstellungen, die viele Historiker der ,»Volksreligiositit“ zuschreiben.
Das Konzept ,religion populaire“ ist in Frankreich umstritten, da der
Begriffsbestandteil ,populaire” nicht eindeutig definiert werden kann.®” Eine
religidse ,,Volkskultur® und eine religise ,Elitekultur einander gegeniiber-
zustellen, scheint nicht immer der richtige Weg zu sein, um das alltdgliche reli-
gidse Leben der Menschen historisch zu erfassen. Die Kritik setzt vor allem
dort ein, wo soziologische Unterscheidungskriterien, die auflerhalb der
Sphire der Religiositit angesiedelt sind, zur Abgrenzung von »Elite® und
_Masse* dienen.®® Hier mufl die empirische Forschung neue Ansitze und Me-

67 Die Literatur dazu ist duflerst umfangreich. Hier seien nur die wichtigsten
Autoren genannt, die sich um eine Klirung der Begriffe , Volksreligion®, ,»Volksreligio-
sitit® und ,Volkskultur® bemiihen: Chartier, Roger, Art. Populaire: Le Goff/Char-
tier/Revel, La nouvelle histoire (Anm. 19), 458—460; Ders., La culture populaire en
question: H. Histoire 8 (1981), 85—95; Ders., Histoire intellectuelle et histoire des
mentalités: Trajectoires et questions: Revue de synthése 104 (1983, 3e série), 277—307;
Ders., Art. Culture populaire: Burguiere, Dictionnaire (Anm. 28), 174—179; Isamberrt,
Prancois-André, Reﬁgion populaire, sociologie, histoire et folklore: ASSR 43 (1977),
161—184, und 44 (1978), 11-33; Ders., Le sens du sacré. Féte et religion populaire, Paris
1982, S. 19—22; Ders. / Courtas, Raymonde, Ethnologues et sociologues aux prises avec
la notion de populaire: La Maison-Diex 122 (1975), 20—42; Julia, Dominique, A
propos de sources écrites de la religion populaire: Questions de méthode: Ricerche di
storia sociale e religiosa 11 (1977), 109—117; Korff, Gottfried, Volkskundliche From-
migkeits- und Symiolforschung nach 1945: Chiva, Isac/Jeggle, Utz (Hrsg.ﬂ, Deutsche
Volkskunde — Franzésische Ethnologie. Zwei Standortbesttmmungen, Frankfurt a. M.,
New York, Paris 1987, 244—270, bes. S. 263 f.; Langlois, Claude, Sociologie religieuse
historique et religion populaire: La religion populaire. Actes du Collogue sur ,La reli-
gion populaire®, organisé dans le cadre des Colloques internationaux du CNRS i Paris
du 17 au 19 octobre 1977, Paris 1979, 325—334; Ders., Art. Religion. Histoire reli-
gieuse: Burguiere, Dictionnaire (Anm. 29), 575—583; Plongeron, Religion (Anm. 17),
110—114; Russo, Storiografia (Anm. 1), 5. CLXXIII—CLXXXIII; Vovelle, Idéologies
(Anm. 59), 125—162.

68 Vgl. die Kritik von van Engen, John, The Christian Middle Ages as an Historio-
graphical Problem: AHR 91 (1986), 519—552, §.529f., 535f. an der Unterscheidung
einer repressiven, klerikalen Elite-Buchkultur und einer widerstindigen, populdren
miindlichen Kultur bei Jacques Le Goff (vertreten z. B. in: Culture cléricale et traditions
folkloriques dans la civilisation mérovingienne: Bergeron, Louis (Hrsg.), Niveaunx de
culture et groupes sociaux, Actes du Colloque réuni du 7 au 9 mai 1966 a Paris (=
Congreés et colloques. 9), Paris 1957, 21—32; Ders., Culture ecclésiastique et culture
folklorique au Moyen Age: De Rosa, Luigi (Hrsg.), Ricerche storiche et economiche in
memoria di Corrado Barbagallo. I1, Neapel 1970, 51—90) und Jean-Claude Schmitt (Le
saint lévrier. Guinefort, guérisseur d’enffnt: depuis le XIIe siécle, Paris 1979).
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thoden entwickeln. Doch ist es Thema eines anderen Aufsatzes, dariiber
einen Uberblick zu geben.®

Ein grofier Vorteil einer Geschichte der glaubenden Menschen kénnte
darin bestehen, dafl sie von weiten Kreisen gelesen wird. Dies a8t der grofie
buchhindlerische Erfolg der franzésischen Sozialgeschichte vermuten. Hier
ist jeder Historiker herausgefordert, denn Geschichte, auch Kirchenge-
schichte, darf nicht die Beschiftigung nur einer Gruppe von Wissenschaftlern
sein, wenn diese ihre Existenzberechtigung auch in Zukunft noch nachweisen
wollen. Das Ernstnehmen der ,histoire-probléme“ mag dazu beitragen, diese
Aufgabe zu l6sen.
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sions (1946); Histoire et Esprit (1950); Méditation sur PEglise (1953; dt. 1954:
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JTEXTE

Eine ubersehene Fiktion aus dem
Dreikapitelstreit

Von Rudolf Schieffer

Die Auseinandersetzungen um Theorie und Praxis der Metropolitangewalt,
die sich im westfrankischen Episkopat des mittleren 9.Jahrhunderts vor-
nehmlich am Auftreten des Erzbischofs Hinkmar von Reims entziindeten, !
haben nicht nur viel Tinte flieffen lassen, sondern auch die Suche nach ilterer
kirchengeschichtlicher Uberlieferung ungemein stimuliert. In den material-
reichen Briefen und Denkschriften, die im Zuge der einzelnen Rechtsstreitig-
keiten hin- und hergingen, zeigt sich nicht anders als in dem bekannten,
gegen die Metropoliten gerichteten Riesenwerk der pseudoisidorischen Fil-
schungen immer wieder das Bestreben, soviel an Zeugnissen fritherer Zeit,
wie nur zu erreichen war, aufzugreifen und dem jeweiligen Argumentations-
zweck dienstbar zu machen. Die Fiille der dargebotenen Belesenheit schien
die Autoritit des Gesagten zu erhdhen,? und da nach zwei bis drei Genera-
tionen karolingischer Bildungserneuerung vielerorts wieder Biicher in stattli-
cher Zahl zur Hand waren, bringt dieses aus kurzlebigem kirchenpolitischen
Anlafl erwachsene Schrifttum fiir uns mancherlei zum Vorschein, das
wesentlich frither entstanden war, aber bis dahin anderweitig nicht bezeugt
ist;> nach Herkunft und urspriinglicher Intention diirften solche Texte ihren

! Vgl. zuletzt J. Devisse, Hincmar, Archevéque de Reims 845—882 1—3 (Travaux
d’histoire éthico-politique 29/1—3, 1975—76) S. 635ff. u.6., G. Schmitz, Concilium
perfectum. Uberlegungen zum Konzilsverstindnis Hinkmars von Reims (845—882), in:
ZRG KA 65(1979) S.27—54, H.-]. Sieben, Konzilien in Leben und Lehre des Hinkmar
von Reims (T 882), in: Theologie und Philosophie 55 (1980) S.44—77, R. Schieffer,
Hinkmar von Reims, in: TRE 15 (1986) S. 355—360.

2 Vgl. am Beispiel des pseudoisidorischen Filschungsstils H. Fuhrmann, Einfluf§
und Verbreitung der pseudoisidorischen Filschungen. Von ihrem Auftauchen bis in die
neuere Zeit 1—3 (Schriften der MGH 24/1-3, 1972—74) S. 178ff. u. &.

3 Vgl. R. Schieffer, Nochmals zur Uberlieferung von Justinians ‘Opoloyic: tiic dodiic
niorews (Edictum de recta fide), in: KAnpovopula 4 (1972) S. 2801f., H. Fuhrmann, Justi-
nians ,Edictum de recta fide“ (551) bei Pseudoisidor, in: Studia Gratiana 19 (1976)
S.217—224 (auch zur Rezeption durch Hinkmar v. Reims), R. Riedinger, Griechische
Konzilsakten auf dem Wege ins lateinische Mittelalter, in: Annuarium Historiae Con-
ciliorum 9 (1977) S.2621f., ferner Fuhrmann, Einfluff (wie Anm. 2) S. 186 ff. mit einer
Ubersicht der mannigfachen Erginzungen ungewissen Ursprungs, die sich in der pseu-
doisidorischen Dekretalensammlung gegeniiber der zu Grunde liegenden Collectio
Hispana finden.
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eifrigen spitkarolingischen Vermittlern oft kaum mehr durchschaubar
gewesen sein.

Ein bisher tibersehenes Beispiel enthilt das umfingliche ,,Werk der 55
Kapitel“, das Hinkmar von Reims der Synode von Attigny im Juni 870 als
eine Art von Generalabrechnung mit seinem unbotmifligen Neffen und
Suffragan, dem Bischof Hinkmar von Laon, vorlegte.* Unter den Hun-
derten von Belegen, mit denen der Metropolit seine Ausfithrungen unter-
mauerte, findet sich im 36. und im 48. Kapitel in insgesamt vier Zitaten ein
Quellentext (vermeintlich) des 6. Jahrhunderts, von dem sich sonst anschei-
nend keine Spur erhalten hat. Der Zusammenhang der Fragmente ist
dadurch gesichert, daf} das im 36. Kapitel nur allgemein mit Et in decretis
apostolicae sedis scriptum est eingefithrte erste Exzerpt® teilweise in der
detailliert inskribierten Dreierreihe von Zitaten im 48. Kapitel® wiederkehrt
und sich somit in seinen vorgegebenen Kontext zuriickfithren liflt.” In
dieser rekonstruierten Anordnung sind die Textstiicke hier als Anhang wie-
dergegeben.® An der einen wie der anderen Stelle stehen sie im Dienste hef-
tiger Angriffe gegen den jiingeren Hinkmar, dem im 36. Kapitel vorgehalten
wird, einer pseudoisidorischen Exzerptsammlung am 8. Juli 869 gemeinsam
mit dem Laoner Klerus seine ,verhingnisvolle Unterschrift® (inregularem,
immo tragoedialem subscriptionem) erteilt zu haben,” und im 48. Kapitel,
aus ibersteigerter Rechthaberei ,das Verbrechen der Kirchenspaltung®
(condendi scismatis wel haeresis sacrileginm) zu begehen.!® Demgemif
begegnen in der niheren Umgebung weitere Lesefriichte bei Gelasius 1., aus
Justinians Edikt De recta fide und bei Gregor d.Gr.!! bzw. wiederum bei

* Hinkmar, Opusculum LV capitulorum (Migne PL 126 Sp.282—494); vgl. H.
Schrors, Hinkmar, Erzbischof von Reims. Sein Leben und seine Schriften (1884)
S.331#f., Devisse, Hincmar (wie Anm. 1) S. 752 ff.

> PL 126 Sp.433 CD, verkiirzt auch im Libellus expostulationis der Synode von
Douzy 871 (ebd. Sp. 630D —631A).

6 PL 126 Sp. 477C—478D. Der erste Satz des dritten Zitats begegnet, jeweils mit der
Inskription in decretis apostolicae sedis o. 4., auch bereits in Hinkmars Denkschrift zur
Sache Wulfads von 866 (MGH Epp.8/1 S.179 Z.19—22), spiter in De translationibus
episcoporum von 872 (PL 126 Sp.224C) und in einem Schreiben von 881 (PL 126
Sp. 249BC).

7 Hinkmar stellt den Zusammenhang auch ausdriicklich her: guod et in alio loco
istius ipsius opusculi posui (Sp. 478C).

8 S. unten S.85ff.; auf die dortige Zeilenzahlung wird im Folgenden Bezug
genommen. Die Textgestalt entspricht der von mir vorbereiteten Edition der Streit-
schriften Hinkmars von Reims und Hinkmars von Laon als Supplement 11 zu MGH
Concilia IV.

% PL 126 Sp.427f{f. (Zitat 432 A); zum Hintergrund vgl. Fuhrmann, EinfluB} (wie
Anm£2) S.654ff., P.R. McKeon, Hincmar of Laon and Carolingian Politics (1978)
S.69f. u. 6.

10 PL 126 Sp. 473 ff. (Zitat 474 B, nach Augustin, De baptismo 2,6).

11 Der Schlufl von Kap.36 (PL 126 Sp. 433f.) enthilt: Gelasius 1., JK 664 (Coll.
Avellana 95, CSEL 35/2 8.779 Z.2—4) und JK 632 (ed. E. Schwartz, Publizistische
Sammlungen zum acacianischen Schisma, Abhh. Akad. Miinchen N.F. 10, 1934, S.22
Z.9—15), Justinian, Edikt De recta fide (ed. E. Schwartz, Drei dogmatische Schriften

Zischr.f.K.G. 1/90 6
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Gregor, bei Augustinus und Prosper,!? die jeweils die Gefahren eines Bruchs
der kirchlichen Einheit beschworen.

Der hier interessierende Text, der in solchem Rahmen zweimal bei
Hinkmar zur Sprache kommt, ist also keineswegs unbekannt oder schwer
zuginglich, hat jedoch in der Flut hinkmarischer Zitate kaum Beachtung
gefunden® und ist daher auch nicht in seiner Eigenart gewiirdigt worden. Der
vorangestellten Inskription (Z.1-5) zufolge soll er den decreta aposto-
licae sedis entnommen sein, die die hl. romische Kirche unter den catholicae
regulae bewahre, aber er wird keinem Papst zugeschrieben. Vielmehr sei das
Schriftstiick von (ungenannten) ,katholischen® Klerikern der rémischen
Kirche an den ,schismatischen® Presbyter Johannes gerichtet worden, als
»der ehemalige Papst® (ex apostolico) Vigilius, nach vielen und feierlichen
Eiden der Haresie verfallen, in Konstantinopel festgehalten wurde. Die pole-
mische Formulierung verrit, dafl hier die Sicht abendlindischer Gegner der
justinianischen Politik zur Verurteilung der Drei Kapitel'* zum Ausdruck
kommt, doch wird nicht recht klar, ob bereits die Situation nach dem sog.
Iudicatum des Vigilius vom Jahre 548 gemeint ist, als das afrikanische
Gesamtkonzil unter Reparatus von Karthago dem Papst schon wegen seiner
relativen Nachgiebigkeit gegeniiber dem theologischen Standpunkt des Kai-
sers die Kirchengemeinschaft aufkiindigte,!® oder erst die triibe Endphase des
vigilianischen Pontifikats, als sich der Papst nach dem Abschluf} des II. Kon-
zils von Konstantinopel (Mai/Juni 553) dem Druck Justinians beugte und um
die Jahreswende 553/54 entgegen seinen fritheren Erklirungen die Drei
Kapitel doch noch insgesamt verurteilte, bevor er die Heimreise antreten
durfte.'® Im einen wie im anderen Falle haben wir klare Zeugnisse dafiir, dafl

lustinians, Abhh. Akad. Miinchen N.F. 18, 1939, 5.103 Z.3—8 und S.107 Z.17£.),
Gregor 1., Homil. in evangelia II 22,4 (Migne PL 76 Sp.1176 A) und Homil. in Hieze-
chielem I 8,8 (CCL 142 S.106 Z.188—191).

12 Der Mittelteil von Kap.48 (PL 126 Sp.477—479) enthilt: Gregor 1., Moralia
XVIII 26 (CCL 143A 5.912 Z.54 — §.913 Z.87), Augustin, Brief 141,5 (CSEL 44
S.238 Z.21 — §.239 Z.10), Prosper, Liber sententiarum c.343 (CCL 68A S. 345),

1 Bereits bei J. Sirmond, Hincmari archiepiscopi Remensis Operum tomus poste-
rior (1645) S.531, 576f., der Vorlage des Migne-Drucks, sind die Fragmente in threm
Zitatumfang teils gar nicht, teils unzutreffend gekennzeichnet.

!* Vgl. E. Amann, Trois-Chapitres, in: Dictionnaire de Théologie Catholique 15/2
(1950) Sp.1868—1924, E.K. Xovood, ‘H éwxknotactud moltud 100 Tovotiviavod
wotd Ty Eowv mepl Ta Tole nepdlaie ol THY £ oixovpevixiy otvodov (1969), R.
Schieffer, Zur Beurteilung des norditalischen Dreikapitel-Schismas. Eine iiberliefe-
rungsgesch.icht]iche Studie, in: ZKG 87 (1976) S.167—201.

' Victor v. Tonnuna, Chron. ad. a. 550 (MGH Auct. ant. 11 S.202); vgl. E. Caspar,
Geschichte des Papsttums von den Anfingen bis zur Héhe der Weltherrschaft 2 (1933)
S.258f., Xovood, "Exxhnoiaotini moht S. 661,

!6 Brief an den Patriarchen Eutychios (JK 936) vom 8. 12. 553 (ACO IV 1
S.245-247) und Constitutum II (JK 937) vom 23. 2. 554 (ACO IV 2 5.138—168); vgl.
J. Straub, Die Verurteilung der Drei Kapitel durch Vigilius (Vigilii epistula I ad Euty-
chium), in: KAngovouia 2 (1970) S.347—375 (auch in: ders., Regeneratio imperii 2,
1986, S.223—251), E. Zettl, Die Bestitigung des V. Okumenischen Konzils durch
Papst Vigi-
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es romische Kleriker gab, die anders als Vigilius unbeirrbar dem Kaiser
widerstanden und sich insofern im Unterschied zum Papst als ,katholisch*
verstehen mochten; sie waren eher in dessen Umgebung in Konstantinopel/
Chalkedon anzutreffen!” als am Tiber'® und sind uns deshalb bekannt, weil
sie papstliche wie kaiserliche Mafiregelungen auf sich nahmen. Als Urheber
eines mahnenden oder anklagenden Schreibens iiber Vigilius wiren sie schon
wegen ihrer nachweislichen sonstigen literarisch-publizistischen Aktivi-
titen!? vorstellbar, doch fillt auf, dafl keiner dieser gut verbiirgten Autoren-
namen bei Hinkmars Wiedergabe in Erscheinung tritt, wahrend umgekehrt
der als Adressat genannte ,schismatische® Presbyter Johannes, also doch
wohl ein willfihriger Parteiginger des wankelmiitigen Papstes, in anderen
Quellen iiber jene Verwicklungen nicht wiederzufinden ist.”* Daf die histo-
rische Situation nur im groflen und ganzen, aber nicht prizise im Detail
getroffen ist, scheint auch aus den Hinweisen auf geleistete Unterschriften im
1. Fragment hervorzugehen, denn tantorum sacerdotum manu (Z.16) waren
die Akten des Konzils von 553 unterzeichnet worden®!, von dem sich Vigi-
lius gerade ferngehalten hatte, wihrend der Vorwurf, das Gegenteil dessen zu
unterschreiben, was er predige (absolvi non potes, si contraria ore praedices et
contraria uno eodemque tempore manu subscribas, Z.17£.), eher wie auf
Vigilius selbst als auf den angeredeten Johannes gemiinzt wirkt.

Die Schwierigkeiten einer exakten Zuordnung verschirfen sich noch, wenn
man den fragmentarischen Text niher betrachtet. Der vorausgesetzten Ver-
anlassung gemif wird darin das Erfordernis der kirchlichen Einheit betont
und vor Spaltung gewarnt; die besondere Verantwortung der Priester fiir die
Reinheit der Lehre und den Glauben des Volkes verbiete jeden Zwiespalt
zwischen deren Reden und Handeln, der dementsprechend harte Bestrafung
finden miisse. Dies ist in durchaus konventionellen, teilweise biblisch

lius. Untersuchungen iiber die Echtheit der Briefe Scandala und Aetius (Antiquitas
1/20, 1974).

17 Vgl ‘Caspar, Geschichte (wie Anm.15) S.255ff., 283ff., iiber die Diakone
Rusticus, Sebastian, Pelagius, Sarpatus u.a.

18 {Ther die kirchliche Lage in Rom am Ende des Gotenkriegs ist wenig bekannt; vgl.
Casg:aar, Geschichte (wie Anm. 15) S.2861.

19 Vgl. Rusticus, Contra Acephalos Disputatio (Migne PL 67 Sp. 1167—1254), Pela-
gius, In defensione trium capitulorum, ed. R. Devreesse (Studi e testi 57, 1932).
Rusticus ist ferner bekanntlich als lateinischer Ubersetzer der Konzilsakten von Chal-
kedon hervorgetreten, Pelagius vermutlich als Ubersetzer der Apophthegmata patrum
(Verba seniorum), eines Teils der verbreiteten Vitas Patrum.

20 7 den Nachrichten iiber die dictatores Vigilii vgl. zusammenfassend Caspar,
Geschichte (wie Anm. 15) §.283 Anm. 5.

21 ACO IV 1 S.220—231 (Unterschriften von 166 Bischéfen). Auch das Consti-
tutum des Vigilius vom 14. 5. 553 weist die Unterschriften von 17 weiteren Bischofen
und drei rémischen Diakonen auf (CSEL 35/1 S.318—320), kann aber nach Lage der
Dinge inhaltlich nicht gemeint sein. Das Constitutum vom 23. 2. 554, das sachlich in
Bei;cr:}cht kime, hat dagegen in der uns vorliegenden Uberlieferung keine Unter-
schriften.
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geprigten Wendungen dargelegt, fiir die sich da und dort wohl noch ein
patristischer Hintergrund ermitteln liee. Entscheidend fiir die Einschitzung
des Textes ist jedoch, daf} die einzige explizit von catholici doctores (Z.421.)
ibernommene Formulierung aus den Etymologiae Isidors von Sevilla her-
rithrt?? und nicht ilter sein kann, weil erst der Spanier die zu Grunde liegende
Augustinus-Stelle? zu jenem Wortlaut umgeformt hat, der auch im Frag-
ment der Vigilius-Gegner anzutreffen ist. Da die Etymologiae ein nachgelas-
senes Werk Isidors sind?*, liegt der Terminus post quem fiir ihre Benutzung
einige Jahre nach 636. Damit konnen die bei Hinkmar auftauchenden
Exzerpte kein echtes Aktenstiick aus dem akuten Dreikapitelstreit um 550
wiedergeben, sondern miissen ihren Ursprung dort haben, wo man allein
noch drei bis vier Generationen spiter beharrlich die Erinnerung an das Ver-
sagen des Vigilius in Konstantinopel pflegte: bei den norditalischen Gegnern
der Dreikapitelverurteilung, die um Aquileja bis gegen 700 eine Sonderkirche
bildeten.?® In ihren Kreisen diirfte der Text etwa zwischen 640 und 695 ent-
standen sein; er stellt damit tibrigens ein bemerkenswert frithes Zeugnis der
Isidor-Rezeption in Italien dar.?®

Seltsam mag es anmuten, daf} eine Quelle, die zu dem Zweck erfunden
wurde, das Andenken eines romischen Papstes herabzusetzen, ausgerechnet
den decreta apostolicae sedis entnommen sein soll. Diese fast frivole Etikettie-
rung geht kaum auf unseren Gewihrsmann Hinkmar von Reims zuriick?’,
sondern diirfte eher den Weg andeuten, auf dem er zur Kenntnis des vermut-
lich noch vollstindigen Textes gelangt zu sein scheint. Zu denken ist an eine
kirchliche Rechtssammlung mit einem Anteil pipstlicher Dekretalen und
romischer Synoden, der um einige Stiicke unlauterer Herkunft angereichert
war. Eine inhaltlich und formal naheliegende Parallele bilden zwei aus Hink-
mars Zeit stammende westfrinkische Exemplare der alten und einflufireichen
Collectio Quesnelliana®®, in denen zusitzlich der Brief Leos des Grofien an

22 Tsidor, Etym, VIII 3,5: Schisma ab scissura animorum vocata. Eodem enim cultu,
eodem ritu credit, ut ceteri; solo congregationis delectatur discidio (ed. W. M. Lindsay,
1911).

23 Augustinus, Contra Faustum 20,3: schisma, nisi fallor, est eadem opinantem,
atque eodem ritu colentem, quo ceters, solo congregationis delectari discidio (CSEL 25
S.537 Z. 4—6); zum Zusammenhang vgl. F. Winkelmann, Einige Aspekte der Entwick-
lung der Begriffe Haresie und Schisma in der Spitantike, in: Kowwvia 6 (1982)
S.89—109, bes. 5.107f.

24 Vgl. M. Manitius, Geschichte der lateinischen Literatur des Mittelalters 1 (1911)
S. 60.

% Vgl. zu ihrem Sammeleifer und ihren (meist pseudonymen) literarischen Aktivi-
titen Schieffer, Beurteilung (wie Anm. 14)

26 Zu den frithesten Exemplaren der Etymologiae aus Italien (8. Jh.) vgl. B. Bischoff,
Die europiische Verbreitung der Werke Isidors von Sevilla, in: Isidoriana. Coleccién de
estudios sobre Isidoro de Sevilla publicados con ocasién del XIV centenario de su naci-
miento (1961) S.322 (auch in: ders., Mittelalterliche Studien 1, 1966, S. 176).

¥ Eher konnte von ithm der verstirkende Relativsatz guae ipsa sancta Romana
ecclesia inter catholicas regulas retinet eingefiigt worden sein.

28 Paris, Bibl. Nat., Cod. lat. 1454 und 3842A; zu den Einzelheiten vgl. bereits
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Theodoret von Kyros in seiner von Gegnern der Dreikapitelverurteilung
nachtriglich interpolierten Gestalt” sowie die sog. Damnatio Vigilii, ein fik-
tiver Brief des 537 von Belisar abgesetzten gotenfreundlichen Papstes Sil-
verius mit vernichtenden Vorwiirfen gegen seinen Nachfolger Vigilius®, ent-
halten sind. In ihnlicher Weise wird auch unser fiktives Mahn- und
Beschwerdeschreiben gegen denselben Vigilius gleichsam im Windschatten
ciner anerkannten Sammlung von decreta apostolicae sedis in Hinkmars
Reichweite gelangt sein. Die handschriftliche Umgebung biirgte ihm
offenbar fir Authentizitit, lud ein zur polemischen Verwendung des Gele-
senen gegen den Neffen und lieff keine inhaltlichen Bedenken aufkommen
gegen die Vorstellung von einem ex apostolico ... in haeresim lapsus, die
Hinkmars prinzipiellen Auflerungen iiber die pipstliche Autoritit trotz aller
temporiren Spannungen mit Rom durchaus nicht entspricht.”! Solche Arglo-
sigkeit konnte er sich eben leisten, denn er wufite weder vom Dictatus papae
Gregors VIL32 noch von der Infallibilititsdebatte im mendikantischen
Armutsstreit’® noch von der Honoriusfrage der Neuzeit.**

Anhang

Fragmente des angeblichen Briefes romischer Kleriker an Johannes
gegen Vigilius

Uberlieferung: Hinkmar v. Reims, Opusculum LV capitulorum c.36,
c.48 (P = Paris, Bibl.Nat., Cod.lat.2865, fol.174*—174Y, 2297 —230"; V
= Vatikan, Cod.Pal.lat.296, fol.90", 111¥—112%)

Schieffer, Beurteilung (wie Anm. 14) S. 182 Anm. 98, zur Quesnelliana zuletzt J. Gau-
demet, Les sources du droit de I’église en occident du II° au VII® siecle (1985) S. 133.

2 Vgl. R. Schieffer, Der Brief Papst Leos d. Gr. an Theodoret von Kyros (CPG
9053), in: *Avridwoov. Hulde aan Dr. M. Geerard bij de voltooiing van de Clavis
Patrum Graecorum 1 (1984) S. 81—87.

30 JK + 899; vgl. Fuhrmann, Einflufl (wie Anm. 2) S. 188 Anm. 111.

351 Vgl, Schrérs, Hinkmar (wie Anm.1) S.165f. u.6., Devisse, Hincmar (wie
Anm. 1) S. 566 ff. — Bemerkenswert ist die Ubernahme derselben Formulierung sogar
noch durch Bernhard von Hildesheim 1076 im Zuge seiner stillschweigenden Rezeption
zahlreicher Stellen aus dem 55-Kapitel-Werk (MGH Libelli de lite 2 S.45 Z.29—36);
vgl. M. Stratmann, Zur Rezeption Hinkmars von Reims durch Bernhard von Hildes-
heim und Bernold von Konstanz, DA 44 (1988) S.170—180.

32 Vgl. H. Fuhrmann, Uber die Heiligkeit des Papstes, in: Jb. Akad. Gottingen
1980, S.28—43 (auch in: ders., Einladung ins Mittelalter, 1987, S. 151—168).

3 Vgl. B. Tierney, Origins of Papal Infallibility 1150—1350. A Study of the Con-
cepts of Infallibility, Sovereignty and Tradition in the Middle Ages (Studies in the
History of Christian Thought 6, 1972).

3 Vgl. G. Kreuzer, Die Honoriusfrage im Mittelalter und in der Neuzeit (Papste
und Papsttum 8, 1975).
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Fragmente I und II in c.48, Fragment III bis interemit (Z. 51) in c.36,
ab quisquis (Z.46) in c.48

(Inskription:) Et in decretis apostolicae sedis, quando Vigilius ex
apostolico post multa et terribilia praestita sacramenta in haeresim
lapsus Constantinopoli detinebatur, ab ecclesiae Romanae catholicis
clericis Iohanni scismatico presbitero directis, quae ipsa sancta Romana
ecclesia inter catholicas regulas retinet (tenet V), inter alia scriptum est:

(Fragment 1:) Sic semper habuit omnis ecclesia, quia, qui in una com-
munione consentiunt, uno dogmate una caritate Uno tenentur assensu.
Sicut enim communio et ex omnibus offerentibus una fit et una redit in
omnibus, non parte corporea, sed virtute divina, sic unanimitas per
omnes illic communicantes excurrit. Nam si non est unius consensionis
sighum una communio, quid erit, quod ad confitendam per omnem
ecclesiae consonantiam mystice celebretur? Nec nobis iam dicas: Ergo
si criminosus sit sacerdos, crimen redundat in populos. Aliud est enim,
quod committitur, aliud, quod etiam praedicatur. Privatum est, quod
ab unoquoque committitur, commune vero fit ecclesiae, quod publice
praedicatur tantorumque sacerdotum manu subscribitur. Et sicut tu
absolvi non potes, si contraria ore praedices et contraria uno eodemgque
tempore manu subscribas, sic ipsa omnium vestrum collectio absolvi
non potest, s1 contraria dicat (dicit V) et contraria faciat, id est: si com-
municet sacerdoti, a cuius praedicatione et subscriptione dissentit. Sicut
enim os tuum et manus tua unius eiusdemque corporis membra sunt,
ita unius eiusdemque ecclesiae membra sunt sacerdotes et populus, sive
cum catholicis catholicus sive cum non fidelibus infidelis. Inde est
enim, quod a domino in finem saeculi colligi iubentur zizania et alligari
fasciculos ad comburendum®. Hinc est, quod sancto propheta Ezechiel
testante, si sacerdos non distinxerit populo, ipse quidem populus in suo
peccato morietur, animam tamen eius de manu sacerdotis inquirit®,
Non ait: Quia extra peccatum populus est, non morietur; sed: quia in
suo peccato morietur; sed populus quidem pro se ipso tantum, sacerdos
vero etiam pro populo”. Hinc est: Si caeco caecus (caecus caeco V)
ducatum praebeat, non ipse, qui ducatum praebet, solus, sed ambo in
foveam cadunt?®.

35 Vgl. Matth. 13,30,
36 Vol Hz: 320
37 Vgl. Hebr. 7,27.
3% Vgl Matth. 15,14,
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(Fragment I1:) Scismaticus®® enim et haereticus populus scismatico et
haeretico sacerdoti communicans; sicut universa (universam V) dei
semper tenuit et tenet ecclesia, scismaticus et haereticus (danach
populus V) in regnum dei intrare non possunt, sed pars eius est in
gehenna. Cessa igitur talia praedicare, quae scelus sit cogitare, cessa
vastare gregem Christi, ne, sicut et ipse negare non potes, super tuum
caput sit illius populi universi perditio. Quod quidem tibi perfectae
damnationis est causa, illos vero absolvere omnino non poterit.

(Fragment I11:) Quisquis®® scismatico assenserit, scismaticus esse
negari non poterit. Scisma*! enim a scissura est animorum, ut catholici
doctores dicunt, vocatum. Eodem enim cultu, eodem ritu credit, ut
ceteri; solo congregationis delectatur discidio, et scismaticus est, licet
sic credat, ut catholica credit ecclesia, si in dogmatibus ecclesiasticis ab
echesm se scindit catholica, cm qulsquls assenserit*?, scismaticus esse
negari®® non poterit. Quod si** et** omnes sacerdotes et mundus assen-
tiat, damnatio consentientes involvit, non praevaricationem consensus
absolvit. Non enim crimen minuitur, sed accrescit, cum generale fit ex
privato. Hoc enim deus omnium indicavit, qui mundum peccantem
generali diluvio interemit. Sed quid miseri facietis, quia, qui illum et
praedixit et fecit, ipse ignis diluvium nunc minatur, ipse gehennae sine
fine tormenta? Sicut enim iustos in aeternam vitam praedixit ituros, sic
impios aeterno damnandos interitu, ut, sicut non potest finiri beatitudo
iustorum, Sic nec impiorum tormenta finiantur. Haec haereticis scisma-
ticisque sunt et, quia, quicquid nunc gerit ecclesia, mystlce typus est
futurorum, si gustabunt de pane caelestl, id est: de suavitate dwma,ge-
hennae participes, damnatio est scismaticis et haereticis corporis Christi
communio.

Davor Et item in eisdem decretis Hinkm.

Davor Et in decretis apostolicae sedis scriptum est Hinkm.
Nach Isidor, Etym.VIII 3,5; s. oben Anm.22.

assentit principi scismatis Hinkm. c.48.

negare Hinkm. c.48.

et si Hinkm. ¢.36.



BEREFISCHE MISZELLE

Zur Chronologie des arianischen Streites
Von Uta Loose

Die Chronologie der Anfinge des arianischen Streites bis 325 ist nach E.
Schwartz! besonders von H.-G. Opitz? ausfithrlich untersucht worden.
Seine Ergebnisse wurden in der Regel angenommen.® Daraus ergibt sich fol-
gende Vorstellung des wahrscheinlichen Geschehensablaufs:

Ca. 318 n.Chr. begannen die Auseinandersetzungen in Alexandrien,
infolge deren Bischof Alexander von Alexandrien und die sog. ,,Synode der
Hundert® Arius und seine Anhingerschaft exkommunizierten (Urk. 4b;
7,14—17).* Daraufhin entstanden gréfiere Unruhen in Alexandrien, die Arius
bewegten, nach Palistina zu gehen. Er warb um Gunst bei anderen Bischofen
und kniipfte Kontakt zu Euseb von Nikomedien (Urk. 1). Dies veranlafite
Alexander, einen Rundbrief (Urk. 4b) an alle Bischéfe zu schreiben, damit sie
sich weder mit Arius einlassen noch sich von Euseb von Nikomedien beein-
flussen lassen sollten. Euseb von Nikomedien nahm Arius trotzdem auf, und
eine Synode in Bithynien bestitigte seine Rechtgliubigkeit. Arius entsandte
nun einen Brief an Alexander (Urk. 6), um in seiner Heimatstadt wieder auf-
genommen zu werden. Dies konnte er jedoch nicht erreichen, so dafl er sich
zusitzlich an syrische Bischéfe wandte. In Syrien fanden auch Synoden statt,
die Arius gegen Alexander unterstiitzten und fiir seine Wiederaufnahme pli-
dierten. Fiir die folgenden Jahre (322—324) hatte Licinius ein Synodenverbot
verhingt. So blieben die Verhaltnisse verworren, und Arius konnte eine
eigene Gemeinde in Alexandrien griinden. Bevor Konstantin Licinius
besiegte, das Synodenverbot authob und in den Streit durch seinen Beauf-
tragten Ossius eingriff, ersuchte Alexander seinen Namensvetter — wohl in

! Eduard Schwartz, Die Dokumente des arianischen Streits bis 325: Nachrichten d.
Gesellsch. d. Wissensch. zu Géttingen, phil.-hist. Kl. 1905, S. 257—299; Das antioche-
nische Synodalschreiben von 325: ebd. 1908, S.305—374 (Nachdruck: ders., Ges.
Schriften 3, Berlin 1959, S. 117—168 und — auszugsweise — 169—187).

2 Hans-Georg Opitz, Die Zeitfolge des arianischen Streites von den Anfingen bis
zum Jahre 328: ZNW 33 (1934) S. 131—159.

3 Vgl. Wilhelm Schneemelcher, Zur Chronologie des arianischen Streites: ThLZ 79
(1954) Sp.393—400; er verteidigt iiberzeugend Opitz’ sog. ,lingere Chronologie®
gegen W. Telfers Argumentation fiir die sog. ,kiirzere Chronologie®.

Die Urkundennummerierung und deren Seiten- und Zeilenangaben beziehen sich
auf H.-G. Opitz, Athanasius Werke 3: Urkunden zur Geschichte des arianischen
Streites, 1. Teil 318—28, Berlin 1934/35.
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Byzanz — um eine eindeutige Stellungnahme gegen Arius zur Klirung der
Lage (Urk. 14). Ossius kam im Dezember 324 nach Alexandrien. Aber auch
das Treffen mit dem Beauftragten des Kaisers brachte keine Klirung. Erst in
Antiochien® und dann in Nicaea (325) wurde Arius Sffentlich und tberre-
gional exkommuniziert.

Diese Chronologie wurde jiingst wieder von R. Williams® infrage gestellt.
Er stellt den Ereignisablauf folgendermafien dar: Nach Streitigkeiten in
Alexandrien (sie beginnen erst 321) und einem gescheiterten Klirungsversuch
— in dieses Stadium plaziert Williams auch Urk. 6 — wurde Arius auf einer
Alexandrinischen Synode verdammt. Aufgrund wachsender Unruhen mufite
er bald die Stadt verlassen, kam nach Paldstina, wurde dort von drei syrischen
Bischéfen unterstiitzt und synodal bestitigt. Hierauf sah sich Alexander ver-
anlaflt, u. a. nach Byzanz zu schreiben (Urk. 14). Im Gegenzug wandte sich
nun erst Arius an Euseb von Nikomedien (Urk. 1), der ihn brieflich unter-
stiitzte. Nun lieR Alexander Arius zum zweiten Mal verurteilen (sog.
»Synode der Hundert“). Nach kurzer Unterbrechung durch Licinius’” Maf}-
nahmen (sie fanden erst 323/324 statt) bestitigte dann die bithynische Synode
Arius’ Rechtgliubigkeit. Nun wurde Ossius von Konstantin zur Streit-
schlichtung gesandt, woraus Urk. 4b resultierte.

Besonders die beiden Briefe des Alexander von Alexandrien sind also
umstritten (Urk. 4b und Urk. 14). Gegen Opitz setzt Williams fiir Urk. 4b
den spiten Termin 325 im Zusammenhang mit der Zusammenkunft unter
Ossius in Alexandrien an und datiert Urk. 14 friih, ca. 321/322. Williams gibt
fiir diese Umstellung Begriindungen an, die jedoch bei genauerem Hinsehen
angezweifelt werden kénnen. So sollen im folgenden kurz Gegenargumente
angefiihrt werden, die die dltere Chronologie unterstitzen. Dabei be-
schrinkt sich die Argumentation auf die relative Chronologie, d. h., auf die
inneren Zusammenhinge zwischen den beiden Briefen des Alexander von
Alexandrien.

Ein Streitpunkt ist die Einordnung des Kolluthus: In Urk. 14 erwihnt
Alexander ihn als Schismatiker (19,11—20,2). Kolluthus war anscheinend ein
extrem ,anti-arianischer® Presbyter in Alexandrien, der vom Bischof abfiel
und eine Gegenkirche griindete. Seiner Meinung nach griff Alexander wohl
nicht rigoros genug gegen Arius durch — so wird es in Urk. 14 geschildert.
Nach Williams kénnen diese Zustinde nur zu der Anfangsphase des Streites
gehéren, da Kolluthus spiter nach erfolgter Exkommunikation des Arius auf
der ,Synode der Hundert® Alexander keine Toleranz mehr vorwerfen
koénne.”

5 Vgl. dazu Luise Abramowski, Die Synode von Antiochien 324/25 und ihr Symbol:
ZKG 86 (1975) S.356—366; sie zeigt mit klaren Argumenten, dafl vor der Synode in
Nicaea tatsichlich auch eine Vorsynode in Antiochien stattgefunden hat.

6 R. Williams, Arius. Heresy and Tradition, London 1987; bes. S. 48—61.

7 Williams, S. 50.
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Dagegen ist jedoch einzuwenden, dafl Kolluthus® Aufrubr auch gegen die
Riickkehr des Arius aus Palistina nach Alexandrien und die Bildung schisma-
tischer Gemeinden in der spiteren Zeit gerichtet sein kann. Licinius hatte
zuvor das Synodenverbot verhingt, so daf Synodalbeschliisse zur Klirung
der Situation verhindert waren.® Williams Uberlegungen sind also kein zwin-
gender Hinweis darauf, dafl Urk. 14 friih verfafit sein mufl. Auch sollte man
berticksichtigen, dafl das Quellenmaterial beziiglich Kolluthus nur spirlich
ist, so dafl man weder genau weif}, ob die Ariusfrage der einzige Grund fiir
Kolluthus war, von der Hauptkirche in Alexandrien abzufallen, noch ist man
genau dariiber informiert, wie groff Arius’ Anhingerschaft zu welchem Zeit-
punkt war.

Ein weiterer Beweis von Williams fiir die Friihdatierung von Urk. 14 ist die
Erwahnung einer ,Friedenszeit“® in Urk. 14.!1° Dies scheint aber eher
Polemik gegen die Aufstindischen, also ein rein rhetorisches Mittel, zu sein
als ein echter Hinweis auf eine Friedenszeit, also auf die Frithzeit. Alexander
greift in seinem Brief oft auf Mittel der Ketzerpolemik zuriick, um Arius zu
diffamieren.!! An dieser Stelle versucht er mit der Unterstellung, dafl Arius
in einer angeblich friedlichen Zeit biirgerkriegsihnliche Zustinde schaffe,
jenes Verhalten besonders negativ darzustellen. *Ev eip¥jvy ist also nur ein
Kontrastmittel. Es kann auch, wie in 20,13f., fortgelassen werden. Insge-
samt passen die in Urk. 14 beschriebenen ungeordneten Verhiltnisse!? gerade
sehr gut in die spétere Zeit des Licinischen Synodenverbotes.

Im Unterschied zu Urk. 14 setzt der oben genannte Kolluthus unter
Urk. 4b seine Unterschrift. Williams meint dazu, dal Kolluthus nach seinem
Aufruhr rehabilitiert und als Presbyter wieder aufgenommen worden sei. !
Ossius als Abgesandter Konstantins habe auf der Zusammenkunft in Alexan-
drien 324/325 jenes Schisma beigelegt. Kolluthus unterschreibe nun betont
an erster Stelle, um seine Loyalitit zur Kirche zu demonstrieren. Aufgrund
dieser Uberlegungen datiert Williams Urk. 4b spit, auf 325.

Dagegen ist jedoch der auffillige Sachverhalt einzuwenden, dafl Alexander
selber in seinem Brief dergleichen nicht erwihnt, weder eine Rehabilitierung
des Kolluthus noch ein Eingreifen des Gesandten Ossius.'* Er hitte sicher

8 Opitz, Zeitfolge, S. 150.

9 "By eipfjvy 29,11.

10 Williams, S.51.

11 Vgl. z.B. 19,5; 21,6; 26,15: Arius sei vom Teufel angestiftet; und 20,14; 29,7f.:
Arius habe Verkehr mit anriichigen Frauen; und bes. 20,16 f.: Die Hiretiker zerreifien
das Gewand Christi, zerstoren also die Kircheneintracht.

12 Vgl. 19,5—6; 20,2—5.7.13—19; 29,9.12.

13 Williams, S. 55.

4 Vgl. Chr. Stead, Athanasius Earliest Written Works: JThS 39 (1988) S. 76—91, der
kurz auf 8. 91 in Anm. 23 darauf eingeht; auf seine Hauptthese, daft Urk. 4b anstatt von
Alexander von Athanasius verfafit sei, soll hier nicht weiter eingegangen werden; inter-
essanterweise begrindet er damit die Prioritit von Urk. 4b gegeniiber Urk. 14 — Wil-
liams dagegen (S.51f.) kann mit jener These die Frithdatierung von Urk. 14 unter-
stiitzen.
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das Anliegen des Kaisers, die Kircheneinheit zu bewahren, in seinem Inter-
esse herausgestellt. Einfacher und wahrscheinlicher bleibt die Losung, daf}
Kolluthus in der friih zu datierenden Urk. 4b noch unterschrieb, da sie vor
dem in Urk. 14 beschriebenen Schisma abgesandt wurde.

Ein weiterer Streitpunkt hingt mit der Person Eusebs von Nikomedien
susammen. Nachdem Arius in Alexandrien exkommuniziert wurde, nahm
Euseb sich seiner Sache an. Alexander berichtet in Urk. 4b,'> daff jener fiir
Arius Briefe schreibe und seine Hiresie verbreite. Williams verlegt diese
Aktivititen in die Spitphase des Streites'® mit dem Argument, dafl die nach
zeitweiligem Schweigen erneuerte schlechte Gesinnung Eusebs'” auf die Zeit
nach der Unterbrechung durch das Synodenverbot des Licinius deute.

Der Kontext verdeutlicht aber gegen Williams, daf8 sich die ,schlechte
Gesinnung® darauf bezieht, dafi Alexander schon Eusebs Bischofwechsel
nach Nikomedien als ehrgeiziges Karrierestreben mifibillige.'® Dieser
schlechte Charakterzug kommt nun wieder zutage, wenn Euseb sich fiir
Arius einsetzt.!® Eusebs ,Einmischung® und damit Urk. 4b kénnen also gut
in die frithere Phase des Streites fallen.

Probleme bei der chronologischen Einordnung bereitet auch, daff Euseb
von Nikomedien in Urk. 14 nicht erwihnt wird, ebenso nicht die ,Synode
der Hundert®. Dagegen ist hier die Rede von drei syrischen Bischéfen, die
Arius unterstiitzen.?

Williams ordnet die Ereignisse derart an,?! dafl Arius, nachdem er in
Alexandrien exkommuniziert wurde, nach Palistina ging, dort von den drei
Bischéfen unterstiitzt wurde, worauf Alexander sein Schreiben (Urk. 14) ver-
fafite. Arius wende sich erst dann an Euseb von Nikomedien. Als Gegenre-
aktion werde Arius erneut auf der ,Synode der Hundert® verdammt (vgl.
Urk. 4b).

Der Zusammenhang ist aber auch folgendermafien verstindlich: Alexander
geht in Urk. 14 nur auf die jiingsten Ereignisse genauer ein. Aus diesem
Grund werden die ,Synode der Hundert® und Euseb von Nikomedien nicht
ausdriicklich genannt.?2 Voraus ging nimlich schon ein Tomos von
Alexander dorthin durch seinen Diakon Api;? vielleicht erhielt der Adressat
von Urk. 14 auch schon Urk. 4b. Die anfinglichen Ereignisse bediirfen also
nicht nochmaliger Erwihnung. Falls, wie nach Williams, Urk. 14 frith anzu-

15 Vgl. 7,4—8; 8,131.

16 Williams, S.55.

MaVel 211 =13;

18 yomévora 7,11; vgl. bes. 7,4—6 und émogpbahuicag i éxsdnote Nuxopmdéwy, xol
obx Endedinnron nat avtod (7,6).

19 Vgl. 6 viv v Tfj Nuoundeig vopioag &’ abtd xeioBon té g Exxinoiog (7,4£.) mit
ém, bmtp Eovtod omovdatwv TotTo molet (7,13).

2 Vgl, 25,15—17.

21 Williams, S.53f.

22 In 19,9; 20,17—19.23; 21,3—6; 28,24—26 wird wohl darauf angespielt.

- Nol:29.15- 18!
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setzen ist, bleibt auch Alexanders Hinweis auf den schon entsandten Tomos
unerklirlich. Auf diesen Tomos hin hat Alexander sogar schon Antwort-
schreiben aus Syrien, Pamphylien, Lycien, Asien und Kappadokien — nur
anscheinend nicht aus Byzanz — erhalten.?*

Die Frithdatierung von Urk. 4b wird zusitzlich dadurch gestiitzt, daf die
aus dieser Urkunde ersichtliche Situation sich insgesamt besser in die Friih-
zeit des arianischen Streites einordnen lifit. Alexander verfafit diesen Brief,
weil er, obwohl er diese Hiresie erst stillschweigend® iibergehen wollte, nun
doch aufgrund der grofleren Ausbreitung und Unterstiitzung durch Euseb
von Nikomedien davor warnen will. Aus dieser Schilderung folgt, daf
Alexander mit Urk. 4b zum ersten Mal éffentlich gegen Arius vorgeht.2 Sie
kann also nur zu Beginn des Streites verfafit sein.

Zu dem spiteren Zeitpunkt ist dagegen schon ein regelrechtes Schisma ein-
getreten. Alexander beschreibt eine Verschworung von Arius und Achilleus
(in Urk. 4b; 7,14 ist Achilleus nur als ein Presbyter neben Arius und vier wei-
teren genannt). Inzwischen wurde sogar von seiten der Arianer Alexanders
Rechtgliubigkeit infrage gestellt,?” wovon in Urk. 4b noch nichts erkennbar
ist. Es hat also eine Entwicklung bzw. Verschirfung des Konfliktes von
Urk. 4b zu Urk. 14 stattgefunden. Urk. 4b hat zeitliche Prioritit gegeniiber
Urk. 14.

Man wird daher wohl die Anordnung dieser Urkunden, wie Opitz sie vor-
gelegt und begriindet hat, beibehalten kénnen.

24 Vgl. 29,16f.; s. auch Schwartz, Dokumente, Ges. Schr., S. 132,
SiuValeeno]

26 Schwartz, Dokumente, Ges. Schr., S. 127.

27 Vg]. Urk. 6; 13,2—4.13f.: Urk. 14; 21,2f.; 26,20—27.

ZKG 101. Band 1990/1



Literarische Berichte und Anzeigen

Mittelalter

Horst Fuhrmann, Einladung ins Mittelalter. Miinchen, Beck 21987, 327 S.

Um ein breites Publikum an das Mittelalter heranzufiihren, sind hier 16 meist aus den
80er Jahren stammende, iiberarbeitete und aufeinander abgestimmte Aufsatze und Vor-
trige tiber die Spezialdisziplinen des MGH-Prasidenten (mit aktualisierten Literaturan-
gaben) abgedruckt, die fiinf thematischen Komplexen zugeordnet werden: der Lebens-
sicht und Lebensqualitit (iiber die typisch mittelalterlichen Vorstellungen und Lebens-
verhiltnisse), den ,Groflen der Zeit® (darunter Papst Gregor VII.), der Papstgeschichte
(»Ich bin iiber das Haus Gottes gesetzt, damit meine Stellung alles iiberrage®), den Fal-
schungen (iiber die jetzt auch fiinfbindige Kongreflakten des ersten MGH-Symposiums
vorliegen) und exemplarischen ,Begegnungen mit dem mittelalterlichen Anderssein*)
(»Freude, Wissen, Neugier®). Fiir die Kirchengeschichte ist manches, sind vor allem
aber die vier Kapitel iiber die Papstgeschichte interessant: ein dlterer (1958), aber grund-
legender Aufsatz verfolgt die historischen Entwicklungsstufen bei der Ausgestaltung
der Papstwahl; ein weiterer tiber die irdische Gewalt des Papstes (,,Der wahre Kaiser ist
der Papst) iiberblickt die pipstlichen Hoheitsanspriiche, das Papst-Kaiser-Verhiltnis
und seine symbolische Ausdeutung; ein Kapitel ,Uber die Heiligkeit des Papstes*
beschreitet praktisch Neuland: Die im 6. Jahrhundert liegenden Urspriinge der — im
Tode verlorenen — Amtsheiligkeit des Papstes wurden durch Gregor VIL. prizisiert;
schlieflich ein Beitrag, der die mittelalterlichen Grundlagen des (modernen) 6kumeni-
schen Konzils unter besonderer Beriicksichtigung des Papstrechtes herausstelle. Uberall
— und das ist es, was ins Mittelalter einlidt — wird der Bezug zur Gegenwart sichtbar,
so auch in den interessanten Uberlegungen zu ,Jubel®, den mittelalterlichen Anlassen
zu feiern (und moderne Jubilden zu begehen) oder in dem abschlieRenden Beitrag iiber
das gegenwirtige Interesse am Mittelalter. Mag manches auch vereinfacht sein —
unhaltbar ist sic%nerlich die Interpretation der Jungfrauen im >Iwein< auf S. 48 — so bietet
das Buch dadurch doch weit mehr als eine ,,Einladung®. So sehr sein Verfasser sich auch
im Vorwort ziert: Hier wird ein vielseitiger und gerade dank seiner gegenwartsorien-
tierten Uberlegungen durchaus nicht nur fiir Laien interessanter Einblick in das Mittel-
alter geboten.

Bochum Hans-Werner Goetz

Mentalititen im Mittelalter. Methodische und inhaltliche Probleme. Hg. v. Fran-
tisek Graus (Vortrige und Forschungen. Hg. v. Konstanzer Arbeitskreis fiir mit-
telalterliche Geschichte, Bd. 35), Sigmaringen, Thorbecke 1987. 344 S., Reg. u. Abb.
Im Mittelpunkt der Frithjahrstagung 1985 des Konstanzer Arbeitskreises fiir mittel-

alterliche Geschichte stand mit Mentalitit einer der schillerndsten Begriffe, der seit

einiger Zeit Eingang in die historisch-wissenschaftliche Sprache gefunden hat. Entbehrt
er doch weithin der begrifflichen Schirfe und der nétigen theoretischen Fundiertheit
und dient allzu oft dazu, Erklirungsdefizite zu iiberdecken. Gewif ist es ein Ziel der

Beitrige des vorliegenden Bandes, das verbreitete Unbehagen sozusagen auf den Punkt

zu bringen, dann aber die vorliegenden begrifflichen Ansitze au%zugreifen, sie zu

ordnen, zu hinterfragen und konlkret-inhaltlich zu erproben. So nimmt es zunichst
nicht wunder, dafl die Einzelbeitrage ein breites Spektrum unterschiedlicher Meinungen
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iiber den Gegenstand der Tagung spiegeln und zum Teil auf sehr skeptische Distanz
dazu gehen. Das reicht schon vom Zweifel dariiber, ob es denn tiberhaupt Mentalitits-
forschung als historiographische Spezialdisziplin geben konne und hier nicht seit je
praktizierte geistesgeschichtliche und ideologiekritische Ansitze einfach mit einem
modischen Etikett versehen wiirden. Auf der anderen Seite steht ernsthaft das
Bemithen, Mentalitit in historische Strukturvoraussetzungen einzubinden, Quellen
daraufhin sozusagen neu zu lesen und damit die historischen Erkenntnisméglichkeiten
zu erweitern. Wenn von den Referenten wiederholt auf die Vorreiter-Rolle der
Annales-Schule verwiesen wird, dann sollte aber auch der wissenschaftssystematische
Standort der Mentalititsforschung in der Nihe von historischer Anthropologie und
Sozialwissenschaft und damit ihr eigener historischer Entstehenszusammenhang nicht
iibersehen werden, um besser zu begreifen, was sie leisten will und leisten kann.

In seinem programmatischen Beitrag macht F. Graus den Versuch, diese Vorausset-
zungen auf emner konkret-praktischen Ebene in Orientierungshilfen fiir Mentalitdtsfor-
schung umzusetzen (Mentalitit — Versuch einer Begriffsbestimmung und Methoden der
Untersuchung). Dabei geht es um vier entscheidende Faktoren, die mehr oder minder
ausgeprigt und reflektiert in allen Beitrigen zum Tragen kommen: (1) Mentalitdt geht
aus den Quellen nicht direkt hervor, sondern lifit sich aus beobachteten Verhaltens-
weisen und Meinungen nur mittelbar erschliefen — , testen®, wie sich Graus ausdriickt.
Was iibrigens einmal ganz deutlich gesagt sei, da an manchen Stellen des Bandes Mifi-
verstindnisse dariiber durchscheinen: Zwischen Verhalten und Mentalitat ist klar zu
unterscheiden. Ersteres kann durch letztere bestimmt sein, aber auch noch durch vieler-
lei andere Faktoren. Hier hat der Historiker abzuwigen und zu werten. (2) Mentalitat
wird zusammengedacht mit Gruppen und Gemeinsc%:aften. (3) Mentalitat ist — sozu-
sagen als informelle Bewufitseinslage oder Art der Wahrnehmung von Wirklichkeit —
abzugrenzen von bewufit und gezielt vermittelten Werthaltungen, Lehren, Ideologien.
(4) In der Frage der Dauer bzw. der Frage der relativen Stabi%itiit von Mentalitdt tiber
einen gewissen Zeitraum setzt sich Graus deutlich von der von den Franzosen betonten
Vorstellung der longue durée ab, z. B. mit dem Argument, Mentalitit kénne sich kurz-
fristig — etwa lebenszyklisch — wandeln. Allerdings geht es dabei letztlich um den
Strukturbegriff, der ja Dauer impliziert. Und gerade in diesem Punkt entspricht die
Mentalitit ihrem Substrat Gruppe. Freilich: die aufgezihlten Einzelaspekte lassen sich
kaum voneinander trennen. Das zeigt sich etwa am Problem des Verhiltnisses zwischen
Gruppe und Individuum, das in Hinblick auf die Mentalititsfrage kaum reflektiert
wird, geschweige denn geklirt wire. Das erstaunt umso mehr, als hier die Abgrenzung
zwischen Hamfeln aufgrund subjektiver Motivation und Befindlichkeit (also §ie histo-
rische Relevanz der Personlichkeit) einerseits und Handeln aufgrund kollektiver Grup-
penmentalitit andererseits in Frage steht — und damit letztlich die Méglichkeit der
Mentalititsforschung an sich. Sicherlich wire hier der Rekurs auf gruppensoziologische
und -psychologische Ansitze angebracht, um zu einem klaren begrifﬁichen Instrumen-
tarium zu gelangen — allein schon angesichts der in den vorliegenden Beitrigen hin und
wieder aufscheinenden Schwierigkeit, die Homogenitit von Gruppen als Vorausset-
zung von Mentalitit festzustellen.

Aﬁmlich verhilt es sich mit dem Problem des wechselseitigen Einfluflverhéltnisses
zwischen Mentalitit, Institution und Ideologie. J. Miethke legt in seinem Beitrag (Poli-
tische Theorie und die ,, Mentalitit“ der Bettelorden) dar, wie die Bettelorden aufgrund
ihres institutionell nach innen abgesicherten Selbstverstandnisses, ihrer Gruppendiszi-
plin und ihrer Vorstellung von Kirchenordnung zur Stiitze der Kurie werden konnten.
Damit gelangt er iiber die tibliche Erklirung mit Hilfe schlichter Interessenkonver-

enzen %inaus. Eine nur schwer beantwortbare Frage fiir die Mentalititsforschung ist
%reilich, in welchem Augenblick und wie von den Orden vertretene Positionen und
Ziele (,,Ideclogie®) qualitativ in eine unbewufite, internalisierte Mentalitit umschlagen.
Dieses Problem der Entstehung, Vermittlung und Aneignung von Mentalitit bezieht
sich grundsitzlich auf alle formellen wie informellen Gruppen. Es wird am Beispiel der
eschlechtsspezifischen Sozialisation von K. Arnold aufgegriffen (Mentalitat und Erzie-
ung — Geschlechtsspezifische Arbeitsteilung und Geschlechtersphiren als Gegenstand
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der Sozialisation im Mittelalter): Rollenerwartung, -verhalten und Einiibung sozialer
und Geschlechterrollen korrespondieren mit normativen Vorgaben und bilden
gemeinsam ein Regelsystem, das meist erst im Falle von Verstéfen reflektiert und in den
Quellen evident wird.

Auf der Suche nach vergangenen Mentalititen sind insbesondere dott aufschlufireiche
Befunde zu erhoffen, wo kollektive Erwartungshaltungen und Wunschvorstellungen
sozusagen zum Ereignis werden. Daff damit auch Quellen in den Blick geraten, mit
denen die Historie ansonsten nicht viel anzufangen weiff, erstaunt weiter nicht: Es sind
zunichst die von W. Lammers (Nordelbische Mentalititsstudien) neben zeitgendssi-
schen Berichten herangezogenen Visionen und Legenden. Indem er einen sozialpsycho-
logischen Interpretationsansatz zugrundelegt und zwischen Hetero- und Autostereo-
typen, d. h. der Wechselwirkung zwischen Eigen- und Fremdbild auf seiten der Quel-
lenproduzenten unterscheidet (dieses grundlegende methodische Problem der Mentali-
titsforschung wird zu wenig beachtet), gelingt ein differenziertes Bild, in dem Menta-
litit zugleich als Faktor und Produkt sozialer, religidser, wirtschaftlicher, verfassungs-
mifiger und politischer Strukturen ihren historisch bedingten Platz erhilt. Sodann sind
hier die von R. C. Schwinges behandelten ,falschen Herrscher® zu nennen, ein eher

eriphires historisches Phinomen (Verfassung und kollektives Verhalten. Zur Menta-
Eta’iz des Erfolges falscher Herrscher im Reich des 13. und 14. Jb.’s): Vor dem Hinter-
grund eines strukturellen Bedingungsfeldes, das krisenhafte Ziige trug, bedurfte es nur
noch des Auftretens der Pseudoherrscher als Initialziindung der bekannten Ereignisse.
Auch hier wieder — dhnlich wie im Falle der Bettelorden — wird deutlich, daff die
Argumentation mit den zweifellos starken politischen Interessen aller Beteiligten letzt-
lich zu kurz greift. Nur auf den ersten Blic]}: iiberrascht die Tatsache, dafi Charisma der
Hochstapler oder kérperliche Ahnlichkeit mit den Dargestellten keine Rolle spielten.
Vielmehr legitimierten sie sich durch die Einhaltung von Regeln, die man vom Herr-
scher erwartete, durch Symbolhandlungen und durch den Gebrauch von Insignien.
Hier eréffnen sich, tiber die altbekannten Herrschaftszeichen hinaus, Méglichkeiten der
Ankniipfung an die neuere psychologische Symbolforschung und damit einen Bereich,
der in der kiinftigen Mentalititsforschung stirker beachtet werden sollte.

Zwar eine wesentlich engere Personengruppe, aber eine dhnliche Grundkonstellation
behandelt K. Schreiner (,Correctio principis“. Gedankliche Begriindung und geschicht-
liche Praxis spitmittelalterlicher Herrscherkritik): den Widerspruch zwischen dem
Wunschbild der Kritiker vom ,guten Kénig®, in dem sich Vorstellungen von einer
gerechten Weltordnung kristallisieren, und der gar nicht so idealen Wirklichkeit. Sehr
eindrucksvoll arbeiter der Vf. die geistwgesciichtlichen, verfassungsmifligen und
sozialen Grundlagen der Kritik heraus, sicht aber — aufer entfernt am Rande — keinen
Bezue zum Thema Mentalitit. Zu dieser verstindlichen, den Leser aber enttiuschenden
Einschitzung diirfte der bis dato sehr diffuse Mentalititsbegriff beigetragen haben. So
verhehlt auch O.G. Oexle nicht seine grundlegende Skepsis (Deutungsschemata der
sozialen Wirklichkeit im friiben und hoben Mittelalter. Ein Beitrag zur Geschichte des
Wissens) und verzichtet explizit auf den Gebrauch des Terminus, obwohl er seine Deu-
tungsschemata — betrachtet, vor allem am Beispiel der Unterscheidung zwischen Kle-
rikern und Laien sowie der Dreistindegliederung der Gesellschaft — durchaus im Span-
nungsfeld zwischen sozialer Wirklichkeit und deren gruppenspezifischer Wahrneh-
mung ansiedelt, welche wiederum sinn- und wirklichkeitsstiftende Funktion erhalten
kann. Gewifd ist ihm zuzustimmen, wenn er gegeniiber der Grundannahme statischer
Verhiltnisse eine Dynamik betont, die aufgrund eines unterschiedlichen Wandlungs-
tempos von Strukturen auf der einen und der verfiigbaren Deutungsmuster auf der
anderen Seite zustandekommt. Auch wenn sich Oexle zuriickhilt, hat er damit doch
sehr bedenkenswerte Hinweise zur Mentalititsforschung geliefert. In jene Problematik
fithrt ebenfalls das Thema A. Haverkamps hinein (,Heilige Stidte im hoben Mittel-
alter): Wenn man in den rheinischen Bischofsstidten mittels des Stadtsiegels bewufit an
das himmlische Jerusalem ankniipft, bedeutet das den Versuch, sich in die gostliche
Heilsgeschichte einzureihen. Das sich darin ausdriickende Selbstverstindnis wird sozial
und politisch in der Formierung von Stadtgemeinde und stidtischer Gesellschaft
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wirksam. Mit diesen Uberlegungen stellt Haverkamp neben den verfassungsmiafig und
sozial definierten Commune-Begriff ein diskussionswiirdiges mentales Konstitutivum
der mittelalterlichen Stadt.

Schlieflich gelangte mit dem Beitrag von R. Sprandel, der sich bekanntlich schon seit
lingerem der Mentalitatsforschung gewidmet hat, ein methodischer Ansatz ins Blick-
felni der ohne Zweifel einen hervorragenden Zugang zu kollektiven Mentalitdten
erdffnet, allerdings bislang auch sonst in Mediivistenkreisen eher zuriickhaltend aufge-
nommen wird: die Quantfizierung. Anhand von 253 Werken der Geschichtsschrei-
bung und Chronistik arbeitet er inhaltliche und regionale Beziehungen heraus und kon-
statiert den Chronisten gemeinsame Grundhaltungen wie Streben nach Neuigkeit und
Kurzweil und ein lockeres Verhiltnis zur Wahrheit (Geschichtsschreiber in Deutschland
1347—1517).

Nur Schlaglichter konnten hier auf die durchweg lesenwerten Einzelbeitrige fallen,
die R. Schneider auf seine Weise, durchaus kritisch-distanziert, in Hinblick auf das
Tagungsthema abschlieflend resiimiert hat. Insgesamt gesehen bietet der Band breite
Einblicke in die Mentalititsforschung, in ihre Méglichkeiten und Grenzen. Ebenso gut
aber spiegeln sich darin die vielen noch offenen theoretischen und methodischen
Fragen, an denen weiterzuarbeiten sich lohnen und die historische Erkenntnis berei-
chern wird. Freilich diirften Fortschritte nur dann zu erzielen sein, wenn sich die
Historie weiterhin fiir Anregungen aus ihren Nachbardisziplinen offen erweisen wird.

Konstanz Frank Géttmann

Hans-Werner Goetz, Leben im Mittelalter vom 7. bis zum 13. Jahrhun-
dert. Minchen 1986, Verlag C. H. Beck. 302 S., 34 Abb.

Der Verfasser, der in einer ausfithrlichen Besprechung zu dem vor allem die Verhilt-
nisse des spaten Mittelalters beachtenden Buch von Otto Borst, Alltagsleben im Mittel-
alter, kritisch Stellung genommen (AKG 67, 1985, S.215{f.) und Hinweise gegeben
hat, wie das Thema angemessener zu behandeln wire, legt hier seinen eigenen Beitrag
zur Alltagsgeschichte vor, wobei er sich auf die Zeit des frithen und hohen Mittelalters
beschrinkt. Nach einem einleitenden Kapitel iiber die ,Bedingungen des Alltagslebens
im Mittelalter, in dem auch von der Bedrohtheit des Lebens jener Zeit durch Hunger
und Seuchen die Rede ist, folgen fiinf Abschnitte iiber die wichtigsten Lebensord-
nungen der mittelalterlichen Welt: Familie (hier werden auch Frauen, Kinder und
Sexualitit behandelt), Kloster und Monchsleben, biuerliches Leben, Rittertum und
hofisches Leben sowie Stadt und Biirgertum. In diesen Teilen ist mit grofier Detail-
kenntnis der Quellen und unter Heranziehung der neuesten Literatur versucht, mog-
lichst alle Aspekte der genannten ,Lebenswelten® aufzuarbeiten. Die Aussagen der
Quellen und die Ergebnisse der Forschung erlauben vor allem eine genaue Beschreibung
der ,Rahmenbedingungen® und der ,Institutionen®; wir erfahren daher, wie die Klo-
stergebaude, die Bauernhduser, die Burgen oder die Hiuser in der Stadt ausgesehen
haben und auch, wie ein Kloster oder eine Grundherrschaft funktionierte, welche Ideo-
logie das Rittertum trug oder wie die Stadt verfafit war. In der recht breiten Ausmalung
der Institutionsgeschichte verrit sich die Herkunft des Buches aus einer Vorlesung zur
Einfithrung in fas Mittelalter.

Die Informationen iiber das alltigliche Leben sind von unterschiedlicher Dichte:
Wihrend das Alltagsleben der Bauern aufgrund der Nachrichten iiber die Arbeitslei-
stungen der abhiingigen Landbewohner dargestellt ist, und auch der Alltag der Ménche
eingehend beschrieben wird (wenn auch hier noch manche Details anzufiigen wiren),
erfahren wir tiber die Ritter nur einiges Auflergewdhnliche, und der kirchliche Alltag
der Laien bleibt ganz ausgespart. Und dies, obwohl gerade iiber die Praxis des Christen-
tums der einfachen Gliubigen durchaus Quellen vorhanden sind, wie z. B. das kiirzlich
auf Deutsch erschienene Buch von A. Gurjewitsch zeigt. M. E. kann sehr viel praziser,
als das bei Goetz geschehen ist, aus den friihmittelalterlichen Rechtsquellen ein Bild der
Wirklichkeit gezeichnet werden: so gelten die kirchlichen Rechtsvorschriften sicher
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nicht nur fiir die oberen Gesellschaftsgruppen und sie waren auch nicht nur dort
bekannt, vielmehr ist aus den Nachrichten iiber das bischofliche Sendgericht, das in
jeder Gemeinde abgehalten wurde, zu entnehmen, daff die Vorschriften der Kirche zur
Regelung des tiglichen Lebens allen Gemeindegliedern vertraut waren.

Manche Urtei%e, etwa im Abschnitt 11,4 (Liebe und Sexualitat) wirken recht naiv, so,
wenn der Verkehr der Marozia mit einem Papst charakterisiert wird, darin diirfe man
,sicher kaum mehr den normalen Alltag sehen® (61), oder (ebd.), ,die Praxis (wurde)
den kirchlichen Verboten (nicht) véllig gerecht: bis heute werden Gesetze erlassen, um
bestimmte Verhaltensweisen durchzusetzen oder zu verbieten, nicht aber, um zu unter-
streichen, dafl es die verbotenen Haltungen gar nicht gibt. Problematisch erscheint es
mir auch, daf im Abschnitt iiber ,Rittertum und héfisches Leben® vor allem Texte aus
dem Ruodlieb (Anfang 11. Jh.) und aus der mittelhochdeutschen Epik (um 1200) zitiert
und ausgewertet werden. Denn dabei wird nicht beachtet, daft die neuere germanisti-
sche Forschung daran zweifelt, ob man aus solchen Texten die gesellschaftliche Realitdt
iiberhaupt erkennen kann, und es wird nicht auf die Verinderungen hingewiesen, die
sich vom Beginn des 11. bis zum Beginn des 13. Jahrhunderts in Bild und Wirklichkeit
des Rittertums vollzogen haben.

Da das Buch vor allem die Gemeinschaften in den Blick nimmt, in die die Menschen
des Mittelalters entweder hineingeboren wurden oder in die sie sich einordnen mufiten,
erscheint das mittelalterliche Leben geradezu bewundernswert geordnet. Weil die
Unruhefaktoren wie Aufstand und Krieg, heidnische Relikte oder ketzerische Unruhe,
kaum beachtet werden, und auch die Randfiguren der Gesellschaft, wie Rauber und
Bettler, ausgespart bleiben, ist das hier gezeichnete Bild vom Leben unvollkommen und
allzu statisci.

Ein eigenes ,Kapitel* der Kritik bilden die Abbildungen und die (allzu knappen und
oft unzutreffenden) Bilderklirungen. Die schwierige Kritik der Bildquellen, die durch
die Arbeiten des Kremser Instituts fiir Realienkunde vorangebracht wurde, hat bei
Goetz wenig Spuren hinterlassen, obwohl er diese Arbeiten zitiert. Zu Unrecht wird
das Umschlagbild, das verschiedene Stadien der Erntearbeit darstellt, als Darstellung
der ,drei Stande* interpretiert oder Abb. 9 (S.79) mit der Erklirung versehen, dafl ein
sschreibender Ménch® dargestellt sei (wo es sich doch um das Zuschneiden einer
Schreibfeder handelt); die Erklirungen zu Abb. 15 (S. 149) und 31 (8. 218) sind ebenfalls
unzutreffend, vgl. A. Patschovsky, ZBLG 50 (1987) 823f. Kiinftig wire auch zu kor-
rigieren, dafl es auf S. 60 heiflt, das Dekret Burchards von Worms stamme ,aus dem
10.Jh.“, obwohl es um 1010 verfaft wurde, auferdem (auf S.82), daff Karlmann, der
Bruder Pippins, als ,,Frankenkénig* bezeichnet wird.

All diese Versehen und Fehler konnen aber nicht den Respekt vor dem Mut und dem
Fleift des Verfassers beeintrichtigen, der sein Vorhaben im Vorwort selbst bescheiden
als ,noch unvollkommenen Versuch®, ,einen Zugang und erste Einblicke in die ver-
schiedenen Formen und Méglichkeiten des Alltagslebens im fritheren Mittelalter zu ver-
mitteln® (S.5f.), charakterisiert hat. Die Brauchbarkeit des Buches gerade fiir den
Anfanger wird dadurch vermehrt, daff ihm am Ende ein gut ausgewihltes Literaturver-
zeichnis und ein sehr niitzliches Register beigefiigt sind.

Miinchen Wilfried Hartmann

Ernst-Dieter Hehl (mit einem Beitrag von Horst Fuhrmann), Die Konzilien
Deutschlands und Reichsitaliens 916—1001, Teil 1: 916—960 (Monumenta
Germaniae Historica, Concilia t. VI, 1, Hahn, Hannover 1987). XXV und 212 S.,
Ln.

Der 6. Band der MGH-Reihe ,,Concilia“ erfaflt das synodale Geschehen der Zeit
Konrads 1. bis zum Tode Ottos II1. in den Gebieten des ostfrankischen bzw. deutschen
Reiches sowie Reichsitaliens. Fiir die westfrankischen Konzilien, die in den Editionen
der karolingischen Versammlungen mitberiicksichtigt werden (Band 1—3 bis 859
erschienen, Band 4 und 5 bis 909 in Vorbereitung), ist erginzend die Monographie von
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Isolde Schréder, Die westfrinkischen Synoden von 888—987 und ihre Uberlieferung
(MGH Hilfsmittel 3, 1980) heranzuziehen. Der vorliegende 1. Faszikel ist das Ergebnis
des erfolgreichen Zusammenwirkens zweier Institutionen: Die den Band einleitende
Synode von Hohenaltheim 916 wurde bei den MGH in Miinchen von Horst Fuhrmann
ediert; fiir die anschlieffenden 20 Synoden der Jahre 920—960 zeichnet Ernst-Dieter
Hehl von der Mainzer Akademie der Wissenschaften verantwortlich.

Das Werk folgt in seinem Aufbau dem bewihrten Muster von Concilia III (hg. von
Wilfried Hartmann, 1984). Die in chronologischer Reihenfolge aufgefithrten 21 Konzi-
lien weisen jeweils eine eigene Einleitung auf, welche Teilnehmer und Verhandlungsge-
genstinde beschreibt, die politischen Umstinde skizziert und die kirchen- und reichs-

olitische Bedeutung der Versammlungen umreifit. Es folgen ausfiihrliche Beschrei-
Eungen der Handschriften sowie Verzeichnisse der Regesten, Drucke, der kanonisti-
schen Rezeption und der Literatur. Besonders hilfreich fiir die Benutzung sind die pri-
zisen Darlegungen zur Uberlieferung und Textgestaltung. Der iiberwiegend rechtshi-
storisch orientierte Kommentar bietet kanonistische Vorlagen und Parallelen der Texte
vielfach im Wortlaut, so daff unmittelbare Vergleiche méglich sind.

In seiner Vorbemerkung charakterisiert Hehl die im 1. Faszikel edierten Synodaltexte
als ,Nachklang karolingischer Konzilstitigkeit® (S. IX). Sie werden in manchen Hand-
schriften mit kanonistischem Material der Karolingerzeit kombiniert und greifen auch
in ihren Formulierungen gelegentlich auf karolingische Vorlagen zuriick. Die
Beschliisse einer Versammlung in der Kirchenprovinz Kéln 920 und von Frankfurt 951
wurden gar in Form von Kapitularien Karls des Einfiltigen bzw. Ottos des Grofien
promulgiert. Kanones der Konzilien von Hohenaltheim 916, Koblenz 922 und Erfurt
932 fanden zudem als einzige des 10.Jahrhunderts Aufnahme in zwei bedeutende
Rechtssammlungen des 11. Jahrhunderts, das Dekret Burchards von Worms und die
Collectio XTI partium, die freilich im erheblich hoherem Mafie karolingisches Material
rezipierten. :

Auffallig ist die hohe Disparitit der Uberlieferung sowohl in quantitativer als auch in
qualitativer Hinsicht. Die Extreme im Umfang werden markiert durch Hohenaltheim
(20 Druckseiten) und die Versammlung von Bonn 942, die in der Continuatio Regi-
nonis mit einem Satz bedacht wird. Dort ist von 22 teilnehmenden Bischofen die Rede,
was bedeutet, daff Bonn eine der am besten besuchten Synoden der Zeit war, iiber die
ansonsten nichts bekannt ist! In der Folgezeit mehren sich die Fille, daf} wir nur durch
sindirekte Nachrichten (Historiographie oder Briefe) Kunde von den Versammlungen
haben, eine Tendenz, die sich nach Angaben des Editors (S. IX) in der zweiten Hilfte
des 10. Jahrhunderts noch verstirkt. Angesichts der erhaltenen Uberlieferung, die viel-
fach den Eindtuck von Zufilligkeit macht, wundert man sich nicht iiber die erheblichen
Textverluste. So sind zwar die drei erwihnten Versammlungen von Hohenaltheim,
Erfurt und Koblenz im Vergleich mit den anderen relativ gut bezeugt, doch stiinde es
erheblich schlechter um unsere Kenntnisse, wire nicht der clm 27246 (10. Jahrhundert,
aus Freising) erhalten, der auflerdem nur hier iiberlieferte Rubriken der Duisburger
Synode von 929 als marginale Zusitze enthilt. Teile der Uberlieferung von Hohenalt-
heim mufiten aus der kanonistischen Rezeption bei Burchard und in der Collectio XII
partium rekonstruiert werden. Vier der 18 Kanones von Koblenz sind verstreut in ver-
schiedenen Codices tiberliefert, c. 17 gar in vier Versionen und c. 15 und 16 gemeinsam
in nur einer Handschrift. Die Synodalakten von Regensburg 932 finden sich gleichfalls
als Einzeluberlieferung zwischen Meffformularen in einem liturgischen Codex. Ahnlich
versteckt sind die Akten von Ingelheim 948 als Zusatz in einem Pontificale sowie in
zwei Handschriften mit Appendices zum Sendhandbuch des Regino von Priim iiberlie-
fert. Diese Appendices enthalten auch die Kanones von Augsburg 952. Erst in jiingster
Zeit (durch Rudolf Pokorny, 1982) wurde in einem Handschriftenfragment des
11. Jahrhunderts ein kirchenrechtlicher Sermo entdeckt, der Beschliisse einer Trierer
Synode von 927/28 wiedergibt. — Diese Beispiele mogen zur Wiirdigung der miihe-
vollen Editionsarbeit geniigen. Die zahlreichen Probleme der Materialerschliefung und
Texterstellung sind durchweg iiberzeugend gelést worden. £

Trotz der im Vergleich mit der Karolingerzeit eher spirlichen Ubetlieferung
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erschliefen die Akten und Kanones ein weites inhaltliches Spektrum. In den Kanones
stehen innerkirchliche Belange im Vordergrund: liturgische Anweisungen und Vor-
schriften zur Lebensfithrung des Klerus, Fragen des Kirchenvermégens und des Eigen-
kirchenwesens. Die Belange des Kirchenvolkes werden vor allem mit eherechtlichen
Bestimmungen beriihrt. Dariiber hinaus spiegeln die Versammlungen Entwicklungen
des Reichs bzw. der Reichskirchenpolitile wider. Die Konflikte Konrads 1. mit §en
Herzégen und seine Verbundenheit mit dem frankischen und alemannischen Episkopat
kommen in Hohenaltheim zum Ausdruck, wenn in mehreren Kanones zur Treue ihm

egeniiber aufgerufen wird, und der Kénig wie die Bischofe als »Gesalbter des Herrn*
%ezeichnet wird (vgl. c.21 und 24). Die zwischen Heinrich I. und Herzog Arnulf von
Bayern geteilte Kirchenhoheit schlgt sich nieder im Teilnehmerkreis der Synoden des
Jahres 932: in Dingolfing und Regensburg waren nur bayerische Bischofe anwesend, die
hingegen auf der Synode von Erfurt fehlten. Vier Synoden der Jahre 947/48 befafiten
sich mit einem wichtigen Problem des westfrinkischen Reiches, dem Streit zweier Kan-
didaten um den Reimser Erzstuhl. Den Hintergrund bildeten die Auseinanderset-
zungen des westfrinkischen Kénigs Ludwig IV. Transmarinus mit Hugo von Franzien
und Heribert II. von Vermandois, die Otto dem Groflen mehrfach Gelegenheit zum
Eingreifen boten. Vor allem die Versammlung von In elheim 948 zeigt Otto auf einem
Hohepunkt seiner hegemonialen Stellung im Westfrankenreich: in der mittelrheinischen
Pfalz versammelten sich 32 Bischdfe, vorwiegend aus dem ostfrinkisch-deutschen
Reich, die Kénige Otto und Ludwig und erstmals seit Hohenaltheim wieder ein papst-
licher Legat, um den Reimser Streit auf der Linie Ottos beizulegen, dessen Kanzlei an
der Formulierung der Synodalakten mitwirkte. Ottos Verbundenheit mit der Reichs-
kirche wird auch von den Synodalen in Augsburg 952 zum Ausdruck gebracht: zum
ersten Male seit einem halben Jahrhundert (Tribur 895) erklangen Konigslaudes zu
Ehren des bei der Messe anwesenden Herrschers.

In einer Edition dieses Umfangs sind kleinere Versehen kaum auszuschlieffen (etwa
.54 Anm.26 die Bezeichnung Karls Il des Einfiltigen als Enkel Ludwigs des
Frommen; er war ein Urenkel, Karl III. von Ostfranken war ein Enkel des Kaisers),
und an der einen oder anderen Stelle hitte man sich zusitzliche Angaben im Kom-
mentar gewiinscht (so beruft sich c. 10 von Ingelheim 948 ausdriicklich auf die institutio
sacrorum canonwm; man hitte zusitzlich zur Literaturangabe etwa auf Karthago 407 =
c. 69 des Codex canonum ecclesiae Africanae der Dion. II verweisen konnen), doch ist
die Auflistung vergleichsweise unwichtiger Details miiflig. Die Edition erschliefic in
mustergiiltiger Weise zentrale Texte fiir eine quellenarme Zeit. Man kann nur hoffen,
daR auch der zweite Teil und die Register bald zur Verfiigung stehen.

Bonn Letha Béhringer

Maria Lodovica Arduini, Rupert von Deutz (1076—1129) und der ,Status
Christianitatis® seiner Zeit, Symbolisch-prophetische Deutung der Geschichte
(Beiheft 25 zum ,Archiv fiir Kulturgeschichte®), Bohlau Verlag Koln/Wien 1987.
XI u. 504 S., geb.

Im 99. Jahrgang 1988 S. 125, konnte ich an dieser Stelle derselben Verfasserin zu dan-
kende ,Neue Studien iiber Rupert von Deutz® anzeigen, heute habe ich die Ehre das
Erscheinen der damals angekiindigten, nun aber alle Erwartungen ibertreffenden
Monographie zu vermelden.

Schon der Untertitel gibt zu verstehen, daff die Wertung von Alois Dempf 1929 in
,Sacrum Imperium. Geschichts- und Staatsphilosophie des Mittelalters und der politi-
schen Renaissance® wiederaufnehmen und weiterfﬁﬁren wollte: Rupert als den geistigen
Fithrer des Deutschen Symbolismus. Das verlangte allerdings sofort, eine Reihe anderer
Wertungen als unzulinglich herauszustellen und den Gegensatz auszutragen. Rupert
kann nunmehr nicht in eine ,monastische® Theologie eingegrenzt werden, auch nicht in
eine romantisch fromme Klosterzelle, die mystisch vertriumt ,Mein Meister Rupertus®
(Ein Ménchsleben aus dem 12. Jahrhundert, 1918 von O. Wolff) bewohnte, und auch
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nicht mehr in eine historisch und politisch unwichtige Rolle, die R. Rocholl ihm 1886
gegeben hatte. Inzwischen aber hatten Historiker und Theologen die dunklen unbe-
kannten Jahrhunderte zwischen Viterzeit und Scholastik aufgehellt, und wenn Rupert
auch selten direkter Forschungsgegenstand war, so fiel doch fiir ihn mehr davon ab, als
allgemein bekannt war. S.439—492 sind ca. 1000 Titel als Quellen und Literatur zusam-
mengetragen, die nicht toter Stoff geblieben sind, zumal die Autorin hier vorbemerkz:
»In der Regel sind nur Autoren aufgenommen worden, die mehrfach zitiert worden
sind. Zusitzliche Werke sind in den Anmerkungen zu finden.“ Vergeblich suchten wir
hier nach Coens, Landgraf, Weisweiler, kénnen aber keinen Vorwurf konstruieren. Es
ist zwar nicht mehr als recht und billig, daf§ die Literatur — zur deutschen kommt die
italienische, franzésische und englische hinzu, als spanische wiren die Aufgaben von
Peiniador zu erginzen — nicht nur notiert, sondern auch ausreichend und gerecht beur-
teilt wird. Davon wird abhingen, ob man allgemein das erarbeitete Personlichkeitsbild
anerkennen wird. Frau Arduini, sagen wir es sofort, darf gewif} mit allgemeiner Aner-
kennung rechnen.

Inzwischen liegt eine heutigen wissenschaftlichen Anspriichen geniigende Edition der
Werke Ruperts vor, in die sich Frau Arduini unermiidlich hineingelesen hat. Die MGH
hatten nur Ruperts Carmina de s. Laurentio ediert, H. Bohmer Ldl 3, der Bollandist M.
Coens 1937 die Pantaleonspredigt, H. Grundmann von den MGH den Brand von
Deutz im DA 1966 und der Rezensent mit Grundmanns Hilfe De victoria Verbi Dei in
MGH, 1970 (QG 5), im Corpus Christianorum erschienen seit 1967 die Opera maiora,
bisher 9 Binde, 1976 die Vita Heriberti durch P. Dinter (HVNrh), 1985 der Anulus sive
dialogus inter christianum et Judaeum (Rom 1979). Frau Arduini kommentierte diese
Edition und erginzte 1985 die Edition der Carmina (Termi e Testi 33). Wahrend der
Apokalypsekommentar ein Desiderat geblieben ist, die Edition wird vorbereitet, ist
aber steckengeblieben, ist ein weiterer Band in dem Corpus Christianorum zu erwarten:
Ruperts Opera minora, oder besser gesagt polemica, noch besser apologetica, d. h. eine
Rethe mehr oder weniger gesicherter Kleinschriften, die zu der umstrittenen Schrift De
vita vere apostolica passen. Sich in Rupert hineinzulesen fillt nicht schwer, es ist ein

tes und klares Latein, hier und da in gekonnter Reimprosa, meist in kurzer und treff-

ich tiefer Aussage und Hinfithrung zum Wesentlichen, reich an Allegorien und darum

hochinteressant. Die wenigen UEersetzungen erscheinen gegeniiber diesem guten
Latein fast unnétig; immerhin fithren sie zu thm hin. N. Oischinger iibersetzte fromm
sein Erstlingswerk de divinis officiis, erfuhr aber, da er fanatisch den Neothomismus
ablehnte (f 1876), keine Férderung; Elisabeth von Solms iibersetzte fiir die Sources
Chrétiennes ein Stiick des dritten Teiles De Trinitate, 1967—1970, 131 u. 165, ins Fran-
zdsische. Der Johanneskommentar betitelt ,Lesungen iiber Johannes* kam von uns
tibersetzt 1977 im Spee-Verlag Trier, heraus, fand gute Aufnahme und Verwendung als
geistliche Lesung, wihrend Ruperts Hoheliedkommentar, sein originellstes Werk,
druckfertig tibersetzt liegenblieb. 1985 iibersetzte W. Berschin aus dem Matthiuskom-
mentar das Autobiographische (hg. von W. Nyssen, Kéln). Weitere Ubersetzungen
sind kaum zu erwarten, hier gilt wie fiir die Opera omnia vieler anderer Geistesgrofien:
den Lateinunkundigen werden sie verschlossen bleiben.

Nach fast 15jahrigem Rupert-Studium glaubte nun Frau Arduini, in Mailand ausge-
zeichnet geschult und in Tiibingen in der Patristik sich weiterbildend — bei Prof. H. J.
Vogt —, die Monographie vorlegen zu kénnen. Man hatte gewarnt, schreibt sie eben-
falls im Vorwort (S. 2 u. 8), Rupert sei kein Abilard, kein Hugo von St. Viktor, kein
Gerhoch von Reichersberg oder keine Hildegard von Bingen, noch habe er die Statur
eines heiligen Bernhard oder eines Petrus Venerabilis. Bis dahin gab man diesen den
Vorzug und zihlte Talente hinzu wie Honorius von Autun, Alanus ab Insulis, Adel-
hard von Bath. Aber wenn wirklich Rupert dem hl. Bernhard kongenial als dessen
grofier Vorginger im Vierteljahrhundert vor ihm gelten kann, soll man ihm diese
Ehrung vorenthalten, die ja auch die Ehre Bernhards mehrt?

Rupert wird nunmehr nicht nur als Ménch oder Theologe gewiirdigt, sondern als
Kind seiner Zeit, mehr noch als einer der grofien Meister und Lehrer seiner Zeit, die in
6 Kapiteln schwerpunktmifig behandeln wird: Zeit seines Lebens 1076—1129 in Liit-
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tich, Siegburg und Kéln, Zeit der Kirche durch Cluny bestimmt, Zeit der Reform, um
durch freiwillige Armut Machtmiffbrauch, Geiz und Simonie zu heilen; Zeit der
bischéflichen Armut, vorbildlich bei St. Heribert von Kéln; Zeit der biblischen Armut,
Kategorien pauper, potens und pelegrinus; Zeit der Prophetie im prophetischen Sym-
bolismus, sich auswirkend bis zu Hildegard und Joachim von Fiore.

Dieser kurz skizzierte Inhalt mag Zweifel aufkommen lassen, ob all diese Probleme
ausreichend tief behandelt wurden. Dem Zweifel wird im Schlufiwort (S.430) vorge-
beugt: ,Rupert von Deutz hat in einer Zeit gelebt, in welcher der status Christianitatis
grofle und schwierige Krisen, Gegensitze sowie wichtige Erneuerungen miterlebt hat.
Er hat zu den wichtigsten Problemen seiner Zeit Stellung genommen. Er hat grofle
Freunde gehabt, wie Berengar von St. Laurentius, Kuno von Siegburg, Rudolf von St.
Trond; hat jedoch auch grofie Gegner kennengelernt, wie Anselm von Laon und Wil-
helm von Champeaux, Alger von Liittich, Norbert von Gennep-Xanten und viele
andere, die fiir uns mit aller Wahrscheinlichkeit immer im Dunkeln bleiben werden. Die
innere neue Art seiner Gedanken- und Lebenswelt hat gegen ihn viele Anklagen auf
Hiresie hervorgerufen. Sein irdisches Schicksal war nie einfach oder ohne tiefe Sorgen.
Trotz seiner Grofie, trotz seines Muts, trotz seiner Werke ist er im Schatten der grofien
Gestalten wie Bernhard, Abilard oder Wilhelm von Saint-Thierry geblieben ...

Rupert von Deutz gehort zu Recht zu den grofiten Gestalten, die im 11. und 12. Jahr-
hundert das Werden Europas erdffnet und gekennzeichnet haben.“

Siegburg Rbaban Haacke

Franz Schrader, Stadt, Kloster und Seelsorge. Beitrige zur Stadt-, Kloster- und
Seelsorgegeschichte im Raum der mittelalterlichen Bistiimer Magdeburg und Halber-
stadt. Format 14,7 X 21,5 cm. X/364 S., Broschur, 1988, Leipzig, St. Benno-Verlag
(Studien z. kath. Bistums- u. Klostergesch., Bd. 29).

Man kann wohl sagen: ,in aller Stille und mit grofiter Sorgfalt ist seit 1950 — jetzt
mit 30 Bianden — die Bistums- und Klostergeschichte Mitteldeutschlands aufgearbeitet
worden. Der jetzige Herausgeber hat hier seinen vierten Band beigesteuert, vor ihm den
11., 13. u. 18.Bd.: Beitrige z. Gesch. d. Erzbistums Magdeburg — Reformation u.
kath. Kléster — Visitationen der Klgster im Erzbistum Magdeburg durch die evangeli-
schen Landesherren 1561—1651. 18 Binde, von den 30 vergriffen sind, der 1.Band:
Paul Dittrich, Die Meiflener Didzese unter der Kirchenpolitik der Landesherren des 16.
u. 17.Jh.’s, erlebte eine 2. Auflage, eine 2. Auflage des 26.Bandes: Ursula Kreutz,
Bibliographie der ehemaligen Kléster und Stifte im Bereich des Bistums Berlin, wird
vorbereitet. Franz Schrader, dessen Miinchener Dissertation die ehemaligen Zisterzien-
serinnenabtei Marienstuhl vor Egeln behandelte (Erfurter Theol. Stud. 16, Leipzig
1965) und dessen 1977 verdffentlichte Studie: Ringen, Untergang und Uberleben der
kath. Klster in den Hochstiften Magdeburg u. Halberstadt von der Reformation bis
zum Westfilischen Frieden® (Kath. Leben u. Kirchenreform im Zeitalter der Glaubens-
spaltung, H. 37, Miinster), in dieser Zeitschrift [oblich besprochen wurde (91. Bd. 1980,
S. 149—152), brachte jetzt ,,Gesammelte Aufsitze® heraus, 18 an der Zahl, von denen 14
in Fachzeitungen verstreut waren, die jetzt ein Monasticon darstellen und mit vier Erst-
verdffentlichungen erginzt: Die Benediktinerinnenabtei St. Peter und Paul in Hadmers-
leben — Die gotischen Glasfenster aus Hadmersleben in der St. Sebastianskirche zu
Magdeburg, und bis in die Neuzeit gliicklich abgerundet wurden: Die Seelsorge an den
Polen im ehemaligen erzbischéflichen Kommissariat Magdeburg — Der Hallenser Vikar
Hugo Aufderbeck und sein Soldatenkreis wihrend des 2. Weltkrieges (letzterer Beitrag
ein ehrender Nachruf auf den 1981 verst. Bischof Aufderbeck). Ein solides Personen-
und Ortsregister S.341—357 erméglicht eine schnelle Orientierung und Auswertung
der Uberfiille des zusammengetragenen Stoffes, nétigt zu anerkennendem Urteil, zur
Wiederholung der Feststellung des friiheren Rezensenten Rudolf Joppen, der sich selbst
mit fiinf Binden in dieser Reihe iiber das Erzbischéfliche Kommissariat Magdeburg
ausgewiesen hat, S.150: ,Die Arbeit ist nur recht verstindlich fir den, der die Hoch-
stifte kennt, diese Kenntnis hat Schrader unter Beweis gestellt.
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Die meisten Leser werden ihr diesbeziigl. Defizit zugeben miissen und, da die Fakten
mit groflem Fleifl und geiibter Sorgfalt aufgezihlt werden, auf Kritik verzichten,
kénnen sich also unbesorgt um die Wissenschaftlichkeit in den Inhalt vertiefen und
werden erstaunt sein, ein Bild von geradezu blithendem Ordensleben zu finden. Formal
richtig muf} ja angegeben werden, wann diese 51 Kloster aufgehért haben zu bestehen,
aber dem Geschichtswert kommt man naher, wenn gefragt wird, wie es zur Griindung
kam, wielange sich diese religisse und wirtschaftliche Einheit entwickeln und
behaupten konnte, zumal dies mehrmals jahrhundertelang ordnungs-, d.h. ordens-
gemé’.ﬁp und zur sozialen Zufriedenheit der Bevolkerung geschah, Dafl wir Westdeut-
schen dem drohenden Defizit der Geschichtskultur des mitteldeutschen Raumes vor-
beugen miissen, wird zwar nirgends ausdriicklich gesagt, aber bestens einsichtig
gemacht. Mag der Eindruck vorwiegen, der Verfasser habe eine Strukturengeschichte
geschrieben, wo auf Kommen und Vergehen, Griindungen, Stiftungen, Konvente und
Domstifte, Visitationen und Pfarrgrenzen mehr Wert gelegt wird als auf die eigentlichen
Geschichtsfaktoren, die in den Personlichkeiten begegnen — Luther, Karlstadt und
Miintzer (S.246—264) werden zwar recht konkret zitiert, aber doch nur nebenbei
behandelt —, so wird es doch dem Leser leicht gemacht, die entsprechenden Schliisse zu
zichen und den vielen anonymen Benediktinern, Zisterziensern, Augustinern, Franzis-
kanern und Dominikanern sowie ihren weiblichen Zweigen die Ehre zu geben. Man
lasse sich nicht von den vielen uniibersetzten lateinischen und altdeutschen Zitaten
abschrecken, man wird sie verstehen und — zumal das heimatlich klingende altdeutsch
— gern lesen.

Man darf wohl den dringenden Wunsch dufiern, dafl der groflartige Stoff zu einer
Monographie gestaltet wird, vielleicht gruppiert um die Gestalt des Hallensischen Rats-
herrn Caspar Querhamer (+ 1557), der S.108—140 sehr sympathisch behandelt wird.
Die reiche Ernte der mittelalterlichen Klostergeschichte darf nicht den Pseudohistori-
kern iiberlassen werden.

Siegburg Rhaban Haacke

Karl Hausberger, Geschichte des Bistums Regensburg. Band I: Mittelalter
und frithe Neuzeit; Band II: Vom Barock bis zur Gegenwart. Regensburg (Verlag
Friedrich Pustet) 1989. 373 und 342 Seiten, zahlreiche Bilder, Karten und Statistiken,
Leinen gebunden, DM 68.—.

Mit seiner zweibindigen ,Geschichte des Bistums Regensburg® legt der Verfasser als
Festgabe zur Zwolfhundertfiinfzig-Jahrfeier der altbayerischen Bistumsorganisation
durci Winfrid-Bonifatius (739) ein Werk von hohem wissenschaftlichem Rang vor.
Diese Bistumsgeschichte ist zwar nicht unmittelbar aus den Quellen geschépft; denn ein
einzelner Forscher vermag schon in Anbetracht der unermeRlichen Bestinde an archi-
valischem Material, die hier nur fiir die Neuzeit durchzuarbeiten wiren, eine solche
Aufgabe nicht zu leisten (wenn er daraus niche eine Lebensaufgabe machen und — wie
viele Beispiele erweisen — mit ihr am Ende doch auf der Strecke bleiben will). Gleich-
wohl aber basiert sie auf einer Fiille solider quellenmifiger Einzeluntersuchungen,
deren Ergebnisse der Verfasser mit hochster Akribie auswertet und zu einem Ganzen
fiigr. So ist — gleichsam als Quersumme des gegenwirtigen Forschungsstandes — ein
kirchenhistorisches Werk aus einem Guf} entstanden, wissenschaftlich fundiert und in
jedem seiner Teile prizise informierend, dabei von einer Brillanz der Darstellung, die
den interessierten Leser fesselt. Der Verfasser weif} sich sichtlich einer grofien, heute
leider weithin in Vergessenheit geratenen Tradition deutscher kritischer Geschichts-
schreibung verpflichtet, in welcher sich historische Kritik (darin eingeschlossen strenges
Bemiihen um gerechtes Urteil ,mit den Augen der Zeit) ganz selbstverstindlich mit
iprachlicher Gestaltungskraft verband: die Geschichte noch zu ,erzihlen® verstand und

adurch den Leser ,ansprach“. Was iibrigens die Vorarbeiten betrifft, auf die der Ver-
fasser zuriickgreifen konnte, so sind hier insbesondere hervorzuheben die seit 1967 in
stattlichen Jahresbinden erscheinenden ,Beitrige zur Geschichte des Bistums Regens-
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burg® (Organ des ebenfalls 1967 gegriindeten ,Vereins fiir Regensburger Bistumsge-
schichte®). Die in diesen Binden publizierten Dissertationen und Forschungsbeitrige
haben die Regensburger Bistumsgeschichtsschreibung auf streng wissenschaftlicher
Basis wesentlich gefordert.

Die zwolf grol%e Kapitel umfassende Darstellung setzt ein mit der Schilderung der
Anfinge des Christentums im Raum Regensburg in spatromischer Zeit und der (freilich
nur gerade noch schemenhaft erkennbaren) Missionstitigkeit irofrinkischer Glaubens-
boten im frithen Mittelalter auf der Grundlage des fiir diese Zeit duflerst sparlichen
Quellenflusses und der sich mehrenden archiologischen Befunde, die beide der Ver-
fasser sorgfaltig analysiert und auf ihren historischen Gehalt priift, ohne einer ander-
wirts hiufig beobachtbaren Neigung zur Konstruktion von Hypothesen nachzugeben.
Mit dem Beginn der Reihe der kanonischen Bischofe Regensburgs, deren erster der 739
von Bonifatius im Zusammenhang mit der Bistumserrichtung eingesetzte Gaubald
(+ 761?) war, bietet dann — je deutﬁdﬂer sie in das Licht der Geschichte treten — deren
jeweilige Regierungszeit und Wirksamkeit fiir die weitere Darstellung den dufleren
Orientierungsrahmen. Und natiirlich werden in ihr die Bischéfe je nach ihrer biographi-
schen ,Greifbarkeit® und historischen Bedeutung gebiihrend beriicksichtigt. Dennoch
reduziert die Darstellung die Geschichte des Bistums Regensburg als der heute flichen-
miflig grofiten' bayerischen Dibzese (Gesamtfliche 14655 gkm, gegliedert in
8 Regionen mit insbesamt 45 Dekanaten) nicht auf die Geschichte der Regensburger
Bischéfe. Der Verfasser bezieht vielmehr, soweit immer die Vorarbeiten es thm
erlauben, die das Bistum und seine duflere und innere Entwicklung betreffenden oder
doch tangierenden Ergebnisse der frommigkeits-, ordens-, rechts- und verfassungs-
sowie theologiegeschichtlichen Forschung ausgiebig mit ein. So gelingt es ihm, ein
dichtes und ﬁieraus facettenreiches Bild des religiosen, kulturellen und institutionellen
Lebens durch alle Jahrhunderte bis herein in die unmittelbare (nachkonziliare) Gegen-
wart zu zeichnen, stets im Kontext mit den allgemein-kirchlichen und politischen Ent-
wicklungen. ,Gewil“ — so stellt der Verfasser fest —, ,fiir die Geschichte eines ein-
zelnen Territoriums oder Bistums treffen Epochengrenzen von abendlindischer Bedeu-
tung nur sehr bedingt zu. Denn auf das Geschehen vor Ort wirken die groflen Ereig-
nisse und tiefgreifenden Zisuren oft nur mittelbar zuriick und werden hier im Kontext
eigener Kontinuititen und Wandlungen vielfach erst mit Verzogerung registriert, wie
sich umgekehrt manche Vorginge von epochaler Sprengkraft im regionalen Bereich
frither abzeichnen als auf der groffen historischen Biihne® (Band I, Seite 65). Gleich-
wohl haben innerkirchliche Bewegungen und machtpolitische Konstellationen immer
wieder auch das Leben der einzelnen Kirchen ,in der Zerstreuung® so nachhaltig beein-
fluft und bestimmt (im Positiven wie im Negativen), dafl Bistumsgeschichte — unbe-
schadet der sie pragenden Eigentraditionen — zuzeiten in der Tat sich auf weite Strecken
hin als ,, Wirkungsgeschichte® prisentiert: als Geschichte spezifisch ortskirchlicher Aus-
und Riickwirkung allgemein-kirchlicher bzw. machtpolitischer Verhiltnisse, Entwick-
lungen, Tendenzen.

In der Darstellung tritt dieser Sachverhalt auf mannigfache Weise zutage. So wurde —
um ihn nur durch ein paar Beispiele zu illustrieren — unter dem ottonischen Bischof
Wolfgang dem Heiligen (972—994), dem michtigen Forderer des monastischen Gedan-
kens, Regensburg zum weit ausstrahlenden bayerischen Zentrum der Gorzer Kloster-
reform, nachdem dieser die traditionelle Personalunion von Domstift und Domkloster
gelost und das nunmehr selbstandig gewordene Grofikloster St. Emmeram durch Beru-
fung des reformeifrigen St. Maximiner Ménches Ramwold (f 1000) zum Abt (975) der
lothringischen Erneuerungsbewegung zugefiihrt hatte. Bischof Wolfgang war es auch,
der, gewif auf Dringen Kaiser Ottos I. und des Béhmenherzogs Boleslay II., nichtsde-
stoweniger in einer %isch(’iﬂichen Machtanspriiche und persénliche Vorteile hintanset-
zenden Selbstbescheidung das béhmische Missionsfeld der Regensburger Kirche aus
seiner Jurisdiktion entliefl und damit den Weg freigab fiir die Griindung eines selbstin-
digen Bistums Prag (973). Als nach der Jahrtausendwende die »Gregorianische Reform®
unter der verfinglichen Parole ,Libertas ecclesiae“ zumal dem von Otto L. grundge-
legten Reichskirchensystem (als dem tragenden Pfeiler der Reichseinheit) den Kampf
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ansagte und in der Folge den kirchlichen wie den staatlichen Bereich revolutionierte,
verharrten zwar die Regensburger Bischéfe treu an der Seite des Kénigs und Kaisers.
Auch blieben dem Bistum »gregorianische® Gegenbischofe und damit offene Spal-
tungen erspart. Doch die damals in einer neuen monastischen Reformwelle auf das
Reich iibergreifende aszetische Richtung, die, vom herben Geist Clunys durchdrungen,
streng gregorianisch orientiert war und ihrerseits mit Gewalt gegen die mildere, weltof-
fene Gorzer Tradition anzukimpfen begann, fand im St. Emmeramer Ménch Wilhelm,
dem nachmaligen Reformabt des Klosters Hirsau (1069/71—1091) und Verfasser der
schroffen ,Consuetudines Hirsaugienses®, ihren kompromifilosesten und einflufireich-
sten Vertreter auf dem Boden des Reiches und schuf sich wiederum in Regensburg eines
ihrer bedeutendsten Zentren: nicht in St. Emmeram, dessen Konvent mehrheitlich
zunichst noch an der iiberkommenen Observanz festzuhalten suchte, sondern vor den
Toren der Stadt in der Abtei Priifening, die von Hirsau aus besiedelt wurde und im
Sinne der Hirsauer Observanz tief in die bayerische Klosterlandschaft einwirkte,

Véllig unabhingig von den Reformbewegungen der Gorzer und Hirsauer Observanz
und den mit ihnen verbundenen Auseinandersetzungen bildete sich nach der Mitte des
11. Jahrhunderts in Regensburg indes noch eine neue Tradition irischen Ménchtums.
Aus ihr erwuchs die beriihmte Schottenabtei St. Jakob (mit der michtigen, kunsthisto-
risch héchst bedeutsamen romanischen Basilika), die, privilegiert und mit reichen
Giiterschenkungen ausgestatter, zum entscheidenden Riickhalt wurde fiir eine ganze
Reihe weiterer Klostergriindungen der irischen Ménche im Reich. Die Schottenabtei St.
Jakob iiberdauerte auch die Sikularisation des beginnenden 19. Jahrhunderts. Der
Regensburger Bischof Ignatius von Senestréy war es, der ihr mit papstlicher Hilfe 1862
den Todesstofl versetzte, zugunsten seines didzesanen Priesterseminars.

Als im 13. Jahrhundert im Reich der Prozef} der Ausbildung geistlicher Fiirsten-
tiimer, damit der Grundlegung bischéflicher Landesherrschaft — parallel zum landes-
fiirstlichen Aufstieg einzelner hochfreier Geschlechter —, zum Abschlufl gelangte, ver-
mochten die Regensburger Bischéfe sich nur mit Mithe zur Reichsstandschaft aufzu-
schwingen. Reichsunmittelbarkeit konnten sie nur fiir die drei Herrschaften Worth,
Hohenburg auf dem Nordgau und Donaustauf durchsetzen, und letztere Reichsherr-
schaft muflten sie schon 1486 fiir Jahrhunderte an den tibermichtigen Herzog von
Bayern verpfinden, wahrend das durch reichverzweigte Handelsbeziehungen reich
gewordene Biirgertum ihrer Bischofsstadt, an ihnen und dem Herzog vorbei, zur
Reichsfreiheit durchstief. Seit dem 15. Jahrhundert gerieten Bistum und Hochstift
Regensburg (ihnlich wie das benachbarte Freising) zunehmend in den Sog wittelsbachi-
scher Hausmachtpolitik. Die Regensburger Kathedra, auf Grund des schmalen Hoch-
stiftsbesitzes nur mafig dotiert und daher auch in ihrer kulturellen Entfaltungsméglich-
keit duflerst eingeengt (im Gegensatz zu zahlreichen Klostern des Bistums), mufite als
firstliche Versorgungsstitte (nicht selten als blofe Neben friinde) fiir nachgeborene
Séhne der wittelsbachischen Dynastie, zunichst der pféi]ziscﬁen Linie, nach dem Refor-
mationssturm, der den Regensburger Sprengel in schwere Mitleidenschaft zog, des
Hauses Bayern, herhalten. Das Bistum wurde faktisch weitestgehend der Staatskirchen-
hoheit der bayerischen Herzége und Kurfiirsten unterworfen. Unter den insgesamt
zehn Bischéfen aus wittelsbachischem Haus — wenn man den illegitim geborenen
Johann von Moosburg (1384—1409) einbezieht — gewann fiir das Bistum Regensburg
wirkliche Bedeutung nur Franz Wilhelm von Wartenberg (1649—1661), nachmals Kar-
dinal der Rémischen Kirche, der mit kraftvoller Hand das schwierige Werk des Wieder-
aufbaus und der Festigung des kirchlichen Lebens im Sinne der Tridentinischen Reform
in Angriff nahm und zur Durchfithrung brachte (Rekatholisierung der Oberpfalz).

Schﬁeﬁlich bewahrte am Beginn des 19. Jahrhunderts, unmittelbar vor dem endgiil-
tigen Zusammenbruch des Heiligen Rémischen Reiches, die reichsrechtliche Ubertra-
gung der ,Wiirden eines Kurfirsten, Reichs-Erzkanzlers, Metropolitan-Erzbischofs
und Primas von Deutschland“ auf den Regensburger Bischofsstuhl (1802) zumindest
das Fiirstentum Regensburg (mit der Reichsstadt Re ensburg, den Reichsstiften St.
Emmeram, Ober- und Niedgermiinster sowie den mitte%baren Kléstern und Stiften) vor
der rigorosen Sikularisation durch den bayerischen Kurfiirsten, der allein im Bistum
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Regensburg weit iiber 50 Minner- und Frauenkléster zum Opfer fielen. Zwar blieb
dem Fiirstentum Regensburg eine Sikularisation nicht erspart, als es Napoleon 1810
endlich doch an Bayern auslieferte; aber sie wurde jetzt schonender vollzogen. Und
Fiirstprimas Karl Tﬁeodor von Dalberg, der den ihm iibereigneten regensburgischen
Besitzungen und Institutionen jeglichen Beistand hatte angedeihen lassen, so dafl zum
Beispiel das Regensburger Domkapitel als einziges bayerisches Domkapitel die ganze
verworrene Zeit von der Sakularisation 1803 bis zum Vollzug des Konkordats von 1817
im ungeschmilerten Besitz seiner Gerechtsame iiberdauerte, blieb Erzbischof von
Regensburg (und pipstlich bestellter Administrator des Bistums Regensburg), bis zu
seinem Tod 1817, seine ganze Kraft der geistlichen Verwaltung des Regensburger
Sprengels widmend. Dank Dalbergs umsichtiger Fiirsorge zumal auf dem Gebiet der
Bildung des Priesternachwuchses (Fortbestand von Lyzeum und Klerikalseminar)
gestalteten sich — so das Urteil des Verfassers — ,die seelsorgerlichen Verhiltnisse im
Regensburger Sprengel ungleich giinstiger als in den Nach%arbistﬁmern“ (Band II,
Seite 95).

Nach der Neuorganisation der Kirche Bayerns auf der Grundlage des Konkordats
von 1817 trat mit dem Weihbischof, Koadjutor und (seit 1829) Bischof Johann Michael
Sailer ( 1832) eine geistliche Personlichkeit an die Spitze des Bistums Regensburg, die
in den Erschiitterungen jener Zeitenwende zwischen Sakularisation und Konkordat wie
kaum eine zweite zum religiésen Wiedererwachen beigetragen und einer ganzen Gene-
ration von Priestern und auch von Laien zu einer von religidser Innerlichkeit erfiillten
Glaubenshaltung verholfen hatte. Freilich war Saier, als er — dank der Hartnickigkeit
des bayerischen Kronprinzen Ludwig, seines einstigen Schiilers, gegeniiber Rom — in
das Bischofsamt gerufen worden, bereits ein Greis von 70 Jahren, und wenn er auch in
Melchior von Diepenbrock (1798—1853), dem nachmaligen Regensburger Domdekan
und Generalvikar, dann Fiirstbischof von Breslau und Kardinal, seinem jiingsten und
wohl vertrautesten Schiiler, eine betrichtliche Stiitze hatte und seinen oberhirtlichen
Pflichten mit letztem Einsatz nachzukommen bestrebt war, wurde es doch ,zunehmend
einsamer um ihn“ und es ,blieb ihm die breite Anerkennung versagt* (Band II,
Seite 117).

Sailer hatte als akademischer Lehrer der Theologie und Priestererzieher in Wort und
Schrift, mehr noch durch das bezwingende Beispiel seines Lebens, seiner tiefinnerlichen
Religiositat betont fiir ein weltoffenes Christentum gestanden, und Aufgeschlossenheit,
Dialogbereitschaft, Eintreten fiir Verstindigung und Frieden unter den Konfessionen
bestimmten die ,, Ara Saileriana®. Doch diese ging spatestens Anfang der vierziger Jahre
unwiderruflich zu Ende, und auch mancher Sailer-Schiiler nahm von jener Haltung
Abschied und schwenkte in das Lager einer mit Macht heraufziehenden ,streng kirch-
lichen“ Reaktion ein. Im Bistum Regensburg erreichte das Vordringen dieser (im Pon-
tifikat Pius’ IX. kulminierenden) rémisch-ultramontanen ,streng kirchlichen* Reak-
tion ihren Héhepunkt in der — zum Ungliick des Bistums — fast ein halbes Jahrhundert
wihrenden Regierungszeit des schon einmal erwihnten Bischofs Ignatius von Senestréy
(1858—1906). Die Biographie dieses Bischofs, der im romischen Collegium Germa-
nicum durch die Schule der Jesuiten gegangen war und sich auf dem Ersten Vatikanum
— zusammen mit dem ihm gleichgesinnten Erzbischof Manning von Westminster — als
riicksichtslosester und intrigantester Vorkdmpfer einer Dogmatisierung der papstlichen
Infallibilitit betitigte, ist noch nicht geschrieben.

Gegebenenfalls wiirden sich einer Aushebung der einschligigen Akten (soweit tiber-
haupt noch vorhanden) vermutlich erhebliche Hindernisse in den Weg stellen. Doch
was der Verfasser an inzwischen Bekanntgewordenem tiber Leben und Wirken Sene-
stréys — jeweils exakt belegt — zusa.mmentriiit und komgrimiert darbietet, ist im
ganzen derart gravierend und liflt das Personlichkeitsprofil dieses Oberhirten in solch
bedriickendem Zwielicht erscheinen, dafl man das hier zu Erfahrende nur mit wach-
sender innerer Beklemmung zur Kenntnis nehmen kann. Recht, Gesetz, menschlicher
Anstand galten diesem Bischof, der iiber Bistum und Klerus wie ein Autokrat herrschte,
bei der Verfolgung seiner intransigenten Ziele fiir nichts, der Zweck heiligte ihm schier
jedes Mittel. Dabei suchte er nach dem Ersten Vatikanum (wie vor ihm schon mancher
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andere Bischof und leitende Kirchenmann) — offenbar veranlafit durch sehr personliche
Bedringnisse — Zufluche bei der ,Seherin von Altstting®. Als ,Kind der Mutter® geriet
er in Abhingigkeit von den hinter und mit dieser ,,Seherin® brutal agierenden Redem-
ptoristen, und auf deren ,hohere Weisung setzte er sich in Rom mit allen Mitteln fiir
eine posthume Verurteilung Sailers, seines Vorgingers auf der Regensburger Kathedra,
ein. Zwar war seinem Bemiihen kein Erfolg beschieden, aber Sailers Andenken zu ver-
dunkeln gelang ihm innerhin, und es blieb verdunkelt bis in die jiingste Zeit herein.
Mehr noch: Senestréys Wirksamkeit hinterlieR so tiefe Spuren, daf der unselige
Schatten dieses Bischofs lange Jahrzehnte vom Bistum Regensburg nicht weichen
wollte. Tm Grunde leitete erst der Aufbruch des Zweiten Vatikanums — wie der von
bemerkenswertem Optimismus getragene Ausblick des Verfassers erkennen liflt —
Distanzierung und Neuorientierung emn — in Wiederankniipfung an das grofie geistig-
geistliche Vermachtnis des edlen, gottseligen Bischofs Sailer.

Nicht nur kann sich das Bistum Regensburg gliicklich schitzen, nunmehr iiber eine
umfassende Bistumsgeschichte zu verfiigen, c%eren Vorzige wissenschaftlich saubere,
der (gewiff nicht immer angenehmen) historischen Wahrheit verpflichtete Darstellung
und gute Lesbarkeit sind; auch im Hinblick auf die kirchenhistorische Forschung, vor
allem natiirlich auf die Erforschung der Kirchengeschichte Bayerns, leistet dieses Werk
einen gewichtigen Beitrag. Dies gilt keineswegs nur in Bezug auf seinen hohen Informa-
tonswert; Karl Hausbergers ,Geschichte des Bistums Regensburg” koénnte vielmehr,
was ihre Konzeption und methodische Durchfiihrung betrifft, Modellcharakter
zukommen fiir eine moderne, wissenschaftlichen Anspriichen geniigende Bistumsge-
schichtsschreibung. Schon von daher ist die Beschiftigung mit diesem Werk tiberaus
anregend und lehrreich. Was aber speziell die Darstellung des 19. Jahrhunderts anbe-
langt, so ergeben sich aus ihr fiir den kritischen Leser eine ganze Reihe sehr ,bedenk-
licher* Aspekte und Fragen, die nicht ohne Aktualitit sind — sie dringen sich formlich
auf.

Das reich bebilderte, iiberhaupt verlegerisch vorziiglich ausgestattete Werk bringt im
Anhang des zweiten Bandes (Seiten 261—342) Listen der Regensburger Bischéfe, Weih-
bischéfge und Generalvikare, zahlreiche Statistiken, ein Quellen- und Literaturver-
zeichnis, die Anmerkungen zu den einzelnen Kapiteln und ein ausfiihrliches Personen-
und Ortsregister, das aber auch wichtige Sachbegriffe beriicksichtigt.

Miinchen Manfred Weitlauff

Heinrich Meyer zu Ermgassen (Bearb.), Der Oculus Memorie, ein Giiter-
verzeichnis von 1211 aus Kloster Eberbach im Rheingau. Wiesbaden
(Selbstverlag der Historischen Kommission fiir Nassau, Bd. XXXI). Teil 1: Einfiih-
rung und quellenkritische Untersuchungen, 1981. X und 334 Seiten und 26 Tafeln
mit mehreren Abbildungen; Teil 2: Edition, 1984. VI und 479 Seiten; Teil 3: Index
zur Edition, 1987. VIII und 239 Seiten.

Nach einer langen wissenschaftlichen Odyssee hat der ,,Oculus Memorie®, das ilteste
Giiterbuch der Zisterzienserabtei Eberbach, doch noch eine seinem wissenschaftlichen
Wert angemessene Edition gefunden. Der Bearbeiter, der mit dem 1. Teil der insgesamt
3 Binde umfassenden Edition 1970 bei dem Hilfswissenschaftler Walter Heinemeyer
(Marburg) 1970 promovierte, hat nach der ,Einfithrung und den quellenkritischen
Untersuchungen zur Entstehung der Vorlage auch noch den editorischen Teil mit
einem anerkennenswerten Durch%mltevermﬁgen abschliefen konnen. Zusammen mit
dem Indexteil vermag er damit nicht nur der Nassauischen Komumission zum Abschluf
eines Unternehmens zu verhelfen, dessen Anfinge in die Mitte des vorigen Jahrhunderts
zuriickreichen — ein Unternehmen, das wegen seines hohen Schwierigkeitsgrades meh-
rere, z. T. renommierte Forscher ﬁberforierte. Allein dies unterstreicht die wissen-
schaftliche Leistung, deren Bedeutung iiber die engere Geschichte des Klosters Eber-
bach hinausreicht. Vielmehr ist auch die Geschichte des gesamten Zisterzienserordens
im Hohen Mittelalter im deutschen Bereich recht zentral angesprochen.
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Die Leistung des Bearbeiters beruht zuerst einmal darauf, in den einleitenden Bemer-
kungen (Bd. 1) nachgewiesen zu haben, dafl die Entstehung des ,Oculus® auf den Eber-
bacher Ménch und Notar Bernhelm zuriickgeht, der das Giiterverzeichnis 1210/11 ziel-
strebig und wohl in einem Zuge erstellte. Bernhelm hat dabei Urkunden und andere
Vorlagen benutzt, sie aber bei der Niederschrift des Oculus korrigiert. Meyer zu Erm-
gassen kann bei seinen mit viel Umsicht und hilfswissenschaftlichen Kennerschaft vor-
getragenen Beweisverfahren den immer wieder erhobenen Vorwurf iiberzeugend ent-
kraften, es handle sich bei dem Giiterverzeichnis, das bis zum Ende des 17. Jahrhun-
derts Erginzungen erfuhr, um eine Filschung.

Der zweite Band, die Edition des ,Oculus®, ist mit einer Akribie und einer Kenner-
schaft der Eberbacher Frithgeschichte gearbeitet, die beeindrucken muft. Ublicherweise
an eine Edition gestellte Anforderungen werden dabei nicht selten — wie etwa bei der
nahezu durchgingigen Identifizierung von Flurnamen — weit iiberschritten. Mit dem
Indexband, der furch ein Wortregister lateinischer Vokabeln erginzt ist, wird eine
{iberaus schwierige Arbeit abgerundet, die editorische und hilfswissenschaftliche Maf}-
stibe gleicherma(%en setzt. Wieviel Anregungen die vorliegenden Binde fiir die weitere
Forschung — auch zur Geschichte des Zisterzienserordens insgesamt — bieten kdnnen,
ist bereits an einer Studie zur Wirtschaftsverfassung Eberbachs abzulesen, die unter
Zugrundelegung der abgeschlossenen Teile von Einleitung und Edition 1978 als Disser-
tation erschien (Chr. MoRig, Grundbesitz und Giiterbewirtschaftung des Klosters
Eberbach im Rheingau 1136—1250, Darmstadt/Marburg 1978).

Marburg/Lahn Gerbhard Menk

Winfried Bettecken: Stift und Stadt Essen. ,Coenobium Astnide® und Sied-
lungsentwicklung bis 1244 (Quellen und Studien. Veroffentlichungen des Instituts
fiir kirchengeschichtliche Forschung des Bistums Essen 2). Miinster (Aschendorff)
1988, XXXIII u. 224 S., 1 Faltkarte.

Die Zielsetzung dieser Bochumer philosophischen Dissertation ist eher stadtge-
schichtlicher als kirchenhistorischer Art. Der Verfasser untersucht, wie sich im nich-
sten Umfeld des bald nach der Mitte des 9. Jh.s begriindeten Damenstiftes Essen eine
biirgerliche Siedlung soweit entwickelte, dafl sie 1244 in einer grundlegenden Urkunde
erstmals als Rechtssubjekt in Erscheinung treten konnte,

Das Fundament der Studie bildet im wesentlichen das stiftische Urkundenarchiv, das
erade mit seinen friihesten Stiicken eine Reihe sehr schwieriger diplomatischer Pro-
leme aufwirft. In ausfiihrlicher Erorterung entscheidet sich B. dafiir, der um 1080

gefilschten Griindungsurkunde des Bischofs Altfrid von Hildesheim (851—874) jeden

echten Kern abzusprechen, gleichwohl aber an einer Entstehung des Stifts in den 850er,
spatestens den 860er Jahren festzuhalten (wobei er S.34 ff. u.d. in arg verwirrender

Weise stindig vom ,fiinften® bzw. ,sechsten Jahrzehnt des 9. Jh.s spricht). Das ohne

Datierung iiberlieferte Privileg JL.3635 Papst Agapits II. (946—955) — jetzt Zimmer-

mann, Papsturkunden Nr. 124 (als verunechtet) — hilt er fiir einwandfrei (gewif} mit

Recht) und schitzt es als Vorlage des im formaler Hinsicht mehrfach anstéfligen D. 85

Ottos 1. vom 15. 1. 947 ein, das er als ein im Essener Auftrag erst Jahre spiter mit kanz-

leifremdem Dikrat beschriftetes und dennoch 972/73 echt besiegeltes Blankett erklirt.

Erst mit seiner nahezu wértlichen Bestitigung durch das unzweifelhaft originale D. 49

Ottos I1. von 973 betritt man dann gesicherten Boden.

Wihrend zu diesen quellenkritischen Uberlegungen das Urteil der bevorstehenden
2. Lieferung des Rheinischen Urkundenbuches abzuwarten sein wird, darf man sich mit
groferem Zutrauen dem Autor anschliefen, wenn er, ausgehend von den ottonischen
Diplomen, die rechts- und sozialgeschichtliche Entwicklung der ,familia® der Essener
Abtissin nachzeichnet. Neben einer sorgsamen Interpretation der allmihlich zahlreicher
werdenden Urkunden zieht er vor allem Gewinn aus vergleichenden Seitenblicken auf
andere Kanonissenstifte (wie Gandersheim oder Quedlinburg), wenn er, hufig in Aus-
einanderserzung mit thesenfreudiger Lokalforschung, Inhalt und Auswirkung des



108 Literarische Berichte und Anzeigen

Essener Immunitits- und Zollprivilegs analysiert, durch den Nachweis der Einmaligkeit
und Begrenztheit des Jahrmarktprivilegs Heinrichs III. von 1041 der Vorstellung von
einer frithen Kaufmannssiedlung eigenen Rechts entgegentritt und auch das Fehlen eines
Minzprivilegs unterstreicht. Damit ist der Boden bereitet, um im einzelnen zu entfalten
und, soweit moglich, auch topographisch zu fixieren, was als Hauptresultat des Buches
gelten kann: dal% nimlich die kommunalen Urspriinge Essens aus der inneren Entwick-
lung der Grundherrschaft in dem seit dem 12. Jh. ,civitas® genannten und von der
Autoritit des Vogtes gelésten Nachbarbereich des Stifts abzuleiten sind. Fiithrend war
die 1142 erstmals bezeugte, stets ziemlich exklusive Ministerialitat, unterhalb derer sich
eine breitere, riumlich und 6konomisch mobile Schicht von Wachszinsigen herausbil-
dete; beide standen 1244 als handlungsfihige Partner bereit, als im Zuge der territorial-
politischen Bestrebungen des Kélner Erzbischofs Konrad von Hochstaden die Siedlung
ummauert werden sollte und zunichst einen parititischen Geschworenenausschuf}, bald
einen Rat hervorbrachte, der aus der Ordnung des ilteren Hofrechts organisch fortent-
wickelt werden konnte. Aus dem Umstinden ergibt sich, dafl sich dies schwerlich im
Widerstreit zur Abtissin, sondern eher mit deren Billigung vollzog und letztlich der Sta-
bilisierung ihrer landesherrlichen (seit spitestens 1230 auch reichsfirstlichen) Stellung
zugute kam. Insoweit bestitigt das Studium des konkreten Einzelfalls allgemeinere Ein-
sicﬁ‘l-:len tiber die herrschaftliche Wurzel der meisten hochmittelalterlichen Stidte.
Bonn Rudolf Schieffer

Margit Kaluza-Baumruker, Das Schweriner Domkapitel (1171—1400), Mit-

teldeutsche Forschungen, Bd. 96. Bohlau-Verlag, Koln/Wien 1987. 328 S.

Das 1171 von Herzog Heinrich dem Lowen eigens ausgestattete Domlapitel blieb in
der Didzese Schwerin neben dem 1248 bei der Bischofsresidenz Biitzow gegriindeten
Stift bis 1487 die einzige Kanonikergemeinschaft. Der erste Bischof Berno, ein Zister-
zienser, griindete im gleichen Jahr die Abteien Doberan und im Jahr darauf Dargun
dieses Ordens. Dies zeigt die kirchlichen Schwerpunkte dieser Landschaft auf. Bezeich-
nend ist auch, wenn das Schweriner Domkapitel sich im 14. Jahrhundert vermehrt biir-
gerlichen Aspiranten aus Mecklenburg und der niheren Umgebung 6ffnete, wahrend
die Tendenz der Zeit zur adligen Absci!ieﬂung der Domstifte neigte (S. 102). Vielleicht
ermoglichte diese Tatsache es dem Kapitel, mehrfach die Wirtschaft der Didzese zu
sanieren, wenn diese bei Verwicklung der Bischofe in die politischen Ausgriffe der Her-
z6ge und Adligen an den Rand des Ruins geriet (S. 15). Leider ist keine Aussage mog-
lich, wie weit Slaven und Deutsche an der Zusammensetzung beteiligt waren (104),
zumal dies bei der Selbsterginzung des Kapitels von Interesse wire. Auch fiir die Vor-
bildung ist keine statutarische Verpflichtung auszumachen. Welchen Einfluff die
Bremen-Hamburger Synodalbeteiligung hatte, ist nicht untersucht. Weiterhin fallt auf,
dafl fast doppelt so vie{e Dombherren im Dienste weltlicher Machthaber standen wie der
eigenen Bischofe (141). Eine entsprechende Untersuchung fiir Biitzow kénnte den
Grund dafir ermitteln. Eine eigentlich landstindische Verfassung hat sich im Bistum
Schwerin nicht entwickelt. Das Kapitel konnte 1195 das Konsensrecht zur Veriuierung
von Giitern durch den Bischof nur gemeinsam mit denen ,vom Adel® ausiiben (S:91;
doch Zusammenhang nicht gesehen), aber es blieb das einzige Verfassungsorgan des
kleinen Territoriums. Das Bischofswahlrecht mufite das Domherrenkollegium in zwei-
maligem Ansatz (1195; 1238) gegen die Schweriner Grafen, mutmaflich die Végte des
Bistums, erst durchsetzen (86f.). Hier hitte man sich einen kurzen Hinweis auf die
Bremen-Hamburger Entwicklung sowie auf die mit ihr in Zusammenhang stehenden
Hintergriinde der Wahleinmischung gewiinscht. Wahlkapitulationen scheint es in der
Zeit bis 1400 den Bischéfen nicht auferlegt zu haben. Pipstliche Provisionen des
Bischofs finden sich in den Jahren seit 1348; zweimal wird dabei der Wunsch des Kapi-
tels erfiillt. Verhaltnismafig viele Provisionen ergehen fiir Kapitelsstellen. Es ist auffal-
lend, dafl die vom zu Avignon residierenden Papst seit 1378 ernannten 6 Kandidaten
sich nicht in den Besitz der Stelle bringen konnten, wihrend von den aus rémischer
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Qboedienz seit 1389 stammenden 15 Anwirtern nur 4 auf Ablehnun stieflen. Insge-
samt blieben von 110 Verleihungen 42 ohne Erfolg (S.441f., 286ff§). Eine Pisaner
Oboedienz wurde nicht nachgewiesen, weil die Jahre nach 1409 nicht mehr erfaflt sind.
Die Stellenverpflichtungen aller Amtstrager innerhalb des Domkapitels werden genau
beschrieben und eine Liste der Inhaber angefiigt. Beim Scholaster ist der Brauch der
Wahl eines Kinderabtes und -bischofs nachzulesen (8. 60).

Die Arbeit stellt eine erstmalige Bearbeitung des Stoffes dar. Grundstock der Ausfiih-
rungen und Haupteeil des Werkes sind die eingehenden, sorgfiltigen und bei Einzel-
fillen auch iiber das Jahr 1400 hinausgehenden Personenlisten: Ein chronologisches und
ein prosopographisches Register der Kapitelsmitglieder. Die Quellenangaben sind
zuverlissig und umfangreich, so dafl ein Interessent immer nachschlagen kann. Die Ver-
bindungen zu auswirtigen Kapiteln, Instituten, geistlichen und weltlichen Michten
sind ebenfalls in Listen erfafit. Ein Orts- und Personenregister beschliefen den Band.
Das Werk von Frau Kaluza-Baumruker stellt eine wertvolle Bereicherung unter den
Geschichtswerken der deutschen Bistiimer dar.

Georgsmarienhiitte Wolfgang Seegriin

Stefan Weinfurter, Die Geschichte der Eichstitter Bischofe des Ano-
nymus Haserensis. Edition — Ubersetzung — Kommentar (= Eichstitter Studien.
Neue Folge 24). Regensburg (Friedrich Pustet) 1987. 253 S.

Der 1076 ausgebrochene, Investiturstreit genannte, in Wirklichkeit aber zunachst um
die rechte Weltordnung und die Fithrung der Christenheit ausgetragene Konflikt zwi-
schen Heinrich IV. und Gregor VIL lie§ nach einem beriihmten Wort des Bonizo von
Sutri den ganzen rémischen Erdkreis erzittern. Das Gefiige der Welt geriet in Verwir-
rung, und was gestern noch gut und richtig erschien, konnte heute als falsch und hare-
tisch gelten. Im Bistum Eichstitt, wo Gundekar IL (1057—1075) — wie der kimpferi-
sche Gregorianer Altmann von Passau (1065—1091) ein ehemaliger Kaplan der Kaiserin
Agnes — sowohl die Prinzipien der Kirchenreform als auch die Traditionen der auf den
Konig ausgerichteten Reichskirche verkérpert hatte, reagierte man um 1078 auf diese
Erschiitterung der iiberlieferten Ordnungsvorstellungen mit der Niederschrift eines das
bisherige Denken und das reichskirchliche Reformverstindnis verteidigenden historio-
graphischen Werkes, das heute den Titel trigt: De gestis episcoporum Eistetensium ab
initio uque ad Gundekarum (II) episcopum. Verfaflt von einem namentlich nicht
genannten engen Mitarbeiter Gundekars, der im Kloster Herrieden erzogen und mit
grofler Wahrscheinlichkeit unter den um 1060 bezeugten bischéflichen Kaplinen
Helmprecht, Arbo und Megingo zu suchen ist, stellt diese auf breiter Materialbasis
geschriebene Bischofsgeschichte fiir das Jahrhundert zwischen den Pontifikaten Regi-
nolds (966—991) und Gebhards L. (10421057 = Papst Viktor II., 1055—1057) eine
Quelle von einzigartigem Wert dar, haben die Geschichtsschreiber im mittelalterlichen
Eichstitt ansonsten doch so ziemlich gefeiert und damit schon Willibald Karll am Ende
des 15. Jahrhunderts zu dem Bekenntnis veranlaft, er wisse nicht, ob sie ihre Feder
nicht bewegt hitten, oder ob man ihre Schriften vernichtet habe. Das dem unter dem
Gregorianer Adalbero von Lambach-Wels in Wiirzburg lebenden Kanoniker G. gewid-
mete Werk des Anonymus Haserensis jedenfalls ist nur fragmentarisch in einer einzigen
(1792 noch einmal abgeschriebenen) Handschrift von 1483 iiberliefert und umfafite
urspriinglich noch ein Buch iiber die Kaiserin Agnes und dariiber hinaus wohl auch
noch eine Beschreibung von Bischof Gundekars II. Leben und Wirken.

Die Bedeutung aber, die auch noch das Fragment der urspriinglichen Darstellung fur
die Eichstitter Geschichte besonders des 10. und 11. Jahrhunderts besitzt, berechtigt die
erneute kritische Edition (S.41—67) voll und ganz, obwohl schon eine — um enige
Worte verkiirzte, den Sinn aber nicht entstellende — Ausgabe in den Monumenta Ger-
maniae historica seit 1846 (SS 7, S. 254—266) vorliegt, die keinesfalls durch neue Hand-
schriftenfunde iiberholt wurde. Wohl aber ist ,der Zugang zum Verstindnis dieses
Werkes . . . bislang nicht gedffnet® (S. 13) gewesen, und das Versiumte wurde nun nach-
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geholt — nicht nur durch die Beifiigung einer Ubersetzung (S.71—95), sondern vor
allem durch einen 227 Nummern umfassenden Kommentar (S.97—201), der vielfiltige
Informationen — von Zeit- (wie Nr. 19. 64) und Detailangaben (wie Nr. 9. 20. 21) bis
hin zu umfassenden Erérterungen und Darlegungen grofierer Zusammenhinge (wie
Nr.25. 152. 167. 175) — bietet. Insgesamt ist damit eine sorgfiltige und nﬁtzlicﬁe Edi-
tion der nicht nur fiir die Eichstitter Geschichte wichtigen Quellen vorgelegt worden.
Passan Franz-Reiner Erkens

Andreas Meyer, Ziirich und Rom. Ordentliche Kollatur und pipstliche Provi-
sionen am Frau- und Grofimiinster 1316—1523. (Bibliothek des Deutschen Histori-
schen Instituts in Rom 64). Tiibingen, Max Niemeyer Verlag 1986. XII, 625 S.,
1 Faltblatt.

Die Untersuchung ist der gelungene Versuch, an konkreten Beispielen die spaemittel-
alterliche Praxis bei der Vergabe kirchlicher Pfriinden zu zeigen. Gewihlt wurden die
beiden Grofikirchen der Stadt Ziirich, das Frau- und das Grofimiinster. Am Fraumiin-
ster bestanden sieben Kanonikate, zehn Kaplaneien, vier weitere Pfriinden; dazu kamen
acht Pfriinden in der Umgebung. Das Grofimiinster hatte vier Dignititen, 24 Kanoni-
kate, eine Leutpriesterei, 23 Kaplaneien, vier weitere Pfriinden (drei Helfereien, Schul-
meister) samt 17 abhingigen Altiren, Pfarrkirchen und Kaplaneien. Die Besetzung
dieser Pfriinden konnte nun mit Hilfe eines breiten handschriftlichen Materials demon-
striert werden. In erster Linie waren die Bestinde im Staatsarchiv und im Stadtarchiv
Ziirich heranzuzichen. Wichtige Reihen waren die Rechnungsbiicher, Ausgabeberech-
nungen und Zinsregister. Aus der rémischen Zentralverwaltung standen die bekannten
Registerrethen zur Verfiigung, die teilweise durch das Repertorium Germanicum
erschlossen sind (die Binde fiir die Zeit von 1378 bis 1445 liegen gedruckt vor; fiir die
Zeit yon 1455 bis 1469 wurden die Manuskripte bzw. Materialsammlungen im Deut-
schen Historischen Institut in Rom konsultiert). Die zentrale Uberlieferung der
bischéflichen Kanzlei in Konstanz ist ebenfalls ediert, so die Investiturprotokolle und
Annatenregister cE\mn Manfred Krebs), wie auch die Registra subsidii charitativi. Nach
der Vorstellung der wichtigsten Quellengattungen (S. 8—24) schildert der Verfasser die
Entwicklung des papstlichen Provisionswesens (S.25—114). Weniger ausfithrlich geht
er auf die Rechte anderer Kollatoren ein, so der Laienpatrone, der Bischéfe von Kon-
stanz, der deutschen Konige und Kaiser (Erste Bitten) oder der Ziiricher Rite. Recht
hiufig kam es auch zum Tausch von Benefizien,

In einem weiteren Abschnitt (S. 179—522) bietet der Verfasser 1059 Biographien von
Klerikern, die als Kanoniker, Kapline, Supplikanten oder Expektanten in den Quellen
auftauchen. Dabei wird auch der auswirtige Pfriindbesitz (samt Suppliken und derglei-
chen) nachgewiesen, und zwar nach Dibzesen gegliedert. Jede Mitteilung wird prizise
belegt. Soweit bereits iltere Biographien vorliegen, werden diese ebenfalls zitiert (aber
meist mit dem Vermerk ,iberholt* versehen). Ein weiterer Abschnitt (S.523—567)
bietet ein Verzeichnis der eingangs genannten Pfriinden, jeweils mit einer chronologi-
schen Liste der Inhaber. Ein sorgfiltig gearbeitetes Register (S. 588—625) beschlieRt den
Band.

Wenig sinnvoll scheint es zu sein, an dieser Stelle die Einzelergebnisse noch einmal
vorzufﬁ%ren. Festzuhalten bleibt aber:

1. Auf Seite 25—114 schildert der Verfasser ausfithrlich das pipstliche Benefizial-
recht, seine theoretische Entfaltung und die Handhabung in der rémischen Kanzlei. st
hieriiber in den herkémmlichen Handbiichern meist nur Holzschnittartiges zu lesen, so
besitzen wir jetzt eine recht differenzierte Darstellung, welche, schon aufgrund der
Intention der Arbeit, nicht nur die geschriebenen Normen, sondern auch die Praxis
beriicksichtigt. Zwar vermied es der Autor, mit in die tiblichen Klagen iiber die zuneh-
mende Zentralisierung einzustimmen. Unbestreitbar bleibt aber, daf das pipstliche
Amterrecht im spateren Mittelalter zu einem System gefiihrt hat, das von der Gesamt-
kirche nicht mehr kontrolliert und gesteuert werden konnte. Daf} die weniger gut aus-
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gestatteten Pfriinden vom romischen Zugriff verschont blieben, mag fiir die Bischofe
ein geringer Trost gewesen sein: ,Die doch betrichtlichen Kosten fiir eine papstliche
Provision schiitzten also das Verfiigungsrecht des Ordinarius bei den gering dotierten
Pfriinden” (S.172).

2. Der Autor spricht wiederholt vom ,, Verfiigungsrecht* oder von der ,,Verfiigungs-
gewalt des Ordinarius iiber bestimmte Pfriindengruppen. Hier ist indes Zuriickhal-
tung angebracht. Im einzelnen wire nimlich zu priifen, ob nicht der Patron oder ,,Col-
lator* diese Verfiigungsgewalt hatte, wihrend dem Bischof damals nur die Bestitigung
einer bereits vollzogenen Verleihung zustand.

3. Die Biographien zeigen die hohe Bedeutung, die das archivalische Material der
kirchlichen Zentralverwaltung fiir die Forschung hat. Auch wird deutlich, wie dringend
die Erschliefung der romischen Registerreihen durch das Repertorium Germanicum ist.

4. Die Biographien sind unterschiedlich lang. Manche Kleriker brachten es zu einem
betrichtlichen Pfriindbesitz, oft iber das ganze Reich verstreut. Dabei ist wohl kaum
anzunehmen, daf} die Herren alle Pfriinden oder Pfarreien selbst einmal besucht haben.
Manchmal fragt sich der Leser, ob das Ganze noch Kirchengeschichte ist, oder nicht
vielmehr ein Beitrag zur Entwicklung von Kapital und Finanzen. Schon die hohen
Unkosten beim Erwerb einer pipstlichen Provision (Taxen und Gebiihren, Lohn fiir
Prokuratoren und Agenten) zwangen die Supplikanten und Pfrindner, rechtzeitig
Uberlegungen zur Rentabilitit ihres Mithens anzustellen. Bei mancher Biographie fiihlt
sich der Leser in die Gegenwart versetzt, nur daff es jetzt nicht mehr um Pfriinden,
Altire und Pfarreien, sondern um Aktienpakete geht, die man erwirbt, abst6fit oder
tauscht.

Tiibingen Rudolf Reinbardt

Werner Maleczek, Petrus Capuanus. Kardinal. Legat am vierten Kreuzzug,
Theologe (f 1214), Wien 1988. Publikationen d. Historischen Instituts in Rom I 8).
350 S., Text. Quart, brosch.

Mit der Darstellung der Heimat des Petrus Capuanus: Amalfi, einer bedeutenden
Handelsstadt, ehe Venedig, Pisa, Genua iibermichtig werden, und seiner dem Patriziat
der Stadt angehérenden Familie beginnt die Darstellung. Petrus studierte wohl in Paris.
Ein Vergleich seiner Schriften — Denifle schrieb sie noch einem jiingeren gleichnamigen
Verwandten zu — mit denen seiner vermutlichen Lehrer: Petrus Comestor und Petrus
von Poitiers im letzten Viertel des 12. Jahrhunderts und seiner méoglichen Mitstudenten
macht das wahrscheinlich. Im Februar 1193 berief Coelestin III. P. C. zum Kardinal-
diakon von S. Maria in Vialata mit anderen neuen Kardinilen. Es war dem Papst wichtig
dem Zug der Zeit folgend homines litterati in dies Amt zu berufen. 1195 erhielt P. C.
seine erste politische Aufgabe als Rektor der pipstlichen Enklave Benevent und als
Legat fiir das Konigreich Sizilien, eine Stellung, die die Kaiserin Constanze als unrecht-
miflig anfocht. Dann wurde der Kardinal nach Béhmen und Polen gesandt, um fiir die
Durchsetzung einer strengeren Kirchenzucht (Coelibat) zu sorgen und die Firsten
beider Staaten enger mit dem Heiligen Stuhl zu verbinden. Da der Kardinal auf dem
Riickweg vom staufischen Markgrafen Pallavicini und der Stadt Piacenza tiberfallen und
gefangengenommen wurde, konnte er nicht an der Wahl Innozenz’ IIL teilnehmen. In
seinem Entschluff, einen Kreuzzug nicht nur zu unterstiitzen, sondern zu fiihren,
ernannte dieser Papst P. C. und Kardinalpriester Soffredus von S. Prassede zu Kreuz-
zugslegaten und seinen Stellvertretern. Zunichst wurde P. C. nach Frankreich gesandst,
um als piapstlicher Legat fiir diesen Kreuzzug zu werben, Frieden zu stiften zwischen
Richa.rdp Lowenherz und Philipp II., Augustus und diesen Konig zu veranlassen, zu
seiner rechtmifigen Gemahlin zuriickzukehren. Waffenstillstinde wurden erreicht, die
endlich zum Frieden fithrten; fiir den Kreuzzug hat wohl die Werbung durch Fulko von
Neuilly mehr bewirkt; das Interdikt iiber die Linder des ungehorsamen Konigs bela-
stete die Lander mehr als ihn. Kirchliche Entscheidungen auc]% von der Normandie aus
tber englische Streitfille belegen die beiliegenden Urkunden.
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Erst 1202 traf P. C. auf ein nicht organisiertes, schlecht versorgtes und verschuldetes
Kreuzfahrerheer in Venedig. Der Doge suchte seine Fithrer zu iiberreden, thm das
christliche Zara von den Ungarn zuriickzuerobern. Der Kardinal sah die Not der
Kreuzfahrer und ihre Unentschlossenheit — hatte der Papst doch verboten Krieg gegen
Christen zu fithren —, konnte sich aber nicht entschliefen, dem Plan zuzustimmen. Der
Doge lehnte ihn daraufhin als Fithrer des Zuges ab. Innozenz 1I1. hatte, wie M. glaub-
haft macht, den Vertrag zwischen Venedig und den Kreuzfahrern nicht unterschrieben,
mit dem sie sich verpflichtet hatten, gegen die Beschaffung von Verpflegung und
Schiffen durch Venechi,g 85000 Ko6lner Mark im Voraus zu zahlen, wozu sie nicht
imstande waren, da viel weniger Minner gekommen waren, als erwartet. Damit distan-
zierte sich der Papst von diesem Kreuzzug. Ohne Lebensmittel und Geld entschlossen
sich die meisten Kreuzfahrer z6gernd nach Zara und dann — aus demselben Grunde —
nach Konstantinopel zu zichen noch in der Hoffnung, dann ihr Kreuzfahrt-Geliibde
erfiillen zu kénnen. Beide Kardinile zogen nicht mit, sondern reisten ins Heilige Land.
Die Union mit der armenischen und der maronitischen Kirche, iiber die P. C. Verhand-
lungen fiihrte, blieb auf dem Papier. Ein Teil des Klerus war nicht einverstanden. Leo
von Armenien wiinschte fiir seine Unternehmungen die pipstliche Unterstiitzung. Der
Thronstreit um Antiochia wurde von den Legaten nicht gelost; sie waren sich nicht
einig. Ob Petrus sich auch hier nicht entscheigen konnte, ob, wie Leo von Armenien
meint, er Boemund IV. von Tripolis bevorzugte, kann nicht entschieden werden. Es
gelang Petrus auch nicht, der Markuskirche in Tyrus zu ihrem Recht gegen den Erzbi-
schof von Tyrus zu verhelfen, eine der kirchlichen Aufgaben; aber das war und blieb ein
jahrzehntelanger Streit (cf. M.-L. Favreau-Lilie in Studi Veneziani 13, 1987, S. 594f.).

In Konstantinopel, wohin die Legaten 1204 reisten, verkannten der Papst und Petrus
véllig die dogmatischen Unterschiede, die eine Union, an die sie glaubten, in Frage
stellten. Sie nannten Unterwerfung der Griechen Union mit ihnen. ,Unertrigliche
Arroganz® und ,selbstherrliches Verhalten® des Legaten zerstorte jedes Vertrauen. Die
unkanonische Errichtung einer lateinischen Hierarchie in dem christlichen Griechen-
land konnte er nicht mehr verhindern, selbst wenn er es gewollt hitte, noch die iiber-
miffige Behauptung Venedigs in ihr. Petrus, seit 1200 Kardinalpriester von S. Marcello,
stirkte nur die antivenezianische, die frinkische Partei. Es war fiir M. notwendig, beide
Ziige, nach Zara und Konstantinopel, darzustellen, um die Stellung des Papstes und
seiner Kardinile deutlich zu machen. Dabei ergibt sich, dafl nicht nur die langsame,
unvollkommene Nachrichten-Ubermittelung, sondern auch die mangelnde Kenntnis
fremder Glaubenslehren und fremder Mentalititen der Allmacht des Papstes Grenzen
setzte. Die Legaten in seinem Dienst waren de facto machtlos, was der Papst nicht
erkannt hat. Innozenz I11., der die widerrechtliche Eroberung Zaras und Konstantin-
opels hinnahm, war offenbar nicht der grofle, bedeutende Papst, als der er meist gilt.
Sein nachtragliches Akzeptieren aller schweren Verfehlungen dieser Kimpfe rechtfertigt
die Unentsc%dedenheit seines Legaten, die mafflose Uberschitzung seiner Position
dessen Arroganz.

Dies neue Bild des Papstes ist wohl das Bemerkenswerteste an dieser umfangreichen
sorgfaltig edierten Monographie.

Erst 1205 erkannte der Papst, dafl ein Kreuzzug nun nicht mehr méglich, das viel-
mehr das Heilige Land und dF;s lateinische Griechenland aufs hochste gefihrdet waren.
In l-ll.mgewohnt harten Worten (S. 203) machte er den Kardinal Petrus dafiir verantwort-
lich.

Eine Darstellung des letzten Wirkens des Kardinals: Stiftungen fiir Amalfi, die Uber-
fithrung der Reliquien des Heiligen Andreas — ein Raub aus Konstantinopel — in seine
Vaterstadt und ein Verzeichnis seiner Schriften aus den Pariser Jahren und deren Uber-
lieferung sowie 5 Exkurse, 6 Beilagen, eine ausfiihrliche Bibliographie und ein Stamm-
baum der Familie Capuanus beenden das Buch.

Heidelberg Marie Luise Bulst-Thiele

ZKG 101. Band 199071



Mittelalter 113

K. Egger / W. Lourdaux / A. van Biezen, Studien zur Devotio Moderna,
Bibliothekskatalog der Thomas von Kempen-Gesellschaft (Studia Vindesemensia I).
Bonn 1988. (Verlag N. M. Borengisser), VI, 122 ., kart.

In seinem Vorwort stellt Carl Egger, derzeit Abtpises der Augustinerchorherrenkon-
foderation (Zusammenschlufl der Abteien Lateran, Klosterneuburg, vom Gr. St. Bern-
hard, Saint-Maurice) das Anliegen der Thomas von Kempen-Gesellschaft in der Tradi-
tion der Devotio Moderna dar. Egger, Latinist von Namen, hochverdient um die Zeit-
schrift Latinitas begrifit die neue geistliche Bewegung, die nicht eine ,Institution sei,
allein bestehend aus der normierenden und zur Selbsterhaltung neigenden Kraft des
Faktischen heraus oder eben auch nur fortbestehend®. In aller Kiirze unterrichten zwei
Beitrige Giber die Devotio Moderna: Willem Lourdaux, Professor fiir KG des MA in
Lowen und Alypia van Biezen, Augustinerchorfrau der Windesheimer Kongregation:
Moderna sei zeitgenossisch (14. Jh.) mit ,heutig® zu iibersetzen, Devotio mit ,Innig-
keit®, weise also auf einen Abstand von religitsen Briiuchen und Einsichten, die vorher
in Ubung waren bzw. auf ein Streben nach Innerlichkeit und Echtheit als bewufite
Reaktion gegen das verkopfte religiose Leben, dem jeder Tiefgang fehite. Gewifl wird
dem Leser manche Anregung gegeien, aber tatsichlich sind die Artikel zu kurz (42 S.),
als daf der Hintergrund sichtbar wiirde, nimlich das Problem von Tradition und Revo-
lution, das mit der Devotion damals gliicklich gemeistert wurde.

Interessant mutet jedenfalls der Katalog an, S. 45—122, anscheinend tiber 900 Werke,
Kopien und Filme, eine moderne, d. h. auf den heutigen Stand gebrachte Klosterbii-
cherei, die sorgsam auf Autoren spezialisiert ist, die zum Thema beigetragen haben,
jeweils aber ihren eigenen weiten Horizont mitbrachten: Augustinus, Axters, Egger,
Griitering, Johannes van Schoonhoven, Lourdaux, Parsch, Ruusbroec, Thomas von
Kempen (20 Nrn.), — wir nennen hier nur Autoren, die mit mehreren Nummern und
auch wohl ziemlich vollstindig vertreten sind.

Die Thomas von Kempen-Gesellschaft e. V. K6ln hat in ihrer Reihe Studia Vindese-
mensia schon einen Band erscheinen lassen: H. M. Franke CRV, Der Liber Ordinarius
der Regularkanoniker der Windesheimer Kongregation, Bonn 1981; der jetzige Karalog
verdient den Dank seiner hoffentlich vielen Benutzer, die Bibliothek befindet sich beim
Vorsitzenden der Gesellschaft, Hochschulpfarrer M. Griitering, Mainstr. 17, 5600
Wuppertal 1. Der neuen ,Bewegung® wiinschen wir, die Anregung zur Pflege des
Lateins gern aufzugreifen, die der Abtprises Egger ganz kompetent gibt. Thomas von
Kempens Imitatio %ateinisch zu lesen — diesen guten Rat soll man sich ieben lassen.

Stegburg Rhaban Haacke

Christopher Tyerman, England and the Crusades 1095—1588. University of

Chicago Press, 1988. XVI, 492 S.

For half a millenium after Pope Urban II first called on Christendom to recover the
Holy Places from the infidel, Europe’s warrior class pursued the dream and the realit{:
of endless crusading expeditions. Nothing so well demonstrates the fact that the Britis
isles, seemingly remote on the circumference of the continent, were always deeply
involved in its affairs as does the continuous participation of the English in those
distant, futile, expensive and exhilarating activities. Dr. Tyerman has had the interesting
idea of tackling tge history of the crusades for once from this angle — the point of view
of one country listening to the call and frequently obeying it. The result is very long
book, not rendered any easier to read by the elegant but very crowded page employed
by the publisher. In the main, the enterprise succeeds. We ?;How the recruitment and
deployment of the contingents that set out from England into the Levant and later also
into Lithuania; we hear about the raising of money for the papacy as well as the crown
under the cover of crusading levies; more originally, we learn a great deal about the
effects on family ties and tenurial relationships produced by those frequent absences
(and not infrequent deaths) of leading noblemen and knights. Dr. Tyerman tends to be
severe on monarchs who, commonly because they faced more urgent calls upon their
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time, failed to carry out their promises even after taking the cross; lesser mortals he
treats with more indulgence. Though several times he examines the possibility that
apparent crusading favour hid less worthy ends, he inclines to accepting medieval piety
at face value.

The work, which rests on vast reading of printed sources and secondaries in several
languages, must exact respect even though doubt occasionally creeps in. There are some
surprising slips. De Regimine Principium is only one of the errors in Latin; Ulrich von
Hutten several times acquires an unwanted Umlaut; citations of several multi-volume
works omit the volume numbers; calendared texts of documents are cited as though
they were the full originals. Inevitably, when an author undertakes to study so vast a
span of time and such a range of territory, his command over his materials varies. He
would seem to have used chronicles to excellent purpose, but it is likely that especially
the chapters on the effect of crusading in England itself will need reconsideration in the
light of unprinted manuscript sources. In some ways the most interesting parts of the
work are not those reasonably familiar exertions in the Eastern Mediterranean (espe-
cially Richard I’s command ofy the Third Crusade) but the unravelling of later European
diplomatic negotiations in which crusades, or crusading professions, played cataﬁ’ytic
roles. Dr. Tyerman reckons that the 1530s formed a watershed, and since after the Hen-
rician schism England could become the target rather than the agent of papal crusades
this is obviously true. But even for an earlier time not everybody will be convinced by
his kindly regard for those often appalling popes and those often murderously criminal
crusaders. Some 200 years after it all ended, Humfrey Wanley, librarian to the earl of
Oxford, great scholar and cataloguer of the Harleian Manuscripts, set down what to
some may seem a not unjust assessment of all that rapacious enthusiam. He noted a
manuscript ,written, as I suppose, by one of those friars who, in times of popery, used
to inveigfe people to saunter, & squander away their time & money in unnecessary
Voiages to Jerusalem; leaving these Thieves behind with the Government of their
Wives, Families & Estates; to their great Loss, if not Destruction®,

Cambridge G.R. Elton

Peter McNiven, Heresy and Politics in the Reign of Henry IV. The Burning
of John Badby. Boydell & Brewer, Woodbridge, Suffolk 1987. 255 §.

Am 5. Mirz 1410 wurde John Badby als erster Laie in England auf dem Scheiter-
haufen verbrannt. Die Anwesenheit bedeutender geistlicher und weldicher Personen
wihrend des Prozesses und das Verhalten des Prinzen von Wales, des spiteren
Henry V., bei der Hinrichtung zeigen nach Ansicht des Verf., dafl dem ,,Fall Badby*
von den Zeitgenossen besondere Bedeutung zugemessen wurde. Fiir McNiven ist
Badby das Opter ,,of a sequence of complex and subtly interwoven religious, political,
constitutionaf economic and inter-personal developments* (Preface). Er will die Ereig-
nisse des 5. Mirz in die historische Perspektive setzen und zeigen, wie sich das Ver-
haltnis zwischen Kirche, Staat und Haretikern gegen Ende des 14, und Anfang des
15. Jahrhunderts gestaltete. Zwei Personen wird dabei besondere Aufmerksamkeit
zu;tleil: Erzbischof Thomas Arundel von Canterbury und Henry of Lancaster, Prince of
Wales.

McNiven beginnt mit einem Kapitel iiber die Anfinge der Hiresie in England, um
sich dann mit John Wyclif (Kap. II.) und der Geschichte der Lollarden bis 1399
(Kap. IIL.) zu beschiftigen. Diesen chronologisch strukturierten Abschnitten folgt ein
mehr biographisch orientierter Teil, in dessen Mittelpunkt Thomas Arundel steht
(Kap. IV.). Anschlieflend geht McNiven auf das Statut ,,De Haeretico Comburendo®
von 1401 (Kap. V.) ein und beschaftige sich mit den Ereignissen bis zum Jahre 1409
(Kap. VL.). Es folgen zwei biographische Kapitel, die die Rolle Arundels als Diener der
Krone (Kap. VIL) bzw. die Bedeutung des Prinzen von Wales (Kap. VIIL.) beleuchten.
Nach einer Erérterung der schlechten Finanzlage Englands unter Henry IV. (Kap. IX.)
und der Ereignisse, die der Verbrennung Badbys unmittelbar vorausgingen (Kap. X.),
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kommt ein Abschnitt {iber ,, The Burning of John Badby“ (Kap. XI.). Die Regierung
Henrys IV. war anfangs durch die stets prisente Gefahr von Aufstinden und Unsicher-
heit gekennzeichnet. Die finanziellen und konstitutionellen Probleme dieser Jahre
waren nach Ansicht McNivens neben den kirchlichen Anliegen die Faktoren, die zu der
Verbrennung John Badbys fithrten. Das Buch schliefit mit Bemerkungen uber die kurz-
und langfristigen Folgen der , Affire Badby* (Kap. XIL.).

Der Autor stiitzt sich — mit Ausnahme von drei ungedruckten Quellen — auf
gedrucktes Material und die bekannte Sekundirliteratur, wobei sich allerdings ein
Fehler eingeschlichen hat. McFarlane erwihnt in ,Lancastrian Kings and Lollard
Knights* (Oxford 1972) beziiglich des Testaments von John Clifford als ,overseer” Sir
John Cheyne und als ,executors® Sir John Oldcastle und Richard Colfox (McFarlane,
S.212). Bei McNiven (S.48) werden alle drei als Exekutoren bezeichnet (zu den
Begriffen vgl. Sheehan, M. M.: The will in medieval England. From the Conversion of
the Anglo-Saxons to the end of the thirteenth century = Studies and Texts 6, Toronto
1963).

Hinzu kommen leider noch weitere inhaltliche Fehler. So trifft es nicht zu, daff das
Writ ,De excommunicato capiendo® nur nach erfolgter Exkommunikation wegen
Hiresie (S.36) bzw. nach Abschlufl eines Hiresieprozesses beantragt werden konnte
(8.37). F.D. Logan, dessen Buch ,Excommunication and the Secular Arm in Medieval
England® (Studies and Texts 15, Toronto 1968) McNiven leider nicht heranzog, macht
deutlich, daf eine Exkommunikation aufgrund von ,contumacy* ausgesprochen wurde
(vgl. S. 68, 88) und keineswegs ein abgeschlossener Prozef} vorausgegangen sein mufte
(vgl. S. 88, 189—90). Der fiir Swinderby ausgestellte ,Safe-conduct® bezog sich auf sein
Erscheinen vor Trefnant in Bodenham am 30. Juni (vgl. Capes, W. W., Hg., Registrum
Johannis Trefnant, episcopi Herefordensis, A.D. MCCCLXXXIX-MCCCCIV =
Cantilupe Society 1914, Canterbury and York Society 20, 1916, S. 237) und nicht, wie
McNiven schreibt, auf das Treffen in Kington (S. 54). Weiter ist nicht ganz korrekt, wie
auf S. 87 behauptet, dafl es keine Aufzeichnung iiber das Datum gibt, wann der Klerus
die Petition, die die Grundlage fiir das Statut ,,De Haeretico Comburendo® war, beim
Parlament eingereicht hat. Ein Blick in die Rolls of Parliament zeigt, dafi die Eingabe-
frist fiir Bittscireiben vom 21. bis zum 28. Januar 1401 lief (Rotuli Parliamentorum 3,
S. 455). Die Petition von 1406 wurde nicht ,formally presented by the prince of Wales
and the temporal as well as the spiritual lords in parliament, rather than by the clergy“
(S.100~1, 210; dhnlich: Margret Aston, Lollardy and Sedition, 13811431, in: dies.,
Lollards and Reformers. Images and Literacy in Late Medieval Religion = History
Series 22, London 1984, S.24), sondern vielmehr an den Kénig, den Prince of Wales
und die weltlichen und geistlichen Lords adressiert (vgl. RP III, S.583—4). Zu der in
der Literatur immer wieder geiufierten Meinung, dafl die Patentbriefe vom Juni 1382
eine Modifikation des Statuts desselben Jahres darstellen (S.40), vertritt Rez. eine
andere Auffassung (vgl. Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 99, 1988, S.31—3.).

Erstaunlich ist auch die Ansicht McNivens, Arundels Ubernahme des Kanzleramts
i.J. 1406 sei ,in practice if not in positive intention, the ultimate gesture of contempt for
the view that ecclesiastics should not hold secular office®. (S. 105) Es war nicht nur all-
gemein iblich, dafl Kleriker weltliche Aufgaben iibernahmen, sondern auch durchaus
nicht ungewohnlich, einen Erzbischof von Canterbury zum Kanzler zu ernennen.
Bedenkt man, dafl Hubert Walter (1199) und William Courtenay (1381) beide Amter
gleichzeitig bekleideten, so muff man McNivens Urteil iiber die Ernennung Arundels
zumindest in Frage stellen.

Man vermifit bei McNiven zudem die Auseinandersetzung mit der neueren Literatur.
So kritisiert er die 1934 von Lapsley vertretene Ansicht, daff Arundels Rede vor dem
Parlament zeigt, dafl dieser die Interessen der Klasse vertrat, zu der er seit Geburt
gehorte, indem McNiven bemerkt, dafl eine Eréffnungsrede nicht notwendigerweise
die Ansicht des Redners wiedergeben muf}, um dann hinzuzufiigen, dafl selbst wenn
Arundel ,sympathetic towards tie concept of the ,traditional® réle of the baronage in
government® war, es wihrend der ersten Jahre der Regierungszeit Henrys IV. deutlich
wurde, ,that the older-established aristocracy to which Arundel belonged by birth had
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almost ceased to exist as a potential force in affairs of state® (S.121) Wie aus den wei-
teren Ausfithrungen klar wird, meint McNiven mit der ,older-established aristocracy®
Arundels , Appellant associates®, von denen die meisten verstorben waren. Offenbar
hat er die Arbeit von John W. Dahmus nicht herangezogen, der 1984 in seinem Aufsatz
»Thomas Arundel and the Baronial Party under Henry IV.¢ (Albion 16, 1984,
S.131-49) dagegen argumentiert, daf® Arundel jemals Mitglied einer ,baronial party®
war und es eine solche Partei wihrend der Regierungszeit Henrys IV. iiberhaupt
gegeben hat.

McNiven verwirft in einigen Fragen die gingige Forschungsmeinung, die er als zu
pedantisch oder sogar irrefiihrend bezeichnet. Er abstrahiert dabei sehr stark und bleibt
den Beweis fiir seine Ansichten schuldig. So sei, wie er auf S. 28 schreibt, zwar wieder-
holt geduflert worden, dafl es keinen Beweis dafiir gibt, dafl Wyclif selbst die ,poor
preachers® ins Land hinausgeschickt habe, doch sei dies Pedanterie, die ,in a broader
perspective ... rather misleading® ist. , Wyclif was obviously the inspiration behind
those who were actively involved in these projects. Ferner spricht er sich fiir eine Ver-
bindung zwischen Wyclif und der Peasants’ Revolt von 1381 aus, denn , While Wyeclif
was neither the instigator nor the inspirer of the rebellion, . . . his willingness to set his
own opinions against officially ordained beliefs, and his reasoned defiance of authority,
were characteristics which he shared with the insurgents®. (S.31)

Weiter argumentiert McNiven nicht immer konsequent: Zunichst hilt er die Ansicht
der Historiker, Richard II. sei keineswegs den Lollarden zugeneigt gewesen, fiir eine
»over-simplification® (S. 56) und argumentiert, dafl der Konig eventuell dem einen oder
anderen Aspekt der Lehren der Wycliffiten durchaus wohlwollend gegeniiberstand
(S.57). Dann bemerkt er aber beziigl. der Thesen der Lollarden von 1395: ,,It might also
be argued that the Lollards attempt to promote their cause while Richard was out of the
country suggested that they were taking advantage of the absence of an unsympathetic
king*. (S. 59)

Dariiber hinaus gibt McNiven oft Antworten in Form von Fragen. So versucht er, die
Wechselbeziehung zwischen den Prozessen von Sawtry and John Purvey 1401 zu
beleuchten, wobei der davon ausgeht, daff Purvey seit Beginn der Konvokation in Haft
war. Er fragt, warum der Proze gegen den bedeutenderen Purvey nicht zumindest
parallel mit dem gegen Sawtry lie%. »One answer immediately suggests itself. Was
Sawtry being used as a test case ...?* Wenn man bedenkt, daff in der Forschung
umstritten ist, wann Purvey in Gefangenschaft geriet und ferner, dafl auch McNiven
keine neuen Belege anfiihrt, sondern nur Spekulationen anstellt, bleibt zu fragen, was
uns seine Ausfithrungen an neuen Erkenntnissen bringen.

Manchmal werden dem Leser komplizierte Begriindungen fiir einfache Tatbestinde
angeboten. So erklirt McNiven den Umstand, dafl niemand Badby verteidigte, mit der
~natural reticence in the face of overwhelming authority and power ...“ (S.213) oder
damit, dafl Badby kein typischer Lollard (wobei McNiven nicht fragt, ob es einen
»typischen Lollarden® iiberhaupt gab) war und er somit Lollarden als Mirtyrer nichts
nutzte (S.214). Die Moglichkeit, das es gefihrlich war, fiir einen Hiretiker 6ffentlich
einzutreten, zieht McNiven aber nicht in Betracht. Da dem Befehl des Prinzen, die Ver-
brennung Badbys zu unterbrechen, sofort Folge geleistet wurde, hilt McNiven es fiir
»reasonable to ask whether the Prince had intended from the outset to stop the burnin.
...“ (5.215). Man kann hier einwenden, dafl, wenn der Scheiterhaufen erst einmal
brannte, Eile geboten war, wenn man noch eine Chance haben wollten, das Leben des
Verurteilten zu retten.

Nicht jeder wird der Ansicht McNivens folgen kénnen und im ,Fall Badby* einen
Scheinprozef sehen, dessen Ausgang von vornherein feststand. Vor Badby mufiten sich
bereits andere Hiretiker vor einer Konvokation verantworten (Wyclif 1377, Hereford,
Repingdon und Aston 1382) und es fillt schwer, das Erscheinen Badbys vor einer sol-
chen kirchlichen Versammlung daher als ,a vigorous public gesture in the cause of
orthodoxy* (S.201) zu sehen oder der Kirche das Streben nach ,maximum publicity*
(5. 207) zu unterstellen. Die Anwesenheit weltlicher Personen beim Prozef ist ebenfalls
keineswegs einmalig: Wyclif erschien 1377 mit John of Gaunt, Henry Percy sowie einer
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bewaffneten Gefolgschaft, und das Statut von 1401 schreibt die Anwesenheit weltlicher
Personen explizit vor. Die Teilnahme des Prinzen von Wales an der Hinrichtung als
einen politischen Schachzug bzw. eine PR-Aktion zu werten, ist m. E. reine Spekula-
tion. Gleiches gilt fiir McNivens Ansicht, daft die Unterbrechung der Verbrennung
geplant war ung zudem beweist, daff es zwischen dem Prinzen und der Kirche keine
true spiritual harmony* gab (S. 214). Daf dieses Buch nicht iiberzeugt, liegt daran, daf}
der Autor seine Ansichten nicht durch eine nachvollziehbare Beweisfithrung unter-
mauert.

Abschliefend ist einiges an den Formalien zu bemingeln. Bei der Handschrift Har-
leian MS 293 handelt es sich um ein Manuskript in Buchform. Auf das von McNiven
zitierte Testament Henrys IV, (iibrigens eine Abschrift aus dem 17. Jahrhundert) ist
somit besser mit ,f. 92 statt ,m. 92% (S. 236 Anm. 41) zu verweisen. Die Bibliographie
ist nicht sehr iibersichtlich und weist einige Liicken auf. Neben den bereits erwihnten
Biichern fehlt z. B. auch das Bischofsregister von John Trefnant.

Erlangen Susanne Jenks

Roberto Bizzocchi, Chiesa e potere nella Toscana del Quattrocento,
Bologna, Societa editrice il Mulino 1987. (Annali dell’ Istituto storico italo-germa-
nico. Monografia 6) 412 S.

In Ttalien konzentrieren sich die Kirchenhistoriker neuerdings in besonderem Mafle
auf die Geschichte der Institutionen der mittelalterlichen Kirche. Nachdem in den
letzten Jahrzehnten auf den von den Medidvisten der Mailinder Universita Cattolica del
Sacro Cuore veranstalteten Mendola-Kongressen die Gesamtheit der kirchlichen Ein-
richtungen unter immer neuen Aspekten untersucht wurde, hat man sich seit einigen
Jahren auf Initiative eines mit der Rivista di storia della Chiesa in Ttalia eng verbundenen
Kreises von Historikern den geistlichen Institutionen des eigenen Landes zugewandt.
1981 standen auf einer in Florenz veranstalteten Tagung, deren Ergebnisse seit 1984 in
den Binden 35 und 36 der Italia Sacra vorliegen, Pievi e parrocchie in Italia nel basso
Medioevo im Mittelpunkt des Interesses. Im September des Jahres 1987 hat man Ves-
covi e diocesi in Italia dal XIV alla meta del XVI secolo zum Thema des siebten in
Brescia abgehaltenen Convegno di storia della Chiesa gemacht.

Roberto Bizzocchi, der an der Scuola Normale Superiore di Pisa titig ist, war nicht
an den oben genannten Unternehmungen beteiligt. Dennoch kann man seine 1987 in
der Reihe des Tridentiner Deutsch-Italienischen Institutes erschienene Monographie als
einen gewichtigen Beitrag zu der im gleichen Jahr in Brescia angestellten Enquéte iber
die Didzesen und Bischofe des spatmittelalterlichen Italiens bezeichnen. Bizzocchi geht
nimlich hnlich wie die Referenten auf den Kongressen in Florenz und Brescia systema-
tisch auf die Strukturen der Kirchen der Toskana, genauer der Diozesen von Pisa, Flo-
renz, Fiesole, Pistoia, Volterra, Arezzo und Cortona, ein, wobei das Hau tgewicht
naturgemifl auf dem hohen und niederen Klerus liegt, Orden, Kldster un Regular-
klerus jedoch nur in dem Ausmaf beriicksichtigt werden, in dem sie Funktionen inner-
halb der Lokalkirche wahrnahmen. Die Darstellung der kirchlichen Verhiltnisse der
Toskana, der Stellenbesetzungspraxis, Verwaltung und Jurisdiktion sowie des Finanz-
wesens, so wichtig und aufschlufireich sie auch sein mag, ist jedoch nicht das Ziel, son-
dern cher die Voraussetzung fiir diese Untersuchung, der es, wie schon der Titel sagt,
nicht in erster Linie um die kirchlichen Einrichtungen, sondern um das Verhiltnis zwi-
schen Kirche und weltlicher Macht, genauer zwischen romischer Kurie und Florenz,
geht, was im Endeffekt auf eine Darstellung der Florentiner Kirchenpolitik des Quat-
trocento hinausliufc. Obwohl sich in den letzten Jahren M. B. Becker, P. Partner, B.
Quilici und R.C. Trexler, um nur einige Namen zu nennen, mit diesem Problem
beschiftige haben, besteht seit langem das Bediirfnis nach einer Darstellung der Bezie-
hungen zwischen Kirche und Staat, die sich nicht allein auf das Gebiet der Stadt und auf
besonders bemerkenswerte Ereignisse beschrinkt, sondern systematisch vorgeht und
den gesamten Bereich des Florentiner Dominiums einbezieht. Das Ergebnis der Arbeit
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von Bizzocchi ist nicht iiberraschend, es bestitigt, was Lorenzo il Magnifico in einer
Denkschrift fiir seinen 1489 von Innozenz VIII. zum Kardinal erhobenen Sohn Gio-
vanni auf die Formel brachte, daf nimlich Kirche, Florenz und das Haus der Medici
nur dann gedeihen kénnten, wenn alle drei wie mit einer buona catena zusammenge-
halten wiirden (A. Fabroni, Laurentii Medicis Magnifici Vita, Pisa 1784, II, 312). Was
das Buch wichtig und lesenswert macht, ist die Intensitit, mit der der V1. die auf allen
Ebenen und in vielen Bereichen bestehende Interdependenz zwischen Kirche und Staat
sichtbar macht, die Konsequenz, mit der er dem Einfluf} der Florentiner auf die Beset-
zung von Prilaturen und Ordensimtern, ja sogar auf die Festlegung kirchlicher Cir-
cumscriptionen und die Bildung regularer Verbinde nachgeht, und — last, but not least
— die Sensibilitit, mit der er durch prosopographische und institutionengeschichtliche
Hinweise die zwischen Florenz und der Kurie bestehenden Verflechtungen, die compa-
tibilitd anzi complementarieta, aufdeckt, die die Grundlage fiir die unione con la chiesa,
Possequio verso la sovranita papale bildeten, von der er selbst sagt, sie sei una costante
della politica ecclesiastica toscana per tutta 'eta moderna gewesen (S. 346).

Bizzocchi ist kein Kirchenrechtler katexochen, er ist auch kein Historiker, der sich
allein auf das Mittelalter konzentriert. Seine Beschiftigung mit der Geschichte der
Restauration, den Politischen Wissenschaften und der Soziologie geben seinem Buch
einen Hintergrund, um nicht zu sagen, ein Flair, das den meisten der zahlreichen deut-
schen Arbeiten, die sich mit dem seit langem klassischen Thema des Verhiltnisses von
Staat und Kirche beschiftigen, abgeht. Er versteht den linguaggio del compromesso e
della mediazione und hat ein von Voreingenommenheit freies Sensorium fiir die Mecha-
nismen des Kompromisses und des Ausgleiches, was ihm erlaubt, die Bedeutung des
praktizierten, wenn auch nicht immer rechtlich fixierten Interessenausgleiches zwischen
Florenz und der Kirche dem Leser eindrucksvoll vor Augen zu fihren.

R. Brentano, einer der besten Kenner der italienischen Kirchengeschichte, hat vor
einiger Zeit das hohe Niveau der gegenwirtigen italienischen Kirchengeschichtsschrei-
bung, das breathtaking hights erreicht habe, gelobt und auf den Anteil, den die jiingeren
Historiker, die Schiiler Capitanis, Frugonis, Leonardis, Maccarrones, Mansellis, Sam-
bins und Violantes, an diesem Aufschwung haben, hingewiesen (Medievalia et Huma-
nistica NS 14, 1986, 193). Die vorliegende Arbeit kann die Einschdtzung Brentanos nur
bestitigen, sie ist ein weiterer Beleg fiir die Intensitit und Kompetenz, mit der sich die
neuere italienische Forschung auf einem Felde bewegt, auf dem vor nicht allzu langer
Zeit auslindische Forscher eine wichtige, gelegentlich sogar tonangebende Rolle
spielten.

Berlin Kaspar Elm

Reformation

Bernd Moeller, Reichsstadt und Reformation. Bearb. Neuausgabe, Berlin

(DDR), Evangelische Verlagsanstalt 1987. 119 S.

1962 erschien dieses Werk zuerst. Es hatte eine so starke Resonanz, dafl es nach
wenigen Jahren vergriffen war, ins Englische und Franzdsische iibersetzt wurde und die
Forschung in der Bundesrepublik Deutschland, aber auch im Ausland stark beeinflufite.
Wenn deshalb wiederholt der Wunsch an den Verfasser herangetragen wurde, eine
Neuausgabe zu wagen, so ist das nicht verwunderlich. Herr Moeller konnte schliefilich
durch Siegfried Brauers Zureden davon uberzeugt werden, dafl auch eine Wiederher-
ausgabe des Textes von 1962, dann allerdings erginzt durch ein die neueren Resultate
der Forschung beriicksichtigendes Nachwort, fiir die Deutsche Demokratische Repu-
blik niitzlich sei, da dortzulande kaum eine Verbreitung des Buches stattgefunden hatte.
So liegt nun heute der unveranderte Text von 1962 mit einem gewichtigen, 27seitigen
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Nachwort ,Zum heutigen Forschungsstand (1985) und einer von J. Zabel zusammen-
gestellten Literaturliste zum Thema vor.

Der urspriingliche Text braucht nicht erneut vorgestellt zu werden. Er hat seinerzeit
in den Rezensionsorganen ein starkes Echo gefunden. Interessant ist hingegen eine
Betrachtung des Nachwortes. Die ungeheure Erweiterung unseres Wissens iiber den
Komplex ,Reichsstadt und Reformation® seit 1962 mufllte von Herrn Moeller in
Rechung gezogen und mit seinen eigenen Vorstellungen und Auffassungen von vor
25 Jahren konfrontiert werden. Da er selbst seinem alten Forschungsgegenstand ver-
bunden blieb und mit einer ganzen Reihe von Aufsitzen zur Klirung der 1962 offen
gebliebenen Fragen beitrug, ist es nicht verwunderlich, dafs der konfrontative For-
schungsiiberblick mit grofem Engagement und bestechender Offenheit gegeben wird.
Herr Moeller scheut sich keinesfalls, Korrekturen an seiner alten Sichtweise vorzu-
nehmen bzw. einzugestehen, dafl er manche Frage etwas verkiirzt behandelt hat. Ande-
rerseits macht er auch deutlich, wo er neueren Ansitzen nicht folgen mag; in knapper
und konziser Form werden die neuen Resultate der Forschung vorgestellt. Zusammen-
fassend werter Herr Moeller den Erkenntnisfortschritt seit Erscheinen seines Buches
positiv: ,Die Forschungsdiskussion ... war m. E. insgesamt geschen substantiell und
inspiriert genug, um die Klirung der Probleme, um die es geht, ein gutes Stiick voran-
zubringen. “ (S. 97) Heute verstiinden wir die Probleme des Zusammenwirkens von reli-
gidsen und sozialen bzw. politischen Kriften bei der Stadtreformation besser als 1962.

Die Neuherausgabe des Buches ist zu begriifien, weil s sich hierbei um ein Standard-
werk handelt. Das Nachwort gibt einen sehr guten zusammenfassenden Uberblick iiber
die Forschungen der letzten 25 Jahre. Herrn Moeller ist zu danken, dafs er nicht aus
Scheu vor Neuherausgabe des ,alten Textes dessen Verfiigbarkeit blockiert hat.

Hamburg Klaus-Joachim Lorenzen-Schmidt

Les Réformes. Enracinement socio-culturel. XXVe colloque international
d’études humanistes. Tours, ler au 13 juillet 1982. Etudes réunies par Bernard
Chevalier et Robert Sauzet, Editions de la Maisnie, Paris 1985. 451p.

41 Beitrige befassen sich mit der Reformation (der vorliegende Band spricht von
,Réformes*) des 16.Jahrhunderts, mit Ausblick auf das Spatmittelalter oder das
17. Jahrhundert. Die Herausgeber geben die Orientierung klar an: es geht vorwiegend
um eine soziologische Betrachtung und eine Untersuchung der ,Mentalititen® (S. 5).
Ganz abwesend ist die Theologie jedoch nicht: sie taucht auf u. a. in den Beitrigen von
G. Chantraine iiber Tod, Fegﬁauer und Gericht bei Martin Luther, von J.P. Massaut,
der ekklesiologischen Themen darstellt in der antilutherischen Kontroverse von Clich-
tove. Der Band gliedert sich in fiinf Teile auf: 1. Eschatologische Perspektiven und
Reform, 2. Stidtische Gesellschaft (,milieux*) und Reform, 3. Kulturel]i:: Felder und
Reform, 4. Kriterien des Bruchs, 5. ,Reformatio®, semantische und mythische Per-
spektiven. Jeder Teil besteht aus 5 bis 10 Beitrigen (der 3. Teil sogar aus 12). Dagegen
befassen sich im 5. Teil nur drei Beitrige mit dem Begriff Reformation.

Zu Beginn wird die Bedeutung der Eschatologie zur Sprache gebracht. J. Delumeau
wiederholt seine bekannten Thesen beziiglich der Angst zu Beginn des 16. Jahrhunderts
und der diesbeziiglichen reformatorischen Antwort anhand der Rechtfertigung durch
den Glauben. Von den anderen Beitrigen befafit sich nur Chantraine mit der Reforma-
tion (Luthers Eschatologie), A. Vauchez weist hin auf Prophetinnen des Spatmittelal-
ters, F. Lestringant auf Chiliasmus und koloniale Erfahrungen in Brasilien und Florida,
J. Perez auf Illuminismus und Mystizismus im Spanien des 16. Jahrhunderts und J. Solé
auf die kontroverse Beurteilung der Reformation als eschatologisches Phanomen um
1600 in Frankreich. Stirker sozialgeschichtlich ausgerichtet ist der zweite Teil, in dem
das Verhiltnis zwischen Stadt und Reform(en) untersucht wird. Abgesehen von den
Beitrigen von H. Kellenbenz (die grofien Kaufleute von Siiddeutschland und die Refor-
mation), R. Kingdon (Genf: die protestantische Reformation: eine antiklerikale Revo-
lution), und B. Vogler (Die Reformation in den oberrheinischen Stidten), kommen vor-
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wiegend franzosische Situationen zur Sprache: eine reformierte Gemeinde in Tours um
1572, eine andere in Alencon (1620—1685). Dargestellt wird auch die Machtergreifung
der Stadt durch die Reformation (1561—1563). Im Anschluff an H. Hauser versucht H.
Heller eine Bezichung darzustellen zwischen der wirtschaftlichen Krise der Hand-
werker von Frankreich und dem Erfolg der Reformation. Zwei andere Beitrige befassen
sich mit der Pariser Liga (1585—1594) und mit der Reform der Orden durch den Kar-
dinal d’Amboise.

Vielfiltig sind auch die Themen des dritten Teils (Kultur). Hier erscheinen Erasmus
(seine Stel.Fung im Sprachenstreit) und einer seiner italienischen Anhinger (S. Capo-
netto). Mehrfach kommt das Verhiltnis zwischen Reformation und Schule zur Spracie;
allgemein (Schule und Reform in Frankreich 1530—1560, Lehrer, Schulen und Reform
im 16. Jahrhundert) oder priziser: Reform und ,Durchschulung® in Kitzingen (Wey-
rauch). Zur Sprache kommt auch die Verkiindigung in der Didzese von Meaux zur Zeit
von Brigonnet (1515—1534) oder dissentierende Predigten von 1450 bis 1520 zwischen
Loire und Rhein. Uber Frankreich hinaus weisen die Beitrige iiber die Waldenser und
das Buch (15.—16. Jahrhundert), Ungarn (der kulturelle Einfluff der Reformation),
Genf (Vergleich einer katholischen und einer evangelisch gewordenen Nonne). Wie die
Reformation sich durch Neuiibersetzung der Bibel ins franzésische vollzieht, zeigt B.
Roussel, und J. Jacquot befaflt sich mit der Rolle der Medaillen.

Im vierten Teil kommen die Kriterien des Bruchs zur Sprache. Dargestellt werden
einzelne Autoren wie Clichtove, Farel und Luther, oder Gebiete wie Kursachsen, die
Pariser Gegend, der Bas-Languedoc, Italien. Aufgrund der franzosischen Visitationsbe-
richte werden die Kennzeichen der Hiresie dargestellt. Ein anderer Beitrag befafit sich
mit der Inquisition im Frankreich des 16. Jahrhunderts.

Dem Verstindnis von Reformation wenden sich drei Beitrage des 5. Teils zu. F. Rapp
stellt fest, daf} die Predigten am Vorabend der Reformation in Straflburg wenig von
Reform sprechen oder sie vorwiegend individuell verstehen (Bekehrung des einzanen),
G. Chaix untersucht den ,reformatorischen Geist* in Kéln anhand einer Schrift von
Ortvin Gratius, und R. Stauffenegger befafit sich mit Genf unter dem Motto ,reformata
semper reformanda“. Ein abschlie%cnder Vortrag von Dupront iiber Reformation und
Modernitit gibt interessante Ausblicke, lifit allerdings jede Bezugnahme auf die vorge-
henden Studien vermissen. Insgesamt hat es der Leser mit einer bunten, immer lehrrei-
chen, oft anregenden Palette vielfiltiger Darstellungen zu tun. Zusammenfassende oder
komparatistische Uberlegungen am Ende der jeweiligen Teile oder zum Schluf} hitten
die Durchschlagskraft einer solchen Veréffentlichung jedoch noch vergréfiert.

Strasbourg Marc Lienhard

Robert Kolb, For All the Saints. Changing Perceptions of Martyrdom and Saint-
hood in the Lutheran Reformation. Macon 1987. Vlg. Mercer Universites Press.
186 S., Ln.

Das Buch untersucht einen Gegenstand, der fiir die Frommigkeitsgeschichte von
grofier Bedeutung ist. Den Mittelpunkt bildet die Beschiftigung mit dem 1552 in Strafi-
burg erschienenen Werk von Ludwig Rabus: Der Heyligen auflerwoehlten Gottes
Zeugen, Bekennern vnd Martyrern . .. Historien. Die Untersuchung dieses Werkes ist
in die Untersuchung groflerer Zusammenhinge eingebettet: Die Bedeutung der Heili-

enverehrung und Heiligenlegende im spiten Mittelalter, die Parallelen zum Martyrer-

Eueh von Ludwig Rabus in den zeitgenéssischen Publikationen von John Foxe, Jean

Crispin und Adriaen Haemstede (S. 5£.), die Einschitzung des Problems durch Luther

und Melanchthon (S.11—27), die Wittenberger bzw. in Wittenberger Tradition ste-

henden Chronik- und Kalenderpublikationen von Carion/Melanchthon/Peucer,

Luther (Supputatio annorum mundi, 1541), Paul Eber, Kaspar Goltwurm, Michael

Beuther, Abraham Saur, Andreas Hohndorf, Matthdus Dresser, Hermann Bonnus,

Georg Major, Georg Spalatin und David Chytraeus (S.27—37) (,The authors ...

intended . . . to present their readers with worthy exemples for Christian living, S. 32),
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den Neuansatz von Publikationen in der Magdeburger Polemik gegen das Interim, die
Lutherverehrung (Kap. 4: Saint Martin of Wittenberg: Luther in the View of His Stu-
dents, S.103—138), die Bedeutung des gottesdienstlichen Heiligengedenkens in der
lutherischen Reformation, die theologischen Zusammenhinge der Anderung der Stel-
lung zu den Heiligen (S.139—158). Vielleicht ein wenig kurz kommt dabei, was der
gegenreformatorische Neuaufschwung der rémisch-katholischen Heiligenverehrung
eigentlich bedeutet hat.

Eine biographische Skizze zu Ludwig Rabus stiitzt sich u. a. auch auf ungedrucktes
Material. Fiir den theologischen Hintergrund des Mirtyrerbuchs — es sollte eigentlich
»book of confessors® heiﬁen, bemerkt K. mit Recht (5.9, vgl. 5. 63) — erhebt K. ein an
Melanchthon erinnerndes Interesse am Traditionszusammenhang und ein an Luther
erinnerndes Verstindnis vom Wort Gottes (S.52f.). Fiir das von Rabus vermittelte
Geschichtsbild ist wichtig, daf fiir ihn die bhmischen Reformer des 15. Jahrhunderts
»die letzten Zeiten® einleiten (S. 60). Bemerkenswert ist das internationale Interesse bei
der Auswahl der fiir Rabus zeitgendssischen Zeugen. Dafl seine Drucker Interesse an
Illustrationen hatten, von denen neben drei Titelblattern anderer Biicher, die K. behan-
delt, eine ganze Gruppe abgebildet wird, darf nicht dariiber hinwegtiuschen, dafl es
sich teilweise um ofters wiederkehrende Standardillustrationen handelt (S. 67).

Rabus mutet — im Unterschied etwa zu Foxe — seinen Lesern offenbar ein hohes
Maf} von Assoziationsfihigkeit zu, da er in der ersten Ausgabe nur eine geringe Varia-
tionsbreite in der Darstellung der biographischen Situationen seiner Helden einhilt.
Dies dndert sich erst in der zweiten Ausgabe zusammen mit einer stirker profilierten
Organisierung der dargestellten Stoffe. K. weist auf eine von Rabus nicht genannte
Quelle hin: Jean Crispin (S.551.).

Offenbar hat der Erfolg des Buches von Rabus, den eine Tabelle dokumentiert
(S. 82), Rabus nicht davon abgehalten, dem 1. Band einer lateinischen Ausgabe, die 1552
vor den ersten deutschsprac%igen erschien, weitere folgen zu lassen. Allerdings exi-
stieren im ganzen lediglich zwei Ausgaben des Gesamtwerks, das wiederum anderen
Autoren des 16. und 17. Jahrhunderts als Fundgrube diente.

K. macht sich die Beobachtungen von Lionel Rothkrug zunutze, dafi der Norden
und Osten des Alten Reichs einerseits keine sehr ausufernde Heiligenverehrung, ande-
rerseits kaum regional verehrte Heilige gekannt hat, und bringt diese Beobachtung mit
der Zuriickhaltung der Wittenberger Reformation gegeniiber der mittelalterlichen Hei-
ligenverehrung in Verbindung (S. 85—88). Auch kannte das Alte Reich im 16. Jahrhun-
dert bei weitem nicht so zah%reiche Martyrien wie beispielsweise England und Frank-
reich. 5 der 8 Binde von Rabus’ Werk erschienen nach Vereinbarung des Augsburger
Religionsfriedens. So kann K. resiimieren: ,An absence of Martyrs diminishes the
market* (S. 88). Die stilistisch-konzeptionellen Schwichen von Rabus® Buch hatten zur
Folge, daft von anderen zeitgendssischen theologisch-historiographischen Werken —
etwa den Magdeburger Zenturien oder Lucas Osiander — stirkere Impulse ausgingen.

Ein wichtiger Abschnitt des Buchs ist der iiber die Verehrung Luthers als Heiliger.
An seiner Stilisierung zum Martyrer hat nicht nur Rabus mitgewirkt. Johannes Mathe-
sium und Cyriakus Spangenberg werden von K. neben einer groflen Zahl weiterer
Namen und dem Bereich der Lieddichtung differenziert vorgestellt, ebenso wie — frei-
lich eher skizzenhaft — die Bemiihungen um die Verbreitung der Werke Luthers in der
2. Hailfte des 16. Jahrhunderts.

Was die Heiligenverchrung in der Wittenberger Reformation betrifft, stellt K.
Bekanntes neu zusammen, erinnert aber auch an Kirchenlieddichtung und bildende
Kunst (Briidernkirche in Braunschweig) (S. 139—148). Sein Ergebnis ist: In der lutheri-
schen Kirche — wie auch bei Calvinisten und Puritanern — iibernahm das Vertrauen auf
Gottes viterliche Vorsehung die Funktion, die fiir die mittelalterliche Frommigkeit die
Heiligenverehrung gehabt hat (S. 148{f.). Freilich zeigt das sich steigernde Interesse an
Waunderzeichen noch eine andere Seite: die Warnung vor dem Gericht Gottes iiber
Unbufifertige. Der Aspekt des Heiligen als Bekenner tritt zuriick gegeniiber dem
Aspekt des Heiligen ag eines unter ger zeichenhaften Vorsehung Gottes stehenden
Glaubenden (vgl. S. 151). Als Griinde fiir die besonderen Merkmale der Heiligenvereh-
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rung im Luthertum nennt K. 1. die unterschiedliche politische Situation im Reich, 2.
das Zusammentreffen mit dem bereits erwihnten Mittelmafl bei der Heiligenverehrung
im Entstehungsgebiet der lutherischen Reformation bereits im Mittelalter, 3. die damit
zusammenhangende grofiere Wertschitzung fiir biblische Heilige, 4. die Verehrung
eines neuen Heiligen, namlich Luthers (S. 156f.) , The old saints, with their extraordi-
nary deeds and their supernatural powers, had lost a place in Luther’s new scheme of
things. According to that scheme, God’s power in ﬁis Word was sufficient for his
people ...« (8.158).

Das Buch bedeutet eine grofle Bereicherung fiir die Erforschung der von der theolo-
gischen Fachwissenschaft nach wie vor ziemlich vernachlissigten Periode der der refor-
matorischen Bewegung folgenden Generationen. Die Fragen, die sich nach der Lektiire
erheben, sind zunichst Einzelfragen, die sich dann aber doch zu gréfieren Aspekten
ausweiten.

Es fallc auf, daff Maria und die Mariologie weder bei Rabus noch im Buch von K. eine
Rolle spielt. Offen bleibt, was das bedeutet. Kénnte es bedeuten, dal Maria sowohl bei
Luther als auch bei seinen gleichzeitigen und spiteren Schiilern eine mit den iibrigen
Heiligen nicht vergleichbare Funktion hat?

S. 146 findet sich ein Hinweis auf die nachreformatorische Kanzel- und Altarikono-
graphie. Dieser Aspekt liefe sich betrichtlich erweitern. Freilich fehlen auf diesem Feld
Forschungen. Es konnte sein, daf§ sich mit ihnen manche Perspektive noch verinderte.

Die Dramendichtung in ihrer Beziechung zur Heiligenverehrung wird unter Hinweis
auf Andreas Gryphius erwihnt (S. 152). An Wilhelm Will (1696) wird gezeigt, wie Hei-
ligenverehrung als Anleitung zu rechtem Sterben fungiert (S. 154). Beide Bezichungs-
felder von Heiligenverehrung lassen sich erheblich frither ausmachen (vgl. das Hus-
Drama von Johann Agricola 1537, Leichenpredigten und Sterbeliteratur mit Schilde-
rungen von vorbildlichem Sterben beispielsweise bei Bruno Quinos 1565). Sollten nicht
doch unterschiedliche Medien von Heiligenverehrung von Anfang an niher beieinander
gelegen haben als es K.’s Buch erscheinen lafit?

Als hilfreich zu erwihnen bleiben das Register als unentbehrlicher Wegweiser fiir die
(Iijntersuchung und ein Appendix, der eine Art Register zu Rabus’ Mirtyrerbiichern

arstellt.
Kleine Fehler sind mir vor allem im Bereich von Orts- und Personennamen aufgefallen:
Sozomenos (8.59), Endter (S.92 Anm. 13), Hilten (S. 121), Clemen (S. 12, 175), Frei-
berg/Sachsen (S. 153 Anm. 32, 173), Pantaleon (S.5, 7, 169, 185), Argula von Grum-
bach (8. 163). Einige Druckversehen wird der Leser von selbst korrigiern. — Unter der
einschligigen Fachliteratur fehlt Siegfried Godl: Melanchthons Stellung zur Heiligen-
verehrung. Anrufung Gottes und Anrufung der Heiligen, Wien 1977.
Leipzig Ernst Koch

Katholische Theologen der Reformationszeit mit Beitrigen von Remigius
Biumer ... hg. von Erwin Iserloh. Bd. 1, Miinster, Aschendorff, 1984. 132 S.,
Ill. — Bd. 2, Miinster, Aschendorff, 1985. 136 S., Ill. — Bd. 3, Miinster, Aschendorf,
1986. 102 §. (Kath. Leben und Kirchenreform im Zeitalter der Glaubensspaltung,
44—46)

Es hiefle das Kind mit dem Bade ausschiitten, wollte man mit Hans Kiing allein
Erasmus von Rotterdam als den einzig wahren ,katholischen Theologen der Reforma-
tionszeit“ prasentieren und neben ihm alle anderen hier vorgestellten romisch-katholi-
schen Kontroversisten als ,Sammlung zweitrangiger antilutherischer Kontroverstheo-
logen® abtun.! Auch mag man iiber Wert oder gar Berechtigung historischer und insbe-

! Vgl. Hans Kiing, Theologie im Aufbruch: eine dkumenische Grundlegung. Miin-
chen; Ziirich 1987, 35, der sich auf die ersten beiden Bande bezieht.
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sondere biographischer Kurzdarstellungen, wie sie in letzter Zeit in zunehmender
Anzahl nicht nur den Markt beleben, sondern auch die wissenschaftliche Urteilsbildung
bestimmen, geteilter Meinung sein. Verstindlich ist die Hinwendung zur kleinen Form
allemal. Gro%e Biographien, auch iiber Akteure einer so viel beachteten Epoche wie der
Reformationszeit, kommen nur langsam zustande und werden, wenn es sie schon gibt,
nur relativ langsam rezipiert. Sie sind auch nicht fiir jedermann lesbar. Andererseits
wichst das historische Interesse aufierhalb der Fachkreise. Vielleicht ist das auch eine
Folge davon, dafl die Vernachlissigung des Biographischen zugunste eines sehr starken
Interesses am Strukturellen an eine Grenze gelangt ist. Davon zeugen ganze Taschenbu-
chreihen, die nun ein — nicht nur fiir den ,,Laien® ziemlich undurchschaubares Gemisch
von seridsen und weniger guten Arbeiten anbieten. Werke mit Kurzbiographien wie
etwa ,,Die Groflen der Weltgeschichte* oder ,Gestalten der Kirchengeschichte®, die
von ihrer Anlage her den uns vorliegenden ,Katholischen Theologen .. .* vergleichbar
sind, vermbgen eine empfindliche Liicke in der derzeitigen Lexika- und Enzyklopidi-
eproduktion zu schliefen. Die ,Theologische Realenzyklopidie® verzichret teilweise,
dgs neue ,Evang. Kirchenlexikon® vollstindig auf Biographisches. ,Die Religion in
Geschichte und Gegenwart® bzw. das ,Lexikon fiir Theologie und Kirche“ konnten
von Grofie und Anlage her nur relativ kurze Artikel bringen und waren im Vergleich
mit ilteren Nachschlagewerken ohnehin im Hintertreffen. Aus der Perspektive der For-
derung, eine Ausgewogenheit der historischen Methoden in der Beschreibung von
historischen Abliuben zu erreichen, diirfte die thematisch gebundene biographische
Skizze von grofer Wichtigkeit sein. Allerdings gehort es wahrscheinlich zu den schwie-
rigeren Aufgaben der Geschichts- und Kirchengeschichtsschreibung, historische
Gestalten anhand wichtiger Entscheidungen ihres Lebens schlaglichtartig in heutiges
Bewufitsein zu heben, da%)ei ihr gesellschaftliches und geistesgeschichtliches Bezugssy-
stem adiquat zu erfassen und einem grofieren Kreis von interessierten Menschen lesbar
anzubieten.

Die vorliegenden Hefte stellen sich dieser Herausforderung, wenn sie — nach den
einleitenden Worten des Hg. (1, 7—9) — den Zweck verfolgen, der relativ geringen
Kenntnis der romisch-katholischen Kontroverstheologie und ihres literarischen Erbes®
méglichst effektiv abzuhelfen. Einerseits ist es nicht moglich, grofiere Teil dieses Erbes
neu zu drucken. Andererseits scheint es unumginglich, die romisch-katholische Seite
sachgerecht zur Sprache zu bringen und so die ,historischen Rahmenbedingungen der
damaligen kontroverstheologischen Arbeiten® kennenlernen zu helfen. Erwin Iserloh
betont fiir Bd. 1, dafl die Auswahl der vorgestellten Theologen ,nicht einer gewissen
Willkiir® entbehre, was sich in den beiden Folgebinden augenfillig fortsetzt. Auch in
Bd. 3 erfihrt der Leser nicht, ob das Unternehmen iiberhaupt fortgesetzt werden soll.
Wenn ja, sollte Erasmus nicht vergessen werden! Es ist klar, dafl eine solche Zusam-
menstellung abhingig ist vom Forschungsstand und — nach der oben fiir eine Kurzbio-
graphie aufgestellten Forderung — stark davon, inwieweit die Autoren ihren Helden
durch vorab geleistete wissenschaftliche Beschiftigung nahegekommen sind.” Geht man
davon aus, daf} es sich um eine Bresche handelt, die geschlagen werden soll, ist es nicht
weiter verwunderlich und vielleicht auch nicht weiter schlimm, daff die Abfolge der ein-
zelnen Biographien chronologisch ungeordnet ist und etwa die geographischen Riume
bunt durcheinander mischt. Sollte das Werk fortgesetzt werden oder in absehbarer Zeit
cinen Neudruck erfahren, stiinde es ihm gut an, wiirden zeitliche, sachliche und geogra-
phische Umstiinde zur Strukturierung herangezogen. Der Kampf gegen die Reforma-
tion von Italien und speziell aus dem Umkreis des Papsttums heraus, folgt ja doch
anderen Gesetzen als das Wirken von Reformtheologen im Reich oder das Schicksal
eines Thomas Morus in England. Augustin von Alveld und Hieronymus Emser stehen

2 Wilbirgis Klaiber, Katholische Kontroverstheologen und Reformer des 16. Jahr-
hunderts. Miinster 1978, zihlt 358 Autoren und erfafit 3456 Titel.

3 Die meisten Autoren bringen ihre Sachkenntnis aus bereits von ihnen erarbeiteten
Monographien zu Spezialthemen, Editionen oder grofieren Biographien ein.
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zwar, gemessen an ihren Leistungen, wirklich im zweiten Glied, wurden aber doch in
sehr direkter Weise mit Luthers Reformation konfrontiert, wie es Heribert Smolinsky
nach seiner groflen Monographie auch hier wieder augenfillig macht (1, 37—46;
47—-55).

Bevor auf einige wenige Biographien niher eingegangen werden soll, seien Iserlohs
Vorwort noch einige Gedanken gewidmet: Nach dessen Lektiire vermittelt sich mir der
Eindruck, daf das gesamte Werk in Martin Luther den gemeinsamen Antihelden findet,
was gliicklicherweise von den Einzelbeitrigen — auch denen Iserlohs selbst — so niche
durchgingig abgedeckt wird und somit auch nicht insgesamt hinter den Gedanken
seines Leﬁrers Joseph Lortz, zuriickbleibt, der davon gesprochen hatte, dafl es zwei
»Krifte® waren, ,mit denen sich die katholische Kontroverstheologen des 16. Jahrhun-
derts auseinanderzusetzen hatte: die Reformation und Luther; und zwar beide in ihrer
Wirklichkeit so, wie uns die Forschung sie heute allmihlich sehen lehrt, nicht so, wie
damals die Streiter fiir die Kirche sie betrachteten. ... Denn gerade dies ist ja eine Zen-
tralfrage, vor die wir uns gestellt sehen, ob jene Theologen die Wirklichkeit, um die es
ging, recht erkannt haben oder nicht®.* Iserloh rdumt ein, daff ,wohl mit Ausnahme
von Cajetan® keiner der rémisch-katholischen Kontroverstheologie ,das schriftstelleri-
sche Niveau und die religiése Kraft des Reformators® erreichte und fragt: ,Von wem
konnte man das auch erwarten?“ Welcher evangelische Christ hérte das nicht gern? —
Jedoch dann verdichtet sich der Eindruck, daf} es sich hierbei lediglich um eine rheto-
rische Feststellung handelte, und dafl die — wenigstens im Vorwort auf den Reformator
reduzierte Reformation — vor allem auf dessen iiberragende Scharfsinnigkeit und
Schliue zuriickzufiihren sei. Der Grund fiir ihren Erfolg habe vor allem darin
bestanden, daf da einer einen »Neubeginn® wagte ohne Uberkommenes bewahren zu
missen, dafl einer, der ,die Initiative auf seiner Seite® hatte, ,auch nicht an der Last der
Geschichte trug, dafl einer, der ,gleichsam einen neuen Anfang [setzte] und von der
Vergangenheit nur das gelten [lief}], was thm pafite, wihrend er iiber andere zu Gericht®
saf}, einer, dessen ,vielfach geistreich vorgetragene Kritik ... den Gegner [schwichte],
... der eigenen Sache dagegen Auftrieb® gab. Schlieflich: , Wer etwas neues verspricht,
tut sich leichter als der Verteidiger des UEerkommenen.“ Die Stellung der Kontrovers-
theologie ,in der Verteidigung®, ihre zunichst festzustellende Unklarheit dariiber, ob
es Luther sei, der die ,immer wieder vergebens geforderte Reform der Kirche® brichte,
und ihre anfinglichen Sympathien fiir ihn sei nur langsam der Erkenntnis gewichen, dafl
»Luther nicht die Erfiillung der Reformerwartungen brachte, sondern die Spaltung der
einen Kirche Jesu Christi bedeutete®. Aus diesen — notwendig langen — Zitaten mag
man ersehen, dafl die Ausgabe der Biographien nicht nur ,sachgerechte® Aufklirung
tiber bisher nur wenigen Spezialisten %)ekannte Gestalten der rémisch-katholischen
Kontroverstheologie bieten mochte. Zunichst kam ich auf die Idee, daff es sich bei
diesem Vorwort um die Entfaltung einer universalhistorischen Chiffre handele, die sich
einerseits von einem sich 6kumenisch gebenden, im Kern aber rémisch bleibenden fun-
damentaltheologischen ,tractatus de ecclesia®® untermauern liefe und vom ,Lehramt*
approbiert werden kénne, die andererseits aber zu allem Uberfluff durch Gedanken aus
der Rezeption von Thomas S. Kuhn’s Paradigmentheorie aufgefiillt sei, indem sie die
zur Reformation fiihrende Verstrickung von Weltlichem und Geistlichem gedanklich
unterdriickt und lediglich die Umkehrung der allgemeinen Perspektive durch einen ein-
zelnen Menschen, der eine Klientel von Gleichgesinnten um sich zu sammeln vermag,
zur Ursache von tiefgreifenden geistigen und sachlichen Verinderungen erklirt.® Inzwi-

# Joseph Lortz, Wert und Grenzen der katholischen Kontroverstheologie in der
ersten Hilfte des 16. Jahrhunderts. In: ders., Erneverung und Einheit: Aufsitze zur
Theologie und Kirchengeschichte; aus Anlaf seines 100. Geburtstages, hg. von Peter
Manns. Stuttgart 1987, 718f.

> Vgl. Heinrich Fries, Fundamentaltheologie, hg. von Georg Sterzinsky. Leipzig
1987, 526—541.

¢ Vgl. z.B. Stephan Pfiirtner, Die Paradigmen von Thomas von Aquin und Martin
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schen bemerkte ich aber, daf} Iserloh lange vor der Diskussion um die Rezeption der
Kuhn’schen Theorie dhnliche Gedanken dargelegt hatte.” Diese Chiffre gab es schon.
Und mit ihrer Hilfe bleibt man mit seiner ganzen Vergangenheit legitimes Glied der
Geschichte, erfihrt sich sogar von ihr benachteiligt und vermag die Wahrheitsfrage, die
mit der Reformation an die Kirche gestellt wurde — und wie man sieht, noch heute
wirksam — ohne groflere Schwierigkeiten auszublenden. Was sagt bzw. wofiir steht
diese Chiffre? Wohl kommen die Reformation und in ihr Luthers Wirken als Ereignis
von weittragender Bedeutung zum Zuge. Aber Luthers ,religidse Kraft* wandelt sich
qua Lutherzitat sehr schnell in Hiresie.® Luther hat bestenfalls Verdienste im karthari-
schen, niemals aber im theologisch-grundsitzlichen Sinn. Er ,verspricht® Neues, er
steht in der ,Initiative®, et agiert ohne Bindung an die Vergangenheit. Dafl Gott mog-
licherweise durch das Ereignis Reformation und vermittels der in sie verwickelten Men-
schen — einschliefflich Luthers — sein Volk einer grundsitzlichen Wegkorrektur hat
unterziehen wollen, ist hier nicht einmal eine Frage. Zugegeben: Ein Vorwort hat
zuweilen die Funktion, einige im Werk freier geduflerte Gedanken und Ansichten zu
kanalisieren oder zu entschirfen. Wer diese Funktion kennt oder zumindest auch kon-
zediert, wird wenig angefochten werden und mag die Ausfithrungen dariiber als einen
Beitrag zur Ideologiekritik innerhalb der Geschichtsdarstellung lesen.

Die Biographien selbst prisentieren sich in unterschiedlich qualititsvoller Weise. Bar-
bara Hallenslebens ,,Cajetan® etwa oder Jos Vercruysses ,Latomus® fihren in theolo-
gische Probleme ein und verkniipfen Lebensgang und -leistung einsichtig mit den Her-
ausforderungen, die ihnen durch die Reformation gestellt wurden. Das kann auch dann
stehenbleiben, wenn man Bedenken anmelden mufl etwa bei Hallenslebens Interpreta-
tion von Luthers Rechtfertigungs- und Heilsgewifheit und ihres Zusammenhanges mit
seiner Ekklesiologie (1, 18%.). Da sie aber offenlegt, woher sie diese Interpretation
gewinnt, nimlich aus dem Studium der Theologie Cajetans einerseits, andererseits ihre
Lutherkenntnis ausschliefllich nicht—evangeliscien Lutherinterpreten verdankt,” lafit
sich ein Gesprich denken, das tiefer zu gehen verspricht als es Aussagen vermogen, die
den Glauben einfach mit Heilsgewifiheit identifizieren und daraus eine totale Subjekti-
vierung und Isolierung des Menschen innerhalb einer Kirche ableiten, die als funk-
tionslos dargestellt wird, weil sie ihre Sakramentalitit eingebiiffit hat. Um hier im
Gesprich zu bleiben, geniigt vielleicht der Einwand, daf sich Luther den Christen
zusammen mit anderen Christen vorstellt, die miteinander ,,ihres Hirten Stimme horen®
in der sich bestindig erneuernden Predigt des Wortes Gottes als Gesetz und Evange-
lium. Bei dieser Versammlung werden die beiden Sakramente mitgeteilt, verwaltet vom
Predigtamt. Sie sind aber nicht von der Kirche als Sakrament abgeleitet, sondern unab-
leitbar von Menschlichem von Christus eingesetzt. Thr Mitteilen an die einzelnen Men-
schen liflt erkennen, dafl hier unter Schwichen und Versagen — unter dem Kreuz —
Leib Christi, Kirche, da ist, fiir die einzelnen unverfiigbar, aber dennoch in einen Sinn
ausrichtend bis hin zur tiglichen Heiligung des einzelnen Christen mit Auswirkungen
fiir die gesamte Kirche. Glaube und Heilsgewiffheit sind durchaus dasselbe, jedoch nur

Luther: bedeutet Luthers Rechtfertigungsbotschaft einen Paradigmenwechsel? In:
Theologie — wohin?, auf dem Weg zu einem neuen Paradigma, hg. von Hans Kiing und
David Tracy. Giitersloh 1984, 177—187. Die o.g. polemische Darstellung ist nicht
gegen Pfiirtner gerichtet, sondern bezieht sich lediglich auf eine erdachte, verkiirzte
Rezeption dieser Thesen.

7 Handbuch der Kirchengeschichte, hg. von Hubert Jedin. Bd.#4: Erwin Iserloh;
Josef Glazik; Hubert Jedin: Reformation, katholische Reform und Gegenreformation.
Sonderausgabe. Freiburg/Basel/ Wien 1985, 201—205.

: Iserloi im Vorwort zu ,Katholische Theologen ...“ 1, 8f.

9 Ebd. 1, 25; vgl. dazu den — wenn auch mit einem anderen Werk — genannten Otto
Hermann Pesch, Frei sein aus Gnade: theologische Anthropologie, hg. von Lothar Ull-
rich. Leipzig 1986, 347—349 (16. Kapitel: Heilsgewiftheit und Gnadenerfahrung in der
Tradition).
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in dem 3uflersten und umfassendsten Sinn von Luthers Ausgangsfrage nach dem gni-
digen Gott und seiner Erkenntnis, dafl menschlichem Vermogen in bezug auf die Mit-
wirkung am eigenen Heil jenseits eines sich in Gottes Gnade (Jesus Christus) bergenden
Glaubens eine Grenze gesetzt ist. Luther gelangte ja gerade durch eigene Erfahrung mit
der kirchlichen Bufipraxis dahin, dafl es neben der Reue als Erfahrung vollstindiger
Handlungsunfihigkeit keine andere Genugtuung geben kénne als die, die Jesus Chri-
stus im Tausch gegen die Stinde allein dem geben will, der glaubt, der dem eigenen Han-
deln in bezug auf das Heil entsagt. Glaubensgewiflheit, Heilsgewif$heit und Rechtferti-
gungsgewiftheit fallen in dem einen Punkt Christus zusammen. Darauf zu vertrauen, ist
kein Selbstvertrauen, sondern Vertrauen auf Gott, dessen Gnade dem Menschen immer
neu zugesagt werden muf}, da dieser es trotz allem schwer hat, weil er in dieser Welt
unter dem Gesetz bleibt und es verletzt. Alle Sicherheit in dieser Beziehung ist Sicher-
heit in Christus, nie aber eine ,reflexive securitas® in bezug darauf, daf8 sich der Mensch
mittels des eigenen Glaubens Gottes Gnade selbst 6ffnen konnte. Das pro nobis
geschieht extra nos: nicht ich lebe jetzt, sondern Christus lebt in mir. Bei Hallensleben
wird m. E. stindig deutlich, daf} sie Cajetans aristotelisch-thomistische Theologie nach-
vollzieht und sie einem Luther gegeniiberstellt bzw. diesen mit einem Instrumentarium
kritisiert, das er gerade aus der Hand gelegt hatte als er mit Cajetan ins Gesprich kam.
Die Grenzen der Kommunikation, (fie beide seinerzeit nicht iiberwinden konnten,
scheint auch heute nicht leicht iibersteigbar.

Erwin Iserloh schildert u. a. den bewegten Lebensgang des oberdeutschen Franziska-
nertheologen, Juristen und Satirikers Thomas Murner (3, 16—32). Schwerpunkte bilden
die Auseinandersetzung mit Luthers Reformationsschriften und der reformatorischen
Polemik zwischen 1520 und 1522 von Strafiburg aus, wo Murner selbst mit der Refor-
mation konfrontiert wurde sowie Murners Versuche, zwischen 1525 und 1529 als Stadt-
pfarrer von Luzern im direkten Gesprach mit schweizerischen Reformatoren und durch
theologische und satirische Publikationen den Fortgang der Reformation zu hemmen
und die ,katholischen Orte* zu stirken. Iserloh stellt eindrucksvoll heraus, mit welch
leisen und verhaltenen T6nen sich der bereits ausgewiesene Polemiker gegen Mif3-
brauche und Laster um 1520 an Luther wendet (,Christliche und briiderliche Ermah-
nung®), wie er ihm nicht von vornherein die Berechtigung zur Kritik abspricht, gleich-
zeitig aber selbst in vollem Ernst und Luther beinahe angstvoll beschwérend am Opfer-
charakter der Messe sowie der gesamten institutionellen romischen Kirche als deren
Garant festhilt. Leider stellt Iserloh lediglich heraus, dal Murner Luthers Kirchenauf-
fassung mit Spiritualismus identifiziert (,,unsichtbare Kirche®), und verzichtet darauf,
zu untersuchen, ob Murner Luther damit iiberhaupt treffen konnte.'® Erwihnt wird
auch Murners Ubersetzung von ,De captivitate Babylonica ecclesia®, die dieser anfer-
tigte, damit viele Menschen von den Gefahren der Reformation unterrichtet wiirden.
Dafl diese Ubersetzung — nur geringfiigig sprachlich iiberarbeitet — in der Altenburger,
Leipziger und Walch’schen Lutherausgaie zu finden ist und die Schrift erst 1875 neu
tibersetzt wurde, wire der Erwahnung als Beispiel fiir eine unfreiwillige Wirkungsge-
schichte kontroverstheologischer Arbeit wohl wert gewesen.

Remigius Baumer hat fiir diese drei Binde sieben Beitrige geschrieben. Er beschiftigt
sich mit Albert Pigge (1, 98—106), Konrad Wimpina (3, 7—17), Bartholomius Arnoldi
aus Usingen (2, 27—37), John Fisher (2, 49—65) und Friedrich Nausea (2, 92—103)
sowie mit Johannes Cochlaeus und Georg Witzel (1, 73—81; 125—132). Die Darstel-
lung der letzten beiden Gestalten wirft erhebliche Fragen auf, die sich vor allem auf die
Vermischung von Urteilen jener beiden iiber Luther und die Reformation mit dem
Bekenntnis zu ihrer persénlichen Integritat beziehen. In einer gréfleren Arbeit kann ein
solches Verfahren angwendet werden, weil es dort durch einen wissenschaftlichen

10 Vel. Luthers Nachschrift ,An den Murnarr® in ,,Auf das iiberchristlich, ... Buch
Bock Emsers zu Leipzig Antwort“, 1521: ,Da ich die Christliche kirch ein geystlich
vorsamlung genennet het, spottistu meyn, als wolt ich ein kirch bawen wie Plato ein
statt, die nyndert were, ...“ (WA 7, 683, 9—685, 2).
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Apparat sowie durch die Einbindung in groflere Zusammenhinge objektiviert werden
wiirde. Die kleine Form hingegen prasentiert — jedenfalls in diesen Beispielen — nicht
hinterfragte Vorwiirfe, die zwar als die Wahrheit des betreffenden Schriftstellers
benannt sind, aber letztlich den Anschein von historischer Wahrheit erwecken. So liest
man via Biumer bei Cochlaeus, Luther ,,habe sich in seinen Ansichten tiber diese Lehre
[sola fide] so weit verirrt, dafl er zu sagen wage: Je lasterhafter ein Mensch ist, desto
mehr soll er auf Gottes Gnade vertrauen. Als Folge dieser lutherischen Lehre hitten die
Anhinger Luthers alle Werke der Frommigkeit im Vertrauen auf die sola fides unter-
lassen. Sie seien einer traurigen Verwilderung anheim gefallen, die dann Luther durch
Einsetzung der Kirchenvisitatoren zu iiberwinden suchte. In der Instruktion fiir die
Visitation habe man den lutherischen Pastoren den Vorwurf gemacht, sie hitten es
unterlassen, die Lehre von der Bufie als Vorbereitung auf den Glauben dem Volke zu
predigen® (1, 76). Wenn Biumer diesen Abschnitt mit einem Hinweis auf Cochlaeus’
Genialitit in bezug auf Simplifikation beschlossen und darauf verwiesen hatte, welche
Probleme beim Aufbau des evangelischen Kirchenwesens zu bewiltigen waren, kénnte
es keine Einwinde geben. Aber so gerit die Darstellung in die Bahnen prorémischer
Apologetik, ja sogar einer Apologetik der Zustinde am Beginn des 16. Jahrhunderts.
Baumer hat es unterlassen, nachzuweisen, woher Cochlaeus seine Weisheiten iiber Lut-
hers Auflerung von sich steigerndem Laster und Vertrauen auf Gottes Gnade bezogen
hatte. Sollte es sich um das berithmte ,pecca fortiter Luthers an Melanchthon in einem
seelsorgerlichen Brief handeln, so konnte wahrlich nur ein Cochlaeus eine ganze Lehre
daraus machen, die dann sofort in der Praxis wirksam wurde und als Gegenmittel die
Visitationen und schliefilich die jahrelangen Auseinandersetzungen mit dem Antino-
mismus aufbrachte. Es soll auch heute zuweilen Leute geben, die monokausalen
Betrachtungen den Vorzug geben. Wohin das fithrt, zeigt uns — unfreiwillig — Remi-
gius Baumer., In seiner Witzel-Darstellung steigert sich seine Darstellungsweise
zuweilen ins Groteske. Dort ist so oft — natiirlich aus Witzels Sicht — von Luthers
unmoralischem Lebenswandel zu lesen, ohne dafl der Versuch einer Einordnung oder
Erklirung gemacht wiirde, dafl man versucht ist, die Lektiire ohne weitere Uberlegung
einfach aufzugeben. Da viele Leser ohnehin diese Biicher nicht von Anfang bis zum
Ende durchlesen werden, sondern sie vielleicht eher wie ein Nachschlagewerk benutzen
wollen, kénnen solche Beitrige nur abschreckende Wirkung haben. Das wiederum
wire sehr schade, denn z. B. vermag die Lektiire von Peter Fabischs Studie iiber Silve-
ster Prierias (1, 26—35) oder der von Ulrich Horst itber Ambrosius Catharinus (2,
104—114) einen Eindruck davon zu vermitteln, daf} die rémische Kirche zur Zeit der
Reformation beileibe nicht so homogen darstellbar ist wie manch anderer Beitrag es
suggeriert oder wie es auch auf seiten protestantischer Kirchengeschichtsschreibung
vorkommt.

Zum Schluff bleibt der Wunsch nach einem Orts-, Personen- und Sachregister.
Gerade letzteres ist eigentlich unverzichtbar, wenn man sich schnell dariiber infor-
mieren méchte wie ein bestimmtes Problem durch verschiedene Kontroverstheologen
gesehen, bewertet und bewiltigt wurde. Vielleicht liefle sich das wie auch andere schon
angesprochene Formalia bei einem Nachdruck realisieren.

Leipzig / Schonbach Michael Beyer

De Falsa et Vera Unius Dei Patris, Filii et Spiritus Sancti Cognitione libri
duo (Albae Tuliae), 1568. Introduced by Antal Pirnat. Utrecht, Bibliotheca Unita-
riorum, 1988. LXXVI, 393 pp.

Der vorliegende Band ist der zweite in der Reihe der Bibliotheca Unitariorum. Der
erste erschien 1983 und enthielt zwei Schriften Franz Davids. Die Bibliotheca Unita-
riorum wird von einer in Utrecht domizilierten Stiftung getragen und steht unter dem
Patronat der Ungarischen Akademie der Wissenschaften. Beim Traktat De ‘[alsa et vera
... cognitione handelt es sich um eine der wichtigsten theologischen Schriften aus dem
Kreis der siebenbiirgischen Antitrinitarier des 16.Jahrhunderts. Sie entstand im
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Anschluff an eine Disputation, die im Jahre 1568 zwischen Calvinisten und Antitrinita-
riern in Alba Julia (Gyulafehérvar) abgehalten worden war, und wurde noch im glei-
chen Jahr in der gleichen Stadt gedruckt. Das Werk ist Johann IL. Zipolya, dem
gewihlten Kénig von Ungarn gewidmet, der als Fiirst von Siebenbiirgen die Namen
Johann Sigismund fiihrte und die erwihnte Disputation angeordnet hatte. Der knapp
400 Seiten starke Traktat, der hier in einer Facsimile-Reproduktion allgemein zuging-
lich gemacht wird, besteht aus zwei grofien Hauptteilen. Das erste Buch behandelt die
»falsa cognitio® der Trinitit, das zweite und natiirlich wichtigere die ,vera cognitio, so
wie sie unter den Antitrinitariern Transylvaniens und unter vielen ihrer polnischen
Gesinnungsgenossen verbreitet war. Es handelt sich um eine apologetische Schrift, aber
zugleich um eine umfassende Darstellung antitrinitarischer eologie und damit auch
um eine fiir die theologie- und kirchengeschichtliche Forschung sehr wertvolle Quelle.

Die Einleitung stammt von Antal Pirnit. Sie ist sehr ausfihrlich angelegt, sorgfiltig
dokumentiert und insofern lehrreich, als sie die Schrift in ihr geistes- und religionsge-
schichtliches Umfeld hineinstellt. Pirndt beschreibt zunichst das unitarische Publika-
tionswesen in Transylvanien und dann die Praxis der religidsen Toleranz, die in diesem
Fiirstentum geiibt wurde. Ausfithrlich wird der Fall eines im habsburgischen Ungarn
verfolgten antitrinitarischen Predigers (Lukas Egri) beschrieben, und zwar aufgrund
von bisher unpublizierten oder doch kaum bekannten zeitgenéssischen Quellen.
Hierzu gehoren namentlich einige Briefe von Giorgio Biandrata und Andreas Dudith.
Die Episode, in deren Verlauf auch Kaiser Maximilian I1. angesprochen wurde, steht in
direkter Beziehung zur Schrift De falsa et vera ... cognitione. Dasselbe gilt fiir die Dis-
putation von Alba Julia. Die Calvinisten warfen hier den Antitrinitariern vor, sich dem
Islam anzunihern. Die vehemente Widerlegung dieser Unterstellung bildet ein Haupt-
anliegen des Traktats. Besonders eingehend geht Pirnat auf die Auffassungen der sie-
benbiirgischen Antitrinitarier iiber die Offenbarung sowie auf die Grenzen ihres Ratio-
nalismus ein.

Eine grofie und auch nach den neuesten Forschungen noch ungeléste Frage betrifft
die Verfasserschaft. Offensichtlich stammt die Schrift De falsa et vera ... cognitione von
mehreren Autoren. Sicher ist jedoch einzig, dafl das Vorwort von Biandrata geschrieben
wurde. Sonst kann der Herausgeber nur Vermutungen dufiern. Neben Biangrata glaubt
er in manchen Kapiteln die Autorschaft Franz Davids zu erkennen, daneben vermuter
er neben anderen ungarischen und italienischen Autoren in einem Abschnitt auch Lelio
Sozzini (I, 11). Diese Identifikation stimmt iiberein mit den Meinungen so promi-
nenter moderner Forscher wie Delio Cantimori und Antonio Rotondo, widerspricht
aber der Auffassung einiger polnischer Sozinianer des 17. Jahrhunderts.

Pirndts Einleitung vermag ihre Aufabe inhaltlich zu erfillen. Sie ist in einem nicht
immer leicht verstindlichen Englisch abgefaflt, das von einem ,genuine speaker® hitte
durchgesehen werden miissen. Dennoch ist man fiir das sprachliche Entgegenkommen
dankbar. Wer die Spezialforschung weiter verfolgen will, muf nicht nur des Ungari-
schen, sondern auch des Polnischen michtig sein.

Basel Hans R. Guggisberg

Neuzeit

Manfred Weitlauff, Die Reichskirchenpolitik des Hauses Bayern unter
Kurfiirst Max Emanuel, 1679—1726. Vom Regierungsantritt Max Emanuels bis
zum Beginn des Spanischen Erbfolgekrieges (1679—1702). (Miinchener Theologische
Studien, Historische Abteilung 24) St. Ottilien, Eos-Verlag 1985. XXVI, 540 S.
Im Jahre 1970 veroffentlichte der Verfasser eine Monographie ,Kardinal Johann
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Theodor von Bayern, 1703—1763. Fiirstbischof von Regensburg, Freising und Littich.
Ein Bischofsleben im Schatten der kurbayerischen Reichskirchenpolitik® (Beitrige zur
Geschichte des Bistums Regensburg 4. Regensburg 1970). Hier schilderte er das Leben
eines bayerischen Prinzen, der in der Reichskirche einigen Erfolg hatte: Regensburg
(1721), Freising (1727) und Liittich (1744). Trotzdem war Johann Theodor immer im
Schatten seines Bruders Klemens August geblieben, der es auf nicht weniger als funf
Bischofskirchen gebracht hat, und dies, obwohl Johann Theodor in fast allen Kirchen
des Reiches bei Neuwahlen angetreten ist. Auch blieb es thm versagt, 1761 das Erbe
seines Bruders ganz oder teilweise zu iibernechmen. Die Griinde dafiir waren vielfiltig:
Zu den politischen Konstellationen in den einzelnen Hochstiften kamen Defizite in der
Persénlichkeit, die Johann Theodor nicht besonders anziehend machten.

In einer neuen Untersuchung wandte sich der Verfasser einem anderen Abschnitt der
bayerischen Reichskirchenpolitik zu, nimlich den Jahrzehnten unter Kurfiirst Max
Emanuel. Dabei war die tiefe Zasur zu beachten, welche der Spanische Erbfolgekrieg
fiir Bayern gebracht hat: Besetzung des Landes, Achtung des Kurfiirsten und seines
Bruders Joseph Klemens, Kurfiirst von Kéln, Bischof von Liittich, Hildesheim und
Regensburg. Nach Ende des Krieges wurde Joseph Klemens im Frieden von Rastatt
(1714) wieder in seine geistlichen Wiirden eingesetzt. Doch galt es nun von neuem,
ge%‘en vielfaltige Konkurrenz die kurbayerischen Positionen in der Reichskirche abzu-
sichern und zu verbreitern. Hierbei wurden Max Emanuels S6hne Philipp Moritz, Kle-
mens August und Johann Theodor eingesetzt.

Doch entbehrte auch die Zeit bis zum Ausbruch des Erbfolgekrieges nicht der Dra-
matik. Der Onkel des Kurfiirsten, Maximilian Heinrich von Bayern, Erzbischof von
Ko6ln und Bischof von Liittich, Miinster und Hildesheim, der ,Einsiedler von St. Pan-
taleon®, hatte es unterlassen, seine Erbfolge durch Koadjutorien zu ordnen. Der
Zusammenbruch der bayerischen Sekundogenitur im Nordwesten des Reiches war zu
befiirchten. Doch konnte sich das Haus 1688 mit Joseph Klemens, Bischof von Regens-
burg und Freising, wenigstens in Kéln in einer erbitterten Wahl gegen Wilhelm Egon
Kardinal von Fiirstenberg durchsetzen. Ohne Hilfe des Papstes wire dieser Sieg zﬁ)er
nicht méglich gewesen. Was hier in wenigen Worten angedeutet wird, war eine Ausein-
andersetzung, die weit iiber das Machtgefiige des Reiches hinausgriff und europaische
Dimensionen hatte. 1694 gelang es dann, auch Littich wieder zu besetzen; im selben
Jahr wurde Joseph Klemens iiberdies in Hildesheim Koadjutor mit dem Recht der
Nachfolge. Zwar wurde der Sieg in Liittich mit der Vakanz von Freising und Regens-
burg erkauft; durch die Mithilfe der Domherren gelang es aber in einem Coup, die letzt-
genannte Diozese erneut mit Joseph Klemens zu besetzen.

Dieses Ringen hat der Verfasser detailliert aufgrund einer umfangreichen unge-
druckten Uberlieferung geschildert; die Archive in Wien, Miinchen (Bayern, Pfalz-
Neuburg), Paris und Rom wurden herangezogen. So entstand ein eindrucksvolles
Gemilde, das nicht nur die Konturen der ,groflen® Politik zeigt, sondern auch viele
Einzelheiten bietet. Das Ganze nachzuzeichnen verbietet der hier zur Verfiigung ste-
hende Raum.

Eines soll indes herausgestellt werden. Weitlauff wollte nicht die Biographie eines
bayerischen Kirchenfiirsten schreiben. Er schilderte vielmehr die Reichskirchenpolitik
des Hauses. Dies ist der richtige Ansatz. Nicht ein Einzelner hat sich um die eine oder
andere Kirche bemiiht. Gerade die grofien Dynastien haben ihre Politik in der Reichs-
kirche immer fir das Ganze gemacht. Die zum Einsatz kommenden Prinzen waren
meist ohne Schwierigkeiten austauschbar. Dies zeigte iiber Generationen hinweg nicht
nur die Politik des Hauses Bayern; auch die Pfalz-Neuburger, die Lothringer und die
Habsburger agierten in dhnlicher Weise in der Reichskirche. Weitlauffs Untersuchung
weckt den Wunsch, dafl einmal auch das vielfaltige Miihen dieser Familien in dhnlicher
Weise grundlich und umfassend dargestellt wird.

Zu wiinschen wire, dafl der Verfasser auch die zweite Phase der bayerischen Reichs-
kirchenpolitik unter Max Emanuel zeigen kénnte. Nach 1714 konnte — wie schon ange-
deutet — die Stellung des Hauses in der Germania Sacra wieder gefestigt und ausgebaut
werden. Die Figuren, die bei diesem Spiel eingesetzt wurden, waren Klemens August

Ztschr £ K.G. 1/90 9



130 Literarische Berichte und Anzeigen

und Johann Theodor. Bruder Philipp Moritz starb 1719, kurz nachdem er in Miinster
und Paderborn zum Bischof gewihlt worden ist.

Ein kleiner Nachtrag: Die rémische Entscheidung in der Kélner Sache (1688) gefiel
dem Hof von Versailles iiberhaupt nicht. Da Kénig Ludwig XIV. die Grundsitze des
kanonischen Rechtes verletzt sah, griff er — in diesem Jahr iibrigens zum zweiten Mal
— zu einer alten Waffe: er appellierte von der Entscheidung des Papstes an ein Allge-
meines Konzil. Dazu neuerdpings Hans-Jirgen Becker, Die Appellation vom Papst an
ein Allgemeines Konzil. Historische Entwicklung und kanonistische Diskussion im
spaten Mittelalter und in der frithen Neuzeit. (Forschungen zur kirchlichen Rechtsge-
schichte und zum Kirchenrecht 17), Kéln/ Wien 1988, 372—374.

Tiibingen Rudolf Reinhardt

Jakob Torsy, Der Regularklerus in den Kolner Bistumsprotokollen
1661—1825. 2 Bande; Siegburg, Schmitt 1985. 526 und 530 S., Leinen (Studien zur
Kélner Kirchengeschichte 18 und 19). DM 178, —; desgl. Indices. Siegburg, Schmitt
1988. 286 S., Leinen (Studien zur Kolner Kirchengescgichte 20).

In den Jahren 1934/1935 erschien ,Der Weltklerus in den Kélner Erzbistums-Proto-
kollen — ein Necrologium Coloniense 1661—1825“ von J. Janssen und F. W. Lohmann,
eine umfangreiche Publikation, die schnell zum Standardwerk fiir die kirchengeschicht-
liche Forschung im Bereich des ehemaligen Erzbistums Kéln und seiner Nachbargebiete
wurde. Dem ,Janssen-Lohmann®, der etwa 15000 Weltgeistliche erfafite, ist numehr
der , Torsy“ fiir den Regularklerus an die Seite zu stellen. Nach fast zwanzigjihrigen
Vorarbeiten legt Jakob Torsy, tiber drei Jahrzehnte Archivar des Historischen Archivs
des Erzbistums Koéln, nunmehr eine gediegene Publikation vor, die etwa
19000 Ordensgeistliche enthalt. Alles, was sich bei der minuziésen Durchsicht der 157
dickleibigen Generalvikariatsprotokolle und der 18 Weihbischofprotokolle zu den ein-
zelnen Regularklerikern fand, wurde in dem Werk erfaflt, vor allem Weihen, Approba-
tionen, besondere Beauftragungen (etwa zur Benediktion von Kirchen und Kapellen,
Glocken, Kreuzwegen und Friedhofen), besondere Erlaubnisse und selbstverstindlich
Angaben tiber das Kloster, in dem ein Ordensgeistlicher sich zur Zeit der Eintragung in
das Protokoll aufhielt.

Die Bedeutung des Werkes fiir die Ordens- und Klostergeschichte, aber auch die
Orts- und Pfarrgeschichte sowie die prosopographische und genealogische Forschung
braucht nicht betont zu werden. Der Indexband erschliefit das umfangreiche Faktenma-
terial in vorbildlicher Weise, enthilt er doch ein Personenregister, ein Verzeichnis der
in dem Werk genannten Heiligen und Reliquien, ein Ortsregister und ein Sachregister.
Zehn Karten im Anhang erméglichen einen schnellen Uberblick iiber die Ordenshauser
der Regularkleriker im alten Erzbistum Kéln.

Zu dem erfolgreichen Abschluff des Werkes darf man den Bearbeiter wie die kirchen-
geschichtliche Forschung gleichermafien begliickwiinschen.

Kéln Norbert Trippen

Joseph Bergin, Cardinal de la Rochefoucauld. Leadership and Reform in the

French Church. New Haven/London (Yale UP) 1987. VIII, 302 S., Ln.

Der Autor ist bereits durch Studien tiber die Guisen und ein fritheres Buch tiber die
Finanzen des Kardinals Richelieu (englisch 1985, franzésisch 1987) als hervorragender
Kenner der Quellen zur franzdsischen Kirchengeschichte des frithen 17. Jahrhunderts
ausiewiesen, von der er auch in diesem neuesten Werk ein hochst realistisches Bild ent-
wickelt. In der Regel stammten die Vorkiampfer der ,Katholischen Reform und Gegen-
reformation® aus den Orden und dem mittleren Klerus, wihrend die franzésischen
Bischofe schon wegen ihrer Abhingigkeit von der Krone als verweltlicht und religiés
inkompetent gelten. Hier aber wird uns ein Bischof von Clermont und spéter von Senlis
vorgestelle, der ein Homo religiosus, ein Jesuitenschiiler und Jesuitenfreund, ein Papa-
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list und Ultramontaner gewesen ist, nichtsdestoweniger aber Kronkardinal, Grofialmo-
senier und ca. 1623—1625 sogar Vorsitzender des koniglichen Rates werden konnte, bis
zur Ablésung durch Richelieu. Und dies trotz unnachgiebiger Starrheit und bemerkens-
wert geringen politisch-diplomatischen Fihigkeiten, was ihm unter anderem von den
papstlichen Diplomaten bescheinigt wurde. Hochstwahrscheinlich hat er Karriere
gemacht, weil Heinrich IV. im Zuge seiner Verschnungspolitik ein so prominentes und
integres Mitglied der ehemaligen Liga als Aushingeschild gut brauchen konnte. Nach
einer loyal, aber wenig erfolgreich abgewickelten rémischen Mission fiir die Krone
1609—1613 wurde der 1607 zum Kardinal erhobene de la Rochefoucauld zum Vor-
kimpfer tridentinischer Reform und romtreuer Kirchenpolitik in Frankreich, fir die
Publikation der Konzilsdekrete und gegen die gallikanischen Angriffe auf die Standes-
privilegien des Klerus. Informelle Bischofsversammlungen an seinem Pariser Sitz Sainte
Genevieve entwickelten sich schliefllich in einem Ausmafl zum Zentrum des Wider-
standes und der Initiative in der franzosischen Kirche, dafl Richelieu zeitweise mit
einem Verbot reagierte. Das interessante und lange Leben dieses vielseitigen Mannes
(1558 —1645) verdient mit Sicherheit eine moderne Biographie. Doch trotz umfassender
Forschungen kann auch B. dies nicht leisten, denn der Kardinal hat fiir das erste halbe
Jahrhundert seines Lebens kaum Quellen hinterlassen. Erst fur die Zeit nach 1607
konnte B. in der Bibliothek von Sainte Geneviéve reiche Bestinde entdecken. Infolge-
dessen muf sein Buch ungleichgewichtig ausfallen und eine Verzerrung der Perspektive
wird unvermeidlich. Nach einem biographischen Abriff in den ersten drei Kapiteln wird
die Titigkeit des Bischofs und des Groflalmoseniers geschildert. De la Rochefoucauld
hat sich in seinen Dibzesen der sattsam bekannten Reformmethoden bedient, dabei aber
kaum Spuren hinterlassen. Doch in seinem Bibliotheksinventar und seinem Traktat ,,De
Pestat ecclésiastique® (1597) tritt sein Profil als Kenner alter wie moderner Spiritualitit
sowie der Mailinder Reformen deutlich hervor. Wenn Bérulle und seine Gruppe spater
eine eigene Spiritualitdt des Weltpriesters geschaffen haben, wie sie weder das Mittel-
alter noch Trient gekannt hatten, dann konnten sie auf Ansitze bei de la Rochefoucauld
zuriickgreifen. Als Groflalmosenier bemiihte er sich um die Reform des Fiirsorgewe-
sens im Spannungsfeld von Krone, Stadten und Bischofen, die um die Kontrolle riva-
lisierten. Vor allem aber suchte er auf die Besetzung der Bischofsstihle Einflufl zu
nehmen. Vielleicht wurde er 1632 deswegen durch Richelieus Bruder ersetzt, weil dieser
Einflufl zu groff geworden war. Die ganze zweite Hilfte des Buches ist dann seiner
Titigkeit als papstlicher und kéniglicher Sonderkommissar fiir die Reform der alten
Orden zwischen 1622 und 1639 gewidmet. Das Kommendensystem, die Auflosung des
Gemeinschaftslebens durch die Verpfriindung der Konventsimter und die Mijglichieit,
simtliche Mafinahmen durch Appellationen nach Paris oder Rom zu blockieren, hatten
sich als Hauptiibelstinde erwiesen, die Personalpolitik der Krone und vor allem die
Hugenottenkriege frithere Reformanldufe versanden lassen. Sein Rezept, das auf
Anleihen bei den neuen Orden beruhte, lief auf die Grindung von Reformkongrega-
tionen, die Wiedereinfithrung zeitlich befristeter Wahlimter, die Aufhebung der Stabi-
litas Loci zugunsten von Nachwuchs hinaus, der in neuen, zentralen Noviziaten
geschult wurde. Bei den augustinischen Regularkanonikern war der Kardinal damit
einigermaflen erfolgreich. Angefangen mit seinem Sitz Sainte Geneviéve wurde in ziher
Arbeit Kloster um Kloster reformiert, 1628 waren es fiinf, 1650 aber 59 Hiuser, etwa
ein Drittel des Gesamtbestandes. Bei den Cluniazensern, Zisterziensern und Mathuri-
nern (Trinitatiern) hingegen ist er gescheitert, an der strafferen Organisation der Orden,
an Richelieu, der Generalabt von Cluny und Citeaux werden wollte, (aber mit den-
selben Reformen ebenso scheiterte), an allerhand Interessenpolitik und Intrigen, die
ausfithrlich geschildert werden. Dabei spielte Rom keine ruhmreiche Rolle. Die
Reformen mufiten den Pipsten eher abgerungen werden, vor allem wenn rémisches
Finanzinteresse im Wege stand, und sind letztlich an thnen gescheitert. , The notion that
the Counter-Reformation was led and sustained by a dynamic, reformed papacy is not
borne out by the history of La Rochefoucauld’s commission®, stellt B. (S. 272) trocken

fest,
es/%ugsburg Wolfgang Reinbard
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Wolfgang Martens: Literatur und Frommigkeit in der Zeit der frithen Auf-
klirung. Max Niemeyer Verlag, Tiibingen 1989. 291 S., kart. (Studien und Texte
zur Sozialgeschichte der Literatur, hg. von Wolfgang Frithwald, Georg Jiger,
Dieter Langewiesche, Alberto Martino, Rainer Wohlfeil, Bd. 25).

Der Verfasser stellt Untersuchungen zusammen, die sich fast ausnahmslos mit der
Spiegelung religids-weltanschaulicher Positionen und Wandlungen in Deutschland im
Zeitraum von ca. 1690 bis 1750 befassen. Sie betreffen also nach der schon besser
erforschten Zeit des Barock die sogenannte Frithaufklirung, kirchen- und theologiege-
schichtlich ebenso zentral die Auswirkungen des Pietismus, z. B. auf die Rhetorik, was
Martens u. a. an Hieronymus Freyers ,,Oratoria® (Halle 1711) erdreert. Dabei fillt Licht
auf Franckes Strategie, weil, von Halle ausgehend, eine ganze Generation von pietisti-
schen Pfarrern und Lehrern — gleichsam arbeitsteilig — die alten Verhiltnisse sauerteig-
artig durchdringen sollte.

Wie das fiir die Bereiche Bildung und speziell Rhetorik, Theater, das natiirlich sehr
kritisch im Visier des Halleschen Pietismus lag, geschehen ist, stellt der Verfasser in
dicht geschriebenen und reich belegten Beitriigen plastisch dar, wobei deutlich wird,
wievie% auf diesem Gebiet pietistischer Offentlichkeitswirkung noch zu arbeiten sein
wird. Selbst geistliche Schauspiele wurden fiir die Frommen inakzeptabel gemacht: so
die Tendenz Gottfried Vockerodts in ,Mifibrauch der freyen Kiinste .. .“ (1747). Dem-
gegeniiber wird generell die Aufwertung des Schonen seit der Aufklirung dargelegt, bis
hin zur ,Sakralisierung® (S.46). Die prinzipiellen Erwagungen A. Schones, G. Kaisers,
W. Binders und anderer in diesem Zusammenhang ungenannt bleibender Autoren
konnen weitgehend bestitigt werden.

Hallescher Pietismus und Gelehrsamkeit sind als Problem wiederum im Vergleich mit
der Gelehrsamkeitskritik der Aufklirung einleuchtend thematisiert, wobei Auflerungen
H. Freyers, oft miihsam aus Programmen herausgeschilt, wiederum eine wichtige Text-
basis abgeben.

Den Ansatz zu einer Gesamtbeurteilung der Beziehungen des Halleschen Pietismus
zur schénen Literatur (S. 761f.) verbindet M. mit sozialgeschichtlich relevanten Beob-
achtungen. Die Abneigung der Halleschen Frommen gegeniiber den schénen Wissen-
schaften, sofern sie nicht geistlichen Zwecken diente (mag sie nun von der Fiktionalitit
oder von der Kiinstlichkeit der Form her motiviert sein!) steht natiirlich im Kontext der
allgemeinen, ,Pietismus® kennzeichnenden Verneinung der , Welt“. Die Auswirkungen
in Brandenburg-Preuflen werden kurz skizziert, Klaus Deppermanns Forschungen in
dieser Hinsicht gliicklich erganzend.

Personen, an denen Martens seine Forschungen des weiteren festmacht, sind Breit-
haupt, Bogatzky, Rambach; man erfahrt aber auch viel iiber pietistische Philologen und
Schulménner (unter Einbeziechung von Klosterbergen und Wielands Anfingen). Zeitlich
erstrecken sich die Untersuchungen bis zur Klopstock- und Wielandzeit. Gellerts
Leben der schwedischen Gréfin von G. erfihrt vor pietistischem Hintegrund eine sehr
differenzierende Deutung (vgl. S.208). Ferner wird Brockes erneut beigezogen.

Die Beherrschung von Texten unterschiedlichster Gattung und Form (z, B. Flug-
schriften) imponiert durchgehend bei Nachvollzug der Analysen, wird aber besonders
greifbar in der Erorterung des Verfalls der geistlichen Allegorese im frithen 18. Jahrhun-
dert sowie in der vergleichenden Betrachtung der alten Frémmigkeit und des neuen
Weltbildes im Flugschriftenstreit um den Hamburger ,,Patrioten® (1724).

Mit derartigen Pionierleistungen hat sich der Verfasser den Namen eines erstrangigen
Erforschers der Literaturgeschichte des 18. Jahrhunderts erworben und hohe Standards
fiir zukiinftige kirchengeschichtliche Beitrige zu diesen Themenkreisen eingefordert,
die besonders fiir die Zeit Zinzendorfs (Polycarp Miiller!) schon angelaufen sind. Im
Gesamttitel beriihrt , Frommigkeit* zugleich sympathisch wie problematisch.

Saarbriicken Friedrich Wilhelm Kantzenbach
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Wolfgang Albrecht, Deutsche Spataufklirung — ein interdisziplinirer For-
schungsiericht bis 1985, hg. von Thomas Héhle, Halle (Saale) 1987. 222 S.
Anliflich des Kolloguiums ,Der spite Wieland“ vom 6.—7. Nov. 1987 in Halber-

stadt hat Albrecht einen erstmals dfe)r deutschen Spataufklirung gewidmeten For-

schungsbericht vorlegt. Darin belegt er die oft iibersehene Tatsache, daf§ die Spataufkla-
rung (etwa 1770—1830) zwar ,in ihren idealen Grundlagen weitestgehend durch die
realgeschichtlichen und geistig-literarischen Entwicklungen iiberholt, jedoch in ihrer

Selbstgewiflheit . . . kaum erschiittert wurde®) (13) und gerade deshalb im Alltagsleben

stark verankert war. Vielleicht begriindet sich die immer noch zu konstatierende liik-

kenhafte Erforschung der Spataufklirung von hier aus. Umso mehr ist deshalb das Vor-
liegen dieses Berichtes zu begriifien.

Albrecht hat 644 Titel allgemeiner Literatur iiber die Spitaufklirung zusammenge-
tragen. Er behandelt sie in 9 Kapiteln und beschliefit seinen Bericht mit der Benennung
zentraler Forschungsaufgaben. Im einzelnen berichtet er iiber 1. die deutsche Aufkli-
rung als Forschungsgegenstand, 2. Staat und Gesellschaft, 3. Grundsatzdebatten der
Au&lirung und auslindische Anregungen, 4. die verschiedenen Trigerkreise der Auf-
klirung, 5. Kirche und Theologie, 6. die Aufklirung fiir unterprivilegierte Bevolke-
rungskreise, 7. soziale Fragen, 8. Literatur, 9. Kunst, Philosophie und Historiographie.
Arbeiten zu den Gebieten der Realgeschichte, der Geschichte der Okonomie, Natur-
wissenschaften und Medizin bleiben ausdriicklich ausgeschlossen. Der Leser wird kurz
und sachlich iiber die Tendenzen und Hauptaussagen heutiger Aufklirungsforschung
informiert. Albrecht vermerkt genau die Differenz zwischen marxistischen und nicht-
marxistischen Untersuchungen und beschliefit jedes Kapitel mit der Herausstellung von
Forschungsdefiziten. Dartiberhinaus weist er als kiinftige Aufgaben eines interdiszipli-
niren Bemiihens um die Aufklirung auf die notwendige Herausgabe wichtiger Quellen-
texte und Archivalien hin, besonders aber auch auf die Erstellung regionalbezogener
Untersuchungen und Gesamtdarstellungen.

Dieser Bericht ermoglicht die schnelle Orientierung tiber die heutige Forschung zur
Spataufklirung. Jedoch lafit sich vom geisteswissensc%xaftlichen Standgpunkt aus weder
die marginale Behandlung der Philosophie verstehen, noch die ausdriickliche Ausgren-
zung von Studien zu einzelnen Aufklirern, Werken, Zeitschriften, Vereinigungen, Uni-
versititen etc. Hier ist in der Zwischenzeit viel geleistet — und ohne Beriicksichtigung
dieser Literatur mufl ein Forschungsbericht iiber die Spitaufklirung rudimentar
bleiben.

Oldenburg Wolfgang Erich Miiller

Joachim Deeters (Bearb.), Der Nachlafl Ferdinand Franz Wallraff (= Mittei-
lungen aus dem Stadtarchiv von Kéln 71), Koln-Wien 1987. Bohlau-Verlag, 410 S.
Zu einem der bekanntesten Reprasentanten der Kélner und rheinischen Kulturszene

in der umbruchreichen Epoche der Jahre um 1800 gehért der vor allem als Kunst-

sammler bekanntgewordene Geistliche F. F. Wallraff, dessen Namen noch heute eines

der bedeutendsten Kélner Museen trigt. Als Kolner Kind 1748 geboren, wurde er 1772

Priester, 1786 Professor fiir Botanik, Naturgeschichte und Asthetik an der K6lner Uni-

versitit, 1788 Doktor der Medizin, bekleidete 1793 bis 1797 das Amt des (letzten) Rek-

tors der Kélner Universitit und seit 1798 das eines Professors an der franzdsischen Zen-
tralschule. Nach 1815 arrangierte sich Wallraff auch mit den neuen Machthabern; er
starb 1824, von vielen betrauert, in seiner Vaterstadt. Neben seiner emsigen, durch die

Sikularisation der Kloster, Stifte und sonstigen kirchlichen Einrichtungen gespeisten

Sammel-Titigkeit von Gemilden (iiber 1700 Stiick), die bis zum heutigen Tage den

Grundstock der Kélner Museen bildet, ist er den Zeitgenossen vor allem als neolateini-

scher Poet bekanntgeworden, der zu zahlreichen kirchlichen und profanen Gelegen-

heiten kunstvolle Verse zu formulieren verstand, an die er viel Zeit und Arbeitskraft
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wandte. Wallraff geh6rt zu dem Typ des Gelehrten, der jedes Schriftstiick, jedes Zet-
telchen aufzubewahren pflegte, und so ist sein Nachlaf}, mit seinen Kunstsammlungen
der Stadt Kéln vermacht, bis zur Gegenwart erhalten geblieben. Eine Inhaltsangabe
dieses Nachlasses (Bestand 1105 des Hist. Archivs der Stadt K6ln) liegt nun in der mate-
rialreichen und sorgfiltig ausgefithrten Verzeichnung durch J. Deeters vor, der bereits
1975 einen lesenswerten Katalog zu einer Wallraffausstellung des Hist. Archivs vorge-
legt hat. Der Bearbeiter unterrichtet in einer Einleitung (S. X—XIV) iiber bereits frither
erfolgte Verzeichnungen, deren Fehler und Inkonsequenzen jetzt bereinigt worden
sind. Die Wallraff’schen Papiere sind fortan in zehn Abteilungen gegliedert; ein Verdf-
fentlichungsverzeichnis der Schriften des Nachlassers und ein ausfithrlicher Index der
Personen- und Ortsnamen beschliefen den Band. Den weitaus gréfiten Umfang des
Verzeichnisses nehmen die nach Absendern geordneten Briefe an Wallraff (iiber
3000 Blatt) ein (Abteilung I); hier handelt es sich oft nur um Einzelsticke oder um
zwel, drei Korrespondenzen; umfangreichere ,Vor dnge“ sind die Ausnahme. Selten
sind auch die Briefe solcher Personen, deren Namen heute noch etwas bedeutet, so etwa
E.B. von Baader (1820), ].F. Benzenberg (1817); E. A. von Beust (1820/21); die
Gebriider Boisserée (1802—1818); Peter Cornelius (1806/1808); . W. v. Goethe (1815);
B. Kardinal Pacca (1814), um nur einige Briefschreiber in (subjektiver) Reihung zu
nennen. Der Ertrag dieser Schreiben ist jedoch manchmal enttiuschend diirftig: Viel-
fach handelt es sic%x um reine Courteoisie-Schreiben (Dank, Gliickwunsch) oder um
Bettelbriefe der verschiedensten Art. Immerhin sind die Namen interessant als Beleg fiir
die vielfiltigen Beziehungen Wallraffs und als Spiegel geistiger Interessen vor allem im
kélnischen Rheinland, ferner als Indikator fiir die Sammelleidenschaften des gelehrten
Kanonikus (seit 1784). Die Abteilung II enthilt biographisches Material (Zeugnisse,
Mitgliedschaften in gelehrten Gesellschaften, Rechnungen aller Art, darunter solche
von Periickenmachern und Kohlehindlern). Abteilung I11 belegt die Wallraff’schen
Vermdgensverhaltnisse, und Abteilung IV, vielleicht die bedeutsamste von allen, ent-
hilt Verzeichnisse seiner Biichersammlung (grofenteils heute in der Universitits- und
Stadtbibliothek K&ln, It. Nachlafiverzeichnis iiber 14000 Binde) und seiner Gemilde-

alerie, ferner Rechnungen von Buch- und Kunsthindlern. In der Abteilung V ist
Eesonders das poetische Oeuvre des Kélner Professors vereinigt. Fiir diese Art der
Dichtkunst (von der Grabinschrift bis zum Huldigungsgedicht auf Napoleon) wird man
heute kaum noch Verstindnis und Interesse aufbringen. Daneben finden sich in diesem
Bereich auch Vorlesungs- und sonstige Manuskripte Wallraffs, etwa Gutachten zu Pro-
zessionen, Denkschriften zur Organisation des neuen Bistums Aachen bzw. seiner
Pfarreien, Gebetsentwiirfe, Akten aus Wallraffs Titigkeiten als Professor und Rektor,
Vorlesungsverzeichnisse und dergleichen mehr. Auch eine groffe Anzahl von Schiiler-
arbeiten hat sich erhalten. Die Sektionen VI bis X des schriftlichen Nachlasses behan-
deln das Verhiltnis Wallraffs zu seiner Verwandtschaft und einzelnen Personen, zu
denen er besondere personliche Beziehungen unterhielt, wie dem Kélner Sammler
Baron I. W. v. Hiipsch, die Olympische Gesellschaft (18101.), seine Testamente und die
Tétigkeit der Testamentsexckutoren, dann die hinterlassenen Papiere des Professors
I. G. Menn, eines viterlichen Freundes Wallraffs. Insgesamt vermittelt das Nachlafi-
Inventar eine Vorstellung von den vielfiltigen privaten und amtlichen Interessen Wall-
raffs und dem intellektuellen Leben seiner Zeit. Andererseits ist der Rezensent doch
enttduscht: Ein nicht geringer Anteil der Wallraff’schen Papiere scheint ihm nicht das zu
halten, was man sich von thnen erwartet; punktuelle Informationen und Quisquilien
aller Art machen die Masse des Stoffes aus. Sicherlich wird etwa der Kunsthistoriker
gern die Gemildeverzeichnisse einsehen, um das Schicksal eines bestimmten Bildnis
verfolgen zu konnen, und unter solchen Fragestellungen wird der Nachlaf auch in
Zukunft seine Benutzer finden; welchen Ewigkeitswert aber etwa die zahlreichen Bet-
telbriefe und Blittchen mit sinnig konstruierten lateinischen Versen beanspruchen
diirfen, bleibt einigermaflen zweifelhaft. Der Nachlaf scheint vielmehr ein Beleg fiir die
undisziplinierten Vorlieben seines Urhebers zu sein: Von allem etwas, aber nichts Ver-
niinftiges, wie auch die tiber hundert Nummern seines Publikationsverzeichnisses aus-
weisen. Wallraff hat sein Talent fiir Nichtigkeiten verausgabt. Was bleibr, ist sein Ver-
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dienst, eine grofle Anzahl von gefihrdeten Kunstwerken fiir die Nachwelt gerettet zu
haben. Sein sonstiges Werk ist wohl zurecht der Vergessenheit anheimgefallen, und das
— sehr gut gemachte — Nachlaflverzeichnis scheint ein Beleg fiir diese These.

Kiln Giinter Bers

Pabst, Martin, Mission und Kolonialpolitik. Die Norddeutsche Missions-
Gesellschaft an der Goldkiiste und in Togo. Miinchen, Verlagsgemeinschaft Anarche
1988. 645 S. (DM 68,—).

M. Pabst legte vorliegendes Buch der Julius-Maximilians-Universitit zu Wiirzburg
als Inaugural-Dissertation zur Erlangung der Doktorwiirde der Philosophischen
Fakultit vor. Neben zahlreichen Veréffentlichungen standen ihm bei der Erarbeitung
die Akten des Bundesarchivs Koblenz, des Archivs der Basler Missionsgesellschaft und
des Staatsarchivs Bremen zur Verfiigung. Auf funf Afrikareisen konnte er die sid-
licheren Linder Afrikas und vor allem Benin, Togo und Ghana besichtigen. Sinn der
Arbeit ist der Aufweis der Interdependenz von christlicher Mission und Kolonialismus
in ihren verschiedenen Dimensionen und historisch-politischen Auswirkungen am Bei-
spiel der Norddeutschen Missionsgesellschaft. Das Buch will bewufit ,peripherie-
orientiert” sein, d. h. primir die Missionare vor Ort und die Kolonialbeamten sprechen
lassen, ohne freilich die Einflufnahme der zentralen Bremer Missionsleitung und der
europiischen Kolonialverwaltungen aufler Acht zu lassen. Der Autor ist sich bewuflt,
dafl die Studie aus der Sicht der ,Eingeborenen“-Bevilkerung erginzt werden miifite.
Es liegt in der Natur der Sache, daf} auch immer wieder auf Parallelentwicklungen in
den Arbeitsgebieten der Basler Mission, der Wesleyaner und der katholischen Mission
verwiesen wird.

Es ist dem Autor zuzustimmen, wenn er in den in die frithe Neuzeit zuriickrei-
chenden wirtschaftlichen und kulturellen Beziehungen Europas zu Westafrika (Aus-
tausch von Naturprodukten, freigelassene Sklaven und Riickwanderer aus Amerika)
eine gewisse ,Disposition® fiir die Expansion europiischer Kultur und Wirtschafts-
formen wie auch der christlichen Mission im 19. und 20. Jahrhundert sieht. Die christ-
liche Mission war grundsitzlich unabhangig von der kolonialen Expansion, und es kam
oft genug zu heftigen Auseinandersetzungen, aber im allgemeinen gingen doch beide
Hand in Hand, und die Mission profitierte von der Zusammenarbeit mit den Kolonial-
michten. Besonders deutlich zeigte sich das auf dem Sektor des Bildungswesens, und

erade da kooperierte auch die Bevélkerung gern, da sie sich Vorteile, vor allem

Eéheren sozialen Standard, davon versprach. Fiir die Mission wurde gerade die Schule

Zugang zum Herzen der Bevolkerung und Mittel der Christianisierung. Da der Prozef§

der Kolonialisierung in Westafrika zumeist friedlich verlief, konnte auch die Mission

ungestort arbeiten und wachsen.

Ein besonderes Problem fir die Norddeutsche Missionsgesellschaft war, daf sie die
Griindung einer Ewe-Kirche anstrebte, das Ewe-Volk aber unter britischer und deut-
scher Kolonialherrschaft lebte. Das fiihrte zu Spannungen seitens der Missionare zur
jeweiligen Kolonialmacht, zur Doppelgleisigkeit der Missionsarbeit und auch zu Res-
sentiments innerhalb der Bevolkerung selber. Die anderen in Westafrika arbeitenden
protestantischen Missionsgesellschaften und auch die katholische Mission hatten dieses
Problem nicht und standen deshalb vielfach in einem weniger gespannten Verhiltnis zur
Kolonialregierung. Missionsinspektor Zahn (bis 1900) war ausgesprochen kolonialkri-
tisch; unter Missionsinspektor Schreiber (1900—1914) besserten sich die Beziehungen,
obwohl die Spannungen nie aufhérten. Die Missionare selber waren eher kolonial-
freundlich als kolonialkritisch.

Einen sehr breiten Raum im Buch nimmt die Frage des Schulwesens, vor allem die
Sprachenfrage ein (230—455). Von groflem Interesse sind auch die Ausfiihrungen iiber
die Stellung der Missionare zu Landwirtschaft und Handel, vor allem zur Streitfrage
europdische Plantagewirtschaft oder eingeborene Landwirtschaft (456—511). Relativ
kurz ist der Abschnitt ,Humanitire Aktivititen der Norddeutschen Missionsgesell-
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schaft®, wo es um den Kampf gegen die Sklaverei und die Alkoholeinfuhr wie auch um
die drztliche Mission und um Sittlichkeitsfragen geht (512—557). Ein ebenso kurzes
Kapitel iiber das Verhiltnis der Norddeutschen Missionsgesellschaft zur eingeborenen
Bevolkerung schliefit die Untersuchungen ab (558—601).

Das Buch enthilt eine ungeheure Fiille von Information. Es zeichnet sich aus durch
grofle Sachlichkeit, wie man es in Darstellungen iber diese Thematik heute kaum
erwartet. Der Autor ist in keiner Weise ,Partei®. Die Aussagen iiber die Mission der
Basler und Wesleyaner wie auch die katholische Mission sind, da sie auf Sekundrlite-
ratur beruhen, weniger differenziert, aber man spiirt das Bemiihen, ihnen gerecht zu
werden. Alles in allem ein durchaus lesenswertes und zu empfehlendes Buch. — Einige
Schreibfehler wiren noch auszumerzen. So steht auf S.25 ,Geifleln“ (statt Geiseln);
vermutlich soll es da auch Jahreswende 1883/84 (statt Jahrhundertwende) heiflen. Auf
S.290 steht , Pidigin“ (statt Pidgin), und es fehlt die Angabe Fufinote 6. Es wire miifig,
hier weitere solche Fehler aufzuweisen. S. 111 sollte es Apostolische ,Prifektur® (statt
Vikariat) heilen. Wenn auf S. 109 gesagt wird, dafl ,noch bis zum Ersten Weltkrieg
nichtdeutsche Missionare, [. . .] hiufig wegen der Sprachkenntnisse aus dem Elsaf} stam-
mende Missionare® in den deutschen Kolonien eingesetzt wurden, wird vergessen, daf§
das Elsafl bis zum Ende des Weltkrieges zu Deutschland gehérte und erst durch den
Versailler Vertrag wieder zu Frankreich kam.

St. Augustin Karl Miiller SVD

Fritz Hasselhorn, Bauernmission in Siidafrika — Die Hermannsburger
Mission im Spannungsfeld der Kolonialpolitik 1880—1939. Mit einem
Vorwort von Wolfram Kistner, Karten, statistischem Anhang, Register und Biblio-
graphie (Erlanger Monographien aus Mission und Okumene, Bd. 6). Erlangen 1988.
Paperback, 238 Seiten.

Diese Géttinger Dissertation hat es in sich. Hasselhorn ist Profanhistoriker und geht
mit sozialgeschichtlichen Methoden an die Geschichte der Hermannsburger Mission in
Stdafrika ieran. Schon damit fordert er das tradierte Selbstverstindnis dieser (und man-
cher anderen Missionsgesellschaft) heraus. Im Selbstbild evangelischer Missionen
erscheint die Missionsgeschichte noch vielfach als selbstloser Einsatz (Missionare als die
»Stillen im Lande®) fir die Verkiindigung des reinen Evangeliums — fern aller politi-
schen und gesellschaftlichen Interessen. Kritische Abstriche an diesem Selbstbild
werden immer noch gern als Unterstellungen Auflenstehender abgetan. Hasselhorn ist
aber kein Aufenstehender, er stammt vielmehr aus einem Hermannsburger Pfarrhaus
und steht der gleichnamigen Mission biographisch nahe. Seine These, die Geschichte
dieser Mission konsequent als Teil der Kolonialgeschichte Siidafrikas zu verstehen,
bringt nicht nur den ,Realititsverlust® (16) des tradierten Geschichts- und Selbstbildes
der Mission ans Tageslicht, sondern erweist dieses Selbstbild letztlich auch als Selbsttiu-
schung. Sachlich und gut informiert, ohne den Charakter der Anklage, trigt Hasselhorn
dazu bei, wie Wolfram Kistner in seinem Vorwort sagt, dafl die Geschichte ,unver-
hiillt“ zum Vorschein kommen kann. Und was hier an Fragwiirdigem zum Vorschein
kommt, mufl nun in christlicher Geschichtlichkeit angenommen und verarbeitet
werden. Es handelt sich um nichts weniger als den Weg, ja mehr noch: den aktiven Bei-
trag einer Missionsgesellschaft zum historischen Dilemma der Apartheid.

Die Hermannsburger Mission teilte in vieler Hinsicht die Vorziige und Schwichen
der deutschen evangelischen Missionsbewegung des 19. Jahrhunderts. Das Spezifikum
der Hermannsburger im siidlichen Afrika war ihre Missionsmethode. Ein florierendes
christliches Dorf — komplett importiert samt bauerlichen Kolonisten, Handwerkern,
dem Dorflehrer und dem Pfarrer-Missionar — sollte der Theorie nach die Schwarzafri-
kaner ,beeindrucken® und fiir Christus gewinnen. Letztlich schwebte Ludwig Harms,
dem Begriinder der Mission, eine christlich-schwarzafrikanische Bauernkultur vor —
dérflich und heil, eine Mischung aus Genossenschaft und Paternalismus, in jedem Fall
fernab von den zerstorerischen Wirkungen der Industriezivilisation. Unter dem Druck

ZKG 101. Band 1990/1



Neuzeit 137

der lokalen Verhiltnisse im siidlichen Afrika hielten sich die Missionare jedoch an das
Modll friithmittelalterlicher Mission, insofern sie von den Klbstern als geistlich-kultu-
rellen Zentren ausging und die Bekehrten auf dem geistlichen Territorium ansiedelte.
»Geistliche Grundherrschaft® ist denn auch der Begriff, den Hasselhorn fiir die Her-
mannsburger Missionsmethode prigt (49). Sie war von Anfang an auf umfangreichen
missionarischen Landbesitz angewiesen.

Die Idylle eines ,christlichen Dorfes“ mochte um 1850 wohl noch vereinzelt in der
Liineburger Heide anzutreffen sein, im historischen Zusammenhang der Marzrevolu-
tion (1848) war diese Idylle bereits ein Anachronismus. Die Hermannsburger wollten
etwas nach Afrika hiniiberretten, was in Westeuropa schon in Auflésung begriffen war.
Erst recht trifft dies fiir den Riickgriff auf das klosterliche Modell zu. Die Ideologie der
»geistlichen Grundherrschaft®, dies thematisiert Hasselhorn in seiner verdienstvollen
Studie zu wenig, gaukelt die Unversehrtheit einer monozentrischen Einheitskultur vor
— einen gesellschaftlichen Zustand vor der Proklamation der Autonomie menschlichen
Bewufitseins und vor der Bildung von Klassen und Fabrikwesen. Kurz, es bedeutete
den Riickwirtssalto in Vormoderne und Stindegesellschaft. Dieses Modell scheiterte
wegen seiner krassen Miflachtung der geschichtlichen Realititen. Einerseits hatte die
Mission kein Monopol iiber den Kontakt mit den Afrikanern. Mission und Ansiedlung
vollzogen sich auch nicht in einsamen germanischen Wildern, sondern in den
umkampften Siedlerkolonien des siidlichen Afrikas, und zwar im Kontext von Welt-
marktbildung und europiischem Kolonialismus. Burische Siedler und (besonders nach
der Entdeckung der Gold- und Diamantenvorkommen) britisches Kapital waren inter-
essiert sowohl an der Aneignung des afrikanischen Grund und Bodens als auch der
schwarzen Arbeitskraft. Der umfassende und zuletzt rassistisch begriindete Anspruch
der europiischen Einwanderer auf absolute Vorherrschaft suchte die Schwarzafrikaner
herabzudriicken auf die Stufe landloser und darum abhangiger, rechtloser Proletarier.
Fiir eine kulturprigende Funktion der Mission im Sinne der intendierten ,geistlichen
Grundherrschaft® war in der komplexen Klassen- und Rassenherrschaft iiberhaupt kein
Raum. Andererseits waren die Hermannsburger Missionare auch keine iroschottischen
Monche. Sie stellten selbst hiufig Opfer des gesellschaftlichen Umbruchs in der
modernen Industriezivilisation dar und stammten ganz tiberwiegend aus den unterbau-
erlichen oder abstiegsgefihrdeten Schichten der héchst instabilen Agrarbevélkerung
(50ff., 81f., 224). ,Grundherrschaft* bedeutete fiir sie nicht nur ein Missionsmittel,
sondern auch die Erfiilllung des persénlichen Traums nach sozialem Aufstieg und Sta-
tusabsicherung. Uber dieses grundherrliche missionarische Interesse erfolgte schliefilich
die Anniherung an eine kolonialistische und spiter rassistische Mentalitat. Hasselhorn
zeigt auf, daf beide Griinde, der historische Kontext einer Siedlerkolonie und die
sozialideologische Disposition der Missionare, das Konzept der ,christlichen Grund-
herrschaft“ 1m siidlichen Afrika scheitern lieflen. Was sich vor allem nach dem Buren-
krieg durchsetzte, war trotz mehrerer Wahlméglichkeiten und trotz kritischer
Stimmen, die es in der Mission auch gab, eine riide ,missionarische“ Grundherrschaft,
die von der burischen Siedlerideologie schliefilich nur noch graduell zu unterscheiden
war. Die eigene Gemeinde diente den Missionaren mitunter als Einkommensquelle und
Reservoir billiger Arbeitskrifte, gegen die die kommerziellen und hegemonialen
Missionarsinteressen oft mit kruder Kaltschnauzigkeit durchgesetzt wurden. Auf das
»Recht der Eroberung® (159) berief sich die Mission, wenn sie die ,Machtmittel des
Siedlerstaates® (161), Gericht und Polizei, einsetzte, um zahlungsschwache oder einfach
der profitableren Bodennutzung im Wege stehende Gemeindeglieder vom Missionsland
zu vertreiben. Schritt fiir Schritt fielen die moralischen Hiirden, wihrend die ohnehin
geringen Ansatze zur Selbstandigkeit der schwarzen Gemeinden riickgingig gemacht
wurden. Der weifle Gemeindetei? erhielt hingegen die volle Selbstindigkeit und damit
die faktische Segregation zuerkannt. 1908/09 trennten sich die ersten schwarzen
Gemeinden von der Mission. In den 20er Jahren war die Rassentrennung in der Her-
mannsburger Mission ginzlich durchgefiihrt und die Ideologie des Herrenmenschen
bereits tonangebend. Hasselhorn zitiert Missionarsstimmen, die das Projekt der
spiteren ,Bantu education®, also der drittklassigen Ausbildung fiir Schwarze, und das
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Konzept der Apartheid bereits in den wesentlichen Ziigen vorwegnehmen. Die Her-
mannsgurger Mission hatte nicht allein unter dem Siedlerrassismus zu leiden, sie war
auch selbst, theoretisch wie praktisch, Akteur in der Herausbildung des Apartheidsge-
dankens. Der Architekt dieses Konzeptes, W. W. M. Eiselen, hat dies der Hermanns-
burger Mission ausdriicklich bescheinigt (195f.). Auf diesem Hintergrund ist nicht ver-
wunderlich, daff die Mission dem im Deutschen Reich aufkommenden ,Nationalsozia-
lismus® zunichst durchaus zugetan war. Es gab, wie Hasselhorn zeigt, zwischen der
antidemokratischen, sozialismusfeindlichen und rassistischen Attitiide (theologisch dra-
piert als , Volkstumsgedanke®) vieler Hermannsburger Missionare und der ,nationalso-
zialistischen® Ideologie eine gewisse innere Verwandtschaft.

Abschlieflend folgen einige Uberlegungen, die als Anregungen aus dieser wichtigen
Arbeit zu verstehen sind. V1. hat, soweit archivalisch erreichbar, die Missionssituation
im siidlichen Afrika untersucht, nicht aber die Strukturen der Institution ,Missionsge-
sellschaft® in der Heimat (gesellschaftliche und ideologische Einbindung etwa) und auch
nicht die Theologie beispielsweise von Ludwig Harms. Diese methodische Vorentschei-
dung mag fachlich und arbeitsékonomisch notwendig gewesen sein, ist aber nicht fol-
genlos geblieben. Die handlungsleitenden Motive der Missionsvorsteher wie der Mis-
sionare erscheinen nicht im vollen Licht. Warum beispielsweise greifen lutherische Mis-
sionsleute so rasch auf die missionsmethodische Konzeption einer anachronistischen
und wenig lutherischen ,geistlichen Grundherrschaft® zuriick? Die Missionsbewegung
des 19.Ja]§rhunderts wollte urspriinglich, anders als V. meint (17), eben nicht ,,mog-
lichst identische Kopien® des in Wahrheit doch héchst unterschiedlichen europiischen
Christentums nach Afrika tragen. Die neu zu bildenden Gemeinden sollten gerade nicht
die Entwicklung hin zu den sogenannten ,toten® Kirchen Europas nachahmen, auch
wenn sie konfessionell (so die Lutheraner) festzulegen seien. Glaubensstark und in der
je eigenen Tradition verwurzelt sollte das werdende afrikanische Christentum sein,
mehr noch — eine Art theokratisches Gemeinwesen, wie es in Europa nicht mehr még-
lich war. Die schon angesprochene Frage des Verhaltnisses von Mission und Moderne
liefle sich angehen, wenn nicht nur die Missionspraxis ,drauflen®, sondern auch die
Geschichte der Mission und ihrer Theologie ,,daﬁeim“ als Teil der eigenen Sozialge-
schichte verstanden wird. Erst wenn Selbstverstindnis und Methodik der Mission in
diesen Zusammenhang geriickt werden, kann ermessen werden, was die tief verankerte
Weigerung der Hermannsburger bedeutete, die konkrete, moderne, pluralistische und
von tiefen Gegensitzen durchzogene Welt als den eigentlichen Ort der christlichen Mis-
sion zu erkennen.

Heidelberg Werner Ustorf

W. Fleischmann-Bisten, H. Grote, Protestanten auf dem Wege. Geschichte

des Evangelischen Bundes (= Bensheimer Hefte 65), Gottingen 1986.

Der hier zu besprechende Band hat es sich zur Aufgabe gemacht, anliflich des hun-
dertjahrigen Besteﬁens des Evangelischen Bundes im Herbst 1986 die Geschichte dieser
Vereinigung nachzuzeichnen. Er tut dies bewuflt in populirwissenschaftlicher Form
und will damit ein Pendent zur gleichzeitig erschienenen Festschrift ,Evangelisch und
Okumenisch®, deren Aufsitze stirker wissenschaftlichen Charakter haben und in der
keineswegs ausschliefillich Autoren vertreten sind, die dem Evangelischen Bund nahe-
stehen, bilden. Bei der von Walter Fleischmann-Bisten, seit 1984 Generalsekretir, und
Heiner Grote, seit 1967 Referent fiir Kirchenrecht und Sozialgeschichte am Konfes-
sionskundlichen Institut des Evangelischen Bundes in Bensheim, ist dies hingegen
anders. Hier versuchen Autoren der ,heutigen Generation des Evangelischen Bundes®
zu ,,berichten, Rechenschaft abzulegen und die Entwicklung eines kirchlichen Arbeits-
werkes so (zu) schildern, daf sie dem Leser heute verstindlich wird und er in die Lage
versetzt wird, ein Stiick der weiten Vergangenheit neu zu entdecken®. (S. 5) Dies deutet
bereits im Vorwort an, dafl der Begriff Geschichte des Evangelischen Bundes hier recht
weit gefafit worden ist. Denn es wird nicht nur gezeigt, dafl der Bund zu Zeiten seines
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Griinders Willibald Beyschlag als Organisation ,zur Wahrung der deutsch-protestanti-
schen Interessen®, wie damals die vollstindige Bezeichnung lautete, zum Kampf gegen
den Ultramontanismus, gegen die romisch-katholische Kirche, dienen sollte, sondern es
wird auch versucht, die weitere Entwicklung nach 1918, dann iiber die Zeit des Natio-
nalsozialismus und den Zweiten Weltkrieg Einaus, bis hin zur Entwicklung zu jenem
,Arbeitswerk der Evangelischen Kirche in Deutschland’, das sich gerade der ausdriick-
lichen Pflege dkumenischer Kontakte verschrieben hat, nachzuzeichnen. Besonders
positiv zu vermerken ist, dafl die Autoren die Vereinsgeschichte des Evangelischen
Bundes, der freilich auch schon kurze Zeit nach seiner Grindung fiir lange eine bestim-
mende Kraft innerhalb des Spektrums der Gruppierungen im deutschen Protestan-
tismus des ausgehenden neunzehnten Jahrhunderts bzw. der Jahrhundertwende wurde,
als einen integralen Bestandteil der Kirchen- und kulturgeschichte dieser Zeit begreifen.
Dies 1it das Buch nicht nur fiir Mitglieder des Evangelischen Bundes von Interesse
erscheinen, sondern macht es zur aufschlufireichen Lektiire fiir jeden, der sich fiir die
Entwicklung des Protestantismus und seiner Einzelstrémungen in den vergangenen
hundert Jahren interessiert,

In seiner Gliederung folgt das Buch im wesentlichen dem zeitlichen Ablauf der zu
behandelnden Ereignisse, wobei die Periode von 1886—1918 und die Um- und Neu-
orientierung des Evangelischen Bundes nach dem Zweiten Weltkrieg und seine Ent-
wicklung bis zum Jubildumsjahr von Grote behandelt werden, wihrend Fleischmann-
Bisten den Abschnitt von 1918—1945 erarbeitet hat. Diese drei Hauptteile haben ver-
schiedene Unterteile und die wiederum zahlreiche Unterabschnitte, die innerhalb des
jeweils vorgegebenen zeitlichen Rahmens Einzelthemen aus der Geschichte des Bundes
darzustellen suchen. Freilich wire es hilfreich gewesen, diese Unterabschnitte, wo der
Band doch ohnehin eher unsystematisch in seiner Gesamtstruktur wirkt, mit ins
Inhaltsverzeichnis aufzunehmen. Kirchen- und kulturgeschichtlich aufschlufireich und
in seiner Bedeutung fiir den Historiker nicht zu verkennen, sind die den Text unterstiit-
zenden Schautafeln, Faksimiles und Photographien. Es ist duflerst verdienstvoll, wird
freilich oftmals in seinem Wert unterschitzt, auch das Bild als eine kirchengeschicht-
liche Quelle zu nutzen. So scheint etwa das S. 182 wiedergegebene Photo, das ber der
Landesversammlung des Evangelischen Bundes in Hessen und Nassau 1983 in Worms,
die Festversammlung vor dem Lutherdenkmal zeigt, dem Rezensenten signifikant fur
die heutige innere Situation des Evangelischen Bundes zu sein. — Niitzliche und oft in
der Literatur eher selten aufgefiihrte Informationen enthalten auch die allgemein kultur-
historischen Teile des Buches. So erfihrt man z.B. im Abschnitt ,Buhnenbildung*
(S.28£.) Wissenswertes iiber das kulturelle Interesse und Engagement, das sich u.a. in
,Lutherfestspielen® zeigte, oder man hért im Abschnitt »Blicherbildung® (S.50—52)
und im Abschnitt ,Bilderbildung® (S.59f.) Interessantes iiber die, einem Anspruch
erziehen und bilden zu wollen %ol ende, rege Forderung der Verbreitung des sog.
Volksschrifttums durch den Evange%ischen Bund und seine regionalen Untergruppen
oder iiber die Popularisierung der Kunst, die der Bund iber den Vertrieb etwa von
Wandschmuck, ilfustrierten Buchkalendern bis hin zu einer Lichtbilderreihe in Fern-
leihe erfolgreich mitbetrieben hat; dankbar ist in diesem Zusammenhang das Bemiihen
zu vermerken, Pseudonyme von Autoren, die im entsprechenden Schrifttum des Evan-
gelischen Bundes immer wieder begegnen, aufzulésen. Man wird das Engagement des
Bundes auch gerade auf den hier genannten Gebieten wohl noch ganz als in der Tradi-
tion seines Grunders Willibald Beyschlag stehend sehen diirfen, dessen Verstindnis von
protestantischer Kultur z. B. geprigt war durch seine Freundschaft mit Gottfried und
Johanna Kinkel und Jacob Burckhardt und ihrer aller Verbundenheit im literarischen
Maikaferbund wiahrend seiner Studienzeit in Bonn, bei dessen regelmafligen Zusam-
menkiinften hiufig eigene literarische Texte vorgelegt und diskutiert wurden. So hat
sich Beyschlag in spéterer Zeit immer wieder neben anderen auflerhalb seiner fachtheo-
logischen Arbeit liegenden Gebieten wie gerade auch dem der Bildung, man denke hier
z.B. an seine Schrift , Zur deutsch-christlichen Bildung® (1883; 21899), auch schriftstel-
lerisch betitigt; erinnert sei lediglich an seine unter dem Titel »Blittenstraufl am Lebens-
wege* 1893 erschienenen gesammelten Gedichte. Leider kommt dieser Aspekt weder in
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dem hier zu besprechenden Buch zum Tragen, obwohl dies auch zur Profilierung des
Griinders des Evangelischen Bundes wesentlich hitte beitragen konnen, noch wird es
im Band , Evangelisch und Okumenisch®, auf den die beiden Autoren in ithrem Vorwort
den nach ausfuhrlichen Informationen und Charakterisierungen von Einzelpersonen
und Einzelphinomenen suchenden Leser verweisen (s. S. 7), im dort von G. Maron ver-
falten Aufsatz zu Beyschlag, genauer aufgearbeitet.

Was die Methode J:zr Prasentation des Stoffes angeht, so haben sich die Autoren der
»Einfachheit und Lesbarkeit halber” (ebd.) entschlossen, auf Belege fiir ihre Aussagen,
auch dort, wo sie offenbar zitieren, und auf biographische Informationen ginzlich zu
verzichten (vgl. ebd.). Es ist thnen Zeichen ,,schlecﬁte(r) und gemeinhin schnell Gber-
holte(r) Geschichtsschreibung ... die Vorfahren bei dieser oder jener Untat ertappen
und sie ihrer Unwiirdigkeit tiberfithren zu wollen®. (S.5f.); Kirchenkritik diirfe nicht
»vor selbstbesetzten Tribunalen, sondern unter Gottes Wort und Richterspruch (S. 6)
geschehen, und sie werfen ,einigen Autoren® (ebd.) vor, ,durch einen literarischen
Vatermord (sich) von der Abzahlung verbleibender Hypotheken befreit* (ebd.) haben
zu wollen. Eine derart massive Koﬁegenscheitc hitte nach Ansicht des Rezensenten
nicht nur die Nennung der Gescholtenen, sondern vor allem auch die sachliche Ausein-
andersetzung mit diesen unbedingt erfordert. So wie sie hier formuliert ist, muf sie dem
Nichtfachmann, fiir den das Buch ja geschrieben worden sein soll, eher als ,,Aggres-
sionsritual® (vgl. dazu unten) anmuten. Derartiges wire besser unterlassen worden, wie
man denn auch versucht ist, den Autoren die Uberlegung entgegenzuhalten, ob es nicht
gerade ein Gebot fiir den verantwortungsbewufiten Historiker ist, aus dem zeitlichen
Abstand heraus auch zu werten; dies hat doch wohl kaum etwa mit einem sich selbst
dadurch Aufwertenwollen (vgl. S.6) zu tun. Umgekehrt sind sich beide der Gefahr zu
beschonigen freilich auch bewufit. Welche Bedeutung aber einer Aussage wie folgender
dann im Blick auf die Aufgabe, die sich die Autoren gestellt haben zukommt, wird nicht
klar, und die dahinterstehenden geschichtstheoretischen Konzepte bleiben eher im
Dunkeln: ,Fast unvermeidlich stellen sich heute wie frither bei Jubilden freudige Erre-
gungszustinde ein. Es gehdrt zum guten Ton, dem geehrten dieses Befinden und
Benehmen nachzusehen. Aber wirklic%luernst genommen werden Leib, Seele und Geist
eines Sozialkdrpers dabei nicht.“ (Ebd.)

Was nun die Fillle des dargebotenen Materials angeht, so sieht sich der Leser vielfach
allein gelassen. Viel Wertvolles ist in Abschnitten verborgen, hinter deren Uber-
schriften, will man sich an ihnen orientieren, man es wohl kaum auch nur erahnen kann.
So erfihrt man in einem Abschnitt des ersten Teils, der sich unter der Uberschrift
» Prefiausschufl® und Ausbreitung® der Pressearbeit des Evangelischen Bundes widmet,
unvermutet auch erwas zum Thema Mischehe und den daraus erwachsenden Kinderer-
ziehungsproblemen. Es ist fraglos interessant, zu diesem Problem die Meinung des
Evangelischen Bundes zu héren, freilich hitte man sie eher in einem Abschnitt gesuche,
der sich mit dem Einfluff des Bundes auf den mehr privaten, den hiuslichen Bereich,
befafit, der sich dann aber durchaus auch mit Fragen der Bildung allgemein (s. oben)
hitte beschiftigen kénnen. Im Abschnitt ,Vereine und Familien® wird dieser Themen-
komplex nur gestreift (vgl. S.71—74), um dann unter der Uberschrift ,Bewihrte und
neue Aufgaben fiir Kirclgle und Presse” neben anderen Fragen wieder aufgegriffen zu
werden (5. 98£.). Dankbar hiitte es der Leser empfunden, wiren die nun in unterschied-
lichsten Abschnitten verstreuten Informationen z. B. iiber die Stellung der Frau im und
um den Evangelischen Bund zusammengefafit oder doch mindestens durch Querver-
weise liberhaupt nutzbar gemacht worden. Zwar bietet der Abschnitt ,Diakonischer
Einsatz“ (8. 62—64), der dort auch iiber die Schwesternschaft des Evangelischen Bundes
handelt, einiges Material. Wer sich aus diesem Buch aber iiber das weitere Schicksal
dieser Organisation orientieren will, ist gezwungen, es erst einmal fast vollstindig zu
lesen. Erst dann wird er etwa fir die Zeit des Zweiten Weltkrieges im Abschnitt
»Kriegsbedingte Verinderungen® (S. 163) und fiir die Nachkriegsentwicklung (S. 183)
unter dem Stichwort ,Alte und neue Arbeitsformen® weiteres Material finden. Dariiber
hinaus erfihrt der Leser iiber Frauen als Mitglieder im Bund oder als Ehefrauen von
Mitgliedern und tiber ihre daraus erwachsenen Aufgaben, die sich offenbar auf pfle-
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gende und betreuende Titigkeiten im weitesten Sinne richteten — hier wird z. B. die
Mischehenpflege* (S.52) genannt —, etwas im Abschnitt ,Das Netz der Vereine®
(S.52£.). Daf man aber scheinbar um 1910 eine eigene Fravenorganisation, woran dann
ja offenbar ein Interesse seitens der Frauen bestanden haben muf$, zu schaffen ablehnte,
um die grofie Zahl derartiger Organisationen nicht zu vermehren, und man stattdessen
in den Zweigvereinen gesonderte Frauenversammlungen mit ihren eigenen Vorsit-
zenden abhalten wollte, wird zwar zitierend mitgeteilt, die Zitate aber — wie durch-
gingig — nicht nachgewiesen, so dafl die Aussagen fiir wissenschaftliche Zwecke
wertlos werden. Der Versuch, das Buch wenn schon nicht fiir wissenschaftliche Arbeit,
so doch wenigstens fiir die gemeindeorientierte wie etwa die Erwachsenenbildung, zu
benutzen, muf an oft iiber den jeweiligen Inhalt nur wenig aussagenden Uberschriften
und am Fehlen jedweden Personen- und Sachregisters scheitern. Auch die Prisentation
des Materials wirke vielfach, vor allem in den Teilen eins und drei, eher wie ein assozia-
tives Aneinanderreihen von Aussagen, denn wie eine nach wohlerwogenen Gliede-
rungsprinzipien, sicht man ab von dem Zeitraster, das wie oben zu zeigen versucht
wurde, oft auch eher einengend denn den Stoff strukturierend wirkt, vorgenommene
Aufarbeitung des Materials. “ Dafl Informationen, die inhaltlich wie durchaus auch zeit-
lich, zueinander gehoren, verschiedenen Oberabschnitten zugeordnet sind, diirfte das
Lesen, aber auch den Gebrauch des Buches, kaum erleichtern. Als Beispiel fiir viele
andere sei nochmals auf die o. g. Unterabschnitte , Biicherbildung® und ,Bilderbildung®
verwiesen; ersterer findet sich unter einem Gliederungspunkt mit dem Titel ,,Ausbau
und Versteifung (1906—1912)%, letzterer unter ,,,Schwere grofle Zeit® (1912—1918)
Fine Alternative, die Stoffiille fiir den Leser iiberschaubarer aufzubereiten, hatte viel-
leicht darin bestanden, in einem ersten Teil streng historisch einen Uberblick tber die
wichtigsten Fakten in der Bundesgeschichte zu bieten und in einem zweiten Teil die das
Vereinsleben bestimmenden soziologischen Momente zu beschreiben. Hier wire dann
der Ort gewesen, wichtige Personen, die fiir den Evangelischen Bund bedeutend waren,
genauer zu profilieren und so auch dem kirchengeschichtlichen Laien einen Uberblick
{iber den Facettenreichtum des Bundes zu geben. Es hitte fiir den Benutzer eine
unschitzbare Hilfe bedeutet, wiren in einem Anhangsteil, soweit dies moglich ist, Mit-
gliederlisten der Professoren, Pfarrer etc. mit biographischen Daten beigefiigt worden,
zumal solche Ubersichten auch in der Festschrift fehlen. Der Rezensent ist sich natiir-
lich der Miihsal einer solchen Arbeit bewuft, allerdings gilt es wiederum zu bedenken,
daf} sie doch gewissermafien die prosopographische Grundlage fiir die Geschichtsfor-
schung bildet. Die blofie Aufzihlung von Namen, die heute vielfach, vor allem auch
dem Nichthistoriker, unbekannt sind, hat nur geringen Informationswert. So
erscheinen fiir die Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg unter den ,sozusagen geborene(n)
und seinerzeit sehr beliebte(n) Redner(n)® (S.177) u.a. auch die Namen von Helmut
Lother und Konrad Hoefler. Beide sind heute weitgehend vergessen. Gerade in diesem
Falle wire eine genauere Charakterisierung aufschlufireich gewesen — sei es auch nur
durch den Hinweis, daff Lother (Jahrgang 1898) bis 1945 an der Bonner Evangelisch-
theologischen Fakultit Kirchengeschichte und Christliche Archaologie lehrte und dann
ins Pfarramt wechselte, oder dadurch, dafl Hoefler sich offenbar bereits in den zwan-
ziger Jahren sehr stark im volkisch-nationalen Sinne engagiert hatte (vgl. dazu K.
Sciolder, Die Kirchen und das Dritte Reich, Bd.1 [Frankfurt/Berlin/Wien 1977]
134f.). Andererseits werden Personlichkeiten zwar genauer vorgestellt, allerdings ohne
daf sie wirklich Profil gewinnen. Im Falle des zwischen 1930 und 1941 amtierenden
Vorsitzenden des Protestantischen Weltverbandes Jan Rudolph Slotemaker de Bruine,
dem das Buch sogar ein ganzseitiges Photo widmet (S. 115), geniigt es zum Verstandnis
seiner Person kaum, wenn seine Amter und Funktionen mehr oder minder aufgezihlt
werden. Viel stirker charakeerisiert hitte ihn der Hinweis auf seine sehr problematische
Deutschfreundlichkeit und seine schwierige Stellung zum Nationalsozialismus (vgl.
C. B. Wels, Art. Slotemaker, Jan Rudolph, in: Biographisch Woordenboek van Neder-
land 1 [s’Gravenhage 1979] 546—548, bes. 547). — Haufig stehen Vertreter ganz ver-
schiedener politischer Richtungen bzw. kirchlicher Parteiungen einfach nebeneinander,
ohne daf deutlich wiirde, daf natiirlich jeder einzelne von ihnen auf einem ganz person-
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lichen geistigen Hintergrund fiir den Evangelischen Bund agiert hat. Von daher gibt es
auch wenig Aufschluff, wenn im bereits genannten Abschnitt , Vereine und Familien®
die Namen der Familien aufgezihlt werden, von denen es erst heifit, dal mehrere ihrer
Mitglieder zum Bund gehérten, diese Aussage aber sofort wieder durch die Bemerkung
»-mindestens einen ,Vertreter’“ (S.72) zurlickgenommen werden mufl. So zeigt sich
auch am Beispiel des dort u. a. genannten Namens ,, Kaftan®, daf nur einer der Briider
— Julius — Mitglied war (vgl. dazu etwa den Brief Theodors an seinen Bruder vom 7. 7.
1910, in: W. Gobell [Hg.], Kirche, Recht und Theologie in vier Jahrzehnten. Der Brief-
wechsel der Briider Theodor und Julius Kaftan 1 [Miinchen 1967] 452f.). Dafl Theodor
zwar als Redner bei Veranstaltungen auftrat (vgl. ebd.), dndert nichts an seiner iiberaus
kritischen Position gegeniiber den Anliegen des Evangelischen Bundes, wie er sie z. B.
in seinem Grundsatzartikel ,Welche Bedeutung %at der Evangelischen Bund?“
(AELKZ 37 [1904] 564—570) formuliert hat. Dieser Artikel hatte eine heftige Diskus-
sion ausgeldst, bei der nun wieder Julius der Kritik Theodors zustimmte, indem er am
14. August 1904 an ihn schrieb: ,Ich bin im wesentlichen Deiner Meinung, namentlich
auch darin, dafl in der Abwehr Roms die Aufgabe des Bundes liegt, in sonst nichts.
Aber eben das wollen die leitenden Kreise nicht. Ich habe den Standpunkt hier im
Zweigvereins-Vorstand immer vertreten, aber ohne Gliick: Und so haben sie Dir auch
entgegengehalten, dafl es viel anderes zu tun gibe, namentlich die Verséhnung der Rich-
tungen usw.“ (2a0., 304). Gerade diese Zustimmung Julius’ zeigt, wie wichtig eine
genauere Differenzierung in der Darstellung gewesen wire. Es hitte sich ein ausgewo-
generes Bild von der inneren Struktur des Evangelischen Bundes ergeben, wiren in
diesem Buch auch die ja offenbar vorhandenen internen Kontroversen um Anliegen und
Aufgaben stirker zur Sprache gekommen. Zwar horen wir von Julius Kaftans logbenden
Worten im Zusammenﬁmg mit dem Bemiihen des Bundes, ,eine synodale Erginzung
des Zusammenschlusses der deutschen evangelischen Landeskirchen innerlich vorzube-
reiten® (S. 40), aber iiber so grundlegende Bedenken im Blick auf die kiinftige ,Marsch-
richtung’, wie er z. B. sie in dem hier zitierten Brief geduflert hat, und iiber eine entspre-
chende Diskussion innerhalb des Evangelischen Bundes erfihrt der Leser nichts.

Fiir den Leser ein Problem stellt auch die ausdriickliche Kritik an Klaus Scholder im
zweiten Teil des Buches dar, dessen Auffassung, der Evangelische Bund habe sich als
erster evangelischer Verein fiir die nationalsozialistischen Ziele eingesetzt, schlicht als
»falsch® (S.103) abqualifiziert wird. Zwar wird dabei Scholders Name genannt, aber
weder die Quelle, auf die der Autor sich bezieht, nimlich Scholders o. g. Buch, noch
fiilhrt Walter Fleischmann-Bisten hier in sachlicher Auseinandersetzung seine Argu-
mente gegen Scholder an. Dies ist sicher mehr als nur ,schlechrer Stil* und trigt zur
sachgerechten Klirung dieser komplizierten Materie nichts bei. Auch wenn Flei-
schmann-Bisten glaubt, in seiner von ihm selbst angekiindigten Dissertation ,Der
Evangelische Bund in der Weimarer Republik und im sog. Dritten Reich (Diss. ev.
theol. [Kiel 1987]; vgl. die Ankiindigung, in: KZG 1 [1988] H. 1, S.204), Scholders
Ansicht widerlegt zu haben, so hitte er im von ihm verfaiten Teil des hier zu bespre-
chenden Buches, der sich ausdriicklich ,als allgemein verstindliche Zusammenfassung®
(ebd.) versteht, doch vorsichtiger formulieren oder die Auseinandersetzung mit
Scholder fithren miissen, zumal ja seine eigenen Ergebnisse nicht allgemein zuginglich
vorlagen. Ob es freilich Fleischmann-Bisten wirklich gelungen ist, Scholders Position
als falsch zu widerlegen, wird nach Erscheinen seiner Untersuchung zu priifen sein. Aus
seiner ,Zusammenfassung® wird noch nicht klar, ob er Scholder hier wirklich richtig
verstanden hat, bezieht sich Scholder doch in den offenbar gemeinten Passagen seines
Buches keineswegs nur — wie Fleischmann-Bisten an der kritisierenden Stelle (S. 103)
insinuiert — auf die Tatsache, dafl der von 1924—27 dem Evangelischen Bund vorste-
hende Bruno Doehring sich dem Ludendorff-Kreis angenihert hatte, sondern insbeson-
dere auf den oben bereits erwihnten Konrad Hoefler (Scholder, aaO. 1341{.). Wihrend
Fleischmann-Bisten Dochrings Amtszeit als ein , Intermezzo®, das ,,groflen Schaden fiir
die Bundesarbeit* (S.102) bedeutet habe, beurteilt, sah dies Wolfgang Sucker, von
195763 stellvertretender, und von 1963—65 Prisident des Bundes hingegen wie folgt:
»e-- Aber erst im Jahre 1924 fing sich der Evangelische Bund nach viel Wechsel in
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seinen leitenden Stellungen. D. Bruno Doehring wurde Prasident und gab die neue
Richtung an ...“ (W. Sucker, Was will der Evangelische Bund?, in: Unsere Evangeli-
sche Kirche heute. Aufgabe und Wirken der Kirche in der Gegenwart [Niirnberg 1960]
531). Eine solch divergierende Beurteilung hitte, zumal sie selbst wiederum zur
Geschichte des Bundes gehore, Fleischmann-Bisten auch in der ,Zusammenfassung’
unbedingt aufnehmen und sich damit auseinandersetzen miissen.

Abschliefiend sei noch einmal das Augenmerk auf den ersten Teil dieses Buches, das
beansprucht, eine Geschichte des Evangelischen Bundes — also eine Vereinsgeschichte
— zu sein, gelenkt: Im Abschnitt ,,Zum Verstindnis einer Epoche (1886—1918)“ findet
sich ein Unterabschnitt ,Aggressionsrituale® (S.74—76). Unter diesem etwas salopp
anmutenden Stichwort wird dort etwa das Phinomen der Vielzahl der, gemeint sind
wohl in erster Linie kirchlichen, Vereine und Verbinde, die ja auch Ausdruck echter
kirchenpolitischer und theologisch kontroverser Ansichten waren, abgehandelt und
darauf reduziert, dafl deren Beliebtheit davon abhing, ,ob und wie sie Feindbilder zu
begriinden und zu belegen verstanden®. (S. 74) Ob freilich eine solche sozialpsycholo-
gische Deutung den Sachverhalt voll erfaflt, sei dahingestelle. Die Bedeutung der
sozialpsychologischen Ebene sollte hier doch nicht tiberschitzt werden.

Die hier geiibte Kritik schmilert freilich nicht das Verdienst dieses Buches, zur Erfor-
schung des Beitrages, den die Vereinsgeschichte des Evangelischen Bundes zur Erhel-
lung der kulturellen Dimension des Protestantismus der letzten hundert Jahre beizu-
tragen vermag, angeregt zu haben.

Bonn E. Johanna Claufi-Thomassen

Hermann Cremer, Haupt der ,Greifswalder Schule®, Briefwechsel und
Dokumente. Hg. v. Roiert Stupperich, (Mitteldeutsche Forschungen, Bd. 97),
Bohlau-Verlag, Koln/Wien 1988. 8°, 586 S.

Einer der eifrigsten Briefschreiber zum Ende des 19. Jahrhunderts war Hermann
Cremer (C.). Die Vorlage dieser aus Briefen und Dokumenten bestehenden Biographie
dieses bemerkenswerten Theologen war hohe Zeit, ist doch C. bisher in der theologi-
schen Forschung oder auch in Darstellungen der Theologie- und Kirchengeschichte viel
zu wenig beachtet worden. C. hatte Kontakt mit fast allen bedeutenden Theologen
dieser Zeit und er hat sich in erster Linie als Gegenspieler zu dem damals die Theologie
beherrschenden Albrecht Ritschl verstanden. Reinhold Seeberg warf er vor, auf die
Ritschlsche Linie eingeschwenkt zu sein. Auch Adolf von Harnack, dem er mit der
These entgegentrat, daf historische Argumente nie allein ausschlaggebend sein kénnen,
hat ihn als Gegner durchaus respektiert. Seine Leistung in der Theologie ist nicht nur
das ,Biblisch-theologische Wérterbuch der neutestamentlichen Grizitit®, das von 1867
bis 1923 in elf Auflagen erschien, sondern liegt wohl eher — gemeinsam mit Adolf
Schlatter — in der Begriindung der Schrifttheologie.

Hier gibt es noch viele Desiderate. Noch nicht aufgearbeitet ist seine Auseinanderset-
zung mit J. T. Beck in der Rechtfertigungslehre. Auch fehlt noch die ganze Wirkungs-
geschichte, bezeichnete doch z. B. Martin Kihler — mit ihm verband ihn tber 45 Jahre
eine enge Freundschaft — in seiner Jugend C. als seinen Lehrer. Auch blieb seine theo-
logische Wirksamkeit, die er durch und mit Bodelschwingh in Westfalen in den ,, Theo-
logischen Wochen® in Bethel geleistet hat, bisher weithin unbeachtet und unreflektiert.
Von den einmal in einem urspriinglichen Verzeichnis notierten 1200 Briefen sind nicht
mehr alle erhalten, dem Herausgeber lagen 794 vor. Ausgesondert wurde der den
grofiten Teil der Korrespondenz umfassende Briefwechsel mit Martin Kihler mit mehr
als 200 Stiicken, der gesondert verdffentlicht werden soll.

Die Hauptkorrespondenten waren der Jurist Friedrich Althoff (1839—1908), der
,entscheidende Mann fiir die Wissenschaftspflege in Preufien®, seit 1882 im preuflischen
Kultusministerium und schliefflich Ministerialdirektor der Unterrichtsabteilung, womit
er dem Kaiser unmittelbar vortragen konnte, allgemein nur der allmichtige Althoff
genannt. C. gehdrte zu seinen Vertrauensleuten in Angelegenheiten der Preuflischen
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Theologischen Fakultiten. Auch der Verleger Friedrich Steinkopf gehorte wie die
Theologen Adolf Stoecker, Friedrich von Bodelschwingh und Adolf Schlatter zu C.’s
Briefpartnern. Dazu kommen zahlreiche Einzelbriefe mit den verschiedensten Persén-
lichkeiten wie etwa Paul Tschackert, Friedrich Loofs oder Reinhold Seeberg u. a.

Von Stoecker fehlen zahlreiche Briefe, nur wenige dagegen in der Korrespondenz mit
Adolf Schlatter, der von 1888 bis 1893 den Lehrstuhl fiir Neues Testament in Greifs-
wald inne hatte, ehe er nach Berlin ging. Einige dieser Briefe hatte der Herausgeber
bereits vorher veroffentlicht. C. bezeichnete die fiinf Jahre mit Schlatter in Greifswald
als die schonsten seines Lebens.

Dem Brietwechsel nachgestellt sind Vorreden und Widmungen, Reden auf General-
synoden oder Diskussionsbeitrige auf Tagungen sowie weitere Dokumente und
Berichre. Ein Anhang schliisselt die C.-Korrespondenten auf und bietet eine C.-Biblio-
graphie. Ein umfangreiches Register mit biographischen Daten gibt wertvolle Hinweise
auf alle erwihnten Personen.

Besonders instruktiv ist die historische Einfihrung, die die Hauptmotive in C.’s
Leben und Wirken darstellt und die zugleich eine Kurzbiographie ist, die nicht nur in
den Briefwechsel einfiihrt.

Leider sind von der langen Predigttitigkeit C.’s nur wenige Predigten — hier nicht
verdffentlicht — erhalten, obgleich er wie auch andere seiner Greifswalder Kollegen
gleichzeitig Hauptpastor an St. Marien war und rd. zwanzig Jahre lang Sonntag fiir
Sonntag predigen mufite — eine Belastung, die sich vielleicht in den nur schleppend
erscheinenden wissenschaftlichen Publikationen artikulierte.

C. wirkte 32 Jahre in Greifswald und kam dadurch in Verbindung zu den profilier-
testen Personlichkeiten des deutschen Geisteslebens jener Jahrzehnte. Durch ihn wurde
die theologische Fakultit, die bei seinem Eintreffen in Greifswald 17 Studenten zihlte,
zu einer der bedeutendsten Deutschlands mit 300 Studenten. Man sprach nun allgemein
von einer ,,Greifswalder Schule“. C.’s Wirksamkeit beschrinkte sich aber nicht auf die
Fakultit, seit 1875 war er Mitglied der Provinzial- und dann spiter der Generalsynode.
Uber all diese und weitere Aktivititen gibt der mit den notwendigen Anmerkungen ver-
sehene Briefwechsel, geben die Dokumente Auskunft und es ist nur zu hoffen, daf nun
nach der Vorlage des Bandes und des hoffentlich bald erscheinenden Briefwechsels mit
Martin Kihler die Wirkungsgeschichte C. aufgehellt werden kann.

Dem Herausgeber als Nestor der deutschen Kirchengeschichte ist besonders Dank zu
sagen fir seine entsagungsvolle, mithsame Sammlertitigkeit und es ist ihm im Jahr
seines 85. Geburtstages Kraft zu wiinschen, die noch anstehenden Aufgaben bewiltigen
zu kénnen.

Berlin / Greifswald Hans-Ulrich Delius
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Vorwort

Das 19. Jahrundert, zumal seine erste Hailfte, bedeutete fiir die Entwicklung
der dufleren und inneren Verhiltnisse der katholischen Kirche in mehrfacher
Hinsicht eine tiefe Zisur. Der Beginn des Jahrhunderts stand ganz im
Schatten der Franzésischen Revolution, die gleichsam iiber Nacht mit dem
Ancien Régime die stolze Ecclesia Gallicana hinweggefegt hatte. Als Folge
der Koalitionskriege gegen die revolutionire Franzésische Republik brach in
den Jahren 1802/03 iiber die Reichskirche, die sich gerade in den letzten Jahr-
zehnten des 18. Jahrhunderts in ihren verschiedenen Institutionen hiufig den
geistigen Bewegungen der Zeit gedffnet und nochmals eine erstaunliche
Regenerationsfahigkeit — im Sinne einer mafivollen, katholischen Aufkld-
rung — an den Tag gelegt hatte, die grofle Sakularisation herein und riff sie in
den Untergang. Dem Ende der Reichskirche folgte auf den Fufl die endgiil-
tige Aufldsung des tausendjihrigen Heiligen Romischen Reiches, das bis
zuletzt eben in den geistlichen Fiirsten seine wichtigste Stiitze gehabt hatte.
1806 legte der rémisch—deutsche Kaiser die Krone des Reiches, das de facto
zu existieren aufgehort hatte, nieder. Das Papsttum war mitsamt dem
Kirchenstaat — einem freilich iiberlebten und auch kaum mehr lebensfihigen
Gebilde — der Gewalt Napoleons ausgeliefert. Pius VL. (1775—1799) hatte
man, bereits todkrank, als Gefangenen der Franzdsischen Republik nach
Frankreich verschleppt, wo ihn am 29. August 1799 (in Valence) der Tod
erléste. Sein Nachfolger Pius VIL. (1800—1823), der 1801, nach schwierig-
sten Verhandlungen, mit Napoleon ein Konkordat abschlofl (das dieser
durch die eigenmichtige Beifigung der 77 ,Organischen Artikel* sofort
wieder paralysierte) und ihn 1804 in Paris gezwungenermaflen zum Kaiser
salbte, um ihm (wie einst Pippin) die fehlende ,Legitimierung® zu ersetzen,
wurde, da er dem selbsternannten Kaiser der Franzosen nicht mehr weiter zu
Willen war und sich weigerte, in Frankreich seine Residenz zu nehmen,
schlieflich ebenfalls verhaftet und viereinhalb Jahre in Gefangenschaft
gehalten, bis Napoleons Stern sank. Die Romische Kurie war in diesen
Jahren aufgelést, die Kurienkardinile hatten auf Befehl Napoleons in Paris
Aufenthalt zu nehmen.

Die katholische Kirche bot am Beginn des 19. Jahrhunderts in weiten
Teilen Europas den Anblick eines ungeheuren Triimmerfeldes. Entvolkerte
und zerstorte Klosterlandschaften, zerschlagene katholische Bildungseinrich-
tungen, verwaiste und in fortschreitender Zahl verwaisende Bischofssitze, ein
Heer zwangspensionierter Domherren, nur noch notdiirftig funktionsfihige,
von staatlicher wie von romisch-kurialer Seite behinderte und verdachtigte
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Dibzesanverwaltungen, in Aufldsung begriffene Bistumsorganisationen: Das
war die kirchliche Situation.

Dabei war zum Beispiel der Kirche Deutschlands trotz des gewaltigen
Ausmafles ihrer materiellen Verluste und trotz der staatlichen Bedriickungen
ein immer noch glimpfliches Schicksal beschieden, jedenfalls im Vergleich
zur Kirche Frankreichs, die sich von dem fast todlichen Schlag der Revolu-
tion — aufs Ganze gesehen — nicht mehr zu erholen vermochte. Zwar verur-
sachten die mit der Sakularisation einhergehenden tiefgreifenden territorialen
Umwilzungen auf dem Boden des Reiches eine erhebliche Verschiebung des
politischen Krifteverhiltnisses zuungunsten des katholischen Bevolkerungs-
teiles, die auch nach dem Zusammenbruch der alten Reichsverfassung das
ganze 19.]Jahrhundert hindurch schwerwiegende Konsequenzen zeitigte:
nidmlich zu einer ernsten Benachteiligung, nicht selten zu einer bewufiten
Zuriickdringung der Katholiken in allen Bereichen des 6ffentlichen Lebens
tithrte und schlieflich fir lange Jahrzehnte deren weitgehende — freilich zum
Teil durchaus selbstverschuldete bzw. selbstgewihlte — geistig-kulturelle
Gettoisierung bewirkte. Immerhin aber blieb der katholischen Kirche
Deutschlands an den staatlichen Universititen eine Reihe theologischer
Fakultiten erhalten, und die 1812 vom wiirttembergischen Staat in Ell-
wangen (als dem zunichst projektierten Sitz eines katholischen Landesbi-
schofs) ins Leben gerufene ,Katholische Landesuniversitit wurde 1817 —
also noch vor Errichtung der neuen Oberrheinischen Kirchenprovinz — als
katholisch-theologische Fakultit der Universitit Tiibingen eingegliedert.
Von staatlicher Seite waren somit nicht nur die Voraussetzungen fiir eine
solide wissenschaftlich-theologische Ausbildung des Priesternachwuchses
gewihrleistet — mochten dabei auch Tendenzen einer staatlichen Uberwa-
chung dieser Ausbildung eine Rolle gespielt haben —, sondern wurden der
katholischen Theologie als einer grundsitzlich gleichberechtigten Universi-
titsdisziplin auch alle Méglichkeiten des Dialogs und der Auseinanderset-
zung mit den anderen Wissenschaftsdisziplinen erdffnet: ein Tatbestand,
dem um so groflere Bedeutung zuwuchs, als fiir Deutschland im 19, Jahrhun-
dert das wissenschaftliche Monopol der Universititen charakteristisch war.

Tatsichlich wurde ,besonders da, wo eine unmittelbare Beriihrung mit
den Bewegungen auf dem Gebiete der protestantischen Wissenschaft statt
hatte, eine riistige und freudige Strebsamkeit unter den katholischen Theo-
logen Deutschlands erweckt, und ein rasches Aufblithen mehrerer Schulen
hervorgerufen, in welchen die kirchliche Theologie als Universititsstudium
zu einer erfreulichen Regsamkeit und Vielseitigkeit des Schaffens und Stre-
bens binnen kurzem zu einem hohen Flore gedieh“. So urteilte im unmittel-
baren Vorfeld des Ersten Vatikanums Karl Werner (Geschichte der katholi-
schen Theologie. Seit dem Trienter Concil bis zur Gegenwart, Miinchen
1866, 469). Doch wenn Karl Werner diesen ,schéne[n] und vielverhei-
flende[n] Aufschwung der katholischen Theologie® in die dreifliger Jahre ver-
legte, so bedarf das Datum einer gewissen Korrektur. Denn bereits mitten in
den Tagen der kirchlichen Zertrimmerung hatten einige hervorragende
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Theologen und Kirchenminner je auf ihre Weise mit dem hingebungsvollen
Versuch begonnen, der gedemiitigten Kirche wieder aufzuhelfen und der
Theologie neue, tragfihige Fundamente zu bauen, zwischen Glauben und
Wissen, die sich auseinandergelebt hatten und einander feindlich gegeniiber-
standen, wieder Briicken zu schlagen im Dienst einer zeitgemaflen, glaub-
wiirdigen christlichen Verkiindigung. Allerdings beschrinkten sich letztere
Bemiihungen fast ausschlieflich auf die — gewif8 unerlifiliche — Auseinan-
dersetzung mit den philosophischen Bewegungen der Zeit, wihrend der
Bereich der nunmehr mit Macht aufstrebenden Naturwissenschaften katho-
lischerseits im 19. Jahrhundert nahezu véllig vernachlissigt wurde — auch das
eine Folge der Zerschlagung diesbeziiglich hoffnungsvoller Ansitze in nicht
wenigen klosterlichen Akademien durch die Sikularisation.

Von solcher Auseinandersetzung war zum Beispiel geprigt die ganze theo-
logische und erzieherische, nicht zuletzt auch Gkumenische Wirksamkeit
Johann Michael Sailers (1751—1832) an den Universititen Dillingen und
Landshut. Und mit Sailer, erst mit ihm, ,dem unvergefilichen und so
schmachvoll Behandelten, kam fiir die katholische Theologie die Zeit, wo
man in einem gebildeten Deutsch iiber theologische Dinge sprach und
schrieb® (Franz Xaver Kraus). Einen groflangelegten Versuch einer wissen-
schaftlich-systematischen Grundlegung von Glauben und Theologie in Aus-
einandersetzung insbesondere mit der Philosophie Kants stellte das Lebens-
werk des Miinsteraner, dann Bonner Theologen Georg Hermes (1775—1831)
dar, der als akademischer Lehrer weite Ausstrahlung erzielte und seinen
Hérern — wie vielfach bezeugt — eine geradezu unerschiitterliche Glaubens-
zuversicht zu vermitteln verstand. Weitere Namen lieflen sich miihelos
anfiigen, unter ihnen die drei bedeutenden Vertreter der frithen Tiibinger
katholisch-theologischen Fakultit: Johann Sebastian von Drey (1777—1853),
Johann Baptist Hirscher (1788—1865) und Johann Adam Mohler
(1796—1838), der Jiingste und am frithesten Vollendete von ihnen, nicht zu
vergessen den genialen Wiener Theologen Anton Giinther (1783—1863),
einen spekulativen Kopf allerersten Ranges, der wie Sailer und Hermes einen
groflen Kreis von Schiilern zog, aber als theologischer Denker auch bei Phi-
losophen, Naturwissenschaftlern, Medizinern, Kiinstlern hochstes Ansehen
genofl.

Von derselben Auseinandersetzung mit den Strebungen der Zeit war
schlieflich geprigt der unermiidliche Einsatz des letzten Konstanzer Gene-
ralvikars und Bistumsverwesers Ignaz Heinrich Reichsfreiherrn von Wessen-
berg (1774—1860) fiir eine geistig-geistliche Hebung des Klerus und eine den
gewandelten Befiirfnissen der Zeit angepafite Seelsorge. Wessenberg, ein
Schiiler Sailers, leistete auf den Gebieten der Priesterbildung, der Patoral und
Liturgie mit betrichtlichem Erfolg zukunftweisende Pionierarbeit — bis
man ihn von seiten Roms als angeblich gefahrlichen Neuerer und Zerstérer
des Glaubens ausschaltete. Endlich ist in diesem Zusammenhang auch noch
zu nennen Fiirstprimas Karl Theodor von Dalberg (1744—1817), der letzte
Kurerzkanzler des Reiches, der eineinhalb Jahrzehnte lang, bis zu seinem
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Tod, — freilich vergeblich — fiir eine Neuordnung der Kirche Deutschlands
auf der Grundlage eines alle deutschen Staaten umfassenden Konkordats mit
dem Heiligen Stuhl kimpfte. Er scheiterte am staatskirchlichen Partikularin-
teresse der ,respektiven Landesherren” und am Widerstand der Romischen
Kurie, die ein Wiederaufleben eigenstindiger reichskirchlicher Strukturen
fiirchtete und deshalb einer kirchlichen Neuorganisation auf Grund von Son-
dernkonkordaten bzw. konkordatsihnlichen Sondervertrigen den Vorzug
gab, durchaus entsprechend der Devise , Divide et impera!“ und natiirlich im
Sinne der mit dem Pontifikat Pius® VIL. massiv einsetzenden romischen Zen-
tralisationsbestrebungen mit dem erklirten Ziel einer ,Monarchisierung* der
Kirche.

Die angefithrten Namen und Beispiele mogen aber immerhin andeuten,
dafl der gewaltsame Untergang des alten kirchlichen Systems an der Wende
vom 18. zum 19. Jahrhundert innerkirchlich nicht nur einen ungeheuren
Schock und schwerste Defizite verursachte, sondern zugleich auch vielfiltige
Lebenskrifte freisetzte, die in mannigfachen Ansitzen, in gedeihlichem
Zusammenwirken und in gegenseitigem Wettstreit, allen dufleren Wider-
stinden und Hindernissen trotzend, Kirche und Theologie neue Wege zu
bahnen und beide fiir ihre Aufgaben in der Zukunft zu riisten suchten. Die
Beitrige des vorliegenden Sonderheftes der ,Zeitschrift fiir Kirchenge-
schichte® beleuchten unter je verschiedenem Aspekt diesen hoffnungsvollen
kirchlichen und theologischen Aufbruch (freilich auch seine Grenzen) in den
ersten Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts. Sie vermitteln des weiteren einen
Eindruck von der Wirksamkeit der damals ebenfalls auf den Plan gerufenen
restaurativen Gegenkrifte, die sich als Hiiter der Orthodoxie gebardeten,
allen Neuansitzen unterschiedslos den Kampf ansagten und schliefflich mit
Unterstiitzung der Romischen Kurie im fortschreitenden Jahrhundert auf der
ganzen Breite ,obsiegten®. Die Etappen dieses (im Ersten Vatikanum gip-
felnden) ,Siegeszugs“ bildeten die endgiiltige ,Kaltstellung® Wessenbergs
1827, die Verwerfung des Engagements Félicité de Lamennais’ fiir eine zeit-
gemifle Offnung von Kirche und Theologie, fiir Gewissensfreiheit und Tole-
ranz durch die eifernde Enzyklika ,Mirari vos® 1832, die posthume Zensu-
rierung des gesamten gedruckten Werkes Georg Hermes’ 1835 und die pau-
schale Verurteilung des theologischen Lebenswerkes Anton Giinthers 1857.

Es ist mir eine angenehme Pflicht, den Autoren und Rezensenten dieses
Sonderheftes fiir ihre bereitwillige Mitarbeit und alle Mithe aufrichtig zu
danken. Fiir das Mitlesen der Korrekturen danke ich Herrn Thomas Groll.

Miinchen, den 1. Mai 1990 Manfred Weitlauff
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Kirche und Staat im Kanton Luzern
Das sogenannte Wessenberg-Konkordat
vom 19. Februar 1806

Von Manfred Weitlauff

L Helvetik® und ,Mediation®

Die Franzésische Revolution hat nicht nur mit Urgewalt den Zusammen-
bruch des Ancien régime in Frankreich herbeigefithrt und damit tausendjih-
rige Institutionen wie die alten Formen des Lehenswesens, das Konigtum
und die an dieses gebundene ,Ecclesia Gallicana® hinweggefegt, sondern in
ihrer Folgewirkung binnen weniger Jahre das ganze europiische Staatensy-
stem erschiittert, und die ,Bodenbewegung* setzte sich fort bis nach Latein-
amerika!. Nachdem — unter anderem — Papst Pius VI. (1775—1799) seinen
Beitritt zur ersten Koalition der Michte gegen die revolutionire Franzdsische
Republik mit dem Verlust des Kirchenstaats und seiner Verschleppung nach
Frankreich gebiifit hatte — er starb als Gefangener der Franzésischen Repu-
blik am 29. August 1799 in Valence? —, muften sich nach dem zweiten Koa-

1 Aus der Flut der Literatur iiber die Franzdsische Revolution seien nur genannt:
Furet, Frangois-Richer, Denis, Die Franzosische Revolution, Frankfurt/M. 1968
(Miinchen 1980); Schieder, Theodor (Hrg.), Handbuch der europiischen Geschichte V,
Stuttgart 1981; Reichardt, Rolf E., Franzosische Revolution, in: Theologische Realen-
zyklopidie 11 (1983) 401—417 (QQ u. Lit.); Voss, Jiirgen (Hrg.), Deutschland und die
Franzosische Revolution (= Beihefte der Francia 12), Miinchen 1983; Greschat,
Martin, Die neueste Zeit: Von der Franzosischen Revolution bis zum Ersten Weltkrieg,
in: Ders. (Hrg.), Die neueste Zeit I (= Gestalten der Kirchengeschichte 9,1), Stuttgart/
Berlin/Koln/Mainz 1985, 7—42; Koselleck, Reinhart-Reichardt, Rolf (Hrg.), Die Fran-
zosische Revolution als Bruch des gesellschaftlichen Bewuftseins. Vorlagen und Dis-
kussionen der internationalen Arbeitstagung am Zentrum fiir interdisziplinire For-
schung der Universitit Bielefeld 28. Mai — 1. Juni 1985 (Ancien Régime. Aufklirung
und Revolution 15), Miinchen 1988; Schulin, Ernst, Die Franzosische Revolution,
Miinchen 1988; Stammen, Theo-Eberle, Friedrich (Hrg.), Deutschland und die Franzs-
sische Revolution (= Quellen zum politischen Denien der Deutschen im 19. und
20, Jahrhundert 1), Darmstadt 1988; Méller, Horst, Fiirstenstaat und Biirgernation.
Deutschland 1763—1815 (= Die Deutschen und ihre Nation), Berlin 1989; Schubert,
Venanz (Hrg. ), Die Franzosische Revolution. Wurzeln und Wirkungen. Eine Ringvor-
lesung der Universitit Miinchen (= Wissenschaft und Philosophie. Interdisziplinire
Studien 7), St. Ottilien 1989.

2 Pastor, Ludwig Freiherr von, Geschichte der Pipste seit dem Ausgang des Mittel-
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litionskrieg (1799—1801), in dem die Franzsische Republik wiederum den
Sieg davongetragen hatte, Kaiser und Reich den Friedensbedingungen des
Ersten Konsuls Napoleon Bonaparte beugen. Der Diktatfriede von Lunéville
(9. Februar 1801) beschnitt erheblich die territoriale Macht Osterreichs,
damit den politischen Einflufl des Kaisers, und verfiigte die definitive Abtre-
tung der auf dem linken Rheinufer gelegenen Reichsgebiete an Frankreich.
Um den weltlichen Reichsfiirsten, die dadurch territoriale Verluste erlitten,
»aus dem Schofle des Reiches“ — wie die Formel im Vertragswerk lautete* —
ein Aquivalent zu verschaffen, griff man nunmehr im Vollzug des Lunéviller
Friedens auf die Reichskirche als das schwichste Glied des Heiligen Rémi-
schen Reiches zuriick. Staats- und Staatskirchenrecht der Aufklirungszeit
hatten dem Ende der geistlichen Staaten und der Konfiskation kirchlichen
Besitzes lingst den Weg bereitet, von verschiedenen protestantischen Reichs-
stinden war bereits wihrend des ersten Koalitionskrieges (1795—1797) in
Geheimabsprachen mit der revolutioniren Franzésischen Republik der
Gedanke der Sakularisation ventiliert worden®: Jetzt schritt man — im Sog
der grofien Revolution — zur Tat. 1802/03 brach mit ungeheurer Wucht tiber
die immer noch michtige und prichtige Reichskirche die Sikularisation
herein und stiirzte sie gleichsam iiber Nacht in den Untergang®. Und mit den
reichsunmittelbaren geistlichen Territorien (Fiirstentiimern) ,kassierten® die
~respectiven Landesherrn® in ihren angestammten und in ihren neu ,erwor-
benen“ Landen auch fast simtliche ,fundierten Stifter, Abteyen und Klo-
ster”, hauptsichlich ,zur Erleichterung ihrer Finanzen®, keineswegs — wie
der Reichsdeputations-Hauptschlul vom 25. Februar 1803 ebenfalls vorsah
— ,zum Behuf des Aufwandes fiir Gottesdienst, Unterrichts- und andere
gemeinniitzige Anstalten® und ,unter dem bestimmten Vorbehalte der festen
und bleibenden Ausstattung der Domkirchen® (§ 35)7. Gewif} bewirkte die

alters XV1/3, Freiburg i. Br. 1771933, bes. 599—634; Weitlauff, Manfred, Papsttum und
moderne Welt, in Theologische Zeitschrift 40 (Basel 1984) 367—393; Raab, Heribert,
Das Zeitalter der Revolution. Pius VI. und Pius VIL., in: Greschat, Martin (Hrg.), Das
Papsttum I—II (= Gestalten der Kirchengeschichte 12), Stuttgart/Berlin/Koln/Mainz
1985, hier I 158—170.

3 Gebhardt, Handbuch der Deutschen Geschichte. Hrg. von Herbert Grundmann,
IIL, Stuttgart 1970, 2—29; Schieder, Handbuch V 15—28.

* ,... Empire sera tenu de donner aux Princes héreditaires, qui se trouvent
dépossédés i la rive gauche du Rhin, un dédommagement, qui sera pris dans le sein du
dit Empire, suivant les arrangemens qui, d’aprés ces bases, seront ultérieurement déter-
minés.“ Friede von Lunéville, 9. Februar 1801. Zeumer, Karl, Quellensammlung zur
2G:z:schichte der Deutschen Reichsverfassung in Mittelalter und Neuzeit, Tiibingen

1913, 508.

5 Gebhardt, Handbuch III 21-29.

6 Ebd. 29-34; Méller 575—584; Aretin, Karl Otmar Freiherr von, Heiliges Rémi-
sches Reich 1776—1806. Reichsverfassung und Staatssouveranitit I—II (= Veroffent-
lichungen des Instituts fiir Europiische Geschichte Mainz. Abt. Universalgeschichte
38), Wiesbaden 1967, hier I 372—452; Schwaiger, Georg, Das Ende der Reichskirche
und die Sakularisation in Deutschland, in: Ders., (Hrg.), Kirche und Theologie im
19. Jahrhundert (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des Neunzehnten
Jahrhunderts 11), Gottingen 1975, 11—24.
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Sikularisation mitsamt der Mediatisierung kleinerer Fiirsten, Grafen und
Reichsstidte eine ,,Flurbereinigung® der vielen, fiir sich oftmals kaum lebens-
fihigen reichischen Kleinstaaten. Die Formierung grofierer Staatsgebilde lag
in der Tendenz der Zeit und schuf erst — durch Konzentration der politi-
schen Krifte — die Voraussetzung fiir den Aufbau moderner Staatswesen mit
straffer Verwaltungsorganisation, verbesserter Rechtspflege und freierer
Wirtschaftsordnung. Dennoch war zumal mit der Reichskirche die letzte
Stiitze des — freilich in seinen Fundamenten lange schon morschen, nur
mithsam unter der Kaiserkrone noch zusammengehaltenen — Heiligen
Rémischen Reiches gefallen. Als im Juli 1806 sechzehn (siid— und westdeut-
sche) Reichsfiirsten sich vom Reich lossagten und unter dem Protektorat
Napoleons zum Rheinbund zusammenschlossen®, war das Ende des Heiligen
Romischen Reiches gekommen. Am 6. August 1806 mufite Kaiser Franz II.
das Heilige Rémische Reich formell fiir erloschen erkliren und die Reichs-
krone niederlegen. Er hatte sich bereits 1804 — um einer Verminderung
seines Ranges vorzubeugen — zum Kaiser. von Osterreich proklamiert’.

In den Strudel der Franzésischen Revolution wurde alsbald auch die alte
Eidgenossenschaft gerissen: ein im ganzen intaktes, wenngleich etwas ver-
altetes Kleinstaatensystem sui generis'®. Zwar beobachtete die revolutionire
Franzosische Republik, als 1793 der Krieg ganz Europa erfaflte, aus einem
vitalen strategischen Interesse heraus zunichst die schweizerische Neutra-
litait. Aber in den einzelnen Kantonen sympathisierte frihzeitig — wie
andernorts auch — eine zumeist intellektuelle Minderheit mit dem Gedanken
der Revolution. In den Schichten der Untertanen und der Minderprivile-
gierten begann es zu giren. Vor allem in den Randgebieten kam es zu
Unruhen und ersten politischen Umstiirzen, am starksten im Bereich des
alten Bistums Basel'!, wo sich die Hochstiftsuntertanen Ende 1792 zur ,Rau-
rachischen Republik“ konstituierten, in Genf, im Biindnerland, in der Abtei
St. Gallen'?. Und im Friihjahr 1798 miindeten diese Bewegungen in die
(unblutigen) Umwilzungen der ,Helvetischen Revolution®, aus der die ,,eine
und unteilbare Helvetische Republik® hervorging: ein straff zentralistisch
organisierter reprasentativ—demokratischer Einheitsstaat nach dem Muster
der franzosischen Direktorialverfassung und unter Frankreichs ,Protek-

7 Reichsdeputations-Hauptschluff, 25. Februar 1803. Zeumer 509—531, hier 521.

8 Rheinbunds-Akte, 12. Juli 1806. Ebd. 532—536.

9 Erklirung Kaiser Franz’ II. iiber die Niederlegung der deutschen Kaiserkrone,
6. August 1806. Ebd. 538 f. — Gebhardt, Handbuch III 41—46.

10 Handbuch der Schweizer Geschichte I—11I, Ziirich 1972—1977, hier II 765—784
(QQ u. Lit.).

11" Jorio, Marco, Der Untergang des Fiirstbistums Basel (1792—1815). Der Kampf
der beiden letzten Fiirstbischéfe Joseph Sigismund von Roggenbach und Franz Xaver
von Neveu gegen die Sikularisation, in: Zeitschrift fiir Schweizerische Kirchenge-
schichte 75 (1981) 1—230, 76 (1982) 115—172. — Siehe auch: Suter, Andreas, ,, Trou-
blen® im Fiirstbistum Basel (1726 —1740) (= Veréffentlichungen des Max Planck-Insti-
tuts fiir Geschichte 79), Gottingen 1985.

12 Handbuch der Schweizer Geschichte II 772 (Lit.).
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tion“?. Tatsichlich war die Eidgenossenschaft in der Verfassung der ,,Hel-
vetik® zu einem Vasallenstaat der revolutioniren Franzésischen Republik
geworden!*. Die Kantone, bisher eigenstindige Staatswesen, bewahrten
innerhalb der helvetischen Staatsorganisation lediglich noch den rechtlichen
Charakter von Provinzen, d.h. von abhingigen Verwaltungsdistrikten.

Doch die durchgehende Biirokratisierung des politischen Lebens von oben
nach unten und die Aufhebung jedes biirgerlichen Mitspracherechts weckten
in der seit Jahrhunderten an ortliche Verwaltung gewohnten Bevdlkerung
sogleich heftige Widerstinde. Diese konnten fiir kurze Zeit mit Waffenge-
walt niedergehalten werden. Als indes der zweite Koalitionskrieg plotzlich
die Schweiz tberflutete, diese in den Schauplatz eines europiischen Krieges
verwandelte und das Land durch Besetzung, Pliinderung, Kontributionen,
Truppenaushebungen, zuletzt durch Hungersnot ins Elend stiirzte, flamm-
ten die Widerstinde erneut auf. Schwere Verfassungskimpfe zwischen Fode-
ralisten (Anhidngern einer biindischen Staatsform) und Unitariern (Anhin-
gern des Einheitsstaates) waren die Folge!®. Schliefllich griff in die von vier
Staatsstreichen begleiteten Wirren'® der Erste Konsul Napoleon Bonaparte
ein. Er fithrte die Schweiz aus machtpolitischen Erwigungen, aber eben auch
aus Einsicht in die historisch bedingten Vorgegebenheiten (auf dem Weg tiber
die Kompromifi-Verfassung von Malmaison 1801') wieder zum foderalisti-
schen System zuriick. Die von ihm ,vermittelte®, tatsichlich diktierte Media-
tions- oder Vermittlungsakte (Acte de Médiation) vom 19. Februar 1803
begriindete einen mit geringer Bundesgewalt ausgestatteten schweizerischen
Staatenbund von nunmehr 19 de facto souverinen Kantonen'®. Das Experi-
ment eines schweizerischen Einheitsstaates war gescheitert. Dennoch hatte
die Helvetik durch zahlreiche Reformen und Reformansitze — Einfithrung
der birgerlichen Gleichberechtigung und des Prinzips der Religionsfreiheit,
Auflésung der Untertanenverhiltnisse, Einleitung der Agrarreform durch
Ablésung der Zehnten und Grundzinse, Handel- und Gewerbefreiheit, Ver-
einheitlichung der Wihrung usw. — wichtige Fundamente gelegt fiir die Ent-
wicklung der Schweiz zum Bundesstaat von 1848. Die Mediation, so sehr sie
die staatliche Kompetenz wieder auf die Kantone zuriickverlagerte, bedeu-
tete gleichwohl nicht einfach Riickkehr zu den Verhiltnissen der alten Eidge-
nossenschaft.

13 Ebd. 772—779; His, Eduard, Geschichte des neuern Schweizerischen Staatsrechts
I: Die Zeit der Helvetik und der Vermittlungsakte 1798 bis 1813, Basel 1920, 21—60;
ders., Luzerner Verfassungsgeschichte der neuern Zeit (1798—1940) (= Luzerner
Geschichte und Kultur II. Kultur- und Geistesgeschichte. Verfassungs-, Rechts- und
Wirtschaftsgeschichte 2), Luzern o.]., 9—34.

14 Handbuch der Schweizer Geschichte IT 787—839.

15 Ebd. 809—816.

16 Ebd.; His, Geschichte I 24—50.

17 Ebd. 42—50; ders., Luzerner Verfassungsgeschichte 30—32.

18 Handbuch der Schweizer Geschichte IT 843—869; His, Geschichte I 54—60; ders.,
Luzerner Verfassungsgeschichte 35—54.
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Verhiltnis des Staates zur Kirche

Die Helvetik, vom Geist einer zum Extrem neigenden Aufklirung be-
herrscht, hatte aber auch tief in die {iberkommene kirchliche Ordnung der
Schweiz eingegriffen und die traditionelle Verbindung von Kirche und Staat
unterbrochen. Wohl garantierte Artikel 6 der Verfassung von 1798 Gewis-
sens- und Kultfreiheit; doch schon der Umstand, dafl die gottesdienstlichen
Handlungen — zur Vermeidung 6ffentlicher Ruhestérung — unter Polizei-
aufsicht gestellt wurden'®, offenbarte die der Helvetik innewohnende anti-
kirchliche Tendenz. So wurden den Geistlichen gleich welcher Konfession
bzw. Religion die althergebrachten politischen Rechte aberkannt. Sie durften
»keine politischen Verrichtungen versehen®, auch nicht an den Urversamm-
lungen teilnehmen (Artikel 26); sie wurden somit von der politischen Wil-
lensbildung ausgeschaltet — fiir die meisten Betroffenen ein harter Schlag, der
bei ihnen unwillkiirlich Opposition provozierte. Des weiteren wurde das
Vermogen der Stifte und Kldster sequestriert (8./16. Mai 1798), zum Natio-
naleigentum erklirt und unter staatliche Verwaltung gestellt (17. September
1798)%°, Man lieff die Kldster zwar bestehen, gestattete den Monchen und
Nonnen aber den Ordensaustritt (mit Pensionsabfindung) und verbot die
Aufnahme von Novizen. Die Kléster wurden — mit anderen Worten — zum
Aussterben verurteilt, da man in ihnen dem Allgemeinwohl niitzliche Insti-
tutionen nicht mehr sah (als niitzlich erachtete man wegen seiner ,, Wohltitig-
keit“ lediglich das Augustinerchorherrenstift auf dem Groflen Sankt Bern-
hard mit seinem Hospiz und nahm es von der genannten Regel aus?!). Auch
wurde die geistliche Gerichtsbarkeit abgeschafft und im Ausland ansissigen
kirchlichen Oberen Amtshandlungen in der Schweiz untersagt.

Freilich mufite die helvetische Zentralregierung rasch erfahren, daf sie sich
durch die massiven Eingriffe in das iiberkommene komplizierte Gefiige
kirchlicher Gerechtsame und Hoheitsrechte mit dem Ziel einer Trennung
von Kirche und Staat und eines Abdringens der Kirchen in die Privatsphire
(denn die meisten Helvetiker betrachteten die Kirchen als Privatgesell-
schaften) selber in unlésbare Probleme verwickelte. Beispielsweise wurde
den Kirchen durch die helvetischen Reformmafinahmen weitgehend die
materielle Basis entzogen, nicht zuletzt durch die Ablosung bzw. Loskauf-
lichkeit der Zehnten und Grundzinse, der Erblehen, personalen Feudallasten
etc., deren Ertrige — soweit kirchlichen Rechts — zum Unterhalt der Geist-
lichen gedient hatten. Viele Geistliche brachte dieser finanzielle Verlust in
erhebliche Existenznot, die durch die anhaltenden Kriegstroublen noch ver-
schirft wurde. Schliefflich war der Staat, um der irgsten Not zu steuern,
gezwungen, die Besoldung der Geistlichen in die eigene Hand zu nehmen.
Dabei blieb ihm keine andere Wahl, als zunichst den Vollzug des radikalen

19 Zit. in: His, Geschichte I 371; Handbuch der Schweizer Geschichte 1T 827.
20 Ebd. 827—829; His, Luzerner Verfassungsgeschichte 28f.
21 Handbuch der Schweizer Geschichte T 828.
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Gesetzes iiber den Zehntenloskauf (vom 10. November 1798) ,aus pflicht-
mifliger Achtung fiir die Rechte des Eigentums® zu sistieren (15. September
1800)** und — ab 1802 — auf die vorrevolutioniren Besoldungsbemessungen
zuriickzugehen®. Endlich wurde die Regelung des brisanten Zehntenpro-
blems den Kantonen zugewiesen. Uberhaupt schwenkte die Helvetik in ihrer
Endphase kirchenpolitisch eher wieder auf einen konservativen Kurs ein,
eben auf Grund der angedeuteten Schwierigkeiten, aber gewifl auch unter
dem Einfluf} der napoleonischen Kirchenpolitik, niherhin unter dem Ein-
druck des Konkordatsabschlusses Napoleons mit dem Heiligen Stuhl (am
15. Juli 1801)**. In den einander ablésenden helvetischen Verfassungen bzw.
Verfassungsentwiirfen?® war denn auch nicht mehr die Rede von blofler
Gewissens— und Kultfreiheit, sondern ausdriicklich vom ,,rémischlkatholi-
schen und evangelischreformirten Glaubensbekenntnis® als der Religion des
Schweizervolks, ohne daf die Duldung anderer Religionen aufgehoben
wurde?,

Das sich abzeichnende kirchenpolitische ,Tauwetter” veranlafite den
neuen Konstanzer Fiirstbischof Karl Theodor von Dalberg (1800—1817)% als
zustandigen Ordinarius der weiten konstanzischen Schweizer Quart und als
ausschreibenden Fiirsten des Schwibischen Kreises, zur Restitution des
bedrohten Kirchenguts und zur Sicherung ,der ungehinderten Wirksamkeit
des geistlichen Hirtenamtes“ mit der Helvetischen Republik Verhandlungen
aufzunchmen®®. Der Klerus der Schweizer Quart hatte ihn um Hilfe ange-
rufen. Im Herbst 1801 ordnete Dalberg den damals gerade siebenundzwan-

22 Ebd. 819.

23 Ebd. 829; His, Geschichte I 395.

24 Concordato tra Pio VII et la Repubblica Francese, 15 luglio 1801. Text in: Mer-
cati, Angelo, Raccolta di Concordati su materie ecclesaistiche tra la Santa Sede e le
autorita civili I, Roma 1954, 561—565. — Jedin, Hubert (Hrg.), Handbuch der
Kirchengeschichte VI/1, Freiburg/Basel/Wien 1971, 67—81.

2 His, Geschichte I 21—54; ders., Luzerner Verfassungsgeschichte 14—34.

% So im Helvetischen Verfassungsentwurf vom 23. Oktober 1801 (Zweyter
Abschnitt. Kirchenwesen 4.). Helvetische Staatsverfassung, Bern 1801, 4. — His,
Geschichte I 3971,

27 Uber Karl Theodor von Dalberg siche: Schwaiger, Georg, Dalberg, Karl Theodor
Freiherr von (1744—1817), in Gatz, Erwin (Hrg.), Die Bischofe der deutschsprachigen
Lander 1785/1803 bis 1945. Ein biographisches Lexikon, Berlin 1983, 110—113 (QQ u.
Lit.); Freyh, Antje, Karl Theodor von Dalberg. Ein Beitrag zum Verhiltnis von poli-
tischer Theorie und Regierungspraxis in der Endphase des Aufgeklirten Absolutismus
(= Europiische Hochschulschriften. Reihe 3: Geschichte und ihre Hilfswissenschaften
95), Bern/Frankfurt/Main/Las Vegas 1978; Rob, Klaus, Karl Theodor von Dalberg
(1744—1817). Eine politische Biographie fiir die Jahre 1744—1806 (= Europiische
Hochschulschriften 111/231), Fra.nifurt/Main/Bern/New York/Nancy 1984; Firber,
Konrad Maria, Kaiser und Erzkanzler. Carl von Dalberg und Napoleon am Ende des
Alten Reiches. Die Biographie des letzten geistlichen Firsten in Deutschland (= Stu-
dien und Quellen zur Geschichte Regensburgs 5), Regensburg 1988.

8 Ignaz Heinrich von Wessenberg. Autobiographische Aufzeichnungen. Hrg. von
Kurt Aland (= Ignaz Heinrich von Wessenberg. Unveroffentlichte Manuskripte und
Briefe 1/1), Freiburg/Basel/Wien 1968, 27.
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zigjahrigen Konstanzer Domkapitular Ignaz Heinrich Reichsfreiherrn von
Wessenberg-Ampringen (1774—1860)*° als seinen bevollmichtigten Ge-
sandten nach Bern ab. Dieser wufite gegeniiber dem Vollziehungsrat der Hel-
vetischen Republik und gegeniiber den Mitgliedern der Tagsatzung den
kirchlichen Sendungsauftrag und dessen auch das Staatswohl férdernde
Funktion mit groffer Uberzeugungskraft und Diskretion zu vertreten. Jede
Einmischung in die eidgenossische Tagespolitik peinlich vermeidend, unter-
strich Wessenberg, dafl die Aufgabe der Kirche bzw. ihrer Geistlichkeit vor-
nehmlich darin bestehe, fiir ,,Wiirde in Veranstaltung der éffentlichen Got-
tesverehrung®, fiir ,vollkommene christlich sittliche Bildung des innern
Menschen®, fiir ,christliche Erziehung der Jugend“, fiir ,Folgsamkeit®
gegentiber ,,den 6ffentlichen Gesetzen und der Staatsverfassung®, endlich fiir
~christliche Liebe und Geist der Eintracht® Sorge zu tragen. Von daher pli-
dierte er fir eine solide Ausbildung des Klerus durch Errichtung ,guter
Pflanzschulen fiir kinftige Seelsorger” sowie fiir eine tiichtige Grundausbil-
dung der Jugend, die durch Wiederbelebung der Ordenshiuser als ,,niitzli-
cher Lehr- und Bildungsanstalten fiir Jiinglinge und Téchter® — ,nach den
Bediirfnissen gegenwirtiger Zeiten“ — am fiiglichsten gewihrleistet werden
konnte. Sein Antrag, der Kirche als Grundvoraussetzung ihrer im darge-
legten Sinne gedeihlichen Wirksamkeit ,vordersamst ... das Eigenthums-
recht ihres Vermdgens“ zu bestitigen, zumal dieses ,unstreitig auf eben so
rechtmifige Art, wie das Eigenthum der Partikularen entstanden® sei, ,,und
zwar grofitentheils aus den Schenkungen frommer Stifter**°, fand daraufhin

29 Uber Iganz Heinrich von Wessenberg siche: Beck, Joseph, Freiherr I. Heinrich
von Wessenberg. Sein Leben und Wirken. Zugleich ein Beitrag zur Geschichte der
neuern Zeit. Auf der Grundlage handschriftlicher Aufzeichnungen Wessenbergs, Frei-
burg i. Br. 1852 (als biographische Darstellung immer noch grundlegend); Braun, Karl-
Heinz, Wessenberg, Ignaz Heinrich von (1774—1860), in: Gatz 808—812 (QQ u. Lit.);
Bischof, Franz Xaver, Das Ende des Bistums Konstanz. Hochstift und Bistum Kon-
stanz im Spannungsfeld von Sikularisation und Suppression (1802/03—1821/27) (=
Miinchener Kirchenhistorische Studien 1), Stuttgart/Berlin/Kéln 1989, insbes.
251—336; Weitlauff, Manfred, Zwischen Katholischer Aufklirung und kirchlicher
Restauration. Ignaz Heinrich von Wessenberg (1774—1860), der letzte Generalvikar
und Verweser des Bistums Konstanz, in: Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchengeschichte
8 (1989) 111—132; ders., Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen um eine zeit-
gemifle Priesterbildung. Aufgezeigt an seiner Korres onjenz mit dem Luzerner Stadt-

farrer und Bischéflichen Kommissar Thaddius Miiller, in: Weitlauff, Manfred-Haus-

erger, Karl (Hrg.), Papsttum und Kirchenreform. Historische Beitrige. Festschrift fiir
Georg Schwaiger zum 65. Geburtstag, St. Ottilien 1990, 585—651. — Ignaz Heinrich
Reichsfreiherr von Wessenberg. Briefwechsel mit dem Luzerner Stadtpfarrer und
Bischéflichen Kommissar Thadddus Miiller in den Jahren 1801 bis 1821. Hrg. von Man-
fred Weitlauff in Zusammenarbeit mit Markus Ries (= Quellen zur Schweizer
Geschichte. NF) (im Druck). Die im folgenden zitierten Briefe Wessenbergs und Thad-
ddus Miillers sind in dieser Edition enthalten.

30 Im Auszug abgedrucke in: Denkschrift iiber das Verfahren des Rémischen Hofs
bey der Ernennung des General-Vikars Frhrn. v. Wessenberg zum Nachfolger im Bis-
thum Constanz und zu dessen Verweser, und die dabei von Sr. Kéniglichen Hoheit
dem Groffherzog von Baden genommenen Mafiregeln, Carlsruhe 1818, 126—128.
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bei Vollziehungsrat und Tagsatzung Zustimmung. Letztere beschlofl am 16.
Oktober 1801, dafl die katholische und protestantische ,Religionsausiibung

. samt den Kirchengiitern ... unter dem besonderen Schutz des Staates®
stiinden, die ,geistlichen Giiter” aber ,,zu keiner anderen Bestimmung als zu
religiosen und sittlichen Bildungsanstalten verwendet werden® diirften’l.
Und diese Bestimmung wurde — freilich mitsamt dem allgemeinen Verfii-
gungsrecht des Staates iiber das Kirchenwesen — in dem am 23. Oktober
1801 von der Tagsatzung angenommenen Helvetischen Staatsverfassungsent-
wurf verankert®?. Mehr als dieses Zugestindnis, das immerhin eine weitge-
hende Revision des urspriinglichen ,helvetischen® Standpunktes darstellte,
war unter den gegebenen Umstinden nicht zu erreichen. Doch daff diese fun-
damentale, die kirchliche Wirksamkeit und die Bewahrung des Kirchenguts
garantierende Verfassungsbestimmung, die auch fiir die Mediation verbind-
lich blieb, iiberhaupt zustande gekommen war: daran hatte — nach Ausweis
des Quellenbefunds - Wessenberg das entscheidende, wenn nicht das aus-
schlieffliche Verdiense®. Dieser Beschluff der Tagsatzung zeigt im iibrigen,
welch hohes Ansehen Dalberg als Bischof und geistlicher Hirte in der
Schweizer politischen Fithrungsschicht fast aller Richtungen genoff. Pius
VII. (1800—1823) vermerkte den Erfolg Wessenbergs damals sehr huldvoll.

Aber Wessenberg ging im Auftrag Dalbergs noch einen Schritt weiter: In
einer eigenen Denkschrift (vom 22. November 1801) empfahl er nicht nur
nochmals die ,redlichen und aufrichtigen Gesinnungen und Wiinsche® Dal-
bergs hinsichtlich des schweizerischen Anteils seines Konstanzer Kirchen-
sprengels ,der Aufmerksamkeit und Beherzigung einer helvetischen Regie-
rung®, sondern er regte nunmehr auch offiziell den Abschluff eines férmli-
chen Konkordats zwischen der Helvetischen Republik und dem Heiligen
Stuhl an; denn — so Wessenbergs Argumentation — ,da der Geist der christ-
katholischen Kirche wesentlich in Vereinigung von Haupt und Gliedern
besteht, und sonach ihr Hauptgesichtspunkt auf Einheit gemeinsamer Maf}-
regeln gerichtet sein mufl, so wird jede gute religiése Absicht in dem katho-
lischen Theil der Schweiz durch jenes Einverstindnis ohne Zweifel auf eine
sehr wirksame Art beférdert werden“®. Wohl nahm die helvetische Regie-

31 Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 182—190, hier 187.

32 Helvetischer Verfassungsentwurf vom 23. Oktober 1801 (Zweyter Abschnitt.
Kirchenwesen). Helvetische Staatsverfassung, Bern 1801, 4. — Zum Schicksal dieses
Verfassungsentwurfs siche: His, Geschichte I 46f.

33 Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 186f.

34 In einem an Dalberg gerichteten Breyve, Rom, 20. November 1801. Ebd. 187.

3 8¢ hochfiirstl. Gnaden hegen fiir das allgemeine Wohl den Wunsch dass das
Kirchenwesen nicht nur in dem Constanzer Bisthum, sondern in ganz Helvetien ver-
hiltnismafig mit Eintracht und Zusammensicht das gemeine Beste in Bezichung auf
christliche Sittlichkeit beférdern mége. Hochstdenselben scheint daher in besonderer
Riicksicht auf die katholische Religion ein vollkommenes Finverstindnis und ein form-
liches Concordat zwischen S* papstlichen Heiligkeit und der helvetischen Republik sehr
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rung diese Anregung nicht mehr auf. In Anbetracht der permanenten Krise,
in welcher die Helvetik sich befand, waren auch die Voraussetzungen fiir
fundierte Verhandlungen mit der Rémischen Kurie kaum gegeben, abge-
sehen davon, daf} angesichts der noch bevorstehenden politischen Umbriiche
die Zeit fiir einen Konkordatsabschlufl nicht reif war. Um so bemerkens-
werter aber bleibt es, daff Dalberg und Wessenberg, die man bis in die jiingste
Zeit herein unbesehen nationalkirchlicher und damit kirchenspaltender
Bestrebungen bezichtigt hat®, als erste bereits 1801, anldfilich ihrer ersten
Kontaktaufnahme mit der helvetischen Regierung, der Schweiz nahelegten,
die kirchliche Ordnung im Land auf der Basis eines Konkordats mit dem
Papst wiederherzustellen, und zwar aus Griinden der Einheit von Haupt und
Gliedern.

Auch in der Phase der Mediation (1803—1813)* blieb die Schweiz — als neu-
traler Vasallenstaat Frankreichs — fest in das kontinentale Blockadesystem
Napoleons eingefiigt und in ihrer politischen Beweglichkeit ginzlich an den
Willen des ,hohen Vermittlers gebunden. Doch durch die Riickkehr zur
foderalistischen Ordnung und durch das Wiederaufleben der kantonalen
Souverinitit fiel nunmehr den alten und neuen Kantonen wieder weitestge-
hend die Kompetenz zu, fiir den jeweiligen Bereich ihrer staatlichen Hoheit
die inneren Angelegenheiten zu regeln. Vor allem die noch wihrend der Hel-
vetik (damals als bloffe Verwaltungsbezirke) gebildeten Kantone (Thurgau,
Waadt, Tessin) und die von der Mediationsakte neu geschaffenen Kantone
(St. Gallen, Aargau, Graubiinden), die (mit Ausnahme Graubiindens) auch
modern-reprisentative Verfassungen mit klarer Gewaltenteilung entwik-
kelten®, zeigten sich bestrebt, durch Pflege des Armen- und Gesundheitswe-
sens, der Forst- und Landwirtschaft sowie des Straflenbaus, nicht zuletzt
durch Auf- und Ausbau des Schul- und Erziehungswesens ganz im Sinne auf-
geklirten Denkens das Wohl des Volkes zu heben und sich den Errungen-
schaften einer neuen Zeit zu 6ffnen. In den alten Land- und Stidtekantonen,

wiinschenswerth zu sein. Das weise und edle Benehmen und die frommen Gesinnungen
Pius’ VII sind bekannt und bewihrt, und da der Geist der christkatholischen Kirche
wesentlich in Vereinigung von Haupt und Gliedern besteht, und sonach ihr Hauptge-
sichtspunkt auf Einheit gemeinsamer Mafiregeln gerichtet sein muf}, so wird jede gute
religiose Absicht in dem katholischen TheiF der Schweiz durch jenes Einverstindnis
ohne Zweifel auf eine sehr wirksame Art beférdert werden.” Pro memoria, am 22.
November 1801 in Bern iiberreicht. Abgedruckt bei: Strickler, Johannes (Hrg.), Amt-
liche Sammlung der Acten aus der Zeit der Helvetischen Republik VII, Bern 1899,
680—682 (Nr. 152).

36 Zuletzt: Fleischmann, Kornelius, Klemens Maria Hofbauer. Sein Leben und seine
Zeit, Graz/Wien/Koln 1988, 113 1.

37 Acte de médiation, fait par le premier Consul de la République francaise entre les
partis qui divisent la Suisse, 19. Februar 1803. Kaiser, Jakob (Bea?b.), Repertorium der
Abschiede der eidgenossischen Tagsatzung aus den Jahren 1803 bis 1813, Bern 21886,
395—494. — Handbuch der Schweizer Geschichte II 843—869; His, Geschichte I
54—60; ders., Luzerner Verfassungsgeschichte 35—54.

38 Handbuch der Schweizer Geschichte IT 849—852; His, Geschichte T 207—212.
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zuvorderst in den Urkantonen, dagegen, in denen auf Grund eines sehr
selektiven Wahlverfahrens fast durchweg die Aristokraten und Patrizier,
wenn auch zumeist Méanner der Mitte, wieder zur Herrschaft gelangten, war
ungeachtet der Einfihrung von Reprisentativverfassungen die Tendenz, an
die vorrevolutiondren Zustinde anzukniipfen, stirker. Ohne sich allerdings
auf Dauer gegen die moderne staatliche Entwicklung abschirmen zu kénnen,
wandte man sich hier — beispielsweise — auf dem Gebiet des Strafrechts vom
milderen helvetischen ,,Code pénal® (von 1799) wieder ab und ersetzte ihn
durch die harten Bestimmungen der ,,Carolina“, der peinlichen Halsgerichts-
ordnung Karls V.; auch schlofl man sich nach auflen, insbesondere konfessio-
nell, ab und installierte nicht selten eine strenge religidse Uberwachung®.
Alle diese Kantone sahen sich nunmehr auch mit der komplizierten Auf-
gabe konfrontiert, eine grundlegende Neugestaltung des Verhiltnisses von
Kirche und Staat einzuleiten. Wichtige Voraussetzungen dazu, vor allem hin-
sichtlich der Bewahrung und stiftungsgemifien Verwendung der Kirchen-
giiter, waren am Ende der Helvetik noch geschaffen worden. Und soweit
diese Neugestaltung die reformierten Kirchen betraf, so lieen sich zumin-
dest die organisatorischen Probleme unschwer im Rahmen des jeweiligen
kantonalen Territoriums lésen: durch Einbeziehung der kantonalen refor-
mierten Landeskirchen in die allgemeine Staatsverwaltung. Sehr viel diffiziler
lagen demgegentiber die Probleme im Bereich der katholischen Kirche. Denn
hier galt es nicht nur, etwa die Bistumszugehorigkeit der neu entstandenen
Kantone zu kliren; vielmehr konnten alle anstehenden Fragen — von der Bis-
tumszugehorigkeit bzw. -zuweisung iiber die Pfriindenverwaltung bis hin
zur Neuerrichtung bzw. Neuumschreibung von Pfarreien, Einsetzung der
Geistlichen und ,niitzlichen Verwendung der Kloster — einer legitimen
Losung nur zugefithrt werden in Verhandlungen mit den zustindigen kirch-
lichen Autorititen: mit den zustindigen Bischofen oder iiberhaupt mit dem
Papst, also stets mit ,auslindischen® geistlichen Obrigkeiten. Erschwerte
dieser Umstand ohnehin schon das ,,Procedere — zumal jeder Kanton eifer-
siichtig {iber die Unantastbarkeit seiner Souverinitit wachte, mit dieser in
Gemifheit unvordenklich alter Ubung ganz selbstverstandlich auch staat-
liche Kirchenhoheit verband und deshalb jegliche jurisdiktionelle Ein— oder
Mitsprache von aufien instinktiv als Beeintrichtigung seiner genuinen Rechte
empfand —, so verursachte noch mehr Komplikationen der Tatbestand, daf}
infolge der Sikularisation der Reichskirche, der bistumsorganisatorisch der
grofite Teil der Schweiz (niamlich die schweizerischen Anteile der Bistiimer
Konstanz, Chur und Basel) ein- bzw. angegliedert war, und infolge der
durch die Sikularisation bedingten territorialen Umwilzungen die iberkom-
mene kirchliche Organisation sich aufzulésen begann. Zwar wurde 1803 auf
gesamtschweizerischer Ebene der von Dalberg und Wessenberg eingebrachte
Gedanke eines Konkordats mit dem Heiligen Stuhl in Erwiagung gezogen
und in diesem Zusammenhang aufler der praktischen Losung der Kloster-

3% Ebd. 399—406; Handbuch der Schweizer Geschichte 1T 854—858.
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frage auch schon die grundsitzliche Frage einer Neuordnung der schweize-
rischen Didzesanverhiltnisse erdrtert®. Doch gerade in letzterer Frage waren
die Meinungen noch — auf lange Jahre — allzu kontrovers und allzu sehr von
kantonaler Reserviertheit bestimmt, als dafl sich schon ein eidgendssischer
Konsens hitte abzeichnen kénnen. So erbrachten denn auch die Bemii-
hungen des seit dem 10. Dezember 1803 bei der Eidgenossenschaft ak-
kreditierten ~Apostolischen Nuntius Fabrizio Sceberras Testaferrata
(1758—1843)*., auf der Tagsatzung von 1804 zu einem Konkordatsabschluf}
zu gelangen und in ihm vor allem das Recht der Kléster auf freie Selbstver-
waltung und Novizenaufnahme zu verankern, kein Ergebnis*. Immerhin
aber bekriftigte die Tagsatzung am 24. Juni 1804 den 1801 beschlossenen
Grundsatz, dafl geistliches Gut nicht zweckentfremdet, sondern nur zu
Anstalten der Religion und Erziehung verwendet werden diirfe®. Im tibrigen
blieben die Dinge in den einzelnen Kantonen weiterhin in der Schwebe.

Die ,Ubereinkunft in geistlichen Dingen®
mit dem Kanton Luzern

Ein Kanton allerdings entschloff sich nunmehr, die kirchlichen Angelegen-
heiten fiir sein Territorium und im Rahmen seiner Kompetenzen vertraglich
zu regeln: nimlich der innerschweizerische Kanton Luzern, der nach der
konfessionellen Zerkliftung der Schweiz im Reformationsjahrhundert unter
den katholisch gebliebenen VII eidgendssischen Orten (Luzern, Uri,
Schwyz, Unterwalden, Zug, Freiburg und Solothurn*!) die Fuhrungsrolle
(katholischer Vorort) iibernommen hatte* und seit 1577 Triger einer betont
katholisch geprigten, bis zur Aufhebung der Gesellschaft Jesu im Jahr 1773
von Jesuiten geleiteten Studienanstalt — eines Gymnasiums und eines
Lyzeums mit philosophischer und theologischer Abteilung — zur Heranbil-
dung kiinftiger katholischer Staats— und Kirchendiener war*. In der Media-
tionszeit bildete der Kanton Luzern unter allen Kantonen schon insofern eine
Ausnahme, als in ihm bei den — ebenfalls nach selektivem Verfahren durch-
gefiihrten — Parlaments- bzw. Grofiratswahlen im April 1803 nicht das (libe-

40 Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 338—342.

41 Uber Testaferrata, den Apostolischen Nuntius der Schweiz (1802—1816), siehe:
Ebd. 316{.

42 Ebd. 3391

43 Hofer, Walter, Das Verhiltnis zwischen Kirche und Staat im Kanton Luzern,
Luzern 1924, 21.

# Handbuch der Schweizer Geschichte I 468f. (dazu kam als zugewandter Ort noch
das Wallis).

45 His. Luzerner Verfassungsgeschichte 5f; Hans Wicki, Staat, Kirche, Religiositit.
Der Kanton Luzern zwischen barocker Tradition und Aufklirung (= Luzerner Histo-
rische Verdffentlichungen 26), Luzern—Stuttgart 1990, 460—468.

4 Boesch, Gottfried-Kottmann, Anton, 400 Jahre Hohere Lehranstalt Luzern
1574—1974, Luzern 1974; Weitlauff, Manfred, Luzern, Theologische Fakultit, in:
Theologische Realenzyklopidie (im Druck).
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rale) Luzerner Stadtpatriziat, sondern die Landbevélkerung (genauer: die
liberalen lindlichen Magnaten) die Oberhand gewann. Und so setzte sich der
aus dem 60 Mitglieder zihlenden Groflen Rat gewihlite funfzehnkéopfige
Kleine Rat, Triger der vollziechenden Gewalt — die eigentliche Kantonsregie-
rung —, aus zwolf Bauern und nur drei Angehérigen des Stadtpatriziats
zusammen*’. Man sprach — ein wenig despektierlich — von der ,Bauernre-
gierung® und den ,Bauernratsherren“*s. Doch fehlte es Groflem und
Kleinem Rat nicht an Tatkraft. Sie leiteten mit Energie eine Neuorganisation
der Luzerner Staatsverwaltung ein, durchaus in dem Bemiihen, die neuen
behdrdlichen Einrichtungen volksnah zu gestalten; sie wachten streng tber
die innerstaatliche Ordnung, waren auf Férderung des Schulwesens bedacht
und suchten — allerdings mit Miihe — die Rechtspflege zu verbessern®.
Grofler und Kleiner Rat trafen auch erste Maffnahmen zur Restabiliserung
der kirchlichen Verhiltnisse. Bereits im Juni 1803 wies der Stand Luzern die
Giiter der Kloster wieder deren Selbstverwaltung zu®® — noch vor dem ent-
sprechenden Tagsatzungsbeschlufl (27. August 1803), der von den Kantonen
im allgemeinen nur unter Vorbehalt ihrer ,freien Konvenienz* angenommen,
d.h. stillschweigend iibergangen wurde®!. Ferner lockerten Grofler und
Kleiner Rat — als ersten Schritt — zumindest fiir die Kapuziner das Verbot
der Novizenaufnahme. Man wire in Luzern mit Mafen auch geneigt
gewesen, einem gesamtschweizerischen Konkordat mit dem Heiligen Stuhl
beizutreten, allerdings unter Voraussetzung strikter Wahrung der kantonalen
Souverinitit>?. Nachdem aber die eidgenéssischen Verhandlungen dariiber
auf der Tagsatzung von 1804 gescheitert waren, ergriff der Stand Luzern,
dem im staatlichen wie im kirchlichen Bereich an einer Verbesserung der Ver-
hiltnisse — im kirchlichen Bereich insbesondere an lingst falligen Korrek-
turen im kantonalen Pfriinde- und Seelsorgewesen — sehr gelegen war, die
Initiative zu Verhandlungen iiber eine vertragliche Ubereinkunft mit dem
zustindigen Bischof von Konstanz. Wessenberg, seit dem Frihjahr 1802
Generalvikar Dalbergs fiir das Bistum Konstanz*, hatte bereits 1803 signa-
lisiert, daB der Bischof von Konstanz — unabhingig von einem eventuellen
schweizerischen Konkordatsabschlul mit Rom — stets bereitwillig seyn“
werde, ,mit der Schweiz fiir sein Bistthum® konkordatire Vereinbarungen
zu treffen®. Und er hatte dafiir einen ausschlieRlich pastoralen Grund gel-
tend gemacht: ,Fiir den Bischof ist es wesentlich, dafl er in den Stand gesetzt

4 His, Luzerner Verfassun sgeschichte 38—42; Pfyffer, Kasimir, Geschichte des
Kantons Luzern wihrend der %etzten fiinfzig Jahre II: Von der Staatsumwilzung im
Jahr 1798 bis zur neuen Bundesverfassung im Jahr 1848, Ziirich 1852, 159—168.

“8 Ebd. 167. — Miiller an Wessenberg, Luzern, 14. Juli 1803.

49 His, Luzerner Verfassungsgeschichte 43—50; Pfyffer 11 227-323.

0 His, Luzerner Verfassungsgeschichte 53.

31 Handbuch der Schweizer Geschichte 1T 845,

2 Pfyffer 11 184f.; Hofer 20—23.
53 Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 265,
>* Wessenberg an Miiller, Konstanz, 11. Juni 1803.

W
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werde, das Gute in religioser und moralischer Hinsicht ueberall verhaltniss-
missig zu wirken, ohne mit denjenigen Gewalten bis zur Ermiidung kimpfen
zu mussen, von denen er billig die kraftigste Unterstlitzung seiner reinen
Absichten erwarten sollte. Das wahre Interesse von Staat und Kirche scheint
mir zu fordern, dafl dieser Grundsatz bei den Conkordaten zur Basis
genommen werde“>,

Der — von liberalen Kriften regierte — Kanton Luzern fihlte als traditio-
neller Vorort des katholischen Anteils der Eidgenossenschaft in jener aufge-
withlten Zeit, da alte politische und kirchliche Ordnungen jih zerbrochen
und neue erst allmahlich im Werden begriffen waren, offensichtlich die Ver-
pflichtung, wie im staatlichen so im kirchlichen Bereich (in letzterem gewif§
auch aus Motiven innerstaatlicher Beruhigung) wieder rechtsverbindliche
Fundamente zu legen, durchaus in der Absicht, hierin fiir die katholische
Schweiz zugleich die ,,Vorreiterrolle zu iibernehmen®. Diese Bemithungen
fithrten schliefilich — wihrend in weiten Teilen Europas die katholische
Kirche am Boden lag und kirchliche Rechte von staatlichen Gewalten mit
Fiflen getreten wurden — zu einem Vertragswerk singularer Art, geschlossen
zwischen einem Kleinstaat, eben dem Kanton Luzern, und dem fiir sein Ter-
ritorium zustindigen kirchlichen Oberhirten, eben dem Bischof von Kon-
stanz: Karl Theodor von Dalberg, der als Erzbischof von Mainz bzw. von

35 Ebd.

56 Zum Folgenden siehe auch: Pfyffer I 186—196; Weibel, [Joseph Leonz], Ueber
die Luzerner Maigesetze. Vortrag, gehalten am 28. Marz 1886 in der christkatholischen
Genossenschaft Luzern, Luzern 1886; His, Geschichte 1 420—422; ders., Luzerner
Verfassungsgeschichte 50—53; Dommann, Hans, Vinzenz Riittimann und die luzerni-
sche Kirchenpolitik in der Mediations— und Restaurationszeit, in: Zeitschrift fir
Schweizerische Kirchengeschichte 16 (1922) 1—32 102—131, hier 1—16; Hofer 16—55;
Schwegler, Theodor, Geschichte der katholischen Kirche in der Schweiz von den
Anfingen bis auf die Gegenwart, Stans 21943, 277—279; Pfister, Rudolf, Kirchenge-
schichte der Schweiz III, Ziirich 1984, 158; Stadler, Peter, Der Kulturkampf in der
Schweiz. Eidgenossenschaft und Katholische Kirche im europiischen Umbkreis
1848—1888, Frauenfeld/Stuttgart 1984, 50—55; Emmenegger, Peter, Die Finanzaus-
gleichsbestrebungen unter den rém.—kath. Kirchgemeinden im Kanton Luzern (=
Freiburger Veréﬁentlichungen aus dem Gebiete von Kirche und Staat 20), Freiburg/
Schweiz 1984, bes. 54—62; Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiithungen
607—651. — Fiir Wessenberg hatte jedenfalls das Konkordat mit dem Kanton Luzern
Modellcharakter, und es hitte in seinem Interesse gelegen, auch mit anderen Kantonen
der Schweizer Quart zu ihnlichen vertraglichen Vereinbarungen zu kommen. So strebte
er ebenfalls im Jahr 1806 eine konkordatire Ubereinkunft mit dem Kanton Thurgau an,
doch scheiterten die Verhandlungen offensichtlich an den massiven kirchenhoheitlichen
Anspriichen der Regierung. Dagegen kam am 17. Mai 1813, nicht lange vor der Abtren-
nung der Schweizer Quart vom Bistum Konstanz, ein vergleichbarer Vertrag mit dem
Kanton Aargau zustande. Fritsche, Kurt, Staat und Kirche im Thurgau wihrend der
Restaurationszeit (1814—1830). II. Teil, in: Thurgauische Beitrage zur vaterlindischen
Geschichte 111 (1973) 21—168, hier 25f.; Schoop, Albert, Geschichte des Kantons
Thurgau, Frauenfeld 1987, 75f. — His, Geschichte T 422; Schwegler 278.; 100 Jahre
Romisch-katholische Landeskirche des Kantons Aargau 1886—1986, Baden 1986,
36—=39!
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Regensburg in seiner Hand damals allerdings auch die Wiirden des zustin-
digen Metropoliten, des Reichserzkanzlers und des Primas von Deutschland
vereinigte’’, Doch kniipfte das Vertragswerk an die zwischen dem Kon-
stanzer Fiirstbischof (als ,auslandischem Souverin“) und dem Kanton
Luzern am 10. Mai 1605 geschlossenen ,, Akkordata an, die zwei Jahrhun-
derte lang das Verhiltnis zwischen Kirche und Staat im Kanton Luzern gere-
gelt hatten®®.

Wessenberg hatte Dalbergs Bereitschaft mitsamt dem bei Konkordatsver-
handlungen zu beobachtenden Grundsatz dem Luzerner Stadtpfarrer und
Bischoflichen Kommissar Thaddius Miiller (1763—1826)*" mitgeteilt; denn
Miiller, Wessenbergs vertrauter und ihm stets loyal ergebener Mitarbeiter im
Kanton Luzern, verfiigte als (mit Jurisdiktionsvollmachten ausgestatteter)
Bischoflicher Kommissar®, als Mitglied des Erziehungsrates und kraft seines
hohen Ansehens nicht nur Giber gute Beziehungen zur Luzerner Regierung,
sondern bemiihte sich auch schon seit geraumer Zeit um Einvernehmlichkeit
mit ihr in der Frage einer angemessenen, gerechten Besoldung der Geistli-
chen, fir die Grindung eines Kirchen- oder Religionsfonds zur Unterstiit-
zung ertragsschwacher Pfarreien, fir die Bestellung der Pfarrer nicht mehr
durch Wahl des Volkes, vielmehr durch die oberste kantonale Behérde auf
Grund streng sachlicher, qualitativer Kriterien®'. In allen diesen Punkten
aber vertrat Miiller die Position Wessenbergs, der freilich beziiglich der
Bestellung der Pfarrer darauf drang, daf iiber die Erfordernisse der Kandi-
daten allein der Bischof zu befinden habe und die Administration des einzu-
richtenden Kirchen- oder Religionsfonds — zumindest die Hauptadministra-
tion — der geistlichen Obrigkeit vorbehalten bleiben miisse®?, Miillers Pre-
stige und Einfluf} ist es wohl zu gutem Teil zuzuschreiben, dafl sich die
Luzerner Bauernliberalen zu formlichen Konkordatsverhandlungen mit dem

37 § 25 des Reichdeputations—Hauptschlusses vom 25. Februar 1803 bestimmte:
»Der Stuhl zu Mainz wird auf die Domkirche zu Regensburg iibertragen. Die Wiirden
eines Kurfursten, Reichs-Erzkanzlers, Metropolitan-Erzbischofs und Primas von
Deutschland, bleiben auf ewige Zeiten damit vereiniget. Seine Metropolitan-Gerichts-
barkeit erstrecke sich in Zukunft iiber alle auf der rechten Rheinseite liegenden Theile
der ehemaligen geistlichen Provinzen von Mainz, Trier und Kéln, jedoch mit Aus-
nahme der kéni % Preussischen Staaten; im gleichen iiber die Salzburgische Provinz, so
weitf sich diesel%e iiber die mit Pfalz-Baiern vereinigten Linder ausdehnt., Zeumer
5161,

38 Siehe dazu: Hofer 10—15; Wicki 27—30.

39 Uber Thaddius Miiller siehe: Herzog, Eduard, Thaddius Miiller. Vortrag,
gehalten den 11. April 1886 vor der christkatholischen Genossenschaft in Luzern.
Nebst einem Anhang, eine Uebersicht iiber Miillers schriftstellerische Thatigkeit und
erlduternde Anmerkungen enthaltend, Bern 1886; Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wes-
senbergs Benithungen 609; Weitlauff-Ries, Ignaz Heinrich Reichsfreiherr von Wessen-
berg (Einleitung); Wicki 360—364 u. 6.

60 Zur Institution des Bischoflichen Kommissariats siche: Henggeler, Alois, Das
bischéfliche Kommissariat Luzern von 1605—1800, Stans 1906.

61 Siche die Briefe Miillers an Wessenberg aus den Jahren 1801—1805.

62 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 10. Juli 1804; 10. September 1805. — Weibel 9.
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Bischof von Konstanz entschlossen. Am 19. Mai 1805 ermichtigte der
Luzerner Grofle Rat den Kleinen Rat, diese Verhandlungen aufzunehmen®,
und Miiller wurde als Berater und Vermittler zwischen Luzerner Regierung
und Konstanzer Generalvikariat beigezogen®.

Die Kommissionsarbeiten schritten rasch voran, und Miiller hielt Wessen-
berg als den Bevollmichtigten Dalbergs nicht nur iiber die Beratungen auf
dem laufenden, sondern erbat sich auch immer wieder dessen Stellung-
nahme®. Diese lautete beispielsweise hinsichtlich der kiinftigen Verwendung
der Kirchenpfriinden, bei welcher viel , stindische“ Mifibrauchlichkeit einge-
rissen war (Verleihung von Stiftspfriinden als geistliche Sinekuren an Patri-
zier- und Junkersdhne und ausgediente Militirs), sehr eindeutig: ,Es liegt in
den eigenen Grundsitzen des bischoflichen Ordinariates, keine Priester zu
dulden, welche sich bei dem Genusse von Kirchengiitern dem Dienste der
Religion nicht mit jener Wirksamkeit widmen, welche man von ihnen zu
erwarten vollkommen berechtigt ist“®. Bereits am 23. August 1805 beschlof}
der Luzerner Kleine Rat einen ersten Konkordatsvorschlag als Verhand-
lungsgrundlage®’. Er umfafite zehn Abschnitte und sah im einzelnen vor:

1. die Errichtung eines Priesterhauses zur wenigstens einjihrigen prak-
tisch-seelsorgerlichen Ausbildung der kiinftigen Geistlichen nach Abschlufl
eines reguliren theologischen Studiums an einer 6ffentlichen Schule — es
sollte im nur noch schwach besetzten Franziskanerkloster Werthenstein
untergebracht werden und auch Nichtluzerner Kandidaten zuginglich sein;

2. die Reservierung von Ruhepfriinden zur Versorgung verdienter, aber in
der Seelsorge nicht mehr einsetzbarer Geistlicher — das Kollegiatstift Miin-
ster (St. Michael in Beromiinster)®® sollte dieser Bestimmung zugefithrt
werden, mit Ausnahme von hochstens drei Kanonikaten, deren Ertrige einer
»zu errichtenden geistlichen Kafla, das ist, fiir religiése Anstalten und fiirs
allgemeine Erzichungswesen, auf unbestimmte Zeit“ zufliefen kénnten;

3, eine bessere, ,der Wichtigkeit ihres Amtes angemeflene Besoldung“ der
offentlichen Lehrer ,,an der Central-Schulanstalt. .. als Erzieher der Birger,
der Seelsorger und der Staatsminner® — gemeint waren insbesondere ,die

63 Miiller an Wessenberg, Luzern, 28. Mai 1805. — Weibel 12. — Wicki 379—391.

64 Miiller an Wessenberg, Luzern, 28. Mai 1805.

65 Miiller an Wessenberg, Luzern, 28. Mai 1805; 20. Juni 1805; 18. August 1805; 1.
September 1805; 3. Oktober 1805 (u. 6.).

66 Zit. bei: Weibel 12.

67 Vorschlag zu einem geistlichen Concordat fiir den Kanton Luzern mit dem Hoch-
wiirdigsten Fiirst-Bischof von Konstanz. ,,Also vorgeschlagen und beschlofien, Luzern
in unserer Rathssitzung vom 23" August 1805“. Staatsarchiv Luzern. Akten 29/20 B.

68 7um Chorherrenstift Beromiinster siehe: Biichler-Mattmann, Helene-Lienhard
Heinz, St. Michael in Beromiinster, in: Helvetia Sacra I1/2, Bern 1977, 162—214. — Im
Jahr 1480 lieR sich die Stadt Luzern von Sixtus IV. das volle Verleihungsrecht fiir die
Propstei und die Kanonikate (21 Chorherrenpfriinden) bestitigen. Ab 1806 iibte dieses
Recﬁt die Luzerner Regierung. Seit 1926 werden Propst und Chorherren von der
Luzerner Regierung auf Grund eines Dreiervorschlags des Bischofs von Basel gewihlt
und von letzterem investiert. Ebd. 164f.
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[geistlichen] Profeforen der hohern Schulen oder des Lycaeums zu Luzern®,
die kiinftig im Luzerner Chorherrenstift St. Leodegar im Hof® bepfriindet
(Reservierung der ersten 7 Kanonikate) und aus Schulfonds und Kanonikat
ein Einkommen von 1200 Schweizer Franken jihrlich — neben freier Woh-
nung in den Stiftshdusern — beziehen, nach ihrem Ausscheiden aus der Pro-
fessur aber ihr Kanonikat als Ruhepfriinde behalten und iiber Einkiinfte in
Hohe von 800 Schweizer Franken verfiigen sollten”;

4. die ,Zuriindung® der Pfarreien ,zu beflerer Verwaltung der Seelsorge,
und um dem daherigen allgemeinen Wunsche und Bediirfnifie des Volks ent-
gegen zu kommen®, sowie die Einteilung des Kantons Luzern in mit den fiinf
Verwaltungsbezirken oder Amtern (Luzern, Hochdorf, Sursee, Willisau,
Entlebuch) zusammenfallende geistliche Kapitel;

5. die Errichtung einiger neuer Pfarreien durch Transferierung der hierzu
nétigen Stiftungen;

6. die Versetzung und Verinderung einiger Benefizien entsprechend den
Bediirfnissen der Seelsorge;

7. eine Neubemessung der Einkiinfte der Geistlichen entsprechend der
Grofle ihrer Pfarreien und der damit verbundenen Arbeitsbelastung — die
Pfarreien sollten in drei Klassen eingeteilt werden, und die Besoldung der
Pfarrer sollte (,mit Inbegriff von Haus und Garten®) fir die 1. Klasse
1600—2400 Schweizer Franken, fiir die 2. Klasse 1200—1800 Schweizer
Franken, fiir die 3. Klasse 800—1200 Schweizer Franken betragen’!; jedoch
sollten Geistliche, die bereits vor der Einsetzung der Mediationsverfassung
angestellt waren, ihre bisherigen Pfriindeeinkiinfte weiterbeziehen, allerdings
zu bestimmten Abgaben verpflichtet werden, ,,zur Unterstiitzung diirftigerer
Pfriinden und zur Erhaltung des Seminariums und anderer geistlichen
Anstalten, die zur Versittlichung des Volks dienen; der Stadtpfarrer von
Luzern aber sollte ,noch tiber die Classification® mit einer angemessenen
Besoldungszulage versehen und als wirklicher Chorherr von St. Leodegar, in
Rang und Rechten der iibrigen Kapitularen, indes ohne neue Verpflichtungen
»in Riicksicht des Chorbesuches®, anerkannt werden;

8. verschirfte Bedingungen fiir die Beférderung auf eine Pfarrei — die Kan-
didaten miifiten einen wenigstens einjihrigen praktischen Kurs im Priester-
haus absolviert und die im Kanton vorgeschriebenen Priifungen (die hier im
einzelnen noch nicht aufgefiihrt sind) bestanden haben; im iibrigen sollte nur

89 Zum Chorherrenstift St. Leodegar siche: Glauser, Fritz, St. Leodegar im Hof zu
Luzern, in: Helvetia Sacra I1/2, 342—361. ~ Propstei und Kanonikate (11 Chorherren-
pfriinden) wurden vom Stift und von der Stadt Luzern gemeinsam verliehen, Seit 1806
ibt die Luzerner Regierung das Verleihungsrech, seit 1926 mit papstlicher Bestiti ng.
Der Propst wird von der Regierung auf Grund eines Dreiervorschlags des Bischof%u von
Basel gewihlt (heute 10 Chorherrenpfriinden einschlieflich der Propstei). Ebd. 344.

70 4 Schweizer Franken entsprachen etwa dem Wert von 3 Luzerner Gulden oder 3
Rheinischen Gulden oder 1 Louis d’or.

1 Siehe Anm. 70.
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noch eine stufenweise Beforderung, beginnend mit einer Pfarrei der
3. Klasse, méglich sein;

9. Benefizien ohne Seelsorgeverpflichtung sollten entsprechend den
Bediitfnissen mit Seelsorgeaufgaben ,und namentlich mit der Pflicht des
christlichen Unterrichts beladen werden®;

10. Begriindung einer geistlichen Kasse [durchaus nach dem Vorbild des
josephinisch-osterreichischen Religionsfonds], die mit Zuschiissen der
Bepfriindeten, mit Beitragen der reicheren Kapellen, verméglicheren Kon-
gregationen und Bruderschaften gespeist werden, unter der Garantie der
Regierung stehen und von ihr bestellte Verwalter haben sollte; die jihrliche
Rechnungspriifung sollte einer von der Regierung ernannten Kommission
geistlicher und weltlicher Personen obliegen.

Freilich reservierte sich in diesem Konkordatsvorschlag der Staat (d. h.
Grofler und Kleiner Rat) alle Rechte ,circa sacra®; dem Bischof sollte —
aufler einigen unwesentlichen Einwirkungsrechten (bei der ,Zuriindung® der
Pfarreien, bei der Translation von Pfriinden und beim Einsatz von Kaplidnen
ohne Seelsorgeverpflichtung als Hilfsseelsorger) — lediglich ,,die innere Ein-
richtung des Seminariums, — in so weit sie die geistliche Bildung der Semi-
naristen betrifft —, ... iiberlaflen® bleiben, unter Vorbehalt der Genehmi-
gung der Regierung.

In der ,, Wohlmeinenden Riickiusserung von Seiten des Fiirstbischofen zu
Konstanz® vom 19. Oktober 180572 erteilte Wessenberg im Einvernehmen
mit Dalberg” — und méglicherweise nach einer persénlichen Riicksprache
mit Thaddius Miiller”* — dem Luzerner Konkordatsvorschlag in der Haupt-
sache seine Zustimmung und begriifite insbesondere dessen durchgehende
Ausrichtung auf die seelsorgerlichen und erzieherischen Bediirfnisse; jedoch
forderte er eine stirkere Berticksichtigung der bischoflichen Rechte nach
Mafigabe der ,,Verfassung der katholische Kirche®, beispielsweise hinsicht-
lich der ,,Oekonomie des Seminariums®, da es hier ,ohne Zweifel in dem
Verhiltnifl der Sache“ liege, ,dafl der Bischof den ordentlichen Miteinfluf}
ausiibe, indem von geistlichen Giitern die Rede i1st“, hinsichtlich der ,,Zuriin-
dung® der Pfarreien und daraus folgender 6konomisch bedingter ,,allfillige[r]
Streitigkeiten. . . zwischen unterschiedlichen Pfarrgemeinden®, hinsichtlich
des ,Maasstab[s]“ der von den Pfriindeeinkommen an die geistliche Kasse
abzufiihrenden Beitrige, hinsichtlich der ,Berechnung des wahren Einkom-
mens einer jeden Pfarre®, nicht zuletzt hinsichtlich der Verwaltung der zu
errichtenden geistlichen Kasse, fiir die Wessenberg zumindest ,Mitaufsicht

72 Wohlmeinende Riickiusserung von Seiten des Fiirstbischofen zu Konstanz iiber
den Vorschlag in geistlichen Sachen von seiten des wohllébl[ich]en Kantons Luzern,
Konstanz, den 19. Oktober 1809 (unterzeichnet von Wessenberg). Staatsarchiv Luzern.
Akten 29/20 B.

73 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 18. und 19. Oktober 1805.

7% Wessenberg an Miiller, Konstanz, 20. Oktober 1805. Danach hatte Thaddius
Miiller kurz zuvor Wessenberg in Konstanz besucht.
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des Bischofs“ beanspruchte, unter gleichzeitiger Gewihrung der ,Garantie
des oberhirtlichen Ansehens“. Was aber die Wahl der Professoren des
Lyzeums und deren Bepfriindung im Chorherrenstift St. Leodegar anlangte,
so pochte Wessenberg darauf, dafl zwar deren Einweisung in ein Kanonikat
(da das Kollaturrecht bisher von Regierung und Stift kumulative ausgeiibt
worden sei) ,ein Gegenstand der Uebereinkunft zwischen Regierung und
Stift zu seyn“ scheine, jedoch das Urteil iiber deren ,Fihigkeit ... zur Er-
theilung des christkatholischen Lehrunterrichts ... unmittelbar® dem
Bischof zustehe, ,welchem das Depositum fidei anvertraut ist, und welcher
auf die Bildung der kiinftigen Seelsorger zu wachen die Pflicht hat“. Wessen-
berg drang im iibrigen darauf, bei der Regelung der Besoldungsfrage Hirten
méglichst zu vermeiden; ,die vorgeschlagene stufenweise Beforderung® der
Geistlichen nannte er ,ein sehr zweckmifliges Mittel zur Erregung eines heil-
samen Wetteifers, und, um den ausgedehntern Pfarren jederzeit die fihigern,
gelibtern Seelsorger zu verschaffen®. Und beziiglich der beabsichtigten Her-
anziehung von Kaplinen ohne Seelsorgepflicht zu seelsorgerlichen Hilfsdien-
sten bemerkte er treffend: ,, Die Mithilfe in der Seelsorge ist die Pflicht jedes
Geistlichen. Dazu erhilt er die heiligen Weyhen. Manche Stiftungsbriefe
schweigen freylich davon. Aber sie setzen es billig voraus, und dann ist ja der
dlteste Stiftungsbrief — das Evangelium, wo unser gbttlicher Heyland nur
denen die Sendung giebt, welche seine Lehre verkiinden, das Reich Gottes
(der Wahrheit und Tugend) verbreiten wollen.“ Dementsprechend belobigte
er die den beiden Kollegiatstiften Beromiinster und St. Leodegar in Hof
zugewiesene neue Bestimmung, wodurch sie ,jederzeit mit wiirdigen, ver-
dienten Minnern besetzt wiirden, als ,die dauerhafteste, festeste Grund-
lage® ihrer Existenz (womit Wessenberg iibrigens recht behalten sollte; denn
ebendiese Bestimmung war es wohl, die beide Stifte im schweizerischen Klo-
stersturm von 1848, nach dem Sonderbundskrieg, vor dem Untergang
bewahrte”).

Die bischoflich-konstanzische ,Riickiusserung® veranlaite den Luzerner
Groflen Rat, das Projekt mit genauen Direktiven an die Kommission zu
erneuter Beratung zuriickzuverweisen’. Ergebnis dieser Beratungen war ein
zweiter, revidierter und in einzelnen Punkten kommentierter Vorschlag ,,zu
einer Uebereinkunft in geistlichen Dingen“ — hier erstmals der dann beibe-

7> His, Luzerner Verfassungsgeschichte 123—125. Allerdings wurden beide Stifte
mit erheblichen Kontributionen belastet: St. Leodegar mit 10.000 Schweizer Franken,
Beromiinster mit 400.000 Schweizer Franken. — Daf sich z. B. das »altadelige® Stift
Beromiinster, das wegen seines Reichtums erhebliche Beitrige in die ,geistliche Kasse®
leisten mufite, gegen die ,,Ubereinkunft® wehrte, ist verstindlich, doch sollte man die
Motive nicht im Bereich der Frommigkeit oder des rechtlichen Denkens suchen; hier
war vielmehr ausgeprigter geistlicher Egoismus am Werk, und man wollte sich auch
nicht damit abfinden, gurch Aufnahme altgedienter Pfarrer nicht mehr ,exklusiv® zu
sein. -
76 Miiller an Wessenberg, Luzern, 29. November 1805. — Weibel 14f,
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haltene Titel des Vertragswerkes —, den der Kleine Rat unterm 23. Novem-
ber 1805 ausfertigte’”. Er prizisierte unter anderem:

1. die Anforderungen zur Erlangung eines Benefiziums im Kanton
Luzern: nimlich vollendetes theologisches Studium an einer 6ffentlichen
Schule, ,welches aufs mindeste die Dogmatik, die Moral, die Pastoral und
das Kirchenrecht in sich begreiffen mufl“, sowie wenigstens einjihriger Auf-
enthalt im Priesterhaus zur Einiibung in die praktische Seelsorge; Bedingung
fiir die Aufnahme in das Priesterhaus sollten ,befriedigende Zeugnifie aus
allen vorgeschriebenen Fichern der Theologie“ sowie eine nochmalige Prii-
fung aus diesen Fichern vor einer Kommission unter dem Vorsitz des
Bischoflichen Kommissars sein;

2. eine Jahresbesoldung der mit einem Kanonikat bei St. Leodegar ausge-
statteten Professoren von nunmehr 1400 Schweizer Franken nebst einer jahr-
lichen Zulage von 200 Schweizer Franken ,fiir den zwekmifiigen Ankauf
wissenschaftlicher Biicher ..., die aber nach ihrem Tode der o6ffentlichen
Bibliothek anheim fallen sollen®; das Ruhegehalt sollte bei Genufl einer
Ruhepfriinde auf 800 Schweizer Franken festgesetzt werden’®;

3. die Festsetzung des Einkommens der Pfarrer: fir die 1. Klasse
1600—2000 (gegeniiber vorher 1600—2400) Schweizer Franken, fir die
2. Klasse 1200—1600 (gegeniiber vorher ,aus blofler Irrung“ 1200—1800)
Schweizer Franken, fiir die 3.Klasse 1000—1300 (gegeniiber vorher
800—1200) Schweizer Franken, gemifl den der Regierung ,obliegenden
Gerechtigkeits- und Billigkeits-Verbindlichkeiten, die Gehalte der Pfarrer
stets mit den mitverbundenen allseitigen Pfrundbeschwerden und dem
Wechsel der Zeitliufe im Verhiltifle zu behalten®, und um in Ansehung
dieses ,Urgrundsatz[es] ... mit Wegnahme von 400 Franken bei dem
Maximum der ersten Pfriindeklafle jene der dritten Klafle in ein billigeres
Verhiltniff“ zu bringen’;

4. die Verpflichtung der gesamten bepfriindeten Kantonsgeistlichkeit, ihre
Pfriindeeinkommen ,,den allgemeinen, ordentlichen und auflerordentlichen
Abgaben und Steuern zu unterwerfen entsprechend der bisherigen Praxis,
wonach sie ,einen Theil der iibrigen Staatsbiirger” gebildet habe und stets
»als solche[r] angesehen und behandelt* worden sei;

5. Besetzung der Pfarreien nicht, wie urspriinglich geplant, durch ,stufen-
weise Pfrundbeforderung® (da ,hierdurch nur zu leicht eine fiir die sittliche
Ausbildung und Beflerung des Volkes héchst nachtheilige, spekulative
Pfriinde-Wanderung veranlaflt werden kénnte®), sondern auf Grund von
sangemeflene[n] Konkurspriiffungen®, zumal ,von jedem Pfarrer, es mag
demselben eine kleine oder grofle, eine beschwerlichere oder leichtere, und

77 Zweyter Vorschlag zu Einer Uebereinkunft in geistlichen Dingen, ab Seite der
Regierung des Kantons Luzern mit dem Hochwiirdigsten Fiirstbischof von Konstanz,
Luzern, 23. Wintermonat (November) 1805. Staatsarchiv Luzern. Akten 29/20 B.

78 Siehe Anm. 70.

7 Siehe Anm. 70.
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eine eintriglichere oder beschrenktere Pfriinde anvertraut werden, immerhin
die gleichen Fihigkeiten, Kenntnifle und Pflichten gefordert werden
miiflen®;

6. in der von der Regierung zu ernennenden Kommission geistlicher und
weltlicher Personen zur jihrlichen Uberpriifung der geistlichen Kasse solle
~unter deren erstern Anzahl der bischofliche Herr Kommifarius jederzeit
mitbegriffen seyn®.

Nahm damit der Luzerner Kleine Rat — zweifellos durch Vermittlung
Thaddédus Miillers — die von Wessenberg fiir das Bistum Konstanz erlassenen
strengen Reglements iiber die wissenschaftlich-theologische und praktisch-
pastorale Ausbildung der kiinftigen Geistlichen mitsamt den geschirften Prii-
fungsanforderungen® in den revidierten Konkordatsentwurf nahezu voll-
stindig auf — im Hinblick auf die qualitative Hebung der Seelsorge im
Kanton Luzern ein betrichtlicher Erfolg der bischéflichen Seite! — und
raumte er der bischoflich—konstanzischen Oberbehérde (iiber den stellver-
tretend fiir sie fungierenden Bischéflichen Kommissar) endlich auch das
Recht der Mitaufsicht iiber die Verwaltung der geistlichen Ausgleichskasse
ein, so zeigte er sich doch nicht gewille, dem Bischof zugleich ein Mitspra-
cherecht bei der Bestellung der Theologieprofessoren am Lyzeum zuzubil-
ligen oder ihn an der 6konomischen Administration des kiinftigen Priester-
hauses oder Seminars — dessen Einrichtung unter allen Umstinden statt-
haben sollte — zu beteiligen®!. Lediglich ,,die neue Einrichtung des Semina-
riums, in soweit sie die geistliche Bildung der Seminaristen betrif[f]t*, sollte
dem Bischof tiberlassen bleiben, jedoch nach vorheriger Genehmigung seiner
Mafiregeln durch die Regierung.

Wessenberg, auf ,die edeln Gesinnungen einer aufgeklirten Regierung®
bauend®, erhob aber in seiner ,Riickerklirung® vom 23. Dezember 1805%
dagegen keine Einwendungen mehr. Thm lag eben vorziiglich an einer gedie-
genen wissenschaftlichen Ausbildung des Klerus, an der Einrichtung eines
Priesterseminars fiir die konstanzische Schweizer Quart zur spirituellen

80 Siche hierzu: Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen 599—607.

81 Art. 5 des III. Abschnitts (,Befiere Besoldung der 6f§endichen Lehrer und ihre
Versorgung im Alter®) bestimmt lapidar: ,Der kleine Rath ernennt die Professoren.“
und im I. Abschnitt (,Geistliches Seminarium oder Priesterhaus®) Art. 4 heiflt es: ,Die
neue Einrichtung des Seminariums, in soweit sie die geistliche Bildung der Seminaristen
betrifft, wird dem Bischoffe iiberlafien, der Regierung aber zur Genehmigung vorge-
legt. Was aber die zeitliche Verwaltung ansieht; so wird sie von dem Subregens gefiihrt:
beyde sind hierinn der Regierung verantwortlich und legen dieser jihrlich auf die ihnen
vo:;lgeschriebene Zeit und Art, Rechnung ab.“ Beide Bestimmungen gingen unverindert
in die endgiiltige Fassung des Vertragswerkes ein.

82 Riickerklirung im Namen S[eine]r: Kurfiirstl[ichen]: Gnaden des H[er]t[n]:
Hler]t[n]: Fiirstbischofs zu Konstanz ueber den zweyten Vorschlag der hohen Regie-
rung des Kantons Luzern iiber verschiedene geistliche Einrichtungen. Konstanz, 23.
Dezember 1805 (unterzeichnet von Wessenberg). Staatsarchiv Luzern. Akten 29/20 B,
Hier: Bemerkung zu Art. 3 des III. Abschnitts.

8 Siehe Anm. 82.
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Betreuung und praktisch-seelsorgerlichen Einiibung der schweizerischen
Priesteramtskandidaten (die er an sein Meersburger Seminar nicht zu ziehen
vermochte®*), an einer durchgreifenden Reform der Seelsorge im Sinne seiner
— weitblickenden, freilich von reaktioniren Kreisen sofort diffamierten —
Bestrebungen in den Bereichen der Liturgie und Volksfrommigkeit, der Pre-
digt, Katechese und christlichen Gewissensbildung; nicht zuletzt ging es ihm
um die Festsetzung einer gerechten, an der jeweiligen Arbeitsbelastung zu
bemessenden Besoldung der Seelsorgegeistlichkeit und der geistlichen Pro-
fessoren, um einen gerechten Pfriindeausgleich also, sowie um eine finan-
zielle Absicherung der Geistlichen im Alter bzw. im Falle der Arbeitsunfa-
higkeit — fiir die damalige Zeit waren Pfriindeausgleich und Altersvorsorge
geradezu bahnbrechend! Alle diese Postulate wurden im revidierten Konkor-
datsentwurf der Luzerner Regierung nunmehr in optimaler Weise garantiert.
Ein Sichversteifen auf einen kanonistischen Rechtsstandpunkt (rémischer
Version) in der Frage der Stellenbesetzungspraxis und der Verwaltung der
geistlichen Giiter (in der der Heilige Stuhl im Napoleon-Konkordat von 1801
und in der nachfolgenden Phase der Konkordatsabschlisse mit den einzelnen
deutschen Staaten bekanntermaflen auch erhebliche Zugestindnisse ein-
riumen muflte®®) wiirde das ganze Konkordatsprojekt zu Fall gebracht
haben. Denn die Luzerner Regierung beharrte in allen zeitlichen Dingen auf
dem ,,absoluten Souverinetits-Rechte® des Staates, und zwar mit dem Argu-
ment, ,,daf} unsere grauen, ehrwiirdigen und siegreichen Vorviter so zu sagen
vom ersten Ursprunge der eidgendssischen Freiheit an, beseelt durch den
wirksamen Geist eines wahren Religionseifers und achter Gottesverehrung,
mit edler Eifersucht und entschlossenem Muth ihre errungenen Kirchenfrei-
heiten vertheidigt und selbst gegen fremde Einmischung behauptet und auf
diesem Wege somit die unumschrinkteste Gewalt in allen zeitlichen Dingen
ununterbrochen beibehalten haben“%, Wessenberg meldete deshalb lediglich
nochmals des Bischofs hohes Interesse an der ,zweckmifiigen Filhrung® der
okonomischen Seminarverwaltung an; er bestand ferner darauf, dafl der

8% Zu den Griinden siehe: Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemithungen
607f. — Zum Meersburger Priesterseminar sieche: Hundsnurscher, Franz, Die finan-
ziellen Grundlagen fiir die Ausbildung des Weltklerus im Fiirstbistum Konstanz vom
Tridentinischen Konzil bis zur Sikularisation mit einem Ausblick auf die iibrigen nach-
tridentinischen Bistiimer Deutschlands, Freiburg i. Br. 1968; Keller, Erwin, Das Prie-
sterseminar Meersburg zur Zeit Wessenbergs, in: Freiburger Dibzesanarchiv 9 (1977)
108—-207, 98 (1978) 353—447.

8 Wie es im iibrigen um den pipstlichen Einflufl und damit um die Wahrung kirch-
licher Rechte in Italien stand — wo in den einzelnen Herrschaften auflerhalb des
Kirchenstaats die Bistimer und Domkapitel weitestgehend vom jeweiligen Landesherrn
oder von den jeweils dominierenden Adelssippen abhingig waren und manches Bistum
iiber Generationen hin im Besitz einer einzigen Adelsdynastie sich befand —, dariiber
siehe ausfiihrlich: Weber, Christoph, Familienkanonikate und Patronatsbistimer. Ein
Beitrag zur Geschichte von Adel und Klerus im neuzeitlichen Italien (= Historische
Forschungen 38), Berlin 1988.

86 Zit. bei: Weibel 15—20.
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geistlichen Kasse, da aus geistlichen Einkiinften bestehend und geistlichen
Zwecken dienend, ,auch die Garanzie des bischéfl[lichen]. Ansehen zu
Statten kommen miisse, dafl jede ,,durch das Staatsbediirfniff nothwendig®
werdende ,Neuerung in der allgemeinen Steuer... durch das Organ des
bischofl[ichen]. Kommiflarius dem Bischof sowohl, als der Geistlichkeit zur
Kenntnif} gebracht“ werden miisse und der den Bepfriindeten auferlegte Bei-
trag »,an den geistl[ichen]. Unterstiitzungsfond . . . nicht unter das steuerbare
Einkommen vermengt werden mochte“. Vor allem aber hielt er an seiner
Forderung fest, dafl die beabsichtigte (und mit dem Restkonvent bereits ver-
einbarte) Umwandlung des Franziskanerklosters Werthenstein in ein Prie-
sterhaus oder Seminar®” — die Wessenberg von den 6rtlichen Gegebenheiten
her allerdings als sehr praktikabel und angemessen erschien — nur durchge-
fithrt werden diirfe unter der Voraussetzung des pipstlichen Einverstind-
nisses, was ausdriicklich im Konkordat zu vermerken sei®® (Ausweis seiner
absolut kirchlichen Gesinnung, hier in der Respektierung pipstlicher Reser-
vatrechte, wie ja iiberhaupt die ganze nach kanonischem Recht dem Papst
reservierte Klosterfrage® von den Konkordatsverhandlungen ausgeklammert
blieb!).

Die Luzerner Regierung trug den genannten Wiinschen und Forderungen
Wessenbergs durchgehend Rechnung. So machte sie die Einrichtung des
Priesterhauses im Kloster Werthenstein jetzt expressis verbis vom ,Einver-
stindnis der Pibstlichen Nunziatur® abhingig®. Gleichzeitig regte sie in
ihren ,Endlichen Erklirungen ... iber einige Punkten des zwayten Vor-
schlags“ vom 15. Januar 1806°! an, in den I. Abschnitt (,,Geistliches Semina-
rium oder Priesterhaus“) die Vorschrift einzufiigen, dafl das zumindest Dog-

% Siehe hierzu: Weitlauff, Iganz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen 612. —
Zum Franziskanerkloster Werthenstein, das (wie das Luzerner Franziskanerkloster)
zusehends verfiel und (mirt diesem) 1838 schliefilich aufgehoben wurde — iibrigens mit
nachtriglicher pipstlicher Zustimmung! —, siehe: Helvetia Sacra V/1, Bern 1978,
288—299 (Franziskanerkloster Luzern 212—240).

88 Wessenberg bestand auf folgender Formulierung: ,In der Voraussetzung, dafl mit
Einverstandnift der Pibstl[ichen]: Nunziatur die Einrichtung dieses Priesterhauses im
Kloster Wertenstein Statt finde ...* Riickerklirung 1. Abschnitt Art. 2. Und dieser
Passus wurde in den endgiiltigen Vertragstext iibernommen.

8 Von Gesetzes wegen waren alle Minnerorden mit ihren Mitgliedern, Niederlas-
sungen und Kirchen, auflerdem alle einem Regularobern oder unmittelbar dem Heiligen
Stuhl unterstellten Nonnenkloster exemt und somit der bischéflichen Jurisdiktion wei-
testgehend entzogen. Thre Errichtung und ihre Authebung blieben somit dem Heiligen
Stuhl reserviert. Scheuermann, Audomar, Die Exemtion nach geltendem kirchlichen
Recht mit einem Uberblick iiber die geschichtliche Entwicklung (= Gérres-Gesell-
schaft. Verdffentlichungen der Sektion fiir Rechts- und Staatswissenschaft 77), Pader-
born 1938; ders., Exemtion, in Theologische Realenzyklopidie 10 (1982) 696—698.

%, Ubereinkunft in geistlichen Dingen“ I. Abschnite Art. 2. Text im Anhang.

?! Endliche Erklirungen ab Seite der Regierung des Kantons Luzern iiber einige
Punkten des zweyten Vorschlages derselben zu einer Ubercinkunft in geistlichen
Dingen mit S[eine]r. Kurfiirstlichen Gnaden, dem Hochw][iirdigsten]. Herrn Fiirstbi-
schofen zu Konstanz, und iiber Hochstdesselben daherige Rﬁcﬁerkliirungen. Luzern,
15. Januar 1806. Staatsarchiv Luzern. Akten 29/20 B.
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matik, Moral, Pastoral und Kirchenrecht umfassende wissenschaftlich-theo-
logische Studium drei Jahre dauern miisse, und Kandidaten fiir den Priester-
stand die Moglichkeit des Seminareintritts bereits im dritten (und letzten)
Jahr ihres wissenschaftlich-theologischen Studiums zu eréffnen sei — sie also
zwei Jahre lang im Seminar Aufenthalt nehmen sollten —, damit dieses
simmerhin mit einer zwe[c]kmifigen Anzahl der Zoglinge versehen wire® —
ein Gedanke, der natiirlich Wessenbergs volle Zustimmung fand, zumal er
seinen Intentionen entgegenkam. Und wenn der Kleine Rat in Bezug auf
seine Pflicht, bei der Zuteilung von Ruhepfriinden an alte bzw. dienstunfihig
gewordene Seelsorger mit ,kluge[r] Riicksicht” gegebenenfalls ,dem bewihr-
tern Verdienste® den ,verdiente[n] Vorzug® einzuriumen, mit Nachdruck
bekriftigte, ,dafl der Hochwf[iirdi]gste Bischof sowohl als die Regierung, die
immerhin auf den gleichen Zwe[c]k, die Veredlung des hohen Priester-
standes, gemeinsam hinwirken miiflen, auch fiir einen solchen Fall gleich
sorgfiltige Vorsehung thun, und sich somit auch stits in ihren daherigen
Wiinschen und Absichten begegnen werden®, so wurde hier zugleich ein
Grundsatz formuliert, der sozusagen als Regel fiir die Auslegung und den
Vollzug des ganzen Konkordats zu verstehen war. Allerdings vergall der
Kleine Rat nicht, darauf hinzuweisen, dafl sich die Luzerner Regierung ,,von
jeher® beispielsweise ,im Besitz des unbedingten Wahlrechtes® iiber die
Kanonikate des Stiftes Beromiinster befunden habe und es somit zweifellos in
ihrer Vollmacht gelegen hitte, deren grofleren Teil, wie vorgesehen, als
Ruhepfriinden ,blos durch einen Regierungsbeschluff“ auszuweisen: , Allein
dieselbe wollte die Festigkeit dieser Ihrer gemeinniitzigen und wohlthitigen
Absicht jeden Zweifels iiberheben, und trug daher auch kein Bedenken:
diesen Gegenstand mit in die iiber geistliche Dinge abzuschlieflende Uberein-
kunft aufzunehmen; indem sich die Regierung blos Ihr bisheriges, unbe-
dingtes Wahlrecht auf zwey Kanonikate an diesem Stift vorbehielt; wovon
Sie auch immer nur mit jener klugen Mifligung Gebrauch machen wird,
welche, nach der Auflerordentlichkeit der jedesmaligen Umstinde, immer
wiederum fiir die Hauptabsicht, das religidse Wohl, zutriglich seyn
wiirde“%,

Uberhaupt seien ,in dem schliiBlichen Projekt zu einer Ubereinkunft in
geistlichen Dingen mit der Bischoflichen Behorde® — so die abschlieflende
Bemerkung — ,mehrere Artikel enthalten ..., deren Inhalt sich mehr zu
einer blofien Verfiigung von Seite der Regierung als zu einer daherigen Uber-
einkunft mit dem Hochwiirdigsten Bischof eignet; und da diese von der-
selben auch blos darum mit in den abzuschliefenden Traktat aufgenommen
worden sind; um seiner Seits S¢"¢l" Kurfirstlichen Gnaden hierdurch einen
vollkommenen Beweifl der Reinheit und Gemeinniitzigkeit der Absichten
der Regierung zu geben, und um ander Seits der Unwandelbarkeit derselben
immittelst eine hohere Gewihrleistung gegen die im Zeitalter fast allgemein
liegende, nachtheilige Zweifelsucht zu verschaf[f]en; so darf die Regierung

92 Endliche Erklirungen. II. Abschnitt. Bemerkung zu § 3.
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doch keineswegs zugeben, daf} hieraus in spitern Zeitaltern eine dieflartige
Verzichtleistung Threr Rechte, fiir welche Sie dem Souverain verantwortlich
ist, abgeleitet werden wollte ...“ Es sollte deshalb der L Ubereinkunft® fol-
gender einseitiger Verwahrungspassus angehingt werden: ,,Zur urkundlichen
Bekriftigung deflen haben Wir vorstehende unterhandelnde Theile gegen-
wirtige Ubereinkunft in welcher sich mehrere Artikel, die ausschlieflich in
die Befugnifle der Regierung einschlagen, blos des groflern Zusammenhanges
wegen enthalten befinden, und wodurch den landesherrlichen Rechten der-
selben auch nicht der mindeste Eintrag geschehen soll, in Doppel verfertiget,
gegenseitig unterzeichnet, besiegelt und ausgewechselt“”. Doch auch hier
gelang es Wessenberg, fiir die Schlufffassung des Konkordats sich mit der
Luzerner Regierung auf eine den beiderseitigen Rechtsstandpunkt wahrende
Formel zu einigen: dafl nimlich der Inhalt der Konkordatsartikel ,den
wesentlichen Befugnifien der bischéfl[ichen]. Gewalt sowohl, als der landes-
herrlichen Macht nicht zum mindesten Eintrag gereichen solle“%*.

So konnte am 19. Februar 1806 die (entsprechend dem urspriinglichen
Entwurf in zehn Abschnitte gegliederte) ,Ubereinkunft in geistlichen
Dingen® — wie der konkordatire Vertrag genannt wurde — in Konstanz von
Wessenberg als dem Bevollmichtigten Dalbergs und von Johann Peter Gen-
hart?® als dem Bevollmichtigten des Luzerner Kleinen Rats unterzeichnet
und ausgetauscht werden. Dalberg ratifizierte die ,, Ubereinkunft“ am darauf-
folgenden 1. Mirz; Schultheif}, Kleiner und Grofler Rat von Luzern erteilten
dem Vertragswerk am 14. April 1806 ihre ,héchste Landesherrliche Mitge-
nehmigung®.

Freilich hatte der Abschluf} dieser ,,Uebereinkunft in geistlichen Dingen®
mit dem Fiirstprimas in seiner Eigenschaft als Bischof von Konstanz ein
héchst unerquickliches Neben- und Nachspiel. Der Luzerner Nuntius Testa-
ferrata namlich, der den Abschluff von Konkordaten und konkordatsihnli-
chen Vertrigen — entsprechend den massiv verstirkten Zentralisationsbestre-
bungen der Romischen Kurie seit dem Jahrhundertbeginn — als ausschlief3-
lich papstliches Vorrecht betrachtete, aber aus wohlbedachten Griinden
weder von konstanzischer noch von luzernischer Seite zu den Verhandlungen
beigezogen bzw. liber Verhandlungsgegenstinde und -verlauf informiert
worden war, fiihlte sich tibergangen, in seiner Kompetenz beschnitten, in
seiner Ehre gekrinkt und richte sich nunmehr®. Natiirlich waren ihm bereits

93 Ebd. Schlulbemerkung.

94 Ubereinkunft in geist%ichen Dingen®. Schlufflbemerkung. Text im Anhang.

9 Johann Peter Genhart (1758—1826), praktischer Arzt, einflufireicher liberaler
Politiker, 1783—1798 Schultheifl von Sempach, 1798 helvetischer Senator, wihrend der
Mediation 1803—1814 Mitglied des Luzerner Groflen und Kleinen Rats, Tagsatzungs-
gesandter, Bruder des Einsiedler Konventualen P. Raphael Genhart. Historisch-Biogra-
phische Lexikon der Schweiz I1I, Neuenburg 1923, 472; Pfyffer; His, Luzerner Verfas-
5un§sgeschichte.

9% Sieche hierzu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 315—336; ders., Der Kon-
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wihrend der Konkordatsverhandlungen iiber diverse Kanile detaillierte
Informationen zugetragen worden die ihn in erhebliche Aufregung versetzt
hatten. In dem Verhandlungsergebnis sah er — in vélliger Verkennung der
iiberkommenen staatskirchlichen Verhiltnisse im Kanton Luzern — durch
Wessenberg und Dalberg ureigenste Rechte der Kirche an den Staat preisge-
geben, der — so sein scharfsinniger Schluff — keine anderen Pline verfolge,
als den Klerus seiner Gewalt zu unterwerfen und sich der Kirchengiiter zu
bemichtigen?”. So schilderte er in seinen Berichten an die Rémische Kurie
den Inhalt der ,Uebereinkunft® — die ihm Wessenberg im Dezember 1806
durch den Bischéflichen Kommissar Thadddus Miiller offiziell iberreichen
lieR*® — und die dahinterstehenden angeblich kirchen- und glaubenszerstore-
rischen Motive in schwirzesten Farben, dabei Wessenberg und Dalberg aufs
schlimmste verleumdend und das Bistum Konstanz als einen Hort der kirch-
lichen Disziplinlosigkeit und des religiosen Indifferentismus charakterisie-
rend. Seither plidierte Testaferrata mit Nachdruck dafiir, Wessenberg aus
dem Amt des Konstanzer Generalvikars zu entfernen, Dalberg zum Verzicht
auf das Bistum Konstanz zu bewegen oder ihm zumindest die Jurisdiktion
iiber die Schweizer Quart zu entziehen und bis zu einer Neuorganisation der
kirchlichen Verhiltnisse in der Schweiz das Bistum Konstanz bzw. dessen
Schweizer Quart unmittelbar dem Heiligen Stuhl, mithin der Luzerner Nun-
ziatur, zu unterstellen. Und iiber ein Jahrzehnt wurde er nicht miide, dieses
sein ,Ceterum censeo® zu wiederholen”, bis ihm am 1. Januar 1815 der
Streich der definitiven Abtrennung der Schweizer Quart vom Bistum Kon-
stanz gliickte!®.

Aufgrund der alarmierenden Berichte Testaferratas tadelte Papst Pius VIIL.
gegeniiber der Luzerner Regierung scharf den Vertragsabschluf8!%!. In einem
an Dalberg gerichteten Breve (vom 21.Februar 1807) verurteilte er die
,Uebereinkunft®, durch die Rechte der Kirche der Herrschaft und dem Gut-
diinken der laikalen Gewalt unterworfen wiirden, ausdriicklich und forderte
den Fiirstprimas auf, das Vertragswerk fiir ungiltig zu erkliren und seinen
Konstanzer Generalvikar, ,der Rechte und Gewalt der Kirche so schindlich
mit Fiiflen zu treten und zugrunde zu richten gewagt hat, gehorig zu mafi-

stanzer Generalvikar Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenberg im Spiegel der Berichte
des Nuntius Fabrizio Sceberras Testaferrata (1803—1816). In diesem Heft.

97 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 23. November 1805. Text in: Bischof, Das Ende
des Bistums Konstanz 546f.

%8 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 6./16./23. Dezember 1806.

99 Siehe hierzu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 337—375.

100 Ehd. 376—398.

101 Piys VII. an Luzerner Regierung, Rom, 21. Februar 1807. Text in: Faktische, mit
Akten belegte Darstellung iiber die Unterhandlungen der Regierung des Kantons
Luzern mit seiner Heiligkeit, Pius dem VIL., Romischen Pabst. Veranlafit durch das
jiingsthin im Druck erschienene Breve vom 21ten Hornung 1807. Herausgegeben auf
hohen Befehl der Erstern, Luzern 1808, 20—39; Denkschrift 123—125.
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regeln'®2. Gleichwohl wurde die ,Ubereinkunft in geistlichen Dingen® in
Kraft gesetzt, weil — so Wessenbergs Urteil, das schliefflich Dalberg iiber-
zeugte — durch ,eine blos im allgemeinen abgefasste Misbilligung ... von
Seite des Romischen Hofs die Vollziehung des feyerl[ichen]. Konkordats
nicht suspendirt werden“ kénne!®. Tatsichlich konnte an der Legitimitit
und Giltigkeit des Vertragswerkes kein Zweifel bestehen. Denn wo war
geschrieben, dafl der Bischof keine Vollmacht besitze, im Rahmen seiner
Kompetenzen — ohne pipstliche Reservatrechte zu berithren — mit einem in
seinem Sprengel gelegenen Staatswesen zur (dringend notwendigen) Rege-
lung der kirchlichen Verhiltnisse verbindliche Vereinbarungen zu treffen?
Alle Stimmen rund um das Erste Vatikanum und im Schatten der Promulga-
tion des (betont ,,vatikanisches Recht beinhaltenden) Codex Iuris Canonici
(1917), die der — mit Bedacht nicht als ,Konkordat® bezeichneten — ,Uber-
einkunft in geistlichen Dingen® Rechtskraft absprechen'%, stehen im Banne
»vatikanischen® Rechtsdenkens und urteilen somit von einem ,,streng kirch-
lichen“ bzw. papalistischen Rechtsstandpunkt aus, der auf den Beginn des
19. Jahrhunderts (zumal in das damals vorherrschende kirchliche ,, Vakuum®)
nicht zuriickprojiziert werden kann.

Noch im Jahr 1807 errichtete die Luzerner Regierung als erstes aus kanto-
nalen Mitteln das in der , Ubereinkunft* vorgesehene Priesterseminar. Der
Kanton Luzern verwirklichte damit ein Projekt, das von den Innerschweizer
katholischen Orten bereits an der Wende vom 16. zum 17. Jahrhundert als
dringendes Desiderat beraten, aber dann wieder fallengelassen worden war,
weil bei keinem der betreffenden Kantone Bereitschaft bestanden hatte, die
zum Unterhalt eines solchen Instituts ndtigen Gelder beizuschieflen!®.
Allerdings verhinderte der pipstliche Einspruch die Unterbringung des Semi-
nars im Kloster Werthenstein'®. Wihrend ringsum die Staaten ohne jede
Riicksicht auf kirchliches Recht die Kloster zu Hunderten sikularisierten,
ausraubten, profanierten und zerstorten, hatte sich der Papst der Bitte eines
um den Priesternachwuchs besorgten Bischofs und einer um die Wohlfahrt
der Kirche bemihten Regierung, ein kaum mehr lebensfihiges (1838 end-
giiltig untergegangenes) Kloster einem anderen dringenden kirchlichen
Zweck zufiihren zu diirfen, kategorisch versagt. Man mufite, um das Seminar
im Spitsommer 1807 erdffnen zu kénnen, zunichst provisorisch in einen

102 Piys VIL an Dalberg, Rom, 21. und 28. Februar 1807. Text in: Denkschrift
120—122.

103 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 14. August 1807.

104 Attenhofer, Karl, Das Staatskirchentum im Kanton Luzern. Ein Beitrag zum
schweizerischen Kirchenrecht, Sursee 1864, 11; Vom Staatskirchenrecht des Schweize-
rischen Cantons Luzern, in: Archiv fiir katholisches Kirchenrecht 63 (1890) 170—208;
Die Verwerfung des Wessenbergischen Concordats durch den apostolischen Stuhl.
Ebd. 66 (1891) 205—218; Dommann; Hofer.

105 Dommann 6.

106 Siche: Breve Pius’ VII. an Luzerner Regierung, Rom, 21. Februar 1807. Anm.
101. — Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen 625—651.
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Fliigel des Franziskanerklosters in Luzern ausweichen. Noch im selben Jahr
fand das neue Institut im leerstehenden Ursulinerinnenkloster Maria Hilf
iiber der Stadt Luzern schliefllich eine feste Bleibe!®”. Unter der Oberleitung
Thaddius Miillers, der allerdings wiederholt vor der Schwierigkeit stand,
einen geeigneten Subregens (dem aber tatsichlich die Rolle des Regens zufiel)
zu finden!®®, nahm das Luzerner Priesterseminar einen vielversprechenden
Aufschwung, der indes im Zuge der Abtrennung der Schweizer Quart vom
Bistum Konstanz jih ,abgeblockt“ wurde. Unter dem Druck der Luzerner
Nunziatur muflte das Seminar als eine , verderbliche® Schépfung und Hinter-
lassenschaft Wessenbergs im Jahre 1818 seine Pforten schliefen'®.

Im iibrigen aber erwies sich die ,,Ubereinkunft in geistlichen Dingen* im
ganzen als eine durchaus praktikable und segensreiche Grundlage fiir die
Gestaltung der komplizierten Beziehungen zwischen Kirche und Staat im
Kanton Luzern. Obwohl bis in das 20. Jahrhundert herein als , Wessenberg-
Konkordat® vielfach als unkirchlich gescholten und von der Rémischen
Kurie immer wieder unter der Hand als ungiiltig angefochten, iiberdauerte
die ,Ubereinkunft® alle Regierungsumstiirze, die schwierige Phase der kirch-
lichen Neuorganisation und den jahrzehntelangen Kulturkampf in der
Schweiz; es blieb in Geltung bis 1931'°. Wessenberg selbst betrachtete das
Vertragswerk mit Grund ,,als einen Eckstein meiner Verwaltung . .., mdgen
die Raben krichzen, wie sie wollen“!1, Und bis heute ist im Kanton Luzern
der Einfluf} der ,,Ubereinkunft® positiv wirksam geblieben.

17 Ehd.

108 Ebd. — Siehe die Berichte Miillers an Wessenberg aus den Jahren 1807—1815.

109 Weitlauff, Tgnaz Heinrich von Wessenbergs Bemithungen 6491,

110 Die ,,Ubereinkunft in geistlichen Dingen,, wurde — infolge der Promulgation des
neuen Codex Iuris Canonici (1917) — nach langen Verhandlungen durch Dekret der
Luzerner Regierung vom 1. Dezember 1931 aufgehoben. Siehe hierzu: His, Luzerner
Verfassungsgeschichte 170—172; Emmenegger 66 f. — Uber die Entwicklung der , geist-
lichen Kasse,, im Kanton Luzern bis 1931 siehe: Ebd. 62—67.

11 YWessenberg an Miiller, Konstanz, 18. Juni 1814.

Zrschr.f.K.G. 2—3/90 13
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Anhang

Ubereinkunft in geistlichen Dingen,
Konstanz, 19. Februar 1806
(Original. Staatsarchiv Luzern. Akten 29/20 C)*

Von Gottes Gnaden Wir Carl Theodor, Primas von Deutschland, des hei-
Iligen]. Stuhls zu Regensburg Erzbischof, des heil[igen]. Roém([ischen].
Reichs Erzkanzler, und Kurfirst, Fiirst von Aschaffenburg und Regensburg,
Graf von Wezlar p p in der Eigenschaft als Bischof zu Konstanz, durch
Unsern hiezu besonders bevollmichtigten Generalvicarius, und

Wir Schultheiff und kleine Rithe des Kantons Luzern in der Schweizeri-
schen Bundes-Genossenschaft, kraft der uns beywohnenden, auerordentli-
chen Vollmachten vom 19** May, und 8" Wintermonat 1805, haben zur
Bezweckung und Beférderung des religiésen und sittlichen Wohls der Ein-
wohner des Kantons Luzern, auf hohe Genehmigung hin des Souvrinen
gesetzgebenden groflen Raths desselben, die in nachstehenden Abschnitten,
und derselben Artickeln bestehende Ubereinkunft in geistlichen Dingen
abgeschloflen, und erkliren demnach:

1. Abschnitt
Geistliches Seminarium
oder Priesterhaus

§. 1.

Zu der so nothigen Bildung der Seelsorger soll ein Priesterhaus im Kanton
Luzern errichtet werden.

2.

In der Voraussetzung, dafl mit Einverstindnif der Pabstlichen Nunziatur die
Einrichtung dieses Priesterhauses im Kloster Wertenstein Statt finde, wird
der Regens desselben zugleich Pfarrer der allda neu zu errichtenden Pfarre
(wortiber man sich nach dem Innhalt des V** Abschnitts besonders in gegen-

* Die von der Regierung des Kantons Luzern im Jahr 1807 in Druck gegebene Fas-
sung der ,Uebereinkunft in Geistlichen Dingen, abgeschlossen zwischen dem Hoch-
wiirdigsten Fiirst Bischof von Konstanz und dger Regierung des Kantons Luzern im Jahr
1806% (Luzern 1807) weicht vom Wortlaut des Originals an einigen Stellen ab, ohne daf}
davon allerdings der Inhalt des Vertragswerkes beriihrt wird. Die gedruckte Fassung ist
auch ibernommen in: Denkschrift 107—117.
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seitiges Einverstindnif} setzen wird) und derselbe wird diese mit dem Subre-
gens, den allenfalls ndthigen Hilfspriestern, und den Seminaristen, so viel
diese dazu mithelfen konnen, verwalten.

§. 3.

Alle Geistlichen, welche im Kanton Luzern ein Benefizium erlangen wollen,
miiffien das theologische Studium, welches aufs mindeste die Dogmatik, die
Moral, die Pastoral, und das Kirchenrecht in sich begreifen muf}, entweder
wihrend drey Jahren auf einer &ffentlichen Schule, oder wihrend zwey
Jahren auf einer solchen, und einem Jahre im Priester-Hause vollendet, und
in beyden Fillen wenigstens ein Jahr in diesem letztern die praktische Seel-
sorge erlernt, und ausgeiibt haben.

Die Aufnahme geschieht nach einer Priifung, welche bey jenen, die das
ganze theologische Studium an einer offentlichen Schule vollendet, aus allen
Fachern dieses Studiums, bey denjenigen aber, welche diesem Studium an
einer solchen blos wihrend zwey Jahren obgelegen hitten, nur aus denje-
nigen Theilen der Theologie bestehen wird, die in dem zu betretenden Prie-
ster-Hause selbst noch nicht erlernt werden sollen, und kénnen.

Bey diesen Priifungen fithrt der bischofliche Kommissarius den Vorsitz.

Zu einer solchen Priifung wird aber kein Kandidat zugelassen, wenn er
nicht vorliufig mit Riicksicht auf vorbestimmte zwey Fille der Prifungs-
Kommission befriedigende Zeugnifie aus allen vorgeschriebenen betref-
fenden Fichern der Theologie vorweisen kann.

Die Entlassung aus dem Seminarium geschieht aufs fritheste nach einem
Jahr, und es kann hierinn nur in auflerordentlichen Fillen vom Bischofe im
Einverstindniff mit der Regierung, eine Nachsicht bewilliget werden.

§. 4.

Die neue Errichtung des Seminariums, insoweit sie die geistliche Bildung der
Seminaristen betrift, wird dem Bischof iiberlassen, der Regierung aber zur
Genehmigung vorgelegt.

Was aber die zeitliche Verwaltung betrift; so wird sie von dem Subregens
unter der Aufsicht des Regens gefiithrt: Beyde sind hierinn der Regierung ver-
antwortlich, und legen dieser jihrlich auf die ihnen vorgeschriebene Zeit und
Art, Rechnung ab.
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I1. Abschnitt
Ruhestitte und Versorgung
der Seelsorger

&k

Alle Geistlichen, welche Seelsorge iiben, sollen vorziiglich bey eintrettender
Unvermdgenheit zur Seelsorge, auf eine Pfriinde, auf welcher sie sich als in
Ruhe gesetzt ansehen diirfen, Anspruch machen kénnen, wobey aber auf
solche, die sich durch besondere Thitigkeit und Verwendung ihrer Krifte
und Talente zum Besten ihrer Pfarrgemeinden ausgezeichnet haben, beson-
dere Riicksicht genommen wird.

§ 2

Das Kollegiatstift zu Miinster wird mit Ausnahme zweyer Kanonikate, fiir
welche dem kleinen Rathe das unbedingte Wahlrecht zugestanden ist, zu
dieser Bestimmung fiir die Zukunft ausschlifilich angewiesen.

§. 3.

Jedoch wird dem Leutpriester in Sempach, welcher ein Expositus des 15bli-
chen Stifts bey St. Leodegar in Luzern ist, neben hin noch auf dieses Stift das
Anspruchs-Recht fiir eine Ruhepfriinde zugestanden.

Derselbe ist demnach von nun an auch als Titular Chorherr desselben
angesehen, und erhilt somit die Anwartschaft und Mitkompetenzfahigkeit
neben den hochwiirdigen Herrn Professoren sowohl auf die dermal, in Folge
gegenwirtigen Traktats, zu besetzenden sieben ersten Kanonikate, als in
Zukunft auf die Ruhepfriinden am Stift zu Luzern.

Und die Regierung behilt sich vor, bey besondern Umstinden sowohl das
Anspruchs-Recht auf eine Ruhepfriinde, zwar einzig an dem Stift im Hof, als
die Eigenschaft eines Titular Chorherrn an demselben, auch dem Leutprie-
ster in Merenschwand (falls dieser ein gebohrner Kantons Biirger wire) wel-
cher nicht minder ein Expositus mehrbemeldten Stifts ist, zuzugestehen.

§. 4.

Es konnen an dem I6blichen Stift zu Miinster, zwar ohne Verkiirzung des fiir
die Regierung im vorstehenden § 2. gegenwirtigen Abschnittes vorbehal-
tenen, unbedingten Wahl-Rechtes, drey Kanonikate wenigstens auf 8. Jahre
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stille gestellt, und derselben Einkiinfte zu Handen einer zu errichtenden
Kasse, d[as]. i[st]. fiir religiose Anstalten, und fiir das allgemeine Erziehungs-
Wesen, bezogen werden.

§. 5.

Endlich werden dieser Kasse, auch die Vakatur Gefille, der, aus Ermanglung
eines Subjekts nach §. 1. unbesetzten Kanonikate zugewieflen.

II1. Abschnitt
Bessere Besoldung der offentlichen
Lehrer, und ihre Versorgung im Alter

§. 1.

Die offentlichen Lehrer an der Zentral Schulanstalt sollen als Erzieher der
Biirger, der Seelsorger, und der Staats-Minner eine, der Wichtigkeit ihres
Amtes angemessene Besoldung, und, im Fall der Unvermégenheit zum Lehr-
stuhl, eine sichere Versorgung erhalten.

§. 2.

Die Professoren der héhern Schulen, oder des Lyziums zu Luzern sollen von
nun an auf die an dem St. Leodegar Stift im Hof wirklich erledigten und in
Zukunft ledig fallenden Chorherrnstellen (in so ferne nicht die Regierung
veranlaflt werden sollte, kraft des §. 3. des nichst vorgehenden Abschnittes,
zu Gunsten der zwey Leutpriester in Sempach und Merenschwand, wahrend
den an diesem Stift zu besetzenden ersten sieben Kanonikaten hie von eine
Ausnahme zu machen, oder das Ihr, nach Innhalt des §. 8. gegenwirtigen
Abschnittes zuerkannte, unbedingte Wahlrecht auf ein solches Kanonikat
selbst in Ausiibung zu setzen) nach dem Alter ihres Professor Amtes, ange-
stellt werden, wobey sie nichts desto weniger an der Stelle eines Professors
verbleiben. Wiirde dann der Fall eintreten, dafl ein solcher Chorherr und
Professor zum Lehrstuhl unfihig werden sollte; so behilt derselbe einzig und
allein das Kanonikat in Verbindung mit dessen Einkiinften und Verpflich-
tungen bey.

Fiir dermalen genieflen das gleiche Recht, eine Professur mit einem Kano-
nikate zu verbinden, die wirklich angestellten zwey Lehrer in beyden Retho-
riken. Wiirde es sich aber von der Zeit, als die betreffenden Professoren alle
zu einem solchen Kanonikate gelangt seyn sollten, zutragen, dafl einer der-
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selben zum Lehramte unfihig wiirde; so hat ein solcher auf das erledigte
Kanonikat den ersten und nichsten Zutritt, wenn ihn auch sonst, dem erfor-
derlichen Professur Alter nach die Reihe nicht treffen sollte.

§. 3.

Solange sie Lehrer und Chorherrn zugleich sind, beziehen sie einen Jahrge-
halt von Vierzehnhundert Schweitzer Franken, nebst einer jihrlichen Zulage
von Zweyhundert Franken fur den zweckmafligen Ankauf wissenschaftlicher
Biicher, deren Genufl ihnen auf Lebenszeit iberlassen bleibt, die aber nach
threm Tod der offentlichen Bibliothek anheim fallen sollen.

Und diese ganze auf die vollkommene Zulinglichkeit der fiir das Erzie-
hungswesen gewidmeten Fonds berechnete Besoldung wird aus dem Schul-
fond — so weit er hinreichen mag — gegeben, und aus dem Kanonikate ver-
vollstindiget.

Wenn aber den Professoren von der Professur abzutretten gestattet wird,
und sie somit auf eine Ruhepfriinde iibergehen; so erhalten sie nichts mehr
aus dem Schulfond, und ihre Einkiinfte sind dann wenigstens auf Achthun-
dert Schweizer Franken festgesetzt.

Jedoch behilt sich die Regierung vor, auch auf die Erhéhung dieser
Gehalte zweckmiflig Bedacht zu nehmen, in so ferne es sich nehmlich in der
Folge zeigen wiirde, dafl die geistlichen Fonds zu ihrer allseitigen Bestim-
mung zureichen sollten.

§. 4.

Die Professoren, welche zugleich Chorherren sind, wohnen in den Stiftshiu-
sern im Hof, und der Unterhalt der Wohnung wird vom Stift bestritten.

§. 5.

So wie diese Professoren nun nacheinander auf gedachtes Stift treten, und
kiinftig hin, wenn die neuen Einrichtungen bereits vollends in Gang und
ganzlich in Ausfiilhrung gebracht sind, gleich bey ihrer erfolgten Ernennung
und mitverbundenen Besitznahme auf dem gedachten Stift, bezahlen sie,
wegen der Investitur und Installation, nach stets tiblichem Gebrauche,
sowohl den gewdhnlichen Kanon, als die iibrigen Gebiihren.
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§. 6.

Dieselben wohnen in der Miteigenschaft als Chorhermn dem stiftlichen Got-
tesdienste insofern bey, als es thre anderweitigen Berufsgeschafte und Ver-
pflichtungen erlauben; und sie halten ebenfalls der Reihe nach die Woche
entweder unmittelbar selbst, oder mittelbar durch die dazu bestimmten
Kaplane.

§. 7.

Der kleine Rath ernennt die Professoren.

§. 8.

Auch bleibt demselben noch iiberhin allein und unbedingt das Besetzungs-
Recht auf eine Chorrhernpfriinde [!] an dem Stift vorbehalten.

§. 9.

Endlich bleibt zum Behuf der neuen Einrichtung, welche das mehr erwahnte
Kollegiat Stift bey St. Leodegar im Hof durch die gegenwirtige Ubereinkunft
mit Slnelr Kurfiirstlichen Gnaden, dem hochwiirdigsten Herrn Herrn Fiirst-
Bischofen von Konstanz erhilt, verordnet: Dafl niemal zwey der nachste-
henden Wiirden und Aemter dieses Stifts, als da sind; die Probstey, die
Kustorey, das Kammerarat, das Allmosenamt, das Bauamt, und die Leut-
priesterey oder Stadtpfarrey, zugleich auf einen und eben denselben seiner
Kapitularn iibergehen kénne.

§. 10.

Die Professoren der untern Schulen haben im Alter, oder bey Unvermdgen-
heit eine anstindige Versorgung entweder im Priesterhause, oder auf eine
andere Weise zu erwarten, und vorziigliche Verdienste derselben sollen von
der Regierung besonders und selbst mit einer Ruhepfriinde an dem Stift im
Hof gleich den Professoren der héhern Schulen belohnt werden konnen.
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§. 11.

Die Regierung wird ebenfalls jederzeit die Besoldung der Professoren der
untern Schulen auf eine hinreichende und anstindige Art bestimmen.

§. 12.

Da die bisher bey den beyden Stiftern im Hof zu Luzern, und zu Miinster
tiblichen Karenzjahre mit dem Zweck obiger Bestimmungen in Hinsicht
dieser Stifter nicht wohl vereinbarlich scheinen, weil die Ruhepfriinden
sowohl, als die 6ffentlichen Lehrer gleich beym Antritt des Kanonikats des
wirklichen Genufles ihrer Pfriinde bediirfen; so ist man dahin einverstanden,
daf} kiinftig die Karenzjahre jedoch nur unter der Voraussetzung und Bedin-
gung aufhoren mégen, daf fiir die Interessenten namentlich die Fabricken,
und die Erben der jtzt schon angestellten Chorherrn die volle Entschidigung
ausgemittelt werde.

IV. Abschnitt
Ausgleichung der Pfarreyen

g1

Die Pfarreyen des Kantons Luzern sollen zur bessern Verwaltung der Seel-
sorge, und um dem diefifilligen allgemeinen Wunsche, und erwiesenen
Bediirfnifle des Volkes méglichst entgegen zu kommen, so viel es die Loka-
litit und andere Umstinde gestatten, zugeriindet werden.

5.2,

Bey dieser Zuriindung wird auf die vorgelegte Zuriindungstabelle insoweit
sich ihre Zweckmafligkeit iiberzeugend erweisen sollte, vorziiglich Riicksicht
genommen werden. Jedoch behilt man sich die gemeinsam nihere und end-
liche Grinzberichtigung vor.

§. 3.

Allfillige Streitigkeiten, welche die Abriindung der Pfarreyen in 6konomi-
scher Hinsicht zwischen unterschiedlichen Gemeinden zur Folge haben
wiirde, hat der kleine Rath zu untersuchen, und da, wo dergleichen Streitig-
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keiten mit auf geistliche Giiter oder Stiftungen Einflufl haben sollten, — in so
fern es bisher herkdmmlich war — im Einverstindniff mit der bischoflichen
Behorde zu entscheiden.

§. 4.

Auch die Landkapitel sollen in Folge der Ausriindung der Pfarreyen, und um
manigfaltige Vortheile eben dieser Pfarreyen besser erreichen zu kénnen,
schicklicher zugerundet, und hiebey, mit noch einstweiliger Beybehaltung
der den geistlichen Kapiteln des Kantons Luzern einverleibten Pfarren
anderer Kantone, darauf Bedacht genommen werden, daff kiinftighin fiinf
geistliche Kapitel im Kanton bestehen, und dafl Jedem von diesen wiederum
alle Pfarreyen eines und eben desselben Amtes zugehdren.

V. Abschnitt
Errichtung neuer Pfarreyen

Da, wo sich die unumgangliche, sowohl sittlich als physische Nothwendig-
keit erweisen sollte, daf} entweder eine neue Pfarrey angelegt, oder eine wirk-
lich schon bestehende Kurat-Kaplaney zu einer solchen Pfarre erhoben
werde, wird man sich hieriiber in gegenseitiges Einverstindnif} setzen, und
hiebey von dem Grundsatz ausgehen:

a.) Da solche Pfarreinrichtungen mit billiger Riicksicht auf die Bedjirf-
nifle der Mutter-Kirchen erfolgen, und

b.) daf dieselben erst dann Statt finden, wenn genugsame Mittel sowohl
dazu, als zu deren Fortdauer und stiter Unterhaltung aufgefunden seyn
werden.

VI. Abschnitt
Versetzung und Veridnderung
einiger Benefizien

Der Grundsatz der Versetzung, und Verinderung einiger Benefizien, wo sich
derselben Zweckmifigkeit, und hierinn liegende Nothwendigkeit aus einer
vorlaufig angestellten sorgfiltigen Priifung iiber das kirchliche Bediirfniff
sowohl jener Gemeinde, in welche die Versetzung einer solchen Pfriinde zu
erfolgen hitte, als derjenigen, welcher dieselbe weggenommen werden sollte,
ergeben wiirde, wird anerkannt, desselben theilweise Anwendung aber auf
jeden solchen Fall, einer gegenseitigen besondern Ubereinkunft vorbehalten.
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VII. Abschnitt
Verhiltniffmifliges Einkommen
der Geistlichen, und Klassifikazion
der Pfarreyen

g, 15

Alle Geistlichen, welche vor der Einsetzung der gegenwirtigen Verfassung
und Regierung angestellt waren, beziehen das ganze, ihren wirklich besit-
zenden Pfriinden zugehorende Einkommen, solange sie auf ihrer jtzigen
Pfriinde leben. :

Sie sind jedoch verpflichtet, daraus zur Unterstiitzung diirftiger Pfriinden,
und zur Erhaltung des Seminariums, und anderer geistl[icher]. Anstalten, die
zur Versittlichung des Volkes dienen, jahrlich einen bestimmten, mit ihrem
Einkommen, wie mit ihren Arbeiten, und Pfriinde-Auslagen in Verhiltnif}
stehenden Beytrag an die geistl[iche]. Kasse abzureichen. Der kleine Rath
wird ein nach diesem Maasstab verfertigtes Verzeichnif} der Beytrige in den
geistlichen Unterstitzungsfond zur Mitgenehmigung vorlegen.

§. 2.

Sollten die Pfriinden einiger Geistlichen, die vor dem Zeitpunkt der jtzigen
Verfassung und Regierung angestellt waren, seit diesem Zeitpunkt an anstin-
diger Congrua Schaden gelitten haben; so wird diesen Pfriinden zu Besol-
dung ihres Verwesers, und zu Bestreitung anderer Verpflichtung das Bediir-
fende entweder durch den Zehendtherrn, Patronus Ecclesiae oder Collator,
oder bey Mangel dessen, oder seiner Schuldigkeit beyzutragen, aus der geist-
lichen Kasse abgereicht.

§. 3.

Wenn der Fall eintritt, daf mehrere Priester irgendwo zur Seelsorge ange-
stellt, oder neue Pfarreyen errichtet werden miiflen, so sollen die Zehendt-
herren, oder Patronen, und Kollatoren, deren Zehendtrecht, oder sonstigen
Einkiinfte mit der Unterhaltungspflicht der Seelsorge verbunden sind, den
Gemeinden hiezu nach einem gerechten Maasstabe beyspringen, zwar in dem
Verstande: dafl durch die Unterstiitzung neuer Pfarreyen die Seelsorge einer
Mutter-Kirche keinen wesentlichen Schaden leide.
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§. 4.

Sowohl die Geistlichen, welche seit der Zeit, als die jtzige Verfassung und
Regierung bestehet, unter der Bedingniff, kiinftigen — mit Gutheiffen des
Bischofs zu treffenden Verfiigungen, in Riicksicht der Besoldung sich unter-
ziehen zu wollen, auf Pfriinden gesetzt wurden, als alle in Zukunft anzustel-
lenden Geistlichen beziehen, — um das bisherige Miflverhaltniff zwischen
Arbeit, und Besoldung aufzuheben, und um die Arbeit gleichmiflig belohnen
zu konnen, — ein bestimmtes derselben angemessenes jihrliches Ein-
kommen.

§. 5.

Dem zufolge werden die Pfarreyen fiir die Zukunft nach gerechten Grund-
sitzen in drey Klassen abgetheilt, als in gréfere, welche die erste, in mittlere,
welche die zweyte, und in kleinere, welche die dritte Klasse bilden werden.

Bey dieser Klassifikazion wird ebenfalls auf die vorliegende Klassifika-
zions- und Abriindungs-Tabelle vorziigliche Riicksicht genommen, und
dabey der Maasstab des Umfangs, der Bevolkerung, und somit der Seelsorgs
Beschwerden in Anwendung gebracht werden.

Sobald diese Klassifikazion durch definitive Ubereinkunft festgesetzt seyn
wird, fallen alle Pfriinden sogleich in eine dieser drey Klassen.

Die wirkliche neue Zuriindung der Pfarr-Bezirke wird nach Maasgabe der
Umstinde bald méglichst, zwar bey den jtzigen Pfarrherren, welche die
Pfarre schon vor der gegenwirtigen Verfassung besessen haben, mit denje-
nigen Riicksichten in Hinsicht ihres Einkommens geschehen, welche sich in
§ 1. gegenwirtigen Abschnitts angegeben befinden.

o

Da, wo die Seelsorge der Aufstellung zweyer Geistlichen bediirfte, wird man
trachten, aus dem vorhandenen Vermégen, welches zur Seelsorge bestimmt
ist, einen hinreichenden Unterhalt fiir einen Hilfspriester zu schopfen, der
unter der Leitung des Pfarrers Aushilfe leiste.

G

In der Voraussetzung der Zulinglichkeit der geistlichen Kasse sey das jahr-
liche reine Einkommen der Pfarrer mit Ausschliefung des Hauses und Gar-
tens, deren Werth nicht wohl in Anschlag gebracht werden kann, in fol-
gendem Maasstabe festgesetzt:
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Fiir die erste Klasse 1600 bis 2000 Franken,
Fiir die zweyte Klasse 1200 bis 1600 ————
Fiir die dritte Klasse 1000 bis 1200 ————— i

Die Regierung wird es sich aber angelegen seyn lassen, diese Klassen nach
Mobglichkeit zu erweitern, und diesen Besoldungs Maasstab in besondern
Fillen mit den betrichtlich abweichenden Fruchtpreisen wieder in ein rich-
tiges Verhaltnifl zu setzen.

Jedoch tritt die vollstindige Leistung der vorstehenden Besoldungen durch
die geistliche Kasse erst dann wirklich ein, wenn von den betreffenden
Theilen zuvor fiir die Congrua einer Pfriinde hinlinglich gesorgt seyn wird,
welche wenigstens aus 800. Franken bestehen soll.

§. 8.

Dem Stadtpfarrer in Luzern kann, in Hinsicht seiner vorziiglichen Pfrund
Beschwerden und sonstigen Verrichtungen, noch iiber die Klassifikazion eine
angemessene Besoldungs-Zulage bestimmt werden, und derselbe ist als wirk-
licher Chorherr an dem Stift St. Leodegar im Hof — er mag auf demselben
oder in der Stadt wohnen, — anerkannt, tritt demnach in den Rang und die
Rechte der tibrigen Kapitularen, doch definahen in keine neue Verpflichtung
in Ricksicht des Chorbesuchs.

Wenn er im Alter, oder im Fall eintretender Unvermdgenheit die Leutprie-
sterey abtritt, kann er eine ledig werdende Pribende an diesem Stift erhalten,
oder ist berechtigt dagegen auf ein Kanonikat im Miinster Anspruch zu
machen.

§. 9.

Die Berechnung des wahren Einkommens einer jeden Pfarre wird beym
Anlafl der Abkurung geschehen, und insbesondere die Zehendt- und Grund-
zinsen dabey nach dem Maasstab des gesetzlichen Lofkaufpreises in
Anschlag gebracht werden.

Das Resultat dieser Berechnung wird sodann bestimmen, ob das Ein-
kommen das Maas, welches in der Klassifikazion der Pfarrern festgesetzt
stehet, erreiche, oder iibertreffe, oder darunter stehen bleibe,

Im Fall sich ein Uberschuff iiber dieses Maas ergiebt, wird derselbe dem
neuen Pfarrer jedesmal vorher angezeigt, welcher die Einkiinfte forthin selbst
bezieht, den bestimmten Uberschuf§ aber jihrlich an die geistl[iche]. Kasse
abliefert.

Die Kasse hinwieder giebt an jene Geistlichen, die ein Einkommen unter
der, nach erwihnter Klassifikazion, gebiihrenden Summe beziehen, das
Mangelnde jihrlich zuschufiweifle ab.
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§. 10.

Die Kapitalien, welche aus dem Zehendt-Loskaufe erzielt werden, sollen
sogleich gegen doppelte, gerichtlichen Hypotheken, oder mit Prioritit
errichteten Kapitalbriefe unter betreffender Dafiirhaftung angelegt, die Kapi-
talbriefe aber in jeder Pfarrgemeinde, in die Kirchenlade in Beyseyn des Pfar-
rers gelegt werden.

In eben dieser Lade sollen auch die Kapitalien selbst, bis zu ihrer wirkli-
chen Anlegung aufbewahrt werden.

Diese Lade wird mit 3. verschiedenen Schlossern verschlofien, zu welchen
ein Schliifel dem Pfarrer, der andere dem Kirchenmajer, und der dritte dem
Gemeinde Vorsteher gegeben wird.

Insofern ein solches Kirchspiel aus mehrern Gemeinden zusammen gesetzt
ist, und also auch mehrerer Gemeinde Vorsteher besitzen sollte, so haben die
gesammten Kirchen Genossen ohne Riicksicht auf die vorhandenen
Gemeinde Vorsteher, aus ganz freyer Wahl einen Ausgeschossenen zu
ernennen, in dessen Handen in ihrem Namen der dritte, sonst fir den
Gemeinds Vorsteher bestimmte Schliissel aufgehoben werden soll.

Ohne Mitwissen und Einwilligung des Pfrund Innhabers soll keine dieser
Kapital—Schriften verindert werden dirfen.

Den Zins Rodel hat der Pfarrer in Handen, und bezieht selbst die Zinse.

§. 11.

Als Theil des Einkommens wird bey denjenigen Geistlichen, welche in die
Klassifikazion fallen, das Pfrundland (aufler dem Hausgarten) in einen mit-
telmifligen billigen Anschlage in Rechnung gebracht.

Von den Einkiinften aus Jahrtags- und Mefistiftungen wird nur dasjenige
in Anschlag gebracht, was die gewdhnlichen, landesiiblichen Mefistipendien
betrichtlich iibersteigt, und fiir keine andere geistl[iche]. Verrichtung
gegeben wird, die ein Deservitum verlangt.

§. 12

Ist das Einkommen irgend eines Kurat Kaplans so gering, dafl es die Summe
von 600. Schweitzer Franken nicht erreicht, so wird ihm das mangelnde ent-
weder durch die betreffenden besondern Besoldungspflichtigen, falls ein sol-
cher vorhanden seyn sollte, oder bey dessen Abgang, so viel moglich, aus der
geistlichen Kasse verschaft.

Hingegen werden die Kapellane, die nach der neuen Ordnung der Dinge
angestellt worden sind, und auch die andern, wenn sie kiinftig iber 1000.
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Franken Einkiinfte besitzen, einen verhiltnifimifligen Beytrag an die geist-
liche Kasse abgeben.
Und auf diese gleiche Art soll

§. 13.

das Einkommen derjenigen Chorherrn an den Kollegiatstiftern, die keine
Lehrstellen verwalten, von dem Uberschuf§ iiber 1200. Franken einen ver-
hiltniffmifigen Beytrag an die geistliche Kasse abreichen.

Fiir die Beamtungen an den Stiftern soll durch angemessene Remunerazion
gesorgt werden.

§. 14.

Endlich verpflichtet sich die Regierung, die gesammte verpfriindete Kantons
Geistlichkeit fiir ihr daheriges Pfrund-Einkommen, nur den allgemeinen
ordentlichen, und auflerordentlichen Auflagen, Abgaben, und Steuern zu
unterwerfen, und dieselben hiebey nach dem diefifalls fiir alle andere Staats-
birger und Kantons-Bewohner aufgestellten allgemeinen Besteurungs Maas-
stabe unverwandt zu behandeln, und behandeln zu lassen; weflhalb auch von
den Beschliifien wegen allfilliger Erhhung einer allgemeinen Steuer sowohl,
als einer allfalligen neuen Steuer dieser Art jedesmal dem bischéflichen Kom-
missarius wird Nachricht gegeben werden.

Hingegen konnen die Bepfriindeten, die von ihren Pfrundeinkiinften allen-
falls bezahlten Abgaben bey Entrichtung desjenigen Beytrages, den sie an die
geistl[iche]. Kasse abzugeben haben, fiir diesen im Verhiltnif§ gegen dieselbe
in Abrechnung bringen.

VIII. Abschnitt
Beforderung auf Pfarreyen

§. 1.

Ohne im Priesterhaus die vorschriftmaflige Zeit zugebracht (ganz aufleror-
dentliche, zwischen dem Bischof und der Regierung gemeinsam zu erken-
nende Fille vorbehalten) und die im Kanton Luzern verordneten Priifungen
befriedigend bestanden zu haben, kann in Zukunft kein Geistlicher ein Bene-
fizium erhalten.
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§. 2.

Jedoch werden die Geistlichen, welche bey Einfithrung gegenwirtiger Uber-
einkunft bereits ein Vikariat versehen haben (aufler dem Fall erwiesener
Unwissenheit und Unfihigkeit) nicht mehr angehalten werden, sich in das
Priesterhaus zu begeben.

IX. Abschnitt
Benutzung der Benefizien,
welche dermal weder Seelsorge,

noch Schulpflicht auf sich haben

§. 1.

Alle Kaplaneyen, denen bisher keine Seelsorge oblag, sollen nach den
Bediirfnissen der Gemeinden, inner welchen sie sich befinden, mehr oder
weniger mit Seelsorge und namentlich mit der Pflicht des christlichen Unter-
richts beladen werden.

Wann und wie diese zur Versittlichung des Volkes Hilfsseelsorge leisten
sollen, hat der Bischof fiir jede Pfarrey besonders zu bestimmen.

£

Nach Beschaffenheit der Umstinde kénnen den Kapellanen auch Schul-
pflichten aufgelegt werden. Sie sind aber auch in diesem Falle von der Hilfs-
seelsorge in Nothfillen nicht befreyt, und helfen demnach dem Pfarrer in der
Seelsorge, und in den gottesdienstlichen Verrichtungen so viel aus, als
dadurch die ihnen gleichfalls obliegenden Schulpflichten nicht etwa einen
Abbruch leiden.

§. 3.

Dem Einverstindnifle des Bischofs und der Regierung wird nach Zeit und
Umstinden vorbehalten: Alle Stifts-Kaplaneyen zu Luzern und Miinster
nach dem Geist der Kirche niitzlich zu machen, in welchem Falle derselben
jtziges Einkommen, nach Beschaffenheit der Umstinde, im Verhilnif
erhohet werden soll.
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§. 4.

Die Kapellane an den Wallfahrtskapellen sind schuldig, nach Erfordernif der
Umstande Hilfsdienste in jenen Pfarrkirchen, und Pfarreyen zu leisten, in
welchen die Wallfahrtskapellen selbst liegen.

X. Abschnitt
Quellen, aus welchen die
obigen Einrichtungen zu

bestreiten sind.

&5

Es soll eine geistliche Kasse unter der unmittelbaren Verwaltung der Regie-
rung errichtet werden.

Diese Kasse hat die Bestimmung zur Aufbesserung minder eintriglicher
Pfrinden, zur Unterstiitzung des Seminariums, der neuen Pfarreyen, der
Hilfspriester, und der allgemeinen Erziehungs-Anstalten.

Alle geistlichen Einkiinfte werden unmittelbar von der Geistlichkeit selbst
bezogen, und nur billige Zuschiisse und Beytrige sind von den Bepfriindeten
nach einem angenommenen Maasstabe zu erwihntem Behufe in die geistliche
Kasse abzureichen.

§. 2.

Nebst den Zuschiiflen von den Bepfriindeten und anderen Einkiinften,
welche dieser Kasse in gegenwirtigem Entwurfe schon angewieflen sind,
beziehet dieselbe noch Beytrige von den reichern Kapellen des Kantons,
unbeschadet jedoch der Seelsorge, so wie auch von verméglichen Kongrega-
tionen und Bruderschaften.

Das Vermégen eingegangener, und noch eingehender Bruderschaften fillt
der geistl[ichen]. Kasse anheim.

§. 3.

Die Kasse, welche im Anfang ihrer Entstehung keine angelegten Fonds oder
Kapitalien besitzt, sondern nur flieRende Gelder enthilt, und hieraus die ihr
zustehenden, jihrlichen Einnahmen und Ausgaben besorgt, und bestreitet,
stehet unter der Garantie der Regierung, und hat von Thr bestellte Verwalter.
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Da iibrigens diesse [!] Kasse aus geistlichen Einkiinften besteht, und geist-
liche Zwecke hat, so kémmt ihr auch die Garantie des bischéfl[ichen]. Anse-
hens zu Statten.

§. 4.

Eine von der Regierung ernannte Kommission geistl[icher]. und weltl[icher].
Personen, unter deren erstern Anzahl der bischofl[iche]. Herr Kommissarius
jederzeit mitbegriffen seyn soll, nimmt jahrlich die Einsicht vom Bestand der
Kasse, und lift sich die Rechnung der Einnahmen und Ausgaben derselben
zur Abhére vorlegen, welche sie sodann mit ihrem Gutachten dem kleinen
Rath zu Handen des groflen Raths zur endlichen Genehmigung oder Verwer-
fung vorlegt.

§. 5.

Jeder der solche Gefille bezieht, deren mitverbundene Verpflichtungen die
geistliche Kasse iibernimmt, wird schuldig erkannt, nach Mafigabe dieser
Verpflichtungen und Gefille an die geistliche Kasse beyzutragen.

Zur Urkundlichen Bekriftigung dessen haben Wir vorstehende unterhan-
delnde Theile gegenwirtige Ubereinkunft mit der gegenseitigen Erklirung,
dafl der Innhalt obstehender Artickel den wesentlichen Befugniffen der
bischofl[ichen]. Gewalt sowohl, als der landesherrlichen Macht nicht zum
mindesten Eintrag gereichen solle, doppelt ausfertigen lassen, eigenhindig
unterzeichnet, besiegelt, und ausgewechselt.

Konstanz den 19*® Hornung 1806.
Mit Vorbehalt der héchsten
Ratifikazion.

I H Frh v Wessenberg G[enera]lVikar, als

L:S. Bevollmichtigter S¢"¢* Kurfiirstl[ichen].
Gnaden des H[errn]. Fiirstbischofen von
Constanz m[anu]p[ro]p[ria].

Peter Genhart Mitglied
LS des kleinen Raths von Luzern
als Bevollmichtigter desselben.

Wir ratifiziren und genehmigen hiermit obenstehenden Vertrag nach seinem
ganzen Inhalte, und in allen seinen einzeln Punkten; in Urkund Unserer

Ztschr.£.K.G. 2—3/90 14
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héchsteigenhindigen Unterschrift, und beigedrukten geheimen Hofkanzlei-
Insiegels. Regensburg den 1" Merz 1806.

Karl Kurfiirst

Erz Kanzler

als Bischof E.S
Von Constanz

Man[u]. prop[ria].

Wir Schultheif Kleine und Gréfle Rithe des Kantons
Luzern; '

In Folge der von dem Kleinen Rathe unterm 104" fliefenden Monats an Uns
gelangten Bothschaft, iiber die mit Sinelr Kurfiirstlichen Gnaden dem Herrn
Karl Theodor, Kurerzkanzler des deutschen Reichs, als Hochwiirdigsten
Bischof von Konstanz abgeschloflene Uebereinkunft in geistlichen Dingen
fir den Kanton Luzern;

Und nachdem Wir dieselbe mit denjenigen Auftrigen und Vollmachten
sorgfilltigst verglichen, welche Wir zu diesem Ende den 19t¢n] May und 8ten]
Wintermonat 1805. dem Kleinen Rathe ertheilt hatten;

Verordnen:

1. Derjenigen Uebereinkunft in geistlichen Dingen, welche zwischen dem
Bevollmichtigten Sl Kurfirstlichen und Bischoflichen Gnaden von Kon-
stanz und dem Abgeordneten des Kleinen Raths des Kantons Luzern unterm
19%°2] Hornung lezthin in Konstanz abgeschloflen und unterzeichnet ward,
und die nachhin dem 1" darauf gefolgten Mirzmonats, von Seite des Hoch-
wiirdigsten Bischofs, die Ratifikazion erhalten hat, sey anmit auch Unsere
héchste Landesherrliche Mitgenehmigung ertheilt.

2. Beyde daherigen Uebereinkunftsakten sollen demnach, mit diesem Rati-
fikazions-Dekrete begleitet; mit Unserm Staatssiegel versehen und von
Unserm Amtsschultheiflen und Staatsschreiber unterzeichnet, dem Kleinen
Rathe zur Vollziechung und weitern Verfiigung zugestellt werden.

Also geschehen in Unserer Groflen Rathssitzung,

Luzern den Vierzehenten April im Jahr Ein Tausend Achthundert und Sechs.

Schultheiff Klein und Grofle Rithe, in deren
Namen der Amtsschultheif;
Vincenz Riittimann
EaS: Fiir dieselbe der Staatsschreiber, in deflen
Abwesenheit der Rathsschreiber, J. B. Weber.
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Der Konstanzer Generalvikar
Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenberg
im Spiegel der Berichte des Luzerner Nuntius
Fabrizio Sceberras Testaferrata (1803—1816).

Von Franz Xaver Bischof

,Mit aller Achtung fiir die Nunziatur fodert [!] es die Pflicht des bischofl[i-
chen]. Ordinariats, den Einfluss dieser hohen Behorde durch eigene thitige
und kluge Besorgung in den Angelegenheiten der Seelsorge iiberfliissig zu
machen®!. Dieser mit Bedacht formulierte Grundsatz zeigt die Verhaltens-
regel Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenbergs (1774—1860)? gegeniiber der
Luzerner Nuntiatur. Insbesondere aber beleuchtet die Maxime das Ver-
hiltnis zwischen dem letzten Generalvikar (1802—1815) und Verweser
(1817—1827) des 1821 durch die papstliche Bulle ,,Provida solersque® formell

! Wessenberg an Miiller, Konstanz, 4. Dezember 1803. STALU (= Staatsarchiv
Luzern) Akten 29/19 D.

2 {Jber Ignaz Heinrich von Wessenberg siche: Beck, Joseph, Freiherr L. Heinrich
von Wessenberg. Sein Leben und Wirken. Zugleich ein Beitrag zur Geschichte der
neuern Zeit. Auf der Grundlage handschriftlicher Aufzeichnungen Wessenbergs, Frei-
burg i. Br. 1862 (*1874). — Braun, Karl-Heinz, Wessenberg, Ignaz Heinrich von
(1774—1860), in: Gatz, Erwin (Hrg.), Die Bischofe der deutschsprachigen Linder
1785/1803 bis 1945. Ein biographisches Lexikon, Berlin 1983, 808—812 (QQ u. Lit.);
ders., Die Causa Wessenberg, in: Ders. (Hrg.), Kirche und Aufklirung — Ignaz Hein-
rich von Wessenberg (1774—1860) (= Schriftenreihe der Katholischen Akademie der
Erzdidzese Freiburg), Miinchen—Ziirich 1989. — Bischof, Franz Xaver, Das Ende des
Bistums Konstanz, insbes. 251—288 (siche Anm. 3). — Weitlauff, Manfred, Ignaz
Heinrich von Wessenberg (1774—1860). Generalvikar (1802—1817) und Verweser
(1817—1827) des Bistums Konstanz, in: Kuhn, Elmar L.-Moser, Eva-Reinhardt,
Rudolf-Sachs, Petra (Hrg.), Die Bischofe von Konstanz. Geschichte und Kultur I-11,
Friedrichshafen 1988, hier 1 421—433, 464—466; ders., Zwischen Katholischer Aufkli-
rung und kirchlicher Restauration. Ignaz Heinrich von Wessenberg (1774—1860), der
letzte Generalvikar und Verweser des Bistums Konstanz, in: Rottenburger Jahrbuch fiir
Kirchengeschichte 8 (1989) 111—132; ders., Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemii-
hungen um eine zeitgemifie Priesterbildung. Aufgezeigt an seiner Korrespondenz mit
dem Luzerner Stadtpfarrer und Bischoflichen Kommissar Thaddius Miiller, in: Weit-
lauff, Manfred-Hausberger, Karl (Hrg.), Papsttum und Kirchenreform. Historische
Beitrige. Festschrift fir Georg Schwaiger zum 65. Geburtstag, St.Ottilien 1990,
585—651; ders., Kirche und Staat im Kanton Luzern. Das sogenannte Wessenberg-
Konkordat vom 19. Februar 1806. In diesem Heft.
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supprimierten, 1827 endgiiltig aufgeldsten Bistums Konstanz und dem
Luzerner Nuntius Testaferrata’,

Wessenberg hatte am 20. April 1802 das Amt des Konstanzer Generalvi-
kars angetreten. Er stellte sich dieser Aufgabe trotz des sich abzeichnenden
Zusammenbruchs der Reichskirche in der Sikularisation von 1802/03 und
des darauffolgenden Endes des Heiligen Rémischen Reiches, wihrend der
Konstanzer Fiirstbischof (seit 17. Januar 1800) Karl Theodor Freiherr von
Dalberg (1744—1817)%, als Kurerzkanzler (1802) und Fiirstprimas (1803)
zum ,Mann der Nation“® bestimmt, sich auf Reichsebene fiir die Erhaltung
der Reichsverfassung, alsbald auch fiir die Neubegriindung der in Triimmern
liegenden katholischen Kirche Deutschlands abmiihte. Angesichts der Her-
ausforderung einer in tiefem geistigen und gesellschaftlichen Wandel begrif-
fenen Epoche erstrebte Wessenberg eine ,,durchgreifende Reform“®, deren
Ziel in einer religiésen Erneuerung und tieferen Verchristlichung vor allem
des Klerus und des ihm anvertrauten Bistums Konstanz lag. Sie umfafite alle
Bereiche der Liturgie und Volksfrémmigkeit, der christlichen Unterweisung
in Predigt und Katechese sowie der zeitgemaflen Aus— und Fortbildung der
Priester. Dabei intendierte Wessenbergs weitreichende reformerische Wirk-
samkeit Neues keineswegs. Die stets in Vollmacht und Riicksprache mit Dal-
berg erlassenen Reformdekrete fanden Inspiration und Ausrichtung in der
biblisch orientierten Pastoraltheologie Johann Michael Sailers (1751—-1832),

3 Zur facettenreichen Geschichte der Auflésung des 1200jihrigen Bodenseebistums
Konstanz siehe: Bischof, Franz Xaver, Das Ende des Bistums Konstanz. Hochstift und
Bistum Konstanz im Spannungsfeld von Sikularisation und Suppression (1802/
03—1821/27) (= Miinchener Kirchenhistorische Studien 1), Stuttgart—Berlin—Koln
1989; ders., Das Ende des Hochstifts und Bistums Konstanz, in: Kuhn—Moser—Rein-
hardt—Sachs, Die Bischofe von Konstanz I 45—55, 435; ders., Das Ende des Hochstifts
und Bistums Konstanz (1802/03—1821/27), in: Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchenge-
schichte 8 (1989) 133—146.

* Uber Karl Theodor von Dalberg siehe: Schwaiger, Georg, Dalberg, Karl Theodor
Freiherr von (1744—1817), in: Gatz 110-113 (QQ u. Lit.). — Freyh, Antje, Karl
Theodor von Dalberg. Ein Beitrag zum Verhiltnis von politischer Theorie und Regie-
rungspraxis in der Endphase des Aufgeklirten Absolutismus (= Europiische Hoch-
schulschriften. Reihe 3: Geschichte und ihre Hilfswissenschaften 95), Bern— Frankfurt/
Main—Las Vegas 1978. — Rob, Klaus, Karl Theodor von Dalberg (1744—1817). Eine
politische Biographie fiir die Jahre 1744—1806 (= Europiische Hochschulschriften,
Reihe 3: Geschichte und ihre Hilfswissenschaften 231), Frankfurt/Main — New York
— Nancy 1984. — Firber, Konrad Maria, Kaiser und Erzkanzler. Carl von Dalberg und
Napoleon am Ende des Alten Reiches. Die Biographie des letzten geistlichen Fiirsten in
Deutschland (= Studien und Quellen zur Gesciichte Regensburgs 5), Regensburg
1988. — Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 110—141 (QQ u. Lit.).

® Dalberg an Albini, Meersburg, 9. Juli 1802, in: Gerlich, Alois (Hrg.), Briefe des
Mainzer Koadjutors Karl Theodor von Dalberg an den Staatsminister Franz Joseph von
Albini, in: Geschichtliche Landeskunde 2, Wiesbaden 1965, 150—201, hier 197 (Nr.
86).

& Wessenberg, Ignaz Heinrich von, Unveroffentlichte Manuskripte und Briefe. 1/1:
Autobiographische Aufzeichnungen, hrg. von Kurt Aland und Wolfgang Miiller (F),
Freiburg—Basel—Wien 1968, 32.
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in welchem auch der Konstanzer Generalvikar seinen Lehrer verehrte.
Zudem konnte er sich auf die Reformanliegen der Katholischen Aufklirung
(wie sie in den richtungweisenden Hirtenbriefen der Aufklirungszeit® und
schon frither von Fiirstabt Martin II. Gerbert von St.Blasien [1720—1793]°
dargelegt und ansatzweise verwirklicht worden waren) zuriickgreifen. Dafl
Wessenberg dabei auch in der ,josephinischen® Tradition (die in nicht
wenigen Fragen durchaus berechtigte Anliegen vertrat) gestanden hatte, ohne
sich auf diese Geistesrichtung festzulegen, versteht sich in der damaligen
Zeitsituation von selbst!®. Um der angestrebten religids—kirchlichen Erneue-
rung zum Durchbruch zu verhelfen, setzte Wessenberg nun nicht nur auf
cinen hervorragend gebildeten, seelsorgeeifrigen Klerus. Vielmehr schépfte
der Generalvikar alle Moglichkeiten aus, die das bischdfliche Hirtenamt zur
Verwaltung des Bistums bereithielt.

Dagegen beurteilte Testaferrata Wessenbergs Reformtitigkeit aus anderer
Warte. Er pochte auf die strikte Einhaltung des Kirchenrechts spezifisch
romischer Prigung. Dieser kanonistische Rechtsstandpunkt liefl in den
Augen des Nuntius jede von der streng rémischen Norm abweichende Praxis
als unmittelbaren Verstof gegen die nach diesem Verstindnis eben allein vom
Papst festzusetzende und zu interpretierende kirchliche Praxis erscheinen.
Der Konflikt war unvermeidlich. Denn in Wessenberg und Testaferrata
prallten letztlich zwei verschiedene Kirchenverstandnisse aufeinander. Wes-
senberg berief sich auf die Tradition, die in der jahrhundertealten Metropo-
litanverfassung mit ihren garantierten bischéflichen Rechten und der reichs-

7 UJber Johann Michael Sailer, den nachmaligen Bischof von Regensburg
(1829—1832), siche: Schiel, Hubert, Johann Michael Sailer. Leben und Briefe I-1I,
Regensburg 1948—1952. — Schwaiger, Georg, Johann Michael Sailer. Der bayerische
Kirchenvater, Miinchen—Ziirich 1982. — Weitlauff, Manfred, Johann Michael Sailer
(1751—1832), Universititslehrer, Priestererzieher und Bischof im Spannungsfeld zwi-
schen Aufklirung und Restauration, in: Zeitschrift fiir Schweizerische Kirchenge-
schichte 77 (1983) 149-202. {

8 Siehe dazu: Hersche, Peter (Hrg.), Der aufgeklirte Reformkatholizismus in Oster-
reich (= Quellen zur neueren Geschichte 33), Bern — Frankfurt/Main 1976 (insbes. das
Pastoralschreiben des Salzburger Fiirsterzbischofs Hieronymus von Colloredo
[1732—1812] aus dem Jahre 1782). — Seiler, Joachim, Sailers Hirtenbrief fiir den Augs-
burger Fiirstbischof Clemens Wenzeslaus von Sachsen (1783), in: Schwaiger, Georg-
Mai, Paul (Hrg.), Johann Michael Sailer und seine Zeit (= Beitrige zur Geschichte des
Bistums Regensburg 16), Regensburg 1982, 209—227. — Vgl. auch: ,Sendschreiben des
hochwiirdigsten Fiirsten und Herrn Karl Theodor Bischofs zu Konstanz des H.R.
Reichs Fiirsten an seine Geistlichkeit 1801%, in: Sammlung bischéflicher Hirtenbriefe
und Verordnungen Sner. Hoheit des Durchlauchtigsten Firsten—Primas des Rheini-
schen Bundes, Bischofs zu Konstanz. Fiir das Bisthum Konstanz. Von dem J. 1801 bis
1808, Konstanz 1808, 3—30 (= Sammlung I).

9 Uber Martin II. Gerbert siche: Heidegger, Heinrich—Ott, Hugo (Hrg.), St.Bla-
sien. Festschrift aus Anlafl des 200jihrigen Bestehens der Kloster- und Pfarrkirche,
Miinchen—Ziirich 1983, 111—158, hier bes. 134—145 (QQ u. Lit.).

19 Dariiber zuletzt: Miiller, Wolfgang, Wessenberg und Vorderdsterreich, in: Maier,
Hans-Press, Volker (Hrg.), Vorderésterreich in der frithen Neuzeit, Sigmaringen 1989,
199=20%:
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kirchlichen Tradition (letztlich in der Tradition der vortridentinischen Kir-
che) fest verankert war. Demgegeniiber sah Testaferrata seinen Auftrag
darin, die seit dem Jahrhundertbeginn verstirkt erhobenen Zentralisationsan-
spriiche der Rémischen Kurie ohne Einschrinkung durchzusetzen, darin
seinen ,héchsten Ruhm® erkennend, ,,dem Heiligen Stuhl und der heiligen
Person unseres Herrn [Papst Pius VIL] zu dienen“!!. Als ,basis fundamen-
talis“!? beharrte er dabei auf einem Primatsverstindnis als alleingiiltiger
Richtschnur, welches damals ,,opinio communis® mitnichten war und wel-
ches in dieser Form erst 1870 dogmatisch verbindlich formuliert wurde.
Indes stand auch Testaferrata in einer Tradition. Diese hatte im Reform-
papsttum des spiten 11. und friihen 12. Jahrhunderts ihren eigentlichen Aus-
gang genommen, auf und nach dem Konzil von Trient (1545—1563) immer
stirkeres Gewicht in der Kirche erhalten und im 19. Jahrhundert schlieflich
zur ,Monarchisierung der Kirche* gefihrt!,

Wer sich mit der bislang wenig erforschten Geschichte der 1586 dank riih-
riger Mithilfe der katholisch verbliebenen eidgendssischen Orte errichteten
stindigen Nuntiatur in Luzern niher beschiftigt, wird leicht erkennen, daf
das Verhaltnis zwischen den jeweiligen Nuntien und den Konstanzer Fiirst-
bischofen (wie anderwirts auch) seit jeher von Spannungen und Konflikten
geprigt war'®. Es gilt iiberdies die besondere Situation in Betracht zu zichen.
Die Nuntiatur besafl einen beachtlichen Wirkungskreis allein schon durch
den Tatbestand, dafl die Schweizer Quart kirchlich zwar unter der Jurisdik-
tion des Fiirstbischofs von Konstanz stand, politisch dagegen einem vom
Reich unabhingigen, souverinen Staatswesen zugehérte. Stets mit offenen
und geheimen Vollmachten versehen, verstanden sich die Luzerner Nuntien

1 Testaferrata an Pacca, Luzern, 25. Februar 1809. ASV SS Svizzera (= Archivio
Segreto Vaticano. Segreteria di Stato. Nunziatura Svizzera) Add. XIL — ... i cui mi
SONo consagrata interamente, ed 4 cui protesto, che in qualunque circostanza ascriverd
a mio somma gloria servire la Sede Apostolica e la Sagra Persona di Nostro Signore ...

12 Antwort der Nuntiatur auf die ,Responsiones® der Konstanzer Geistlichen Regie-
rung (ohne Datum, 1814). Textnachweis bei Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz
369. — Zum Primatsverstindnis, wie es von den meisten Bischéfen und Theologen der
Zeit geteilt wurde, siehe: Mhler, Johann Adam, Symbolik oder Darstellung der dog-
matischen Gegensitze der Katholiken und Protestanten nach ihren &ffentlichen
Bekenntnisschriften, hrg. von Josef Rupert Geiselmann, Kéln—Olten 1958, 451 —454.

13 Zur Entwicklung im 19. Jahrhundert siehe: Jedin, Hubert (Hrg.), Handbuch der
Kirchengeschichte VI/1, Freiburg — Basel — Wien 1971 (QQ u. Lit.). Der zitierte
Begriff ebd. 128. — Zum Reformpapsttum des 11. und 12. Jahrhunderts und dessen
Auswirkungen siehe: Fink, Karl August, Papsttum und Kirche im abendlindischen
Mittelalter, Miinchen 1981; Schwaiger, Georg, Kirchenreform und Reformpapsttum
(1046—1124), in: Miinchener Theologische Zeitschrift 38 (1987) 31—51 (QQ u. Lit.).

' Eine wissenschaftliche Darstellung der Geschichte der Luzerner Nuntiatur liegt
nicht vor. Den bisher besten Uberblick zu dieser Frage gibt: Maier, Konstantin, Die
Luzerner Nuntiatur und die Konstanzer Bischofe. Ein Beitrag zum Verhiltnis Nuntius
und Ordinarius in der Reichskirche, in: Weitlauff-Hausberger, Papsttum und Kirchen-
reform 513536 (hier 513 f. Nachweis der bisherigen Quellenpublikationen).
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(seit Ende des 17. Jahrhunderts im Rang von Titularerzbischéfen in partibus
infidelium) als ,Quasiordinarien® und griffen insbesondere auf dem Gebiet
der bischéflichen Jurisdiktion eigenmichtig und in Konkurrenz zum zustin-
digen Ordinarius loci in die konstanzischen Bischofsrechte ein'. Folgen-
schwer wie nie zuvor ausgetragen wurde dieser latente ,Nuntiaturstreit®
(eine Erscheinung, wie sie fir die Reichskirche des 17. und 18. Jahrhunderts
kennzeichnend ist') indes erst zu Beginn des 19. Jahrhunderts unter Nuntius
Testaferrata und im Aufwind eines aus tiefster Demiitigung selbstbewufit
(weil im Wissen um seine gestirkte innerkirchliche Stellung) sich erhebenden
Papsttums.

Fabrizio Sceberras Testaferrata, Titularerzbischof von Beirut, war am
27. April 1802 von Papst Pius VII. (1800—1823) zum Apostolischen Nuntius
der Schweiz ernannt worden'”. Doch verzogerte sich die Abreise iiber ein
Jahr, weshalb Testaferrata erst am 30. Oktober 1803, abends, auf dem
Seeweg von Altdorf kommend, in Luzern eintraf. Dort war ihm der ibliche
festliche Empfang bereitet worden, wozu insbesondere die Begriilung auf
offener See durch Abgeordnete der Luzerner Regierung und des Klerus der
Stadt Luzern sowie das Einlaufen in den Hafen unter Liuten aller Kirchen-
glocken und Abfeuern von 24 Kanonenschiissen gehorten!®. In seiner Eigen-

15 Siehe dazu: Votamina iiber das Hochstift Konstanz, undatiert (Mitte 18. Jahrhun-
dert). GLA (= Generallandesarchiv Karlsruhe) 82/1109. — Bericht (nicht datiert, doch
nach dem 28. Mirz 1813) des Konstanzer Geistlichen Rats Joseph Willibald Strasser
(1758—1846) iiber das Verhiltnis des Bischofs von Konstanz zur Luzerner Nuntiatur.
STALU Akten 29/1, — Maier, Die Luzerner Nuntiatur 513—536, bes. 528—536.

16 Hhler, Matthias, Des Kurtrierischen geistlichen Rates H.A. Arnoldi Tagebuch
iiber die zu Ems gehaltene Zusammenkunft der vier Erzbischéflichen deutschen Herren
Deputierten die Beschwerde der deutschen Nation gegen den Rémischen Stuhl und
sonstige geistliche Gerechtsame betreffend, Mainz 1915; Raab, Heribert, Die Concor-
data Nationis Germanicae in der kanonistischen Diskussion des 17. bis 19. Jahrhun-
derts. Ein Beitrag zur Geschichte der episkopalistischen Theorie in Deutschland (= Bei-
trage zur Geschichte der Reichskirche in der Neuzeit 1), Wiesbaden 1956; ders., Der
reichskirchliche Episkopalismus von der Mitte des 17. bis zum Ende des 18. Jahrhun-
derts, in: Jedin, Hubert (Hrg.), Handbuch der Kirchengeschichte V, Freiburg/Breisgau
1970, 470—507; Maier, Konstantin, Die Diskussion um Kirche und Reform im Schwi-
bischen Reichskollegium zur Zeit der Aufklirung (= Beitrige zur Geschichte der
Reichskirche in der Neuzeit 7), Wiesbaden 1978.

17 Fabrizio Sceberras Testaferrata, geboren am 20. April 1758 in Valletta (Malta),
Studium am Collegio Clementino in Rom, 1785 Dr. iur. utr., Gouverneur von Narni
(1786), Citta di Castella (1790) und Fano (1794), 1800 Apostolischer Delegate von
Camerino, 1801 von Macerata, 1802 zum Apostolischen Nuntius der Schweiz bestimmt
(Ankunft in Luzern am 30. Oktober 1803, Abberufung am 9. Mirz 1816, Abreise am
4. Mai 1816), 1816 Sekretir der Kongregation fiir die Bischéfe und Ordensleute und
Erhebung zum Kardinal in petto (8. Mirz 1816), 6. April 1818 offentliche Bekannt abe
und Ernennung zum Bischof von Senigallia, welchem Bistum er bis zu seinem Tod am
3. August 1843 vorstand. — Uber ihn; Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz
315—336, hier 316f. (QQ u. Lit.).

18 Ttinerario, ¢ Formalita del Nunzio, il quale da Roma si porta a Lucerna (nicht
unterzeichnet, 1816 von Testaferrata fiir seinen Nachfolger angefertigt). ASV Nunzia-
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schaft als unmittelbarer Vertreter des Heiligen Stuhls verstand sich Testafer-
rata gleich seinen Vorgangern als eigentlicher ,Ordinarius® seines Nuntiatur-
distrikts’®, dessen bedeutendsten Anteil die Schweizer Quart des Bistums
Konstanz bildete, im Anspruch der Nuntiatur jedoch (allerdings von Kon-
stanz nie anerkannt) seit jeher die ganze Ditzese?®. Und wie die Nuntien vor
ihm nahm er denn auch in der Stiftskirche St.Leodegar im Hof zu Luzern
(wie in seiner Bischofskirche) feierlich Besitz von der Nuntiatur, nachdem er
schon beim Uberschreiten der Landesgrenze in Balerna davon ersten Besitz
(possesso privato) genommen hatte?!. Im iibrigen beanspruchte Testaferrata
bei Anwesenheit auch den Vorsitz (il trono) in der Stiftskirche St.Nikolaus
in Freiburg im Uechtland (seit 1615 de facto Residenzstadt des Bischofs von
Lausanne). Dort sei ein jeweiliger Nuntius ,giudice ordinario® und ,quasi
Vescovo® mit unmittelbarer Jurisdiktionsgewalt iiber die Kirche und das
Kapitel, obschon der Nuntius — wie Testaferrata vermerkte — in allen
Kirchen des Nuntiaturdistrikts jegliche geistliche Obliegenheit (tutti le fun-
zioni) ausiiben kénne®?. Testaferrata war als erster Nuntius bei der Eidgenos-

tura Lucerna (= Archivio Segreto Vaticano. Archivio della Nunziatura di Lucerna)
447 B:

1% 8o hatte etwa Papst Benedikt XIV. (1740—1758) Nuntius Luigi Valenti Gonzaga
(1764—1773), der sich selbst als ,Ordinarius der Schweizer Linder® bezeichnete, in
einem Breve vom 9. Mai 1755 an Maria Theresia sordinarium nostrum et apostolicum
huius S. Sedis apud helveticos catholicos® genannt. — Hier zitiert nach: Maier, Die
Luzerner Nuntiatur 518. — Vgl. Weitlauff, Zwischen Katholischer Aufklirung und
kirchlicher Restauration 124.

% Della giurisdiz[ione]. del Nunzio nella Svizzera. ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

21 Ttinerario, e Formalita ... ASV Nunziatura Lucerna 447 B, —“Presentate le cre-
denziali, il Nunzio per mezzo di un suo Famigliare fa sapere al Prevosto della Collegiata
di 8. Ludegario in Lucerna il giorno e P’ora, in cui vuolp prender solenne possesso della
Nunziatura nella lor [!] Chiesa, onde tutto sia per cid apparecchiato. Nel giorno, ed ora
prefisse il d[ett]o. Prevosto in Piviale, e il Capitolo con le Cappe van [!] processional-
mente alla Casa del Nunzio, il quale sta in Rocchetto e Mozzetta: il Prevosto gli pre-
senta a baciare il crocifisso posto sopra un Cucino alla Porta del Palazzo, e lo incensa
con tre tiri: indi per la pid grande Strada vanno alla Collegiata: il Nunzio sotto il Bal-
dachino sostenuto da quattro Membri del Consiglio della Citta: alcuni membri ancora
del piccolo Senato accompagnano il Popolo, e tutti in abito talare. Arrivato il Nunzio
al Portico della Chiesa si mette la Cappa e siede dinanzi la Porta della Chiesa fra i Sena-
tori, i Canonici, e i Famigliari: un de’Canonici lo arringa in latino, e cosi gli risponde
il Nunzio, il quale poi entra alla Chiesa, e fa tutte le altre cose prescritte dal Pontificale
Romano. La funzione pué farsi di mattina, o di sera; se di mattina, il Nunzio assiste alla
Messa cantata solenne, che cantasi o dal Prevosto, o da un Canonico, ed allora concede
I'Indulgenza di 300 giorni, che pubblicasi dal Maestro di Cerimonie. Finite queste cose,
il Nunzio depone la cappa, e in Rocchetto e Mozzetta ritorna a Casa o in carozza, 0 a
piedi, accompagnato da due Canonici.

22 Ebd. — Diese Regelung galt méglicherweise seit 1731, als das Kapitel durch ein
direktes Eingreifen des Papstes verpflichtet wurde, die geistliche Oberhoheit des
Bischofs iiber die ihm inkorporierten Pfarreien anzuerkennen. — Siche dazu: Von-
lanthen, Hugo-Forster, Hubert, St. Niklaus (St-Nicolas) in Freiburg, in: Helvetia
Sacra, hrg. von Albert Bruckner, 11/2: Die weltlichen Kollegiatstifte der deutsch- und
franzésischsprachigen Schweiz, Bern 1977, 275-293, hier 277f. = Im iibrigen wurde
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senschaft und nicht mehr nur bei den katholischen Kantonen akkreditiert.
Bestrebt, die Wiirde (il decoro) und die Rechte des Heiligen Stuhls zu
wahren, achtete er eifrig auf die strikte Einhaltung der ihm entsprechend dem
Protokoll zustehenden &ffentlichen Ehrenbezeigungen. Dabei lief er sich
von der Uberzeugung leiten, der Nuntius miisse darauf bedacht sein, ,von
wem auch immer Vorteil zu ziehen, dabei stets bedenkend, daf er sich in
einem Land befinde, welches nichts zu geben, sondern nur zu empfangen®
wiinsche, ,welches von falschen Prinzipien gegen den Romischen Hof
durchdrungen® sei und in welchem ,die papstlichen Gnadenerweise wenig
oder nichts gelten“®. Vielmehr hatten die Regierungen der Schweizer Stande
mehr oder weniger zu allen Zeiten versucht, ,mit ihren angeblichen Rechten
und ihrer Freiheit den Fuff ins Heiligtum zu setzen“**, weshalb der Nuntius
mit der grofiten Vorsicht und Klugheit gegen diese vermeintlichen Rechte zu
protestieren und sich zu verwahren habe. Der deutschen Sprache auch nach
Jahren nicht michtig, war er stets voller Argwohn, hintergangen zu werden.
Mifltrauisch gegen die deutschen Bischofe und Universitaten, wie iberhaupt
gegen alles, was deutsch war, sandte er denn auch nur héchst selten und nur
auf Weisung des Staatssekretariats Originaldokumente in deutscher Sprache
nach Rom. Stattdessen verlief} er sich nahezu ausschliefilich auf die Eingaben
sogenannter ,soggetti maggiori di ogni eccezzioni®, auf welche sich der Nun-
tius in seinen Berichten immer wieder berief — Eingaben, welche er unver-
ziiglich nach Rom weiterleitete, ohne sie auf ihren Wahrheitsgehalt tiberpriift
zu haben?. Und merkwiirdig ist, daf} er die Namen seiner angeblich iiber
jeden Zweifel erhabenen Informanten nur selten preisgab. Selbst sein fiir die
Ubersetzungen zustindiger Theologe (der Franziskanerkonventuale Ferdi-
nand Zingg?®) wird nie mit Namen genannt, auch nicht jene ,altri, che mi
assistono in questo mio Ministero“%.

Das Studium der Nuntiaturberichte zeigt die systematische Zielstrebigkeit,
mit welcher Testaferrata iiber ein Jahrzehnt hinweg den leidenschaftlichen

dem Nuntius bei Anwesenheit auch der Vorsitz in der Kollegiatkirche St.Ursus in Solo-
thurn iiberlassen.

23 Notizie confidenziali e secrete sullo Stato della Nunziatura Elvetica nell’Anno
1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B. — ,Dee guardarsi il Nunzio da cercar vantaggio
da chicchesia, dovendo aver sempre innanzi agli occhj, che trovasi presso una Nazione,
che non vuol dare, ma bensi ricevere, che & imbevuta di falsi principj contro la Corte di
Roma, che poco, o nulla valuta le grazie Pontificie®.

2¢ Ebd. — ,I Governi della Svizzera pit 0 meno hanno cercato, e cercano in ogni
tempo porre il piede nel Santuario co’loro pretesi diritt, e liberta“.

25 Siehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 317—336.

26 Ferdinand Zingg, geboren am 4. April 1756 in Luzern oder Meggen, 1775 Beitritt
zum Franziskanerorden, 1792—1795 Novizenmeister, 1807—1811 und 1818—1819
Guardian im Franziskanerkloster Luzern, 1822 Guardian im Barfiiflerkloster Solo-
thurn, 1824 als Senior und Vikar wieder in Luzern, hier gestorben am 24. September
1826. — Uber ihn: Helvetia Sacra, hrg. vom Kuratorium der Helvetia Sacra, V/1: Der
Franziskusorden. Die Franziskaner, die Klarissen und die regulierten Franziskaner-
Terziarinnen in der Schweiz, Bern 1978, 238, 285 (Lit.).

27 Testaferrata an Casoni, Luzern, 19. Dezember 1807. ASV SS Svizzera Add. XII.
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Kampf gegen die Konstanzer Geistliche Regierung fiihrte, namentlich gegen
deren beide Reprisentanten: Fiirstprimas Dalberg und Generalvikar Wessen-
berg. Betroffen macht auch, mit welcher Selbstverstindlichkeit der Heilige
Stuhl den Schilderungen des Nuntius ungepriift Glauben schenkte. Wessen-
berg avancierte so binnen kurzem zum Gegner der Kirche schlechthin, der
fir alles und jedes zur Verantwortung gezogen wurde. Testaferrata fafite es
am 10. Februar 1816 — wenige Wochen vor seiner Abberufung — in die
Kurzformel, ,dafi die Religion, die Kirche und der Heilige Stuhl in ganz
Deutschland keinen stolzeren Feind besiflen als Wessenberg“2%. Das Zerrbild
aber, welches der Nuntius in seinen ,Dispacci® 13 Jahre lang von Wessen-
berg zeichnete und welches sich die Rémische Kurie bereitwillig zu eigen
machte, wurde in der Geschichts- und vor allem der Kirchengeschichts-
schreibung pragend bis in die jingste Zeit herein. Von diesem Makel ist der
Name dieses hochverdienten Mannes trotz vieler inzwischen vorliegender
Quellenstudien bis heute nicht ganz frei.

Dabei fehlte es anfinglich nicht an gegenseitiger Wertschitzung?. Auch
war der Generalvikar im Rahmen des Méglichen durchaus zur Zusammenar-
beit bereit. Thaddius Miiller®®, den Bischoflichen Kommissar und vertrauten
Mitarbeiter in Luzern, hielt er wiederholt an, ein gutes und erspriefiliches
Auskommen mit Testaferrata zu pflegen®’. Nur sollte die Nuntiatur ,von
solchen Angelegenheiten, die diesselbe nichts angehen“®?, auch nicht infor-
miert werden. Verdienten die ,Rechtschaffenheit und die Einsichten“?* des
Nuntius alles Vertrauen, so wollte der Generalvikar doch den bischéflichen
Rechten nicht im mindesten etwas vergeben. Immerhin ist zu beriicksich-

28 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 10. Februar 1816. ASS SCAES (= Archivio
della Segreteria di Stato. Archivio della Sacra Congregazione degli Affari Ecclesiastici
Straordinari) Germania Pos 124 Fasc 73. — ,Fin’del principio di questa mia Nunziatura
conobbi questo Soggetto, I'ho trattato personalmente, vi ho dovuto avere degli affari, e
devo confessare all’E[minenza]. V[ostra]. per ischarico della mia coscienza che la Reli-
gicl;ne, ﬁa Chiesa, la S[anta]. Sede in tutta Germania non ha un’inimico pit fiero del Ves-
sebergh [1]“.

= %iell:le dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 319{.

30 Thaddius Miiller, der ,luzernische Wessenberg® (Eduard Herzog), geboren am 2.
Oktober 1763 in Luzern, Studium in Luzern, 9. Juli 1786 Priesterweihe durch Nuntius
Giuseppe Vinci, 1786—1789 Pfarrhelfer, anschliefend Lehrer am stidtischen Gymna-
sium, 1796—1826 Stadtpfarrer (1815—1820 in Ungnade gefallen nur Pfarrverweser) und
Chorherr in der Stiftskirche St.Leodegar im Hof zu Luzern, 1798—1815 Bischoflicher
Kommissar, gestorben am 10. April 1826 in Luzern. — Uber ihn: Bischof, Das Ende
des Bistums Konstanz 305 (Lit.). — Die Edition »lgnaz Heinrich Reichsfreiherr von
Wessenberg. Briefwechsel mit dem Luzerner Stadtpfatrer und Bischoflichen Kom-
missar Thaddaus Miiller in den Jahren 1801 bis 1821, hrg. von Manfred Weitlauff in
Zusammenarbeit mit Markus Ries, liegt druckfertig vor und wird demnichst
erscheinen.

3 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 4. und 14. Dezember 1803; 19. Februar,
13.;uni 1804; 15. Januar 1805 u.6. STALU Akten 29/19 D.

32 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 14. Dezember 1803. STALU Akten 29/19 D.

33 Wessenberg an Miiller, Konstanz, 13. Juni 1804. STALU Akten 29/19 D.
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tigen, dafl Testaferrata, kaum in Luzern angelangt und ohne vorausgehende
Verstindigung des zustindigen Ordinariats, landauf—landab das Sakrament
der Firmung zu spenden begann®*. Die bischéfliche Jurisdiktion erfuhr durch
dieses direkte Eingreifen des Nuntius in die Angelegenheiten des Bistums
Konstanz eine erhebliche Beeintrichtigung. Dennoch war Wessenberg
bereit, aus gutem Willen dariiber hinwegzusehen. Und nachdem Mitte
Februar der Auditor der Nuntiatur, Giuseppe Cherubini**, Domkapitel und
Geistlicher Regierung in Konstanz eine Begriiflungsvisite abgestattet hatte,
berichtete Testaferrata voller Genugtuung an Kardinalstaatssekretir Ercole
Consalvi (1757—1824)*¢: Domkapitel, Weihbischof und Generalvikar hitten
seinem Auditor die hochsten Ehren erwiesen. Man habe ihn in der Kathe-
dralkirche empfangen und ihm beim anschliefenden Gottesdienst assistiert,
als wenn es sich um den Nuntius persénlich gehandelt hitte?.

Unterdessen formierte sich rasch eine Opposition, der Wessenbergs zahl-
reiche Reformmafinahmen aus unterschiedlichsten Griinden zuwiderliefen.
Die in ihr sich sammelnden Krifte vermochten in Wessenbergs (und Dal-
bergs) aus der Not der Stunde geborenem Reformwerk — da den eigenen
Interessen und Absichten entgegenlaufend — nur Verrat an der Kirche und
am tberlieferten katholischen Glauben zu erkennen. Nach dem Grundsatz:
Der Zweck heiligt die Mittel! suchte und fand diese Gegnerschaft in zumeist
sunheiliger Allianz“ den Schulterschlufl mit dem Luzerner Nuntius, der
offener und versteckter Denunziation bereitwilligst sein Ohr lieh. Das gegen
Wessenberg inszenierte Kesseltreiben fiithrte rasch zum Bruch. Glaubte der
Nuntius nach seiner Ankunft 1803 noch, sich iiber den religidsen Sinn des
Volkes nicht beklagen zu kénnen®®, so bot sich ihm — zwei Jahre spiter —
ein Zustand alarmierenden Verfalls. In seinen ,Dispacci® vom 16. und 23.
November 1805, auf welche Testaferrata nach Jahren noch verwies, hatten
sich die Einfliisterungen im Urteil des Nuntius zu einem angeblich unwider-
legbaren Gesamtbild verdichtet. Der Nuntius berichtete: Wessenberg sei
seiner der Todfeinde der Religion, des Heiligen Stuhls und seiner Minister,
der die gleichen, wenn nicht schlimmeren Grundsitze als sein Prinzipal [Dal-
berg] vertrete“*?, Er habe sich mit Wessenberg und der Geistlichen Regie-

34 Siehe dazu die ausfiihrlichen Berichte Testaferratas iiber die Firmreisen 1804 nach
Schwyz und 1806 nach Ob- und Nidwalden. ASV SS Svizzera 302 und 304. — Bischof,
Das Ende des Bistums Konstanz 318; Weitlauff, Zwischen Katholischer Aufklirung
und Restauration 124.

35 Giuseppe Cherubini, Generalauditor der Nuntiatur, fithrte nach der Abreise
Testaferratas als Internuntius die Geschifte der Luzerner Nuntiatur bis zum
30. Oktober 1816. — Uber ihn: Helvetia Sacra, hrg. von Albert Bruckner, I/1: Schwei-
zerische Kardinile, Das apostolische Gesandtschaftswesen in der Schweiz. Erzbistimer
und Bistiimer [, Bern 1972, 55; Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 319.

36 Uber Kardinalstaatssekretir Marchese Ercole Consalvi siehe: Schwaiger, Georg,
Consalvi, Ercole, in: Theologische Realenzyklopadie 8 (1981) 171-182 (QQ u. Lit.).

37 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 25. Februar 1804. ASV SS Svizzera 301.

38 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 26. November 1803. ASV SS Svizzera 301.

39 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 16. November 1805. ASV SS Svizzera 303. —
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rung in Konstanz um einen fortgesetzten Briefwechsel bemiiht, doch sei ihm
in den wichtigsten Geschiften entweder nicht oder nichtssagend geantwortet
worden. Dagegen beférdere Wessenberg ,mit allen Mitteln den vollstindigen
Indifferentismus®. Er behaupte, ,jede Religion fithre zum Heil. Fasten, Bre-
vier beten, Applikation der Messe fiir das Volk an Festtagen, Zolibat, mafi-
volle Lebensfiihrung sind fiir ihn Wahnvorstellungen der Rémischen Pipste.
Abldsse, privilegierte Altire, die von ihm beseitigt wurden, Wallfahrtsge-
libde, Autoritit des Papstes, Vollmachten des Nuntius kennt er nicht**,
Besonders iibel vermerkte Testaferrata, Wessenberg verletze fortwihrend die
Autoritit des Heiligen Stuhls, indem er in den Kléstern mit absoluter Auto-
ritit Visitationen verordne. Um welche Kloster es sich handelte, blieb mit
Ausnahme des Benediktinerinnenklosters in Rorschach (Kanton St.Gallen)
ungesagt*’. Die Anzeige war dem Nuntius durch Alberich Denzler?, den
spiteren Abt (1818—1840) des Zisterzienserklosters Wettingen, iibersandt
worden. Als ,ein Argernis fiir das Volk“** bezeichnete Denzler desgleichen
die nach der Aufhebung der ehemaligen Fiirstabtei St.Gallen (8. Mai 1805)
von Wessenberg in Ubereinstimmung mit der St.Galler Regierung erlassene
Regelung, die es den nunmehr mehrheitlich in der Pfarrseelsorge stehenden
Religiosen erlaubte, nach freiem Ermessen ihre Ordenstracht mit dem
Gewand der Weltgeistlichen zu vertauschen. In gleichem Anliegen wie
Denzler hatte sich auch Kaspar Oexle*, ehedem Abt der Zisterzienserabtei

»10 non posso fidarmi di simil’soggetto [Wessenberg], il quale & uno degli inimici pit
acerrimi della Religione, della S[anta]. Sede, e de’suoi Ministri. . . Egli ha le stesse mas-
sime, ¢ forse peggiori del suo Principale®.

“0 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 23. November 1805, ASV SS Svizzera 303, —
Der Wortlaut des Schreibens ist in vollem Umfang publiziert in: Bischof, Das Ende des
Bistums Konstanz 546 f. (deutsche Ubersetzung ebd. 321—323).

* Gemidfl Abkommen zwischen der St.Galler Regierung und dem Konstanzer
bischéflichen Ordinariat wurden die Frauenkléster des Kantons St.Gallen durch den
Benediktiner Heinrich Miiller-Friedberg (1758—1843) (nach der 1805 erfolgten Aufhe-
bung der Firstabtei St. Gallen Pfarrer von Gossau SG) visitiert. Diese Regelung hatte
der Nuntius 1816 (nach Ausweis der ,Notizie confidenziali e secrete . . . 1816“) zumin-
dest faktisch anerkannt.

2 Alberich (Taufname: Franz Adam) Denzler, geboren am 11. Dezember 1759 in
Baden AG, Studium der Philosophie am Jesuitenkollegium in Luzern, 1779 ProfeR in
Wettingen, 1784 Priesterweihe, seit 1790 Lehrer der Theologie und des kanonischen
Rechts in Wettingen, 1795—1818 Sekretir des Abts, 1802—1810 auch Pfarrer in Wet-
tingen, 1815—1818 Prior, 1818 bis zu seinem Tod am 9. September 1840 Abt. — Uber
ithn: Helvetia Sacra, hrg. vom Kuratorium der Helvetia Sacra, I11/3 I: Die Zisterzienser
und Zisterzienserinnen, die reformierten Bernhardinerinnen, die Trappisten und Trap-
pistinnen und die Wilhelmiten in der Schweiz, Bern 1982, 487—489 (DD lit):

# Summarii restrictus circa Dioecesim Constantiensem, Luzern 2.Juli 1814, ASS
SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3. — ,Praeterire tamen non possum novam ordinationem
esse factam a Regimine et Ordinariatu Constantiensi simul, ut Religiosi Sangallenses
habitum monasticum exuant, et habitu Sacerdotum Saecularium incedunt, quae cum a
nonnullis sint executioni jam mandata, plurimum sinistri rumoris id excitat et plebi est
offendiculo®.

* Kaspar Oexle, geboren am 24. Februar 1752 zu Schénberg (Schwaben), 1771 Ein-
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Salem, an den Nuntius gewandt. Der Prilat beanstandete mit Schreiben vom
30. September 1805 die von Wessenberg angeordnete Visitation in nicht
genannten, Salem unterstellten Konventen. Nur gilt auch hier: das Reichsstift
war bereits 1803 sikularisiert worden, der Konvent seit dem 23. November
1804 vollstindig aufgelost*. Uberhaupt gehe Wessenberg — so der Nuntius
weiter — ,mit besonderer Schirfe gegen die Pfarrer aus dem Ordensstand
vor, weil diese das Volk in der reinsten Lehre unterrichten®. Er sei ,,ein Tod-
feind der Kollegiatkirchen und Kléster®, in den Augen des Nuntius der ein-
zigen Bollwerke zur Verteidigung des katholischen Glaubens und der Nun-
tiatur. Im Klerus, bei den bischéflichen Kommissaren und Pfarrern, aber
breite sich der religiése Indifferentismus immer weiter aus. ,Einige glauben
nicht mehr an die Lehre der Kirche oder leugnen entweder die Realprisenz
Christi in der Eucharistie oder die Sakramentalitit der Priesterweihe und der
Ehe oder die Kraft und den Nutzen der Ablisse. ... Wenn so vielen Ubeln
nicht bald abgeholfen wird®, so zog Testaferrata Bilanz, ,,wird kunftig jeder
weitere Schritt nutzlos sein. Ich kann ... versichern, wenn man nicht zur
rechten Zeit den Verzicht Dalbergs auf das Bistum Konstanz erreicht . .. und
wenn man dieses Bistum nicht dem Heiligen Stuhl ad nutum unterstellt,
solange bis die Forderung der Schweiz nach neuen Bistiimern erfillt ist und
diese mit geeigneten Personen besetzt sind, ist dieses Bistum vollig ver-
loren“*. Das Kompendium der Anklagen gegen Wessenberg war Testafer-
rata von namentlich nicht genannten, jedoch tuber alle Zweifel erhabenen
Informanten, von ,soggetti maggiori di ogni eccezzione“, zugetragen
worden. Auffallend aber ist, daff sich Testaferrata bereits im November 1805
mit aller Entschiedenheit dafiir aussprach, den Konstanzer Generalvikar
seiner einflufireichen Stellung zu entheben, Dalberg die Resignation auf das
Bistum Konstanz abzufordern und dieses Bistum bis zu einer kiinftigen
Neuordnung der katholischen Kirche der Schweiz unmittelbar dem Heiligen
Stuhl zu unterstellen. Und weil die Abtrennung auf sich warten lief}, suchte
Testaferrata Dalberg zumindest die Jurisdiktion tiber die Schweizer Quart zu
entziehen, zuletzt im Vorschlag gipfelnd, fir diesen Teil des Bistums wenig-
stens einen eigenen und vom Nuntius vorgeschlagenen Generalvikar zu
ernennen*’. Dieses ,Ceterum censeo®, einmal ausgesprochen, flof dem

tritt in den Zisterzienserorden, 1778 Priesterweihe, 11. Mirz 1802 Wahl zum Abt,
gestorben am 21. Juni 1820 auf Schloff Kirchberg am Bodensee (bei Konstanz), welches
ithm nebst seiner Pension als lebenslinglicher Wohnsitz iiberlassen wurde. — Uber ihn:
Brandl, Manfred, Die deutschen katholischen Theologen der Neuzeit. Ein Reperto-
rium. IT: Aufklirung, Salzburg 1978, 176; Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 491
(Lit.).

45 Siehe dazu: Schmid, Hermann, Die Sikularisation der Kldster in Baden
1802—1811, Uberlingen 1980, 61—67.

46 Testaferrata an Consalvi, Luzern, 23. November 1805 (wie Anm. 40).

47 Zu dem dank Wessenbergs Standhaftigkeit nie in Ausfilhrung gekommenen Plan
eines bischéflich—konstanzischen Generalvikars fiir die Schweizer Quart, siche:
Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 364—375.
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Nuntius iiber ein Jahrzehnt hinweg wieder und wieder in die Feder, Dalberg
und Wessenberg durch immer neue Verleumdungen in Mifkredit bringend.
Und da er jede von der streng rémischen Norm sich unterscheidende Praxis
einer schwerwiegenden Verletzung pipstlicher Prirogativen gleichsetzte,
vermochte er in Dalbergs und Wessenbergs Wirken bald nur noch Hiresie
und Schisma zu erkennen.

Flankiert wurden die Schilderungen des Nuntius durch die Berichte des
auflerordentlichen  papstlichen ~ Gesandten  Annibale della Genga
(1760—1829)*, der 1806/07 zu Sonderkonkordatsverhandlungen mit Bayern
und Wiirttemberg in Siiddeutschland weilte. Im Oktober 1806 sandte della
Genga den kompletten Jahrgang 1805 der von Wessenberg 1804 begriindeten
und weitgehend selbst redigierten Zeitschrift ,Archiv fiir die Pastoralkonfe-
renzen in den Landkapiteln des Bisthums Konstanz* und weitere Nummern
des Jahrgangs 1806, insgesamt 15 Hefte, nach Rom. Der Aufgabe, die ein-
zelnen Beitrige auf ihre Rechtgliubigkeit zu untersuchen, hatte sich der
Augsburger Ex-Jesuit Jakob Anton Zallinger zum Thurm* unterzogen®.
Zallinger hatte mittels ,sanfter Zensur* die ,anstofigsten Dinge® ausgezogen
und das den Aufsitzen ,innewohnende Gift“ — wie della Genga erliuterte —
aufgezeigt®'. Dabei interessierten vorab die Ausfiihrungen iiber den Aber-
glauben, das Bruderschafts— und Prozessionswesen, den Rosenkranz und
den Heiligenkult. Nun mochte es freilich nicht schwer fallen, im ,, Archiv der
Pastoralkonferenzen auch pointiert formulierte Thesen zu finden; ganz
abgesehen davon, dafd sich nicht jeder Autor auf Wessenberg berufen konnte.
Doch handelte es sich hierbei eben um eine Seelsorgerzeitschrift, von Wes-
senberg konzipiert als Forum der Diskussion iiber die Reformideen und der
Meinungsbildung fiir spitere bischéfliche Verordnungen®2. Jetzt wurde Wes-

# Uber Annibale della Genga, den spiteren Papst Leo XII. (1823—1829), siehe: Lill,
Rudolf, Das Zeitalter der Restauration, in: Greschat, Martin (Hrg.), Das Papsttum II
(= Gestalten der Kirchengeschichte 12), Stuttgart—Berlin—Koln 1985, 174, 181—183
(Lit.).

49 Jakob Anton Zallinger zum Thurm, geboren am 26. Juli 1735 in Bozen, gestorben
am 11. Januar 1813 ebd., 1753 Betritt zur Gesellschaft Jesu, 1765 Priesterweihe,
1777—1807 Lehrer des Kirchenrechts am Jesuitenkolleg St.Salvator zu Augsburg, zwi-
schenzeitlich in Rom und als Theologe della Gengas tatig, beteiligte sich mit drei ano-
nymen Flugschriften an der Diskussion um die Emser Punktation (1786) und die Nun-
tiaturstreitigkeiten und wandte sich darin nachdriicklich gegen die Aufwertung des
bischéflichen Amtes. — Uber thn: Maier, Die Diskussion um Kirche und Reform 176 f.;
Brandl 1 275f. (QQ u. Lit.).

20 Della Genga an Casoni, Regensburg, Oktober 1806, ASV Carte Mazio 16,

>! Ebd. — ,Dei primi dodici trovera V[ostra]. E[minenza]. I'Estratto e leggiera cen-
sura fattane dal dottissimo Sig[nore]. Abate Zallinger, il quale ha soltanto estratte le cose
le giﬁ urtante ed accennato il loro Veleno®.

2 Wessenberg schrieb 1826 vor seinem Ausscheiden aus seiner amtlichen Tatigkeit:
»Ich darf es mir zum Ruhm vor Gott, den Niemand schmilern wird, anrechnen, mir
aus den Pastoral—Conferenzen eine Art jahrlich wiederkehrender Synode gebildet, und
nur wenige Anordnungen getroffen zu haben, ohne daf} ich nebst dem Gutachten vieler
einzelner Seelsorger von erprobter Einsicht und Erfahrung vorziiglich die Stimme der
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senberg pauschal fiir alle Beitrige dieser ,pessimi libercoli verantwortlich
gemacht und der Ausstreuung von ,massime ereticati, e perverse“>> beschul-
digt. Die ,,zum grofien Argernis des katholischen Volkes und unter Miflach-
tung der pipstlichen Autoritdt“>* erfolgte Reduzierung der Ablisse, Bruder-
schaften, Prozessionen und Wallfahrten beklagte auch Januarius Frey®®, Abt
des Benediktinerklosters Rheinau. Nun stand der Generalvikar dem weithin
blithenden Bruderschafts-, Prozessions- und Wallfahrtswesen — das aufge-
klirtem Denken ohnehin suspekt war — wie jeglicher Art ,auflerordentlicher
Seelsorge” ohne Zweifel reserviert gegeniiber. Das vielfiltige religiose
Brauchtum der barocken Volksfrémmigkeit wurde denn auch zuriickge-
dringt zugunsten einer Hinfilhrung zur Heiligen Schrift und ,wahre[r]
christliche[r] Andacht, deren Wesen in ungeheucheltem Glauben, und reiner
gottlicher Liebe besteht“*. Die Gegnerschaft der Religiosen aber riefen diese
(nicht zuletzt unter dem Druck der Regierungen erlassenen) Verordnungen
hervor, weil sich die — insbesondere in der Schweizer Quart nicht sakulari-
sierten — Kloster dadurch weitgehend um ihren Einfluf und ihr finanziell
eintrigliches , Geschift gebracht sahen. Die Behauptung des Prilaten indes,
dafl im Bistum Konstanz ,der Rosenkranz ginzlich, die Marienverehrung
fast ginzlich verboten“*” sei, entsprang wider besseres Wissen boswilliger
Absicht. Das laute Rosenkranz-Beten war nur wihrend der Meffeier unter-
sagt’s.

Abkehr vom iltesten Brauch der Kirche und Einschrinkung des papstli-
chen Rechts konstatierte Testaferrata in der bischéflichen Verordnung iiber
die Haustaufe vom 20. April 1806 (vom Nuntius 1814 irrtiimlich auf das Jahr

Conferenzen zu Rath gezogen hitte®. Sammlung bischéflicher Hirtenbriefe und Ver-
ordnungen Sner. Hoheit des Durchlauchtigsten Fiirsten-Primas des Rheinischen
Bundes, Bischofs zu Konstanz. Fiir das Bisthum Konstanz. Erste bis fiinfte Fortset-
zang, Konstanz 1809—1827, hier 274 (= Sammlung II).

53 Animadversioni sulla separazione richiesta dalla Svizzera, dalla Diocesi di
Costanza (Abschrift), Luzern, 2. Juli 1814. ASS SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3.

% Summarii restrictus ... Ebd. — ,Has inter praecipue haud sine scandalo Catholici
ﬁopuli, et non sine contempta potestatis summa pontificiae agitur de indulgentiis

ucusque concessis. . . “.

% Januarius (Taufname: Paul) Frey, geboren am 24. Januar 1749 in Zurzach AG,
Studium in Rheinau, hier 1768 Profef}, 1774 Priesterweihe, war vom 27. Oktober 1805
(Bestitigung der Wahl und Weihe) bis zu seinem Tod am 23. Oktober 1831 Abt des
Klosters Rheinau. — Uber ihn: Helvetia Sacra, hrg. vom Kuratorium der Helvetia
Sacra, III/1 I-I1I: Frithe Kloster, die Benediktiner und Benediktinerinnen in der
Schweiz, Bern 1986, hier II 1163 (Lit.).

% Bischofliche Verordnung vom 17. Mirz 1803 betreffend die Einschrinkung und
zweckmifige Einrichtung der Bittginge, in: Sammlung I 134—137, hier 134,

% Summarii restrictus ... ASS SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3. — ,... Rosario
penitus et cultu mariano vix non penitus proscripto®.

38 Allgemeine Gottesdienstor: nung fiir alle Rheinischen Bundeslande des Bisthums
Konstanz“ vom 16. Mirz 1809, in: Sammlung IT 49—55, hier 50. — ,Sowohl wihrend
der Frithmesse, als wihrend dem Pfarramt darf kiinftig nirgend mehr der Rosenkranz
laut abgebetet werden, indem dieses Gebet, so gut an sich selbst dessen Bestandtheile
sind, fiir die Meffandacht nicht geeignet ist.
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1805 datiert)®®. Sie erlaubte die Taufe wihrend der kalten Jahreszeit auf
Wunsch und mit Einverstindnis der Eltern im Geburtshaus des Neugebo-
renen. Die Regelung sollte sich auf jene Fille beschrinken, welche einen
offenkundigen Nachteil firr den Tiufling befiirchten lieen, ,sey es wegen
grofler Entlegenheit, rauher Witterung, oder krinkelndem Zustand des
Kindes“®°. Der Generalvikar glaubte hiermit einem pastoralen, im iibrigen
humanen Bedirfnis zu entsprechen und hatte den Erlaf} unter Verweis auf
eine analoge Praxis in den Bistiimern Salzburg und Wiirzburg, in welchen
Bistiimern nach Ansicht des Nuntius sich allerdings ,kaum noch eine Spur
von kirchlicher Disziplin finden lasse“®!, wohlmeinend aufgegriffen. Da sich
Testaferrata wenig bemiihte, Wessenbergs Anliegen inhaltlich zu verstehen,
thm auch die gedruckt vorliegenden Verordnungen offenbar nur unzurei-
chend bekannt waren, blieben Mifiverstindnisse nicht aus. Beispielsweise
hatte der Generalvikar angeordnet, Mischehen vom Pfarrer der Konfession
des Briutigams einsegnen zu lassen. Damit sollte die unterschiedliche Hand-
habe in den Schweizer Kantonen einheitlich geregelt werden. Die Regelung
beruhte auf der Gesetzgebung, wie sie etwa auch im Konigreich Wiirttem-
berg (seit 1806) und in anderen Staaten Deutschlands Anwendung fand®?.
Testaferrata, vom Schénenwerder Stiftspropst Glutz-Ruchti®® nicht korrekt
unterrichtet, hielt bis zuletzt an dieser unvollstindigen Auslegung fest®*. Tat-
sachlich wies die gleiche Instruktion das Ehepaar an, anschlieflend auch vor
dem Pfarrer der Braut den Ehekonsens zu erkliren®. Ahnlich verhielt es sich

39 Text der Verordnung in: Sammlung I 231—234. — Testaferrata an Casoni, Luzern,
15, Mirz 1806. ASV SS Svizzera 303. — ,Derogatio juri pontificio et praxi Ecclesiae®
tbertitelte Testaferrata diesen Punkt in: Summarii restrictus ... ASS SCAES Svizzera
Pos 11 Fasc 3.

0 Sammlung I 233.

61 Testaferrata an Casoni, Luzern, 15. Marz 1806. ASV SS Svizzera 303. — ... ed
allcontanarsi in questa maniera dall’antichissimo rito della Chiesa, adducendogli per
esempio le Diocesi di Visburgo [!], e Saltzburg [!], ove, come & ben’noto all’E[minenza].
Vlostra]. appena vi si scorge segno dell’Ecclesiastica Disciplina“. — Angesprochen
waren wthdie kirchlichen Reformmafinahmen des Salzburger Fiirsterzbischofs Hier-
onymus von Colloredo und des Wiirzburger Fiirstbischofs Franz Ludwig von Erthal
(1730—1795), die weit iiber die jeweiligen Bistumsgrenzen hinaus Beachtung und Nach-
ahmung fanden.

62 Siehe dazu: Hagen, August, Der Mischehenstreit in Wiirttemberg (1837—1855)
(= Veroffentlichungen der Gorresgesellschaft. Sektion fiir Rechts- und Staatswissen-
schaft 58), Paderborn 1931, 1-23.

63 Heinrich Joseph Philipp Jakob Glutz—Ruchti, getauft am 19. November 1749 in
Olten SO, 1772 Priester und Vikar in Egerkingen SO, 1774 Pfarrer in Wolfwil SO, 1781
Propst des Kollegiatstifts St. Leodegar in Schénenwerd SO, 1781—1782 bischoflich-
baslerischer Kommissar fiir den Kanton Solothurn, 1797 bis zu seinem Tod am
3. Februar 1817 bischéflicher Kommissar fiir den Konstanz zugehérenden Kantonsteil.
— Uber ihn: Helvetia Sacra I1/2 490 (QQ u. Lit.).

64 Nach Ausweis der Nuntiaturakten (Summarii restrictus ... ASS SCAES Svizzera
Pos 11 Fasc 3) hatte Glutz-Ruchti nur den ersten Teil der Verordnung mitgeteilt. —
Testaferrata an Pius VII., Rom, 1. Juni 1816. Ebd. Pos 19 Fasc 5.

65 Text der Instruktion vom 3. Dezember 1808, in: Denkschrift tiber das Verfahren
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mit einer Anfrage des Dekans des Vierwaldstitterkapitels, Pfarrer Gisler®
von Attinghausen (Kanton Uri). Nach Ausweis der Nuntiaturakten hatte
Wessenberg diesem geraten, in katholischen Kantonen verstorbene Nichtka-
tholiken aus christlicher Nichstenliebe unter Liuten der Kirchenglocken und
einer Trauerrede auf dem katholischen Friedhof zu bestatten. Testaferrata
schlof hierauf auf eine offizielle Verordnung, die vorschreibe, Protestanten
nach katholischem Ritus zu beerdigen®’.

Eigenmiichtige Usurpation des dem Papst allein zustehenden Rechts sah
Testaferrata in der kraft bischéflicher Gewalt vollzogenen Reduktion der
vielen Feiertage auch in den Kantonen der Schweizer Quart. Bei dieser von
den ortlichen Regierungen mit Nachdruck geforderten Verordnung, die auf
dem Reichsteil der Diézese lingst unanfochten in Kraft war, hatte sich Wes-
senberg auf eine Bulle Clemens’ XIV. (1769—1774) vom 22. Juni 1771 und
ein papstliches Breve an den Konstanzer Fiirstbischof Maximilian Christoph
von Rodt (1775—1800) gestiitzt®®, Stein des Anstosses bildete fiir Testaferrata
jedoch nicht die Aufhebung der Feiertage als solche (die Rom auf Anfrage
bereitwillig gewihrte®”), obschon sie bei den guten Priestern und bei jenen
Ordensleuten, welche dem Heiligen Stuhl direkt unterstiinden, grofles Auf-
sehen erregt habe. Der Nuntius stief} sich primir an der Tatsache, dafl die
Verordnung von einem ,semplice Vicario solamente tonsurato, e non dal
Vescovo“’® erlassen worden war (reichskirchlicher Gepflogenheit folgend,
lieR sich Wessenberg erst am 27. September 1812, im Alter von 37 Jahren,
durch Dalberg, der sich die Weihe seines Generalvikars vorbehalten hatte, in
Fulda zum Priester weihen)”'.

Da in der Schweizer Quart die liturgischen Reformen nicht so weit fortge-
schritten waren, auch die ,Allgemeine Gottesdienstordnung“’? vom

des Romischen Hofs bey der Ernennung des General-Vikars Frhrn. v. Wessenberg zum
Nachfolger im Bisthum Constanz ung zu dessen Verweser, und die dabey von Sr.
Kéniglichen Hoheit dem Groflherzog von Baden genommenen Mafiregeln. Mit Bei-
lagen, Carlsruhe 1818, 83f. — Siehe auch: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz
368.

66 Franz Martin Gisler (1750—1821), Studien in Altdorf und Mailand, 1779 Pfarrer
in Attinghausen, 1805 Sextar, 1812 letzter Dekan des Vierwaldstitterkapitels, 1818 Mit-
glied der Zentralarmenpflege. — Uber ihn: Réllin, Stefan, Pfarrer Karl Joseph Ringold
(1737—1815). Ein Beitrag zur Geschichte des Reformkatholizismus und der Oekumene
im §pétcn 18. und frithen 19. Jahrhundert, Stans 1984, 45.

67 Summarii restrictus ... ASS SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3. —Testaferrata an Pius
VIL., Rom, 1.Juni 1816. Ebd. Pos 19 Fasc 5.

68 Sammlung I 237—239; Denkschrift 39; Miller, Vorderosterreich 205 f.

8 So geschehen im Falle einer Anfrage des Bischofs von Chur. — Bischof, Das Ende
des Bistums Konstanz 464.

70 Testaferrata an Casoni, Luzern, 6. September 1806. ASV SS Svizzera 303.

7! Das von Dalberg eigenhiindig unterzeichnete und gedruckte Weihezeugnis, Fulda,
27.September 1812, m: StAK WN §= Stadtarchiv Konstanz. Wessenberg-Nachlafl)
2710/1764. — Abgedruckt in: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 276.

72 Sammlung II 49—55. — Zur Frage der Rezeption siche: Keller, Erwin, Die Kon-
stanzer Liturgiereform unter Ignaz Heinrich von Wessenberg, in: Freiburger Diézesan-
Archiv 85 (1965) 5—526, hier 406—462.

Zischr.f.K.G. 2-3/90 15
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16. Mirz 1809 nicht eingefithrt wurde, liefen diesbeziigliche Beschwerden
iiber die ,,Anderstmachereien Wessenbergs, der immer nur umkehren und
andern will“”?, — wie Abt Ignaz Speckle (1754—1824)7* urteilte — mehrheit-
lich aus dem rechtsrheinischen Teil des Bistums ein. So fithrte Amand
Schmadl”, seit 1784 Dekan des Landkapitels Endingen im Breisgau und
langjahriger dezidierter Gegner der Reformtitigkeit Wessenbergs™, bei
Testaferrata bewegte Klage iiber die Verwendung der deutschen Mutter-
sprache in der Liturgie. Durch diese und andere ,Neuerungen werde einer
Angleichung an den Protestantismus Vorschub geleistet. Testaferrata dariiber
in helle Aufregung versetzt, erstattete umgehend Bericht: Der Konstanzer
Generalvikar ,,betreibe in der Schweiz und in Deutschland die vllige Zerstd-
rung der Glaubenslehre und der kirchlichen Disziplin, weil seine Anschau-
ungen von jenem [Dalberg], der iiber das Bistum wachen miifite, nicht bean-
standet wiirden. Er, Testaferrata, versuche zwar alles, die taglich sich meh-
renden Mifistinde wiedergutzumachen; ,aber wohlgemerkt, wenn man Wes-
senberg nicht von seinem Amt entfernt, wird man nichstens den Verlust
dieses ungliicklichen Konstanzer Bistums beklagen miissen. Um so eher, als
das Volk iiberzeugt ist, alles sei erlaubt und ehrenhaft, was die Konstanzer
Kurie gutheifle, bewillige oder stillschweigend anstrebe?”. In seinem Urteil
iiber Wessenberg bestitigt fithlte sich Testaferrata iiberdies durch den Kon-
stanzer Weihbischof Ernst Maria Grafen von Bissingen (1750—1820)7.
Dieser habe dem Nuntius anvertraut, der Bischof wie sein Generalvikar seien

73 Engelmann, Ursmar (Hrg,), Das Tagebuch von Ignaz Speckle. Abt von St. Peter

im Schwarzwald I-II u. Reg.bd. (= Verc")f%entlichungen der Kommission fiir geschicht-
liche Landeskunde in Bagen-Wiirttemberg. Reihe A: Quellen 12—14), Stuttgart
1966—1968, hier 1T 401 (Tagebucheintrag vom 22. Juni 1812),
74 Ignaz Speckle, 1795—1803 letzter Abt des Benediktinerstifts St. Peter im Schwarz-
wald, Fﬁhr:e einen leidenschaftlichen Kampf gegen Wessenberg, gegen den er drei ano-
nyme Flugschriften veréffentlichte und itber gessen Amtsfithrung er regelmiflig mit der
Luzerner Nuntiatur korrespondierte. — Uber ihn: Engelmann, Speckle (wie Anm. 73);
Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 293 (Lit.) u. é.

75 Amand Schmadl, geboren am 2. September 1748 in Bregenz, 1784 Pfarrer in
Riegel und Dekan des Landkapitels Endingen, gestorben wohl 1811. — Uber ihn:
Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 329 (Lit.).

76 Keller, Liturgiereform 446.

77 Testaferrata an Casoni, Luzern, 4. Juli 1807. ASV SS Svizzera 304. — g
ben’mi avvego, che se I'anzidetto Wessemberg [!] non si rimuove dal suo impiego, si
dovra quantoprima piangere sulla perdita di questa infelice Diocesi di Costanza, tan-
topil che i popoli sono persuasi esser. lecito ed onesto tutto cio, che o si approva o si
permette, o tacitamente si vuole dalla Curia Vescovile“. — Siehe auch: Testaferrata an
Dekan Schmadl, Luzern, 1. und 29.Juli 1807 (Abschrift). ASV Nunziatura Lucerna
398. — Testaferrata an Casoni, Luzern, 22. August 1807. ASV SS Svizzera Add. XI.

78 Uber Ernst Maria Ferdinand Graf von Bissingen-Nippenburg, Domdechant
(1779), Generalvikar (1777—1802) und Weihbischof (1801) von Konstanz, 1813 Grof-
propst von Waizen (Ungarn), und seine Rolle innerhalb des Konstanzer Domkapitels
und sein Verhiltnis zu Wessenberg siehe: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 75

(QQ u. Lit.), 554 (Reg.).
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,moderne Philosophen, welche auf jede Art und Weise die Religion und die
kirchliche Disziplin verachteten®”.

Indes kann es keinem Zweifel obliegen, daff der weitaus grofite Teil des
Dibzesanklerus treu zum Generalvikar stand und sein Reformprogramm tat-
kriftig mittrug. Dieser Befund findet nicht zuletzt Bestitigung durch den
Nuntius selbst. In den (vor der Abreise fiir seinen Nachfolger angefertigten)
,Notizie confidenziali e secrete sullo Stato della Nunziatura Elvetica nell’
Anno 1816“ vermerkte Testaferrata: ,Der Klerus des rechtsrheinischen Bis-
tums Konstanz vertritt ganz allgemein ’pessimi principj” und hegt eine
unglaubliche Aversion gegen den Heiligen Stuhl“®%, Der Ausnahme wiirdig
befand Testaferrata nur Abt Kaspar Oexle von Salem und den bischéflichen
Kommissar Franz Karl Felder®, Pfarrer von Waltershofen bei Isny. Den
Klerus der 1815 von Konstanz abgetrennten Schweizer Quart aber bezeich-
nete der Nuntius ,allgemein als schwach (debole) und ebenfalls durch-
drungen von den aus Deutschland eingedrungenen ,falsi principj“®?. Dies
habe dazu gefiihrt, daff alle Gewalt nicht etwa dem Papst oder den heiligen
Gesetzen, sondern vielmehr der weltlichen Gewalt zuerkannt werde, welcher
der Klerus blindlings gehorche. Und obgleich Testaferrata tiber Jahre hin die
Abtrennung der Schweizer Quart vom Bistum Konstanz als von allen gut-
denkenden Eidgenossen erfleht geschildert hatte, wufite er nur gerade fiinf
Priester von der genannten allgemeinen Charakterisierung auszunehmen:
Thomas Faflbind®®, den Pfarrer von Schwyz, ,mit welchem sich der Nuntius

79 Testaferrata an Casoni, Luzern, 18. Juli 1807. ASV SS Svizzera 304. — ,Mi ha
eziandio lo stesso Suffraganeo confidato che tanto il suo Vescovo, quanto il di Lui
Vicario Generale Wessenberg sono moderni Filosofi, e che cercano in tutte le maniere
Paversione della Religione, e della Disciplina“. — Informanten in gleicher Sache waren
Alois Kuttler (1767—1831), Pfarrer in Weizen (vgl. Braun, Die Causa Wessenberg 41)
und Franz Xaver Bertsche (1771—1919), Kooperator der Stadtpfarrkirche in Meers-
burg, 1819 Kaplan in Oehningen.

80 Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B. — Il
Clero della Diocesi di Costanza in Germania nutrisce generalmente pessimi principj, ed
una incredibile avversione alla S[ant].a Sede*.

81 Franz Karl Felder, geboren am 6. Oktober 1766 in Meersburg, 1789 Priester-
weihe, 1794—1818 Pfarrer in Waltershofen, 1803 Bischoflicher Deputat des Landkapi-
tels Legau/Isny, 1810—1818 Redakteur der ,Literaturzeitung fiir katholische Religions-
lehrer®, schloft sich — obwohl Schiiler Sailers — gegen Ende seines Lebens eng an die
Restaurationsbewegung an und stand mit der Luzerner Nuntiatur in reger Korrespon-
denz (ASV Nunziatura Lucerna 251). — Uber ihn: Bischof, Das Ende des Bistums Kon-
stanz 473 (Lit.).

82 Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

8 Joseph Thomas Faflbind, 1778 Priester, Kaplan in Schwyz (1783) und Seewen SZ
(1794), 1798—1800 als Konstitutionsfeind inhattiert, 1803—1824 Pfarrer in Schwyz,
Sextar (1806) und Kimmerer (1812) des Vierwaldstitterkapitels, 1811 Apostolischer
Protonotar und (auf Druck des Schwyzer Landammanns Alois Reding) Bischoflicher
Kommissar, 1815 als solcher auf Veranlassung Testaferratas vom Apostolischen Gene-
ralvikar Géldlin bestétigt, gestorben am 29. Januar 1824. Nach dem Bericht des Nuntius
war Faflbind anstelle Franz Bernhard Géldlins von Tiefenau 1815 allein deshalb nicht
zum Apostolischen Generalvikar ernannt worden, weil er einem kleinen und demokra-
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stets mit Gewinn austausche, indem dieser Mann mit den kirchlichen Vor-
schriften vollkommen tibereinstimme*®¥, Franz Martin Gisler, den letzten
Dekan des Vierwaldstitterkapitels, Kaspar Joseph Kislin®®, Pfarrer von Bek-
kenried (Kanton Nidwalden), Lorenz Brunner®, Kaplan von St. Anna im
Bruch zu Luzern, und schlieflich Franz Xaver Schaufelbiihl®’, den Propst
des Kollegiatstifts St.Verena in Zurzach. Dagegen galten ihm als ,Soggetti
vitandi su tutti i rapporti“8 Thaddius Miiller, der Bischofliche Kommissar in
Luzern und enge Vertraute Wessenbergs, Laurenz Bell®®, Kapellherr der
Luzerner St. Peterskirche, Viktor Keller?®, Dekan des Kollegiatstifts St. Ve-

tisch verfafiten Kanton zugehérte und deshalb von den aristokratisch verfaiten Kan-
tonen zuriickgewiesen worden sei (Notizie confidenziali e secrete ... ASV Nunziatura
Lucerna 447 B). — Uber ihn: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 331 (Lit.).

8 Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B. — ,,. ..
di cui il Nunzio puo prevalersi ad ogni incontro, essendo 'uvomo giusta le Sanzioni
ecclesiastiche®. :

85 Kaspar Joseph Kislin, Taufe am 19. Oktober 1747 in Beckenried, Studium am
Collegium Helveticum in Mailand, 1772 Pfarrhelfer in Beckenried, 1776 Pfarrer ebd.,
unterstiitzte mit seinen die Massen mobilisierenden Predigten den Verzweiflungskampf
der Nidwalder gegen die heranriickende franzésische Revolutionsarmee, hierauf Flucﬁt
nach Tirol und Landesverweis, 1802 Riickkehr nach Beckenried, dort Pfarrer bis zu
seinem Tod am 6. Juli 1830, 1805 Sextar des Vierwaldstitterkapitels, 1815 Bischéflicher
Kommissar. — Uber ihn: Nidwalden vor hundert Jahren. Eine Erinnerungsschrift an
den 9. September 1798, Stans 1898, 79—92; Pfyl, Othmar, Alois Fuchs 1794—1855. Ein
Schwyzer Geistlicher auf dem Weg vom Liberalismus zum Radikalismus [-1V, in: Mit-
teilungen des Historischen Vereins des Kantons Schwyz 64 (1971); 71 (1979) 1—219; 73
(1981) 221—364; 74 (1982) 365—585, hier I 146.

8 Lorenz Brunner, geboren am 18. April 1776 in Luzern, 1807 unbepfriindeter
Geistlicher am dortigen Priesterseminar, 1808 bis zu seinem Tod am 19. Mirz 1834
Kaplan von St.Anna im Bruch zu Luzern. Testaferrata charakterisierte ihn als ,attacca-
tissimo alla S[ant].a Sede e ai suoi principj“ (Notizie confidenziali e secrete ... 1816.
ASV Nunziatura Lucerna 447 B). — Uber ihn: STALU Staatskalender des Kantons
Luzern 1808 und 1834; Ebd. Sterbebuch der Stadt Luzern.

87 Nikolaus Franz Xaver Schaufelbiihl, geboren am 2. Januar 1758 in Zurzach, 1780
Priesterweihe, 1800 vom helvetischen Direktorium zum Dekan von Zurzach ernannt,
1803 von der aargauischen Regierung gegen den Willen des Kapitels zum Propst
gewihlt, nach der Abtrennung der Schweizer Quart am 15. Januar 1815 auf Veranlas-
sung des Nuntius Testaferrata vom Apostolischen Generalvikar Géldlin zum Vicarius
foraneus fiir den Kanton Aargau ernannt, gestorben am 6. Januar 1830. — Uber ihn:
Helvetia Sacra I1/2, 623 (Lit.).

88 Notizie confidenziali e secrete ... 1816, ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

8 Franz Anton Laurenz Bell, geboren am 4. Juni 1771 in Luzern, 1784—1790 Stu-
dium am dortigen Kollegium, 1794—1796 Vikar in Hergiswil LU, 1. Februar 1796 bis
zu seinem Tod am 12. Dezember 1818 Kapellherr zu St. Peter in Luzern. — Uber ihn:
STALU KK 90; Ebd. SA 5018; Ebd. Steriebuch der Stadt Luzern.

% Viktor (Taufname: Georg) Keller, geboren am 14. Mai 1760 in Ewattingen
(Schwarzwald), 1778 Eintritt in die Benediktinerabtei St. Blasien und Mitarbeit an der
Germania Sacra, 1798—1804 Pfarrer von Schluchsee, 1804 Ubertritt in den Weltprie-
sterstand und Pfarrer von Wislikofen AG, 1806—1814 Pfarrer von Aarau, 1812 Bischof-
licher Kommissar fiir den Kanton Aargau, trug als solcher wesentlich zu dem 1813
abgeschlossenen Konkordat zwischen der Geistlichen Regierung in Konstanz und dem
Kanton Aargau bei, 1814 Stiftsdekan von Zurzach AG, nach der Abtrennung der
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rena in Zurzach, Joseph Anton Blattmann®!, Bischoflicher Kommissar und

Pfarrer von Bernhardzell (Kanton St. Gallen), Georg Anton Ganginer”,

Dekan des Kapitels March-Glarus und Stephan Leonz Mischlin®?, Dekan
und Pfarrer von Eggenwil (Kanton Aargau). Als ziemlich verdachtig galt
schlieflich der Altdorfer Pfarrer Joseph Anton Devaya®. Dagegen beurteilte
er den Klerus der anderen Diozesen wie auch den Regularklerus als zum
grofiten Teil respektabel®.

Die latent schwelende Aversion aber schlug in offene Feindschaft um, als
Wessenberg 1806 mit dem Stand Luzern eine ,Uebereinkunft in geistlichen
Dingen“% schlo. Nebst der Regelung der Bediirfnisse der Seelsorge und des
Unterhalts der Geistlichen sah das Konkordat auch ein Priesterseminar fiir
die Schweizer Alumnen vor. Dieses sollte in dem kaum noch besetzten Fran-
ziskanerkloster Werthenstein (bei Wolhusen) errichtet, die dortigen Briider
dem Franziskanerkonvent in Luzern eingegliedert werden”. Um die bischdf-
lichen Rechte zu wahren, hatte Wessenberg den Nuntius nicht in die lau-
fenden Verhandlungen einbezogen. Dagegen waren sowohl die Luzerner
Regierung als auch der Bischof von Konstanz an Pius VIL. gelangt mit der
Bitte um Aufhebung des genannten Klosters — hier papstliches Recht in
einem Zeitpunkt hochhaltend, als in Deutschland Hunderte von Kléstern in

Schweizer Quart Ubersiedelung in seine ehemalige Heimat, dort 1816 Pfarrer von Gra-
fenhausen (Schwarzwald), 1820 von Pfaffenweiler, gestorben am 7. Dezember 1827. —
Uber ihn: Helvetia Sacra I1/2 627 (Lit.).

91 Joseph Anton Blattmann, Dr. theol., 1803—1835 Pfarrer von Bernhardzell,
18001814 Erzichungsrat, 1807 Bischoflicher Kommissar fiir den Kanton St.Gallen
(mit Ausnahme der Bezirke Gaster und Sargans), trug Wessenbergs Reformwerk eifrig
und loyal mit, 1818—1835 Dekan des Kapitels Gossau SG, 1830 Residentialkanoniker,
1833—1835 Geistlicher Rat. — Uber ihn: Keller, Liturgiereform (Reg.); Pfyl II 34.

92 Georg Anton Ganginer, 1807—1842 Pfarrer von Lachen SZ, 1807 Bischéflicher
Kommissar des duleren Landes Schwyz, 1814 Dekan des Kapitels March—Glarus, 1826
erster schwyzerischer Domherr der Kathedrale Chur. Er stand in engen Bezichungen
zu Wessenberg, dessen Reformmafinahmen er eifrig unterstiitzte und mittrug. Férderer
des Schul-, Berufs- und Krankenwesens. — Uber ihn: Pfyl I 155.

9 Stephan Leonz Mischlin, 1780—1823 Pfarrer in Eggenwil AG, Dekan, 1823
Fhrenkaplan in Villmergen AG. — Uber ihn: 150 Jahre Kanton Aargau im Lichte der
Zahlen 1803—1953, hrg. vom Regierungsrat des Kantons Aargau, Aarau 1954, 300.

% Joseph Anton Devaya (auch Dewaya), geboren 1769 in Mendrisio T1, 1794—1805
Pfarrer in Spirigen UR, 1805—1836 Pfarrer von Altdorf, 1812—1836 Bischoflicher
Kommissar Eir den Kanton Uri, 1818 Mitglied der Zentralschulkommission. — Uber
ihn: Herger, Thomas, Das bischofliche Kommissariat Uri. Ursprung und Inhaber (=
10.£ahresgabe der Kantonsbibliothek Uri), Altdorf 1963, 58—60; Rollin 102.

9 Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

9 Uebereinkunft in Geistlichen Dingen abgeschlossen zwischen dem Hochwiirdig-
sten Fiirst Bischof von Konstanz und der Regierung des Kantons Luzern im Jahre 1806,
Luzern 1807. Das von Dalberg am 1. Mérz 1806 ratifizierte Original in: STALU Akten
29/20 C. —Neu abgedruckt in: Weitlauff, Das sogenannte Wessenberg-Konkordat vom
19. Februar 1806. In diesem Heft.

97 Siehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 324—328; Weitlauff, Ignaz
Heinrich von Wessenbergs Bemithungen um eine zeitgemafie Priesterbildung 619—628.
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staatlichen Besitz tberfithrt wurden®. Testaferrata beanstandete nicht nur
das ,auf mysteriose, zweideutige und widerspriichliche Art“®” zustandege-
kommene Vertragswerk als frevelhafte Preisgabe genuiner Rechte der Kirche
an den Staat'®. Er unterstellte Wessenberg, das in Aussicht genommene
»Pseudoseminar® ziele nur auf die ,,Unterdriickung der Orden“!°!, Es diene
nicht der Vorbereitung von Alumnen (fanculli) auf ihren kirchlichen Dienst,
»sondern sei fiir jene Kleriker bestimmt, die bereits in deutschen Lyzeen und
anderswo sich jene Maximen angeeignet hitten, mit denen die angeblichen
Philosophen wenn méglich unsere Religion auszurotten suchen“1%?, Auf
Betreiben Testaferratas (dessen fiir die Ubersetzung des Konkordats zustin-
diger Theologe Ferdinand Zingg dem Franziskanerkonvent in Luzern ange-
hérte) verweigerte Pius VIIL. die Erlaubnis, das Kloster Werthenstein zu dio-
zesanen Zwecken zu verwenden'®. Gleichzeitig wurde Dalberg aufgefor-
dert, die ,Ubereinkunft® zu widerrufen und seinen Generalvikar ernsthaft zu
verwarnen, der nicht zuriickgescheut habe, die Rechte und die Amtsgewalt
der Kirche in derart vermessener Weise zu verletzen!'®,

Fortan beobachtete Testaferrata Wessenbergs Schritte mit hartnickiger
Aufmerksamkeit, freilich je linger je mehr auch Reaktion auf seine person-
lich gekrankte Ehre, da er sich in seiner amtlichen Stellung als direkter Sach-
walter des Papstes gehindert sah.

Mit Bestiirzung reagierte Testaferrata denn auch auf die nicht &éffentlich
bekannt gemachte, nur an die bischéflichen Kommissare und Dekane gerich-

%8 Schultheif und Kleiner Rat des Kantons Luzern an Pius VIL, Luzern,
27. Oktober 1806. ASV SS Svizzera 303. — Dalberg an Pius VII., Aschaffenburg,
5. Januar 1807. Ebd.

99 Testaferrata an Casoni, Luzern, 31. Januar 1807. ASV SS Svizzera 303. — L 0s-
cura, 'ambigua, la contradittoria maniera, con cui si & fatta I’estensione delle Conven-
zioni indica chiaramente il sentimento unanimo del Governo, e del Vescovo nell’ever-
sione di tutto ...

100 Testaferrata an Pius VIL., Rom, 1. Juni 1816. ASS SCAES Svizzera Pos 19 Fasc 5.

101 Testaferrata an Casoni, Luzern, 15. November 1806. ASV SS Svizzera 303. — ,Si
avverte, che questo progetto deriva della Curia Vescovile di Costanza, che per avere una
giurisdizione, o per meglio dire, per sopprimere gli Ordini Regolari, insiste per Ierez-
zione di questo Etrizz'o Seminario®.

102 Testaferrata an Casoni, Luzern, 20. Dezember 1806. ASV SS Svizzera 304, —
»- + - affinché cooperi alla soppressione del Convento de’ PP. Francescani di Wertenstein
[!] per poter, ivi eriggere un’Seminario non gia de’fanciulli, accid dalla tenera etd
apprendano i sani principj per la via Ecclesiastica, ma bensi per quei Sacerdoti, che
hanno gia ne’Lycei della Germania, ed altrove appreso quelle massime, con cui i pretesi
Filosofi cercano sradicare, se fosse possibile, la nostra Religione benché la soppressione
del Monastero surriferito non produrrebbe altro effetto, c%ie la divisione di quei pochi
beni, che gli sono rimasti, tra gli inimici degli Ordini Regolari®.

10> Breve Pius VIL. an Dalberg, Rom, 21. Februar 1807. StAK WN 1822/a. — Breve
Pius VII. an Schultheifl und Rat des Kantons Luzern, Rom, 21. Februar 1807. STALU
Urkundenschachtel 15/725. — Beide Breven gedrucke in: Denkschrift 120—125.

104 Breve Pius VIL. an Dalberg, Rom, 28, Februar 1807 (Abschrift). ASV SS Svizzera
303 (gedruckt in: Denkschrift 122).
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tete Verordnung vom 10. Oktober 1807. Unter Verweis auf einen bischofli-
chen Erlafl vom 3. Februar 1778 und die bisherige Observanz wurden diese
angehalten, Dekrete und Weisungen des Heiligen Stuhls oder der Nuntiatur
nicht ohne vorausgehende Einsicht und Genehmigung durch das zustindige
bischofliche Ordinariat in Kraft treten zu lassen. Die Weisung lag im Inter-
esse einer geordneten Seelsorge, wie Wessenberg 1817 gegeniiber Kardinal-
staatssekretir Consalvi tiberzeugend darzulegen vermochte!®. Die Verord-
nung war dem Nuntius durch den Schwyzer Pfarrer Thomas Faflbind mitge-
teilt worden'%, Fiir Testaferrata bedeutete die Einschirfung dieser Regelung
einen schweren Affront. Er erblickte in ihr den bisher ,stirksten Angriff
gegen die Autoritit des Heiligen Stuhls, den ,Gipfel der Unverschamtheit
und der Insubordination®. Mit dieser Verordnung, ,mit welcher man die
hochste Autoritit des sichtbaren Haupts der Kirche mit Fiflen trete und die
Vertretung des Apostolischen Nuntius erniedrige“!?”, erklare sich die Geist-
liche Regierung zu Konstanz ,6ffentlich als iiber dem sichtbaren Haupt der
Kirche stehend“'%. Er schloff sein Schreiben mit dem Aufruf: ,Wieviele
Male noch verzdgern der Heilige Vater und Euer Eminenz [Kardinalstaatsse-
kretir Filippo Casoni (1733—1811)] die rasche Abhilfe, um Wessenberg zu
entfernen, welcher kein anderes Ziel verfolgt, als sein Bistum dem Schof§ des
universalen Hirten zu entziehen, zumal doch tiglich weitere diesbeziigliche
Anstrengungen desselben zu erwarten sind?“!%

Nun fehlte es in Rom keineswegs an Resonanz. Bereits 1805 hatte Consalvi
signalisiert, der durch die ,massime perverse* und ,falsi principj* Wessen-
bergs verursachte desolate Zustand des Bistums Konstanz habe den Papst
sehr betriibt. Auch ziehe dieser Mittel der Abhilfe in ernsthafte Erwigung!!.
In der Folge war am 16. August 1806 ein Breve an Dalberg ergangen, in wel-
chem die ,mala gravissima“ des Bistums Konstanz beanstandet wurden'!.

105 Fin Exemplar der Verordnung in: ASV SS Svizzera Add. XI. —Vgl. dazu:
Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 330 f.

106 Fafbind an Testaferrata, Schwyz, 30. November 1807. ASV SS Svizzera Add.
XI.

107 Testaferrata an Casoni, Luzern, 3. Dezember 1807. ASV SS Svizzera Add. XI. —
»- - . col quale si conculca e la suprema Auttorita del Capo visibile della Chiesa, e si avvi-
lisce la rappresentanza del Nunzio Apostolico® .

108 Tl pi forte degli affronti recati della Curia Vesc[ovil].e di Costanza, la quale si
dichiara Superiore al Papa®, iibertitelte Testaferrata die im Nuntiaturarchiv aufbewahrte
Abschrift dieses Schreilfens. ASV Nunziatura Lucerna 396.

109 Testaferrata an Casoni, Luzern, 12. Dezember 1807. ASV SS Svizzera Add. XI.
— »Quante volte dal S[anto]. P[adre]., e dall’E[minenza]. V[ostra]. non si prendano sol-
leciti ripari per ritenere il Wessenberg, che 2 null’altro tende se non se 2 sottrarre la sua
Dioecesi dejl grembo del Pastore universale, devonsi ogni giorni attendere sforzi ulte-
riori del medesimo s tal oggetto®.

38;10 Consalvi an Testaferrata, Rom, 7. Dezember 1805. ASV Nunziatura Lucerna

11 Breve Pius VIL an Dalberg, Rom, 16. August 1806 (Abschrift). ASS SCAES
Germania Pos 65 Fasc 38. — Das an den mit der Ubergabe des Breves betrauten della
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Der Firstprimas scheint dem in allgemeinen Formeln bleibenden Breve keine
Bedeutung zugemessen zu haben, zumal er die von Rom als ,Verstofie®
inkriminierten Mafiregeln Wessenbergs allesamt gebilligt hatte. Und Mitte
Juli 1807 nahm eine eigens zur Regelung der kirchlichen Angelegenheiten in
der Schweiz eingesetzte kuriale Sonderkongregation ihre Arbeit auf''2, Sie
scheint ohne greifbares Resultat geblieben zu sein. Dies inderte sich, als
Mitte Juli 1808 Kardinal Bartolomeo Pacca (1756—1844)!13, der Studien-
freund Testaferratas, das Staatssekretariat ibernahm. Veranlassung bot die
Ausdehnung der bischéflichen Dispens von der Fleischabstinenz auf alle
Samstage des Jahres einschliefflich der Samstage in der Fastenzeit und der
Quatemberfasten auch fiir die Schweizer Kantone Aargau und Luzern. Mit
dem Indult sollte den hohen Preisen fiir die Fastenspeisen Rechnung getragen
werden. Testaferrata tadelte die erlassene Verordnung als Anmaflung von
Fakultiten, die dem Nuntius und dem Papst allein vorbehalten seien. Pacca
erwirkte unverziiglich ein Breve, das das Fastenpatent fiir nichtig erklirte
und von Dalberg die Entlassung Wessenbergs forderte!*. Die Sache hatte mit
dem Verweis des Fiirstprimas auf die gleiche Praxis in den meisten deutschen
Bistiimern und der Verteidigung Wessenbergs ihr Bewenden. Denn inzwi-
schen waren der Kirchenstaat von franzésischen Truppen besetzt und der
Papst als Gefangener Napoleons nach Frankreich deportiert worden.

Der Streit um die gewéhrte Dispens von der Fleischabstinenz aber zeigte
prizise den tieferen Grund des Konflikts. Denn tatsichlich interessierte das
pastorale Reformwirken weder den Nuntius noch die Rémische Kurie. Viel-
mehr bildete der letztlich allein entscheidende Angriffspunkt eben Wessen-
bergs reichskirchliche Auffassung vom Amt und der Eigengewalt der im Hei-
ligen Geist gesetzten Bischofe (Apg. 20,28)!15. Wie die meisten Theologen
und Bischofe seiner Zeit stand der Generalvikar in dieser Frage in der Tradi-
tion der Alten Kirche und der Reformkonzilien des Mittelalters!!®. Sede
apostolica impedita betrachteten Dalberg und Wessenberg die pipstlichen
Reservatrechte als selbstverstindlich wieder dem Bischof zugefallen. Es han-

Genga gerichrete Begleitschreiben des Kardinalstaatssekretirs Casoni besteht im
Wesentlichen aus einer (teilweise wortlichen) Zusammenfassung der Berichte Testafer-
ratas. — Casoni an della Genga, Rom 16. August 1816. Ebd. — Den Inhalt gibt zusam-
menfassend: Braun, Die Causa Wessenberg 36—38.

112 Casoni an Testaferrata, Rom, 18. Juli 1807. ASV Nunziatura Lucerna 391.

113 Uber Kardinalprostaatssekretir Bartolomeo Pacca, ,den besten Kopf der
szelanti* (Roger Aubert), siche: Jedin, Handbuch der Kirchengeschichte VI/1 88, Reg.
— Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 128 (Lit.).

114 Breve Pius VIL an Dalberg, Rom, 4. Februar 1809 (Abschrift). StAK WN 1822a/
3. — Siehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 332 f.

115 Dalberg an Wessenberg, Aschaffenburg, 17. Februar 1811, StAK WN 419/163.
— Wessenberg an Testaferrata, Konstanz, 18. Mirz 1811. ASV Nunziatura Lucerna
251

116 Siehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 285—288 (mit Anm. 212);
Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenberg 428f.; ders., Zwischen Katholischer Aufkli-
rung und kirchlicher Restauration 125—127.
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delte sich dabei um eine Praxis, die auch in anderen Bistiimern Deutschlands
und — wie es scheint — selbst im Erzbistum Mailand Anwendung fand!'’.
In Vollmacht Dalbergs als des zustindigen Bischofs (und Metropoliten)
erteilte Wessenberg fortan auch Dispensen von Ordensgeliibden. Allerdings
geschah dies nur in seltenen Fillen (auch stets unter der Voraussetzung, daf§
sich die urspriinglichen Ausgangsbedingungen zur Ablegung der Gelibde
durch die Klosterauthebung grundlegend geindert hatten), und es handelte
sich dabei in der Regel um die Uberfithrung von Regularen in den Weltprie-
sterstand!'®, Eine Entbindung von den Geliibden mit der Erlaubnis zu
anschliefender Heirat scheint nur in einem Fall vorgekommen zu sein, wobei
die betreffende Person die hoheren Weihen nicht empfangen hatte und die
Geliibde sub conditione eingegangen waren'!?. Nachdem Testaferrata 1810 von
der Schwyzer Regierung unter der Leitung des reaktioniren Landammanns
Alois Reding (1765—1818)'%°, der ,gegen die Sekte des Zeitgeistes“!?! seit
langem Hand in Hand mit der Nuntiatur arbeitete, ein von Konstanz ausge-
stelltes ,Indultum saecularisationis® zugespielt worden war, erhob der Nun-
tius geharnischten Einspruch. Er verwies auf die ihm {ibertragenen aufieror-
dentlichen Vollmachten (deren Inhalt mitzuteilen er auf Anfrage sich jedoch
nicht bereit fand und iiber deren Reichweite auch Testaferrata keine erschép-
fende Klarheit besessen zu haben scheint)'?? und pochte darauf, daf} in der-
zeitiger Lage er, der Nuntius, die Stelle des Papstes vertrete. Gleichzeitig ver-
wies er auf das Beispiel anderer deutscher Bischofe, was allerdings nicht
zutraf. Lediglich das Wiirzburger Kapitularvikariat (der Firstbischof von
Wiirzburg war 1808 gestorben) war in einer Sache an ihn herangetreten'®. In

17 Im Urteil Testaferratas gehoérte der Mailinder Kapitularvikar Carlo Sozzi
(1810—1818) ,tra le Pseudo—Filosofi: ha voluto nelle luttuose circostanze della S[ant].a
Sede impedire la Giurisdizione del Nunzio, ed ha vomitato principj erronei ancora
contro la Sacra Persona di Sua Santita“. — Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV
Nunziatura Lucerna 447 B.

118 Testaferrata scheint nur von drei Fillen Kenntnis gehabt zu haben. — Summarii
restrictus ... ASS SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3. — Vgl. Weitlauff, Zwischen Katho-
lischer Aufklirung und kirchlicher Restauration 126.

119 Summarii restrictus. .. ASS SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3.

120 Alois Reding, wihrend der Mediationszeit mehrmals Landammann des Standes
Schwyz, darf als wohl kompromifilosester Wessenberggegner einer Schweizer Regie-
run;zezeichnet werden. Uber die fithrende Rolle des vorrevolutionirem Denken ver-
haftet gebliebenen Staatsmannes bei der Abtrennung der Schweizer Quart vom Bistum
Konstanz, die er in engem Zusammenschluf} mit cFer Luzerner Nuntiatur mit leiden-
schaftlichem Eifer anstrebte, siche: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 337—364.

121 Reding an Testaferrata, Schwyz, 22. Januar 1813. ASV Nunziatura Lucerna 324.

122 Als Testaferrata in Rom tiber die Reichweite seiner ihm {ibertragenen aufleror-
dentlichen Vollmachten nachfragte, erhielt er mit Schreiben vom 3. Mirz 1810 die Ant-
wort aus dem sich auflésenden Kardinalstaatssekretariat (Mgr. de Gregorio): ,,Non
posso darle lumo alcuno; onde si regoli come pud colla sua prudenza: Queste sono le
uniche auttorizzazioni da me ricevuta®. — Testaferrata an Pacca, Luzern, 25. Juni 1814.
ASV SS 1814—1815 Rubr 254 Busta 484.

123 Bericht Testaferratas iiber die Jahre 1809 bis 1813. ASV Nunziatura Lucerna 396.
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Ubereinstimmung mit Dalberg sprach Wessenberg dem Nuntius hierauf
jedes Recht ab, sich in die internen Bistumsangelegenheiten einzumischen,
dabei den ,tiefsten Schmerz® dariiber ausdriickend, dafl die Nuntiatur ,,die
dem Episkopat wesentlich innewohnende Jurisdiktion in Zweifel ziehe“'2*,
Dalberg — im Wissen um seine ihm als Metropolit zustehenden Vollmachten
— begriindete es so: Die Nuntiaturen kénnen sich ,Reservate, die sie nie aus-
iibten, gegen die urspriinglichen Rechte des Episkopats nicht anmaflen®!?,
Hatte Testaferrata dem Generalvikar schon lange zum Vorwurf gemacht, er
suche ,die Kirche zu ihrer urspriinglichen Einfachheit zuriickzufiihren*126,
so betrachtete er ihn fortan als ,verhirtet im Bésen, getrennt vom Zentrum
der Einheit, als offenkundigen Rebellen gegen das sichtbare Haupt der
Kirche und in einem solchen Zustand und mit derartigen Prinzipien
unwiirdig der Kommunikation mit dem Vertreter des Heiligen Stuhls“!?7.
Unterdessen hatte der Zusammenbruch der napoleonischen Herrschaft die
Ausgangslage vollig verindert. Der Nuntius suchte nunmehr zielstrebig die
Entscheidung. Er nutzte die erste sich bietende Gelegenheit, die férmliche
Abtrennung der Schweizer Quart zu betreiben. Auferlicher Anlafl bot die
dazu von 14 Kantonen mit Schreiben vom 16. April 1814 erfolgte Bitte um
Abtrennung ihrer Territorien vom Konstanzer Bistumsverband auf jenen
Zeitpunkt, in welchem die nach kanonischer Vorschrift notwendigen und
erforderlichen Einrichtungen zur Errichtung neuer Bistiimer vorhanden
seien. Dies war nicht der Fall. Dennoch lag die Abtrennung der Schweizer
Quart angesichts des zeitgendssischen Strebens nach Ubereinstimmung von
Landes- und Bistumsgrenzen auf der Hand. Im {ibrigen hatte gerade Wessen-
berg diesem Ansinnen beizeiten Rechnung getragen und in seinem’ 1815 fiir
die Mitglieder des Wiener Kongresses bestimmten Konkordatsentwurf auch
ein eigenstindiges Schweizer Bistum vorgesehen!?®. Nur sollte die Abtren-
nung nach dem Willen Wessenbergs und der meisten Kantone (mit Aus-
nahme insbesondere der vom Nuntius beratenen Urkantone und Solothurns)
mit dem Abschlufl eines férmlichen Konkordats verbunden werden.

124 Wessenberg an Testaferrata, Konstanz, 18. Mirz 1811. ASV Nunziatura Lucerna
251. — ,,Ad mentem et speciale mandatum Eminentissimi Praesulis, Cujus in negotiis
spiritualibus hujus dioecesis Constantiensis vices mihi commissae sunt, officii mei est,
Excellentiae Tuae Ill[ustrissi].mae et Rev[erendissi].mae maximum dolorem manife-
stare, quod litterae, caeterum venerandissimae sub dato 26. Januarii ad me datae juris-
dictionem episcopatui essentialiter inhaerentem in dubium vocent®.

125 Dalberg an Wessenberg, Aschaffenburg, 17. Februar 1811, StAK WN 419/163.

126 Testaferrata an Casoni, Luzern, 12. Juli 1806. ASV. SS Svizzera 303. — ... non
ignoro quali, e quanto grandi siano i di Lui [Wessenberg] sforzi per tutto rovesciare,
vantando esser ormai tempo ridurre la Chiesa alla sua antica semplicita®.

127 Testaferrata an Dalberg, Luzern, 15. Januar 1814. StAK WN 2324/104 T 28. —
»- - Ostinato nel male, separato dal Centro d’Unita, ribelle aperto contro il Capo Visi-
bile della Chiesa, ed indegno d’avere communicazione, in tale stato e con simili principj,
con il Rappresentante della S[anta]. Sede®.

128 [Wessenberg, Ignaz Heinrich von], Die Deutsche Kirche. Ein Vorschlag zu ihrer
neuen Begriindung und Einrichtung, 0.0. Im Aprill 1815, 37.
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Die am 2.Juli 1814 nach Rom {ibersandten Dokumente Testaferratas,
namentlich die ,, Animadversioni sulla separazione richiesta“ und ein Katalog
von 28 meistbeanstandeten Ubelstinden (“Summarii restrictus circa Dioe-
cesim Constantiensem®), belegen indes zweifelsfrei folgenden Tatbestand:
Der Nuntius betrieb die Abtrennung der Schweizer Quart vom Bistum Kon-
stanz ausschliefflich deshalb, weil Dalberg und Wessenberg ,alles versucht®
hitten, ,um dort die katholische Religion und die Kirche zu zerstdren“!??,
Das von Testaferrata eifrig geforderte Trennungsbegehren diente lediglich als
Mittel zum Zweck; ubrigens hierin hoherer Weisung folgend, hatte ihm
Pacca doch fiir den Fall eines vorliegenden Trennungsbegehrens schon zum
voraus die sofortige Trennung zugesichert!*°.

Hierauf erfolgte am 7. Oktober 1814 die papstliche Bulle ,,Iucundissima
Nos“. Mit ihr wurde die Schweizer Quart kraft Apostolischer Vollmacht
(nach kanonischem Recht hitte es der Zustimmung des Domkapitels
bedurft!*!) nach 1200jihriger Zugehérigkeit vom Bistum Konstanz losgelést.
Im Breve ,Quod aliquantum®*? vom 2. November 1814 wurde Dalberg
dieser Sachverhalt mitgeteilt, gleichzeitig ultimativ die Entfernung Wessen-
bergs vom Amt des Konstanzer Generalvikars gefordert. Und am 1. Januar
1815 trennte Testaferrata, der Bulle und Breve bis zum Jahresende zurtickge-
halten hatte, ohne vorausgehende Benachrichtigung Dalbergs und der Kon-
stanzer Geistlichen Regierung, auch ohne Wissen der Rémischen Kurie, die
Schweizer Quart voreilig vom Bistum Konstanz ab. Die auch in der Bulle als
Voraussetzung geforderten kirchlichen Einrichtungen standen nicht zur Ver-
figung, ja nicht einmal Verhandlungen dariiber waren eingeleitet. Gleich-
zeitig ernannte er in der Person des Propstes von Beromtinster, Franz Bern-
hard Géldlin von Tiefenau!®® (eines dem Nuntius unbedingt ergebenen

129 Notizie confidenziali e secrete . . . 1816, ASV Nunziatura Lucerna 447 B. — ,Dee
avvertirsi, che nel 10. Gennajo [in Wirklichkeit am 1. Januar] 1815 ebbe luogo la sepa-
razione della Svizzera dalla Diocesi di Costanza, perche il Vescovo Amministratore
Monsig[nore]. Dalbergh [!] Ex—Duca di Francfort, e il suo Vicario Gen[era].le Ignazio
Wesseinberg [!] avevano posto tutto in opera per ivi estinguere la Religione Cattolica,
e la Chiesa®.

130 Animadversioni sulla separazione richiesta, Luzern, 2.Juli 1814. ASS SCAES
Svizzera Pos 11 Fasc 3. — Vgl. Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 381—385.

131 1 ettera del Capitolo di Costanza al S[anto]. P[adre]. del 1. Febbrajo 1815. ASS
SCAES Svizzera Pos 11 Fasc 3. — Das Domkapitel verwies namentlich auf die Dekrete
Alexanders I11. (1159~1181) und Innozenz’ IV. (1198—1216) ,De his, quae fiunt a pre-
lato sine consensu capituli®. Textnachweis bei Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz
403 (Anm. 346).

132 Text des Breves vollstindig abgedruckt in: Bischof, Das Ende des Bistums Kon-
stanz 548—550 (deutsche Ubersetzung ebd. 399—401).

133 Franz Bernhard Géldlin von Tiefenau, geboren am 4. Februar 1762, Studium in
Luzern, 1783 Priesterweihe und Vikar in Wolhusen LU, 1784 in Inwil LU, hier
1785—1792 Pfarrer, gleichzeitig Sekretir des Landkapitels Hochdorf, 1790 Chorherr,
1803 Propst des Stifts Beromiinster, 1815 Apostolischer Generalvikar fiir die yon Kon-
stanz abgetrennte Schweizer Quart, gestorben am 16. September 1819. — Uber ihn:
Helvetia Sacra 11/2203f.; Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 366 (Lit.).
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Mannes, tiber dessen ,estrema sua debolezza“!3* er schlieflich doch nicht
froh zu werden vermochte), einen Apostolischen Generalvikar fiir die abge-
trennten Dibzesangebiete. Dafl dessen Ernennungsbreve zu diesem Zeit-
punkt gar nicht vorlag, er vielmehr bei der ,per viam facti“!** vollzogenen
Abtrennung die ihm zukommenden Kompetenzen tiberschritten hatte, ver-
schwieg der Nuntius den iiberraschten Kantonen. Der historischen Trag-
weite des Aktes bewuflt, der ,in die Kirchengeschichte der Schweiz ein-
gehen“!3¢ wird, schritt Testaferrata in den ,Notizie confidenziali e secrete
sullo Stato della Nunziatura Elvetica nel’Anno 1816“'*” zu einer
»Geschichtskorrektur® in eigener Sache. Er datierte die Abtrennung auf den
10. Januar 1815 (auf den Tag, an welchem in Rom — noch in Unkenntnis der
Ereignisse —das Ernennungsbreve fiir den Apostolischen Generalvikar aus-
gestellt wurde) um.

Zu den Testaferrata iibertragenen Verhandlungen iiber die Neuorganisa-
tion der kirchlichen Verhiltnisse in der Schweiz kam es nicht mehr. Mit der
Erhebung zum Kardinal in petto (8. Mirz 1816; offentliche Bekanntgabe 6.
April 1818) erfolgte die Aberufung'*®. Am 1. Juni 1816 beschlof} Testaferrata
seine Amtstitigkeit mit einer an Papst Pius VII. gerichteten ausfithrlichen
Schlufirelation iiber den Stand der Angelegenheiten seines Nuntiaturdi-
strikts. Darin teilte er tiber das Bistum Konstanz mit: ,Der Administrator
dieses Bistums, der wohlbekannte Praesul Karl Dalberg, und sein ehema-
liger'® Generalvikar Ignaz Wessenberg haben alles versucht, um den katho-
lischen Glauben in diesem Bistum auszurotten, das sichtbare Haupt der
Kirche mit Fiflen zu treten und die Kirche selbst zum Verschwinden zu
bringen. Diese beiden Neuerer haben die Rechte des Apostolischen Stuhles
bei jeder sich bietenden Gelegenheit angetastet. Die Praxis der Kirche bei der
Spendung der Sakramente haben sie mutwillig geindert. Die Feiertage der
Kirche schafften sie ab. Die heiligen Riten und die kirchlichen Zeremonien
verdnderten sie. Sie dispensierten von der Abstinenz an den Quatember-
Samstagen. An tble (criminosos) Kleriker verschenkten sie Auszeichnungen
und Ehren, empfehlenswerte Kleriker unterdriickten und verfolgten sie. Den
monastischen Orden sagten sie einen erbitterten Kampf an. Sie zerstorten
ihre Institute, vertrieben die Monche aus den Klostern in einer grofien Siku-
larisation, dispensierten sie von dem feierlichen Geliibde der Keusch-

134 Notizie confidenziali e secrete ... 1816. ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

135 Testaferrata an Pacca, Luzern, 28.Januar 1815 (Abschrift). ASV Nunziatura
Lucerna 397. — Siehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 390—398.

136 So der iibereinstimmende Wortlaut Paccas und Testaferratas. Pacca an Testafer-
rata, Rom, 2. Februar 1815. ASV Nunziatura Lucerna 394, — Testaferrata an Pacca,
Luzern, 25. Februar 1815 (Abschrift). Ebd. 397.

134 ASV Nunziatura Lucerna 447 B.

138 Consalvi an Testaferrata, Rom, 9. Mirz 1816. ASV Nunziatura Lucerna 394.

139 Dalberg hatte Wessenberg, der als Bevollmichtigter des Fiirstprimas auf dem
Wiener Kongrefl weilte, am 25. Januar 1815 seines Amtes enthoben, hier der ultimativen
Forderung des Breves ,,Quod aliquantum® vom 2. November 1814 gehorchend.
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heit und zwangen sie zur Heirat. Beliebige Erlasse Threr Heiligkeit und
meiner Nuntiatur haben sie ohne bischéfliche Gutheiflung iibergangen. Bei
gemischten Trauungen zwangen sie den katholischen Teil, die Ehe vom hire-
tischen Amtsinhaber (ministellus) einsegnen zu lassen. Protestanten lielen sie
nach katholischem Ritus beerdigen. Vom Heiligen Stuhl verurteilte Pseudo-
propheten sandten sie in die Schweiz, um in den Seminarien und in den Pfar-
reien den Indifferentismus zu propagieren. Sie verbreiteten gottlose
Schriften. Sie erlieflen Dekrete und Anweisungen gegen den Papst. Den welt-
lichen Regierungen verkauften sie Macht, Rechte, Giiter und Personen der
Kirche. Mit einem Wort: jede heilige Sanktion traten sie mit Fiiffen und ver-
letzten das Dogma. Ich erréte noch heute, wenn ich daran zuriickdenke.
Meine wiederholten Ermahnungen, Beschworungen und Bitten, ja auch die
Apostolischen Breven, welche derartige Erlasse der Bischoflichen Kurie ver-
hindern wollten, wurden licherlich gemacht und miffachtet. ... Ich habe
mich diesem unseligen Tun tapfer entgegen gestellt, und das nicht ohne
Erfolg in der Schweiz, nicht aber in jenem Teil des Bistums, der in Deutsch-
land liegt, weil dort die Fiirsten von Bayern, Baden und Wiirttemberg
regieren und weil dort der Klerus jeden Standes fast vollzahlig, die Semina-
rien, die Universititen, besonders jene von Freiburg im Breisgau, die Lyzeen
und die Gymnasien perverse Ansichten fordern. ... Ja er [Dalberg] aner-
kennt fiir jenes Gebiet der Bischéflichen Kurie von Konstanz seit dem
August 1809 bis heute, auch gegen den Befehl Eurer Heiligkeit, unsere Nun-
tiatur nicht mehr an und ibt dort selbst die hochste geistliche Jurisdiktion
ansE

140 Testaferrata an Pius VII., Rom, 1. Juni 1816. Vatikan SS SCAES Svizzera Pos 19
Fasc 5. — De Dioecesi Constantiensi. Administrator hujus Dioecesis notissimus Pra-
esul Carolus Dalberghius [!], ejusque olim Vicarius Generalis Ignatius Wessemberghius
[!] omnia tentarunt ad eradicandam ex illa Dioecesi Religionem Catholicam, proster-
nendum Caput Ecclesiae Visibile, ac ipsam Ecclesiam extinguendam. Ambo isti Nova-
tores jura Apostolicae Sedis qualibet opportunitate infregerunt: Ecclesiae praxim etiam
in administratione Sacramentorum conculcarunt: Dies Festos suppresserunt: Ritus
Sacros, Ecclesiaeque Caeremonias variarunt: Dispensarunt ab abstinentia in Sabbatis
Quatuor Temporum: Ecclesiasticos criminosos premiis afficiebant, et honoribus, Cle-
ricos vero commendabiles deprimebant, et persequebantur. Dirissimum bellum
adversus Ordines Regulares indixerunt. Instituta ipsorum infrigendo Coenobitas e
Claustris praetensa Saecularisatione extrahebant, eosque ac Moniales a voto solemni
Castitatis dispensabant, urgebantque ad nuptias. Acta quaclibet Sanctitatis Vestrae, ac
meae Nuntiaturae absque approbatione Episcopali interdixerunt: in matrimoniis mixtas
injunxerunt parti Catholicae nuptialem benedictionem accipere a Ministello haeretico:
jusserunt sepelire Protestantes ritu Catholico. Pseudo—Prophetas a Sancta Sede con-
demnatos in Helvetiam miserunt ad indifferentismum in Seminariis, et Parochiis pro-
pagandum: impios diffundebant libellos: Decreta, ac Sententias ediderunt contra
Supremum Pontificem: vendiderunt laicis Regiminibus Ecclesiae Potestatem, jura,
bona, ac personas: uno verbo singulas sacratiores Sanctiones prosternebant, ac sanctiora
Dogmata vulnerabant: haec solum commemorando etiam nunc contremisco. Assiduae
hortationes, obsecrationes, precesque meae, imo et ipsa Brevia Apostolica ad Acta
hujusmodi Curiae Episcopalis impedienda irridebantur, contemnebanturque . .. Fune-
stis effectibus firmiter obstiti, et non sine effectu in Helvetia, non vero in illa portione
Dioecesis, quae jacet in Germania, quia ibi Bavarus, Badensis, et Wirtembergicus Prin-
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Die Darstellung spricht fiir sich selbst. Doch lieferte das Dokument mit
den iibrigen von Testaferrata (und anderen ,Hiitern der Orthodoxie®) ange-
fertigten Dossiers ein umfangliches Material. Mit diesem sah sich Wessenberg
konfrontiert, als thm 1817 der Spiegel der Berichterstattung Testaferratas
vorgehalten wurde. Gelegenheit dazu bot Wessenbergs Aufenthalt in Rom,
wohin er in der Absicht geeilt war, den anlafllich seiner Wahl zum Kapitular-
vikar und Verweser des Bistums Konstanz (Dalberg war am 10. Februar 1817
in Regensburg gestorben) um seine Person enstandenen Konflikt zu l6sen.
Nun zeigte sich rasch, wie haltlos und meist nur béswilliger Denunziation
und Verleumdung entsprungen die meisten angeblichen ,Irrtiimer waren.
Von der ersten umfangreichen Anklageschrift blieben nur gerade sechs Ver-
stofle tibrig. Schlieflich hitte man sich mit dem Verzicht Wessenbergs auf das
Kapitularvikariat und einem allgemeinen Widerruf, wie er fiir die Erstbeset-
zung der neuerrichteten Bisttimer allen Kandidaten abverlangt wurde, zufrie-
dengegeben'*!. Daf} sich Wessenberg nicht dazu verstehen konnte, lag primir
in seiner reichskirchlichen Uberzeugung, die eine Preisgabe bischoflicher
Rechte und der Rechte des Konstanzer Domkapitels und des Landesherrn
nicht gestattete. Damit war das Problem auf den Punkt gebracht. Es sei wie-
derholt: Kirchenverstindnis stand gegen Kirchenverstindnis. Tradition
gegen Tradition. Da Wessenberg sich der seit dem frithen 19. Jahrhundert
abzeichnenden, alsbald immer stirker durchsetzenden einseitig papalisti-
schen Ausrichtung der Kirche nicht unterordnete, wurde er ausgeschieden.
Als Mittel dazu erbot sich die 1821 erfolgte Suppression des altehrwiirdigen
Bistums Konstanz.

cipes imperium exercent, et quia Clerus cujusvis conditionis fere ex integro, Seminaria,
Universitates, praesertim Friburgi in Brisgovia, Lycaei, Gymnasia enutriunt perversa
principia . . .; imo pro illis Regionibus Curiae Episcopalis Constantiae a mense Augusto
1809 usque in praesentiarum, contra etiam mandata Sanctitatis Vestrae, non amplius
dignoscit Nuntiaturam, ibique ipsa Supremam Spiritualem exercet jurisdictionem®.

141 Giehe dazu: Bischof, Das Ende des Bistums Konstanz 438—474, hier 453 —467.
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Das Projekt zur Errichtung einer
,nationalen Schweizer Bistumsorganisation
am Beginn des 19. Jahrhunderts

Von Markus Ries

Die kirchliche Einteilung der Schweiz vor der Revolution

Die Abgrenzung der Bistiimer, wie sie sich im Hochmittelalter herausge-
bildet und im Verlaufe der Jahrhunderte kaum verindert hatte, entsprach am
Ende der Alten Fidgenossenschaft nicht mehr den herrschenden politischen
Gegebenheiten. Einzig der Bischof von Lausanne hatte seinen Sitz innerhalb
der XIII Orte und regierte einen Sprengel, welcher ganz auf schweizerischem
Territorium lag. Das Bistum Sitten deckte sich nahezu mit dem ,zuge-
wandten® Wallis und dessen Untertanengebiet. In allen anderen Landesteilen
dagegen bestand eine enge Verbindung mit dem Ausland: Im Westen reichte
die Jurisdiktion des Bischofs von Annecy, im Siiden jene des Erzbischofs von
Mailand und des Bischofs von Como in schweizerisches Gebiet herein. Der
deutschsprachige Landesteil stand unter der Leitung von geistlichen Hirten,
welche als Fiirstbischéfe des Heiligen Rémischen Reiches (nominell oder tat-
sichlich) tber eine eigene Landesherrschaft und iber Sitz und Stimme im
Regensburger Reichstag verfiigten. Thre Sprengel umfafiten nicht nur schwei-
zerische Gebiete; der Furstbischof von Basel war zustindig sowohl fiir die
heutigen Kantone Jura, Basel und (zum Teil) Solothurn als auch fiir das vor-
derésterreichische Fricktal und das Oberelsaf. Dem Fiirstbischof von Chur
unterstanden neben Graubiinden und dem stidéstlichen Teil St. Gallens auch
Vorarlberg und Teile des Siidtirol. Der fiir die Eidgenossenschaft bedeu-
tendste Bischofssitz aber war Konstanz, mit ihm war die ganze katholische
Innerschweiz (Uri, Schwyz, Unterwalden, Zug und Luzern), dazu die heu-
tigen Kantone Appenzell, Thurgau, Schaffhausen, Ziirich und Glarus sowie
Teile von St. Gallen, Basel-Stadt, Bern, Aargau und Solothurn verbunden.
Politisch wurde die Eidgenossenschaft gundlegend verindert, als nach der
1798 auch hier ausgebrochenen Revolution das Land von franzésischen
Truppen erobert und ihm eine neue Verfassung aufgezwungen wurde. Damit
zerbrach die Ordnung des ,, Ancien Régime®, um einem neuen, zentralistisch
organisierten Einheitsstaat Platz zu machen. Eine entscheidende Neuerung
bildete die Aufhebung der alten staatlichen Untertanenverhiltnisse und die
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Einfilhrung der Gleichberechtigung aller Kantone. Die erste nachrevolutio-
nire Ordnung erwies sich indes als wenig stabil, mehrere schwere Verfas-
sungskimpfe waren die Folge. Im Herbst 1803 bemiihte sich Napoleon selbst
um eine Beruhigung der Lage; er trat als Vermittler auf und diktierte eine
neue, den foderalistischen Traditionen Rechnung tragende Verfassung. Im
Bestreben, alle gesellschaftlichen Bereiche den gewandelten Verhiltnissen
anzupassen, regte die konfessionelle ,itio in partes® der Tagsatzung 1804 die
Schaffung einer neuen, von auswirtigem Einfluf} unabhingigen schweizeri-
schen Bistumsorganisation an. Doch war es nicht moglich, den gesamteidge-
nossischen Behorden die Kompetenz in diesem Bereich zu iibertragen. Vorab
der Kanton St. Gallen als materieller Erbe der sikularisierten gleichnamigen
Abtei verfolgte Pline zur Errichtung eines lediglich das eigene Kantonsgebiet
umfassenden Bistums. Seine Vertreter setzten es durch, dafl die Hoheit im
Bereich der kirchlichen Einteilung vorerst den Kantonen zugewiesen wurde.
1805 kam es erneut zu einem Vorstof}: Der schweizerische Landammann
Peter Glutz-Ruchti (1754—1835) versuchte, ,die kirchlichen Angelegen-
heiten und eine zweckmifige Eintheilung der Diocesen® als einen ,,der wich-
tigsten Berathungs Gegenstinde® zur ,Beférderung der Sittlichkeit“ und zur
»Verbreitung aller jener Wohltaten, welche die katholische Religion
gewihren kann,“! erneut auf die Tagesordnung zu bringen. Er wandte sich
auch unmittelbar an Papst Pius VIL ; dieser erklarte sich bereit, einer Neuein-
teilung der schweizerischen Sprengel zuzustimmen (9. Marz 1805). Voraus-
setzung bildete zum einen die Einhaltung der kanonischen Vorschriften, zum
anderen das Einverstindnis der betroffenen Bischofe. Das Vorhaben wurde
indes nicht weiter verfolgt; denn wachsende Spannungen zwischen Napoleon
und dem Papst machten die Anbahnung ernsthafter Verhandlungen vorerst
unmoglich.

Der Wunsch nach Schaffung einer neuen kirchlichen Organisation war
ausgesprochen; er bildete ein kantonsiibergreifendes Problem, dessen
Lésung der politischen wie kulturellen Vereinheitlichung des Staates dienen
konnte. Die Neueinteilung der Bistimer war deshalb nicht allein eine rein
kirchliche Frage. Sie zihlte vielmehr zu jenen (politischen) Problemen, deren
Losung eine zwischenkantonale oder ,nationale“ Zusammenarbeit erfor-
derten, dhnlich wie die notwendigen Anpassungen in den Bereichen Militir-
wesen, Finanz- und Zollpolitik. Es galt, einvernehmliche Regelungen zu
treffen und so das junge Staatswesen zu stabilisieren. Die Kirchenpolitik

1 Kreisschreiben des Landammanns Peter Glutz-Ruchti an die katholischen und

parititischen Stinde, Solothurn, 11. Februar 1805. StATG Kirchendepartement, Bis-
tumsangelegenheiten 49910.
Es werden folgende Abkiirzungen verwendet: ASV SS = Archivio Segreto Vaticano,
Abt. Segretaria di Stato, Rom; BiASo = Bischofliches Archiv, Solothurn; SCAES =
Archivio della Sacra Congregazione degli Affari Ecclesiastici Straordinari (Abt. Sviz-
zera), Rom; StALU = Staatsarchiv des Kantons Luzern, Luzern; StATG = Staatsarchiv
des Kantons Thurgau, Frauenfeld.
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nahm auf der Liste dieser ,gesamtstaatlichen® Aufgaben einen der oberen
Plitze ein, denn die organisatorische Verschrinkung zumal der deutschspra-
chigen Schweiz mit dem Gebiet des fritheren Heiligen Romischen Reichs
bestand nach wie vor. Es widersprach dem Bestreben nach Schaffung eines
rechtlich einheitlichen und geschlossenen Staatswesens, wenn in vielen Teilen
der Schweiz die geistliche Jurisdiktion von Bischéfen weiterbestand, die
deutschen Landesherren unterworfen waren und damit ,auslindischen Sou-
verinen“ mittelbaren Einfluf gestatteten. Auch aus diesem Grund war die
Reorganisation der kirchlichen Sprengel eine ,nationale® und damit politi-
sche Aufgabe, was seinen Niederschlag fand im fortan die Diskussion beherr-
schenden Stichwort von der Griindung eines ,Nationalbistums®.

Die Trennung der Schweizer Quart vom Bistum Konstanz

Trotz der vorhandenen Beweggriinde (Streben nach Unabhingigkeit vom
Ausland und Schaffung einer einheitlichen Ordnung im Innern) ging der
Anstof zur Neuumschreibung der Bistiimer in der Schweiz nicht von staat-
licher, sondern von kirchlicher Seite aus. Hintergund bildeten unerquickliche
Streitigkeiten zwischen dem in Luzern residierenden Apostolischen Nuntius
Fabrizio Sceberras Testaferrata? und dem letzten Konstanzer Fiirstbischof,
Karl Theodor von Dalberg®. Dessen Bemiithungen um Erhalt und Erneue-

2 Fabrizio Sceberras Testaferrata (1758—1843), geb. in La Valetta (Malta), 1802 Titu-
larerzbischof von Beirut, 1803—1816 Apostolischer Nuntius in Luzern, 1818 Kardinal,
1818—1843 Bischof von Senigallia. Helvetia Sacra, begr. von Rudolf Henggeler, weiter-
gefihrt von Albert Bruckner, 1/1: Schweizerische Kardinile. Das Apostolische
Gesandtschaftswesen in der Schweiz. Erzbistiimer und Bistiimer, Bern 1972, 55; Wicki,
Josef, Die Nuntiatur des Fabrizio Sceberras Testaferrata in der Schweiz 1803—1816.
Mit besonderer Beriicksichtigung der fiinf Orte der Innerschweiz, in: Geschichtsfreund
138 (1985) 145—172; Bischot, Franz Xaver, Das Ende des Bistums Konstanz. Hochstift
und Bistum Konstanz im Spannungsfeld von Sikularisation und Suppression (1802/
03—1821/27) (= Miinchener Kirchenhistorische Studien 1), Stuttgart/Berlin/Ko6ln 1989,
315—326.

3 Karl Theodor von Dalberg (1744—1817), 1787 Koadjutor in Mainz und Worms,
1788 Koadjutor in Konstanz, 1800 Bischof von Konstanz, 1802 Erzbischof von Mainz
und Bischof von Worms, seit 1805 als Kurerzkanzler Erzbischof von Regensburg, 1806
Fiirstprimas des Rheinbundes. Beaulieu—Marconnay, Karl Freiherr von, Karl von Dal-
berg und seine Zeit. Zur Biographie und Charakteristik des Fiirsten Primas I-II,
Weimar 1879; Becher, Hubert, Der deutsche Primas. Eine Untersuchung zur deutschen
Kirchengeschichte in der ersten Hilfte des neunzehnten Jahrhunderts, Kolmar im Elsaf}
[1942]; Firber, Konrad Maria, Kaiser und Erzkanzler. Carl von Dalberg und Napoleon
am Ende des Alten Reiches. Die Biographie des letzten geistlichen Fiirsten in Deutsch-
land (= Studien und Quellen zur Geschichte Regensburgs 5), Regensburg 1988;
Schwaiger, Georg, Carl Theodor von Dalberg. Erzbischof von Regensburg
(1805—1817), in: Ders. (Hrg.), Lebensbilder aus der Geschichte des Bistums Regens-
burg I (= Beitrige zur Geschichte des Bistums Regensburg 23), Regensburg 1989,
488—494; Bischof, Das Ende 110—190.
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rung der 1803 durch die Sikularisation enteigneten Reichskirche hatten beim
Nuntius Argwohn erweckt; denn Dalbergs Aktivititen lieflen ihn ein Wie-
deraufleben reichskirchlich-episkopalistischer Forderungen und damit
Gefahren fiir romisch-primatiale Anspriiche fiirchten. In die Auseinanderset-
zungen hineingezogen wurde auch Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenberg,
Generalvikar und tatkriftiger Reorganisator des religiosen Lebens im Bistum
Konstanz*, gegen den Testaferrata eine durch die Jahre stirker werdende und
am Schluff kaum mehr tberbietbare Feindschaft entwickelte®. Das unheilbar
zerriittete Verhaltnis zog im besonderen auch den schweizerischen Bistums-
anteil in Mitleidenschaft. Hier waren Wessenbergs zahlreiche Reformbemii-
hungen im Bereich von Liturgie, Katechese und Priesterbildung auf giin-
stigen Boden gefallen, da in Luzern mit Stadtpfarrer Thaddius Miiller® ein
loyal ergebener und ihn nach Kriften unterstiitzender Bischéflicher Kom-
missar im Amt war’. Binnen weniger Jahre formierte sich erster Wi-

* Ignaz Heinrich von Wessenberg (1774—1860), geb. in Dresden, 1802—1815 Gene-
ralvikar des Bistums Konstanz, 1817—1827 Bistumsverweser. Beck, Joseph, Freiherr 1.
Heinrich v. Wessenberg. Sein Leben und Wirken. Zugleich ein Beitrag zur Geschichte
der neuern Zeit. Auf der Grundlage handschriftlicher Aufzeichnungen Wessenbergs,
Freiburg 1. Br. 1862; Miiller, Wolfgang, Ignaz Heinrich von Wessenberg (1774—1860),
in: Fries, Heinrich-Schwaiger, Georg (Hrg.), Katholische Theologen Deutschlands im
19. Jahrhundert I, Miinchen 1975, 189—204; Bischof, Das Ende 251—336; Weitlauff,
Manfred, Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenberg (1774—1860), Generalvikar
(1802—1817) und Verweser (1817—1827) des Bistums Konstanz, in: Kuhn, Elmar L.-
Moser, Eva-Reinhardt, Rudolf-Sachs, Petra (Hrg.), Die Bischéfe von Konstanz.
Geschichte und Kultur I, Friedrichshafen 1988, 421—432, 462—466; ders., Zwischen
Katholischer Aufklirung und kirchlicher Restauration. Ignaz Heinrich von Wessenberg
(1774—1860), der letzte Generalvikar und Verweser des Bistums Konstanz, in: Rotten-
burger Jahrbuch fiir Kirchengeschichte 8 (1989) 111—132; ders., Ignaz Heinrich von
Wessenbergs Bemithungen um eine zeitgemifle Priesterbildung. Aufgezeigt an seiner
Korrespondenz mit dem Luzerner Stadtpfarrer und Bischoflichen Kommissar Thad-
daus Miiller, in: Weitlauff, Manfred—Hausberger Karl (Hrg.), Papsttum und Kirchen-
reform. Historische Beitrige. Georg Schwaiger zum 65. Geburtstag, St. Ottilien 1990,
585—651.

® Die wenig erfreulichen Hintergriinde dieser Entwicklung sind geschildert bei:
Bischof, Das Ende 315—336.

6 Thaddius Miller (1763—1826), 1786—1789 Pfarrhelfer in Luzern, 1789—1796
Lehrer am Gymnasium in Luzern, 1796—1815 und 1820—1826 Stadtpfarrer von
Luzern, 1798—1815 Bischoflich—konstanzischer Kommissar fiir den Distrikt Luzern.
ADB 22 (1885) 675—677; Herzog, Eduard, Thaddius Miiller. Vortrag, gehalten den 11.
April 1886 vor der christkatholischen Genossenschaft in Luzern. Nebst einem Anhang,
eine Uebersicht iiber Miillers schiftstellerische Thidigkeit und erlauternde Anmer-
kungen enthaltend, Bern 1886; Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemii-
hungen 609.

7 Zu Wessenbergs Reformbestrebungen siehe: Miiller, Wolfgang, Wessenberg und
seine Bemithungen um die Bildung der Priester, in: Schwaiger, Georg (Hrg.), Kirche
und Theologie im 19. Jahrhundert. Referate und Berichte des Arbeitskreises Katholi-
sche Theologie (= Studien zur Theologie und Geistesgeschichte des neunzehnten Jahr-
hunderts 11), Géttingen 1975; Keller, Erwin, Die Konstanzer Liturgiereform unter
Ignaz Heinrich von Wessenberg, in: Freiburger Diozesan-Archiv 85 (1965) 5—526;
Weitlauff, Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen. — Das Zusammenwirken
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derstand gegen die bischéfliche Kurie von Konstanz und ithr Wirken. Deren
Bereitschaft zur Zusammenarbeit mit der staatlichen Gewalt, sichtbar doku-
mentiert durch die am 19. Februar 1806 mit Luzern geschlossene ,Uberein-
kunft in geistlichen Dingen®, stieff bei Testaferrata auf entschiedene Ableh-
nung. Der Grund hierfiir lag einerseits darin, dafl durch diese Vereinbarung
der Regierung Rechte eingeriumt wurden, uber die zu disponieren in den
Augen der Nuntiatur dem Bischof von Konstanz keinerlei Befugnis zukam.
Es erregte Anstof}, dafl der Vertrag vor der Unterzeichnung nicht der Rémi-
schen Kurie zur Genehmigung unterbreitet worden war. Der Nuntius zeigte
sich zudem wenig begeistert von Wessenbergs liturgischen Reformmafi-
nahmen, insbesondere von der Einschrinkung der Bittginge und der Revi-
sion der Formulare fiir die Sakramentenspendung. Die Folgen dieser Mei-
nungsverschiedenheiten verstirkten sich durch Widerstand gegen die Kon-
stanzer Geistliche Regierung von seiten des Innerschweizer Klerus, in dessen
Reihen die neu erlassene Vorschrift zu dauernder Weiterbildung (Pastoral-
konferenzen), die Einfithrung von , Konkursprifungen® als Bedingung fiir
die Ubernahme einer Pfriinde sowie die Anordnung regelmafliger Predigten
und Christenlehren mehrfach Unwillen hervorriefen. Fiir den Nuntius gab es
in dieser Lage einen einzigen moglichen Ausweg: Er schlug der Romischen
Kurie vor, Dalberg die Leitung des Bistums zu entziehen und dieses direkt
dem Papst zu unterstellen®; auch Wessenberg sollte sein Amt als General-
vikar verlieren. Erst die mit dem Zusammenbruch des napoleonischen Rei-
ches 1813 einsetzenden politischen Veranderungen schufen die gewiinschten
Handlungsmoglichkeiten; denn jetzt gewann Testaferrata Unterstiitzung fiir
sein Vorhaben. Politische Krifte aus den Urkantonen, welche der nachrevo-
lutioniren Staatsordnung und damit der Luzerner Regierung und deren
Zusammenarbeit mit Wessenberg gegentiber abgeneigt waren, fanden sich
unter Fithrung des reaktioniren Schwyzer Landammanns Alois Reding’
Anfang 1813 bereit, beim Papst die sofortige Losung der Schweizer Quart
vom Bistum Konstanz zu verlangen. Vorwand bildete eine von Wessenberg

von Wessenberg und Miiller dokumentiert eindriicklich ihr umfangreicher Brief-
wechsel: Ignaz Heinrich Reichsfreiherr von Wessenberg. Korrespondenz mit dem
Luzerner Stadtpfarrer und Bischoflichen Kommissar Thaddaus Miller 1801—1821.
Hrg. von Manfred Weitlauff in Zusammenarbeit mit Markus Ries (= Quellen zur
Schweizer Geschichte) [im Druck].

8 “Io sono alla faccia del luogo, ho viaggiato per tutta la Diocesi, conosco i soggetti,
I'operazioni, e la maniera di pensare del Wesseberg [!], e del suo Clero, onde posso assi-
curare I’E. V., che se a tempo opportuno non si ottiene la rinunzia del Vescovada di
Costanza dal Dalberg, ora che ha quello di Ratisbona, e non si da questo Vescovada in
amministrazione ad Nutum dalla S. Sede, e fin’tanto che la Svizzera avra combinato
sull’erezione richiesta de’nuovi Vescovadi, a qualche idoneo Soggetto, questa Diocesi &
affatto perduta.“ Testaferrata an Kardinalstaatssekretar Consalvi, Luzern, 23. Novem-
ber 1805. Abgedruckt bei: Bischof, Das Ende 5461., hier 547.

9 Alois Reding (1765—1818), 1798 Anfithrer der Schwyzer Truppen im Kampf gegen
die franzésische Revolutionsarmee, Landammann von Schwyz. Ziiger, Edwin, Alois
Reding und das Ende der Helvetik, Zirich 1977.
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1808 erlassene Vorschrift, welche die Verpflichtung zum Seminarbesuch auf
Schweizer Alumnen ausdehnte und ihnen die Absolvierung eines zehnmona-
tigen Kurses entweder in Meersburg oder im (1807 mit staatlicher Hilfe
errichteten) Priesterseminar in Luzern auferlegte. Hinzu traten Machen-
schaften und Verleumdungen gegen den als zu aufgeklirt geltenden Luzerner
Seminarregens Johann Anton Dereser!®. Der Nuntius ging mit duflerster
Zielstrebigkeit zu Werk: Zunichst ertrotzte er von Fiirstbischof Dalberg die
Errichtung eines eigenen Generalvikariats fiir die Schweizer Quart (die dann
wegen einer Presseintrige gleichwohl nicht zustande kam). Danach organi-
sierte er ein formelles Bittgesuch, mit welchem die betroffenen Kantonsregie-
rungen (mit Ausnahme jener von Aargau und Zug) den Papst um Trennung
von der kirchlichen Verbindung mit Konstanz und um die Errichtung eines
neuen, auf die Schweiz beschrinkten Bistums ersuchten. Der Nuntius veran-
lafite die Romische Kurie, entgegen den Wiinschen der meisten Regierungen
und zu deren nicht geringen Uberraschung, die Trennung noch vor Schaf-
fung einer schweizerischen Nachfolgeordnung zu verfiigen. Die dazu erfor-
derlichen Dokumente waren noch nicht vollstindig in seinen Hinden, da
schritt er bereits zum Vollzug. Er gab am 31. Dezember 1814 die Losung der
Schweizer Quart von Konstanz bekannt und unterstellte das Gebiet zur
einstweiligen geistlichen Verwaltung Franz Bernhard Géldlin von Tiefenau,
dem Propst des Kollegiatstifts St. Michael in Beromiinster!!. Dieser wurde
beauftragt, als Apostolischer Vikar fir die Zeit bis zur Schaffung einer neuen
kirchlichen Organisation vertretungsweise die bischofliche Jurisdiktion aus-
zuiiben.

10 Johann Anton Dereser (1757—1827), 1777—1802 unbeschuhter Karmelit,
1783—1791 Professor an der kurfiirstlichen Universitit Bonn, 1792—1793 Professor in
Straflburg, 1791 Suspension wegen Leistung des franzésischen Verfassungseides, 1795
Rehabilitierung, 1797—1807 Professor in Heidelberg 1810—1811 Stadtpfarrer in Karls-
ruhe, 18111814 Professor und Seminarregens in Luzern, 1815 Professor und 1819
Domberr in Breslau. Hegel, Eduard, Johann Anton Dereser (1757—1827), in: Fries-
Schwaiger, Katholische Tieoiogen I, 162—188. — Zum ,Fall Dereser” siche: Weitlauff,
Ignaz Heinrich von Wessenbergs Bemiihungen 636—649.

11 Franz Bernhard Géldlin von Tiefenau (1762—1819), Studium an der Hoheren
Lehranstalt Luzern, 1783 Priester, 1785—1792 Pfarrer von Wolhusen, 1790 Chorherr
des Kollegiatstiftes St. Michael in Beromiinster, 1803—1819 Stiftspropst, 1815—1819
Apostolischer Vikar fir die ehemalige Schweizer Quart des Bistums Konstanz. Flei-
scﬁ].in, Bernhard, Franz Bernhard Goeldlin von Tiefenau, Apostolischer Generalvikar
und Stiftspropst von Beromiinster 1762—1819, in: Monatrosen des Schweizerischen
Studentenvereins und seiner Ehrenmitglieder 20 (1876) 298—311, 425—452; 21 (1876/
77) 11-32, 53—71, 237—256, 265—311; Helvetia Sacra II/2: Die weltlichen Kollegiat-
stifte der deutsch- und franzésischsprachigen Schweiz, Bern 1977, 2031.; Jorio, Marco,
Goldlin von Tiefenau, Franz Bernhard (1762-1819), in: Gatz, Erwin (Hrg.), Die
Bischofe der deutschsprachigen Linder 1785/1803 bis 1945. Ein biographisches
Lexikon, Berlin 1983, 251f.
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Vorbereitungen zur Grindung
eines neuen schweizerischen Bistums

Die Nuntiatur und einige Politiker verdankten den Erfolg ihrer Trennungs-
bemithungen hauptsichlich dem Bestreben, Bistums- und Landesgrenzen zur
Deckung zu bringen und damit die Lésung von dufleren Einfliissen und die
innere Vereinheitlichung zu fordern. Auf diesen ,patriotischen® Aspekt ver-
weist der im staatlichen Separationsgesuch an den Papst genannte Wunsch, es
mochten die Schweizer ,,ab Episcopo, aut Episcopis indigenis in ipsorum
medio residentibus“ regiert werden'?. Pius VII. erklirte sich erneut dazu
bereit, politische und kirchliche Grenzen in Ubereinstimmung zu bringen?.
Uber die Anzahl der neu zu begriindenden Bistiimer dufierte er sich vorerst
nicht. Dies dnderte sich sehr rasch, als offenbar wurde, daff die Kantonsregie-
rungen mit der Schaffung einer neuen Bistumsorganisation auch das Ver-
hiltnis von Kirche und Staat zu ihren Gunsten zu verindern trachteten.
Ersten Ausdruck fand dieses Bestreben in einem Schreiben, mit welchem die
Regierungen am 24.Mai 1815 dem Papst fiir die erfolgte Trennung vom
Bistum Konstanz dankten. Bei dieser Gelegenheit sprachen sie den Wunsch
aus, es mogen die (nicht niher bezeichneten) staatlichen Rechte in kirchli-
chen Dingen ,,in fundenda nova Sede episcopali“ keinerlei Beeintrichtigung
erfahren'®. Dies diirfte die Romische Kurie hellhorig gemacht haben: Das
pipstliche Antwortbreve ,,Novae eximiae® vom 29. Juli 1815'° beriihrte auch
die kirchliche Neuordnung in der Schweiz; in offenem Gegensatz zum

12 Uri (im Namen von Schwyz, Ob- und Nidwalden, Ziirich, Glarus, Solothurn,
Schaffhausen, Appenzell-Innerrhoden, St. Gallen und Thurgau) an Pius VII., Altdorf,
16. April 1814. Gedruckt: Kothing, Martin, Die Bisthumsverhandlungen der schweize-
risch-konstanzischen Dibzesanstande von 1803—1862 mit vorzﬁglicier Beriicksichti-
gung der Urkantone urkundlich dargestellt, Schwyz 1863, 58—60; Lampert, Ulrich,
Kirche und Staat in der Schweiz III, Freiburg/Leipzig 1939, 5. — Nachtraglich trat
Luzern dem Gesuch bei.

13 “Profecto quantum ex hactenus allatis cognovimus, Nobis e re Christiana visum
est, vestros Episcopatus Helvetiorum Pagorum terminis circumscribere aut finire. “ Pius
VIL an die Regierungen der Kantone Uri, Schwyz, Unterwalden, Luzern, Zug, Glarus,
Solothurn, Schaffhausen, Appenzell, St. Gallen und Thurgau, Rom, 7. Oktober 1814.
Gedruckt: Kothing 63—65; Lampert III 7£.

14 “Serenatis ita Helvetiorum mentibus Sanctitas Vestra gloriosissime regnans
omnem fiduciam confirmavit, fore ut propriae Helvetiorum libertates et jura in rebus
ecclesiasticis, res nobis pretiosa, a piis fortibusque patribus nostris, qui in ecclesiam et
rempublicam tantopere meruerunt, acquisita in fundenda nova Sede episcopali non
immutentur®, Luzern (im Namen von Uri, Schwyz, Unterwalden, Zug, Glarus, Solo-
thurn, Schaffhausen, Appenzell Innerrhoden, St. Gallen und Thurgau) an Pius VIL.,
Luzern, 24. Mai 1815. Gedruckt: Kothing 82—84; Lampert III 11f. — Im Entwurf
dieses Schreibens, an dem sich die Regierungen der Kantone Aargau und Zirich nicht
beteiligten, war von der beabsichtigten Griindung eines ,Nationalbistums“ die Rede
gewesen. Diese Wendung wurde auf Wunsch der Thurgauer Regierung ersetzt durch
das neutralere ,sedes episcopalis®. Landammann und Rat des Kantons Thurgau an
Schultheifl und Rat von Luzern, Frauenfeld, 8. Mirz 1813. StALU 29/4 A.

5 Gedruckt: Kothing 86—88; Lampert 11T 12—14.
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Dankschreiben der Kantone war nun aber ausdriicklich die Rede von der
Begrundung mehrerer Bistiimer!é.

Diese geringfiigig erscheinende Akzentverschiebung hing zweifellos mit
der geforderten Beibehaltung iiberkommener Rechte und Privilegien in
Kirchensachen zusammen. Mit ihrem Hinweis hatte die staatliche Seite zu
erkennen gebeben, dafl fiir sie die Errichtung eines neuen Bistums auch der
Festigung der staatskirchlichen Postition dienen sollte, Dieser Aspekt hatte
seine eigene Vorgeschichte. Auch in der Schweiz gab es eine seit dem
18. Jahrhundert stirker werdende Strémung, deren Anhinger den Einflufl
der Kirche im Bereich der ,res mixtae“ einzuschrinken suchten und statt-
dessen eine Ausdehnung der Staatshoheit erstreben. Die Rémische Kurie
hatte sich stets bemiiht, lediglich jene ,Freiheiten, Herrlichkeiten und
Gerechtigkeiten® sowie ,lobliche Harkommen [!] und Gewohnheiten® als
legitim zuzulassen, die — im wesentlichen auf die Bliite schweizerischer Reis-
liuferei zur Zeit der Renaissance zuriickgehend — pipstlich sanktioniert
waren'”. Die staatlichen Bestrebungen zum Ausbau der Kirchenhoheit hatten
zur Zeit der Aufklirung an Gewicht gewonnen. 1768 fafite der Luzerner Sek-
kelmeister Joseph Anton Felix Balthasar (1737—1810) in seiner Schrift ,De
Helvetiorum iuribus circa Sacra“ dezidiert staatskirchliche Positionen zu
einem Programm zusammen'®. Gleich im Jahr darauf wurde dieses Buch
indiziert, denn laut Verurteilungsdekret enthielt es ,falsche, tollkiihne, skan-
dal6se Lehren und Behauptungen, welche Recht, Immunitit und Freiheit der
Kirche zerstoren“!”. Unter ausdriicklichem Hinweis auf diesen Vorfall ver-
warf die papstliche Antwort auf das Dankschreiben der Kantone alle staats-

16 ,Novum eximiae virtutis impensique studii erga Nos et Apostolicam Sedem sui
testimonium nobis dederunt pagi Uriorum, Suitii, Subsilvaniae et Solodori, qui singu-
lares Nobis gratias egerunt, quod ipsos a Constantiensi dioecesi disjunctos Filio Fran-
cisco Bernadro Géldlin, Praepostio Beronensi, apostolici vicarii munere a Nobis insi-
gnito, administrandos commiserimus, provisorie tamen atque ad nostrum Sedisque
apostolicae beneplacitum, donec aut novi episcopatus isthic erigantur, aut aliis dioece-
sibus in Helvatia jam constitutis iidem pagi adjudicentur.® Weiter unten:“ [...] nunc
respondemus, in tractando scilicet Helvetiorum episcopatuum negotio, retindendas
omnino leges esse ab ecclesia constitutas quasque semper apostolica Sedes in novis epis-
copatuum erectionibus servari praecepit®. Ebd.

7 Vgl. Schwegler, Theodor, Geschichte der katholischen Kirche in der Schweiz von
den Anfingen bis auf die Gegenwart, Stans 21943, 128—134.

18 [Balthasar, Joseph Anton Felix,] De Helvetiorum Juribus circa Sacra, das ist:
Kurzer historischer Entwurf der Freyheiten, und der Gerichtsbarkeit der Eidgenossen,
in so genannten geistlichen Dingen, Ziirich 1768. — In dieser Schrift, die zu den bedeu-
tendsten der katholischen Aufklirung in der Schweiz zihlt, bestritt Balthasar die
Zustindigkeit geistlicher Gerichte in Zivilsachen und das privilegium Fori des Klerus.
Im weiteren postulierte er die Unterwerfung aller Pfriinden unter staatliche Oberauf-
sicht sowie die prinzipielle Méglichkeit, Geistliche mit staatlichen Steuern zu belegen.

!9 Das Dekret der Indexkongregation (datiert: Feria IV Die I Februarii 1796) ist
abgedruckt bei: [Vock, Alois,] Zur Geschichte des Schweizerischen Nationalbisthums,
in: Schweizerisches Museum 1 (1816) 425—480, hier 465f.
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kirchenrechtlichen Anspriiche, die nicht von Rom formell anerkannt worden
seien. Dariiber hinaus gab Pius VII. der Hoffnung Ausdruck, es wiirden jene
der Kirche und der Religion w1dersprechenden Dinge in Weisheit und From-
migkeit endlich beseitigt, welche in einigen Kantonen noch bestehen und die
entweder er selbst oder der Nuntius ausdriicklich verworfen habe®, Diese
Anspielung galt den Rechten und Kompetenzen in kirchlichen Dingen,
welche die Luzerner Regierung beanspruchte auf Grund der genannten
,Ubereinkunft in Geistlichen Dingen® von 1806. Obwohl nimlich der
Luzerner Nuntius diese Vereinbarung scharf bekimpft und erwirkt hatte,
dafl der Papst den Firstbischof zur Annullierung dringte, war die staatliche
Seite zum Vollzug geschritten. Fiir Testaferrata war dieses Verhalten mit ein
Grund gewesen, um die vorzeitige Lésung der Schweizer Quart aus dem bis-
herigen Bistumsverband zu inszenieren. Nun galt es, ein Weiterbestehen der
getadelten ,Mifbriauche® zu verhindern, was aber der Luzerner Regierung
nicht verborgen blieb. Sie erkannte, dafl vereintes Handeln aller ehemals
konstanzischen Bistumskantone erforderlich sein wiirde, um die ,im Geist
der Vorviter“?! bestehenden staatskirchlichen Verhiltnisse fiir die Zukunft
zu retten. Unmittelbar nach der Trennung trug Luzern deshalb den Wunsch
vor, aus der gesamten ehmaligen Schweizer Quart des Bistums Konstanz eine
einzige Nachfolgeeinrichtung zu bilden. Dieses Bestreben griff einerseits die
schon 1804 und 1805 zutage getretenen politischen Absichten erneut auf,
zum anderen aber zielte es auf Stirkung und Ausbau des landesherrlichen
Kirchenregimentes. Wenn immer fortan von der geplanten Griindung eines
»Nationalbistums“ die Rede war, so bezeichnete dieser Begriff einerseits
einen kirchlichen Sprengel, dessen Sitz und dessen ganzes Jurisdiktionsgebiet
innerhalb der Schweiz lag und der von einem ,.einheimischen® Bischof regiert
wurde. Zugleich aber war damit eine Einrichtung gemeint, welche die
Durchsetzung einer einheitlichen kirchlichen Ordnung und Disziplin unter
Aufsicht schweizerischer Regierungen erméglichte. Dem neuen Bistum
brauchte nach der damaligen Vorstellung keineswegs das ganze eidgendssi-
sche Staatsgebiet anzugehéren, doch war eine méglichst grofle Ausdehnung
zur Sicherstellung kirchlicher Eigenstindigkeit durchaus angestrebt.

Das Ringen um den Zusammenhalt der Kantone

Bei der Vorbereitung der Trennung der Schweizer Quart vom Bistum
Konstanz hatte Nuntius Testaferrata unter anderem politische Gegensitz-
lichkeiten und Mifitrauen ausgeniitzt, die zwischen den lindlichen, noch
immer der fritheren Staatsordnung verpflichteten Urkantonen (Uri, Schwyz,

20 Vel. Anm. 15.
21 Luzerner Staatsrats-Protokoll vom 16. Oktober 1815. StALU 29/4 B.
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Unterwalden) und den Stinden mit erstarkenden aufgeklirt-liberalen Stro-
mungen (Luzern und Aargau) einen Gegensatz schufen. Es hitte sich aufge-
dringt, die vorherrschenden Rivalititen auch fiir die Eindimmung der staats-
kirchlichen Bestrebungen zu nutzen. Dies geschah nicht. In der Frage der
Griindung eines oder mehrerer neuer Bistiimer blieb der Nuntius vorerst
ginzlich passiv. Er begniigte sich damit, Goldlins Zwischenverwaltung zu
beaufsichtigen und ihm bei Gelegenheit mit restriktiven Instruktionen den
Weg zu weisen. Die Kantone auf der anderen Seite verspiirten sehr wohl ein
Bediirfnis, rasch zur Errichtung des geplanten schweizerischen Bistums zu
schreiten. Begiinstigt wurden sie hierin durch die Tatsache, daf finanzielle
Mittel zur Dotation eines solchen Sprengels schon so gut wie bereitstanden:
Das frithere Hochstift Konstanz hatte auf dem Boden der Schweiz Hoheits-
rechte und Einkiinfte im Wert von rund 1,29 Millionen Gulden besessen.
Nach der Sikularisation durch den Reichsdeputations-Hauptschluff
(25. Februar 1803) hatten sowohl die Eidgenossenschaft als auch das Kurfiir-
stentum Baden als ,Erbe“ des Fiirstbischofs von Konstanz diese Giiter fiir
sich beansprucht. Anfang 1804 gelang es, zwischen den Forderungen beider
Staaten einen Ausgleich zu finden: Der nach Deckung hochstiftisch—kon-
stanzischer Passiven in der Schweiz iibrig bleibende Rest des Vermogens
wurde aufgeteilt; an Baden fielen 440000fl, wihrend die Kantone der
Schweizer Quart des Bistums Konstanz 3000001l erhielten??. Letztere waren
»tir die Bediirfnisse und Anspriiche des unter dem constanzischen Bisthum
gestandenen Kirchensprengels in der Schweiz* bestimmt?®, wenngleich vor-
erst aus diesem ,Diézesanfonds“ noch Beitrige an die Pensionen fiir die
Konstanzer Domkapitulare (bis 1820) sowie fiir Dalberg (auf Lebenszeit) zu
entrichten waren.

Diese materielle Voraussetzung wie auch das Bestreben, die alten staats-
kirchlichen Verhiltnisse beizubehalten und sich des Apostolischen Vikars
(und damit der Quasi-Jurisdiktion des Nuntius) zu entledigen, liefen eine
Zusammenarbeit der Konstanzer Bistumskantone als dringend wiinschbar
erscheinen. Gelegenheit zur Einleitung eines gemeinsamen Vorgehens bot
sich, als im August 1815 mit dem ,,Bundesvertrag® eine neue schweizerische
Verfassung in Kraft trat®*. Nun schien der Zeitpunkt giinstig, um die innen-

22 Zum Zustandekommen dieses Vertrages siehe: Isele, Eugen, Die Sikularisation
des Bistums Konstanz und die Reorganisation des Bistums Basel dargestellt mit beson-
derer Beriicksichtigung der Entstehung und Rechtsnatur des Ditzesanfonds (= Frei-
burger Veroffentlichungen aus dem Gebiete von Kirche und Staat 3), Freiburg 1933,
115—207 433—470; Bischof, Das Ende 236—250. Die ,Uebereinkunft zwischen der
schweizerischen Eidgenossenschaft und dem Kurfiirstentum Baden, durch welche die

- von der Sicularisation des Bisthums Constanz herrithrenden gegenseitigen Verhiltnisse
re%u.liert werden” vom 6. Februar 1804 ist abgedruckt bei: Isele 462—466.
* Ebd. 464.

2 Der lediglich 15 Artikel umfassende Bundesvertrag organisierte die Schweiz als
Staatenbund von 22 souverinen Kantonen und gab ihm die — heute noch verwendete —
Bezeichnung ,Schweizerische Eidgenossenschaft. Indem die gesamte staatliche Ver-
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politische Vereinheitlichung des jungen Staatswesens an die Hand zu
nehmen. Die Luzerner Regierung verwirklichte einen frither ins Auge
gefafiten Plan und lud die iibrigen Regierungen der ehemaligen Konstanzer
Bistumskantone dazu ein, im Januar des kommenden Jahres Delegierte zu
einer in Luzern stattfindenden Bistumskonferenz zu entsenden®®. Ziel dieser
Zusammenkunft sollte es sein, die Einzelheiten der kiinftigen Bistumsorgani-
sation (Residenz, Umfang, Domkapitel, Priesterseminar) abzusprechen,
gleichzeitig aber auch die rechtlichen Beziehungen zwischen geistlicher und
weltlicher Gewalt gemeinsam festzulegen. Die Konferenz, an welcher simt-
liche 14 betroffenen Kantone durch Regierungsvertreter prisent waren2,
tagte vom 10. bis zum 18. Januar 1816%. Es zeigte sich, daff zum weiteren
Vorgehen sehr unterschiedliche Auffassungen bestanden: Einzelne Kantone
wiinschten angesichts des ,gegenwirtigen, indisponiblen Zustande[s] des
Konstanzischen Di6zesan-Fonds“?® oder wegen der noch nicht abgeschlos-
senen Organisation der Kirche in Deutschland den Aufschub der Bistums-
verhandlungen. Solothurn, dessen Kantonsgebiet bis 1814 auf die drei
Bistiimer Konstanz, Basel und Lausanne aufgeteilt war, hatte zu einem

waltung wiederum von kantonaler Eigenstindigkeit geprigt war, stellte die Ordnung in
vielen Teilen die vor 1798 bestehenden Verhiltnisse des Ancien Régime wieder hier.
Dementsprechend wird die 1814 angebrochene Epoche als ,Restauration® bezeichnet.
Vgl. Biaudet, Jean-Charles, Der modernen Schweiz entgegen, in: Handbuch der
Schweizer Geschichte II, Ziirich 21980, 871—986, bes. 892—894,

25 Das Einladungsschreiben charakterisiert den unbefriedigenden Zustand und
erklart: ,[...] und so finden wir auch den Augenblick gekommen, wo der Zusammen-
tritt in eine katholische Konferenz nicht linger verschoben bleiben sollte.“ Luzern an
die Konstanzer Bistumskantone, Luzern, 29. November 1815. StALU 29/3 A.

26 Luzern, Uri, Schwyz, Ob- und Nidwalden, Glarus, Zug, Solothurn, Schaff-
hausen, Appenzell Innerrhoden, St. Gallen, Aargau und Thurgau; dazu kam das refor-
mierte Ziirich fiir seine 1803 erworbenen (katholischen) Dérfer Rheinau und Dietikon.
Schaffhausen, durch Angliederung des Bezirks Stein und des Dorfes Ramsen 1803 eben-
falls katholische Kantonseinwohner aufweisend, lief sich durch Ziirich vertreten.
Kirchenrechtlich hitte ferner auch der rechts der Aare gelegene Teil des Kantons Bern
zum Bistum Konstanz gehére; da hier aber keine Katholiken lebten, galt Bern nicht als
Konstanzer Di6zesankanton.

¥ Siche dazu: Protokoll iiber die Verhandlungen der Katholischen Konferenz zu
Luzern im Janner MDCCCXVI. StALU 29/4 B. Vgl.: [Vock, Alois,] Zur Geschichte
des Schweizerischen Nationalbisthums. Fine urkundliche Darstellung, in: Schweizeri-
sches Museum 1 (1816) 425480, hier 470—477; Snell, Ludwig, Dokumentierte prag-
matische Erzihlung der neuern kirchlichen Verinderungen so wie der progressiven
Usurpationen der Romischen Kurie in der katholischen Schweiz bis 1830, Sursee 1833,
58—60; Kothing 89—102; Fleiner, Fritz, Staat und Bischofswahl im Bistum Basel,
Leipzig 1897, 17—19; Litt, Adolf, Ratsherr Urs Joseph Liithy 1765—1837. Vierzig
Jahre solothurnische Geschichte, Olten 1926, 305—307; Isele 223 f.; Biihler, Josef, Der
Kanton Zug und das Bistum Basel, Ziirich 1946, 24—26; Kind, Christian, Kirchliche
Politik von Ziirich und Bern in der Restaurationszeit 1813—1818, Ziirich 1953; Maritz,
Heinz, Das Bischofswahlrecht in der Schweiz unter besonderer Beriicksichtigung der
Entwicklung im Bistum Basel nach der Reorganisation (= Miinchener Theologische
Studien, III. Kanonistische Abteilung 36), St. Ottilien 1977, 16f.

28 Konferenzprotokoll S.17.
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Anschlufl an das Bistum Basel bereits Schritte unternommen. Der Luzerner
Amtsschultheifl Vinzenz Riittimann, zugleich Konferenzvorsitzender, drang
jedoch im Hinblick auf die ungeklirten rechtlichen Verhiltnisse darauf, zur
Schaffung einer neuen Organisation wenigstens die Grundsitze zu verein-
baren?”. Er erreichte die Einsetzung einer fiinfkopfigen Kommission, deren
Aufgabe es war, einen Bericht ,,iiber den Umfang, die Erfordernisse und Ein-
richtungen eines den Verhiltnissen der betreffenden Stinde angemessenen,
neu zu errichtenden Nazional-Bisthums abzufassen“*.

Nach wenigen Tagen lagen der Konferenz ,Kommissional-Bericht und
Gutachten®®! fertig ausgearbeitet vor. Da mehrere Varianten nicht zur Ver-
tiigung standen, ibernahm der Ausschuf als Vorschlag fiir die neue Bistums-
organisation jene Skizze, welche der Instruktion der Luzerner Konferenzge-
sandtschaft zugrunde lag. Es wurde die Uberzeugung zum Ausdruck
gebracht, ,,dafl die Wiedervereinigung jener 16blichen Stinde, die unter dem
Bisthum Konstanz gestanden sind, das Unternehmen der neuen Bisthums-
Einrichtungen erleichtern und begiinstigen wiirde“*2. Deshalb sollte aus der
chemaligen Schweizer Quart des Bistums Konstanz als ,nationale“ Nachfol-
georganisation ein einziges Bistum mit Sitz in Luzern begriindet werden.
Neben finanzellen Erwigungen hatten hauptsichlich staatskirchliche Rechts-
anspriiche zur Ubernahme des luzernischen Antrags gefiihrt. Entsprechend
waren auch die Bestimmungen des Reorganisationsprojektes gehalten: In
Riicksicht auf den ,,Verband, der zwischen Kirche und Staat bestehen soll“*,
war vorgesehen, den beteiligten Kantonsregierungen das Recht zu iiber-
tragen, aus der Mitte des Domkapitels den Bischof zu wihlen. Zudem ver-
langte die Kommission die Beibehaltung jener Rechtsverhiltnisse, ,die frii-

2 In Anspielung auf eine Unterredung mit Testaferrata (am 8. November 1815) hielt
er fest, ,daf} seine Exzellenz der Herr Nunzius erklirt habe, weder die pibstliche Nun-
ziatur, noch der rémische Hof selbst kenne jenes uralte Verhiltmif, worauf man sich
berufe. Es folge daraus, dafl die Scheidelinie noch nicht gezogen, und daff somit ein
wirkliches Provisorium, nicht blos in der Person, sondern in der Sache stattfinde,
dessen Unleidliches die Regierung in tiglichen, schwierigen Beriihrungen fiihle, und
welches die Stellung des Herrn General-Vikarius selbst héchst unangenehm, peinlich
und sogar unwirksam mache. Konferenzprotokoll S. 21.

20 Ehel.2 S22,

31 Ebd. S. 23—32. Kothing 92—101.

32 Konferenzprotokoll S. 24. Bemerkenswert ist die dafiir gegebene Begriindung:
»Nahere Betrachtungen tiber die, daraus sich ergebenden, religiosen, politischen und
okonomischen Vortheile erh6hten die Wichtigkeit dieses Beysammenbleibens: wo hin-
gegen, bey Trennungen in mehrere kleine Bisthiimer, die Besorgniff entstehen miifite,
dai abweichende geistliche Instituzionen widersprechende bischéfliche Verfiigungen,
hier strengere dort nachsichtigere Aufstellung kirchlicher Anordnungen, Verwirrung in
den religiosen Begriffen, Schwichung des Glaubens, Lihmung der moralischen Kraft
bewirken diirften. Der Zusammenhang einer politischen Verbindung wire gehoben und
im gleichen Verhalmiff kénnten sich die Reifungen und Kollisionen durch wechselsei-
tige Eingriffe vermehren, die im enger'n Kreise durch Personal- oder Lokal-Verhalt-
nis;je einen grofiern Spielraum erhalten und dadurch selbst veranlafit wiirden®. Ebd.

Ebd. S. 26.
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herhin unter den Bischéfen von Konstanz bestanden haben®, denn: LEs ist
kein Grund vorhanden, Abinderungen zu verlangen und Neuerungen zu
suchen, deren Wirkungen immer unbekannt sind, und es ist kein Grund zu
Besorgnissen vorhanden, daf die katholische Schweiz in den bisher bestan-
denen Verhiltnissen beeintrichtiget werden kénne, deren Wirkungen sich
bewihrt zeigen“**. Die streng an Instruktionen gebundenen Konferenzteil-
nehmer waren nicht befugt, sich zu den Vorschligen verbindlich zu dufiern.
Sie nahmen diese ,,ad audiendum et referendum® und versprachen, sie ihren
Regierungen zur Stellungnahme vorzulegen.

Nuntius Testaferrata blieb der Rechtsanspruch, welcher mit der Verwirk-
lichung eines solchen ,Nationalbistums® verbunden war, keineswegs ver-
borgen. Er unterlief es, auf das ausgearbeitete Projekt einzugehen, da er es
fiir indiskutabel hielt®. Allerdings bemiihte er sich auch nicht darum, eine
Alternative vorzulegen. Sein einziges Augenmerk galt dem Bistum Basel,
welches wie Konstanz und Chur ehemals Bestandteil des Heiligen Romi-
schen Reiches war und dringend der Reorganisation bedurfte. Das Basler
Hochstift, 1792 und 1797 durch Frankreich annektiert, kam 1814 als , Gene-
ralgouvernement unter gemeinsame alliierte Verwaltung und wurde durch
den Wiener Kongrel Bern und Basel einverleibt (formelle Ubergabe an die
beiden Kantone am 21. und 28. Dezember 1815). Dem geistlichen Sprengel
ging faktisch 1790 das Oberelsafi, nach der Angliederung an Frankreich auch
das Hochstift verloren — eine empfindliche Beschneidung, die durch das
napoleonische Konkordat von 1801 auch kanonisch sanktioniert wurde. Mit
Breve vom 17. September 1814 machte Pius VII. diese Verfiigung zwar riick-
gangig, doch vermochte der Firstbischof von Basel lediglich die ehemals
hochstiftischen Gebiete wieder an sich zu ziehen — der in Frankreich gele-
gene Anteil blieb verloren. Das Restbistum Basel beschrinkte sich damit auf
das (1802 aargauisch gewordene) Fricktal, Basel, das frithere Hochstift und
Teile des Kantons Solothurn. Der Regierung des letzteren gelang es, ihre
bisher unter lausannischer und konstanzischer Jurisdiktion stehenden Pfar-
reien der Administration des Fiirstbischofs von Basel unterstellen zu lassen.
Damit aber war eine definitive kirchliche Organisation fiir diesen Kanton
nicht geschaffen, denn der zustindige Ordinarius, Fiirstbischof Franz Xaver
de Neveu (1794—1828), residierte seit der Sikularisation (in Erwartung einer
Neudotierung seines Bistums) auflerhalb des Sprengels in Offenburg®. Weil

3 Ebd. S. 30f.

% “Temo perd assai dell’erezzione del Vescovato in Lucerna per le raggioni addotte
nell’ultimo mio Dispaccio, e per lincredibile Immoralitd che regna ni membri del
Governo e nella Citta, che assolutamente esclude la presenza di un’Superiore Ecclesia-
stico®. Testaferrata an Kardinalstaatsserektir Consalvi, Luzern, 27. Januar 1816. ASV
SS Rubr. 254 1816 1.

% Vel. Jorio, Marco, Der Untergang des Fiirstbistums Basel (1792—1815). Der
Kampf der beiden letzten Fiirstbischofe Joseph Sigismund von Roggenbach und Franz
Xaver von Neveu gegen die Sikularisation, in: Schweizerische Zeitschrift fiir Kirchen-
geschiche 75 (1981) 1—230 und 76 (1982) 115—172.
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eine neue Umschreibung des Bistums Basel anstand, sah die Solothurner
Regierung eine Chance, Bedeutung und Ansehen ihrer Hauptstadt zu fér-
dern. Sie bemiihte sich darum, dafl bei einer Reorganisation dieses Sprengels
der Sitz des Bischofs nach Solothurn transferiert wiirde. Es gelang, den Nun-
tius fiir diesen Plan zu gewinnen. Gleichwohl war dem Bestreben vorerst
kein Erfolg beschieden, da sich die Berner Regierung diesem widersetzte.
Nachdem ihr namlich der Wiener Kongrefl den Hauptteil des sikularisierten
Hochstifts Basel (den heutige Kanton Jura sowie den Berner Siidjura) zuge-
sprochen hatte, begann auch sie an der Wiederherstellung des Bistums Anteil
zu nehmen. Ziel der bernischen Politik war es, den Sitz des Bischofs wie-
derum im ehemals hochstiftischen Pruntrut zu errichten und damit den seit
der Reformation und der Vertreibung des Bischofs aus der Stadt Basel beste-
henden Zustand neu zu beleben. Unversohnlich standen sich die Wiinsche
von Solothurn und Bern gegentiber. Fiirstbischof de Neveu mochte nicht von
sich aus entscheiden, denn er wollte als geistlicher Hirte weder auf sein frii-
heres Hochstift noch auf seinen solothurnischen Bistumsanteil verzichten.
Nuntius Testaferrata bemihte sich mit groflem Eifer um einen Ausgleich der
Standpunkte, weil in ein rasch neuumschriebenes Bistum Basel sich auch jene
Teile der betroffenen Kantone (Solothurn, Bern, Aargau und Basel) hitten
einbeziehen lassen, die frither zu Konstanz gehért hatten. Damit aber wire
die Verwirklichung der luzernischen Nationalbistumspline verhindert
worden. Der Nuntius schlug vor, das Bistum neu ,Episcopatus Saloduro-
Basileensis“ zu nennen und den Sitz nach Solothurn zu verlegen. Mit diesem
Vorstof} indes verbaute er selbst jede Aussicht auf einen Fortschritt, denn
einer Anderung des Bistumsnamens widersetzte sich Fiirstbischof de Neveu
mit Entschiedenheit?’.

Gemeinsamkeiten deutscher und eidgendssischer
Staatskirchenpolitik

Die 1815 und 1816 von Luzern unternommenen Anstrengungen, die Reorga-
nisation der kirchlichen Einteilung durch Zusammenarbeit aller Kantone
vorzubereiten, waren deutlich von den Eigenheiten schweizerischer Politik
geprigt. Dennoch hat der Versuch der Schaffung einer neuen Verbindung
von Kirche und Staat nicht als singulire Erscheinung zu gelten. Entspre-
chende Bestrebungen gab es auch fiir die Bistiimer der friiheren Reichskirche,
welche nach der 1802/03 erfolgten Sikularisation ebenfalls neu zu ordnen

¥ Vgl. Fleiner 19—23; Isele 211-216; Wigger, Franz, Solothurns mithsamer Weg
zur Bischofsstadt aus der Sicht der bischéflichen Korrespondenz, in: Jurablitter 40
(1978) 118—132, hier 119—121; Maritz 17—19; Ehrenzeller, Bernhard, Die Didzesan-
konferenz des Bistums Basel (= Freiburger Verdffentlichungen aus dem Gebiete von
Kirche und Staat 22), Freiburg 1985, 33—35.
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waren. Der Reichsdeputations-Hauptschlufy vom 25. Februar 1803 sah hin-
sichtlich der kirchlichen Einteilung eine Reorganisation unter Beteiligung des
Reiches vor; er hielt in § 62 fest: ,Die erz- und bischéflichen Diézesen ver-
bleiben in ihrem dermaligen Zustande, bis eine andere Didzesaneinrichtung
auf reichsgesetzliche Art getroffen sein wird, wovon dann auch die Einrich-
tung der kiinftigen Domkapitel abhingt“*®. Karl Theodor von Dalberg, als
Erzbischof von Mainz zugleich Kurerzkanzler des Reiches, bemiihte sich um
Schaffung einer tragfihigen Neuordnung: Unmittelbar nach der Sikularisa-
tion betrieb er den Abschluf} eines Reichskonkordates, iiber welches 1803
und 1804 in Wien zwischen Vertretern der Rémischen Kurie und des Kaisers
erste Gespriche gefithrt wurden®. Dieser Versuch blieb erfolglos, ebenso
Dalbergs Bemiihungen der Jahre 1807 und 1810, als er — nun als Fiirstprimas
des Rheinbundes — in Paris Verhandlungen anzubahnen suchte. Aus dieser
Zeit, da Dalberg unter anderem fiir die Schaffung einer einheitlichen
Kirchenorganisation fiir Deutschland unter der Leitung eines Primas eintrat,
stammt der zu Unrecht erhobene und spiter wihrend Jahrzehnten repetierte
Vorwaurf, es sei thm um die Schaffung einer ,romfreien® deutschen National-
kirche zu tun gewesen. Das Gegenteil traf zu: Ziel war die Begriindung eines
neuen Verhiltnisses zwischen Kirche und Staat, welches an die Tradition des
Reiches ankniipfen sollte. Auf diese Weise gedachte der Fiirstprimas sowohl
gegen Ubergriffe von seiten des Staates als auch gegen Beeintrichtigungen
von seiten der Romischen Kurie die Freiheit der Kirche zu wahren.

Von Dalberg ,mit Vollmacht des Primas zum Besten der teutschen
Kirch“# als Unterhindler an den Wiener Kongref entsandt, griff Ignaz
Heinrich von Wessenberg die gleichen Pline 1814/1815 erneut auf*!. Daf}
Wessenberg mit seinem Vorhaben sich sowohl gegen einen iibersteigerten
romischen Zeltralismus wie auch gegen staatskirchliche Einschniirung zur
Wehr zu setzen suchte, spricht fiir die Redlichkeit seines Handelns*?. Zum

38 Zeumer, Karl (Bearb.), Quellensammlung zur Geschichte der deutschen Reichs-
verfassung in Mittelalter und Neuzeit Teil 2, Tiibingen 21913 (Neudruck Aalen 1987),
524.

¥ Zu Dalbergs Bemithungen um eine kirchliche Neuordnung in Deutschland siehe:
Schwaiger, Georg, Die Kirchenpline des Firstprimas Karl Theodor von Dalberg, in:
Miinchener Theologische Zeitschrift 9 (1958) 186—204; Hausberger, Karl, Staat und
Kirche nach der Sikularisation. Zur bayerischen Konkordatspolitik im frithen 19. Jahr-
hundert (= Miinchener Theologische Studien I. Hist Abt. 23), St. Ottilien 1983, 45—87
121—136; Bischof, Das Ende 128—137.

40 Dalberg an Wessenberg, Regensburg, 21. Juni 1814. Zit. nach: Bischof, Das Ende
268.

4 Seine Bemiihungen um die Reorganisation der deutschen Kirche hat Wessenberg
selbst aufgezeichnet: Aland, Kurt (Hrg.), Iganz Heinrich von Wessenberg. Autobio-
graphische Aufzeichnungen (= Ignaz Heinrich von Wessenberg. Unverdffentlichte
Manuskripte und Briefe. Herausgegeben von Kurt Aland und Wolfgang Miiller 1/1),
Freiburg/Basel/Wien 1968, 155—167. Siehe dazu: Bischof, Das Ende 267—272.

42 Das Bestreben, der Kirche gegen beide Seiten Eigenstindigkeit zu verschaffen, ist
belegt durch Wessenbergs riickblickende Beurteilung: ,, Wie durften die Deutschen von
Unterhandlungen mit dem rémsichen Hof Erspriefiliches erwarten, wenn nicht eine



240 Markus Ries [94]

Ziel gelangte er indes nicht; hauptsichlich scheiterte er am Widerstand der
Gesandten Bayerns und Wirttembergs, deren 1806 zu Konigen erhobene
Landesfiirsten die Frage der katholischen Kirchenorganisation lingst als Par-
tikularangelegenheit ihrer Staaten betrachteten und zur Durchsetzung ihrer
Anspriiche den Abschluff von Sonderkonkordaten in die Wege geleitet
hatten. Die Regelung der kirchlichen Verhiltnisse in Deutschland wurde dem
Bundestag von Frankfurt Gibertragen. Dort jedoch kam wiederum kein ein-
heitliches Vorgehen zustande: Da nun auch Preufien, Osterreich und Han-
nover eigene Wege beschritten, blieben fiir eine Zusammenarbeit nurmehr
die siidwestdeutschen Staaten Wiirttemberg, Baden, Hessen—Darmstadt,
Kurhessen, Nassau und die Freie Stadt Frankfurt. Vertreter von deren Regie-
rungen begannen 1818, in Frankfurt Verhandlungen zu fithren mit dem Ziel,
die kirchlichen Verhiltnisse gemeinsam neu zu ordnen. Es gelang, unterein-
ander und mit der Rémischen Kurie zu einer Ubereinstimmung zu kommen,
und 1821 wurde fiir die betroffenen Gebiete die ,Oberrheinische Kirchen-
provinz® errichtet®. An die Schaffung einer einheitlichen Nachfolgeordnung
fir die ehemalige Reichskirche war lingst nicht mehr zu denken. Die Vor-
ginge in Deutschland und in der Schweiz verliefen somit durchaus parallel:
An beiden Orten gelang es nicht, eine ibergreifende Lésung zu finden. Ein
deutsches Bundeskonkordat kam genauso wenig zustande wie die Griindung
eines schweizerischen ,,Nationalbistums®; hier wie dort verhinderten fédera-
listische Bestrebungen eine breite Zusammenarbeit.

Die Entwicklung in der Schweiz

Der Begriff ,Nationalbistum®, zunichst 1804 lediglich zur Kennzeich-
nung der erstrebten rein inlindischen Kirchenorganisation verwendet, schlof§
seit 1815 auch die als schweizerische Eigenheit betrachtete ,nationale® Staats-
kirchenhoheit mit ein. Die Romische Kurie war nicht bereit, den Ausbau des
staatlichen Kirchenregiments zuzulassen; sie bestand darauf, dafl nur aus-
driicklich vom Papst sanktionierte Rechte und Privilegien legitimerweise in
Anspruch genommen werden diirften. In pipstlichen Breven war deshalb
fortan konsequent von der Errichtung mehrerer Bistiimer die Rede. Bald
zeigte es sich, dafl diese kuriale Politik durchaus gute Chancen besafi: 1816

gemeinsame Verabredung u[nd] ein aufrichtiges Einverstindnif in Betreff der Grund-
sitze, welche aufgestellt und behauptet werc%en sollten, vorangingen? Sollte einerseits
im deutschen Bunde die Katholische Kirche allein gegen was immer fiir Angriffe einer
Schutzwehr entbehren? Und kénnten anderseits die einzelnen deutschen Souverine
hoffen, wenn sie vereinzelt dem rémischen Hof gegeniiberstiinden, Eingriffen oder
Anmaflungen von dessen Seite wirksamen Widerstand entgegensetzen zu kénnen?“
Wessenberg, Unverdffentlichte Manuskripte I/1 162f.

# Vgl. Reinhardt, Rudolf, Von der Reichskirche zur Oberrheinischen Kirchenpro-
vinz, in: Theologische Quartalschrift 158 (1978) 36—50; Hausberger, Karl, Die Errich-
tung der Oberrheinischen Kirchenprovinz, in: ZKG 92 (1981) 269—289.
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boten die Kantonsregierungen alles andere denn ein Bild (kirchen-)politi-
scher Geschlossenheit. Sehr zum Leidwesen der Luzerner Regierung ergaben
die Stellungnahmen zum Kommissionsprojekt vom Januar 1816 ,keineswegs
reichhaltige Bemerkungen und Auflerungen“*!, Die Regierung des Kantons
Aargau, hierin wesentlich beeinflufit durch den mit Wessenberg eng befreun-
deten Aarauer Stadtpfarrer und spiteren Basler Domdekan Alois Vock
(1785—1857), nahm die Umfrage zum Luzerner Konferenzergebnis und die
Bemiihungen um die Reorganisation des Bistums Basel zum Anlaf}, einen
eigenen Bistumsplan vorzulegen®. Die Absicht zur Griindung eines Natio-
nalbistums (ausdriicklich dargestellt als Mittel zur politischen Vereinheitli-
chung der Schweiz*) war hier noch ausgeprigter als zuvor: Der neue
Sprengel sollte neben der ganzen Schweizer Quart des Bistums Konstanz
auch alle Restgebiete des Bistums Basel umfassen und — um einseitige
Abhingigkeit auszuschlieflen — seinen Sitz nicht in einer Kantonshauptstadt
haben"’. Wiederum wurde die Beibehaltung der bisherigen Rechtsverhilt-
nisse zwischen Kirche und Staat gefordert, ebenso — und hier zeigt sich die
Verwandtschaft von Nationalbistumsplinen in der Schweiz und gesamtdeut-
schen Reorganisationsprojekten besonders deutlich — die Fortfiihrung der
alten Verbindung mit der Germania Sacra*®. Weitere Bestimmungen zielten
auf die erwiinschte Eigenstindigkeit des neu zu schaffenden Bistums: Der
vom Domkapitel gewihlte Bischof bedarf der Bestitigung durch die Kan-
tonsregierungen, bevor seine Wahl vom Papst konfirmiert wird. Entgegen
bisheriger Ubung obliegt es einem (noch zu benennenden) Metropoliten, den
hierfiir notwendigen Informativprozef§ zu fiihren.

Obwohl dieses neue Projekt in den iibrigen betroffenen Kantonen auf ein
wenig giinstiges Echo stiefl, nahm die Luzerner Regierung die Idee auf und
bemiihte sich, fortan auch die Kantone des Bistums Basel in die Gespriche

*# Schultheif} und Rat von Luzern an Landammann und Rat von St. Gallen, Luzern,
30. August 1816, StALU 29/4 C.

# Zu Alois Vocks EinfluR auf die aargauische Bistumspolitik siehe: Egloff, Sig-
mund, Domdekan Alois Vock 1785—1857. Ein Beitrag zur aargauischen Kirchenpolitik
wihrend der Restaurations— und Regenerationszeit, in: Argovia 55 (1943) 161—309,
hier 248—304.

“ Dies ergibt sich mit seltener Klarheit aus der Einleitung zu diesesem Bistumspro-
jeke: ,Die kirchliche Verfassung steht mit der Selbstindigkeit einer Nation in so genauer
Verbindung, dafl sie zu einer der wichtigsten National—Angelegenheiten wird. Und
tiberdies muf} jedes Band, das die versc%iedenen Teile der Eidgenossenschaft niher
aneinander kniipft, jedem derselben willkommen sein.® Zit. bei Halder, Nold,
Geschichte des Kantons Aargau 1, Aarau 1953, 294f. und Stadler, Peter, Der Kultur-
kampf in der Schweiz. Eidgenossenschaft und Katholische Kirche im europaischen
Umbkreis 1848—1888, Frauenfeld/Stuttgart 1984, 61.

# Zu diesem Bistumsprojekt siehe: Kothing 105—116; Fleiner 20—22; Isele
219-222; Egloff 50f.; Maritz 20f.; Ehrenzeller 35.

8 “Die Ditzesanstande behalten sich vor, das Metropolitanverhiltniff des Bisthums
Basel oder Windisch erst dann zu bestimmen, wenn die Organisation der deutschen
Kirche vollendet sein wird“. Aargauer Bistumsprojekt Tit. II, in: Kothing 106.
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zur Errichtung eines neuen Sprengels einzubeziehen. Sie suchte durch Einbe-
rufung einer zweiten Bistumskonferenz die bestehenden Vorbehalte auszu-
riumen und ihrem Reorganisationsplan zum Durchbruch zu verhelfen.
Bewegung kam in das Geschift, als Ende 1816 in Luzern die Nuntiatur mit
Carlo Zen (1772—1825) neu besetzt wurde. Einige Ratsherren bentitzten ihre
Antrittsbesuche dazu, um das Bistumsprojekt zur Sprache zu bringen. Zen
nahm nicht Stellung, er bemerkte vielmehr, die Nuntiatur habe noch kei-
nerlei offizielle Kenntnis von den Einzelheiten des Planes. Die Luzerner
Regierung ging darauf ein, legte das Projekt vertraulich vor und suchte den
Nuntius zu einer verbindlichen Meinungsiuflerung zu dringen. Zen jedoch,
in dieser Sache ohne jede Instruktion, zog eine miindliche Unterredung vor.
Sie fand statt am 9. Januar 1817 zwischen ihm und den Luzerner Staatsriten
Johann Jakob Widmer und Franz Bernhard Meyer von Schauensee. Der
Nuntius riigte an erster Stelle die Bezeichnung ,,Nationalbistum®, denn — so
fithrte er aus — es existierten noch weitere Bistiimer in der Schweiz. Ferner
erschien ihm die vorgeschlagene Festschreibung der gegenseitigen Rechtsver-
hiltnisse ,inadmissible, parceque la proposition est trop générale, trop vage,
trop incertaine (inconnue, indéfini, illimité)“*’. Es half nichts, dafl die Regie-
rung in einer ,contrenote® erklirte, der neue Sprengel hitte fiir die einzelnen
Kantone wegen der Ubereinstimmung von politischen und kirchlichen
Grenzen durchaus den Charakter eines Nationalbistums®® — Zen lehnte den
Ausdruck erneut ab’l. Da er auch standhaft die Rechtmifigkeit der bean-
spruchten staatskirchlichen Kompetenzen bestritt, blieb kein Zweifel: Im
Falle des ,,Nationalbistums® ging es dem Nuntius nicht um den Namen, son-
dern klar um die Sache.

Entsprechend den Vorarbeiten fanden sich zur zweiten Bistumskonferenz
(16. bis 23. Mai 1817) Vertreter aus nicht weniger als 15 Kantonen in Luzern
ein®?, Wiederum erging ein Auftrag zur Ausarbeitung eines Gutachtens an
eine eigens eingesetzte Kommission. Diese revidierte das Bistumsprojekt
vom Januar 1816 anhand der Instruktionen der einzelnen Gesandtschaften
und der Stellungnahme Zens. In allen wesentlichen Teilen wurde der alte
Plan ohne Verinderung aufrecht erhalten. Unter anderem auf Dringen der
Urkantone war man indes bereit, bei der Bezeichnung des neu zu begriin-

4% So Zen in seinem ,,précis des observations* (Luzern, 14. Januar 1827. StALU 29/4
C), in welchem er nach anfinglichem Widerstand seine Einwinde schriftlich festhielt.
Die Zusammenstellung iibersandte er an Meyer von Schauensee, vermied es in Riick-
sicht auf fehlende Instruktionen jedoch, seine Unterschrift beizusetzen.

30 Er sei gewahlt ,en opposition avec I’ancien Evéque étranger®. Der Staatsrat von
Luzern an Zen, Luzern, 7. Februar 1817. StALU 29/4 C.

51 Zen an den Staatsrat von Luzern, Luzern, 26. Februar 1817. StALU 29/4 C.

52 Neben den Kantonen der ehemaligen Schweizer Quart des Bistums Konstanz
waren dies (als Basler Bistumskantone) Bern und Basel. Appenzell Innerrhoden und
Glarus lieflen sich wegen driickender wirtschaftlicher Schwierigkeiten (Hungersnot)
entschuldigen. Zu dieser zweiten Bistumskonferenz siehe: Snell 67—69; Latt 308f.;
Isele 224—229; Biihler 27—33; Kind 87—89.
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denden Bistums den romischen Wiinschen stattzugeben und auf den Namen
»Nationalbistum® zu verzichten®. Dies war kaum mehr als eine ,kosmeti-
sche® Anderung, denn die damit eigentlich zusammenhingenden Punkte
(Grofle des Bistums, Staatskirchenrecht) erfuhren keine Verinderung, Wie-
derum ergab die Konferenz ein duflerst diirftiges Resultat: Die Gesandten
gingen auf das Gutachten nicht ein; sie nahmen es lediglich entgegen, um es
ithren Regierungen zu unterbreiten.

Zur weiteren Beratung versammelten sich Vertreter der Kantonsregie-
rungen am 4. August 1817 in Bern am Rande der ordentlichen eidgenéssi-
schen Tagsatzung. Die Aussichten fiir eine Verwirklichung des hauptsichlich
von Luzern und Aargau getragenen Nationalbistums-Plans standen dufierst
schlecht: Bern und Solothurn wiinschten den Anschluf} an ein im kleineren
Umfange reorganisiertes Bistum Basel, in St. Gallen hatte der Grofle Rat
kurz zuvor (am 21. Juni 1817) beschlossen, dem Papst die Errichtung eines
Kantonalbistums zu beantragen®*. Die Urkantone schlieflich wiinschten sich
eine Regelung, welche die staatlichen Mitwirkungsrechte bei der Bistumsver-
waltung nicht nach Gréfle oder Finanzkraft der einzelnen Kantone, sondern
nach Standesstimmen verteilte. Vinzenz Riittimanns Vorschlag, zur Festle-
gung des weiteren Vorgehens eine Kommission einzusetzten, verfing diesmal
nicht. Ohne jedes Resultat ging die Konferenz auseinander — das Vorhaben
der Errichtung eines schweizerischen Nationalbistums war gescheitert.
Dieser Miflerfolg, in durchaus vorhersehbarer Weise mitverursacht von den
ganzlich unvereinbaren politischen Maximen der einzelnen Kantonsregie-
rungen®, ersparte den Beteiligten eine harte Auseinandersetzung mit der
Roémischen Kurie. Hier wurde das Veto gegen den Plan erst am 28. August
1817 — mebhr als drei Wochen nach der in Bern erfolgten Ablehnung — in

33 Die Kommission vereinigte sich diesfalls in der Ansicht, daff, wenn dieser Aus-
druck, der hier nur ein einheimisches Bisthum im Gegensatze mit dem auswirtigen,
bischéflichen Stuhle von Konstanz bezeichnen sollte, nur den geringsten Anstof} finde,
derselbe in der Redaktion eines Organisations-Planes fiiglich wegbleiben konne, weil
der Name fiir das zu bildende oder zu erweiternde Bisthum sicﬁ von selbst ergeben
werde, sobald einmal dessen bischéflicher Sitz bestimmt seyn wird; wihrend des Laufes
der Unterhandlung aber mége die unvorgreifliche Benennung ,Einheimisches Bisthum
tir die von der Didzese Konstanz getrennten Schweizerischen Gebiethstheile® dem hier-
tiber waltenden Begriffe geniigen. “ Bericht der zur Vorberathung der Bisthums— Ange-
legenheiten niedergesetzten Kommission, Luzern, 22. Mai 1817. StALU 29/4 D.

** Vel. Gschwend, Fridolin, Die Errichtung des Bistums St. Gallen, Stans 1909,
92~-96.

5 Unterschiede (und Mifigunst) waren schon seit Jahren klar zutage getreten. Im
Zusammenhang mit der Bearbeitung eines Entwurfes zur ,Ubereinkunft® von 1806
zwischen Konstanz und Luzern hatte Thaddius Miiller bemerkt: ,,Was [im Text] abge-
andert oder ausgelassen wurde, wollte, wie ich Thnen schon schrieb, einen immediaten
oder zu michtigen, wie sies nennen, bischéfl[ichen]. Einflufl abwenden, weil man von
alten Ubungen und Rechten nichts vergeben wolle, und weil man etwa einem kiinftigen
Schweizerbischof eines andern Cantons, den man mehr fiirchte als einen Auslindi-
schen, nicht zu viele Macht einraiimen wolle und konne.“ Miiller an Wessenberg,
Luzern, 29. November 1805. BiASo Luzern/Konkordat.

Zeschr.£.K.G. 2-3/90 1Z
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einer Sitzung der ,Kongregation fiir die aulerordentlichen Angelegenheiten
der Kirche ausgesprochen. Einmal mehr bildete die Bezeichnung ,,National-
bistum* den ersten Stein des Anstoffes. Sie wurde entschieden verworfen mit
der Begriindung, eine solche Namensgebung lasse spitere Bestrebungen nach
einer weiteren Ausdehnung des Bistums bis hin zur Einbeziehung des
gesamten Schweizer Territoriums befiirchten. Damit wiirden die iibrigen in
diesem Land bestehenden kirchlichen Sprengel gefihrdet®. In einer Stellung-
nahme zuhanden der Kongregation verwies der frithere Auditor der
Luzerner Nuntiatur, Giuseppe Cherubini, auf weitere drohende Nachteile:
Die Ausdehnung des Bistums auf die ganze ,Nazione Elvetica®, so meinte er,
mache den Bischof abhangig von den hier herrschenden ,Pseudofilosofi“. Er
wiirde wegen der Grofle des Bistums zum Befehlsempfinger staatlicher
Stellen und wire so kaum etwas anderes als ein ,Ministellus Protestan-
tium“?’. Die Bezeichnung des neuen Sprengels als ,Nationalbistum® wurde
noch einmal verworfen, auch wenn damit — wie behauptet — lediglich die
Leitung durch einen einheimischen Bischof hervorgehoben werden sollte®.

Fir zwei Jahre dominierten nun — sehr zur Freude der Nuntiatur — Pro-
jekte fir mehrere Kleinbistiimer das Feld. Im Herbst 1817 verbanden sich
Bern und Luzern zu einem gemeinsamen Vorgehen, im Friihjahr darauf
fanden Solothurn, Aargau und Thurgau zu einer Bistumsiibereinkunft
zusammen. St. Gallen blieb seinen urspriinglichen Plinen treu, wihrend in
Schwyz allen Ernstes die Schaffung eines ,Bistums Waldstitten® unter dem
jeweiligen Abt von Einsiedeln betrieben wurde®®. Die beiden erstgenannten
Projekte, welche das Bistum Basel zu reorganisieren suchten, scheiterten
daran, dafl Fiirstbischof de Neveu nach wie vor weder Bern noch Solothurn
aufzugeben bereit war. Am weitesten gedieh der luzernisch-bernische Plan,
iiber welchen im Sommer 1818 wihrend Monaten durch eine eigene Delega-

3 Vgl. die 50 Seiten umfassende Vorlage ,Erezione di un nuovo Vescovato nella
Svizzera® mit dem Vermerk: , Per la sessione di Giovedi 28. Agosto 1817%. SCAES 6/29.
— Die genannte Befiirchtung ist schon in der Fragestellung zuhanden der Sitzungsteil-
nehmer ausgedriickt: ,,Se possa ammettersi il Titolo di Vescovato Nazionale, o Indi-
gena, che si vorrebbe dare alla nuova Sede Episcopale da erigersi nella Svizzera, essen-
dovi tutto il motivo di temere, che sotto questo titolo vi si nasconda il disegno di ridurre
tutta la Svizzera Cattolica ad un solo Vescovato?“ Ebd. S. 2.

7 Ebd. S. 35. — Cherubinis ,Sentimento“ umfafite in der genannten Vorlage
$°29-—50;

38 _L’altro titolo, che si pretende di sostituire al Vescovo Nazionale, cioé Vescovo
Indigena, & sinonimo del termine Nazionale: dunque deve per le stesse ragioni riget-
tarsi“. Ebd. S8.35. — Cherubinis Ausfithrungen gingen so weit in Einzelheiten, dafl er
sich bereits iiber die Person des neuen Bischofs Gedanken machte: , Deve escludersi in
perpetuo dal Vescovato da erigersi il Parroco di Lucerna Taddeo Muller, perche essendo
degli stessi sentimenti del fu Monsig. Dalberg, e suo Vicario Vessemberg, ha recato infi-
niti mali alla Chiesa, & stato ancora acerrimo sostegno di coloro, che dalla Curia Vesco-
vile di Costanza s’inviarono in Svizzera a disseminare Dogmi anti cattolici.“ Ebd. S. 48.

39 Vgl. Auf der Maur, Josef, Das Einsiedler Bistumsprojekt vom Jahre 1818, in: Mit-
teilungen des Historischen Vereins des Kantons Schwyz 60 (1967) 1—259,
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tion der Regierungen direkt in Rom verhandelt wurde. Neue Bewegung kam
in die Frage der Schweizer Bistumsorganisation, als am 16. September 1819
der Apostolische Vikar der ehemaligen Schweizer Quart des Bistums Kon-
stanz, Franz Bernhard Géldlin von Tiefenau, im Alter von erst 57 Jahren ver-
starb. Der Papst ernannte (ad personam!) den Firstbischof von Chur, Karl
Rudolf von Buol—Schauenstein (1794—1833) zum Apostolischen Admini-
strator der betreffenden Gebiete®®. Die Kantonsregierungen, verirgert iber
die ginzlich ohne ihre Mitwirkung zustande gekommene Verfiigung,
erkannten, daf eine rasche Neuregelung der Bistumsverhiltnisse unumgang-
lich sei. Am 3. Mirz 1820 schlossen in Langenthal Vertreter der Regierungen
von Solothurn, Luzern, Bern und Aargau den Vertrag ,fiir die Organisation
des Bisthums Basel“®!, Durch ihn versuchten sie, gleichsam eine Art von
Nationalbistum im kleinen Mafistab“ zu schaffen. Der Vertrag sah vor, das
Gebiet der vier Kantone zum reorganisierten Bistum Basel zu verbinden;
gleichzeitig ermoglichte er (zumindest theoretisch) allen ehemaligen Kon-
stanzer Bistumskantonen den Beitritt. Der unverinderte Anspruch auf iiber-
kommene Rechte und Freiheiten wurde nicht mehr offen ausgesprochen,
sondern in einem geheimen Zusatzartikel festgelegt®®. Erst nach langwierigen
und miihevollen Verhandlungen hauptsichlich iiber das Recht der Bischofs-
wahl, iiber die Art der Besetzung der Domkanonikate und iiber die Fihrung
des Informativprozesses kam es am 12. Marz 1827 zum Abschlufl eines Kon-
kordates zwischen den vier Kantonen und Rom. Als ihm der aargauische
Grofle Rat die Sanktion versagte, waren neue Gespriche notwendig; am
26. Mirz 1828 unterschrieben Vertreter der Regierungen und der Luzerner
Internuntius einen neuen Vertrag. Durch dieses, heute noch giiltige Kon-
kordat begriindeten die Kantone Solothurn, Luzern, Bern und Zug mit dem
Heiligen Stuhl das neue Bistum Basel mit Sitz in Solothurn. Der Papst setzte
durch die Bulle ,Inter praecipua® vom 7. Mai 1828 die Regelung kanonisch
in Kraft®.

Auch in anderen Kantonen bemiihte man sich um Schaffung einer neuen
kirchlichen Ordnung. 1823 schloff die Schwyzer Regierung ihren Kanton
definiv dem Bistum Chur an, ein Jahr spiter wurde fiir den Kanton St. Gallen

60 Vgl. Gall, Robert, Die Rechtsstellung des Bischofs von Chur als Administrator
ehemals Konstanzischer Bistumsteile in der Schweiz, Freiburg i. Br. 1954.

61 Auszugsweise gedruckt: Fleiner 247—251.

62 Die Diocesan-Stande behalten sich ihre bisherigen Rechte, Herkommen, Frey-
heiten und wohlhergebrachten Uebungen in kirchlichen Sachen aufs feyerlichste vor
und gewihrleisten sich dieselben gegenseitig.“ Zusatz-Artikel § 3. Eb(}.’ 250. — Als
historische Darstellung der Verhandlungen zur Reorganisation des Bistums Basel, auf
deren Vorstudien der vorliegende Aufsatz basiert, siehe demnichst: Ries, Markus, Die
Neuumschreibung des Bistums Basel (1815—1828).

63 Diese Bulle wurde bisher mindestens elfmal nachdedruckt. Sie ist kritisch ediert
und kommentiert bei: Fischli, Ernst, Zu einer neuen Edition der papstlichen Bulle
JInter praecipua. . ., in: Basler Juristische Mitteilungen 14 (1967) 163—186 (Text nebst
deutscher Ubersetzung: 166—178); hier sind S. 164—166 die friheren Textausgaben
aufgelistet.
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ein eigener Sprengel begriindet. Dieser blieb in Personalunion mit dem
Bistum Chur verbunden — eine ungliickliche Regelung, die nur wihrend
zehn Jahren Bestand hatte und 1847 durch Schaffung eines eigenstindigen
Bistums St. Gallen abgeldst wurde®®. Fiir einige Kantone der ehemaligen
Schweizer Quart des Bistums Konstanz fand sich keine befriedigende
Losung, sie gehdren bis heute kirchenrechtlich keinem Sprengel an. Die
betroffenen Gebiete werden provisorisch administriert von benachbarten
Bischofen, namlich (aufgrund papstlicher Verfiigung) Appenzell durch den
Bischof von St. Gallen und (gewohnheitsrechtlich) Ziirich, Glarus, Unter-
walden und Teile von Uri durch den Bischof von Chur®. Das Bistum Basel
wurde im Laufe der Zeit erweitert; in der Organisation dieses Sprengels
wurde das unter dem Stichwort ,Nationalbistum® aufgestellte Programm am
starksten verwirklicht. Nachdem bis 1829 Aargau, Thurgau und Basel sich
dem Konkordat angeschlossen hatten, traten spiter auch Bern fiir den evan-
gelischen Kantonsteil (1864), Schaffhausen und Basel-Stadt (1978) dem
Bistum Basel bei®. Auch hinsichtlich der Wahrung althergebrachter Rechte
blieben Elemente aus den ersten Reorganisationsplianen erhalten: Uber den
Tag des Konkordatsschlusses hinaus versammelten sich Vertreter der Regie-
rungen aller beteiligten Kantone regelmifig zu , Didzesankonferenzen®, um
die ohne Unterbrechung beanspruchten staatskirchlichen Rechte gemeinsam
wahrzunehmen. Insbesondere gehort dazu die Prifung von Kandidaten bei
einer Neubesetzung des Bischofsstuhls, welche in ungebrochener Tradition
durch freie Wahl des Domkapitels erfolgt. Als einzige Bistiimer der westli-
chen Kirche vermochten Basel und St. Gallen diese wihrend Jahrhunderten
bewahrte Weise der Bischofsbestellung beizubehalten®. Fiir beide ist zudem
konkordatir vereinbart, dafl der Bischof dem Didzesanklerus zu entnehmen
ist. Die Regierungen der Basler Bistumskantone beanspruchen das Recht, auf
einer sechs Namen umfassenden, jeweils durch das Domkapitel vor dem
Wahlakt einzureichenden Liste, einen oder mehrere Kandidaten zu streichen.
Diese Gewohnheit grindet in einem pipstlichen Etlafl, welcher die Dom-

64 Gschwend 251—445.

65 Dieser Sachverhalt ist beschrieben bei: Gall 63—78. Fiir die Praxis ist die Rechts-
lage nicht von Bedeutung, doch scheint es gegen Galls Auffassung kaum ernsthafte
Argumente zu geben, wie folgende Aussage zeigt: ,Es wird die Ansicht vertreten, die
Administration sei 1819 dem Churer Bischof nur ad personam iibertragen worden, aber
wie dem auch sei: die administrierten Kantone bilden heute feste Bestandteile der Di6-
zese Chur.“ Helvetia Sacra /1 456 1.

6 Vgl. Ehrenzeller 65—68. — 1981 wurde der neugebildete Kanton Jura, dessen
Gebiert (als damaliger Teil des Kantons Bern) seit der Neuumschreibung dem Bistum
anéehﬁn hatte, als 10. Di6zesanstand in den Verband aufgenommen.

7 Bis 1948 galt dieses Verfahren auch fiir das Bistum Chur; seither ist hier das Dom-
kapitel auf einen pipstlichen Dreiervorschlag beschrinkt. Im Falle des Bistums Basel
wurde erst 1967 die Tradition angetastet und eine Neuerung eingefiihrt: Im Gegensatz
zur bisherigen Ubung verkiindet nun der Dompropst den Gliugbi en den Namen des
Bischofs nicht mehr unmittelbar nach der kanonischen Wahl, sondern erst nach deren
Konfirmation durch den Papst. Vgl. Maritz 82—84.
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herren ermahnt, keinen den Regierungen minder genchmen Geistlichen in
die Wahl zu ziehen®®. Dariiber hinaus behauptete die staatliche Seite, welche
das neue Bistum Basel als eigentliche interkantonale Stiftung betrachtete,
weitere Kompetenzen wie Plazet fiir kirchliche Erlasse, Aufsicht iiber das
Priesterseminar oder Kontrolle des bischéflichen Finanzwesens. Blieben
auch all diese Bereiche als nicht konsensfihig aus den Verhandlungen um die
Bistumsreorganisation ausgeklammert — zur Verzichtleistung waren die
Regierungen in keinem Augenblick bereit®”. Dies fiihrte zunichst zu einer
iibersteigerten Inanspruchnahme von Aufsichtsrechten bis hin zur Einmi-
schung in rein innerkirchliche Angelegenheiten’. In der zweiten Jahrhun-
derthilfte kam es zu schwerwiegenden Spannungen; in gefihrlicher Uberla-
gerung staatlicher und konfessioneller Konflikte mit Auseinandersetzungen
um die Schaffung eines zentralistisch-uniformen Kirchregiments entstand
daraus der ,Kulturkampf“’!. Er gefihrdete das 1828 neu umschriebene
Bistum Basel in seinem Fortbestand. Seit Uberwindung dieser unerfreulichen
Streitigkeiten durch gemeinsame Anstrengung gedieh die enge Verkniipfung
von staatskirchlichen und kirchlichen Instanzen zur fruchtbaren Koope-
ration, der ,Ortskirche® ein eigenes, im demokratisch-gesellschaftlichen
Umfeld gewachsenes Profil verleihend.

68 Grundlage bildet das Exhortationsbreve Leos XII. an das Basler Domkapitel
»Quod ad rem sacram* vom 15. September 1828 (gedruckt: Lampert III 96—98). Der
entscheidende Passus lautet: ,,Vestrarum proinde erit partium, eos adsiscere, quos ante
solemnem electionis actum noveritis nedum praefimitis qualitatibus praefulgere, sed
gubernio etiam minus gratos non esse. Ebd. 97. — Wihrend der Verhandlungen hatten
es die Vertreter der Romischen Kurie stets zuriickgewiesen, das Erfordernis der staat-
lichen Genehmbheit eines Bischofs in die Reorganisationsbulle aufzunehmen. Aus
diesem Grunde fand die Bestimmung auch im Konkordat, welches formell als Verein-
barung tiber den Inhalt der Bulle galt, keine Beriicksichtigung. Beide Seiten verstén-
digten sich auf den Erlafl des genannten Exhortationsbreves durch den Papst. Da ein
solches Breve indes einen rein innerkirchlichen Akt darstellt und gewéhnlich allein
kirchlichen Gesetzen unterworfen ist, entstand in der Folge mancherlei Unklarheit tiber
Anwendung und Interpretation im gemischten Bereich, was iiber Jahrzehnte hin auch
Kanonisten und Juristen beschaftigte. Die wesentlichen Standpunkte finden sich darge-
stellt bei Maritz 115—121 und Ehrenzeller 93—96.

69 Unmittelbar nach Abschluffi des Konkordates zur Reorganisierung des Bistums
Basel erneuerten Vertreter der Regierungen am 28. Mirz 1828 — hinter dem Riicken des
pipstlichen Gesandten — die Vereinbarung von 1820 und schloflen eine rein staatliche
,Ubereinkunft zwischen den hohen Stinden Lucern, Bern, Solothurn und Zug fir die
Organisation des Bisthums Basel* (Text: Ehrenzeller 239—244). Der Geheimartikel aus
dem Jahr 1820 iiber die gegenseitige Gewihrleistung der hergebrachten Rechte wurde
darin als § 39 wortlich ibernommen.

70 Domman, Hans, Die Kirchenpolitik im ersten Jahrzehnt des neuen Bistums Basel
(1828—1838). Nach Briefen des Bischofs J. Anton Salzmann, des Schultheissen Jos.
Karl Amrhyn und anderer, Luzern 1929.

71 Stadler 277—431 502—547 581—615; zum gesellschaftsgeschichtlichen Kontext
dieser Auseinandersetzung: Altermatt, Urs, Katholizismus und Moderne. Zur Sozial—
und Mentalititsgeschichte der Schweizer Katholiken im 19. und 20.]Jahrhundert,
Ziirich 1989, 224—236.
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Bei der Begriindung der neuen Schweizer Bistumsorganisation zu Beginn
des 19. Jahrhunderts erfuhr das Programm der Schaffung eines , Nationalbis-
tums® eine deutliche Absage, um damit der Umsetzung von staatskirchlichen
Anspriichen zuvorzukommen. Eine iibergreifende Neuordnung der Schwei-
zer Kirche kam ebensowenig zustande wie der Abschluf eines gemeinsamen
Konkordates fiir alle deutschen Staaten”?. Einigen Kantonsregierungen
gelang es gleichwohl, ihre Ziele weitgehend durchzusetzen. Da seit der
Schaffung der neuen kirchlichen Einteilung in der Schweiz keine Staatsum-
wilzung stattfand, sind (im Gegensatz zu Deutschland, Osterreich und
Frankreich) die in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts getroffenen Verein-
barungen nach wie vor in Kraft. Das Verantwortungsbewufitsein und die
Umsicht, mit welcher die beteiligten Instanzen von ihren Rechten Gebrauch
machen, wird dariiber entscheiden, wie lange die als forderlich empfundene
breite Verteilung von Kompetenzen in der Zukunft Bestand haben wird.

72 Die Reorganisation der Bistiimer im Gebiet des fritheren Heiligen Rémischen Rei-
ches verlief — jeweils beeinflufit von der regionalen politischen Entwicklung — héchst
unterschiedlich. Dies liflt sich anhand des Bischofswahlrechtes besonders deutlich auf-
zeigen. Zur Ubersicht siehe: Gatz, Erwin, Domkapitel und Bischofswahlen in den
deutschsprachigen Lindern seit dem 19. Jahrhundert, in: Portmann-Tinguely, Albert
(Hrg.), Kirche, Staat und katholische Wissenschaft in der Neuzeit. Festschrift fiir Heri-
bert Raab zum 65. Geburtstag am 16. Mirz 1988 (= Quellen und Forschungen aus dem
Gebiet der Geschichte, Neue Folge 12), Paderborn/Miinchen/Wien/Ziirich 1988,
397—409; Hartmann, Gerhard, Der Bischof. Seine Wahl und Ernennung. Geschichte
und Aktualitit (= Grazer Beitrige zur Theologiegeschichte und kirchlichen Zeitge-
schichte 5), Graz/Wien/Kéln 1990, 37—117.
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Kirchengeschichte als Geschichte
des Christentums

Anmerkungen zur Konzeption eines christlichen
Geschichtsbildes bei Johann Adam MGohler

Von Martin Gritz

,Es bildet alles ein Ganzes®, schrieb J. A. Mdhler (1796—1836) in seiner
Rezension der eben erschienenen ersten Lieferung der ,Kirchengeschichte®
von Theodor Katerkamp (1764—1834) in der , Theologischen Quartalschrift*
(Bd. 5, Jg.1823). Mohler rithmte an Katerkamps »Verarbeitung®: ,Tiefe
Blicke in den Zusammenhang der Begebenheiten findet der Leser tiberall; die
vielen einzelnen Tatsachen, Charakterschilderungen, die treffliche Erzihlung
geben dem Ganzen Leben®. Als Kritik meldete Méhler an: ,Rez. hitte
gewiinscht, dafl das Dogmengeschichtliche eine reichlichere Ausstattung
erhalten hitte. Die christlichen Altertiimer lernt man auch nicht richtig
kennen; Feste, Liturgie usw. Doch hat vielleicht der H. Verf. die Ansicht,
daf dafiir eigene Vorlesungen bestimmt werden miissen, womit Rez. nicht so
ganz einverstanden sein konnte. Denn es bildet alles ein Ganzes® (ebd,
486£.). Noch in einem weiteren Punkt duflerte sich Méhler in dieser Rezen-
sion kritisch. Katerkamp ,sieht an und behandelt die Hierarchie als den Mit-
telpunkt, um den sich alles bewegt; gleichsam als das leitende Prinzip der
Geschichte.“ Er scheine zu sagen: ,,Gott schuf die Hierarchie, und fir die
Kirche ist nun bis zum Weltende mehr als genug gesorgt.“ Mohler fahrt fort:
,Das Resultat des Ganzen in einigen Bemerkungen iiber die Hierarchie
zusammenfassen, heiflt diese als Hauptsache darstellen, das Aufere mit dem
Inneren, das Wesentliche mit dem Auflerwesentlichen verwechseln und
diesem in Bezug auf Wichtigkeit vor jenem den Vorzug geben.“ Dem stellte
Mohler entgegen: ,Allein nach der hoheren, echt christlichen Ansicht, die
besonders im Katholizismus hervortritt, ist der Geist Gottes das immerwah-
rend in der Kirche waltende, sie ihrem Zwecke entgegenfiihrende Prinzip;
alles andere ist Organ dieses Geistes, Mittel usw.; und wer eines von diesen
zum Mittelpunkt der Geschichte wihlt, erfafit sie duflerlich” (ebd, 4961f.).

In beiden Richtungen hat Méhler seine konzeptuellen Reflexionen dar-
iiber, wie Kirchengeschichte zu sehen und darzustellen sei, sowohl in seinen
Rezensionen wie in seinen eigenen Vorlesungen fortgesetzt. Mohlers Inter-
esse an Fragen der ,Einleitung® (in die KG) war seinen Horern und Schiilern
offensichtlich bewufit; seine ,Einleitung in die KG* gehorte zu den ,Reli-



250 Martin Gritz [104]

quien®, um deren Publikation man nach Méhlers frithem Tod sofort besorgt
war. Die Veroffentlichungen aus Anlaf} der Sikularfeier von Mohlers Tod
zeigen jedoch, dafl das Interesse an Mohlers geistesgeschichtlicher Einord-
nung vorherrschte. Méhlers Wille zu einem christlichen Geschichtsbild, das
Geschichte nicht nur reflektieren, sondern darstellen will, scheint bislang
nicht ein vergleichbares Interesse geweckt zu haben.! Die folgenden Anmer-
kungen erheben nicht den Anspruch, Méhlers Geschichtsbild zu rekonstru-
ieren; sie wollen lediglich zeigen, dafl und wie Méhler daran gearbeitet hat.?

Abkiirzungen fir hiufiger gebrauchte Mohler-Quellen:

GS ,J.A. Méhlers gesammelte Schriften und Aufsitze.“ Herausgegeben von Joh.
Jos. Ign. Déllinger, 2 Binde. Regensburg 1839/1840

KG ”Kircﬁengeschic te von Johann Adam Mohler.“ Herausgegeben von Pius
Bonifac. Gams, 3 Binde. Regensburg 1867/1868

Geiselmann: ,,Geist des Christentums und des Katholizismus.“ Ausgewihlte Schriften
katholischer Theologie im Zeitalter des deutschen Idealismus und der Romantik.
Herausgegeben, eingeleitet und erklirt von Joseph Rupert Geiselmann. Mainz
1940

NSchrl: ,Johann Adam Méhler: Nachgelassene Schriften. Nach den stenographischen
Kopien von Stephan Losch (1881—1966)“. Herausgegeben von Rudolf Rein-
hardt. Band I: ,Vorlesungen, Entwiirfe, Fragmente“. Ubertragen, bearbeitet
und eingeleitet von Reinhold Rieger. Paderborn 1989

! In dem von Hermann Tiichle (1 1986) besorgten Gedenkband ,,Die eine Kirche®,
Paderborn 1939, ist nur der Beitrag von Karl Bihlmeyer ,Mahler und die Kirchenge-
schichte® (87—108) dem Kirchenhistoriker gewidmet. Vgl. dazu J. Kéhler: ,Johann
Adam Mohler®, in: ,Gestalten der Kirchengeschichte®, hg. von Martin Greschat,
Band 9/1, Stuttgart 1985, 146f. Inzwischen scheint das Interesse am historischen
Denken Mohlers zu wachsen. Vgl. dazu die Veranstaltung der Katholischen Akademie
in Bayern zum 150. Todestag von J. A. Méhler mit den Beitrigen von Manfred Weit-
lauff: ,,Kirche und Theologie in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts® (in: Miinchener
Theologische Zeitschrift 39 [1988], 155—180), Peter Stockmeier: ,,Johann Adam Mohler
und der Aufbruch der wissenschaftlichen Kirchengeschichtsschreibung (ebd,
181—194) und Gerhard L. Miiller: ,Die Suche nach der Einheit von geschichtlicher und
theologischer Vernunft* (ebd, 195—206). Vgl. ferner Walter Kasper: ,Johann Adam
Mohler — Wegbereiter des modernen Katholizismus®, in: Internationale katholische
Zeitschrift 17 (1988), 434—443. Schliefllich hat Rudolf Reinhardt, der Herausgeber von
»Johann Adam Mahler: Nachgelassene Schriften®, mit der Verdffentlichung Eer steno-
graphischen Kopien von Mohler-Manuskripten durch Stephan Losch (1881—1966) neue
Grundlagen fiir die Erforschung des ,ganzen® Mohler (NSchrl, 10) bereitgestellt.

2 Geschichtsbild als Begriff der Umgangssprache bedeutet die gruppenspezifische
Darstellung, Deutung und Wertung der (eigenen) Vergangenheit. In der Geschichtswis-
senschaft I%Aat z.B. Friedrich Meinecke (1862—1954) auf den Zusammenhang von
Geschichtsbild und politischem Willen aufmerksam gemacht (Werke VII, Miinchen
1968, 15 u.a.). Vgl. ferner ,,,Geschichte® als moderner Leitbegriff* in ,Geschichtliche
Grundbegriffe*. Historisches Lexikon zur politisch-sozialen Sprache in Deutschland,
Band I, Stuttgart 1975, 691 ff. Geschichtsbilder sind jedoch auch ,,stofflich® gefiillt und
gerade in dieser Gestalt wirksam.
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Méhler hat bei der ,Einteilung der Kirchengeschichte der Zeit nach® das
Gliederungsprinzip gewechselt.

Dieser Sachverhalt ist erst bekannt, seit Josef Rupert Geiselmann
(1890—1970) einige Abschnitte aus Méhlers ,Einleitung in die KG* nach
Hérer-Nachschriften aus der Konviktsbibliothek des Tiibinger Wilhelms-
stiftes in einer Sammlung ,, Ausgewihlte Schriften katholischer Theologie im
Zeitalter des deutschen Katholizismus und der Romantik® (1940) herausge-
geben, eingeleitet und erklirt hat.> Karl Bihlmeyer (1874—1942) wuflte von
diesem Vorhaben Geiselmanns, konnte aber in seinem schon 1939 erschie-
nenen Aufsatz ,Mohler und die Kirchengeschichte® die angekiindigten
Mohler-Texte noch nicht verwerten.* In allen Bihlmeyer bekannten Fas-
sungen von Mdhlers , Einleitung in die KG* unterschied dieser die Zeitriume
JAltertum, Mittelalter, Neuzeit“, begriindete diese Einteilung und skizzierte
diese drei Zeitrdume auch inhaltlich. Bihlmeyer lehnte diese Einteilung nicht
rundweg ab, riigte aber: ,Bei dem dritten Zeitraum ist das Einteilungsprinzip
von dem Zusammenstof} des christlich mittelalterlichen Bildungsstrebens mit
dem durch Humanismus und Renaissance wiedererwachten antiken Geiste
hergenommen, also mehr von einem auflerkirchlichen Kulturfaktor als von
der Kirche selbst. “ Ausdriicklich vermerkte Bihlmeyer in diesem Zusammen-
hang noch, dafl ihm die Griinde fiir diese in der Kirchengeschichtsschreibung
seinschneidende Neuerung® unbekannt seien.® Bihlmeyers Frage nach den
Griinden, weshalb Méhler ein auflerhalb der Kirchengeschichte fiir die Ein-
teilung der Weltgeschichte entwickeltes Schema erstmals fiir die Periodisie-
rung der Kirchengeschichte benutzt hat, gewinnt noch an Bedeutung,
nachdem nun bekannt ist, daff Mé&hler zu Beginn seiner Lehrtitigkeit als
Kirchenhistoriker es durchaus unternommen hat, die Zeitriume der Kirchen-
geschichte ,von der Kirche selbst* her einzuteilen.®

Mohler hat anfangs — laut der von Geiselmann verffentlichten Nach-
schrift von dessen kirchengeschichtlichen Vorlesungen 1826/27 — die

3 Geiselmann benutzte zwei Nachschriften von Mohlers Vorlesungen 1826/27 (466),
um Mohlers ,Idee der Geschichte und Kirchengeschichte® vorzustellen (Geiselmann,
389—396) und fiigte im Anmerkungsteil weitere Ausziige der Vorlesungen von 1829/30
und 1834/35 hinzu, soweit sie ihn ,geschichtsphilosophisch® interessierten (ebd,
483—491).

# Bihlmeyer, a.a.0., (s. Anm. 1), 94, Anm. 5.

5 Bihlmeyer,ebd, 98. B. berief sich auf die Fassungen in GSII (1840), 276—281 und
in Méhlers KGI (1867), 15—19 (ebd, 97), d. h. er zitierte nur die Passagen iber die
chronologische Einteilung der Kirchengeschichte.

6 Tn den NSchrl ist jetzt innerhalb des Manuskriptes ,Pragmatische Blicke* eine
1823/24 verfafite (R. Rieger, ebd, 35) Friihform einer solchen Periodisierung veroffent-
licht, in der die ,Perioden® der Kirchengeschichte als ,Culturstufen des religiésen
GLa;bens“ oder ,Entwicklungszustinde in religidser Beziehung beschrieben werden
(ebd, 48).
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Perioden der Kirchengeschichte als ,Modifikationen® der ,Einheit des
christlichen Lebens* unterschieden. Er konzipierte zunachst die Geschichte
der Kirche als Geschichte dieser ,Einheit“. Dabei unterschied er folgende
Zeitalter: 1. Das Zeitalter der ,,Entwicklung und Entfaltung der Einheit des
christlichen Lebens® (bis ins 6. Jahrhundert). 2. Das Zeitalter der ,,ruhenden
und stehenden Einheit* (6. bis 16. Jahrhundert). 3. Das Zeitalter der ,steten
Sollizitation zur Auflésung der Einheit® (von der Reformation bis auf
sunsere Zeit“). Daran schloff sich die Ansage eines kiinftigen 4. Zeitraumes,
von dem Mohler die ,Wiedergewinnung®, die ,Rickkehr zur Einheit*
erwartete (Geiselmann, 394—396). Wie Geiselmann nachwies, hat Méhler in
seinem Jugendwerk ,,Die Einheit in der Kirche oder das Prinzip des Katho-
lizismus, dargestellt im Geiste der Kirchenviter der ersten drei Jahrhunderte®
(1825) sich iiber den Gang der Geschichte der Kirche dadurch klar zu werden
versucht, ,dafl er ihre Anfinge, den Ansatz der Bewegung feststellt“. Unter
dem Einfluff Hegels habe Méhler in seinen kirchengeschichtlichen Vorle-
sungen Kirchengeschichte als ein Bild der ,Dialektik der Einheit“ konzipiert.
Fiir Geiselmann liegen die Griinde dafiir, warum Mohler bei diesem ,,Begriff
von Geschichte und Kirchengeschichte® nicht geblieben ist, in der ,inneren
Entwicklung® Mohlers.” Doch scheint es fiir den Wechsel des Gliederungs-
prinzipes bei der Periodisierung der Kirchengeschichte auch ,handwerk-
liche* (historiographische) Griinde gegeben zu haben.

Deutliche Hinweise dafiir zelgen sich schon in der Skizze tiber die ,,Orga-
nisierung des Stoffes®, wie sie Mohler im Anschluff an die Charakeerisierung
der Perioden der Kirchengeschichte in seinen Vorlesungen 1826 vornahm.
Fiir die Geschichte der Ausbreitung des Christentums spielte der Bezug zur
,Einheit des christlichen Lebens® keine erkennbare Rolle. Da ist von ,,Befor-
derungsmitteln“ und von ,Hindernissen® die Rede. Von der ,Einheit®, die
einen verborgenen, inneren Grund habe, heifit es dann: ,Indem sie aber aus
sich selbst heraustritt, geschieht es auf folgende Weise: Als Einheit der Lehre,
der Sitten, und des geselligen dufieren Vereins oder der Verfassung. “ Gewisse
»Institute des Kultus und der Disziplin® gehérten fir Mohler in diesen
Zusammenhang, weil durch sie ,die geistige Gemeinschaft mit Christus und
der Glaubigen unter sich teils genahrt und vermittelt, teils dargestellt wird“.
Trotz dieser allenfalls partiellen Anbindung an den Grundgedanken der
»Einheit* blieb immer noch Stoff iibrig, von dem Mohler nur noch sagen
konnte, er sei ,hinzuzuzahlen®: das sittlich religiése Leben in der Kirchen-
gemeinschaft der einzelnen Perioden. Mohler schlof diese Stoffaufzihlung
mit der konzeptuellen Erklirung, dafl darin ,alles“ beschlossen sei, ,was die

7 Geiselmann hat die (Geiselmann, XXIII) angekiindigte ,,ausfihrliche Darstellung
der ,inneren Entwicklung® Mohlers und deren geistesgeschichtliche Einordnung in
umfangreichen Untersuchungen selbst vorgenommen. Schon 1942 erschien: ,Leben-
diger Glaube aus geheiligter Uberlieferung. Der Grundgedanke der Theologie Johann
Adam Méhlers und der l%tatholaschen Tiibinger Schule“. Es folgte 1954: ,,Die theologi-
sche Anthropologie Johann Adam Méhlers. Thr geschichtlicher Wandel .
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Kirchengeschichte an Stoff liefert® (Geiselmann, 396). Schon diese erste
Stoffeinteilung 1ifit erkennen, dafl es Mohler Mithe machte, den gesamten
kirchengeschichtlichen Stoff in ein Bild von der Geschichte der Einheit des
christlichen Lebens zu zwingen. Auch das mag dazu beigetragen haben, daff
Méhler schon bald das Gliederungsprinzip fir die Periodisierung der
Kirchengeschichte wechselte.®

Erstmals im Wintersemester 1827/28 (Nachschrift Kaspar Fuchs) dnderte
Mohler die Bezeichnung der ,Zeitriume® der Kirchengeschichte. ,Perioden
der Geschichte entstehen®, so argumentierte Mohler, ,wenn der Gegen-
stand, dessen Geschichte beschrieben wird, in andere duflere Verhiltnisse
tritt, wihrend er seinem substantiellen Gehalt nach stets derselbe bleibt®. Die
Zeitriume charakterisierte er nun inhaltlich von den sich wandelnden
yaufleren Bedingungen® her: 1. ,Die Entwicklung der christlichen Kirche in
der griechischen Welt bis zum Ende des 6. Jahrhunderts.“ 2. ,Die christliche
Kirche in der germanischen Welt bis zum Ende des 16.]Jahrhunderts.”
3. ,Das Christentum in einer Verschmelzung des germanischen Geistes mit
der griechisch-hellenistischen Kultur vom 16. Jahrhundert bis auf uns. “* Was
daran war neu? Den Kirchenhistoriker Méhler interessierte nur anfanglich
Kirchengeschichte als Geschichte einer Idee. Mindestens ab 1827 beschiftigte
ihn zunehmend Kirchengeschichte als Geschichte der Gestaltung, die
Kirche/Christentum in unterschiedlichen Zeiten und unterschiedlichen
Riumen gefunden haben. Dabei sah Mohler die Relation von Kirche/ Chri-
stentum mit Welt/ Kultur/Bildung ,,pragmatisch®.'°

Hatte Mahler in den friihen Fassungen seiner ,Einleitung in die KG* die
s1dee der christlichen Kirchengeschichte® fiir eine unerlafiliche Vorausset-
zung gehalten, eine ,,wahrhafte Geschichte schreiben® zu konnen, so behan-
delte Mohler in den letzten Fassungen derartige Gedankengange nun als eine
sbesondere Eigenschaft dessen, der Kirchengeschichte mit Erfolg studieren
will“ (vgl. Geiselmann, 393, mit GSII, 281ff.). Fir die Konzeption eines

8 Mahler wollte , Typen und Rubriken bilden®, in die sich ,,alle méglichen Entwick-
lungen im Verlaufe der christlichen Geschichte® einreihen lassen, wobei bei der Darstel-
lung der Perioden die Stoffe unterschiedlich betont werden kénnten (vgl. GSII, 2751.,
und KG]I, 15).

? Die Nachschrift von Kaspar Fuchs der Vorlesungen Mohlers iiber Kirchenge-
schichte in Tiibingen 1827—1828 befindet sich jetzt in der Bibliothek des Tubinger Wil-
helmstiftes (Hs Gi 3280). Ich danke Herrn Prof. Dr. Rudolf Reinhardt herzlich fir die
freundliche Hilfe beim Nachweis dieses Datums.

10 Pragmatische Geschichte bedeutete schon in den Vorlesungen Mohlers 1826,
zunichst mit dem Verstand ,einen endlichen Grund an einen anderen zu kntipfen®.
Doch wollte sich Mohler mit einer ,blof} pragmatischen Geschichte® nicht begniigen
(Geiselmann, 391f.), sondern lehrte darﬁier hinaus eine ,religidse Auffassung der
Geschichte®; insofern Gott ,auch durch Mittelursachen® wirke, sei die religiose Auffas-
sung der Geschichte in der ,hochsten Bedeutung® des Pragmatismus inbegriffen (GSII,
269). Vgl. Stockmeier, a.a.O. (s.Anm.1), 183f. Ferner Gerh. L.Muller, a.a.0.
(s. Anm. 1), 202. Damit anerkannte Mohler die Erforschung und Darstellung ursachli-
cher Zusammenhinge als Aufgabe des Kirchenhistorikers.
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Gesamtbildes der Kirchengeschichte behielten bei Mahler ,zeit-“ und
wkultur“-geschichtliche Beziige fortan eine konstitutive Bedeutung. ,,Christ-
liche Kirchengeschichte“ weitete sich zum christlichen Geschichtsbild.!!

25

Méhlers Geschichtsbild wuchs und formte sich im Umgang mit (histori-
schen) Stoffen.

Die ,Kirchengeschichte von Johann Adam Mahler® wurde erst drei Jahr-
zehnte nach seinem Tod von Pius Bonifac. Gams (1816—1892) herausge-
geben. Sie erschien 1867/68 in drei Binden; 1870 folgte ein Register. Gams
berief sich fur dieses Unterfangen darauf, dafl es Mohler nach dem Tode
Katerkamps (1834) abgelehnt habe, dessen ,Kirchengeschichte® fortzu-
setzen. Mohler erklirte damals, er sei willens, ,seine eigene Kirchenge-
schichte herauszugeben®. Zudem habe Méhler von Herbst 1823 an bis zu
seinem Weggang nach Minchen (1835) ,jedes Jahr die ganze Kirchenge-
schichte bis zur Gegenwart® vorgetragen. Auch in Miinchen habe Méhler in
zwei Jahren (Herbst 1835 bis 1837) die Kirchengeschichte vorgetragen, sei
aus Krankheitsgriinden damit aber nur bis zum Ende des Mittelalters
gekommen. Mohlers Manuskripte fiir seine kirchengeschichtlichen Vorle-
sungen hatten sich fiir Gams jedoch nicht mehr finden lassen.’? Gams
gewann seinen Text durch ,Vergleichung® zahlreicher Vorlesungsnach-
schriften und durch ,Vervollstindigung®. Trotzdem versicherte Gams: ,Es
ist die von ihm [Moéhler] vorgetragene Geschichte und sein geistiges
Eigentum®.!* Man geht wohl nicht fehl, wenn man annimmt, daft Gams diese
Versicherung vor allem auf das Gesamtbild von Méhlers Kirchengeschichte
bezogen wissen wollte. Um des Gesamtbildes willen hat Gams auch schon

11 Tn Mohlers KG findet sich zwar nicht der Begriff ,Geschichtsbild®, wohl aber (I,
20) der Begriff ,Bild der christlichen Kirche®.

12 Die Darstellung von Gams in Méhlers KG (I, Vorrede) pafic ins Bild der férmli-
chen Leidensgeschichte von Méhlers Manuskripten. Umfassend dargestellt jetzt durch
R. Reinhardt in NSchrl, 12—16, und in den Einleitungen zu den veréffentlichten Ein-
zelstiicken durch Reinhold Rieger. Welche Art von Bearbeitung Gams den ihm vorlie-
genden Vorlesungsnachschriften und der ,, Ausarbeitung® von Domkapitular Fr. Wiede-
mann (die sich ebenfalls auf Horernachschriften gestiitzt hatte) angedeihen liefs, ist nicht
nachzuweisen; unter den Stenogrammen, die Lésch von Méhler-Manuskripten anfer-
tigte und die nun in den NSchr verdéffentlicht werden, befindet sich nicht das Manu-
skrift von Méhlers KG (ebd, 22).

13 Diese dehnbare Formel (KG1, vi) laflt darauf schliefien, daff Mohlers KG am ehe-
sten als Rekonstruktion bezeichnet werden kann. Z. B. hatte sich Losch 1915 brieflich
bei Johannes Friedrich erkundigt, ob die Literatur-Angaben in der von Gams herausge-
gebenen KG Méhlers (bis 1833 oder bis 1838) ,,alle von Mohler stammen®. Prof. Fried-
rich antwortete eigenhindig: ,,... sind nicht von Mohler*. Der Briefwechsel ist versf-
fent%icht von R. Reinhardt (in: Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchengeschichte5 [1986],
3271).
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veroffentlichte Einzeluntersuchungen Méhlers in dessen Kirchengeschichte
aufgenommen und auf diese Weise das Gesamtbild ,vervollstindigen®
wollen. Aus den Rezensionen Mohlers wissen wir, dafl fiir diesen Zustand-
stibersichten oder ,Blicke® (in das ,Leben“ eines bestimmten Zeitab-
schnittes) zu den unabdingbaren Aufgaben der Geschichtsschreibung
gehorten.'* Insofern handelte Gams wohl wirklich im Sinne Maéhlers, wenn
er bei der Vermittlung von Mohlers Gesamtbild auf , Vervollstindigung®
bedacht war.

Nun war Gams zwar bemiiht, auf kirchengeschichtliche Untersuchungen
Mohlers immer wieder zu verweisen. Eigentliche Mohler-Texte hat er aber
nur an wenigen Stellen iibernommen. Sie beziehen sich auf den Streit um das
richtige Bild vom christlichen Mittelalter. Am ausfithrlichsten hat sich
Méhler mit diesem Streit auseinandergesetzt in seinen ,,Betrachtungen iiber
den Zustand der Kirche im 15. und zu Anfang des 16. Jahrhunderts — in
bezug auf die behauptete Notwendigkeit einer die bestehenden Grundlagen
der Kirche verletzenden Reformation® (1831). Déllinger hat diesen Aufsatz
in die GS zwar aufgenommen — jedoch unter Fortlassung des aufschlufirei-
chen Untertitels. Gerade dieser Untertitel aber zeigt, in welchem Zusammen-
hange sich Méhler ein eigenes Bild vom Mittelalter zu machen begann. Er
konnte der Begriindung der Notwendigkeit der Reformation aus den (fin-
steren) Zustinden der Kirche im Mittelalter auch aus historischen Griinden
nicht zustimmen, weil er in seinen Untersuchungen das Mittelalter anders zu
sehen begann. Gams hat diese Untersuchung Mohlers nicht in dessen KG
aufgenommen.'®. Aber der Angriff auf die These von der Notwendigkeit der
Reformation wurde von Gams in der Einleitung zum Dritten Zeitraum (vom
Anfang des 16. Jahrhunderts bis auf unsere Zeit) in Mohlers KG (I11, 3) iiber-
nommen.

Die erste der von Gams in Mahlers KG einverleibten Einzeluntersu-
chungen stammt aus den Jahren 1827/1828. Es handelt sich um einen Auszug
aus Mohlers Untersuchung iiber ,,Anselm, Erzbischof von Canterbury*.
Auch da ist der — aufschlufireiche — Untertitel weggelassen. Dieser lautete:
»Ein Beitrag zur Erkenntnis des religios-sittlichen, offentlich-kirchlichen
und wissenschaftlichen Lebens im 11. und 12. Jahrhundert“. In weiteren
Untertiteln hatte Méhler als Erkenntnisinteresse neben der Persénlichkeit
Anselms auch die Scholastik angemeldet. Gams gentigte es, das Ergebnis von
Méhlers Anselm-Untersuchung aufzunehmen, denn es konstituierte das

14 Mohler verlangte den Epochen vorauszuschickende ,allgemeine Betrachtungen®
(z. B. in einer Besprechung der , Geschichte der christlichen Religion und Kirche® I von
J.N. Locherer (ThQ 7 [1825], 105). Ahnlich ThQ 22 (1829), 149f.

15 In den Fufinoten KGIII, 2, und III, 6, wird als Fundort ,Anm. M&hler’s“ ange-
geben. Wer war dann der Verfasser dieser Einleitung in den Dritten Zeitraum in Moh-
lers KG? — Kohler (a.2.O. [s. Anm. 1], 148) sieht auch das Entstehen der ,,Symbolik®
im Zusammenhang mit der Kritik an der These von der Notwendigkeit der Reforma-
tion.
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neue Bild vom christlichen Mittelalter: Mit Gregor VIL. beginne das ,volle
freudige Streben nach Wiedergeburt®, und der Investiturstreit sei die
Geschichte des ,Kampfes fiir die Kirchenfreiheit® als ,Freiheit von dem
Despotismus des Staates“.!6

Die zweite in Mohlers KG von Gams tibernommene Méhler-Untersu-
chung betrifft ,Das Zuriicktreten des Orients und das Vortreten des germa-
nischen Okzidents in der Geschichte® und leitet den ,,Zweiten Zeitraum® der
Kirchengeschichte ein, der mit der ,Bekehrung der Deutschen zum Chri-
stentum® beginnt.!” Den Kerngedanken dieser Untersuchung hatte Mohler
1833 in einer Besprechung von Jac. Ruttenstocks ,Institutiones historiae
ecclesiasticae” zur Begriindung seiner eigenen Periodisierung der Kirchenge-
schichte im folgenden Satz zusammengefafit: ,Jetzt hatte die griechisch-
orientalische Bildung damaliger Art alles fir die Entwicklung des Christen-
tums getan, was ithr moglich gewesen, und der Genius desselben wendete sich
nach einer anderen Seite, um daselbst neue Bildungen zu versuchen; er
schwebte iiber den Germanen und fiihrte sie alle mit dem gesamten europii-
schen Norden dem Christentum zu, wihrend dasselbe im Oriente in sicht-
baren Verfall geriet.“18

Schliefllich reihte Gams als Kapitel iiber ,,Die sogenannte Wiederherstel-
lung der Wissenschaften eine 1834 erschienene Rezension Mohlers ein, in
der Mahler die ,Geschichte des Wiederaufblithens wissenschaftlicher Bil-
dung, vornehmlich in Deutschland, bis zum Anfange der Reformation®
(3Bde, Magdeburg 1827—1832) von G. ]J. Erhard kritisch besprochen hatte.
Erhard habe teils aus ,,Unkunde“ der Wissenschaft im Mittelalter, teils aus
»Vorliebe fiir die Zeit der Erneuerung der klassischen Studien die ,voraus-
gegangene Epoche [der Scholastik] nicht in ihrer Wahrheit aufgefafit*.!® Der
Vorwurf der ,Unkunde® verlangte danach, dokumentiert zu werden. Mahler
bewies und demonstrierte seine Belesenheit. Der Nachweis einer umfas-

16 In nur wenigen Seiten (Mohlers KGII, 313—316) wird sozusagen nur das
Ergebnis der umfangreichen Studie (GSI, 32—176) {ibernommen; zuerst erschienen in
drei Folgen in der ThQ9 (1827) und 10 (1828), nachgewiesen bei Stephan Lésch: ,Die
Anfinge der Tiibinger Theologischen Quartalschrift (1819—1831) —*, 1938, 99—102.
Mit diesen Untersuchungen nahm Mohler frithe Pline wieder auf, vertiefte sich jedoch
nichft in die Zeiten des Verfalls des Papsttums (vgl. dazu Stockmeier, a.2.0. [s. Anm. 1],
183f.).

17 Dieser Beitrag ist erst in den Historisch-politischen Blittern 10 (1842), 564—575
veroffentlicht,

18 ThQ 15 (1833), 707{. In dieser Rezension hat Méhler selbst erstmals die Begriin-
dung seiner Periodisierung in Altertum, Mittelalter, Neuzeit veréffentlicht (ebd,
706—709). Weder in den GS noch in Méhlers KG ist darauf verwiesen.

19 Mohlers KGIII, 16. Gams hatte diese Rezension (in: Gieener Jahtbiicher fiir
Theologie und christliche Philosophie I [1834] 173—184) in die KG Mahlers ,einge-
reiht® mit der Begriindung, dafl ,sich in seinen kirchengeschichtlichen Vorlesungen
tber das Zeitalter und die Bestrebungen der Humanisten nichts vorfindet® (ebd, 11,
Anm, 1). Gams (ebd, 24, Anm. 1) betonte eigens, daf8 diese Schrift Erhards ,noch heute
[1868] als die bedeutendste, wenn auch ungeniigende, in diesem Fach* gelte.
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senden Kenntnis des Mittelalters in dieser Rezension aus dem Jahre 1834
diente der These, die Mohler schon 1831 aufgestellt hatte. Sie lautete:
»Darum teilen wir die Ansicht der Katholiken, daff aller Fehler des finf-
zehnten Jahrhunderts ungeachtet durch treue Pflege und Entwicklung des
vorhandenen Guten, durch gesetzmifliges Fortschreiten, d.h. durch ein,
nach den Gesetzen der Stetigkeit eingerichtetes Weiterbauen auf den beste-
henden Grundlagen, durch eine solche Betrachtung und Verbesserung alles
Einzelnen, ohne seine Verbindung mit dem grofien Ganzen unberiicksichtigt
zu lassen, eine neue bessere Zeit wiirde herbeigefiihrt sein, wie sie uns durch
die revolutionire Bewegung, welche hierauf erfolgte, nicht geworden ist. “2°

Auch hier ist zu betonen, daf das Bild vom Bruch der Reformation mit
Kirche / Christentum des Mittelalters sich fiir Mohler aus dem Umgang mit
historischen Stoffen ergab. Stoff war in diesem Fall die theologische Tradi-
tion des Mittelalters. Sie ,zeigte® ihm, dafl die Ursache fiir diesen Bruch in
der Reformation lag und nicht in den Zustinden der mittelalterlichen Kirche
und der Theologie dieser Jahrhunderte. ,,Ansicht® war fiir Mohler immer
auch das Ergebnis materialorientierter ,Betrachtung®. In dieser Linie liegt
wohl auch, dafl Mohler Patrologie ausgedehnt wissen wollte durch das Mit-
telalter und bis in die Gegenwart.?!

3

Mohlers Geschichtsbild entstand weitgehend durch die wissenschaftliche
Kontrolle der Auffassungen und Anschauungen anderer.

In aller Ausfiihrlichkeit entfaltete M&hler diese Seite seines Konzeptes
1833 im Zusammenhang mit der Rezension einer Edition von Quellen zur
Geschichte der Griechischen Kirche im 11. und 12. Jahrhundert.?2 Mohler
interessierte sich fiir diese Publikation im Zusammenhang mit dem , Wider-
streit der Meinungen®, wie die ,Kirche im Mittelalter zu beurteilen sei:
»Die Ansicht von der mittelalterlichen lateinischen Kirche als der Jugendpe-
riode des spiteren europiischen kirchlichen Lebens ist nimlich nur die
katholische Betrachtungsweise.“ In einer fast derben Begrifflichkeit fihrt

20 Gams hat dieses ,,Bild“ Mohlers (GSII, 29) nicht wortlich in Mahlers KG tiber-
nommen, es ist dort aber sinngemif weitergefihrt (KGIII, 91.).

2! Vgl. dazu R. Riegers Einleitung zur Edition von Mohlers Manuskript ,, Christliche
Literargeschichte® in NSchrI, 190—193.

2 Die Rezension in der ThQ 15 (1833), 147—173 gilt den , Annae Comnenae supp-
lementa historiam eccles. Graecorum Saec. XI et XII spectantia®, ed. Th. L. Fr. Tafel,
Tubingen 1832. Die Kaisertochter Anna Komnene (f nach 1148) verfafite nach ihrer
Verbannung in ein Kloster die Geschichte ihres Vaters, die ,Alexias®, die bis heute eine
bedeutende Geschichtsquelle darstellt (LThK I [21957], 570). Méhler betrachtete diese
kirchengeschichtlichen Erginzungen als Zuwachs an Wissen und als Horizonterweite-
rung. — Solche konzeptuellen Exkurse finden sich fast durchweg in Méhlers Rezen-
sionen.



258 Martin Gritz [112]

Mohler fort, dafl sich ,seit dem 16. Jahrhundert* die , Ansicht“ erhoben
habe, daf} in der Kirche des (lateinischen) Mittelalters ,nicht ein legitimes
Kind der fritheren erzeugt worden, sondern ein Wechselbalg zu verab-
scheuen sei, dessen ganze Geschichte seine unsaubere Herkunft beweise®.
Dieser Legitimititsstreit sei zu kontrollieren gewesen. , Durch diesen Wider-
streit der Ansichten mufite man sich in die Quellen der Geschichte der euro-
piischen Vorzeit nicht sowohl hinarbeiten als hineinwiihlen.“ Uber die
Fruchtbarkeit dieses Vorgehens erklarte Mohler: ,Was dadurch fiir die Wis-
senschaft gewonnen wurde, liegt auf der Hand.“ Man sollte Méhlers Selbst-
bewufitsein nicht nur aus dem Ansehen erkliren, das Mohler mit dem
Erscheinen seiner ,Symbolik“ (1832) gewonnen hatte. Er war sich des einge-
schlagenen Weges, Ansichten anderer wissenschaftlich zu kontrollieren,
sicher und liefl sich durch neue Materialien (wie sie ihm z. B. in der rezen-
sierten Edition zuginglich wurden) impulsiv zu einer Ausweitung seines
Konzeptes inspirieren. Mit diesen Quellen wiirde sich nicht nur die Ahnlich-
keit des sogenannten ,Eindringlings“ mit Vater und Mutter, sondern sogar
die mit den ,Geschwistern und Halbgeschwistern® (in der Orthodoxie)
zeigen lassen. Wie sicher sich Méhler des Erfolges dieser seiner Methode
war, zeigt die abschliefende Bemerkung: ,An jedermann erging die Einla-
dung, sich von der Blutsverwandtschaft und echten Abstammung des Ange-
feindeten zu tberzeugen® (ThQ 15 [1833], 147—149).

Bei diesem Vorgehen entwickelte Mohler auch eine Reihe methodologi-
scher Einsichten. Quellen lesen, so gab Méhler zu bedenken, verlange ein
hohes Maf} an Selbstkontrolle. Gerade der Katholik miisse es ablehnen, eine
»vor aller Geschichte gehabte Ansicht® in die Geschichte ,hineinzutragen.?
Es sei von Fall zu Fall zu priifen, ob ,Beweisstellen® auch wirklich das ,ent-
halten und beweisen, was sie enthalten und beweisen sollen® oder ob sie nicht
doch das enthalten, was sie nach Behauptungen ,,jiingster Zeit* angeblich gar
nicht hergeben.?*

Was Mahler hier sehr frith als methodologische Maxime fiir den Umgang
mit ,Beweisstellen” anmeldete, leitete thn auch bei der Kontrolle von Epo-
chen-Bildern. Hier meldete er einen Grundsatz an, der fiir Méhler in gleicher
Weise Tir zum Verstehen wie Gebot der Gerechtigkeit war. Um einer zeit-
lichen Periode gerecht zu werden, miisse von deren Darsteller ,,die griind-
lichste Kenntnis auch der vorausgegangenen Kultur verlangt® werden, da ja

23 Gegen Katerkamp in ThQS5 (1823), 503.

24 Im zweiten Teil dieser Aussage (ThQ 7 [1825], 665f.) geht Mohler noch iiber den
hier rezensierten Locherer hinaus. In eine dhnliche Richtung weist sein Vorwurf gegen
Ferdinand Christian Baur (1792—1860) bei der Verteidigung seiner ,Symbolik® gegen
die Kritik durch seinen ,Kollegen* in der Ev.-theol. Fakultit der Universitit Tiibingen:
»Hier ist iiberhaupt die Sitte Herrn Baurs, die symbolischen Biicher seiner Kirche nicht
aus ihrer Zeit und aus ihnen selbst zu erkliren, sehr sichtbar® (Neue Untersuchungen
der Lehrgegensitze zwischen den Katholiken und den Protestanten, 21835, 30; unver-
indert z. B. auch in der Auflage von 1893, 24).
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jedes ,Zeitmoment® aus den friiheren Momenten ,hervorgegangen® sei.”> Es
sei der Standpunkt eines ,Zensors, nicht eines Geschichtsforschers oder
Geschichtsschreibers®, die Dinge der Vergangenheit ,nach absoluten
Normen® zu beurteilen (vorausgesetzt, dafl diese Normen ,nicht selbst bloff
die Abstraktion einer einseitigen Ordnung der Dinge sind, in der man eben
lebt und in welcher man sich gefillt“). Der Historiker miisse Ereignisse und
Entwicklungen zunichst in ihrem geschichtlich gegebenen Zusammenhange
»schauen®.?® Dazu gehore dann auch, daff man z. B. bei der Beurteilung der
LStufe geistiger Bildung® am Ende des Mittelalters auf dem ,Vergleich® mit
der am Anfang des Mittelalters aufbauen miisse (also nicht wie ein ,,Zensor*,
der die eigene Zeit fiir das Maf aller Dinge halte).”

In diesen Zusammenhang gehort wohl auch Mohlers fast kulturoptimisti-
sche Vision, daf} fiir viele Gebildete seines Jahrhunderts der Weg zur Kirche
iiber die Wissenschaft fithren werde. Tief beeindruckt von der inneren Ent-
wicklung des Philosophen Louis-Eugéne-Marie Bautain (1796—1867), der
kiirzlich in Straflburg dem geistlichen Stand beigetreten war, rezensierte
Mohler dessen Abhandlung ,De I'enseignement de la philosophie en France
au XIXe siécle“ (1833) in der ThQ (16 [1834] 137—152) und reflektierte:
.Wir befinden uns in religioser Bezichung in einer Durchgangsperiode.
Unter den Gebildeten sei ,der Glaube an das Christentum* fast Gberall sehr
geschwicht, oft véllig untergegangen. Aber es gebe Parallelen zur Zeit des
Uberganges vom Heidentum ins Christentum. Damals hitten sich die ,bes-
seren und kriftigeren Geister” von den philosophischen Systemen unbefrie-
digt gezeigt und daher dem Christentum angeschlossen. ,So wiederholt es
sich denn auch nun wieder, daff vielen Einzelnen eine Art von Heidentum, in
welches sie durch den allgemein verbreiteten Unglauben verwickelt werden,
die Bedingung zu stets innigerer und lebendigerer Umfassung des Christen-
tums wird, und wir wollen uns der frommen Hoffnung hingeben, dafl der-
gleichen einzelne Erscheinungen nur die Vorboten einer allgemeinen Regene-
ration seien® (a.a.O., 139f.).%® Méhlers Hoffnungen stiitzen sich zu diesem

25 Gegen G.].Erhard (s. Anm.19) in Méhlers KGIII, 12. In dieser Rezension
befindet sich Mohler an der Front gegen die ,Bildungshistoriker”; ich habe dies in
meiner Tibinger Dissertation (masch. 1955) ,Die Stellungnahme der katholischen
Kirchenhistoriker Deutschlands im neunzehnten Jahrhundert zu Renaissance und
Humanismus® dargestellt.

26 Mohler untersuchte, wie schon erwihnt, Anselm von Canterbury (GS 1, 741.),
um sich eine eigene ,Kenntnis des religids-sittlichen, &ffentlich-kirchlichen und wissen-
schaftlichen Lebens im elften und zwédlften Jahrhundert® (ThQ 9 [1827] und 10 [1828])
zu verschaffen; auch hier zeigt sich m. E. ein Grund fiir den Wechsel Mohlers in der
Bestimmung der Zeitriume der Kirchengeschichte.

27 GS I, 5. Mohlers Postulat eines historischen Verstehens ergianzt die immer wieder
zitierte Forderung Mdhlers, dafl es einen ,empfinglichen Sinn“ brauche, um das
Wirken des christlichen Geistes zu ,verstehen® (Einleitung in die KG [GSII, 282]).

28 Hier schwingt sicherlich auch die — religids bedingte — Sicht der Weltgeschichte
mit, die Méhler veranlafite, die ,ganze historische Masse® in zwei Perioden einzuteilen:
die Zeit vor Christus und die Zeit nach Christus. Nach dem Plan Gottes sei die erste die

Ztschr.f.K.G. 2—3/90 18
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Zeitpunkt auf Entwicklungen in der Kirche Frankreichs. Ein Jahr zuvor noch
hatte Mahler in einer Rezension des kirchlichen Handbuches von Rutten-
stock (ThQ 15 [1833] 700—714) sich eher kultur-pessimistisch gedufiert. Er
schrieb vom dritten Zeitraum der Kirchengeschichte: ,,... von Luther an ist
die Periode des Verfalls des Christentums auch im Abendlande, nach deren
noch lange nicht geschlossenem Ablaufe es sich vielleicht eben daselbst von
Neuem erzeugt, oder, wir wissen noch nicht recht wo, eine Stitte anderwirts
bereitet* (a.a.O., 708). Fiir Mohlers Geschichtsbild ist daraus zu folgern,
dafl es Ansitze zur Prognose enthielt. Dabei benutzte Méhler Kategorien,
die er im Gang der Geschichte beobachtet hatte: persdnliche Bekehrungen,
Erneuerungen, Wechsel des Schauplatzes fiir den ,Genius* (des Christen-
tums).?’

4,

Innerhalb seiner ,Einleitung in die KG* hat Mohler den Begriff ,Chri-
stentum® laufend verwendet, aber nicht definiert.

Das ist um so bemerkenswerter, als Mohler in allen uns bekannten Fas-
sungen dieses Traktates an den Anfang terminologische Untersuchungen
(iber Grundbegriffe wie Geschichte, christliche Geschichte, Kirchenge-
schichte) gestellt hat. So bleibt nur der Weg, die Zusammenhinge darzu-
stellen, in denen Mohler — in der »Einleitung fir die KG* — den Begriff
Christentum verwendet hat.’® Die folgenden Beobachtungen gehen dabei
von der durch Déllinger verdffentlichten Fassung aus (GSII, 261—290),
obwohl oder weil Gams iiber die von ihm in Méhlers KG aufgenommene
Fassung bemerkt hat, dafl man beim Vergleich dieser beiden Fassungen ,,dort

»Vorbereitung® auf die zweite Periode der Menschheitsgeschichte. Mohler wandte diese
Sicht auch auf die eigene Gegenwart an. Die Zeit vor Christus habe ,,Sehnsucht nach
Christo® wecken und fiir ihn ,empfinglich® machen sollen. , Wo nun dieses geschehen
und Christus wirklich aufgenommen ist, dort ist die alte Zeit voriber. Wo es aber bis
auf den heutigen Tag noch nicht geschehen ist, da dauert die alte Zeit noch fort, und
wenn es in der Mitte des Christentums noch nicht geschehen ist, so dauert in diesen
bestimmten Individuen ganz und gar diese alte Zeit auch noch fort; sie stehen noch weit
hinter der christlichen Periode zuriick und miissen erst dafiir empfinglich gemacht
werden® (,Einleitung in die KG* nach GSII, 207{.; vgl. auch Méhlers KGT, 5f.).
Doch gehéren diese Ausfihrungen Méhlers eher zu seinem , Weltbild* als zu einem
Geschichtsbild. Das Apologetik-Manuskript Méhlers zeigt wenigstens in diese Rich-
tung (vgl. den Begriff ,religiose Weltanschauung® in NScir I, 120).

23 Vel. dazu W. Kasper, a.2.0. (s. Anm. 1), 442: ,Historische Forschung und syste-
matische, gegenwartsbezogene Reflexion bildeten bei ihm wie bei allen Tiibingern eine
:{pannungsvolle innere Einheit“. Mohler selbst habe von ,prophetischen Gedanken um

ie Zukunft gesprochen.

0 Gegeniiber den umfassenden geistesgeschichtlichen Untersuchungen von Geisel-
mann (s. Anm. 7) handelt es sich also um eine spezielle Einzelfrage.
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und hier zwar denselben leitenden Grundgedanken dieser Einleitung, in der
Durchfihrung dagegen bedeutenden Differenzen begegnen® werde.’!

Méhler definierte Kirchengeschichte als ,die Reihe von Entfaltungen des
von Christo der Menschheit mitgeteilten Licht- und Lebensprinzips, um sie
wieder mit Gott zu vereinigen und zu seiner Verherrlichung geschickt zu
machen®. Die Reihe dieser Entfaltungen nannte Méhler ,Entwicklungsge-
schichite*. Er unterschied dabei stofflich zwischen der ,Verbreitungsge-
schichte des Christentums® und der ,inneren Entwicklungsgeschichte der
Kirche selbst“. In diese beiden ,,Hilften® zerfalle die Entwicklungsgeschichte
der Kirche (GSII, 272). Im Konzept fiir die Darstellung der ,inneren
Geschichte der Kirche selbst® verwendete Méhler den Begriff ,, Christentum®
nicht. Dagegen beherrscht der Begriff Christentum die ,Verbreitungsge-
schichte®. Theologisch wird Christentum in diesem Zusammenhange nicht
isoliert gebraucht, sondern in Verbindung mit Kirche. Die christliche Kirche
sei ,Triger und Organ“ des Christentums. Das Christentum ,und“ die
christliche Kirche erstrebten die Akzeptanz der ,von ihr [der Kirche als
Triger und Organ des Christentums] angebotenen und verkiindigten Erlo-
sung® (ebd). Dieses Kirche und Christentum verbindende ,,und“ wird jedoch
nicht niher beschrieben. Die Faktoren der ,Verbreitungsgeschichte des
Christentums® seien: einerseits Hindernisse und Hemmungen (und sich
daraus ergebende Verfolgungen), auf der anderen Seite Empfanglichkeit jeder
Art und in den verschiedensten Graden (ebd).* Die , Verbreitungsgeschichte
des Christentums® ist bei Mé&hler ein andauerndes Thema der Kirchenge-
schichte. ,,Von der Erscheinung des Herrn an durch alle Jahrhunderte bis auf
den jetzigen Augenblick dauert diese Ausdehnung des Christentums, wenn-
gleich nicht zu allen Zeiten und an jeglichem Orte und mit gleich schneller
und erfolgreicher Bewegung nach auflen fort® (ebd).

Auch firr die Charakterisierung der Zeitriume hat Mohler den Begriff
Christentum in entscheidender Weise verwendet. Fiir den Kirchenhistoriker
Méhler zeigte sich durch die Zeitalter der Kirchengeschichte hindurch der
Zusammenhang der Verbreitung des Christentums mit den im Lauf der Zeit
sich wandelnden Riumen (Schauplitzen). Raum und Zeit stellten die Auf-
gaben; sie {ibten auch Einfluf aus: , Anders wird das Christentum mit einem
Kinde, anders mit einem reifen Manne verfahren, um sich ihm anzueignen,
anders mit einem Barbaren und anders mit einem Gebildeten, wie die Grie-
chen und Romer es waren.“ In diesem Prozefl der ,Aneignung” iibe der
Raum der Ausbreitung auch Einfluf} aus auf die ,Erscheinung® des Christen-
tums dieses Raumes. ,Das Auftreten des Christentums im Umfange der grie-
chisch-romischen Bildung gab seiner Geschichte ein eigentiimliches
Geprige.“ Mohler sah in diesem Zusammenspiel der Ursachen etwas Konsti-

3 Vol Anm. 13.

32 Gams in Mahlers KG1I, 15, fiigte hinzu: wissenschaftliche Verteidigungs- und
Widerlegungsschriften. (Vielleicht, weil die Fassung in GSII, 276, von einer Einteilung
in sechs [sic!] Rubriken sprach.)
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tutives: ,, Wére das Christentum zuerst in Indien aufgetreten, so wiirde die
ganze Art von Bildung eine ganz andere erste Erscheinung desselben hervor-
gerufen haben® (GSII, 2781.).

Eine konstituierende Bedeutung hat der Begriff Christentum auch fiir das
Bild vom zweiten Raum der Kirchengeschichte. Es dndere sich der ,,Schau-
platz“. ,, Andere nordlicher gelegene europiische Linder werden nun vom
Christentum befruchtet. Alles gehe nun von den Germanen aus, ,die in das
Christentum eintraten, die stidlichen europiischen Linder eroberten und
neue Reiche hier griindeten®. Spezifisch fiir diesen Zeitraum sei, dafl in der
Regel die ,Einfilhrung des Christentums® mit der ,Errichtung der neuen
Reiche* zusammenfalle. ,Hier war demnach das Christentum gleich anfing-
lich mit tatig, der Einfluff und die gegenseitige Beziehung zwischen Staat und
Kirche werden demnach ganz anders als frither. Bei den Griechen und
Romern sei ,wie der Geist so der Boden gebildet und hochkultiviert®
gewesen, in den nordlichen Lindern dagegen habe die Kirche bei der Kulti-
vierung des Landes, ,auch in dieser Beziehung vorausgehend, mit ihren
eigentiimlichen Instituten Anleitung geben® miissen. In der Wissenschaft
habe man ,,von vorne anzufangen® gehabt. Es habe sich in der Fortfithrung
dieser Anfinge eine ,ganz eigentiimliche, der Form nach von der fritheren
wesentlich verschiedene Wissenschaft gebildet“. Und ,,auch die Sekten haben
eine andere Gestalt“. So entstehe in der Zeit von Bonifatius bis zum Ende des
tinfzehnten Jahrhunderts ,eine grofle geschichtliche Einheit“. Deren
»~Ganzes® bezeichne er als das ,germanische Zeitalter der christlichen
Kirche® (GSI, 279f.).3

In Méhlers Komposition stellte die ,,Verbreitungsgeschichte des Christen-
tums® die eine Halfte der Kirchengeschichte dar. Die andere Hilfte, die
sinnere Entwicklungsgeschichte der Kirche selbst®, teilte Méhler ein in eine
Geschichte der Bewahrung und Erklirung der von Christus mitgeteilten
Wahrheit, eine Geschichte des Kultus und eine Geschichte der Hierarchie. Es
ist oft gesagt worden, dafl Mohler hier (GSII, 273—276) Grundlagen fiir eine
Historische Theologie hinterlassen habe, und Bihlmeyer hat in dieser Grund-
legung f6rmlich die Klammer sehen wollen fiir Mohlers Gesamtwerk.** Dar-

3 In der Charakterisierung des dritten Zeitraumes scheint Mohlers Terminologie
noch tastend. Das neue Zeitalter beginne mit dem ,,groflen Bruch in der Kirche selbst
durch die sogenannte Reformation®. Er nenne dieses Zeitalter ,,das rémisch-griechisch-
germanische®, weil ,eben das alt-griechisch-romische und der Kampf mit der alten ger-
manischen Art einen sehr grofien Beitrag zu all diesen grofien kirchlichen Gegeben-
heiten lieferte” (GSII, 281). Dagegen lapidar in der schon erwihnten Rezension von
Ruttenstocks Kirchengeschichte: , Von Luther an ist die Periode des Verfalls des Chri-
stentums auch im Abendlande® (ThQ 15 [1833], 798).

34 Bihlmeyer, 2.2.0. (s. Anm. 1), 89: Méhler habe Kirchengeschichte betrachtet ,im
hochsten Sinne einer umfassenden historischen Theologie, die der systematischen Theo-
logie selbstindig gegeniibersteht und die Aufgabe hat, ihr das geschichtswissenschaft-
liche Fundament, dessen sie bedarf, zu erarbeiten und zu sichern®. W. Kasper in seinem
Aufatz ,Kirchengeschichte als historische Theologie* (RQS80 [1985], 174—188)
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iiber darf jedoch nicht vergessen werden, dafl solche Grundlegung einer
Historischen Theologie (falls er sie im Sinne hatte) fir Méhler nur eine der
beiden Hilften der Kirchengeschichte betraf. Méhler ist (leider) nicht dazu
gekommen, die Zusammenhinge zwischen einer ,Verbreitungsgeschichte
des Christentums® und der ,inneren Geschichte der Kirche selbst“ konzep-
tuell zu erliutern. Unbestreitbar ist, daff Mohler zwar Hilften unter-
scheiden, sie jedoch nicht trennen wollte, sondern immer ein Ganzes vor
Augen hatte. Was war fiir Mohler das Ganze?

War fiir Mohler das Ganze ein christliches Geschichtsbild, in dessen Mitte
die Geschichte des Christentums stand?

»unter der christlichen Geschichte wird die Geschichte eben jener Stimme
und Staaten verstanden, welche jemals in das Christentum eingegangen sind,
und zwar nach allen Beziehungen hin, d.h. in bezug auf Wissenschaft,
Kunst, Glaube, kurz nach allen Seiten hin, was nur immer von solchen
christlichen Vélkern gewirkt worden oder was unter ihnen vorgegangen ist.
Und wie verhdlt sich dazu Kirchengeschichte? Sie ist ,ein Teil dieser allge-
meinen christlichen Geschichte® (Mohlers KGI, 8). Damit schloff nach
Gams der einleitende Abschnitt tiber den christlichen Begriff der Geschichte.
Der anschlielende Abschnitt iiber den ,Begriff der Kirchengeschichte®
beginnt unvermittelt mit der Definition der Kirchengeschichte. Das lifit den
Eindruck entstehen, Mdhler habe bei seiner letzten kirchengeschichtlichen
Vorlesung in Miinchen (vgl. KGI, 28, Anm.1) der Beziehung zwischen
Kirchengeschichte (als Teil) und einer ,allgemeinen christlichen Geschichte®
(als dem Ganzen) nicht mehr die gleiche Aufmerksamkeit wie in seiner
Tiibinger Zeit geschenkt.?

Nach der von Déllinger verbreiteten Fassung von Méhlers , Einleitung in
die KG*“ gehorte jedoch der Begriff der christlichen Geschichte als integrie-
render Bestandteil zum Begriff der Kirchengeschichte. ,Christliche
Geschichte® sei ,die Einfithrung des Geistes Christi in das gesamte Leben der

gebraucht den Begriff fiir eine vom ,,theologischen Verstindnis der Geschichte® konsti-
tuierte Interpretation des objektiven geschichtlichen Geschehens, die ihre Vorausset-
s beim Namen nennt (178£f.).

35 1. Kéhler (a.a.O. [s. Anm. 1], 155) erinnert daran, dafl Méhler ,,in Miinchen histo-
rische Theologie vortragen wollte“. Er las ,Geschichte der Literatur der christlichen
Kirche® (NSchrl, 190), seine biblischen Vorlesungen habe Mahler im Zusammenhang
mit der Dogmengeschichte gesehen. Diese Breite konnte im Sinne Bihlmeyers
(s. Anm. 34) verstanden werden. Andererseits berief sich Gams fiir die in Mohlers KG
veroffentlichte Fassung der ,Einleitung in die KG* ausdriicklich auf dessen kirchenge-
schichtliche Vorlesungen, die er ,,im letzten Semester seines Lebens® (1837/38) gehalten
habe (KGI, 28, Anm.1). Das hieRe, dal Méhler bis zuletzt an seinem kirchenge-
schichtlichen Konzept festgehalten hat.
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durch ihn bestimmten Menschheit, oder auch die Entfaltung des christlichen
Geistes und seine Entwicklung in Familien, Volkern und Staaten, in Kunst
und Wissenschaft, um alle diese Organe zur Verherrlichung Gottes umzuge-
stalten® (GSII, 271). In diesem Prozef komme der Kirche die zentrale Rolle
zu. Sie sei es, ,von welcher alle diese Bewegungen nach allen Seiten hin aus-
gehen, gleichsam ein Feuerherd, von welchem ewig Funken aussprithen, um
nach allen Seiten hin ein héheres gottliches Leben zur Verherrlichung Gottes
zu entziinden®. Gegenstand der Kirchengeschichte sei, ,,was sich unmittelbar
auf diese Veranstaltung Gottes, die wir Kirche nennen, bezieht, die Verinde-
rungen, Schicksale und Begebenheiten, die diese unmittelbar betreffen®.
Kirche bezeichnete Mohler hier als ,,Gemeinschaft®, als die von Christus
gestiftete ,,Gemeinde®, ,in welche das von ihm zu erlésende Menschenge-
schlecht eintritt“. Und: ,Die Geschichte dieser Gemeinschaft nun ganz
unmittelbar ist es, was die christliche Kirchengeschichte behandelt® (GSTI,
271). Alle diese Texte lassen eigentlich keine andere Deutung zu, als dafl
Mohler Kirchengeschichte nur im Zusammenhang mit einer ,allgemeinen
christlichen Geschichte® sehen konnte. Sein Geschichtsbild galt der allge-
meinen christlichen Geschichte, in deren Mitte er Kirche und Christentum
S

Im Rahmen von Mohlers christlichem Geschichtsbild bedeutete die
»Geschichte des Christentums® das Bindeglied zur (allgemeinen) Zeitge-
schichte. In seinem kirchengeschichtlichen Konzept war Christentum die
Bezeichnung fiir die Zeit-Gestalt der Kirche. Dafl das Christentum als objek-
tive Erscheinung von Kirche? geschichtlich bedingt sei, hatten Mohler seine
stofflichen Studien gezeigt. Sie hatten Mohler ,gezeigt®, dafl es Christentum
anders im Orient (des christlichen Altertums), anders im Europa des Mittel-
alters gegeben hat. In diesem Sinne hat Mohler von 1827 an die Zeitriume der
Kirchengeschichte skizziert. Es war vor allem die Verbreitungsgeschichte des
Christentums, es waren geistes- und fiir das Mittelalter auch kulturgeschicht-

3 So entwickelte Méhler innerhalb seiner Reflexionen iiber den , christlichen Begriff
der Geschichte®: , Christus . . . ist der Anhaltspunkt und der Endpunkt und eben darum
auch der Mittelpunkt der Geschichte® (GSII, 266). Vgl. G.]. Miiller, a.a.0.
(s. Anm. 1), 204{f. S. auch Anm. 28. :

37 Fiir diese Begriffsbestimmung spricht, daff in Méhlers Apologetik-Manuskript als
Aufgabe der Apologetik genannt wird, ,das Wesen des Christenthums aus dessen Ideen
darzustellen, und sowohl als System von Ideen, als auch dasselbe in seiner objektiven
Erscheinung als Kirche ...“ (NSchrl, 110). Allerdings ist in der Frage der Autorschaft
zu beriicksichtigen, ,dafl der Text der ,Apologetik® auf Johann Sebastian Drey zuriick-
(geht) (ebd, 86; vgl. dazu Abraham Peter Kustermann: ,Der Name des Autors ist
Drey. Eine unvermeidliche Vorbemerkung zum Apologetik-Manuskript J. A. Moh-
lers®, in: Catholica43 [1989], 54—76). — Unter Hinweis auf Mohler definierte
W. Kasper , Katholizismus*® als , konkrete geschichtliche Manifestation der katholischen
Kirche unter den jeweiligen kultirell-sozialen Bedingungen®. Katholizismus sei ,die
Feschichtliche Seite der Kirche® (,Zur Lage des deutschen Katholizismus heute. Stel-

ungnahme eines Theologen®, in U.v. Hehl/ K. Repgen (Hg.): ,,Der deutsche Katholi-
zismus in der zeitgeschichtlichen Forschung®, Mainz 1988, 81).
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liche Prozesse, die Mohlers christliches Geschichtsbild fiillten. Dabei wuchs
im Umgang mit historischen Stoffen seine Liebe zum Mittelalter: als Zeitalter
der Geschichte des Christentums, als Zeitalter einer allgemeinen christlichen
Geschichte. Davon zeugen vor allem seine mittelalterlichen Einzelstudien,
auch wenn die Ausfithrung seines Konzeptes Skizze geblieben ist.*®

Ob das Bild einer Geschichte des Christentums als Reihe wechselnder
Zeit-Gestalten der Kirche dhnliche Aufnahme und Verbreitung fand wie
Mohlers Bild vom Mittelalter, scheint zweifelhaft. Offensichtlich mufite
Mohler bei seiner Konzeption von einer ,Geschichte des Christentums*
Mifldeutungen erklirend vorbeugen: ,Diese Geschichte wiirde dem Wesen
nach freilich iiberall dieselbe gewesen sein, aber da das Geschichtliche nicht
eigentlich die Substanz, das Beharrliche, sondern nur das Akzidentelle
betrifft, so sieht man begreiflich ein, dafl eben dieses Akzidentelle, so argu-
mentierte Mohler fir das erste Zeitalter der Kirchengeschichte, ,durch die
bestimmte Erscheinung der griechisch-rémischen Bildung bedingt war®
(GSTI, 279). Mit dem gleichen Ansatz schuf sich Mohler tibrigens die Mog-
lichkeit, die ,innere Entwicklungsgeschichte der Kirche selbst® als
Geschichte der Lehre, Geschichte des Kultus, Geschichte der Verfassung/
der Hierarchie zu konzipieren. In Mohlers Kirchengeschichte gab es nicht
nur Zeitlichkeit und Geschichtlichkeit, sondern dazugehorte auch die funda-
mentale Uberzeugung, daf} sich die Unversehrtheit der ,Substanz® zeigen
lasse. Auch das gehorte zu Mohlers Konzeption eines christlichen
Geschichtsbildes.*

Schluflbemerkung

»Als Apolitiker theoretisch Politik schaffend®, so hat Stephan Losch, der mit
seiner Verdffentlichung (1928) der von ihm zusammengetragenen ,,Akten-
stiicke und Briefe® die Mohler-Forschung auf eine neue Grundlage stellte,
Mohlers Ausstrahlung beschrieben.*® Méhler vermittelte, ,,was theologisch-
dogmengeschichtlich in ihm lebte®.*! Ahnlich, aber umfassender beschrieb

38 Nicht zufillig steht Mohlers hymnenartiges Bekenntnis zur Kirche im Mittelalter
in seiner Anselm-Studie (1827/28): ,Anstatt sie zu tadeln, ... erkenne ich dankbar an;
anstatt zu schmihen, . .. preise ich sie; anstatt zu jammern, . .. sehe ich ein ...« (GSI,
33f.). DaR Mohlers Positionen aus dem Umgang mit kirchengeschichtlichen Stoffen
entstehen, also Arbeitsergebnisse sind, kann js erwiesen gelten; vgl. auch W. Kasper,
2.2.0. (s. Anm. 1), 436.

39 So betonte Mohler in einer frithen Fassung seiner ,Einleitung in die KG*, dafl die
,Gesetze der Vernunft® die ,religiose Anschauung der Geschichte“ schlechthin ,ver-
lmgen“ (Geiselmann, 392). Vgl. auch G. L. Miiller, a.a.O. (s. Anm. 1), 206.

»Johann Adam MahlerI: Gesammelte Aktenstiicke und Briefe”, hg. und einge-
leitet von Stephan Lésch, Miinchen 1928, XIV.

4 Ebd, XV. Die in dem Begriff ,theologisch-dogmengeschichtlich liegende Spezi-

fizierung ist moglicherweise noch geprage durch Maohlers Wirkung als ,Symboliker*.
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‘z.B. Heinrich von Srbik den Grund von Méhlers Wirksamkeit. Mohler habe

»im Katholizismus die Vollendung des organisch und ohne Unterbrechung
sich entfaltenden Christentums gesehen®.*? W. Kasper schreibt zusammen-
fassend, Mohler habe ,dem Katholizismus wieder neues Identititsbe-
wufitsein zu vermitteln® gewufit.® Beruhte Mohlers Wirksamkeit auf seinem
Programm einer Historischen Theologie?** Oder inspirierte Mohler durch
seine freiwillig/unfreiwillige Konzeption eines christlichen Geschichts-
bildes? In der theologischen Auffassung, dafl eine ,Geschichte des Christen-
tums*“ nur zu haben sei ,,in der Form der Kirchengeschichte**, blieb Mohler
(theologisch) Schiiler von Johann Seb. Drey. Stofflich aber blieb fiir Mohler
— anders als z. B. bei Déllinger* — Kirchengeschichte Geschichte des Chri-
stentums und damit nicht nur Teil, sondern Mitte eines christlichen
Geschichtsbildes.*

#2 Diese Einordnung (Heinrich Ritter von Srbik, ,Geist und Geschichte vom deut-
schen Humanismus bis zur Gegenwart®, Band I, Miinchen /Salzburg 1950, 1951f.) geht
in eine dhnliche Richtung wie die von W. Funk, der hervorhebt, daf} sich vom Geiste
Mghlers das ,Absolutheitsbewufitsein des modernen Katholizismus® genihrt habe
(EKLII [1958], 1428).

3 W. Kasper, a.2.0. (s. Anm. 1), 441,

# Bihlmeyer, a.2.0. (s. Anm. 1), 87, hatte als ,Mittelpunkt* von Mohlers Werk und
Wirken genannt: ,die Kirchengeschichte bzw. die historische Theologie®. Dieses
~bzw. ist eine Fragestellung geblieben.

# Diese von Drey hergeleitete theologische These Geiselmanns lautete: ,Eine
Geschichte des Christentums gibt es aber nur in der Form der Kirchengeschichte®. Gei-
selmann nannte dies die ,organische Ansicht von Christentum und Kirche® (in:
»Lebendiger Glaube aus geheiligter Uberlieferung® [s. Anm. 7], 146).

# Vel. das ,Vorwort® zu J. J. I. Déllinger: ,,Christentum und Kirche in der Zeit der
Grundlegung®, 1860; ?1868. Déllinger iibernimmt die theologische (christozentrische)
Grundlegung der Kirchengeschichte, vertritt dann aber, dafl die gesamte Kirchenge-
schichte sich aus der ,apostolischen Urkirche* wie aus einem ,,Samenkorn® entwickelt
habe. ,Geschichte des Christentums* wird deckungsgleich mit diesem ,Entfaltungs-
prozel“. Vielleicht war diese Sicht der Kirchengeschichte mit ein Grund dafiir, warum
Déllinger Méhlers Manuskript der KG nicht veroffentlichte (vgl. dazu Reinhardt in
NSch, 20).

47 Fiir einen Zusammenhang von Méhlers ,,Symbolik® mit der Konzeption eines
christlichen Geschichtsbildes spricht, dal Méhler das Fach Symbolik ,als eine im
Grunde auch (dogmen-)historische Disziplin® verstand (Lésch: ,Méhler 1 [s. Anm.
40], 186). Doch wiirde die Einbeziehung von Méhlers ,,Symbolik® den Rahmen dieses
Artikels Gberschreiten.
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Johann Adam Mohler —
Wegbereiter der Okumene?
Ein Topos im Licht neuer Texte

Von Reinhold Rieger

1. Im ,Klerusblatt®, der Zeitschrift fiir den Klerus in Bayern und der Pfalz
vom Juni 1988, war in einem Bericht iiber eine Festveranstaltung der Katho-
lischen Akademie in Bayern und der Katholisch-Theologischen Fakultit der
Universitit Miinchen zum 150. Jahrestag von Mohlers Tod zu lesen, Méhler
sei dort als ,ein frither Anwalt des Okumenismus® charakterisiert worden.
Seine 8kumenische Betrachtungsweise des konfessionellen Gegensatzes sei
bahnbrechend gewesen.! Im gleichen Blatt vom Mai 1988 wird berichtet, der
Bischof von Wiirzburg, Professor Dr. Paul-Werner Scheele, habe in einer
Matinee der Wiirzburger Domschule zum 150. Todestag Mohlers den
»Theologen der Okumene® gewiirdigt.? Mohler habe eine Intensivierung der
Gemeinschaft aller Christen angezielt und damit den 6kumenischen Vorstel-
lungen des II. Vatikanischen Konzils den Weg bereitet. ,Mohlers Idee von
der Einheit der Kirche gehe in Richtung einer ,Gemeinschaft von Gemein-
schaften’. Damit beinhalte sie eine umfassende Skumenische Verantwor-
tung.“ Es sei Mohler nicht um Vereinheitlichung zu tun, sondern um ,Ein-
heit in Vielgestalt’, die Spannungen ertrage und in den Gegensitzen ihre
Kraft zeige. Die ,Main-Post“ brachte am 19. April 1988 iiber dieselbe Veran-
staltung in Wiirzburg einen Artikel, in dem sie Mohler als ,, Vorreiter kume-
nischer Bestrebungen® rithmte und Bischof Scheele, diesem ,leidenschaftli-
chen Okumeniker®, eine besondere ,geistige Affinitit“ zu diesem Theologen
bescheinigte. Mohler stehe, so habe Scheele ausgefiihrt, ,in seinem Ruf nach
einem solidarischen Miteinander aller Christen auflerhalb jeden Verdachts
einer restriktiven Theologie etwa im Sinn gegenreformatorischer Bestre-
bungen® des 16. Jahrhunderts. Im Gegenteil, Mohler habe ganz wesentlich
zur Vorbereitung des II. Vatikanischen Konzils beigetragen.

In einer Arbeit von 1969 sagt Scheele iber Méhler: ,Er hat wie wenige den
Okumenismus unserer Tage vorbereitet durch sein personliches Engage-
ment, durch die Erarbeitung wichtiger Elemente einer 6kumenischen Theo-

1 156. — Die auf der Akademie ]Eehaltenen Vortrige, die inzwischen im Druck vor-
liegen (in: Miinchener Theologische Zeitschrift 39, 1988, Heft 3), bieten allerdings
keinen Anhaltspunkt fiir diese Akzentuierung durch das ,Klerusblatt®.

2RI
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logie und durch seine Hinweise fiir die Praxis des Okumenismus. “> Weiter
meint Scheele: ,In dem lebenslangen Einsatz fiir die christliche Einheit hat
Mohler Erkenntnisse gewonnen, auf die das heutige Bemiihen um eine 6ku-
menische Theologie nicht verzichten kann. “* Mit dieser Beurteilung Mohlers
steht Scheele nicht allein. So sieht Heinrich Petri in einem Aufsatz von 1988°
eine ,,Bedeutung Mdhlers fiir das heutige 6kumenische Gesprich® darin, daf§
er sich bemiiht habe, die ,Komplexitit der Phinomene und der geschichtli-
chen Vorginge® angemessen zu verstehen, die Kritik an den anderen Konfes-
sionen zu legitimieren und im ,Partikuliren das Ganze zu sehen und zu
bewahren®.® Harald Wagner nennt Mohlers Symbolik ,Klassiker und
Grundschrift katholischer Kontroverstheologie bzw. Okumenik bis in die
Gegenwart hinein®, Mit diesem Werk habe Méhler ,,der kontroverstheologi-
schen Arbeit bzw. der 6kumenischen Orientierung auf katholischer Seite
entscheidende Anstofie gegeben®.” Walter Kasper schreibt in einer Darstel-
lung Mohlers anlafllich seines 150. Todesjahres 1988: ,Im Verhiltnis zum
Protestantismus verabschiedete die Symbolik die bisherige Polemik und
Kontroverstheologie. Damit war ein wichtiger Schritt zur heutigen 6kumeni-
schen Theologie getan.“ Mbhler seien ,6kumenische Impulse zu ver-
danken.®

Mohler wird jedoch nicht erst in der Gegenwart als Okumeniker gesehen.
Lorenz Kardinal Jaeger nannte Méhler 1957 bei der Einweihung des Johann-
Adam-Mahler-Instituts in Paderborn den Theologen der Wiedervereinigung:
»Dem Theologen der kirchlichen Einheit lag nichts so sehr am Herzen wie
die Wiedervereinigung der getrennten Christen.“? Deshalb werde das neuge-
grindete Institut in seinem Geiste arbeiten. Dessen erster Direktor Eduard
Stakemeier kennzeichnet Méhlers Symbolik als ,Konfessionskunde im
Dienst der Wiedervereinigung®.!? Er stellt Mohler unter Bezugnahme auf
Josef Rupert Geiselmann und Stephan Lésch als den ,,berufenen Unionstheo-
logen“ und als ausgezeichneten Theologen der kirchlichen Einheit dar.!! Mit

% Paul-Werner Scheele, Johann Adam Mohler (Wegbereiter heutiger Theologie).
Graz /Wien/Koln 1969, 55.

* Ebd.58.

3 Katholizitit in der Sicht Johann Adam Méhlers und ihre Bedeutung fiir den éku-
menischen Dialog, in: Catholica 42, 1988, 92—107.

6 A.a.0. 105/107.

7 Johann Adam M&hler (1796—1838), in: Heinrich Fries/Georg Kretschmar, Klas-
siker der Theologie II. Miinchen 1983, 111—126. 124/125.

8 Johann Adam Méhler — Wegbereiter des modernen Katholizismus, in: Internatio-
nale katholische Zeitschrift 17, 1988, 433—443. 438/437.

? Johann Adam Mahler, Ansprache bei der Einweihung des Johann-Adam-Méhler-
Instituts Paderborn vom 19. Januar 1957, in: ders., Einheit und Gemeinschaft. Stellung-
nahmen zur kirchlichen Einheit. Paderborn 1972, 66.

10 Konfessionskunde heute im Anschlufl an die ,,Symbolik® Joahnn Adam Mahlers.
Paderborn 1957, 36.

11 Ebd. 70.
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den Namen der Méhler-Forscher Losch und
Geiselmann ist eine Quelle benannt, aus der sich der Topos von Mohler als
dem Wegbereiter der Okumene speist. Stakemeier lehnte sich an Stephan
Losch an, der in der Einleitung zu seiner Quellensammlung iiber Mohler
schreibt: ,Ein solcher Theologe wire der berufene Unionstheologe gewesen,
wenn es galt, die Naturbeschaffenheit des Bodens zu untersuchen, in den die
Unionskonferenzen von 1840 bis 1875 oder die zu Mechelen und Lausanne
eine Saat der Zukunft legen wollten.“ Mohler sei der ,intuitive Unionist, der
geborene Diplomat und vornehme Ausmittler des Standpunktes der Mitte*
gewesen.!2

Joseph Rupert Geiselmann schrieb 1940 ein Buch mit dem Titel ,Johann
Adam Mahler. Die Einheit der Kirche und die Wiedervereinigung der Kon-
fessionen®, das er als ,Beitrag zum Gesprich zwischen den Konfessionen®
verstanden wissen wollte. Darin beruft er sich auf Johann Adam Mahler,
dessen ,Herzensanliegen die Einheit der Kirche und die Wiedervereinigung
der Konfessionen gewesen sei.!®> Diesem Anliegen diene die Symbolik des
Theologen, die berufen zu sein scheine, ,in dem in Gang gekommenen
Gesprich zwischen den Konfessionen eine nicht unbedeutende Rolle zu
spielen.'* Jede Art von Unionstheologie, die sich ,auf die letzten Grund-
lagen der Einheit® der Kirche besinne, kénne an Maohler nicht vorbeigehen.
Obwohl fiir Méhler das Trennende der Konfessionen im Zentrum des Inter-
esses stehe, sei sein Ziel gerade die Wiedervereinigung des Getrennten.

Auch der franzosische Dominikaner Yves Marie-Joseph Congar hat die
Bedeutung Mohlers fiir den Okumenismus des 20. Jahrhunderts unterstri-
chen. In seinem Beitrag zur Zeitschrift Irénikon von 1938 sagt er: ,L’oeuvre
positive de Moehler, et singulierement son oeuvre ecclésiologique, L’Unité
dans I’Eglise, a en elle-méme et indépendamment de toute référence a une
autre dogmatique, une grande valeur oecuménique. Pourquoi? Par la grande
largeur et la valeur assimilatrice des principes qu’il met en oeuvre; par la
richesse, la profondeur et la fécondité des points de vue qu’il intégre i sa
vision. !5 Deshalb gelte: ,L’oecuménisme moderne s’efforce d’en appliquer
le programme et, soit en la citant expressément, soit en I'ignorant quant a sa
teneur textuelle, reprend la formule de Moehler et en fait sa devise. Il faut,
pense-t-on, procéder A une confrontation irénique des positions et se
respecter assez mutuellement pour aller jusqu’a 'essentiel. “1¢

Von Losch und Geiselmann einerseits und Congar andererseits fithrt in der
Beurteilung Mohlers als eines Okumenikers eine Linie {iber Stakemeier und

12 Johann Adam Mohler, Band 1. Gesammelte Aktenstiicke und Briefe. Miinchen
1928, XIII/XV.

13 Wien 1940, 90.

1t Fhd7

15 La signification oecuménique de l'oeuvre de Moehler, Irénikon 15, 1938,
H3=130-121:

16 Ebd. 199f.
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Jaeger zu Scheele und anderen katholischen Theologen der Gegenwart.!
Was bei Losch noch im Irrealis vorsichtig formuliert war (,wire ...
gewesen®), wurde bei den Spateren in den Realis transformiert und unter
dem Eindruck der 6kumenischen Bewegung vor allem im Zuge des II. Vati-
kanischen Konzils verstirkt. Der Wandel im Verstindnis der Interkonfessio-
nalitit, der sich am Ubergang vom Begriff der Wiedervereinigung zu dem der
Okumene zeigt, blieb dadurch verdeckt, daf§ es immer die gleiche Autoritit
war, auf die man sich berief, nimlich Johann Adam Mdhler.

2. In der Ausgabe bisher unverdffentlichter nachgelassener Schriften Méh-
lers, die wir bearbeiteten, findet sich ein Text, der die Frage entstehen lafit,
ob die skizzierte Beurteilung Méhlers als eines Wegbereiters der Okumene
zutreffend ist und wenn ja, in welchem Sinn sie dies ist. Dieser Text heifdt
»Pragmatische Blicke®. Er stammt aus dem Jahre 1824 und ist teilweise eine
Vorstudie zu Mohlers erstem Buch ,Die Einheit in der Kirche oder das
Prinzip des Katholizismus, dargestellt im Geiste der Kirchenviter der drei
ersten Jahrhunderte“ von 1825. Der erste Teil dieses Entwurfs behandelt den
»Zusammenhang des bloflen Berufens auf die Bibel mit dem Geist der
Hiresie®, und an ihm kann die Entwicklung zur spiteren , Einheit“, vermit-
telt iiber die von Geiselmann rekonstruierte ,, Urform® der ,Einheit®, festge-
stellt werden. Wihrend sich die ,Einheit auf die Zeit der drei ersten Jahr-
hunderte der Kirchengeschichte beschrinkt, haben die ,Pragmatischen
Blicke® auch spitere Epochen, etwa die Reformationszeit, zum Gegenstand.
Es hat den Anschein, als ob das, was Mohler hier sagen wollte, fiir ihn epo-
chenunabhingig gelten sollte. In den ,Pragmatischen Blicken® konstruiert
Mohler einen idealtypischen Gegensatz zwischen Katholizismus und Hiresie
und behandelt die Kirchen der Reformation als Beispiele fiir die letztere.
Dieser Gegensatz ist durch voneinander kontradiktorisch widersprechende
Prinzipien bestimmt, deren negatives Verhiltnis keine Vermittlung erlaubt.

Das Prinzip des Katholizismus, so Mohler, ist die Einheit, das der Hiresie
die Spaltung. Einheit bedeutet Gemeinschaftlichkeit, Kirchlichkeit, Teilhabe
am Heiligen Geist, dem Geist der Einheit. Spaltung beruht auf Egoismus,
Individualismus, Unkirchlichkeit, Buchstabengliubigkeit, Subjektivismus.
Mohler spricht vom ,Einheitsprinzip® des Katholizismus und vom ,Tren-
nungsprinzip“ der Hiresie.!® ,Wenn das Leben in der grofien Einheit das

17 Eine signifikante Gegenposition dazu findet sich nur bei protestantischen Theo-
logen, die sich an die friihe protestantische Kritik an Méhler anschliefen. Vgl. beson-
ders Hans Geifier, Glaubenseinheit und Lehrentwicklung bei Johann Adam Mohler
(Kirche und Konfession 18). Géttingen 1971; ders., Die methodischen Prinzipien des
Symbolikers Johann Adam Mohler. Thre Brauchbarkeit im ékumenischen Dialog, in:
ThQ 168, 1988, 83—97.

18 Johann Adam Méhler, Nachgelassene Schriften. Nach den stenographischen
Kopien von Stephan Lésch (1881—1966) herausgegeben von Rudolf Reinhardt. Band I:
Vorlesungen, Entwiirfe, Fragmente, iibertragen, %)earbeitet und eingeleitet von Rein-
hold Rieger. Paderborn 1989, 43.
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echt evangelische christliche ist, also das katholische Prinzip aus Gott flof}, so
hat es eine objektive Grundlage; es ruht auch aufler dem Menschen. Es ist
eine gottliche Idee; da hingegen das hiretische Prinzip, das egoistische nur in
den Individuen lebt, es ist also iiberhaupt nirgends, hat kein wabres Sein, es
wird nur mit und durch die Individuen, vergeht also mit diesen und kémmt
nur mit solchen wieder zum Vorschein. Aber weil es iiberhaupt kein Sein hat,
kann das hiretische Prinzip auch nie mit sich iibereinstimmen, daher auch die
Erscheinung, dafl alle spateren Haresien die fritheren fiir nichtig erklirten. Es
ist eine reine Negation wie das Bése, das nirgends existiert, nichts Positives,
das darum weil es nicht gesetzt ist, kein objektives Prinzip hat, im ewigen
Kampfe mit sich ist und an immerwihrender Auflosung seiner selbst
arbeitet.“!” Das katholische Prinzip ist das allein objektive, das hiretische
Prinzip bloff subjektiv, aus dem Ich eines einzelnen abgeleitet. Weil es aber
viele einzelne gibt, entstehen unendlich viele hiretische Systeme, die sich
gegenseitig widersprechen und zur Aufldsung bringen. Die Hiresie ist so
nichtig, dafl sie sich selbst vernichtet. Sie ist das Vergingliche, das Negative
schlechthin, wihrend der Katholizismus das Ewige, Positive ist. Weil die
Hiresie nur im Subjekt, im Individuum verankert ist, beginnt sie mit diesem
immer wieder eine neue, eigene, vermeintlich selbstindige Entwicklung:
»Indem der Hiretiker aus dem unterbrochenen Strom des kirchlichen Lebens
hervortritt und eine eigene, neue (sogenannte) selbstindige Entwicklung
beginnt, ist damit die Méglichkeit und Notwendigkeit solcher eigenen,
immer neuen Entwicklung gegeben und darum auch das Eingestindnis der
Moglichkeit des Widerspruchs mit der eben begonnenen Entwicklung und
somit (denn wer will dem Neuen eine Grenze ziehen sich immer zu
erneuern?) eine Aufhebung seiner selbst; eine jede Hiresie steht darum im
Widerspruch mit sich selbst, (sie setzt nichts, sie ist nur immer minus), indem
sie sich namlich setzte, setzt sie zugleich ihren eigenen Widerspruch Contra-
dictio (in der neueren Zeit ausdriicklich Protestanten genannt). Sie ist darum
ein non ens, hat gar keinen eigentlichen Sinn. Und der Katholizismus ist
insofern die ewige Bejahung, die Position, die Wahrheit. Er glaubt nimlich
nicht sich, sondern das immer Dagewesene ergreift nur auch ihn, setzt sich
auch in thm fest, spricht sich auch in thm aus mit einem Worte, das von Chri-
stus ausgeflossene Leben, den Aposteln iibergeben, flof auch nur in ihm, er
participiert an dem Seyenden, es ist vor ihm dagewesen und wird nach ihm
sein, das heifit die Gegenwart ist eins mit der Vergangenheit und der Zukunft
(die Einheit also nicht blof} Einssein mit dem Jetzigen). Der Haeretiker aber
will pridizieren, finden als sei es ein Dagewesenes, das heifit die Unméglich-
keit seines Bestehens, ein Widerspruch mit dem Reiche Gottes, welches von
Christus an gar nicht aufhéren konnte, und darum auch mit sich selbst = ein

19 Ebd. 50.
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Nichtsein.“?°® Hier benennt Mohler ausdriicklich den Protestantismus als
eine Hiresie.

Den auf diese Weise konstruierten Gegensatz von Katholizismus und
Hiresie erliutert Mohler am Verhiltnis zur Bibel. Die Hiresie betrachte die
Bibel als Quelle und Legitimationsinstanz des Glaubens; sie verkenne, dafl
der Buchstabe ohne den Geist tot bleibe: ,,Bevor der Buchstabe war, war der
Geist. Das Christentum lebte zuvor im Gemiith des Herrn und seiner
Apostel und dann ging es in den Buchstaben iiber; wer also den lebendigen
Geist besitzt, wird den Buchstaben verstehen: derselbe Geist, der die Apostel
besaf}, ist es, der ewig die Kirche besitzen wird; wer also diese hat, wird sich
in jener Form erkennen; der Geist begegnet sich hier selbst wieder.“?! Wer
den christlichen Geist nicht schon durch die Tradition der Kirche vermittelt
bekam, kann auch den Buchstaben der Schrift nicht wieder zum Sinn
beleben, er ist in der Gefahr, Beliebiges, geistlich Totes aus der Bibel abzu-
leiten. Nur die Kirche, die den Geist schon besitzt, ja von ihm besessen wird,
nicht der einzelne, kénne die Bibel dem Heiligen Geist gemafl auslegen.
»Nur der Geist erzeugt den Geist, und das Leben das Leben, nie der Buch-
stabe den Geist und das Tote das Lebendige. Die Haeresie trennt sich von
aller Analogie; man wiirde keine menschlichen Produkte verstehen, wenn
sich nicht in denselben der menschliche Geist ausspriche; so versteht man
auch die Bibel nicht, die Auferung des christlichen Geistes, wer diesen nicht
besitzt; der christliche Geist ist aber von dem bloff menschlichen ver-
schieden; wo soll nun der notwendig christliche Geist erhalten werden als in
der Kirche, wo er immer webte und lebte und lebendig machte und sich
immer selbst wieder erzeugte? Wer also aufler diesem Geist, wie er immer in
der Kirche war, sich der Bibel nihert, bringt blof} seinen menschlichen dahin
und darum auch Menschliches aus ihr zuriick, sein Geist und der biblische
erkennen sich nicht, darum meint er, er miisse in Aufferem und in Begriffen
holen, was in ihr sein sollte, wendet sich vor allem dahin, um das zum Ver-
stindnis zu bringen und glaubt sie verstanden zu haben, wenn er Wort mit
Wort und Form mit Form verglichen, so dafl es begreiflich nur Worte und
Form wieder erzeugt, wenn man Gleiches in Gleiches reduziert, da er sie

20 Ebd. 52. Vgl. Johann Sebastian Drey, Uber den Satz von der Alleinseligma-
chenden Kirche (1822), in: Joseph Rupert Geiselmann, Hrsg., Der Geist des Christen-
tums und des Katholizismus. Mainz 1940, 333—357. 353: ,Es bleibt daher unwider-
sprechlich, der Charakter des Sektengeistes war und ist immer blofl negativ, der Cha-
rakter des Katholizismus allein ist positiv.“ Vgl. Alois Giigler, Einige Worte iiber den
Geist des Christentums und der Literatur (1810), ebd. 51—85. 60: ,Die Protestanten
haben sich nicht allein von der gemeinsamen Wurzel abgeloset, sie haben nicht etwa das
Eine Prinzip verlassen, um ein dhnliches an seine Stelle zu setzen; nein, sie haben jenes
Princip, nicit nur in seinem Leben, sondern auch in seinem Begriff sogar, vollig in sich
zerstort, und ihr ganzes Wesen ist einzig wie die geradeste Umstellung des Prinzips
selbst zu begreifen.

21 Ebd. 36.
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doch nur versteht, wenn der Geist dem Geist begegnet. “?2 Die wissenschaft-
liche Exegese, die nicht vom Geist geleitet ist, wire demnach hiretisch, weil
sie den Text allein aufgrund seiner Sprachgestalt zu verstehen meint. Die
Bibel fiir sich kann also nicht Mafistab des Christlichen sein. , Wie konnte
man also = 16 Jahrhundert wihnen, die Bibel allein zu verstehen, wenn man
nicht den christlichen Geist vorher aus der alten Kirche mitgenommen? [. . .]
Also wenn das Christentum bloff aus der Bibel im einzelnen erzeugt werden
konnte, wiirde der volle Egoismus, nie eine Gemeinschaftlichkeit entstehen,
wie also die Haresie Egoismus ist, ging sie in allen ihren Erscheinungen auf
den Grundsatz zuriick, die Bibel zur einzigen kirchlichen Grundlage zu
machen. “Z

Ein weiterer Aspekt der Gegeniiberstellung von Katholizismus und
Hiresie bildet, damit zusammenhingend, das Problem der Wahrheit und der
Freiheit. Fiir den Katholiken sei die Wahrheit etwas Gegebenes, Objektives,
Uberkommenes, und seine Freiheit bestehe darin, dieses Objektive anzu-
nehmen. Der Hiretiker dagegen glaube die Freiheit auch zu irren festhalten
zu miissen, er stelle sich auf einen gegeniiber der katholischen Wahrheit neu-
tralen Standpunkt und verfehle sie gerade so notwendig, weil sie sich nicht
durch voraussetzungslose Forschung erschliefen lasse. ,Der Haeretiker
betrachtete das Christentum bloff als Gedanken mit dem Verstand = sc. als
eine (und es war ihm eine solche) unbekannte Gréfle, [und muthet dem
Katholiken zu,] das Christentum auch nicht zu kennen: allein das war er ehe
er Katholik geworden, als Katholik konnte er aber nicht als Nichtkatholik
untersuchen. Der Katholik ging also immer von einem Resultat schon aus,
das der andere erst wollte: denn jener betrachtete die Sache als Christ, dieser
als Nichtchrist. Als Christ war er mithin iiberzeugt, wahrhaft frei zu unter-
suchen, das heifit nicht mehr zwischen Wahrheit und Irrtum wihlen zu
diirfen, welche niedere Untersuchungsfreiheit er als eine Nichtfreiheit, die er
glicklicherweise iiberstiegen, betrachtet; als Katholik kommt ithm nur noch
zu, iiber den Irrtum zu entscheiden und ihn zu beurteilen (also iiber den
Irrtum erhaben und vom Heiligen Geiste erleuchtet ist es ihm leicht). Indem
also der Haeretiker den genannten Begriff von Untersuchungsfreiheit hatte,
muflte er eigentlich sagen: nicht er habe Freiheit, sondern sei erst im Begriffe
frei zu werden, und sein ganzes Leben hindurch erst im Begriffe, weil er ja
immer das Wahre erst sucht, und da doch nur die Wahrheit, das heifit ihr
Besitz, nicht das Suchen frei macht, es muflte ihm aber das auch gleich sein
mit, er seiim Begriffe unfrei zu werden, weil er ja doch ebenso gut vom Irrtum
ergriffen werden konnte und er alsdann gewifi unfrei war. Er befindet sich
also immer erst auf dem Indifferenzpunkt.“** Fiir den Katholiken gibt es
nach Mohler keine Suche nach der Wahrheit, sondern nur ihren Besitz. Die

22 Ehd. 37-38.
3 Ebd. 39.
24 Ebd. 41—42.
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Wahrheitsfrage kann somit im Katholizismus nicht mehr gestellt werden, sie
ist schon immer beantwortet. Diese Frage zu stellen, hiefle schon, sich vom
Katholizismus zu trennen, sich iiber ihn zu stellen auf einen Standpunkt, von
dem aus er beurteilt werden kénnte. Ein solcher Standpunkt wire hiretisch,
weil er die Einheit mit dem Katholizismus verlassen hat. Gleichzeitig ist jeder
Versuch, den Katholizismus von auflen zu beurteilen von vorneherein
zwecklos, weil er eben nicht den Geist der Wahrheit besitzt und voraussetzt,
ohne den jede Beurteilung am Wesentlichen vorbeiginge. Mit dieser Aus-
schaltung der Wahrheitsfrage ist der Katholizismus immun gegen jede Kritik,
die ihn nicht gleichzeitig bejaht. Kritik wire nur denkbar als inneres Geltend-
machen der Wahrheit, d. h. als nach auflen gerichtete Abwehrbewegung.
Nur wenn etwas aus dem Bereich der ewigen Wahrheit herausfillt, kann es
beurteilt und verurteilt werden. Fiir Mohler ist es der Katholizismus, in dem
die ewige gottliche Wahrheit ihren Ort hat. Denn das Prinzip des Katholi-
zismus ist eben diese eine Wahrheit. Méhler legitimiert seine Ablehnung der
Wahrheitsfrage mit Hilfe der Kategorien Stoff und Form. Den Stoff finde der
Katholik im vom Heiligen Geist bestimmten Leben der Kirche, die Form,
der Begriff sei dem Leben gegeniiber sekundir und miisse von ihm bestimmt
werden. Wer die Wahrheitsfrage stellt, glaube durch blofe Spekulation, aus
dem reinen Begriff die Wahrheit finden zu kénnen und verkenne, dafl der
Begriff ohne Leben leer bliebe. Mohler iibertrigt Reflexionen der allge-
meinen Erkenntnistheorie auf die religiése Erkenntnis, indem er Stoff, Leben
und Wahrheit gleichsetzt. Dabei verwechselt er Erkenntnisvorgang und
Erkenntnisgegenstand, wenn er die Wahrheit, die erst in der Erkenntnis ent-
steht, fiir den Gegenstand der Erkenntnis hilt. Wenn das in der Religion so
ist, dann ist tatsachlich die Wahrheitsfrage sinnlos, weil das Erkennen immer
schon in der Wahrheit ist. Das Wahre ist immer das, was der Katholik schon
besitzt, das Falsche ist alles das, was nicht katholisch ist. Méhler bildet gera-
dezu eine Synonymenreihe aus den Begriffen Wahrheit, Leben, Geist,
Kirche, Katholizitat, der er eine andere Synonymenreihe negativ entgegen-
setzt: das Falsche, der blofle Begriff, der Buchstabe, das Suchen, das Hire-
tische.

Mohler unterstellt den anderen Konfessionen, etwa dem Protestantismus,
er versuche das Christentum blof} wissenschaftlich zu erforschen und sei des-
halb eine Hiresie, weil er seinem Gegenstand nicht gerecht werde. Dabei hat
Mohler aber zwei Ebenen ineinandergeschoben, nimlich die Ebene der Reli-
gion (in heutiger Terminologie) und die der Wissenschaft. Nur wenn man
wie Mohler annimmt, die Wissenschaft erhebe als abstrakt vergegenstindli-
chende, wertneutrale Betrachtungsweise gleichzeitig religios-weltanschauli-
chen Anspruch, wird sie zur Ideologie oder in Méhlers Sprache zur Hiresie.
Die Theologie der Reformatoren und des Protestantismus mit einer solchen
Wissenschaft zu identifizieren, ist nicht gerechtfertigt. Als Religion ist auch
der Protestantismus im ,Besitz“ von Wahrheit wie der Katholizismus, wih-
rend die theologische Wissenschaft als historische Disziplin auf der ,,Suche®
nach Wahrheit ist. Allerdings ist das eine nicht vom anderen zu trennen, es
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besteht innerhalb der Theologie durchaus eine legitime Wechselwirkung.
Sonst wire die Wahrheitssuche nicht als theologische Aufgabe zu rechtfer-
tigen. Wechselwirkung ist aber noch nicht Identitit.

Fiir Méhler kann es dementsprechend keine rein wissenschaftliche Erfor-
schung der historischen Grundlagen der Kirche geben. Eine solche wire
abstrakt und verfehlte ihren Gegenstand. Diese Abstraktheit wirft Mohler
der Hiresie vor und unterstellt sie dem Protestantismus. Der Katholizismus
ist hingegen immer schon konkret, weil er mit seinem Gegenstand identisch
ist. ,Die katholische Kirche hilt ihren Bekennern das geschichtlich Gegebene
vor, um es in ihr Inneres zu verwandeln. Sie glaubt nicht durch Irren erst zur
Wahrheit kommen zu lernen. Das iiberlifit sie den Haretikern und hilt es,
wie es denn auch so ist, fiir einen Umweg. Der Protestant gelangt, wenn er
den geschichtlichen Jesus erst erforschen zu miissen glaubt, doch am Ende
erst dort an, von wo der Katholik ausgegangen ist, wenn es jenem gut geht.
Das geschichtlich Erhaltene, durch duflere Zeugnisse Empfangene muf§ durch
das innere Zeugnis erst Leben erhalten, das ist das Wahre. Von diesem Stand-
punkt aus kann die Kirche ausgehen; ein anderes Erforschen lifit sie dem
Einzelnen.“?> Das abstrakte wissenschaftlich-historische Forschen ist und
bleibt eine Tat des einzelnen, es steht nicht im lebendigen Strom der kirch-
lichen Tradition.

Wie geht Mohler in den ,,Pragmatischen Blicken® vor? Er konstruiert den
Gegensatz zwischen Katholizismus und Haresie mit Hilfe von Gegensatz-
paaren, wie Geist und Buchstabe, Leben und Begriff, Einheit und Trennung,
Position und Negation, Objektivitit und Subjektivitit, Gemeinschaft und
Egoismus, Sein und Nichts usw. Er charakterisiert die Gegensitze nicht
historisch-induktiv, sondern idealtypisch-deduktiv. Aber er nimmt sich das
Recht, den von ihm postulierten Typen historische Gréfien zuzuordnen. Fiir
Mohler ist der Gegensatz zwischen Katholizismus und Hiresie ein statischer,
kontradiktorischer, kein dialektischer, der sich in einer héheren Einheit
durch Vermittlung aufheben kénnte. Gleichzeitig werden die entgegenge-
setzten Typen massiv gewertet: der Katholizismus ist das Gute, die Hiresie
das Bose. Beispiele fiir Haresien, die Méhler anfiihrt, sind die Gnostiker, die
Montanisten, die Novatianer, die Donatisten, aber der Protestantismus
scheint das Hauptziel des Angriffs zu sein. Das zeigen die Themen, die
Mohler anspricht: der Stellenwert der Bibel, die Unsichtbarkeit der Kirche,
die historische Evangelienforschung (Leben Jesu), die Gottunmittelbarkeit
des einzelnen Christen. Die ,,Pragmatischen Blicke® erscheinen so als mas-
sive antiprotestantische Polemik.

Wenn das hier vorfindliche krafl antikumenische Modell des Verhalt-
nisses zwischen den Konfessionen sich bei Méhler durchgehalten hitte, dann
miifite man fragen, ob es sinnvoll ist, ihn einen Wegbereiter der Okumene zu
nennen. Aber bei den ,Pragmatischen Blicken® handelt es sich um eine von

25 Ebd. 48.
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Mohler selbst in dieser Form nicht vertffentlichte Skizze aus seiner frithen
Zeit. Sie diirfen also nicht iiberbewertet werden. Von hier aus gesehen bliebe
zu hoffen, daf} die spatere Theologie Méhlers fiir eine Grundlegung der
Okumene besser geeignet ist.

3. Die gerade besprochene Skizze Méhlers fand teilweise Verwendung in
seinem ersten Buch ,Die Einheit in der Kirche oder das Prinzip des Katho-
lizismus, dargestellt im Geiste der Kirchenviter der drei ersten Jahrhunderte®
von 1825. Schon die Formulierung des Titels macht deutlich, daf fiir Méhler
die Einheit das Prinzip der katholischen Kirche ist. Jede Trennung von ihr,
jeder Pluralismus der Kirchen und Konfessionen ist somit aus katholischer
Sicht zu verurteilen. Einheit ist fiir den Katholizismus ein hoher Wert, sie ist
der Kirche nicht blof8 duflerlich und bleibt nicht formal, sondern sie ist ein
Materialprinzip, d. h. sie bestimmt die Glaubensinhalte der Kirche. Denn
diese Einheit ist Wirkung des Heiligen Geistes, ja sie ist der Heilige Geist.
Mohlers Schrift hat dementsprechend einen spiritualistischen Ansatz.

Die vom Heiligen Geist bewirkte und in ihm bestehende Einheit ist das
Lebensprinzip der Kirche, das die Gemeinschaft mit ihr bestimmt und in der
Tradition sich fortpflanzt. Jede Absonderung oder fehlendes Bediirfnis nach
Einheit zeigt das Wirken eines falschen Geistes an. Eine, wie Mohler sie
nennt, ,egoistische Entwicklung®,? eine Abspaltung von der Gemeinschaft
wird als falsch erwiesen durch den Nachweis ihrer Neuheit: es wird gezeigt,
daf} sie nicht mehr in der das Leben der Kirche tragenden Tradition steht,
sondern etwas Eigenes, Neues, Einzelnes ist, das nicht im Gemeinschaftli-
chen wurzelt.

Das Prinzip der Einheit in der Kirche steht dem Prinzip der Hiresie gegen-
iiber. Die Hiresie ist ein System von Begriffen, das durch blofles Denken von
Einzelnen ohne Zusammenhang mit dem Leben der Gemeinschaft zustande-
kommt. Weil das einigende Prinzip fehlt und weil die Verbindung mit dem
Leben abgeschnitten ist, unterliegt die Hiresie permanent dem Irrtum, was
sich an der Pluralitit von Ideen und Meinungen, an dem individualistischen
Umgang mit der Glaubenslehre zeigt. Der oberste Grundsatz der Hiresie,
die sich von der lebendigen Tradition der Kirche getrennt hat, ist die ,, Unter-
suchungsfreiheit®, die rein spekulative Bestimmung der christlichen Lehre, in
der Meinung, diese sei verlorengegangen und miisse wieder neu gesucht
werden. Wihrend die katholische Kirche davon ausgeht, ,dafl die wahre
Lehre in ihr immer vorhanden sei und nie untergehen kénne“?” und der
Katholizismus deshalb in historischer Weise nach dieser unverginglichen
Lehre fragt, hat sich die Hiresie von dem Traditionszusammenhang gelost
und fragt eigenmichtig nach der Wahrheit: ,Damit war zugleich der Satz auf-
gestellt, daff man unabhingig von aller Kirchengemeinschaft, also separati-

26 Einheit, hrsg. von Josef Rupert Geiselmann. Kéln/Olten 1956, 33.
27 Einheit 60.
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stisch und egoistisch das Christentum und Christus am sichersten ergreifen
konne. Die Erhaltung der christlichen Kirche mufite als Menschenwerk auf-
gefallt werden, eben weil sie sich, die Menschen, berufen glaubten, sie erst
wiederzufinden und als vor ihnen nicht daseiend betrachteten.“?® Im Katho-
lizismus hingegen ist die Uberlieferung der wahren Lehre ein Werk des Hei-
ligen Geistes und nicht den Menschen als einzelnen auflerhalb der geistge-
wirkten Gemeinschaft anheimgestellt. Fir die Haresie hat dieses Prinzip zur
Folge, dafl eine Gemeinschaft auch ohne denselben Glauben moglich wird,
denn der die Gemeinschaft stiftende Heilige Geist werde als ein anderer als
der Geist der Wahrheit betrachtet. Das haretische Prinzip fihrt zur einsei-
tigen Berufung auf die Heilige Schrift, die ohne den Traditionszusammen-
hang ausgelegt wird: ,, Auf die Heilige Schrift wird sich ausschlieflich berufen
und ihr Buchstabe als Grundlage der Hiresie betrachtet; d. h. [...] die Hei-
lige Schrift wird von der Kirche, fiir die sie gegeben ist, getrennt und mit
einem aufler ihr sich befindenden Geiste erklirt.“?” Eine weitere Folge des
hiretischen Prinzips ist der Riickgriff auf das Urchristentum als der mafige-
benden Epoche der Kirche. Dem liege der Irrtum zugrunde, als konne das
Christentum in seiner wahren Form verlorengegangen sein und als sei es
etwas blofl Begriffliches, nichts Lebendiges, das einer Entwicklung fihig
wire. Uberhaupt wiirden in der Hiresie Begriff und Leben getrennt, so dafl
entweder die hiretische Lehre ohne Stoff, inhaltsleer, blofle Spekulation, also
die Vernunft ohne Glaube sei, oder die Hiresie einen separatistischen Mysti-
zismus bildete, der ein unverstindiger Glaube ohne Vernunft sei. Der katho-
lischen Gemeinschaft steht die egoistische Absonderung der Hiresie gegen-
iiber. Wihrend in der einen Kirche wahre Erkenntnis méglich ist, befindet
sich die separatistische Hiresie eo ipso im Irrtum. Denn sie ist von dem Ein-
heit und Wahrheit bedingenden Geist der Kirche getrennt. Das Wesen der
Hiresie ist, kurz gesagt, das Bose: ,Die Hiresie also als threm Wesen nach
trennend und ihren Prinzipien nach unfihig, Einheit zu begriinden, fallt
darum schlechthin auflerhalb des Reiches Gottes; dort aber liegt das Bése. “*°
Die Hiresie ist als das Bose eine blofle Negation, sie hat keinen positiven
Gehalt, sie ist nichtig: ,Diesem ihrem [der Haresie] Charakter gemafi, nach
welchem sie sich als eine blofie Verneinung ausspricht, und durch ihre aufge-
stellten Prinzipien schlechthin nichts Christliches findet, da das Christliche
immer nur vom géttlichen Geiste gegeben, also in der Kirche ist, sondern in
dem, was sie durch selbe erreicht, sich immer auflerhalb des Christentums
befindet, mithin im weiten Reich des Nichtigen, lafit sich auch aus ihr nicht
bestimmen, was denn eigentlich ihr Inhalt sein solle.“*! Zum Inhalt kommt
sie zufillig, bestimmt durch die jeweilige geschichtliche Situation. Sie hat

28 Einheit 60.
29 Einheit 62.
30 Einheit 104.
31 Einheit 107—108.
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demnach keinen eigenen Gehalt, sie gilt nur als Negation des Katholischen.
»Daher sagen die Kirchenviter, auch hier die Analogie des Bosen verfolgend,
die Hiresie hinge sich nur immer an die katholische Wahrheit an und kénne
ohne diese nicht gedacht werden; daher, ihre Entwicklungen seien unendlich
in sich selbst verschieden, sich selbst entgegengesetzt, voll von Widersprii-
chen, Disharmonien und Verwirrung; und in der Tat findet man, daf} ihre
eigenen Produktionen in der steten Bemiihung begriffen sind, sich selbst auf-
zulosen, und die einzelnen Arten der Haresie, obschon alle von denselben
Prinzipien ausgehen, auf die widersprechendsten Resultate gekommen sind;
in der Tat findet sich keine Selbstindigkeit, keine innere Lebenseinheit, keine
Identitit und Stetigkeit des Bewufitseins der Haresie; alles ist flieflend. Sie ist
nur ein unendlich Vieles, nicht eine Einheit, und jedes eine unter dem Vielen,
jede einzelne Hiresie trigt schon wieder die Keime der Auflésung in sich: sie
will nimlich ein gemeinsames Leben auf den Grund des Egoismus bauen,
was nicht angehen will: indem sie selbst durch Absonderung entstand, kann
keine Gemeinheit aus ihr hervorgehen, es miifite denn eine Ursache eine ihr
entgegengesetzte Wirkung erzeugen kénnen. “? Die Hiresie ist also funda-
mental selbstwiderspriichlich, weil ihr der Geist der Einheit abgeht. Die
Hiresie bildet einen Widerspruch zum Katholizismus, keinen diesen bele-
benden und aufbauenden Gegensatz. Im Unterschied zum Widerspruch sind
Gegensitze innerhalb der katholischen Einheit notwendig, weil das Individu-
elle in der Einheit nicht untergehen darf. Wihrend das katholische Prinzip
die Einheit in durch Gegensitze bestimmter Vielheit ist, ist das Prinzip der
Hiresie die durch Widerspriiche entstandene Vielheit ohne Einheit. Wahre
Gegensitze befinden sich in der Einheit, beleben diese und bauen ihren
Organismus auf. Ein Gegensatz besteht nur zugleich und in Bezug zu einem
anderen innerhalb einer hoheren Einheit, er fillt nicht isoliert aus dieser
heraus.® ,Erzeugten sich aber in dem, was allein leben wollte, Gegensitze
als Lebensbedingung, so werden es wohl keine eigentlichen Gegensitze sein
kénnen, sondern Widerspriiche, weil jene die Einheit voraussetzen; aber
eben darum kann es kein eigentliches Gemeinleben sein, da in Widersprii-
chen kein wahres Leben méglich ist.“>* Denn der Widerspruch entsteht
durch das Bose, die Negation, durch bewufite Ablehnung des allgemein aner-
kannten Gemeinsamen und immer Geltenden. Er ist die Wirkung des Ego-
ismus, nicht die Entfaltung der Individualitit. Die Einheit kann nur gefunden
werden durch Umbildung der Widerspriiche in Gegensitze, d. h. der Ego-
ismus des Einzelnen mufl dem Streben nach Gemeinschaft weichen.
Obwohl Mohler in seinem Buch nur die Zeit der drei ersten Jahrhunderte
der Kirchengeschichte thematisiert, hatte er auch den Protestantismus im
Blick, wie eine in die Druckfassung nicht aufgenommene Anmerkung zeigt,

32 Einheit 108—109.
33 Einheit 154.
34 Einheit 154.
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wo es heifdt: ,der Protestantismus erschien als die vollendete und durchge-
fithrte Haresie®.?

Die Prinzipien, mit denen Mohler in den ,,Pragmatischen Blicken® Katho-
lizismus und Hiresie voneinander abgrenzte, haben also noch in der ,Ein-
heit“ Geltung. Aber diese Schrift war ein Jugendwerk Méhlers, das er selbst
spater kritisch betrachtete und zu dem er sich nicht mehr voll bekannte.

Wie sieht nun das Bild in der ,,Symbolik“ aus, Méhlers Hauptwerk in der
Frage nach dem Verhiltnis der Konfessionen? Hat sich seine Methode, haben
sich seine Prinzipien geandert? Diesen Eindruck vermitteln Vorrede und Ein-
leitung zur ,,Symbolik®, wo das Programm entwickelt wird. Man diirfe sich
nicht mit ,allgemeinen, unsichern, dunklen, halt- und zusammenhangslosen
Vorstellungen iiber die grofle Frage® nach der Pluralitit der christlichen Kon-
fessionen, ,von welcher das kirchliche Leben Europas seit drei Jahrhun-
derten nicht nur fortwihrend bewegt wird, sondern zum Teil so tief und
michtig erschiittert wurde®,*® zufrieden geben, sondern man miisse die
Gegensitze der kirchlichen Parteien so scharf und tief wie méglich herausar-
beiten, um sich iiber die eigene Position Rechenschaft ablegen zu koénnen.
Zweck des Konfessionsvergleichs ist es also, seinen eigenen Standort inmitten
der konfessionellen Vielfalt zu bestimmen und zu kliren: ,,Wie ist es mog-
lich, einen wahren und tiefgegriindeten Seelenfrieden zu genieflen, wenn man
mitten unter groflen kirchlichen Gesellschaften, welche alle die religiose
Wahrheit rein und unverkimmert zu besitzen behaupten, beinahe gedan-
kenlos dasteht, ohne irgend geniigend unterrichtet zu sein? [. . .] Ein jeder ist
sich hienach selbst schuldig, sich zum klarsten Bewufitsein der dogmatischen
Eigentiimlichkeiten, der inneren Kraft und Stirke, oder der Unmacht und
Unbhaltbarkeit der religiosen Gemeinschaft zu erheben, als deren Mitglied er
sich weif}, einem Bewuf3tsein, das durch die genaueste und schirfste Kenntnis
des Gegensatzes bedingt ist.“*” Dieser Selbstpriifung und Selbstvergewisse-
rung soll die Symbolik als vergleichende Konfessionskunde dienen. Obwohl
die Symbolik durchaus die als wahr erkannte Lehre gerade durch den Kon-
trast mit falschen Lehren verteidigen soll, ist sie doch gehalten, dies ,recht
liebevoll, schonend und milde“ zu tun, ,mit aufrichtiger Wahrheitsliebe und
ohne Ubertreibung“.?® Aber nicht nur apologetisch-verteidigend solle die
Symbolik verfahren, sondern sie miisse den Gegensatz der Konfessionen wis-
senschaftlich behandeln, um den anderen gerecht werden zu kénnen und sie
nicht von vorneherein abzuqualifizieren.?

35 Einheit 461.

3 Symbolik, hrsg., eingel. und komm. von Joseph Rupert Geiselmann. Kéln/Olten
1958.:3.

37 Symbolik 4.

3% Symbolik 6. Vgl. einen Brief Méhlers von 1822, in: Mohler, Aktenstiicke 1,
72—73.

3 Symbolik 7.
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Obwohl Méhler mit seiner Symbolik dem Frieden zwischen den Konfes-
sionen dienen will, glaubt er nicht an eine Vereinigung in absehbarer Zeit.
Denn solange noch eine derartige Gleichgiiltigkeit und Indifferenz auf dem
religidsen Gebiete herrsche, wie in seiner Gegenwart, kénne an eine Einheit
im Glauben nicht gedacht werden. ,Es kénnten daher nur Vereinigungen im
Unglauben erzielt werden, d. h. solche, in welchen man sich gegenseitig das
Recht einriumte, zu meinen, was man will, und wobei man sich darum auch
gegenseitig, wenigstens stillschweigend, eingestiinde, dafl man nur noch von
menschlichen Meinungen wisse, und es dahingestellt sein lasse, ob sich Gott
im Christentum wirklich geoffenbart habe oder nicht, denn mit dem Glauben
an Christus als einen wahren Gesandten vom Vater der Liebe, will es sich
durchaus nicht vertragen, dafl die von ihm Belehrten nicht genau sollen
bezeichnen kénnen, worin die durch ihn dargebotenen Aufschlisse iiber die
gottlichen Dinge bestehen, und was hinwiederum seinem Worte und seinen
Veranstaltungen widerspreche. “4° Fiir Mohler jedenfalls ist eine Vereinigung
der Konfessionen nicht aktuell: ,,Alles scheint mir hienach einer Glaubens-
vereinigung entgegen, nicht dies und jenes nur; somit mufite mir auch eine
wirkliche Aufhebung der Verschiedenheit christlicher Konfessionen wirklich
ferneliegen. “*' Dennoch will Méhler mit seiner Symbolik zum Frieden zwi-
schen den Konfessionen beitragen, indem er die Unterschiede moglichst klar
zutage fordert. Denn nur durch eine ,recht scharfe Bezeichnung der Gegen-
sitze* konne deutlich werden, dafl diese dem ernsten Streben nach Wahrheit
entspringen. Auflerdem bliebe nur so die Achtung vor dem Gegner erhalten:
,Die Ansicht, es seien keine erheblichen und ins Herz des Christentums ein-
greifenden Unterscheidungen vorhanden, kann nur zur gegenseitigen Ver-
achtung fithren; denn Gegner, denen das Bewufitsein einwohnt, daf sie keine
ausreichenden Griinde haben, sich zu widersprechen, und es dennoch tun,
miissen sich verachten.“*? Ein weiterer Grund dafiir, die konfessionellen
Gegensitze nicht herunterzuspielen und zu vertuschen, sei es, dafl
Unkenntnis falsche Vorwiirfe fordere. Es geht also fiir M6hler bei der Frage
nach dem Gegensatz zwischen Protestantismus und Katholizismus um innere
Interessen des Christentums.

Mohler definiert nun die Symbolik ,,als die wissenschaftliche Darstellung
der dogmatischen Gegensitze der verschiedenen durch die kirchlichen Revo-
lutionen des 16.Jahrhunderts nebeneinander gestellten christlichen Reli-
gionsparteien aus ihren Offentlichen Bekenntnisschriften (symbolischen

40 Symbolik 8—9. Hier kann man sich allerdings fragen, ob Méhler nicht die lingst
von der Theologie der Aufklirung des 18. Jahrhunderts gemachte Unterscheidung zwi-
schen Glaubenstreue und Toleranz ignoriert, wenn er es bedauert, daff man sich das
Recht einriumt, ,zu meinen, was man will“ und dies als , Vereinigung im Unglauben®
abtut. Denn der Glaube an die Offenbarung Gottes in Christus schliefit eben nicht not-
wendig die Duldung Andersglaubiger aus.

4 Symbolik 9.

42 Symbolik 9.
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Biichern)“.** Aus dieser Definition ergebe sich, ,,daf8 die Symbolik zunichst
und unmittelbar weder polemische noch apologetische Zwecke verfolgt; sie
will nur darstellen, mit den Differenzen der genannten sich gegentiberste-
henden christlich-kirchlichen Gemeinschaften nur allseitig und griindlich
bekannt machen.“** Die Symbolik als vergleichende Konfessionskunde solle
demnach primir nicht kimpferisch sein, sie darf nicht einseitig ein Lehrsy-
stem von vorneherein als das absolut wahre, die anderen als die véllig fal-
schen betrachten. Sie mufl vielmehr objektiv und unvoreingenommen die
Lehrsysteme und ihre Differenzen darstellen, ohne schon gleich Wertungen
und Beurteilungen vorzunehmen. Aber Méhler raumt ein: ,,Allerdings wird
sich auf eine indirekte Weise die Darstellung teils verteidigend, teils angrei-
fend verhalten; denn schon die personliche Uberzeugung des Symbolikers,
wenn er anders eine solche gewonnen hat, wird sich unwillkiirlich ausspre-
chen, und sich bald billigend und beifallig, bald tadelnd und widersprechend
vernehmen lassen.“*® Man konne also nicht ausschlieflen, dafl sich bei der
Darstellung die Position des Darstellenden bemerkbar macht, so dafl zumin-
dest indirekt und implizit die Darstellung auch schon mit Wertung ver-
bunden ist. Dies sei aber auch in anderen Wissenschaften, wie in der
Geschichtswissenschaft, der Fall: ,Dadurch wird jedoch der bloff darstel-
lende, erzihlende und entwickelnde Charakter der Symbolik ebensowenig
verleugnet, als durch den geschichtlichen Vortrag, in welchem der Historiker
seine personliche Ansicht tber die von ithm vorgefithrten Personen und
erzihlten Tatsachen nicht verbirgt.“* Gerade in der Symbolik sei die Wer-
tung unvermeidlich, weil die Sdtze des Lehrsystems, das dargestellt wird, in
ihrem organischen Zusammenhang betrachtet und auf das Prinzip zurickge-
fiihrt werden miissen, das sie bestimmt. Dabei miisse sich das Verhaltnis
dieser Grundideen ,,zu dem Evangelium und den Prinzipien einer christlich
erleuchteten Vernunft von selbst herausstellen, und die Ubereinstimmung
der einen sowie der Widerspruch der anderen mit allseitig anerkannten
Wahrheiten ergeben.“ Ob aber nicht gerade der konfessionelle Streit auch
diese ,allseitig anerkannten Wahrheiten®, die dem Evangelium und der
christlichen Vernunft entnommen sind, betrifft, fragt sich Méhler nicht, er
setzt ihre Geltung einfach voraus. Mohler macht sich keine Gedanken dar-
uber, daff das Evangelium und die christliche Vernunft nicht einfach objektiv
gegeben sind, sondern dafl sie selbst der geschichtlichen Bestimmung und
Interpretation unterliegen. Er setzt einfach ihre katholische Fassung, wie er
sie versteht, voraus. Mit der Unvoreingenommenheit ist es also nicht weit
her, und Mahler bleibt sich selbst treu, wenn er auch in der ,,Symbolik® nicht
mit ,Untersuchungsfreiheit® verfihrt, sondern vom Besitz der Wahrheit aus-
geht.

# Symbolik 17.
# Symbolik 17.
45 Symbolik 17.
# Symbolik 17.
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Diese petitio principii in Méhlers Symbolik bestimmt die Art und Weise,
wie er mit den anderen Konfessionen umgeht und wie er sie darstellt. Schon
in der Einleitung zur Symbolik behauptet Méhler, die protestantischen
Dogmen wiirden im Unterschied zu den katholischen auf einzelne Theologen
als ihre Urheber zuriickgefithrt. Deshalb seien die protestantischen Dogmen
nur subjektiv, wihrend die katholischen Dogmen objektive Geltung hitten,
weil die katholischen Theologen die Dogmen, die sie behandeln, immer
schon als gegeben vorfinden.*” Die Unterscheidung zwischen dem Individu-
ellen, der Deutung durch einzelne Theologen, und dem Gemeinsamen, dem
Dogma, sei nur in der katholischen Kirche méglich, die in sich als lebendiger
Organismus eine Vielfalt vereinige und ein im Individuellen sich verwirkli-
chendes Allgemeines sei. Dagegen konnten die Protestanten nicht zwischen
Individuellem und Allgemeinem unterscheiden, weil ,,ihr ganzes urspriingli-
ches System nur ein zur Allgemeinheit erhobenes Individuelles® sei. Die
Reformatoren vermischten die Deutung der Dogmen mit diesen selbst,
indem sie ihre eigene Rolle beim Aufbau des Lehrsystems iiberbewerteten:
»Es war in Luther die ungeordnete Geltendmachung eines Ichs, welches
eigenmichtig als Mittelpunkt hervortreten wollte, um den sich alle sammeln
sollen, eines Ichs, welches sich als den universellen Menschen aufstellte, in
dem sich jedermann zu spiegeln habe, kurz: es war formell die Erhebung an
die Stelle Christi selbst. “*® Diese massive Wertung scheint im Widerspruch
zu stehen zu der im Vorwort und ebenfalls in der Einleitung geduflerten
Absicht, den Frieden zwischen den Konfessionen zu fordern und vorrangig
die Glaubensgegensitze wissenschaftlich-darstellend, nicht polemisch-wer-
tend behandeln zu wollen. Allerdings mag Méhler der Uberzeugung gewesen
sein, dafl er den Protestantismus in seiner wahren Gestalt und nach seinem
urspriinglichen Prinzip dargestellt habe und die Stellungnahme weder zu ver-
meiden noch von vorneherein unwissenschaftlich sei. Aber hier handelt es
sich nicht nur um implizite unvermeidliche Wertungen, sondern um tiefgrei-
fende Unterstellungen und Vorwiirfe, wie sich noch deutlicher in der Durch-

47 Dabeli tibersieht Méhler, daff auch die Dogmen der katholischen Kirche durch ein-
zelne Theologen formuliert wurden und nicht einfach vom Himmel gefallen sind.
Andererseits gelten die Dogmen in der evangelischen Kirche nicht, weil sie von ein-
zelnen Theologen, etwa Luther, stammen, sondern weil sie fiir wahr gehalten werden.
Méhler unterscheidet nicht zwischen der Genesis der Dogmen und ihrer Geltung.

48 Symbolik 26—27. Vgl. Drey, a.a.O. 353: ,Immer war das, worin sie [die Sekten]
sich von dieser [der katholischen Kirche] trennten, des Sektenurhebers subjektive Mei-
nung, und persénliche Ansicht, immer also war es menschliche Meinung, welche sie der
Lehre und den Institutionen der Kirche Christi entgegensetzten. Der Charakter des
Sektengeistes ist also Trennung statt Einigung; Trennung von der Kirche Christi und
insoweit auch von Christus; 1st Hinaufhebung menschlicher Meinung tuber die der
Kirche anvertraute Lehre Christi und insoweit Erhebung iiber Christus.” Ders., Apo-
logetik II1. Mainz 1847, 329: ,Der Protestantismus erscheint daher als ein aufler allem
Zusammenhang mit der christlichen Urkirche und ihrer historischen Entwicklung ste-
hender Versuch, eine Kirche rein nach eigenem Ermessen und subjektiven Ansichten zu
griinden.
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fihrung der Symbolik zeigt. Die oben zitierte Charakterisierung Luthers
fithrt Mohler so weiter: ,In konsequenter Entwicklung betrachtet sich nim-
lich in immer weitern Kreisen [des Protestantismus] ein jeder als den Repri-
sentanten der wenigstens vom Irrtum erldsten Menschheit, als einen Christus
im kleinen; damit nun aber diese Erscheinung nicht gar zu seltsam sich her-
ausnihme, denn nicht leicht stimmt einer mit dem andern tiberein, so erfand
man die versohnende Auskunft, einem jeden das Seine zu lassen, d. h. thm zu
gestatten, sein eigner Erloser zu sein [. . .]; da ein jeder sich selbst erloste, gab
es keinen gemeinsamen Erloser mehr.“4? Der Protestantismus wird als eine
Religion der Selbsterlosung und Selbstvergdttlichung des Menschen darge-
stellt. Damit steht er in diametralem Gegensatz zum Katholizismus und der
von diesem festgehaltenen christlichen Glaubenswahrheit. Dafl dies eine
Karikatur ist, ja eine Verdrehung, wird heute kaum jemand bestreiten. Die
Anklinge an die von den ,Pragmatischen Blicken® her bekannte Charakteri-
sierung der Hiresie sind unverkennbar. Das Prinzip des Protestantismus ist
far Méhler nach wie vor der Egoismus, die Vereinzelung.

Mit diesen Voraussetzungen begibt sich Méhler an die Darstellung der
Lehrunterschiede, die das katholische vom protestantischen System trennen.
Schon im ersten Paragraphen, der die protestantische Dogmatik behandelt,
wird Luthers Lehre von vornherein als Verirrung bezeichnet. Mohler riumt
ein, Luther habe sich nicht den Behauptungen angenihert, die die Lehre vom
Siindenfall als Torheit erscheinen lassen, aber er sei trotzdem in andere Ver-
irrungen verfallen, ,die, in ihren Folgen betrachtet, die eben bezeichneten
wenigsten aufwiegen“.’® Mdohlers Symbolik beginnt also gleich mit einer
Wertung, noch bevor sie eigentlich gesagt hat, welcher Inhalt so bewertet
werden miisse und warum. Von einer, wie Méhler in der Einleitung ange-
kiindigt hatte, primir wissenschaftlich-darstellenden Vorgehensweise kann
also keine Rede sein, im Gegenteil, die von Méhler nur als indirekte und eher
implizite Wertung beabsichtigte Polemik und Apologetik dringen sich bei
der Durchfithrung immer wieder in den Vordergrund. Die Darstellung selbst
ist nicht objektiv und rein deskriptiv, sondern geschicht immer unter der
Voraussetzung der Wahrheit der katholischen Lehre, so daff die protestanti-
sche Lehrmeinung von vorneherein als falsch und irrig erscheinen muf.
Dadurch unterscheidet sich Méhlers Symbolik von einem historischen Werk,
obwohl auch dort, wie er zurecht sagt, Wertmafistibe unvermeidlich sind
und die Darstellung beeinflussen. Aber in der Geschichtswissenschaft mifite
die Wertung in einem ganz anderen Verhiltnis zur Darstellung stehen, als es
bei der Symbolik Méhlers der Fall ist.

Die durchgehend wertende Sprache Mohlers ist uniibersehbar: So spricht
er davon, die Reformatoren seien ,hiufig in seltsame und hochst schidliche
Begriffsverwirrungen® verfallen, sie behaupteten ,ohne Scheu® etwas, sie

49 Symbolik 27.
30 Symbolik 64.
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vertriten eine ,unselige Lehre®, begingen ,ungeheure Verirrungen®, ihre
Lehre sei rettungslos widerspriichlich, ihre Auffassung von der Erbsiinde
z. B. sei ,beinahe nach allen Beziehungen hin, man verzeihe den Ausdruck,
ohne Sinn und Verstand®, sie ,,verschlimmerten die Sache noch mehr® , weil
sie ,in diesem Lehrstiick zu den verderblichsten Ubertreibungen fortge-
schleudert wurden® und den Beschliissen von Trient ,iiberaus vorurteils-
voll“, ,unbesonnen und leidenschaftlich® begegneten, sie vertriten ihre
Lehre ,voll Anmaflung®, die durch die Persénlichkeit etwa Luthers bedingt
sel, der sich ,in einer hochst seltsamen Geistesstimmung befunden haben und
von den dunkelsten, verworrensten und unheimlichsten Gefiithlen bewegt
worden sein [miisse], als die ersten Gedankenkeime fiir seine neue Lehre von
der Erbsiinde in ithm erwachten“.’! Obwohl manchmal bei den Reforma-
toren ,wahrer christlicher Eifer® herrsche und eine lobliche Gesinnung, so
hitten sie doch dem ,,Drange dunkler Gefiihle ohne klares Bewufitsein nach-
gegeben®, sie seien ,Selbsttauschungen® erlegen, hitten auch die katholische
Lehre teilweise absichtlich entstellt.”? Dies alles habe zur Folge, dafl in vielen
Fallen ,die katholische Kirche gegen die neue Ansicht ihre uralte Lehre
unméglich austauschen [konnte], ja beide nicht einmal in sich nebeneinander
dulden durfte“.5®> Ma&hler spricht vom ,schlechthin Unvertriglichen beider
Gegensitze® der protestantischen und katholischen Lehre etwa iiber die
Rechtfertigung.>*

In vielen zentralen Fragen des christlichen Glaubens besteht demnach fiir
Mohler ein solch tiefer Gegensatz zwischen Katholizismus und Protestan-
tismus, dafl eine Vermittlung zwischen beiden unméglich ist, ja es scheint
sogar ein echter Dialog ausgeschlossen zu sein, weil von vorneherein die
alleinige Wahrheit der katholischen Lehre fiir den Katholiken feststeht und
die anderen Theologien nur als Irrtiimer, blof negativ behandelt werden. Der
einzige Weg, der in dieser Lage tibrig bleibt, ist der Versuch, die anderen, die
sich im Irrtum befinden, davon zu iiberzeugen und sie zur einen Wahrheit
zurtickzufthren.

Die Ambivalenz zwischen irenischer Absicht und polemischer Durchfiih-
rung der Symbolik hat einen Grund in dem ungeklirten Nebeneinander von
zwei Betrachtungsweisen der Konfessionen. Maohler gibt nimlich einerseits
zu, dafl die katholische Kirche Fehler gemacht habe, so daff die reformatori-
schen Bestrebungen verstindlich werden, und er rdumt ein, daff auch im Pro-
testantismus nicht alle Wahrheit verlorengegangen sei. Das ist die eher histo-
rische Betrachtungswseise. Aber andererseits miflt er die Konfessionen an
konstruierten, einander widersprechenden Prinzipien, so daf} sie in einen
starren Gegensatz geraten. Das ist die andere, eher systematische Betrach-
tungsweise. Fir die erste ist der Katholizismus eine historische Erscheinung,

51 Symbolik 66.75.80.82.87.89.107.110.
52 Symbolik 112.115.150.

33 Symbolik 142.

3% Symbolik 142.
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die verinderlich ist und fehlerhaft sein kann. Der Protestantismus tritt ihm
gegentiber durchaus auch als historisches Korrektiv, so daf} eine Vermittlung
zwischen beiden Groflen méglich ist. Fiir die zweite Betrachtungsweise hin-
gegen ist der Katholizismus die ewige, eine, wahre Kirche, die unverinder-
lich ist, unfehlbar und alle Gegensitze, die nicht mit ihr im Widerspruch
stehen, in sich vereint. Der Protestantismus aber ist eine Hiresie und steht
zum Katholizismus im Widerspruch, so daff keine Vermittlung mit ihm mog-
lich ist. Er ist blofle Negation und als solche von vorneherein im Irrtum. Die
erste Betrachtungsweise kénnte die Grundlage fiir ein 6kumenisches Denken
abgeben, weil hier den beiden Konfessionen das Recht eingeriumt wird, auf-
einanderzuzugehen und voneinander zu lernen. Allerdings wird bei Mohler
der Protestantismus hier als innerkatholischer Gegensatz bewertet, wenn er
mit dem Katholizismus Einheit finden soll und wenn der Katholizismus nicht
selbst zugunsten einer beiden iibergeordneten Einheit sich auflésen soll.
Denn wenn der Katholizismus die Einheit aller Gegensitze ist und der Pro-
testantismus einen Gegensatz darstellt, ist dieser schon in den ersten als legi-
times Moment integriert.”®

Die zweite Betrachtungsweise, die bei Mdhler von den ,Pragmatischen
Blicken“ an dominiert, eroffnet keine Okumenische Perspektive. Sie
begrindet ein integralistisches Modell: der Protestantismus muf} sich auf-
losen, wenn er zur Einheit mit der katholischen Kirche kommen will.

Diese Inkonsistenz in der Bewertung des Protestantismus bei Mohler
findet sich vor allem in der ,,Symbolik®, weil hier die notwendige historische
Methode es nicht erlaubt, den Protestantismus nur idealtypisch zu sehen und
die Augen vor dem, was nicht zu dem Begriff pafit, zu verschlieflen. Bei den
»Pragmatischen Blicken® und der ,Einheit” war die Inkonsistenz noch nicht
so auffallend, weil es dort um die primar systematische Entwicklung von
Prinzipien ging. In der ,Symbolik® hat Méhler aber nicht auf diese Prinzi-
pien verzichtet, im Gegenteil leiten sie nach wie vor die Untersuchung. Des-
halb entsteht eine Unstimmigkeit, die sich vor allem zwischen der program-
matischen Absichtsbekundung und der Durchfithrung zeigt. Aber auch in
der Durchfithrung der ,Symbolik“ selbst hat Mdhler die Diskrepanz nicht
ausgeglichen. Von einer Dialektik, wie Geiselmann sie wahrgenommen
haben will, kann in der ,Symbolik“ keine Rede sein. Denn einerseits wird
das Verhaltnis der Konfessionen zueinander primir gerade nicht dialektisch

3 Symbolik 410f. Vgl. Drey, der von der historischen Notwendigkeit des Gegen-
satzes der Konfessionen spricht (in: Geist des Christentums, 134) und der geneigt ist,
»in Glauben und Demut den Geist der Vorsehung zu verehren, der die Trennung der
Kirche in Parteien ebenso in seinen Plan aufnahm, wie die Trennung der Volker in
Ansehung des religiosen Glaubens tiberhaupt. Im Gegensatz der Krifte und Elemente
bestehet das Leben und die Welt, durch den Gegensatz religidser Meinungen scheint
sonach auch das Reich Gottes und die Kirche zu bestehen, wenigsten so lang und inso-
weit beide im Irdischen angeschaut werden; die vollkommene Einheit in Anschauung
und Wirklichkeit ist nur in Gott“ (ebd. 355). So viel wie Drey kann Méhler nicht mehr
zugestehen, fiir ihn muf die Emnheit auch schon im Irdischen und Sichtbaren bestehen.
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bestimmt, sondern kontradiktorisch, weil sie einander widersprechenden
Prinzipien folgen. Andererseits ist das Schwanken zwischen historischer und
systematischer Methode, das sich bei Geiselmann nur spiegelt, das er aber
nicht bemerkt, erst recht keine Dialektik, sondern eine Inkonsistenz.

Wie schon in den ,,Pragmatischen Blicken® gefordert, geht Mahler auch in
der ,Symbolik® letztlich vom Besitz der Wahrheit in der einen Kirche aus
und kann deshalb die Wahrheitsfrage nicht stellen. Allerdings diirfte er dann
seiner Untersuchung nicht den Anschein eines neutralen, darstellenden Ver-
gleichs der Lehrunterschiede geben, sondern miifite von Anfang an klarma-
chen, dafl die Wahrheitsfrage schon entschieden ist und es nur noch um die
Darstellung der wahren und die Widerlegung der falschen Lehre geht.
Johann Adam Méhler — ein Wegbereiter der Okumene? Ja, wenn man nur
die eine Hilfte seiner Methodik beriicksichtigt, oder wenn man unter Oku-
mene den Integralismus versteht. Nein, wenn Okumene das offene Gesprich
zwischen den Konfessionen will, ohne von den anderen die Selbstauflosung
zu verlangen.
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Pseudepigraphie und literarische Anleihen
in der Tibinger Theologie
des 19. Jahrhunderts

Ein Pladoyer fiir den kritischen Umgang mit Texten

Von Abraham Peter Kustermann

Eine wirksame, wenngleich zuweilen unbewufite Primisse bei der Beschfti-
gung mit Texten des 19. Jahrhunderts, besonders des friihen, ziert in Form
des Buchtitels als suggestive These ein , Lesebuch® solcher Texte ganz unter-
schiedlicher Herkunft und Couleur: Soviel Anfang war nie'. Obwohl darin
gerade kein einziger fachtheologischer Text zu finden ist, wirkt sich die
gleiche Pramisse auch auf unsere Lektiire vieler theologischer Texte der Zeit
aus; gewifl nicht auf alle, auf die bestimmer Autoren dafiir um so mehr. Im
Kontext der katholischen Theologie waren es vorzugsweise die Tiibinger
Theologen, denen Leistung und Ehre des Neuschdpfertums, der inspirie-
renden Initialzindung, der Wegweisung in das theologische Denken der
Zukunft zuerkannt wurden. Thnen und anderen gelegentlich sogar in solcher
Ubersteigerung, dafl eine als wissenschaftsgeschichtliches Gleichnis aufge-
kommene Binsenwahrheit — auch sie als Buchtitel verwendet — dariiber
schon einmal aus dem Bewuf}tsein geraten konnte: daff namlich auch sie ihre
Arbeit letztlich nur Auf den Schultern von Riesen? stehend tun konnten und
darauf Stand gewonnen hatten.

Das an sich triviale Bewufltsein dessen konnte sich nicht zuletzt darum
zeitweilig leicht verfliichtigen, weil die (gedruckten) Texte der Tiibinger am
Ubergang von der lateinischen zur deutschen Theologiesprache? mit ihrem
oft gewiirdigten literarischen Schwung, der je nach Kopf, Zeit und Gelegen-
heit zwischen literarischer Meisterschaft und erudierter Gediegenheit chan-
giert, oft auch die véllige Kompetenz in jeder Hinsicht bzgl. des gerade

! Soviel Anfang war nie. Deutscher Geist im 19. Jahrhundert. Ein Lesebuch. Hrsg.
von Hermann Glaser. Miinchen/Wien 1981.

? Robert K. Merton: Auf den Schultern von Riesen. Ein Leitfaden durch das Laby-
rinth der Gelehrsamkeit. Frankfurt a. M. 1980.

? Siehe dazu zuletzt Eberhard Tiefensee: Die religiose Anlage und ihre Entwicklung.
Der religionsphilosophische Ansatz Johann Sebastian Dreys (1777—1853) (Erfurter
Theologische Studien 56). Leipzig 1988, 15.
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behandelten Gegenstands insinuieren. Die bemerkenswertesten ihrer literari-
schen Produktionen stellen sich dem ersten Blick wirklich als geniale Wiirfe
dar, die die Nachfrage nach Konzept, Hilfsmittel, Revision und Redaktion
erst gar nicht aufkommen lassen.

Aber am Ende war es gerade die schiere Perfektion, die ihren wissenschaft-
lichen Arbeitsstil am meisten verdichtig machte. Nur auf dem Boden eines
im 20. Jahrhundert anachronistisch gewordenen Genie-Kults lieff sich das
Fragwiirdige der Arbeitstechnik der Zeit, soweit sie auch die ihre war, noch
etwas naiv kaschieren®*. Mit dem wachsenden Interesse an den Tubinger
Theologen des 19. Jahrhunderts mufiten die problematischen Gesichtspunkte
daran zwangsliufig mehr ins Licht treten. Einmal punktuell entdeckt und
unbefangen zur Kenntnis genommen, mufite sich auch das Untersuchungsin-
teresse daran ausweiten: quantitativ und qualitativ. Waren sie in den von
ihnen genannten und ausgebreiteten Quellen wirklich so zu Hause wie der
Anschein will oder gab es da auch einfachere Zuginge? Auf welche unge-
nannten Vorarbeiten stiitzten sie sich zuweilen? Ersetzte die Vor-Arbeit
anderer, vor allem bei dem teils erklecklichen Umfang ihrer Schriftstellerei,
auch einmal die Miihe der eigenen? Und wie weit reichten dann gegebenen-
falls die daraus resultierenden Abhingigkeiten? Wie prigte gegebenenfalls die
Anverwandlung eines mitlaufenden fremden Gedankens den eigenen um?
Vor allem aber: Bedarf die oft apostrophierte ,historisch-kritische® Attitiide
und Arbeitsmethode der Tiibinger dann nicht ihrerseits nochmals der metho-
dischen Kritik (nicht nur die immer {iberholbaren Ergebnisse threr Arbeit);
und sind dann im Blick auf ihren unbestrittenen Willen zum ,Selbstden-
kertum‘ neben den autogenetischen nicht zwangsliufig auch die exogeneti-
schen Motive neu zu wirdigen?

Wir kénnen in diesem Beitrag die vorhandenen Fragen und Antworten
lediglich punktuell und also nur hchst-mangelhaft weiterfiihren. Die Gele-
genheit, einige neue Beobachtungen zu Johann Adam Méhler (1796—1838)
und Johann Sebastian Drey (1777—1853) beizusteuern (II und III), gibt
Anlaf}, die bisherigen woméglich etwas abzurunden (I) und schliefllich noch
einen ganz kurzen Blick iiber den Tiibinger Zaun hinaus zu werfen. Das
komplexe und leider viel zu wenig beachtete und beackerte Feld der literari-
schen Abhingigkeiten (und der daraus folgenden Probleme) in der deutschen
Theologie des 19.Jahrhunderts wire an sich grofierer kritischer Anstren-
gungen wert. Denn ohne Zweifel gab es dort neben ,viel Anfang“ auch viel
stillschweigende Beerbung, viel verdeckte Ubernahme und Ankniipfung,

* So versuchte etwa Josef Rupert Geiselmann (in der Einfiihrung zum textkritischen
Kommentar seiner kritischen Ausgabe von Johann Adam Méhler: Die Einheit in der
Kirche oder das Prinzip des Katholizismus. Dargestellt im Geiste der Kirchenvater der
drei ersten Jahrhunderte. Koéln u. Olten 1957, 537—541) den ,unleugbaren Mingeln®
des Arbeitsstils Mohlers (fehlerhafte Zitationen, ungenaue oder ungeniigende Angabe
seiner Quellen usw.) mit dem Hinweis auf den ,Schaffenssturm dges jungen Genies®
Plausibilitit zu verschaffen.
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manche hand- und druckschriftliche ,Raubkopie bis hin zum Plagiat.
Abkiinftigkeit begriindet immer auch irgendeine Form von Abhingigkeit.
Die Arbeit an Texten kommt deshalb nicht daran vorbei, in der gegebenen
oder behaupteten Beziehung zwischen Text und Autor Art und Grad der
Authentizitit kritisch zu untersuchen, d.h. historisch-kritisch zu unter-
scheiden zwischen unmittelbarer Authentizitit und nur mittelbarer (bei der
— wiederum kritisch zu klassifizierende — Anteile anderer den Text qualifi-
ziert mitkonstituieren), oder im Extremfall auch die fehlende Authentizitit
festzustellen (wenn ein Text nachgewiesenermaflen nur unter dem Namen
eines bestimmten Autors ,liuft’, ohne ihn wirklich zum Urheber zu haben).

by

Am Anfang der &ffentlichen Auflerungen zum Thema stand 1967 die Beob-
achtung von Peter Stockmeier: Johann Sebastian Drey schrieb in seiner Ell-
wanger ,Beichtschrift’ von 1815 ,die Viterzeugnisse fiir ein &ffentliches Siin-
denbekenntnis schlicht aus den Kontroversen Bellarmins ab“®. Die Exzerpte
Dreys — weit mehr als er dann in seiner Programmschrift verarbeitete —
finden sich am Ende des III. Bands seiner ,Theologischen Tagebiicher.
Leider ist es trotz umfangreicher Recherchen (im Zusammenhang mit der
Vorbereitung einer Edition der Drey’schen ,Tagebiicher’) noch nicht
gelungen, die von Drey beniitzte der zahlreichen Bellarmin-Ausgaben nach-
zuweisen. — Fiir Drey bleibt in dieser Hinsicht noch vieles zu entdecken und
aufzuarbeiten. Speziell seine Tagebiicher sind so etwas wie ein Paradebeispiel
fir die Arbeitsweise der Zeit und eine hochst anschauliche Auskunftei fiir
seine eigene individuelle; allerdings auch ein Paradebeispiel dafiir, welches
Malheur die unkritische Beniitzung derartiger Texte verursacht: Ein nicht
unerheblicher Teil dessen, was immer wieder aus einer Auswahl-Edition aus
Dreys ,Tagebiichern® zitiert wird, steht zwar dort, ist aber mitnichten Drey-
sches Eigengut, sondern beispielsweise Exzerpt Dreys aus Rezensionen,
Aufsitzen oder Biichern anderer”. Dreys ,Tagebiicher* geben diese Verhilt-

> Peter Stockmeier: Die Kirchenviter in der Theologie der Tiibinger Schule. Vom
statischen Historismus zur historischen Interpretation. In: Theologie im Wandel. Fest-
schrift zum 150jihrigen Bestehen der katholisch-theologischen Fakultit an der Univer-
sitat Tiibingen (Tﬁiinger Theologische Reihe 1). Miinchen/Freiburg i.B. 1967,
131=154, 733

¢ Zur einschligigen hand- und druckschriftlichen Bibliographie Dreys siche zuletzt
Abraham Peter Kustermann: Die Apologetik Johann Sebastian Dreys (1777—1853).
Kritische, historische und systematische Untersuchungen zu Forschungsgeschichte,
Programmentwicklung, Status und Gehalt (Contubernium 36). Tiibingen 1988,
380—382 (zit.: Kustermann, Apologetik).

7 Dazu Kustermann, Apologetik 84—88 (mit Detailkritik an der Auswahl-Edition
bei Josef Rupert Geiselmann: Geist des Christentums und des Katholizismus. Ausge-
wihlte Schriften Katholischer Theologie im Zeitalter des Deutschen Idealismus und ger
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nisse iibrigens selbst klar zu erkennen; dhnlich das weitere Handschriftenma-
terial Dreys wie seine erhaltenen drei Dogmatik-Handschriften (,Praelec-
tiones dogmaticae®) und das Manuskript seiner Vorlesung von 1812/13 iiber
Dogmengeschichte (,Geschichte des katholischen Dogmensystems®). Bei
der Beniitzung dieser Texte ist schlicht die kritische Sorgfalt zu beachten, die
sie selbst augenscheinlich fordern. Leider ist dies nicht immer geschehen. —
Ein Beispiel dafiir, wie sich gelegentlich auch hinter publizierten und
gedruckten Texten Dreys, die fiir sich keinerlei ,Argwohn‘ erwecken, eine
verdeckte Quelle auftut, findet sich unten.

Die Beobachtungen Stockmeiers bereits vor Augen und eigene bzw. die
einer kleinen Forschergruppe zur Arbeitsweise Franz Anton Staudenmaiers
(1800—1856) exemplarisch dokumentierend, dringte sich Bernbard Casper
bereits die Frage auf, ,inwieweit auch die anderen Tibinger sich dieser
Methode bedient haben“®. Im Blick auf Staudenmaier sieht er im wesentli-
chen zwei Motive fiir die problematisierte Arbeitsweise: das theologische
Bestreben, ,unter systematischen Gesichtspunkten moglichst alle Zeugnisse
der Tradition zu sammeln und weiterzuvermitteln®, auch wenn der Autor
»praktisch iiber kein historisch-kritisches Handwerkszeug verfigt“?; und
daneben das ideengeschichtlich bekannte Motiv der ,romantische[n] Sam-
melwut“!®, Wesentlich und iiber den untersuchten ,Fall® (Staudenmaier)
hinaus verallgemeinerbar scheint uns die Folgerung, dafl das Wissen um die
konkrete Arbeitsweise der historischen Autoren ,als hermeneutische Ein-
sicht fiir das Verstindnis der Texte selbst nicht unwesentlich® ist; weniger
verblimt: ,Es mufl deshalb vor einem unkritischen Gebrauch der Texte
gewarnt werden“'!,

Den Nachweis Caspers, dafl ganze ,Zitatenkolonnen® bei Staudenmaier
aus dem Opus de theologicis dogmatibus des Dionysius Petavius (1583 —1652)
stammen'?, erweiterte Rudolf Reinhardt um den der Abhingigkeit weiterer
Tiibinger von Petavius, namentlich Dreys und Mohlers'>. — Andere, wie
Johann Ev. Kuhn (1806—1887) und Carl Joseph Hefele (1809—1893),
konnten in diesem Zusammenhang damals nur am Rand genannt werden.
Mittlerweile ist uns speziell die Arbeitsweise Kuhns etwas besser bekannt,

Romantik [Deutsche Klassiker der Katholischen Theologie aus neuerer Zeit 5]. Mainz
1940, 101—192).

8 Bernhard Casper: Erkenntnisse aus der kritischen Beschiftigung mit den frithen
Aufsitzen und Rezensionen F. A. Staudenmaiers (1828—1834). In: ThQ 150 (1970)
262—268, 263.

9 Ebd. 263 u. 265. ,Es zeigt sich hier das ganze Dilemma einer an sich historisch
arbeiten wollenden Theologie, die jedoch iiber keine ausreichenden Hilfsmittel verfiigt*
(ebd. 265).

10 Ebd. 263.

1 Ebd. 265f.

12 Fhd. 262.

13 Rudolf Reinhardt: Dionysius Petavius (1583—1652) in der Tiibinger Schule. Ein
Bericht aus dem Nachlafl von Stefan Losch. In: ThQ 151 (1971) 160—162.
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und zwar aus der von Rudolf Reinhardt edierten Autobiographie Franz
Xaver Linsenmanns (1835—1898)!4. Linsenmann berichtet dort aus seiner
Studentenzeit etwas malitids, aber in der Hauptsache wohl zutreffend:
»Allerdings erweckte er [Kuhn] auch den Schein, als ob er alle die zahlreichen
und weitldufigen Stellen aus den Kirchenvitern, die seine Stirke bildeten,
unmittelbar und gleichsam zuerst selbst gefunden. Wir wufiten nicht, dafl es
einen Petavius und andere grofle Vorginger gab“!>. Was damit fiir die Vor-
lesungen Kuhns angedeutet ist, scheint sich bei niherem Hinsehen auch fiir
seine schriftlichen Arbeiten nachweisen zu lassen: In seinem Traditionsbe-
weis fiir die Trinitit hilt er sich neben den Quellensammlungen von Honoré
de Tournely (1658—1729) und Gottfried Lumper (1747—1800) nachweislich
an das genannte Werk des Petavius'®.

Uber Einzelheiten hinaus verdichtet Linsenmann iibrigens seine diesbe-
ziiglichen biographischen Erinnerungen als Student #nd seine pidagogischen
Einsichten als akademischer Lehrer in dem sententiosen Resiimee: ,,Ich habe
die Erfahrung gemacht, daf} es fiir einen Lehrer sehr forderlich ist, wenn er
die Meinung erweckt, dafi das von ihm Vorgetragene durchaus eigenes
Gewichs, aus eigener Forschung oder eigener geistiger Findigkeit ent-
sprungen sei. Man soll nicht merken, woher der Professor seine Behaup-
tungen genommen hat. Das verstanden nun unsere Lehrer in Tiibingen wohl
[...]“Y — nicht ohne es kritisch auf Kollegen im Lehramt, z. B. den Neute-
stamentler und Moraltheologen Moritz Aberle (1817—1875), oder ohne
Schénung selbstkritisch auch auf sich zu beziehen'®.

Am iiberraschendsten, wenngleich nicht neu, diirfte der Hinweis auf die
problematische Arbeitsweise des Historikers Carl Joseph Hefele sein. Seine
oArbeiten basieren fast ausschlieflich auf gedruckten Quellen und der
Sekundirliteratur®, deren Beniitzung zusitzlich oft ,durch eine gewisse
Oberflichlichkeit und Kritiklosigkeit® charakterisiert ist'®. Hefeles Arbeits-
motiv — ,ein intensiver Zug der Zweckhaftigkeit und der Abwehr“*® — firbt

4 Rudolf Reinhardt (Hrsg.): Franz Xaver Linsenmann. Sein Leben. Bd. 1: Lebens-
erinnerungen. Mit einer Einfithrung in die Theologie Linsenmanns von Alfons Auer.
Sigmaringen 1987.

15 Ebd.: 127,

16 Frdl. Mitteilung von Herrn Prof. Dr. Philipp Schifer, Passau, aus dem Zusam-
menhang einer diesem Thema gewidmeten Arbeit (2. 10. 1989) mit dem Hinweis, dafl
die von Kuhn beniitzten Quellen und Viterausgaben noch wenig erlundet sind.

17 Lebenserinnerungen (wie Anm. 14) 125,

18 Ebd. 202 selbstironisch in Erinnerung an einen kurzfristig zu ibernechmenden
Lehrauftrag fiir Patrologie im Wintersemester 1867/68: ,Im {ibrigen aber brauche ich
nicht zu verraten, mit welchen Hilfsmitteln ich mir mein Urteil iiber den schriftstelle-
rischen Charakter, den theologischen Standpunkt und die maflgebenden Lehren der
Kirchenviter etleichtert habe.”

19 Rudolf Reinhardt: Karl Joseph von Hefele (1809—1893). In: Katholische Theo-
logen Deutschlands im 19.Jahrhundert. Hrsg. von Heinrich Fries und Georg
Schwaiger. Bd. 2. Miinchen 1975, 163—211, 194.

20 Ebd. 195.

Zischr.£.K.G. 2—3/90 20
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untbersehbar auf seine Arbeitsmethode ab. Dies lifit sich nicht nur im
Grundsitzlichen nachweisen, sondern, wie wiederum Rudolf Reinhardt auf-
gezeigt hat, en miniature, wenn man sich der Arbeitsweise Hefeles mit der
gebotenen Aufmerksamkeit zuwendet?!. Im gegebenen Fall geht es um die
unkritische Ausschreibung der Vetus et nova ecclesiae disciplina (1688) des
Oratorianers Louis de Thomassin d’Eynac (1619—1695).

Das gleiche Werk und der gleiche Autor begegnet in Ttibingen schliefilich
nochmals in einem besonders eklatanten und gewissermaflen banalen Fall von
Ausschreiberei: in der Antrittsvorlesung Johann Adam Mahlers am 11. Juni
1829, die Joachim Kéhler vor Jahren in dieser Zeitschrift mit einigem Auf-
wand im Detail untersucht und mit schlagenden Argumenten ,entschleiert’
hat?2. Banal war die Ausschreiberei Thomassins in diesem Fall wegen des
Zeitdrucks, unter dem Méhler fiir die Vorbereitung seiner Antrittsvorlesung
nichts anderes iibrig blieb, ,als rasch bewihrte Autoren auszuschreiben“®.
Uber die reine Banalitit hinaus ist die spezielle Art des selektiven Ausschrei-
bens aber auch signifikant dafiir, dafl und wie Mohler bei dieser Gelegenheit
»weniger interessiert war, Geschichte zu rekonstruieren; vielmehr wollte er
mit Hilfe des historischen Beispiels seine Vorstellungen legitimieren“**,

T

Unsere Ubersicht iiber die bisherige Kritik, die keine Vollstindigkeit bean-
sprucht, endet nicht zufallig mit Johann Adam Mohler. Im Mittelpunkt der
weiteren Uberlegungen stehen niamlich Texte von seiner Hand. Die Méglich-
keit dazu bietet die editorisch vorziigliche Herausgabe des 1. Bands ,Nach-
gelassener Schriften® Mohlers, die in der Stenographie Stephan Léschs
(1881—1966) die Zerstorung der Autographen tiberlebt hatten, aber erst jetzt
— im Druck — allgemein zuginglich geworden sind®.

2! Rudolf Reinhardt: Das Archidiakonat auf dem Konzil von Trient. In: ZRSG.K 92
(1975) 84—100, bes. 91—94 u. 98—100.

2 Joachim Kéhler: War Johann Adam Méhler (1796—1838) ein Plagiator? Beobach-
tungen zur Arbeitstechnik und zu den literarischen Abhingigkeiten in der Katholischen
»TLibinger historisch-kritischen Schule® des 19.Jahrhunderts. In: ZKG 86 (1975)
186—207. — Zur inhaltlichen Kommentierung und zum Text siche ders.: Priesterbild
und Priesterbildung bei Johann Adam Méhler (1796—1838). Ein Kommentar zu Méh-
lers kirchengeschichtlicher Antrittsvorlesung ,,De seminariorum theologicorum origine
et progressu® aus dem Jahre 1829. In: Rudolf Reinhardt (Hrsg.): Tibinger Theologen
und ihre Theologie. Quellen und Forschungen zur Geschichte der Katholisch-Theolo-
gischen Fakultat Tibingen (Contubernium 16). Tibingen 1977, 167—196.

j: Rgéiolf Reinhardt; zit. bei Kohler, Priesterbild (wie Anm. 22) 186.

Ebd.

2 Johann Adam Méhler: Nachgelassene Schriften. Nach den stenographischen
Kopien von Stephan Losch (1881—1966). Hrsg. von Rudolf Reinhardt. Bd.I: Vorle-
sungen, Entwiirfe, Fragmente. Ubertragen, bearbeitet und eingeleitet von Reinhold
Rieger (Konfessionskundliche und Kontroverstheologische Studien 52). Paderborn
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Die unerlillichen Voraussetzungen fiir die oben geforderten kritischen
Unterscheidungen bei der Lektiire und Beniitzung dieser Texte findet man in
der Einfilhrung des Herausgebers Rudolf Reinbardt in die Gesamtedition
sowie in den historisch-editorischen Einleitungen des Bearbeiters Reinhold
Rieger in die einzelnen Textstiicke. Der Edition, der ein weiterer Band folgen
wird, liegen durchweg Handschriften Méhlers zugrunde. Insofern bieten
diese Texte ziemlich direkte und unverstellte Einblicke in die Werkstatt ihres
Verfassers, Einblicke also auch bevorzugt in seine Arbeitsweise und seine
Hilfsmittel. Wer sich dariiber im Einzelfall oder auch im Blick auf Méhler
iiberhaupt kundig machen will, wird in diesem Band Aufschlufl finden wie
nirgends sonst. Weil die Moglichkeit nun wie nie zuvor besteht, wire also
dringend zu wiinschen, daff die Forschung die ,neuen‘ Texte Méhlers nicht
nur einfach tale quale zur Kenntnis nimmt, sondern mit ihnen auch ihre
offenliegenden Konstitutionsmerkmale, insofern sie — um Bernhard Casper
zu wiederholen — ,als hermeneutische Einsicht fiir das Verstindnis der Texte
selbst nicht unwesentlich® sind.

Allein schon damit wire viel erreicht — wenn auch noch nicht alles. Fiir
eines der edierten Textstiicke lafit sich namlich zeigen, dafl sein ,Sitz im
Leben® nicht iiber textimmanente, kritisch zu ermittelnde Konnotationen,
sondern nur iber texttranszendente weitergespannte Untersuchungen
erschlieflbar und es in diesem Fall schlichtweg der ,Sitz im Leben® ist, der
iiber die Frage der Authentizitit entscheidet.

Es handelt sich dabei um das mit ,Apologetik® iiberschriebene Vorle-
sungs-Manuskript Mohlers — mit 93 Druckseiten der zweitlingste Text der
~Nachgelassenen Schriften“?® — dessen Autograph bezeugtermaflen von
Mohlers Hand geschrieben war, obwohl als der wirkliche Autor Johann
Sebastian Drey zu gelten hat?’. Eine reine Binnenanalyse des Texts, und sei
sie auch nach allen kritischen Regeln der Kunst veranstaltet, wird dafiir im
Text selbst kaum Anhaltspunkte finden. Im Gegenteil wiirde jeder ,unbefan-
gene* Versuch seiner Wiirdigung fraglos davon ausgehen, daff Mohler im
Sommersemester 1826 an der Tiibinger Fakultit belegtermafien ein Kolleg
iiber ,,Apologetik® las und die plausibelste Grundlage dafiir ein Vorlesungs-
Manuskript ist. Die Frage nach dessen Authentizitit oder Urheberschaft
scheint damit erledigt, ohne sich iiberhaupt zu stellen. Dafl sie sich nach der
Lektiire des Mohler’schen Textes dennoch stellte und — wenn man so will —

1989 [zit.: Méhler, Nachgelassene Schriften I]. — In der ,Einfihrung zur Gesamtedi-
tion® von Rudolf Reinhardt finden sich S. 14 (Anm. 11), 20 (betr. Ignaz Dollinger), 24
u. 26 teils resiimierende, teils neue Hinweise zum hier behandelten Thema.

26 Mohler, Nachgelassene Schriften 1 97—189. Siche auch die Einleitung dazu (von
Reinhold Rieger) ebd. 86—88.

27 Die folgende Darlegung fafit ohne Wiederholung der Einzelnachweise die Ergeb-
nisse unserer andernorts ausfithrlich begriindeten Beweisfithrung zusammen: Abra%‘am
Peter Kustermann: Der Name des Autors ist Drey. Eine unvermeidliche Vorbemer-
kung zum Apologetik-Manuskript Johann Adam Mghlers. In: Cath(M) 43 (1989)
5:—76. Dort ist auch die gelehrte Diskussion seit 1894 um dieses Manuskript Mohlers
skizziert.



294 Abraham Peter Kustermann [148]

zu Ungunsten Mohlers ausfiel, hingt damit zusammen, daff kurze Zeit vor
der Ubertragung der , Apologetik® Mohlers aus der stenographischen Kopie
studentische Mit- und Nachschriften der Apologetik-Vorlesung Johann
Sebastian Dreys aus den Jahren 1824, 1828(?), 1831—1833/35 und 1834
bekannt geworden waren?®, die vor und nach Mohlers Vorlesung von 1826
formal und inhaltlich in substantieller Selbigkeit mit ihr iibereinstimmen.
Stinde Mohlers Name nicht dariiber oder wire etwa seine Handschrift fiir
den Autograph nicht bezeugt, liefle sich sein Manuskript unauffillig in die
uns bekannten studentischen Mit- und Nachschriften der Apologetik-Vorle-
sung Dreys einreihen. Méhler hatte 1826 evidentermaflen also nicht nur siber
dasselbe (Apologetik) gelesen wie zuvor und danach (der dafiir zustindige)
Drey, sondern auch das dasselbe wie Drey. Diese unabweisbare Tatsache
verlangt natiirlich eine Erklirung. War der Mohler der Apologetik-Vorle-
sung des Sommersemesters 1826 schlicht ein Plagiator? Aber wie hitte das
denn gehen kénnen — unter den Augen Dreys und vor den Ohren einer kri-
tischen Offentlichkeit im Horsaal?

Eine plausible Erklirung ist — ohne jeden Schatten eines Verdachts gegen
Méohler — moglich, wenn man sich den pragmatischen Usus der damaligen
Tibinger Fakultit im Fall von Krankheitsvertretungen u. i. vor Augen fiihrt.
Johann Sebastian Drey, der in Tiibingen von 1817 bis zu seiner Emeritierung
1846 das Fach Apologetik lehrte (von 1828 bis 1836 durch eigens beauftragte
»Hilfslehrer“ [Supplenten]), mufite die turnusmiflige Vorlesung im Sommer-
semester 1826 krankheitshalber absetzen. So ergab sich zum erstenmal die
Notwendigkeit einer Semestralvertretung fiir jenes Fach, das in seiner kon-
kreten Verfassung, Methodik und Inhaltlichkeit wie kein anderes das Dreys
war. Die Blicke der Fakultit richteten sich dafiir auf ihren jiingsten und rang-
niedersten Lehrer: den Privatdozenten Mdohler. Nach damaliger akademi-
scher Gepflogenheit, die in einem Privatdozenten auch eine ,Springkraft* fiir
alles mogliche sah, und in Anbetracht seines anhingigen Antrags auf Befor-
derung zum Extraordinarius konnte sich Méhler der Erwartung kaum ent-
ziehen, obwohl in den Akten zur nimlichen Zeit glaubhaft die Rede ist von
seinem ohnehin zu hohen Stundendeputat, von einem driickenden Lehr-
pensum, von Uberlastung mit Vorlesungen derart, dafl die Grenze seiner
physischen Belastbarkeit bereits erreicht sei. Welche Logik spricht dann
dafiir, dafl Méhler unter den geschilderten Umstinden die Fihigkeit gehabt
haben sollte, binnen kiirzester Zeit, oder genauer: aus dem Stand heraus, eine
zweistiindige Vorlesung zu bestreiten iiber eine Materie, mit der er als
Dozent nie zuvor befafit war? Die Losung des Ritsels liegt in diesem Fall
nicht in einem opus super posse Mohlers bzgl. der Leistbarkeit oder in seiner
iberfliegenden Genialitit bzgl. des intellectualiter posse, sondern einfach
darin: Damals nahm der fiir Tiibingen spater vielfach belegte Usus seinen

28 Im einzelnen beschrieben bei Kustermann, Apologetik 90—101; der Aufrif} zweier
davon ebd. 388—395.
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Anfang, daf} der zustindige Ordinarius dem ihn Vertretenden sein ,Heft“ (=
Vorlesungs-Manuskript) in die Hand gab, nach dem der Vertreter dann im
buchstiblichen Sinn die Vorlesung ,las‘. In diese Lage kamen damals ibri-
gens nicht nur Privatdozenten oder Hilfslehrer, sondern, wenn Not am
Mann war, sogar die Professoren selbst; mehr als einmal beispielsweise auch
Drey. So hat der Schluff also nichts Anriichiges an sich, dafl Méhler die Apo-
logetik 1826 tatsichlich auf die gleiche Weise vertreten hat wie alle spiteren
Hilfslehrer Dreys (1828 bis 1836) dann auch: Drey stellte Mohler sein Vor-
lesungs-Manuskript zur Verfiigung; Mohler nahm davon in aller Eile eine
Kopie (die Tatsache von Mohlers Handschrift bleibt also unangezweifelt)
und hielt — gleichsam in persona Dreys — die ihm ,Knall auf Fall* tibertra-
gene Vorlesung ohne weiteres Zutun nach dieser Vorlage.

Ubertragen auf den in den ,,Nachgelassenen Schriften® edierten Text heifit
das: Die ,Apologetik“ Mohlers ist in Wahrheit die Apologetik Dreys. Ware
der ursichliche Autor des Textes statt der Provenienz der Handschrift zu
nennen, miifite ihm Dreys Name voranstehen. Wer trotzdem qualifizierte
Anteile Mohler’scher Individualitit darin nachzuweisen sucht, wird sehr
subtil vorgehen miissen. Denn bei diesem Text liegt einer der eingangs
erwihnten Extremfalle vor: fehlende Authentizitat in Bezug auf den nomi-
nellen Autor; nach den iiblichen Klassifikationen der Literarkritik: Pseudepi-
graphie.

Man stelle sich in diesem Fall wenigstens fiktiv eine anders verlaufene Edi-
tions- und Forschungssituation vor: Méhlers ,,Apologetik® wire schon vor
Zeiten, als man mit seinem Namen gern alles um ihn herum in den Schatten
zu stellen gesonnen war, und lange vor der heutigen Kenntnis der Vorlesung
Dreys ediert worden. Mit Sicherheit wiirde Mohlers Name in keiner
Geschichte der Apologetik / Fundamentaltheologie unter deren glinzendsten
Sternen und Bahnbrechern im 19. Jahrhundert fehlen. Mit allergrofiter Wahr-
scheinlichkeit gilte (nicht zuletzt aufgrund der unlogischen Primisse ,post
hoc ergo propter hoc“) Dreys dreibandiges Hauptwerk?” und insoweit seine
apologetische / fundamentaltheologische Pionierleistung in der opinio com-
munis theologica seitdem als von Méhler beeinflufit, wenn nicht gar abhingig
(es begann erst ab 1838 zu erscheinen und es kehren in ihm natiirlich viele
Einzelheiten aus den zeitlich um das Mohler’sche Manuskript gruppierten
Nach- und Mitschriften der Drey’schen Vorlesung wieder); mit ziemlicher
Wahrscheinlichkeit finde der Versuch einer Revision der herrschenden Mei-
nung heute, gestiitzt auf den Nachweis der tatsichlichen Verhiltnisse, nur
eine schwache Resonanz. .. Die Theologiegeschichte wire in diesem Punkt
auf den Kopf gestellt, und es ist leider zu fiirchten, sie fithlte sich ganz wohl

dabei.

2% Die Apologetik als wissenschaftliche Nachweisung des Christenthums in seiner
Erscheinung. 3 Bde. Mainz 1838—1847 (2. Aufl. Mainz 1844—1847).
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Die Moglichkeit von Kritiken wie die eben skizzierte gewihrt zugegebe-
nermaflen oft der Zufall. Insofern steht das individuelle kritische Bemiihen
immer wieder vor nichtkalkulierbaren Unwigbarkeiten, an denen es seine
subjektive und — zumindest temporir — objektive Grenze findet. Trotzdem
kann ein ,Fall° fir andere, deren jeder wieder ein spezieller ist, sensibel
machen, In den ,Nachgelassenen Schriften® Mohlers gibt es dafiir gentigend
weitere Anhaltspunkte. Nur fiir einen einzigen weiteren Text seien hier zweli
Fragen zumindest noch angedeutet:

Die Ausarbeitung einer ,,Geschichte der Einfilhrung der christlichen Reli-
gion in Siiddeutschland“*® fiir den Druck scheint wohl deshalb liegen
geblieben zu sein, weil Mohler vieles dazu nur aus der Sekundirliteratur
kannte, ,deren bei weitem grofiter Teil gleichfalls kein Quellenstudium
hatte“?!. Naheliegenderweise darf man fiir den gemeinten ,, Teil* auf die dem
ganzen Fragment laufend — wie die Edition bestens belegt — zugrundege-
legten einschligigen Werke von Sigismund Calles (1695—1767), Gottfried
Hansiz (1683—1766) und Louis-Sébastien Lenain de Tillemont (1637 —1698)
schlieflen. Eine genauere Feinanalyse der Korrespondenz von Mohler’schem
Text und zugrundegelegten ,Quellen konnte wahrscheinlich prizise Auf-
schliisse tiber die frihe Arbeitsweise Mohlers geben, die noch die Zeit
umspannt, in der er an seiner ,Einheit“3? arbeitete.

Andererseits dringt sich die Frage férmlich auf, ob und welche Briicke es
gegebenenfalls von diesem Text Mohlers zu dem dasselbe Sujet traktierenden
Buch seines Schiilers und Lehrstuhlnachfolgers Carl Joseph Hefele®® gibt.
Seit damaliger Zeit wiederholt kontrovers diskutiert®*, konnte sich die Ant-
wort darauf auf der Grundlage der gedruckten Skizze Méhlers jetzt vielleicht
nach der einen oder anderen Seite hin einigermassen plausibilisieren lassen.

III1.

Die Gepflogenheiten des frithen 19. Jahrhunderts lieflen es ohne weiteres zu,
fremde Texte dem eigenen ohne Kennzeichnung anzuverwandeln oder einzu-
verleiben. Bei der Mehrheit der Autoren unterblieb einfach die Angabe der
verwerteten Literatur. Das Urheberrecht, d.h. der Schutz des geistigen
Eigentums zum Beispiel an Texten, wie wir es heute als selbstverstindlich
empfinden und durch férmliche Zitation mit genauem Beleg bei Strafe mora-
lischer und/oder juristischer Sanktion zu wahren gehalten sind, ist in Recht

30 Méhler, Nachgelassene Schriften I 67—85.

31 Mohler; ebd. 62 zit. in der editorischen Einleitung (Reinhold Rieger).

2 Die Einheit in der Kirche oder das Princip des Katholicismus, dargestellt im
Geiste der Kirchenviter der drei ersten Jahrhunderte. Tiibingen 1825.

3 Geschichte der Einfithrung des Christenthums im siidwestlichen Deutschland,
besonders in Wiirtemberg. Tiibingen 1837.

34 Mohler, Nachgelassene Schriften I 64 (Reinhold Rieger).
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und Gewohnheit jiingeren Datums. Was immer die Griinde fiir die Hin-
nahme der literarischen Rauberei bis hin zum vollendeten Plagiat als Kava-
liersdelikt gewesen sein mochten®® — die Méglichkest, hinter oder unter
einem bestimmten Text einen ganz anderen zu entdecken, hinter einem
bestimmten Gedanken einen anderen Vater als den gerade gelesenen Autor
usw., besteht bei Texten jener Zeit eigentlich immer und prinzipiell (was ja
nicht heiflt, sie alle gleichermafien unter diesen Verdacht zu stellen). Im kon-
kreten, d.h. im Einzelfall ist dariiber natiirlich nur sehr schwer zu ent-
scheiden. ,Man miifite im Grunde die gesamte Literatur der Zeit kennen®,
um die in Frage stehenden Texte darauthin durchsichtig machen zu
konnen®. In der Regel kommt man dort am einfachsten voran, wo zu einem
gedruckten Text noch eine handschriftliche Uberlieferung des Autors in
irgendeiner Form existiert. Dort findet man am chesten selbstverriterische
Indikatoren, die jedoch auch nicht immer und nicht immer sofort in die
Augen springen. Ein solcher ,Fall® ist fiir den zweiten Band der ,,Apologetik®
Johann Sebastian Dreys® zu belegen.

Drey bietet dort — systematisch verwoben in seine apologetische / funda-
mentaltheologische Argumentation, die hier aufler Betracht bleiben kann —
nach der positiven Seite ,eine knappe Religionsgeschichte alten Stils“3®. Es ist
auffillig und auch wieder nicht, dafl Drey fiir seine ,Religionsgeschichte® des
Judentums darin iiberhaupt keine, fiir die des Heidentums (alle Religionen
aufler Juden- und Christentum) aufler historischen Autoren bzw. Quellen
wie Caesar, Tacitus, Bonifatius, Paulus Diaconus (,Paul Warnefried®),
Justinus Martyr, Plinius d. A., Xenophon, Herodot, Hesiod und Livius
gerade elf Stellen aus dlterer und neuerer Literatur anfiihrt, die sich wiederum
auf sieben Autoren reduzieren lassen®®. Auffillig, weil man Drey beim besten
Willen nicht jene hohe religionsgeschichtliche Kompetenz zusprechen kann,
die einen so weitgehenden Verzicht auf die Beiziehung von Literatur plau-
sibel machen kénnte; weniger auffallig, wenn man die wenigen Belege auch
als Indiz dafiir nehmen will, auf welch schmaler Basis (quantitativ und qua-
litativ) solche Fragen damals verhandelt wurden.

35 Die bei Casper, Erkenntnisse (wie Anm. 8) 266 genannten, diirften nicht abschlie-
Bend gemeint sein.

3% Ebd. 265.

¥ Wie Anm. 29; Bd. 2: Die Religion in ihrer geschichtlichen Entwickelung bis zu
ihrer Vollendung durch die Offenbarung in Christus. Mainz 1843 (Reprint Frankfurt
a. M. 1967) (zit.: Drey, Apol II).

8 Anton Anwander: Die allgemeine Religionsgeschichte im katholischen Deutsch-
land wihrend der Aufklirung und Romantik (Salz%urger Abhandlungen und Texte aus
Wissenschaft und Kunst 4). Salzburg o.]. [1932], 135 Anm. 102,

3 Im einzelnen: Wilhelm Martin Leberecht de Wette (Apol II 82), Franz Karl
Movers (94, 118, 125), Joseph Frhr. v. Hammer-Purgstall (102), Johann Friedrich
Kleuker (102, 155), Friedrich Brenner (103), Anquetil du Perron (102, 109) und Hein-
rich August Schott (155).
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Nun existiert in der Bibliothek des Tibinger Wilhelmsstifts in der Tat so
etwas wie eine literarische Vorform des Manuskripts von Teilen des zweiten
Bandes der , Apologetik® Dreys* in Form einer Vorlesungsskizze von 1841.
Sie liegt der Buchveroffentlichung nur zwei Jahre voraus und korrespondiert
passagenweise mit dem spiteren Druck. In dieser Skizze finden sich Hin-
weise auf weitere Literatur und Quellen, die im zweiten Band der ,,Apolo-
getik“ nicht mehr aufscheinen, obwohl sie mit Sicherheit von Drey dafiir
ebenso gut herangezogen worden sind wie fiir seine Vorlesung. Es handelt
sich immerhin um neun weitere Autoren bzw. Werke, die sich samtlich auch
in der Bibliothek Dreys nachweisen lassen*!. Die Korrespondenz von Hand-
schrift und Druck lifit sogar ungefahr eingrenzen, fiir welche (gedruckten)
Partien welche Literatur mafigeblich war bzw. von Drey beigezogen worden
ist. Vielleicht sind auf anderem Weg auch noch weitere Entdeckungen dazu
zu machen. Denn, daf} mit der von ihm genannten und bislang weiter eru-
ierten bereits die ganze von Drey fiir seine Darstellung des ,Heidentums®
beniitzte Literatur nachgewiesen ist, ist wenig wahrscheinlich.

Diese Skepsis nahrt sich nicht zuletzt aus der frappierenden Entdeckung,
dafl Drey in dem dem ,,Heidentum® voraufgehenden Kapitel iiber die , Urre-
ligion“*? den Anschein erweckt, als arbeite er ausschliefflich mit der Bibel in
der Hand, besonders dem Buch Genesis, wihrend er im Hintergrund mit
einem ganz anderen ficht, das er, ohne es ein einzigesmal zu nennen, konzep-
tionell und in Einzelheiten fiir seine Darstellung geradezu ausschlachtet.
Hierauf macht im ersten Moment nicht einmal seine oben genannte Skizze
aufmerksam. In ihr liest sich die immer wiederkehrende Notiz ,Kapp.“ nach
Drey’scher Manier zunichst ganz unauffillig wie eine Querverweisung auf
bestimmte ,Kapitel®, sei es der Vorlesung, eines anderen Manuskripts oder
eines anderen Stiicks. Erst bei langem Zusehen entpuppt sich diese Notizen-
folge als durchgingiger Hinweis auf das Buch von Christian Kapp: ,Uber

40 Skizze meiner Vortrige iiber die Apologetik®. 1839—1845 (Bibliothekstitel).
Siehe dazu Kustermann, Apologetik 891.

“ Dazu im einzelnen Kustermann, Apologetik 350. — Unter diesen Werken
befindet sich bereits die lexikalisch angelegte ,,Real-Encyclopidie der classischen Alter-
thumskunde [...]“ von August Pauly (Stuttgart 1837 ff. bzw. 1840ff.). — Zu der nach
Dreys Tod (1853) erstellten Liste seines Biichernachlasses siehe ebenfalls Kustermann,
Apologetik 101f. Dazu sei hier weitergehend bemerkt: Untersuchungen wie die vorlie-
gende konnten durch Verkniipfung mit entsprechenden bibliothekarischen For-
schungen an Evidenz erheblich gewinnen. Uberhaupt ist fiir den theologischen Bereich
eine viel groflere Aufmerksamkeit fiir registrierte oder rekonstruierbare Bibliotheksbe-
stinde der ilteren Theologen zu wiinschen. In diesem weithin ungenutzten Arsenal
schlummert ein erhebliches Potential fiir eine methodisch und positiv abgesicherte
Gelehrtengeschichte.

42 Drey, Apol 1I 3—53.
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den Ursprung der Menschen und Vélker, nach der mosaischen Genesis“*.
Vergleicht man nun Kapps Darstellung ,nach der mosaischen Genesis® mit
der Dreys, sieht man rasch und bis in Einzelheiten von Begrifflichkeit,
Gedankenfithrung und Gliederung hinein, wer hier der Vater des Gedankens
war: nicht Drey, sondern Kapp. Von einer férmlichen Abschrift 148t sich bei
der Komprimierung der 170 Paragraphen Kapps zu 14 bei Drey nicht spre-
chen. Doch viel mehr als eine Ausschrift davon liegt bei Drey nicht vor.
Warum Drey bei dieser Sachlage die Nennung des ausgeschriebenen Werks
und seines Autors so beflissen unterschlug, ist schwer zu sagen. Neben die
allgemeine Rechtfertigung aus der damaligen Praxis, die sich Drey in diesem
Ausmafl — weitere Uberraschungen vorbehalten — aber sonst nicht zu eigen
macht, trat hier méglicherweise auch ein gewisser Opportunismus: Vielleicht
sah man sich durch die Attacke Schellings legitimiert, sich an dem geschuri-
gelten Autor auch so schadlos halten zu diirfen; vielleicht wollte man durch
Unterdriickung eines diffamierten Namens einfach den Anschein schlechter
Gesellschaft vermeiden. Sei das Motiv gewesen, was es mochte, an den Tat-
sachen andert es nichts.

Am Schlufl 1afit sich eigentlich nur das bereits zitierte Plidoyer von Bernhard
Casper in generalisierender Form wiederholen: Vor einem unkritischen
Gebrauch von theologischen Texten des 19. Jahrhunderts ist zu warnen. Was
hier an Beispielen aus dem Kreis der Tiibinger Theologen zu resiimieren und
darzustellen war, hat andernorts bzw. bei anderen Autoren sicher viele und
vielfaltige Parallelen. Exemplarisch seien drei nach Charakter, Zielen,
Lebenswerk und -umstinden ganz verschiedene Gestalten genannt, bzgl.
derer aus der Literatur seit Jahren entsprechende Hinweise bekannt sind:
Johann Bapt. Alzog (1808—1878)*, Joseph Hergenrother (1824 —1890)* und

3 Niirnberg 1829. — Kapps Buch, in der Dedikation ,, An von Gothe, von Schelling,
und Hegel gerichtet, zog von seiten Schellings den wiitenden Vorwurf des Plagiats auf
sich (es seien darin seine Vorlesungen iiber die Philosophie der Mythologie nachge-
schrieben). Siehe dazu und zu Kapps Entgegnung: Sendschreiben an den Herrn Prisi-
denten und General-Conservator Herrn Geheimen Hofrath etc. von Schelling zu Miin-
chen, von Professor Christian Kapp zu Erlangen [...]. 0.O. 1830. Vor allem durch
diesen unerquicklichen Gelehrtenzank kam das Buch Kapps zu einer etwas prekiren
Bekanntheit.

44 Peter Stockmeier: Johann Baptist Alzog (1808—1878). In: Katholische Theologen
Deutschlands (wie Anm. 19), Bd. 3, 44—59. — Stockmeier bemerkt dort (56) zu Alzogs
»Universalgeschichte der christlichen Kirche vom katholischen Standpunkte® (Mainz
1841), dafl sie ,weniger auf eigenen Studien beruht, sondern sich an Vorarbeiten
anlehnt; insofern eignet ihr ein stark kompilatorischer Charakter.“

45 Manfred Weitﬁzuff: Joseph Hergenréther (1824—1890). In: ebd. Bd. 2, 471—550.
— Dort (535) die Beobachtung: ,Hergenrother iibernimmt bedenkenlos und ohne es
anzuzeigen, fast ganze Paragraphen wortwortlich aus anderen Werken, auch protestan-
tischen, deren Heranziehung man ehedem Johann Baptist Schwab und Déllinger so sehr
veriibelt hatte.
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Matthias Joseph Scheeben (1835—1888)*. Trotzdem ist es wenig wahr-
scheinlich, dafl sich die viele(n) Arbeit(er/innen) an theologischen Texten des
19. Jahrhunderts dem Problem der literarischen Abhingigkeiten (und inso-
weit den Fragen der literarischen und intellektuellen Originalitit) demnichst
mit hoherer Aufmerksamkeit und groflerer Intensitit, kurz: mit mehr Verve
zuwenden wird. Recherchen dieser Art gelten als wenig attraktiv; vor allem
haben sie wenig Kredit. Wahrscheinlich sicht man in ihnen vornehmlich Kri-
tikaster am Werk, denen nichts mehr im Sinn und am Herzen liegt, als ,die
Grofen® mittels einiger banaler Findlein méglichst klein zu machen. Und
was wire schliefilich der sachliche (zumeist gemeint: systematische) Ertrag?
Entwertet es den ,Faust®, wenn man Goethe bei einem verdeckten Zitat
ertappt? Adelt es nicht den Bauern, wenn der Kaiser seinen Gedanken zur
Geltung bringt?

Doch um all das geht es ja nicht. Die gemeinte Kritik (als Intention und
Methode) ist nicht an der Demaskierung von Personen oder Demontage von
Werken interessiert. Sie ist {iberhaupt nicht destruktiv. Sie ist konstruktiv im
Interesse der Feststellung von tatsichlicher Originalitat. Lediglich wo (prisu-
mierte) Originalitit fraglich wird, setzt sie ihr Pripariermesser an. Im asser-
torischen Festhalten an der blofen Prisumtion sieht sie bereits den Anfang
des Ikonoklasmus. Deshalb liegt ihr daran, bestehende, belegbare Origina-
litit nachzuweisen, indem sie alles andere davon unterscheidet. Diese nega-
tive Funktion begriindet sich nicht aus einer negativen Attitiide, sondern aus
der Methode. Solche Kritik verschafft der Originalitit dieser Denker, soviel
nur méglich, Dauer und Geltung durch Nachweis ihres ,Zeitwerts® und
Begriindung ihrer Geltung.

Eigentlich versucht sie nur, die Linie messerscharf nachzufahren, die die
Schultern der Riesen von den Fiifien derer trennt, die darauf stehen — mdgen
auch einmal die Schultern die von Zwergen und die Daraufstehenden die
Riesen sein. Wo Riesen Rechte haben, mufl auch Zwergen Gerechtigkeit
geschehen. Oder: wenn wirklich ,nie soviel Anfang® war, ist er es wert,
gezeigt zu werden.

4 Eugen Paul: Matthias Joseph Scheeben (1835—1888). In: ebd. Bd. 2, 386—408. —
Dort (388) der Hinweis auf die Klage Scheebens iiber seine erzwungene Vielschreiberei
um des puren Gelderwerbs willen. — Diesen Umstand gab schon zuvor Bernhard
Casper im Rahmen des Ansatzes zu einer Literatursoziologie der theologischen Lite-
ratur des 19. Jahrhunderts zu bedenken: Bernhard Casper: Gesichtspunkte fiir eine
historische Darstellung der deutschen katholischen Theologie im 19. Jahrhundert. In:
Begegnung. Beitrige zu einer Hermeneutik des theologischen Gesprichs [FS Heinrich
Fries]. Hrsg. von Max Seckler u. a. Graz/Wien/Koéln 1972, 569580, 579f.
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Die Verurteilung der Werke Anton Giinthers
(1857) und seiner Schiiler

Von Herman H. Schwedt

Kein Prozefl vor der romischen Index-Kongregation! mit anschliefender
pipstlicher Verurteilung eines Autors hat sowohl die Organe des Hl. Stuhles
als auch die Vertreter des deutschen Katholizismus so engagiert wie das Ver-
fahren gegen die Schule des Wiener Philosophen und Theologen Anton
Giinther in den Jahren ab 1852. In Osterreich, in Schlesien, im Rheinland
und in anderen Teilen Deutschlands brachte die Verurteilung Giinthers und
seiner Anhinger dem Papst nicht viele Vorteile, aber sie bewirkte Verirge-
rung, Enttiuschung und Unverstindnis auf Seiten der Betroffenen und insge-
samt groflen Schaden fiir das Ansehen des HI. Stuhles. Die gegen die Giin-
therianer gerichteten Mafinahmen haben wesentlich zur Entstehung der Alt-
katholischen Kirche nach 1870 beigetragen.

Prozesse und Verfahren gerade vor der Indexkongregation und der rémi-
schen Inquisitionsbehdrde fithrten in den Jahren etwa zwischen 1850 und
1870 leicht zu dem Erklirungsmuster, hier unterdriickten die Vertreter der
»romischen“ Theologie das, was man gleichzeitig die ,,deutsche Theologie
nannte,? oder hier iiberfahre eine Zentralgewalt den Willen all derer, die an
der Peripherie oder in den Teilkirchen lebten. Zu wenig beachtete man bisher
die Konflikte mehrerer Parteien und Fraktionen innerhalb des Katholizismus -
sowohl in Deutschland als auch in Rom, auch innerhalb der Kurie, die sich
in solchen Prozessen wie dem Verfahren gegen Giinther herauskristallisierten
und die wiederum beweisen, dafl die von den Zeitgenossen gelobte oder
gefiirchtete Geschlossenheit und Kompaktheit des Katholizismus und auch
der Kurie ins Reich der Legenden gehort.

In dem Verfahren der rémischen Indexkongregation (ab 1852) ging es um
die Werke von Anton Giinther und seiner Schule.? Dieser damals in Deutsch-

! Vgl. Reusch, Franz Heinrich: Der Index der verbotenen Biicher. Bd. 1-2. Bonn
1883—1885, Neudruck Aalen 1967; Hilgers, Joseph: Der Index der verbotenen Biicher.
Freiburg/Brsg. 1904; Schwedt, Herman H.: Der rémische Index der verbotenen
Biicher, in: Hist. Jahrb. 107 (1987), S.296—314; Schwedt, Herman H.: Pipstliche
Kommunikationskontrolle durch den rémischen ,Index der verbotenen Biicher, in:
Communicatio Socialis 20 (1987), S.327—338.

2 Vgl. Conzemius, Victor: Die Kirchenkrise Ignaz von Déllingers. Deutsche gegen
romische Theologie?, in: Hist. Jahrb. 108 (1988), S.406—429.

3 Vgl. Reikerstorfer, Johann: Anton Giinther (1783—1863) und seine Schule, in:
Christliche Philosophie im katholischen Denken des 19. und 20. Jahrhunderts. Hrsg.
von Emerich Coreth u.a. Bd.1—3. Graz/Wien/Koln 1987—1990, hier Bd.l1,
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land bekannte Theologe stammte aus Nordbdhmen, kam iiber die Wiener
kirchliche Romantik (Hofbauer-Kreis) in das Noviziat der Jesuiten in Gali-
zien, brach dieses ab, wurde in Wien Weltpriester (1820) und lebte danach als
Privatlehrer meist in der Kaiserstadt. Sein Erstwerk ,Vorschule zur spekula-
tiven Theologie“ (1828f. in 2 Binden) wurde ein grofler Erfolg, mehrere
Biicher und Titel folgten. Darunter befand sich einer, herausgegeben
zusammen mit dem bekannten Wiener Domprediger Johann Emanuel
Veith,* dessen Name 1857 darum in Verbindung mit dem Giinthers auf dem
rémischen ,Index® erschien.

In philosophischer und theologischer Hinsicht orientiert sich Glinther an
Descartes und an einem betonten Dualismus (Materie-Geist, Leib-Seele,
usw.). Mit letzterem will Giinther dem zeitgendssischen ,Monismus® entge-
gentreten, vor allem der sog. Hegelschen Linken. Die fiir traditionelle katho-
lische Schulen ungewéhnliche Trinitits- und Schopfungslehre macht
Giinther zu einem Vertreter der katholischen ,idealistischen” Theologie, ein
Terminus freilich, der aus der Historiographie der protestantischen Theo-
logie geborgt ist. Giinther war kein Professor und schrieb keine Traktate und
Lehrbiicher, sondern benutzte einen Brief- oder Dialogstil spitromantischer
Prigung mit verstecktem Witz und mit Ironie. Dies trug ihm den Vorwurf
der Respektlosigkeit oder Diffamierung ein, und die deutschen giintheriani-
schen Professoren haben mehr noch als die dsterreichischen Schiiler diesen
Stil angesichts der Gegner bald aufgegeben. Gilinther und seine Anhinger
zdhlten in kirchenpolitischer Hinsicht zu den sog. ésterreichischen Friihlibe-
ralen und traten 1848 fiir eine konstitutionelle, freilich nicht revolutionare
Lésung der politischen Fragen ein.

Als ehemaliger Privatlehrer des spiteren Salzburger und Prager Fiirsterzbi-
schofs und Kardinals Friedrich v. Schwarzenberg® erhielt Giinther in diesem
einen wichtigen Beschiitzer. Auch andere Bischofe protegierten den Wiener
Denker und seine Schiiler, darunter auch der Breslauer Fiirstbischof Kardinal
Melchior v. Diepenbrock.® Schiiler und Freunde Giinthers lehrten an ver-
schiedenen Universititen und Hochschulen (z. B. Prag, Bamberg, Tiibingen,
Trier, Paderborn), wobei die Schiiler Giinthers in Breslau und Bonn beson-
ders aktiv wurden bei den Auseinandersetzungen nach 1857 und bei der
Griindung der Altkatholischen Kirche nach 1870: Peter Knoodt in

S.266—284; Schwedt, Herman H.: A. Giinther, in: Worterbuch des Christentums.
Hrsg. v. Volker Drehsen u. a. Giitersloh/Ziirich 1988, S. 450f.

* Zu J. E. Veith (1787—1876) vgl. Wenzel, Paul: Das wissenschaftliche Anliegen des
Giintherianismus. Essen 1961, S.51—56; Winter, Eduard und Maria: Domprediger
Johann Emanuel Veith und Kardinal Friedrich Schwarzenberg. Der Giinther-Prozefl in
unver6ffentlichten Briefen und Akten. Wien 1972.

5 Vgl. Wolfsgruber, Célestin: Friedrich Kardinal Schwarzenberg. Bd. 1—2. Wien
1916; Die Bischofe der deutschsprachigen Lander 1785/1803 bis 1945. Ein biographi-
sches Lexikon. Hrsg. v. Erwin Gatz. Berlin 1983, S.686—692 (E. Gatz).

6 Vgl. Die Bischéfe (wie vorige Anm.), S.126—130 (B. Stasiewski).

ZKG 101. Band 1990/2—-3



[157] Die Verurteilung der Werke Anton Giinthers (1857) und seiner Schiller 303

Bonn, spiter altkath. Generalvikar, Johann Baptist Baltzer in Breslau, und
Hubert Reinkens, ebenfalls in Breslau, erster altkatholischer Bischof.”

Die bedeutendsten Gegner fand Giinther in den beiden Erzbischéfen von
Kéln und von Wien, den Kardinilen Johannes v. Geissel und Othmar v.
Rauscher.? An Einflufl und Erfolg iibertrafen diese fast noch die Gruppe der
Jesuiten und ,Neuscholastiker®, Theologen und Philosophen, deren Pro-
gramm lautete: weg von der modernen Philosophie (Descartes, Kant, Hegel,
usw.) und zuriick zur Tradition der mittelalterlichen Scholastik. Wichtige
Gegner Gunthers aus dieser Gruppe waren Professor Jakob Clemens in Bonn
und der Jesuit Joseph Kleutgen in Rom.?

Einige spitere Anhanger Giinthers im Rheinland und in Schlesien hatten
zur Schule des Bonner Theologen Georg Hermes!'® gehort, dessen Biicher
1835 von Papst Gregor XVI. verurteilt wurden. Man erhob gegen Gunther
und seine Schule den unbegriindeten Vorwurf, papstlich verurteilte Lehren
des Hermes neu zu beleben.

In diesem Zusammenhang attackierte man im Rheinland die Guintherianer
als verkappte Hermesianer. Der Angriff ging von Ultramontanen aus, die
den pipstlichen Zentralismus und Jurisdiktionsprimat férderten. An die
Stelle der Professoren im Trierer Priesterseminar wiinschte man Jesuiten oder
einige Germaniker, ehem. Alumnen aus dem von Jesuiten geleiteten romi-
schen Collegium Germanicum, die in den Seminarien eine ,bessere” Ausbil-
dung vermitteln kénnten. Dr. Elbert Wilhelm Westhoff, Prises des Kdlner
Priesterseminars, und Dr. Karl Wenger, Pfarrer bei Koblenz, beide Germa-
niker, trugen solche Wiinsche seit 1850 in Rom vor, stets mit viel

7 Zu F.P. Knoodt (1811 —1889) vgl. Franzen, August: Die kath.-teol. Fakultit Bonn
im Streit um das Erste Vatikanische Konzil. Zugleich ein Beitrag zur Entstehungsge-
schichte des Altkatholizismus am Niederrhein. Kéln/Wien 1974, S.74—78 (u.6.). Zu
J. B. Baltzer (1803—1871) vgl. Friedberg, Emil: Johannes Baptista Baltzer. Leipzig
1873; Franz, Adolph: Johannes Baptista Baltzer. Breslau 1873; Melzer, Ernst: Johannes
Baptista Baltzers Leben, Wirken und wissenschaftliche Bedeutung. Bonn 1877 (alle drei
Werke mit Quellen). Zu J. H. Reinkens (1821—1896) vgl. Reinkens, Joseph Hubert:
Briefe an seinen Bruder Wilhelm (1840—1873). Hrsg. v. Hermann Josef Sieben.
Bd. 1-3. Koln/Wien 1979; Bacht, Heinrich: Die Tragddie einer Freundschaft. Fiirst-
bischof Heinrich Férster und Professor Joseph Hubert Reinkens. Koéln/Wien 1985
(dort auch zu Baltzer u. Knoodt).

8 Vgl. Pfiilf, Otto: Cardinal v. Geissel. Bd. 1—2. Freiburg 1896; Die Bischofe (wie
Anm. 5): zu Geissel, S.239—244 (E. Hegel); zu Rauscher, S.596—601 (E. Gatz).

? Vgl. Deufel, Konrad: Kirche und Tradition. Ein Beitrag zur Geschichte der theo-
logischen Wende im 19. Jahrhundert am Beispiel des kirchlich-theologischen Kampf-
programms P. Joseph Kleutgens. Miinchen/Paderborn / Wien 1976; Walter, Peter: Die
neuscholastische Philosophie im deutschensprachigen Raum, in: Christl. Philosophie
(wie Anm.3), Bd.2, S.131—194, bes. S.134—139 (zu Clemens) u. S.145-175 (zu
Kleutgen).

10 Vel. Schwedt, Herman H.: G. Hermes, in: Worterbuch (wie Anm. 3), S.478f.
(Lit.).
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Kritik an Giinther und Hermes verbunden.!! Sie stieflen sich vor allem an
den Philosophieprofessoren Jakob Merten in Trier und Peter Knoodt in
Bonn, beide Anhinger Giinthers.!? Westhoff informierte, moglicherweise
mit Wissen, aber ohne erkennbaren Auftrag Geissels den Miinchener Nun-
tius Carlo Sacconi und bewog diesen zu einem fatalen Rapport vom 2. Mirz
1852, der noch im gleichen Monat bei der Indexkongregation ein Verfahren
gegen Giinther und Gintherianer in Gang brachte.

Die Indexkongregation hatte bei Untersuchungen von Biichern gemaf} der
Konstitution Benedikts XIV. ,Sollicita ac provida“ (1753) zu verfahren.
Danach begutachtete ein Fachmann die Werke der Autoren, die sich unter
Umstinden verteidigen konnten, vertreten etwa durch Bevollmichtigte;
einer der Fachberater (Konsultoren) der Kongregation sollte die Verteidi-
gung von amtswegen iibernehmen. Nach dem beratenden Votum der Kon-
sultoren fafiten die Mitglieder (Kardinile) der Kongregation des Index einen
Beschluf}, etwa: das Buch kommt auf den Index der verbotenen Biicher. Der
Kongregations-Beschlufl bedurfte der Bestitigung durch den Papst.'?

Die laufenden Geschifte der Indexkongregation fithrte — unter der Auf-
sicht eines Kardinals (Prifekt) — der Sekretir der Kongregation, ein Domi-
nikaner. Der Prifekt, Kardinal Giacomo Luigi Brignole, zihlte zur Gruppe
um den reaktioniren Kardinal Luigi Lambruschini und der Jesuitenfreunde,
wihrend der Sekretir, Angelo Vincenzo Modena, als ligurischer Lands-
mannn Brignoles eigens 1850 von dieser Gruppe auf den Posten bei der
Indexkongregation berufen, sich allmahlich stirker fiir die ,Liberalen und
gegen die Jesuiten engagierte. Nach Brignoles Tod (1853) stand Modena ganz
auf der Linie des ,liberalen® Nachfolgers, Kardinal D’Andrea.' Schon diese
drei Namen zeugen von divergierenden Richtungen und Strémungen an der
Kurie, in deren Turbulenzen nun der Fall Gunther geriet.

11 Zu Elbert Wilhelm Westhoff (1801—1871) vgl. Trippen, Norbert: Das Seminar
unter dem Einfluff von Neuscholastik und Ultramontanismus (1842—1875), in: Das
Kolner Priesterseminar im 19. und 20. Jahrhundert. Hrsg. v. Norbert Trippen. Sieg-
burg 1988, S.84—116, bes. S.89—103; zu Karl Kaspar Wenger (1808—1869) vgl.
[Thomas, Alois:] Der Weltklerus der Di6zese Trier seit 1800. Trier 1941, S. 369.

12 Zum Bericht v. 2. Mirz 1852 und allgemein zum Verfahren vgl. das Kapitel ,Her-
mesianismus und Giintherprozef in Rom (1852—1857)“: Schwedt, Herman H.: Das
romische Urteil iiber Georg Hermes (1775—1831). Ein Beitrag zur Geschichte der
Inquisition im 19. Jahrhundert. Rom/Freiburg/Wien 1980, S.359—372. Vgl. den
Abschnitt ,,Altri interventi romani: Glinther e Ubaghs®, in: Martina, Giacomo: Pio IX
(1851—1866). Roma 1986, S. 611—616.

13 Vol Paarhammer, Hans: ,Sollicita ac provida‘. Neuordnung von Lehrbeanstan-
dung und Biicherzensur in der katholischen Kirche im 18. Jahrhundert, in: Ministerium
Iustitiae. Festschrift fiir Heribert Heinemann. Hrsg. v. André Gabriels u. Heinrich J.
F. Reinhardt. Essen 1985, S.343—361 (Lit.).

14 Zu den erwihnten Kardinilen vgl. Weber, Christoph: Kardinile und Prilaten in
den letzten Jahrzehnten des Kirchenstaates. Stuttgart 1978, Bd. 2 (Reg.). Zu Girolamo
D’Andrea (1812—1868) vgl. jetzt den einschligigen Artikel von Gliuseppe] Monsagrati,
in: Dizionario Biografico degli Italiani, Bd.32 (1986), S.539—545. Zu Modena
(1796—1870) vgl. Année Dominicaine 1 (1912), S. 302—305.
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Modena beauftragte den in Rom lebenden deutschen Jesuiten Kleutgen,
die anstofligen Stellen aus Giinthers Werk ins Lateinische zu tibersetzen.
Kleutgen sollte kein Gutachten schreiben, sondern nur die zensurwiirdigen
Stellen suchen und iibersetzen. Tatsichlich iibersetzte und resiimierte er aus
Giinthers Werk auch alles, was den die deutsche Sprache nicht lesenden Kon-
sultoren und Kardinilen nach Ansicht Kleutgens bedeutsam sein sollte.
Kleutgens Arbeit ,Excerpta ex Operibus Antonii Giinther® lief Modena
Anfang 1853 intern fiir die Konsultoren drucken.’®

Eingreifen des Papstes

Etwa zu der Zeit, als Kleutgen seine Exzerpt-Tatigkeit begann, unternahm
Bischof Arnoldi von Trier im Monat April 1852 seine erste Romreise ,ad
limina“. Die beiden Anklager Westhoff und Wenger lieferten dem Papst iiber
die Nuntiatur Gesprachsstoff fur die Audienz Arnoldis. Der Tiroler Servi-
tenmonch Albuin Patscheider, damals Beichtvater am papstlichen Hof, resti-
mierte fiir den Papst mit eiligen Anmerkungen die von Westhoff inkrimi-
nierte ,,Metaphysik® des Trierer Glintherianers Merten, so dafl Pius IX. den
verdutzten Bischof mit Einzelheiten tiber die verheerenden metaphysischen
Irrtiimer am Trierer Seminar tiberraschen konnte.'®

Untertanig fragte der Bischof nicht einmal nach, um welche Irrtimer in
dem Buch es sich handele und wer diese ordnungsgemafl festgestellt hatte,
ohne den zustindigen Bischof auch nur zu konsultieren. Arnoldi ordnete
sogleich an, daff Mertens ,Metaphysik® nicht mehr gelesen, und daf ein
inzwischen iiberholtes Handbuch des Spaniers Jaime Balmes in Trier einge-
fithrt wurde. Der Fall verursachte nicht nur Kopfschiitteln, sondern machte
die Giintherianer mifitrauisch. Sie witterten hinter diesem Vorfall ein Indiz
fiir schlimmere Dinge, die man in Rom vorbereitete, und animierten die
befreundeten Bischdfe zu einer Intervention beim Papst.

Die Giintherianer horchten im Sommer 1852 ein zweites Mal auf, als der
HI. Stuhl im Mai 1852 deutsche Bischéfe und Professoren um eine Liste der
Irrtimer der Zeit bat, die schliefilich zum ,Syllabus® von 1864 fihrte. Enga-
gierte Glinther-Gegner wie Westhoff, Clemens und Professor Heinrich Den-
zinger in Wiirzburg erstellten fiir den HI. Stuhl geheime Syllabus-Gutachten
und brachten darin fiir Giinther belastende Partien ein, um dessen Prozef} in
Rom negativ zu beeinflussen.!”

15 Der Druck mit dem Untertitel ,Series I“ umfafite 134 Seiten, Kopie in der Samm-
lung des Verf. (aus dem Nachlafl Rudolph v. Smetana, Generalarchiv der Redemptori-
sten, Rom). Diese Sammlung enthilt zahlreiche weitere unedierte Stiicke, auf die im
Fol§enden Bezug genommen wird.

16 Zu Wilhelm Arnoldi (1798—1864) vgl. Die Bischéfe (wie Anm. 5), S.13—15 (A.
Thomas). Zu A. Patscheider (1804—1881)vgl Osterr. Biogr. Lexikon 3 (1978), S. 344.

17 Zu Heinrich Joseph Denzinger (1819—1883) vgl. Ganzer, Klaus: Die Theologi-
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Obschon die Giintherianer wegen der rémischen Geheimpolitik nur nicht
verifizierbare Geriichte iber diese Aktion vernahmen, dringten sie ihre Pro-
tektoren, die Kardinile Diepenbrock und Schwarzenberg, zu einem
Schreiben an den Papst (13. Aug. 1852), das sich fiir Giinther einsetzte und
die Verdienste seines Werkes und seiner Lehre hervorhob. Der Papst antwor-
tete beiden Kardinilen mit je einem Breve (2. Sept. 1852) und beruhigte sie:
nichts werde beziglich Gunther geschehen, bevor nicht der HI. Stuhl beide
Bischofe vorher ausfithrlich informiere; was immer man in Giinthers Werk
»einer Bemerkung wert® (d.h. anst6flig) finde, das teile man vorher den
beiden Kirchenfirsten mit.

Zwei Tage spiter (4. Sept. 1852) erklirte der Papst in einer Audienz dem
Prager Priester Eduard Tersch, aus Giinthers Lehre entstehe iiberhaupt keine
Gefahr fiir die Kirche, und man brauche keine Befiirchtung zu haben, dafl
Giinther auf den Index komme: ,,prorsus nil est timendum®.!#

Das Gegenteil von dem, was der Papst sagte, entsprach den Tatsachen.
Aber es scheint, daf} die Giintherianer und die ithnen freundschaftlich ver-
bundenen Bischofe allzu naiv den miindlichen und verbrieften Worten und
Zusagen des Papstes Vertrauen schenkten. Es gibt freilich keinen Beweis
dafiir, dafl der Papst die beiden damals einzigen deutschen Kardinile bewuft
habe tduschen wollen, als er Zusagen machte, an die er sich nicht hielt.

Die von Pius IX. wortreich beschwichtigten deutschen Kirchenminner
und Theologen schreckten erneut im April 1853 auf, als Giinthers Verurtei-
lung in Rom sozusagen ,perfekt® war.

Die Vor-Verurteilung in Rom (April 1853)

Gegner Giinthers in Deutschland wie Denzinger oder Erzbischof Reisach
machten im Friihjahr 1853 konkrete Vorschlige fiir die vom HI. Stuhl auszu-
sprechende Verurteilung. Sie sagten, die ,einfache® Verurteilung des Autors
durch ein ,normales® Index-Dekret, also das iibliche Biicherverbot (Indizie-
rung), reiche im Falle Giinthers nicht aus; hier brauche man eine feierliche
Verurteilung durch ein papstliches Dokument (Enzyklika, Breve, 0.4.), in

sche Fakultdt der Universitit Wiirzburg im theologischen und kirchenpolitischen Span-
nungsfeld der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts, in: Vierhundert Jahre Universitit
Wiirzburg. Eine Festschrift. Hrsg. v. Peter Baumgart. Neustadt an der Aisch 1982,
S.317—373, bes. 320—332 (Lit.); Weitlauff, Manfred: Der Fall des Wiirburger Kirchen-
historikers Johann Baptist Schwab (1811—1872), in: Historische Kritik in der Theo-
logie. Hrsg. v. Georg Schwaiger. Géttingen 1980, S.245—284, bes. S.247—269. Zur
romischen Anfrage wegen des ,Syllabus“ 1852 vgl. Schwedt, Herman H.: Vom ultra-
montanen zum lil%eralen Dallinger. Quellen zu den Konflikten um Johann B. Hirscher
und zur Vorbereitung des ,Syllabus® (1845—1854), in: Geschichtlichkeit und Glaube,
Gedenkschrift zum 100. Geburtstag Ignaz von Déllingers. Hrsg. v. Georg Denzler und
Ernst Grasmiick. Minchen 1990 (demnichst).

18 Winter, Domprediger (wie Anm. 4), S.51 (Niederschrift iiber die Papst-Audienz
v. 4. Sept. 1852); egd. S.47f. zum Breve Pius’ IX. v. 2. Sept. 1852.
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dem aufler dem Namen des Autors und den Titeln seiner verurteilten Werke
auch die in diesen enthaltenen anstofligen Lehren und Sitze ausdriicklich
benannt seien. Eine dritte Art der Verurteilung, also die milde oder beson-
ders milde, kam fiir die Gegner Giinthers gar nicht in Frage. Hierbei handelte
es sich um die Indizierung eines Werkes (Buches) mit dem Zusatz ,bis zur
Verbesserung® (donec corrigatur), wonach das Biicherverbot nur zeitlich
begrenzt galt, und zwar bis zur Ausmerzung der anstofligen Stellen, etwa in
einer Neuauflage. ,Besonders® mild verfuhr der Hl. Stuhl, wenn er, etwa
wegen der zu verbessernden Neuauflage, ein Verbots-Dekret gar nicht verof-
fentlichte.

Erzbischof Reisach und Nuntius Sacconi in Munchen erklarten im Mirz
1853, man solle Giinther feierlich verurteilen durch ein papstliches Doku-
ment (Breve) mit Aufzihlung der einzelnen Irrtiimer, weil die einfache Indi-
zierung nicht geniige. Die beiden Erzbischofe machten sich damit einen ent-
sprechenden Vorstofi der beiden Theologieprofessoren Denzinger und
Joseph Hergenrother aus Wiirzburg zu eigen. Diese befafiten sich seit Mitte
1852 mit dem rémischen ,,Sylllabus“-Projekt und mit Gunther, was sich lite-
rarisch im ,Enchiridion Symbolorum® (1854) niederschlug, dem berithmten
Handbuch ,Denzinger®. Den Vorschlag Sacconis, Reisachs und der Wiirz-
burger Professoren las Pater Modena Anfang April 1853 auf der Sitzung der
Index-Konsultoren vor.!?

Die Index-Konsultoren befafiten sich auf dieser Sitzung mit franzdsisch-
und italienisch-sprachigen Biichern, die mit Dekret der Kardinile vom
26. April 1853 auf den ,Index“ kamen, und mit Giinther. Die Konsultoren
diskutierten anhand der erwahnten ,Excerpta® Kleutgens, weil ein schriftli-
ches Gutachten eines Konsultors nicht vorlag, und fanden Gefallen an dem
Vorschlag aus Bayern, die Irrtiimer Giinthers durch ein papstliches Breve zu
verurteilen. Alle Konsultoren votierten hierfiir, bei einer Gegenstimme,
wonach man weiere Untersuchungen anstellen solle. Die deutschen Konsul-
toren Patscheider und Kleutgen sollten die Irrtiimer Gunthers auflisten und
jeweils mit Beleg-Zitaten aus Giinthers Werken versehen, so wiinschte der
Konsult. Den irisch-romischen Benediktiner und Index-Konsultor Bernard
Smith benannten die Konsultoren zum amtlichen Verteidiger Giinthers.?°

19 Zu J. Hergenrother vgl. Greipl, Egon Johannes: Ein deutscher Kurienkardinal im
19. Jahrhundert. Briefe Joseph Hergenrdthers (1824—1890) an Bischof Franz Leopold
Frh. v. Leonrod von Eichstitt (1827—1905) aus den Jahren 1879—1890, in: Quellen und
Forschungen aus ital. Archiven und Bibliotheken 63 (1983), S. 169—266; zu Denzingers
»Enchiridion® vgl. Weitlauff, Manfred: Zur Entstehung des ,Denzinger’. Der Germa-
niker Dr. Heinrich Joseph Dominikus Denzinger (1819—1883) in den ersten Jahren
seines akademischen Wirkens an der Universitit Wiirzburg, in: Hist. Jahrbuch 96
(1976), S. 312—371 mit Vorschligen zur Verurteilung durch Einzelsitze, um ,den Giin-
therianismus zu zertreten® (Denzinger, 21. Febr. 1853, S. 342). Zu Karl Aug. v. Reisach
u. Carlo Sacconi vgl. Weber, Kardinile (wie Anm. 14), Reg.

20 Zu Bernard Smith OSB (1812—1892) vgl. die bisher mafigebende Biographie
(Skizze), ohne Titel, in: The Catholic Historical Review 40 (1954), 5.94—96; vgl.
Schwedt, Urteil (wie Anm.12), S.364; Martina, Pio IX (wie Anm.12), S.293, 303
(Lit.).
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Die zu erarbeitende Liste der Irrtimer aus Giinthers Werken sollte also dem
Index-Konsult vorgelegt werden, was auch Gelegenheit zu einer genaueren
Interpretation der Lehre des Wieners bot.

Auf ihrer Sitzung vom 26. April 1853 machten sich dann die Kardinile der
Indexkongregation das Votum der Konsultoren, das nur beratenden Cha-
rakter besafl, ohne Einschrinkung zu eigen und beschlossen die Erstellung
einer Liste mit den zu verurteilenden Irrtimern Giunthers; ein papstliches
Breve konnte diese dann spiter verdffentlichen.

Die internationale Presse, etwa die beriihmte Zeitung ,L’Univers® von
Louis Veuillot in Paris, verbreitete bald eine entsprechende Nachricht, wenn
auch mit einiger Ungenauigkeit im Detail. Die in Deutschland mafigebliche
Version lautete (3. Mai 1853) in der katholischen Kélner Zeitung ,Deutsche
Volkshalle“: durch ein Dekret der Inquisitionskongregation, also nicht der
Index-Kongregation (!), ,sind Anton Giinthers verschiedene Werke (Opere
varie di Antonio Giinther) auf den Index gesetzt, d. h. verboten worden®.?!

In dieser Form war die Pressemeldung vorschnell und falsch; denn formell
hatte die Indexkongregation nicht die Verurteilung (Verbot) der Werke
Ginthers beschlossen. Aber in der Pressemeldung spiegelten sich die Stim-
mung bei der Indexkongregation und die dortigen Chancen Giinthers wider.
Die beiden Beschliisse der Konsultoren und der Kardinile der Kongregation
stellten eine Art Probelauf dar, und diese Test-Abstimmung ergab keine
Mehrheit fiir Gunthers Freispruch von der Anklage. Im Gegenteil schien sich
eine Indizierung herauszukristallisieren, méglicherweise sogar eine feierliche
Verurteilung durch ein Breve. Die Presse verbreitete eine Vor-Verurteilung
und reflektierte damit die Tendenz und das Krifteverhiltnis bei der Index-
kongregation. Es stand nicht giinstig fiir Giinther, aber noch hatten seine
Gegner den Prozef} nicht gewonnen.

Die Verteidigung Gunthers in Rom

Angesichts der fiir Guinther risikoreichen Sitzung der Kardinile der Index-
kongregation vom 26. April 1853 machten sich etwa ab Anfang des gleichen
Monats in Rom einige wohlwollende Beobachter Gedanken zu der Frage,
wie man den angeklagten Autor verteidigen kénne. Es entstanden verschie-
dene Vorschlige und Anregungen, die sich idealtypisch auf zwei Verteidi-
gungsmodelle reduzieren lassen und denen jeweils eine verschiedene Ein-
schitzung der Lage entsprach.

Das erste Modell sah vor, Guinther solle selber die Frage direkt mit dem
Papst besprechen und vorbei an den kurialen Instanzen 18sen. Dafiir mufite
Giinther nach Rom kommen. Dieses Modell orientierte sich an der Vorstel-

21 Knoodt, Peter: Anton Giinther. Eine Biographie. Wien 1881, Bd.2, S.164;
Wolfsgruber, Schwarzenberg (wie Anm. 5), S.389.
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lung, daf bestimmte ,jesuitische® Intriganten am rémischen Hofe einen
Autor in Verruf brachten, zu dessen Verteidigung man nur bei Hofe direkt
und auf oberster Ebene operieren konne; in der Biirokratie und bei der Kurie
habe die neue Jesuiten-Partei schon zu viel Einflufl, als dal man dort
Giinther noch wirksam hitte verteidigen kénnen.

Ein zweites Modell dachte an eine Verteidigung Giinthers genau auf dieser
niedrigeren Ebene der Verwaltung, also innerhalb des Verfahrens bei der
Kongregation. Dort kénne man durch offene Debatte mit Pro und Contra
die Intrigen eliminieren und dem Autor zu seinem Recht verhelfen. Der
Autor konnte sich nach diesem Modell in Rom zur Verteidigung vertreten
lassen und brauchte nicht selber zu erscheinen.

Das erste Verteidigungs-Modell stammte von einigen liberalisierenden
Klerikern in Rom, die einen stirker werdenden Einfluf} der Jesuiten befiirch-
teten. Hierzu gehérte der neue Benediktinerabt von St. Paul in Rom, Sim-
plicio Pappalettere, und der Prilat aus dem pipstlichen Vorzimmer, First
Gustav v. Hohenlohe, der spitere Kardinal.?? Diese Kreise signalisierten
Giinther, der rémische Index-Prozef sei ein von der Jesuiten-Partei instru-
mentalisiertes Mandver, und Giinther miisse mit dem Papst die Angelegen-
heit direkt bereinigen. Dafiir mufite Giinther als Vorleistung eine Blanko-
Unterwerfung unter jede etwaige romische Entscheidung vorweisen und
selber nach Rom reisen.

Pappalettere stand mit Giinther in Briefkontakt und iibergab dem Papst im
Frithjahr 1853 ein Schreiben Giinthers vom 23.Nov. 1852, in dem dieser
seine Anhinglichkeit an Papst und Kirche schildert. Pappalettere drang
darauf, Giinther solle nach Rom kommen, um sich zu verteidigen. Giinther
iibersandte unverziiglich ein devotes Unterwerfungsschreiben an den Papst,
das jede rémische Entscheidung vorab anzunehmen erklirt.”

Aber Giinther wollte nicht nach Rom fahren, er fithlte sich zu alt. Damit
entfiel das ,hofische® Verhandlungsmodell. Es stammte bezeichnenderweise
von Hohenlohe und Pappalettere, die der Zwiesprache mit dem beeinflufi-
baren, emotional-sanguinischen Papst fiir die Verteidigung Giinthers mehr
Chancen gaben als dem langwierigen, von tausend gefihrlichen Details
begleiteten Marsch durch die Instanzen des Prozesses vor der Index-Kongre-
gation.

22 7y G.v. Hohenlohe (1823—1896) vgl. Wolf, Hubert: Kardinal Gustav Adolf von
Hohenlohe (1823—1896), als Mitinitiator der ,Zirkulardepesche’ v. 9. April 18692, in:
Zeitschr. f. Kirchengesch. 101 (1990) 382—386; Weber, Christoph: Hohenlohe, in:
Dictionnaire d’Histoire et de Géographie Ecclésiastique (demniichst); zu S. Pappalettere
(1815—1883) vgl. Weber, Christoph: Quellen und Studien zur Kurie und zur vatikani-
schen Politik unter Leo XIII. Mit Beriicksichtigung der Beziehungen des HI. Stuhls zu
den Dreibundmichten. Tiibingen 1973, S. 101 £. (Lit.); Martina, Pio IX (wie Anm. 12),
S.612—614 u. Reg.

23 Vgl. Giinthers Schreiben v. 31. Mai 1853 an Pius IX., in: Winter, Domprediger
(wie Anm. 4), S.69—72.
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Dieses zweite, eher ,biirgerliche” Modell der Verteidigung hat man im Juli
1853 von Seiten der Indexkongregation vorgeschlagen. Giinther ging darauf
ein.

Als der Sekretir der Indexkongregation, P. Modena, diesen Vorschlag
unterbreitete, hatte der Papst soeben einen neuen Prifekten der Indexkon-
gregation ernannt, den bereits erwihnten ,liberalen® Kardinal D’Andrea
(3.Juli 1853), der noch fiir einige Uberraschungen sorgen sollte (1861 spek-
takulirer Riicktritt vom Amt mit spaterer Suspension durch den Papst).
Modenas Vorschlag ist in einem Antwortschreiben an Kardinal Schwarzen-
berg enthalten, nachdem dieser sich bei Pius IX. iiber das bisherige Ver-
tahren beschwert hatte und fiir Giinther eine Verteidigung forderte. Modena
teilte mit, dafl man ein ,mildes“ und entgegenkommendes Verfahren fithren
werde, und daff der Autor oder seine Vertreter in Rom zu Wort kommen
kénnten.*

Der Benediktinerabt von St. Stephan in Augsburg, Theodor Gangauf,?
und der Breslauer Theologieprofessor Johann Baptist Baltzer iibernahmen
die schwierige Aufgabe, Giinthers Interessen in Rom zu vertreten. Kardinal
Schwarzenberg finanzierte das kostspielige Unternehmen der Verteidigung,
das drei Fachtheologen ein Jahr bzw. mehrere Monate lang in Rom festhielt.
Am 10. November 1853 trafen Gangauf und Baltzer in Rom ein. Ende April
1854 kehrte Gangauf wieder nach Augsburg zuriick, und an seine Stelle kam
Ende August 1854 aus Bonn Professor Knoodt nach Rom. Knoodt und
Baltzer verliefen schlieflich Rom am 25. November 1854. Im Jahre 1855
sollte Baltzer noch einmal kurz nach Rom reisen.

Bevor die Verhandlungen mit den Unterhindlern Giinthers in Rom
begannen, entstanden dort zwei wichtige Gutachten iiber Giinther, beide
von deutschen Gegnern der Giintherianer. Das erste stammte von Kleutgen
gemifl dem Kongregationsbeschluff vom 26. April 1853 und umfafite auf-
tragsgemafl die Irrtiimerliste Giinthers, die dem geplanten Breve beigegeben
werden sollte. Diese Liste von irrigen Thesen Giinthers zusammen mit den
Belegstellen, im Jahre 1976 erstmals veréffentlicht, stellt Ginther als Autor
von zehn verurteilungswiirdigen Lehren dar.?¢ Patscheider, der ebenfalls eine
solche Liste erstellen sollte, arbeitete wegen Uberlastung nicht mit und legte
kein Papier vor.

Im Sommer 1853 erfuhr Pater Modena, dafi der Wiener Theologe und
damals in Koblenz residierende Generalvikar der transalpinen (auf8eritalieni-
schen) Redemptoristen, Pater Rudolph von Smetana, sich voriibergehend in
Rom aufhalte. Dieser war gegen ,die“ Jesuiten eingestellt, was in Rom wohl

2 Vgl. Modenas Schreiben an Schwarzenberg v. 23. Juli 1853, in: Winter, Dompre-
diger (wie Anm. 4), S.74f.
5 Zu Abt Th. Gangauf (1809—1875) vgl. Bacht, Tragédie (wie Anm. 7), S. 45 u. 5.

(Reg.).
3 Vgl. Deufel, Kirche (wie Anm. 9), S. 437—487. Zu Details und Textvarianten vgl.
H. Schwedt, in: Rém. Quartalschrift 72 (1977), S.264—269 (Rezension).
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nicht ganz verborgen blieb. Pater Modena, der den Angriffen der Jesuiten auf
Antonio Rosmini im gleichzeitigen Prozef} gegensteuerte, erbat von Smetana
ein schriftliches Votum zu Ginther in der offensichtlichen Erwartung, hier
eine Stimme aus dem ,nicht-jesuitischen® Lager zu vernehmen. Smetanas
,Votum circa theologiam speculativam Antonii Giinther behauptet, daff
Giinther auf dem System Hermes’ aufbaue, dieses fortfiihre und vollende.?”
Smetana reproduzierte also die These der rheinischen Ultramontanen und
Neuscholastiker (Geissel, Clemens, Westhoff usw.). Da auch Giinther-
Gegner wie Kleutgen eine derartige Hermes-Giinther-Genealogie nicht
behaupteten, fithrte Smetanas Arbeit zu keinem Erkenntnisfortschritt in
Rom.

Den beiden Vertretern Giinthers hindigte man die lateinische Liste der
anstofigen Stellen au$, die Kleutgen 1852 erstellt hatte (,Excerpta®). Im
Laufe des Jahres 1854 iibergaben die Vertreter Giinthers sieben Teilgutachten
als Entgegnung auf die ,Ausziige® Kleutgens. Diese spiter (intern)
gedruckten Hefte hatten als Verfasser Gangauf (,Respona ad votum sub
titulo Excerpta ex operibus Antonii Giinther. Series I.“ [De Trinitate et
Creatione]), Baltzer (,,II. De incarnatione et redemptione®; ,,I11. Redemptio
et satisfactio Christi“; ,V. De fine supremo, quem Guntherus in reformanda
scholae scientia philosophica expetit, et de methodo philosophiae ejus“) und
Knoodt (,,VI. Principia philosophica®). Der nicht ermittelte Autor fiir das
4. Heft (,IV. De diversitate animae et spiritus®) diirfte wenigstens teilweise
Baltzer sein. Baltzer und Knoodt verfafiten gemeinsam ,Responsio brevis ad
Theses octodecim a Rmo Praeside Commissionis in re Guntheriana institutae
traditas®. Die im Laufe des ersten Halbjahres 1855 von der Indexkongrega-
tion intern gedruckten ,Responsa“ der Vertreter Giinthers hatten, verteilt
auf sieben Einzelhefte, nach Baltzers Schitzung insgesamt einen Umfang von
fast 600 gedruckten Seiten.?®

Die Indexkongregation bildete eine Vierer-Kommission mit den beiden
Vertretern Giinthers und den beiden Konsultoren Patscheider und Smith als
Mitgliedern. Dort brachten die beiden Vertreter Giinthers thre ,Verteidi-
gung® vor. Weil sich Patscheider als Generaloberer des Servitenordens haufig
auf Visitationsreisen befand, konnte die erste Sitzung der Kommission erst
finf Monate nach Ankunft von Gangauf und Baltzer in Rom stattfinden
(3. April 1854), als die Riickreise Gangaufs im gleichen Monat schon fest-

27 Das ,Votum® umfafit 90 Seiten (interner Druck): Sammlung des Verf. (vgl.
Anm. 15). Zu R.v. Smetana (1802—1871) vgl. Weif, Otto: Die Redemptoristen in
Bayern (1790—1909). Ein Beitrag zur Geschichte des Ultramontanismus. St. Ottilien
1983, S.441—451.

28 Der Druck erfolgte im April 1855; vgl. Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd.2,
S.253; Baltzer v. 24, Mirz 1855 (Sammlung, wie Anm. 15). Verfasser waren Baltzer,
Gangauf und Knoodt, fiir einen kleinen Teil auch der aus Konstantinopel stammende
Armenier und in Wien und Rom lebende Mechitaristenpater Josef Katerdjian/ Cater-
gian (1820—1882); vgl. Osterr. Biogr. Lex. 3 (1965), S.261f.
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stand. Die Kommission trat im April mehrmals und zwischen 28. Juni und
11. Juli noch dreimal zusammen. Danach konnte man sie wegen der erneuten
Abwesenheit ihres Vorsitzenden Patscheider ab Sommer 1854 als inexistent
betrachten. Auch als Knoodt ab 28. August fir drei Monate als offizieller
Vertreter Giinthers mit Baltzer in Rom weilte, scheint die Kommission nicht
zusammengetreten zu sein. Baltzer und Knoodt trafen sich aber noch mit
Smith, als sie diesem ihre schriftlichen Antworten tibergaben.

Die beiden Konsultoren, besonders Patscheider, betrachteten die Kom-
mission nur als Verifizierungs-Stelle der ,,Excerpta®. Das im Anhang abge-
druckte Geheim-Votum von Smith bestatigt, dafl auch dieser Wert darauf
legte, von den Vertretern Giinthers schriftlich bestitigt zu finden, daf} die
lateinischen ,Excerpta® (in denen die ,, Anklage“-Punkte vermutet wurden)
dem deutschen Original entsprachen; wo dies nach Ansicht der Vertreter
Giinthers nicht der Fall war, sollten sie Korrekturen anbringen. Die Ver-
treter Gunthers forderten vergeblich, dafl die vorgebrachte Verteidigung
debattiert und deren Ergebnis als Votum der Kommission an die Index-Kon-
gregation weitergeleitet werde. Die Vertreter Giinthers wuflten nicht, daf}
Smith von der Kongregation zum amtlichen Verteidiger benannt war.

Der Prafekt der Indexkongregation, Kardinal D’Andrea, bedauerte im
November 1854, als Baltzer und Knoodt sich bei ihm verabschiedeten, daf§
die beiden nicht linger in Rom bleiben konnten, um bei der firr Friihjahr
1855 zu erwartenden Sitzung des Konsultes der Indexkongregation eventuell
Giinthers Verteidigung zu iibernehmen.?’ Die beiden Professoren mufiten
jedoch zuriick zu ihren Lehrstithlen, und im iibrigen fand die Sitzung der
Konsultoren zum Thema Gunther erst zwei Jahre spater statt.

Die Interventionen der Bischofe 1854—1856

Bischof Arnoldi von Trier formulierte in einem Schreiben an Kardinal
Schwarzenberg von Prag, wovon auch andere Bischofe zwischen Salzburg
und dem Ermland, zwischen Miinster in Westfalen und Breslau iiberzeugt
waren, dafl nimlich ,die Damnation der philosophisch-theologischen
Schriften des Dr. Anton Giinther fiir die katholische Kirche in Deutschland
ein grofles Unglick® bedeute.?® Mit dieser verbalen Information, aber ohne
eine gemeinsame Bischofs-Intervention in Form eines Papieres zugunsten
Giinthers, reiste Kardinal Schwarzenberg Ende Oktober 1854 nach Rom.
Anlafl war die Verkiindigung des Dogmas der Unbefleckten Empfingnis
Mariens am 8. Dezember in Rom. Schwarzenberg blieb dort bis zum Mai
1855. Er war nicht nur prominentester Protektor Giinthers, sondern als

2 Vgl. Knoodt, Giinther (wie Anm.21), Bd.2, S.234f.; Melzer, Baltzer (wie
Anmi7); Sul83m =157
3 Winter, Domprediger (wie Anm. 4), S. 99 (Schreiben Arnoldis v. 5. Sept. 1854).
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Mitglied der Index-Kongregation damals auch der einzige aus dieser erle-
senen Kardinals-Runde, der je eine deutsche Zeile von Giinther gelesen hatte.

Die Offiziellen der Indexkongregation, Kardinal D’Andrea als Prafekt und
Pater Modena als Sekretir, signalisierten Schwarzenberg, welch grofie
Chance seine Anwesenheit fiir die Wahrheitsfindung und fiir die gerechte
Urteilsfillung im Verfahren gegen Giinther bedeute. In einer spektakuliren
Prozedur hatten Kardinal D’Andrea und Pater Modena den berithmten
,Freispruch® von Antonio Rosmini im Juli des Jahres 1854 erlebt. Sie
kannten die Hintergriinde dieser Entscheidung, die zwar zu einem Teil mit
den Voten der Experten und Theologen zusammenhing, zu einem guten Teil
jedoch mit der festen Haltung einiger Bischofe, vor allem Norditaliens, die in
einer Verurteilung Rosminis ein Ungliick fiir die Kirche sahen. Die romi-
schen Verantwortlichen bei der Indexkongregation wufiten, dafl im Falle
Giinther das Wort der deutschen Bischofe mitentscheidend sein wiirde, und
haben Schwarzenberg, den alle kannten als exponierten Beschiitzer Giin-
thers, monatelang in Rom sozusagen festgehalten, damit er als einziges deut-
sches Mitglied auf den geheimen Kongregationssitzungen das Ungliick von
Giinther abwenden konne.

Schwarzenberg wollte urspriinglich im Januar 1855 wieder nach Prag
zuriickreisen. Aber Kardinal D’Andrea plante fiir das Frithjahr 1855 die Sit-
zungen der Indexkongregation mit den Verhandlungen iiber Giinther. Er
iiberredete darum Schwarzenberg im Januar 1855 dazu, noch in Rom zu
bleiben, um an den entscheidenden Sitzungen teilzunehmen und seine
gewichtige Stimme einzubringen. Doch die Konsultorengutachten lieflen
immer linger auf sich warten. Und als sich Mai 1855 nicht einmal annahernd
der Termin fiir eine Index-Sitzung zu Giinther absehen lief}, reiste Schwar-
zenberg aus Rom ab.”!

Freilich verinderte sich die allgemeine kirchenpolitische Situation immer
mehr zuungunsten der ,liberalen® Katholiken und auch Giinthers. Die soge-
nannten Ultramontanen verbuchten immer neue, ja triumphale Erfolge,
gerade Ende 1854 und im Laufe des Jahres 1855. Die Verkiindigung des
Marien-Dogmas vom 8. Dezember 1854 und die Kardinalsernennungen des
Jahres 1855 konnen dies illustrieren.

Die Dogmatisierung der Unbefleckten Empfingnis Mariens, also der
Unversehrtheit von der Erbsiinde, wollte den philosophisch-theologischen
Rationalismus und die liberalen Bestrebungen nach Demokratie verurteilen,
von denen die Kirche immer unversehrt bleiben miisse. Diese Lehren bzw.
Entwicklungen verurteilte der Papst ausfiihrlich im sogenannten »Syllabus®
(1864). Aber schon die Allokution des Papstes vom 9. Dezember 1854 ver-
steht das Marien-Dogma als Schlag gegen den ,Rationalismus innerhalb der
Kirche, vertreten durch ausgezeichnete Minner*. Die Guntherianer

31 Vgl. Wolfsgruber, Schwarzenberg (wie Anm. 5), S. 422f. Nach Knoodt, Giinther
(wie Anm. 21), Bd. 2, S. 248 war Schwarzenberg ,Ende Mai aus Rom zuriickgekehrt®.
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erklirten dies mit Recht als Spitze auch gegen ihre Richtung.’? Die Ara
Pius’ IX. trat in eine neue und offensivere Phase der Reaktion und strengeren
Handhabung der , Lehrpolizei® (Scheeben), also der Zensur und der Verur-
teilung. Aufler dieser ideologischen Reaktion signalisiert die Dogmatisierung
auch eine organisatorische Umstrukturierung und Zentralisierung: Durch die
Dogmatisierung steigerte sich die Vormacht des Papstes gegeniiber den
Bischofen und die ,Untertinigkeit und Anhinglichkeit, die der Episkopat
dem Heiligen Stuhle gegeniiber bewies“: so formulierte der &sterreichische
Botschaftsbericht aus Rom, in Anspielung wohl auf das fast fertige 6ster-
reichische Konkordat von 1855.3 Dieses Produkt des kaiserlichen Neoabso-
lutismus und des analogen pipstlichen Zentralismus bedeutete fiir alle Libe-
ralen, auch die Katholiken unter ihnen, eine schwere Niederlage.

Einer der Architekten dieses reaktioniren Vertragswerkes, Wiens Erzbi-
schof Rauscher, wichtiger Gegner Giinthers, erlangte durch den Konkor-
datsabschlufl enormes Prestige in Rom. Der Papst hat ihn mit dem Kardi-
nalshut belohnt (17. Dez. 1855).

Rauscher weilte ab Ende 1854 bis weit ins Jahr 1855 hinein in Rom zu
Konkordatsverhandlungen und konferierte wiederholt iiber das Verfahren
gegen Gunther auch mit Kardinal D’Andrea. Rauscher wiinschte die Verur-
teilung der Lehren Giinthers durch den HI. Stuhl, hielt sich aber nach auflen
hin méglichst bedeckt, um nicht als derjenige zu erscheinen, der seinen Kol-
legen Schwarzenberg, den promineten Protektor Giinthers, durch die Indi-
zierung dieses Autors blofistellen wolle.

Gleichzeitig mit Rauscher kreierte der Papst den bisherigen Miinchener
Erzbischof Reisach zum Kardinal und berief thn an die rémische Kurie. Drei
Tage spiter erhielt Reisach die Ernennung zum Mitglied der Indexkongrega-
tion.** Reisach wurde iiber zehn Jahre lang der fiir Giinther, seine Anhinger
und fiir andere deutsche Theologen (z. B. Déllinger) gefihrlichste Gegner im
rémischen Kurienmilieu.

Bisher hatte erst ein einziger Bischof gegen Giinther an den HI. Stuhl
geschrieben, und zwar Kélns Kardinal Geissel iiber den Wiener Nuntius
Viale. Erzbischof Rauscher von Wien fertigte nun auch ein lateinisches Gut-
achten an und tbergab es dem Nuntius. In Rom galt dieses Papier als Stel-
lungnahme Rauschers; der Papst lief den lateinischen Text (unter Mithilfe

32 Vgl. Wolfsgruber, Schwarzenberg (wie Anm.5), S.417.

33 Bericht tiber die neue ,,Ara“ der steigenden ,Einflufinahme des romischen Hofes
auf das Verhalten der ganzen Kirche und aller lokalen Kirchen® ab 1854, von Legations-
rat Graf Gozze, Rom 9. Dez. 1854, in: [Coreth, Anna:] 1854 — Beginn einer neuen
Ara, in: Die osterreichische Furche v. 11.Dez. 1954; vgl. Engel-Janosi, Friedrich:
Osterreich und der Vatikan 1846—1918. Bd. 1. Graz 1958, S. 77. Zur Einschitzung des
Konkordates vgl. Schlichting, Monika: Das &sterreichische Konkordat vom 18. August
1855 und die Publizistik in Bayern. Miinchen 1974; Martina, Pio IX (wie Anm. 12),
S.185-209 (kirchl. Zensur als ,logische Konsequenz* des Konkordates: S. 205).

* Ernennungsschreiben Kardinal Antonellis v. 20. Dez. 1855, Nr. 71726, in: Spogli
dei Cardinali, Reisach Bd. 1, Archivio Segreto Vaticano (Ausfertigung).
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des schlesischen Franziskaners Ignatius Jeiler) mit der italienischen Uber-
schrift ,Osservazioni intorno alle opere di Giinther® drucken (16 Seiten) und
der Indexkongregation zustellen.’® Dieses anonyme Gutachten nennt im
Text kein einziges Mal den Namen Giinthers oder eines seiner Schiler, kata-
logisiert aber neun angeblich irrige Lehren, als deren Quelle der Anhang
»Note“ nur Giinthers Schriften angibt. Aus diesen 57 Anmerkungen mit
Hinweisen auf giintherische Biicher gibt das ganze Gutachten zu erkennen,
gegen wen es gerichtet ist: gegen Glinthers Lehren.

Freilich, es fehlt in dem Gutachten jede Andeutung auf eine konkrete
Mafinahme, also ob man die Schriften Giinthers nun verbieten (indizieren),
korrigieren oder freigeben solle.

Kardinal D’Andrea und Pater Modena gaben im Winter 1855/56 wichtige
Informationen an die Giintherianer. Sie erinnerten daran, welch grofle
Bedeutung fiir Giinther giinstige Zeugnisse von Bischofen bei dem Ausgang
des romischen Verfahrens haben konnten. Professor Baltzer aus Breslau, der
iiber Wien zur Kur nach Italien reiste, berichtete iiber seine wiederholten
langen Gespriche mit D’Andrea und Modena sowie anderen Personen in
Rom zwischen November 1855 und Februar 1856 nach Deutschland. Erst
plante die Indexkongregation fiir Mirz 1856, dann fir Juni 1856 die Ent-
scheidung in Rom. Gegen den Einflufl Reisachs bediirfe es ,eines personli-
chen Gegengewichtes, also der Anwesenheit Schwarzenbergs in Rom, so
meldete Baltzer als Ergebnis seiner Gespriche mit den Vertretern der Index-
kongregation.®

Der geduldigte Kardinal von Prag wollte auch diese erneute Romreise auf
sich nehmen, um Giinther und den deutschen Katholizismus vor einem dro-
henden Ungliick zu bewahren. Ein Schreiben Schwarzenbergs an die Index-
kongregation von Mitte August 1856 diente dem gleichen Zweck.?” Der Text
dieses lateinischen Briefes ist noch unbekannt, aus dem Entwurf eines
Begleitschreibens an Kardinal D’Andrea ergibt sich, dafl Schwarzenberg sich
zugunsten Giinthers einsetzte.

Als ein halbes Jahr spiter die Indexkongregation ihre Entscheidung tiber
Giinther fillte, lagen dort direkte Interventionen zugunsten Giinthers von
Kardinal Schwarzenberg vor, indirekte (iber die Nuntien) Stellungnahmen
zuungunsten Giinthers von Kardinal Geissel und Erzbischof Rauscher. Letz-

35 Der kurieninterne Druck umfaft 16 Seiten, davon 2 Seiten fiir die Anmerkungen
(»Note*) im Anhang: Sammlung des Verf. (wie Anm. 15). Aus den ,Note“ erkennt man
klar, daft der Verfasser Deutscher war. Zum Aufenthalt in Rom Anfang 1854 bis Mai
1854 von 1. Jeiler (1823—1904) vgl. Reinhold, Julius: P. Ignatius Jeiler und die Alkan-
tarinerbewegung in Norddeutschland, in: Archivum Franciscanum Historicum 47
(1954), S.3—44, bes. S.12f. Zu Geissels Bericht v. 15. Dez. 1851, der erst elf Monate
spiter an die Indexkongregation kam, als dort das Verfahren bereits lief, vgl. Schwedt,
Urteil (wie Anm. 12), S. 366.

36 Brief Baltzers aus Rom v. 14. Dez. 1855 an Schwarzenberg: Wolfsgruber, Schwar-
zenberg (wie Anm. 5), S.425; Winter, Domprediger (wie Anm. 4), S.109.

37 Vgl. Winter, Domprediger (wie Anm. 4), S. 1181,
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terer forderte weder ein Verbot noch eine Verurteilung der Biicher oder der
Lehren Ginthers, sondern gab an, nur Entscheidungshilfen liefern zu
wollen.

Wenn die Geschichtsschreibung die Zahl der gegen Giinther beim HI.
Stuhl intervenierenden Bischofe und sogar deren Initiative bei der Verfah-
renserdffnung hervorhebt, so gehort dies bereits in die Phase der ultramon-
tanen Legendenbildung.3®

Es gab nur einen deutschen Bischof, der die Veurteilung Giinthers schrift-

lich beantragt hat: Kardinal Geissel von Kéln, der Triumphator der ganzen
Affire.

Die Gefechte der Gutachter

Als sich etwa seit dem neuen Dogma (1854) in Rom die Chancen der ,libe-
ralen“ Theologen und damit auch Giinthers verringerten und die von D’An-
drea und Modena bei den Giintherianern angeregten Zeugnisse der deutschen
Bischéfe zugunsten Giinthers noch ausblieben, setzte die Leitung der Index-
kongregation verstarkt auf ihre Gutachter. Die Konsultoren sollten durch
schriftliche Voten Material und Argumente liefern, um die anstehende Frage
ohne Schaden entscheiden zu konnen. Die vorliegende Studie Kleutgens
erschien den Verantwortlichen der Kongregation zu einseitig, weitere Kon-
sultoren sollten Gutachten schreiben: ,scribat alter®, wie es im Kurienstil bei
ungentigender Vorpriifung einer Sachfrage hief. , Es scheint, daf das ,scribat
alter® beliebt geworden ist“, so meldete Baltzer im Februar 1856 aus Rom
tiber den neuesten Stand des Verfahrens gegen Giinther.

Diese Taktik hatte zwei Konsequenzen: das Verfahren dauerte linger und
lieff keine konkrete zeitliche Planung mehr zu; aulerdem spielte die Perso-
nalpolitik eine grofere Rolle.

Jede gutachtliche Konsultation stellt in gewisser Hinsicht eine personalpo-
litische Entscheidung dar und kann eine inhaltliche Option implizieren.
Konsultationen bei Indizierungen machen da keine Ausnahme. Im Falle der
Kongregation des Index bestand ein fester Kreis von Gutachtern (Konsul-
toren); je linger die Giinther-causa dauerte, um so wichtiger wurden neue
Ernennungen von Konsultoren. Von den etwa 50 offiziellen Konsultoren der
Indexkongregation der Jahre um 1855 kamen fast vierzig fiir ein Gutachten
zur Giinther-Frage nicht in Betracht: sie nahmen nicht mehr an Sitzungen teil
(wegen Alter, Krankheit oder Abwesenheit aus Rom), hatten wenig Inter-
esse, Zeit oder Kompetenz fir die philosophischen Detailfragen (etwa die
Kanonisten).

38 Den Auftakt zu diesem locus classicus lieferte Pius IX. in dem zu erwihnenden
Breve vom 15. Juni 1857 an Kard. Geissel.

39 Brief Baltzers an Schwarzenberg aus Rom, 8.Febr. 1856, in: Winter, Dompre-
diger (wie Anm. 4), S. 115.
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Der Dominikaner Girolamo Gigli lieferte 1856 ein Gutachten von mehr als
500 Seiten Umfang iiber Giinthers Lehre ab. Der Siiditaliener Gigli galt als
liberaler und aufgeschlossener Theologe und machte sich kurienintern
bekannt wegen seines Einsatzes fiir Rosmini. Er wurde 1859 pipstlicher Hof-
theologe (Magister Sacri Palatii), zustindig fiir die Erteilung des rémischen
»Imprimatur®, jedoch wegen seiner liberalen Gesinnung 1868 vom Papst aus-
geschaltet, nachdem er ,freiwillig“ demissionierte wegen Vergabe einer
Druckerlaubnis fiir ein ,liberales Buch.*® Der zweite Auftrag fiir ein Gut-
achten ging bezeichnenderweise an Pater Angelo Trullet, einen auf der grie-
chischen Insel Chios geborenen Italiener mit franzosischen Eltern, Provinzial
der Franziskaner-Konventualen in Rom und franzdsischer Botschaftsrat.
Trullet, ein etwas bizarrer und extravaganter Freund aller liberalen Theo-
logen, exponierte sich in einigen rémischen Affiren der fiinfziger und sech-
ziger Jahre gegen die Jesuiten. Trullet verteidigte Giinther in einem langen
Gutachten, dessen erster Teil theologische Fragen (Trinitits- und Schop-
fungslehre) betraf. Kein Konsultor hat wie Trullet mit Verve und Nachdruck
die Orthodoxie Giinthers betont und damit fiir seinen Freispruch plidiert.
Selbst gegen den Verteidiger Giinthers in Rom, P. Smith, ist Trullet mit
einem energischen Gegengutachten aufgetreten.*! Trullets Argumentation,
etwa zum Thema Freiheit oder Notwendigkeit der Schopfung durch Gott,
brachte Sprengstoff in die Diskussion nicht nur der Thomisten, sondern auch
der Jesuitentheologen, soweit diese eine Freiheit Gottes nach Art eines abso-
lutistischen Monarchen voraussetzten.

Man kennt weder Text noch Inhalt der Stellungnahmen einiger anderer
Konsultoren zum Verfahren gegen Giinther, etwa von dem schlesischen
Historiker und Prifekten des Vatikanarchivs, Augustin Theiner.** Dieser
bekannte Jesuitengegner, den der Papst 1870 kaltstellte, hat sich wohl nicht
fiir die feierliche Proskription der Lehren Guinthers ausgesprochen. Dagegen
stand der wegen seiner auflagenstarken Traktate so erfolgreiche Jesuit Gio-

40 Zu G. Gigli (1802—1873) und zur befohlenen ,Demission® 1868 vgl. Panella,
Emilio: Il ,Parere® del P. Girolamo Gigli O. P. sull’ortodossia di Antonio Rosmini, in:
Memorie Domenicane 84 (1967), S.181—194, bes. S.182. Zum Umfang von Giglis
Giinther-Gutachten vgl. Sammlung, wie Anm. 15; zum Inhalt mit Kritik an Giinther
vgl. Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, 5.417.

41 Zu den Gutachten von Trullet (erster Teil 87 S. Umfang im Druck, o. D.; Replik
auf Smith v. 28. Nov. 1856, 11 Seiten Druck) vgl. Sammlung wie Anm.15. Zu A.
Trullet (1813—1879), in der Giintherliteratur meist Troullié, Troullet 0. 4. genannt, vgl.
Sparacio, Domenico: Frammenti bio-bibliografici di scrittori ed autori Minori Conven-
tuali dagli ultimi anni del 600 al 1930. Assisi 1931, S. 196—199; vgl. Weber, Kardinile
(wie Anm. 14), S. 321.

42 Zu A. Theiner (1804—1874) vgl. Schwedt, Herman H.: Augustin Theiner und
Pius IX., in: Rémische Kurie. Kirchliche Finanzen. Vatikanisches Archiv. Studien zu
Ehren von Hermann Hoberg. Hrsg. v. Erwin Gatz. Roma 1979, Bd. 2, S.825—868.
Theiners Buch iiber Clemens XIV., der 1773 den Jesuitenorden aufgelést hatte, machte
den Verfasser zum Idol der rémischen Jesuitengegner: ,Theiner ist der Held des
Tages“: Brief Dr. Nickes an Knoodt v. 16.Mai 1855, in: Knoodt, Giinther (wie
Anm. 21), Bd. 2, S. 248.
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vanni Perrone vom Collegio Romano natiirlich auf Seiten seines Ordensbru-
ders Kleutgen, der eine feierliche und distinkte Verurteilung der Lehren
Giinthers wiinschte. Ob zu der antigintherischen Jesuiten-Gruppe (die
mehrheitlich von Nicht-Jesuiten gebildet wurde) auch der Konsultor Augu-
stin Delacroix gehorte, Jesuit und Rektor des rémischen Collegium Germa-
nicum, laft sich derzeit nicht festellen.** Offenbar haben die sogenannten
oliberalen® Konsultoren bei der Abstimmung eine wichtige Rolle gespielt,
also etwa der angesehene Vulgata-Forscher Carlo Vercellone und Erzbischof
Vincenzo Tizzani, Historiker und engagierter Jesuitengegner. Der Konsultor
Gavino Secchi-Murro, Mitglied des Servitenordens, distanzierte sich nach
1850 immer mehr von den Intransigenten und votierte gegen die von diesen
betriebene vollstindige und absolute Verurteilung Giinthers.*

Einige Personalentscheidungen der Indexkongregation haben offenbar
einen Bezug zum Giintherprozefi. Den Abt Simplicio Pappalettere, in Rom
stadtbekannt als Protektor Giinthers, berief der Papst am 4. August 1855
zum Konsultor der Indexkongregation. Pappalettere lie sich gleich den
Bonner Giintherianer Don Anselmo Nickes, einen jungen Benediktiner in
Rom, zum ,Assistenten® genehmigen, der also wie ein personlicher Sekretir
die Geheimakten und Voten der Indexkongregation einsehen durfte und nach
Amtseid in die vertraulichen Angelegenheiten Pappaletteres eingeweiht
wurde.* Im Monat Februar 1856 gewann D’Andrea den Tiroler Prilat Alois

43 Das grofite Talent unter den Jesuiten, Carlo Passaglia, sympathisierte mit Giinther
bei Gesprachen mit Baltzer und ,muflte® sich in der Augsburger Postzeitung v.
30. August 1854 distanzieren: Knoodt, Giinther (wie Anm.21), Bd.2, §.228f. Um
nicht Een liberaler werdenden Passaglia zu D’Andrea an die Indexkongregation zu
bringen, ernannte der Papst am 12. September 1854 G. Perrone zum Index-Konsultor
(Arciivio Vat., Protocollo Segr. di Stato, Bd. 225, Nr. 59771). Knoodt (Art. ,Giinther",
Allgem. Deutsche Biographie, Bd. 10, 1879, S. 146—167, hier S. 158) formuliert miflver-
standlich, dafl ,der der Giintherschen Spekulation nicht abgeneigte Jesuit Passaglia aus
der Indexkongregation entfernt und Perrone an seine Stelle hineingebracht wurde. Zu
dem Flamen Augustin Delacroix (de la Croix) SJ (1791—1873) vgl. Hettinger, Franz:
Aus Welt und Kirche. Freiburg 1897, Bd. 1, S.94—101.

# Zu C. Vercellone (1814—1869) vgl. Weber, Kardinile (wie Anm. 14), S. 335 (Lit.);
zu V. Tizzani (1809—-1892) vgl. Croce, Giuseppe M. : Una fonte importante per la storia
del pontificato di Pio IX e del Concilio Vaticano I: I manoscritti inediti di Vincenzo
Tizzani, in: Archivam Historiae Pontificiae 23 (1985), S.217—279 (Einleitung); zu G.
Secchi-Murro &1 794—1868) vgl. Roschini, Gabriele M.: Galleria Servitana. Roma 1976,
S.5431. Vercellone und Tizzani galten als ,liberale Kleriker; vgl. Martina, Pio IX (wie
Anm. 12), S. 627 u. 636.

#5 Zu Pappaletteres (vgl. Anm.22) Ernennung zum Indexkonsultor und zur Teil-
nahme an den Sitzungen vgl. [Anonym:] Dante e la S. Congregazione dell’Indice, in:
Civilita Cattolica 74/III (1923), S.345—351; Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2,
5.269 (5. Dez. 1855 Geheimhaltungseid von Nickes als ,Assistent der Kongregation®,
d. h. des Konsultors Pappalettere). Zu Joh. Peter (Don Anselmo) Nickes (1825—1866),
1854 Benediktiner in Rom, vgl. Wenzel, Paul: Der Freundeskreis um Anton Giinther
und die Griindung Beurons. Essen 1965, S. 192—213. Am 4. Aug. 1855 (Anonym, s. 0.,
S.349) wurde auch Settimio M. Vecchiotti (1812—1888) Index-Konsultor, ehem. Inter-
nuntius im Haag, selbstindiger Kopf und 1870 Infallibilititsgegner. Vgl. Weber, Kar-
dindle (wie Anm. 14), S.701; Ders., Quellen (wie Anm. 22), S.290f.
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Flir als Konsultor, spiter ernannt zum Rota-Richter in Rom, Rektor des
Priesterkollegs Santa Maria dell’Anima. Flir war kein Giintherianer, erkannte
aber den durch eine Verurteilung der Lehren des Wiener Theologen entste-
henden Schaden. Da er Deutsch las, bedeutete dies fiir D’ Andrea eine wich-
tige Hilfe auch in der Giinther-Sache; Flir bot auch Schwarzenberg seine
Dienste an, um Giinther zu retten.*

Als Ende 1856 das noch zu erwihnende Gutachten von Smith vorlag,
liefRen sich unterschiedliche Vorstellungen erkennen, wie man das Verfahren
abschlieSen solle. Die Vorschlige reichten von einem ,milden® bis zu einem
Jharten“ Vorgehen gegeniiber Giinther. Die Vertreter der ersteren Richtung
dachten an den Freispruch Giinthers oder an ein Biicherverbot (Indizierung)
mit dem mildernden Zusatz ,donec corrigatur®, also mit der Aussicht, daff
bei einer korrigierten Neuauflage der Biicher Giinthers Name wieder vom
Index verschwinde. Die ,harte Gruppe wollte Giinthers Lehren feierlich in
einem pipstlichen Dokument (Enzyklika oder Breve) namentlich und einzeln
bezeichnet verwerfen lassen, wobei also die verurteilten Lehren thematisch
oder thesenhaft aufgezihlt wiirden. Diesen Ausgang des Verfahrens gegen
Giinther verfolgten die deutschen Ultramontanen (Kard. Geissel, die
Jesuiten und deren Anhinger). Diese Gruppe unterlag bei der Indexkon-
gregation. Die ,milde“ Losung, erstrebt von den Giintherianern selber, von
einigen ihrer deutschen Protektoren und von wohlwollenden Bekannten in
Rom, erwies sich als unrealistisch und jedenfalls nicht mehrheitsfahig bei der
Kongregation des ,Index®. Fiir einen vollen Freispruch besafl die Gruppe der
LHarten® um Reisach zu viel Einflufl in Rom. Gegen das ,mildere” Biicher-
verbot ,,bis zur Verbesserung® sprach auch das hohe Lebensalter Giinthers,
der kaum noch jahrzehntelang alle seine Biicher hitte umschreiben kénnen,
um romischen Zensurwiinschen nachzukommen, die ihrerseits noch viele
Jahre der Ausarbeitung bedurften. Der HI. Stuhl hatte immer allergrofite
Schwierigkeiten, seine Korrekturwiinsche bei ,milden” Indizierungen mit-
zuteilen. Bis heute fehlen bekanntlich die rémischen Vorschlige, wie man
Descartes’ Philosophie umdenken oder Giacomo Leopardis Gedichte
umdichten solle; beide Autoren kamen posthum auf den ,Index mit dem
Zusatz ,donec corrigatur®, und so steht es seither in den ,,Index“-Ausgaben,
auch der letzten vatikanischen Edition von 1948.

Eine dritte Gruppe wiinschte dagegen eine ,einfache“ Indizierung, also ein
Verbot der Werke Giinthers durch ein gewéhnliches Dekret der Indexkon-
gregation. Das Dekret bestimmte das Verbot der Lektiire, des Besitzes, der
Verbreitung usw. der verurteilten Biicher ohne Angabe irgendeines Grundes.
Dem Urteil konnte der Autor sich unterwerfen, was auf dem Dekret und
spiter in den Ausgaben des ,,Index der verbotenen Biicher® vermerkt wurde.

4 Zu A. Flir (1805—1859), vgl. Weber, Kardinile (wie Anm. 14), $.238{.; Winter,
Domprediger (wie Anm. 4), S. 118 (Hilfsangebot).
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Auch die romischen Freunde Giinthers haben offenbar die Vertreter dieses
»Mittelfeldes® unterstiitzt. Durch ein solches ,einfaches® Indexdekret blieb
dem Autor jede ausdrickliche Verurteilung eines von ihm vertretenen Satzes,
einer Lehre oder These erspart. Wenn keine ,feierliche® Verurteilung von
Lehren durch eine Enzyklika oder ein Breve erfolgte, mifligten sich auch die
Sanktionen und Strafen bei moglichen Verstéflen gegen die Verbote.

Selbstverstindlich war jede, auch die ,.einfache“ Verurteilung durch Index-
Dekret, hart und stand in immer stirkerem Widerspruch zu neuzeitlichem
Rechtsempfinden; sie barg unendlich viel Konfliktstoff, wie die Geschichte
zeigt. Aber, die Situation schien den Beteiligten 1856 wie folgt: ein ,mildes*
Urteil schied als unrealistisch aus. Unter den gegebenen Umstinden kam es
bestenfalls zu einem ,einfachen® Urteil (Indizierung), ansonsten zu einer
~feierlichen” Verurteilung durch Breve. So sahen es jedenfalls die Giinther
wohlgesonnenen Konsultoren und Kurialen Ende 1856. Deren Maxime:
besser Stockschlige fiir Giinther von der Index-Kongregation als ein Keulen-
schlag vom Papst, bestimmte mindestens ein halbes Jahr lang die Aktionen
von Freund und Feind.

Das im Anhang publizierte Votum des offiziellen Verteidigers Giinthers
beim Verfahren vor der Index-Kongregation Bernard Smith, entwickelt
gerade an den Argumenten der ,Harten® seine Verteidigungskonzeption.
Smith machte, hier abgesehen von seinen inhaltlichen Anmerkungen zur Phi-
losophie und Theologie von Giinther, folgende konkrete Vorschlige: Giin-
thers Werke verdienen mehr als eine ,einfache Verurteilung®, aber ein papst-
liches Breve sei zu viel. Es geniige ein Mittelweg (,,via di mezzo®): einfache
Indizierung ohne Griinde (die man normalerweise den Bischéfen nicht
bekanntgab) zusammen mit einem Mitteilungs-Rundbrief an die Bischofe
und der Aufforderung, aus den ihnen unterstellten Lehranstalten die Werke
Giinthers zu entfernen.

Das Votum von Smith unterlduft die Argumente der ,Harten® und tut, als
ob seine Vorschlige deren Forderungen entsprichen. In Wirklichkeit schlug
Smith nur eine einfache Indizierung vor, die der HI. Stuhl durch Rundbrief
mitteilen solle. Seinen Antrag nannte Smith einen ,,Mittelweg“ zwischen ein-
facher und feierlicher Verurteilung und verdeckte damit die Tatsache, dafl er
eine nur beziiglich der Bekanntmachung modifizierte ,einfache“ Verurtei-
lung forderte.

Das Votum von Smith richtete sich gegen die Befiirworter einer ,feierli-
chen® Verurteilung Giinthers (z. B. Reisach), die ein ,einfaches* oder mildes
Urteil mit dem Argument ablehnten, der ,Index“ habe in Deutschland kaum
Ansehen, eine Indizierung nehme man nicht mehr ernst. Diese partiell rich-
tige Beobachtung konnte in Rom den falschen Eindruck erwecken, es gibe
damals (1856) an deutschen Seminarien oder theologischen Ausbildungs-
stitten Vorlesungs- und Schulbiicher, die auf dem rémischen Index standen,
wogegen angeblich nur rémische Enzykliken helfen konnten. Das von Smith
vorgeschlagene Zirkularschreiben an die Bischofe sollte dem Argument der
Gegner die Spitze nehmen.
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Will man das Votum von Smith als Verteidigungsschrift fiir Giinther
betrachten, so lassen sich einige Schwichen nicht iibersehen. Smith schlug ein
Rundschreiben an die Bischéfe vor, wonach diese das Dozieren von Giin-
thers ,System®“ untersagen sollten. Dies ging tiber ein Biicherverbot hinaus
und schuf neuen Konfliktstoff, solange man das ,System® Giinthers nicht
klar definierte. Auflerdem stimmt im Votum von Smith nicht das Verhiltnis
zwischen Schwere der Irrtiimer und Strenge der Verurteilung. Der zweite
(hier nicht mitgeteilte) Abschnitt des Votums hielt einige Lehren Giinthers
fiir so gefahrlich und zerstorerisch, ja fiir noch schlimmer als die angeblich
durch pipstliches Breve verurteilten Einzelirrtimer des Georg Hermes, daf§
nur eine Verurteilung in Frage komme. Den Irrtiimern, so konnte man gegen
Smith argumentieren, die verheerender waren als andere durch feierliches
Breve bereits verurteilte Lehren, sollte man ebenfalls ein feierliches Doku-
ment entgegensetzen; das hatte den Relationen mehr entsprochen als ein
Indexdekret.

Der Konsultor Trullet hatte durch sein gegen Smith gerichtetes Sonder-
votum vom 28. November 1856 schon zu erkennen gegeben, dafi das Gut-
achter-Gefecht der schriftlichen und der bei der Konsultorensitzung miind-
lich vorgetragenen (und teilweise schriftlich nachgereichten) Voten Spannung
versprach. Diese Versammlung der Konsultoren der Index-Kongregation
fand am 1. Dezember 1856 statt. Den Verlauf der Debatte und die Teilneh-
merzahl kennt man nicht, aufler dafl Abt Pappalettere fehlte.*” Die Kardinile
faflten auf ihrer Sitzung vom 8. Januar 1857 einstimmig den Beschluf}, der
vom Papst sogleich approbiert wurde: Giinthers Werke werden verurteilt
durch Indexdekret. Die Verdffentlichung der Indizierung wird so lange
suspendiert, bis Giinther Gelegenheit zu einer schriftlichen Unterwerfung
unter das Urteil hatte. Falls Giinther sich der Sentenz nicht unterwerfe, sollte
ein Rundschreiben an die deutschen Bischéfe die einzelnen verurteilten
Lehren Giinthers bekanntgeben.

Kleutgen informierte gleich seine Bekannten in Deutschland iber die zu
erwartende Veréffentlichung des Urteils. Nach Kleutgen verstie Giinther
sogar gegen definierte Glaubenslehren und schrieb Dinge, die ,das Dogma
verletzen®.*8

Gintherfreundliche Konsultoren gewannen der Niederlage Positives ab.
Pappalettere schrieb im Januar 1857 an Giinther, die Indexkongregation habe
mit dem Beschluff den Autor ,fast beispiellos milde und riicksichtsvoll
behandelt®.*” Ein weiterer Konsultor, Prilat Flir, schrieb: ,Die Katastrophe

4 Es wird auch das Sitzungs-Datum 3.Dezember 1856 iiberlieferr: Knoodt,
Giinther (wie Anm.21), Bd. 2, S.314. Pappalettere war damals ,consultore assente®:
Anonymus (wie Anm. 45), S.349. Zum Gegengutachten von Trullet s. 0. Anm. 41.

4 Kleutgens Brief an Christoph Bernhard Schliiter, Rom 10.Januar 1857, in:
Deufel, Kirche (wie Anm. 9), S.245.

4 Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, S. 329. Vgl. das beschwichtigende, fiir die
Argumentation von Pappalettere und Smith bezeichnende ,Sendschreiben der [deut-
schen] giintherfreundlichen Benediktiner in Rom an die Anhinger jenseits der Alpen
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der Glinther’schen Angelegenheit ist Euch langst bekannt. Der Papst wurde
hier zu weit strengeren Mafiregeln von Einzelnen stimuliert; aber bei seiner
Herzensgiite und bei seinem unverkennbaren Freisinne wihlte er die aller-
mildeste Behandlung, so dafl der Modus der Verurteilung hier als eine unge-
wohnliche und ehrenvolle Auszeichnung erschien. “*°

Die romischen Guntherfreunde versuchten Anfang 1857, Schlimmeres zu
verhindern. Sie befiirchteten, Giinther und seine Anhinger koénnten sich
durch die Verurteilung provozieren lassen und in Opposition gehen. Aus
Rom kam von dieser Seite darum laufend Beschwichtigung; man spielte das
Indexdekret herunter, nannte es ,mild“ und dringte darauf, alle Hauptver-
treter der Schule sollten sich unterwerfen. Dr. Nickes aus St. Paul in Rom
machte sich zum besonders aktiven Sprecher dieser rémischen Gruppe. Tat-
sichlich richteten Giinther, Knoodt, Baltzer und andere Anhinger devote
Submissions-Episteln an den Papst oder an die Kongregation. Kardinal
D’Andrea publizierte darum das Dekret (17. Februar 1857) mit dem in der
vierhundertjahrigen Indexgeschichte einmaligen Zusatz, Giinther habe sich
am 10. Februar ,,aufrichtig, fromm und léblich unterworfen® (ingenue, reli-
giose ac laudabiliter se subjecit®). Die Unterwerfungen hatten den Giinthe-
rianern in Rom eine kleine Verschnaufpause vor ihren Verfolgern gebracht.
Als Giinthers baldige Unterwerferung in Rom bekannt wurde, meldete Dr.
Nickes von dort: ,Ich sehe in der Niederlage [Glinthers] den glinzendsten
Sieg [Giinthers]. Christus eroberte sterbend der toten Welt das unverging-
liche Leben, geschlagen und besiegt errang er die wunderbarste, nie welkende
Siegespalme. Ahnliches meine ich hier erkennen zu diirfen. [...] Besiegt hat
er [Gunther] den rithmlichsten Sieg errungen; von der Niederlage wendet er
sich nun zum Triumphe. “%!

In theologisierender Lyrik verschliisselte sich hier der Versuch, als Erfolg
zu wirdigen, dafl die Veroffentlichung eines antigiintherischen Breve nun
gliicklich verhindert sei. Die spiteren Aktivititen von Kardinal Geissel und
Westhoff in Rom beweisen, dafl Nickes sehr wohl die damalige Lage
(Februar/Mirz 1857) erkannte. Seine Folgerung, daff in dieser Situation
konkret nichts zu unternehmen sei als ,alles erdulden®, hat spiter Kritik her-
vorgerufen. An den Prager Kanonikus Greif formulierte er: Beim Prozef}
gegen Giinther sei ,alles geschehen, um die deutsche Spekulation zu retten;
erst, als man einsah, daf} dies unméglich [sei], war man darauf bedacht, daf§
die Verurteilung [Giinthers] in der mildesten Form geschehen méchte. Pro-
positionen [= Lehrsitze] durften nicht aufgestellt werden. Sie wiirden den
Meister fiir alle Zukunft gebrandmarkt haben [...]. Am schwersten aber fiel

mit der Aufforderung zur vollen Unterwerfung® (Rom, 16. Febr, 1857), in: Winter,
Eduard: Die geistige Entwicklung Anton Giinthers und seiner Schule. Paderborn 1931,
5.275-277.

0 Flir, Alois: Briefe aus Rom. 2. Aufl. Hrsg. v. Ludwig Rapp. Innsbruck 1864, S. 72
(Brief v. 8. Mirz 1857).

51 lzlickes an Knoodt 3.Febr. 1857, in: Knoodt, Giinther (wie Anm.21), Bd.2,
532341
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hier der Umstand in die Waagschale: ,Wenn Propositionen, so auch ein
Breve'. Ein Breve aber hat eine schreckliche Wirkung und gleicht einer Ver-
ketzerung. Und, was wohl zu bedenken ist, ein Breve kann von keinem fol-
genden Papste aufgehoben und ungiiltig gemacht werden. Es wiirde den
Gegnern in Deutschland sehr wohl gefallen haben, wenn sie ein Breve hitten
erwirken kénnen. [...] Es hingt jetzt alles daran, dafl die Schiiler und
Freunde Giinther’s ruhig fortarbeiten, Alles ertragen, Alles erdulden.

Getreu dieser Maxime unterdriickte Giinther sofort sein bereits vollstindig
gedrucktes neues Buch ,Lentigos und Peregrins Briefwechsel“: Kardinal
Schwarzenberg kaufte die gesamte Auflage auf und lieR sie vernichten.®
Giinther schnitt sich sozusagen selber einen Finger ab, um sich nicht den
Arm abschlagen zu lassen. Er wollte durch dieses erneute sacrificium intel-
lectus jeden Vorwand nehmen, den der Papst eventuell zur Abfassung eines
Verurteilungsbreves beniitzen kénnte.

Geissels Triumph 1857

Im Monat Mirz 1857 fuhr Kélns Kardinal Geissel nach Rom. Es handelte
sich um eine lingst iiberfillige Reise, weil protokollarische Details der Kar-
dinalsernennung von 1850 noch ausstanden (Besitznahme der romischen
Titelkirche usw.).

Dr. Westhoff, Prises des Kolner Priesterseminars und Initiator des 1852
erdffneten Giintherverfahrens, begleitete Geissel nach Rom. Westhoff ver-
langte im Auftrag seines Erzbischofs miindlich bei dem Prifekten der Index-
Kongregation, Kardinal D’Andrea, eine pépstliche Enzyklika mit Angabe
der heterodoxen Lehren Giinthers, weil die deutschen Bischofe mit der ein-
fachen Indizierung Giinthers nichts anfangen konnten. D’Andrea erwiderte
kategorisch, dies ,werde nie und nimmer geschehen; die Bischofe sollten
daher derlei Gedanken und Wiinsche ganz aufgeben. Die Indizierung der
Giintherschen Schriften miisse geniigen, und dabei werde es sein Verbleiben
haben®. >

Nach diesem Hinauswurf versuchte es Geissel selber bei der Index-Kon-
gregation. Im Zusammenhang mit dem rémischen Konsistorium (15. Mirz
1857) ernannte der Papst Geissel zum Titelpriester einer stadtromischen
Kirche (19. Mirz 1857) und traditionellerweise am gleichen Tage zum Mit-
glied von vier rémischen Kardinals-Behorden, darunter auch der Kongrega-

52 Nickes an Dr. Laurenz Greif v. 23, Febr. 1857: Winter, Domprediger (wie
Anm. 4), S.138.

53 Vgl. Giinther, Anton: Spite Schriften. Lentigos und Peregrins Briefwechsel und
Anti-Savarese, Hrsg. v. Johann Reikerstorfer. Wien 1978. Als man die Indizierung als
das kleinere Ubel ansah, als ,Aderlal®, befiirchtete Giinther schon ,meine Enthaup-
tun§“, Knoodt, Artikel ,Giinther® (wie Anm. 43), S.158.

5% Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, 5.372.
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tion des Index. Bei dessen Leitern, Kardinal D’Andrea und Pater Modena,
leistete Geissel sogleich den iiblichen Geheimhaltungseid.® Geissel konnte
sich davon iiberzeugen, dafl Indexkongregration und Kurie zwar dem deut-
schen Druck Rechnung getragen und Giinther mundtot gemacht und in gei-
stige Fesseln geschlagen hatten, dafl man dort aber nicht bereit war, ein
pipstliches Breve zu liefern, das dem Kélner Kirchenmann sozusagen auch
noch das Haupt des Verurteilten auf Tablett legte.

Geissel brauchte fiir sein Vorhaben den unmittelbaren Zugang zum ober-
sten Souverin und die Entscheidung auf héchster Ebene, beim Papst. Vorbei
an Indexkongregation und Verwaltung, direkt bei Pius IX. erreichte Geissel,
gut beraten von Kardinal Reisach und unter Mithilfe von Pater Kleutgen, die
feierliche Verurteilung Giinthers.

Geissel hatte plausible Griinde fiir seinen Antrag beim Papst (16. April
1857): Rom habe einfach, aber nicht feierlich gegen Giinther geurteilt, so dafl
Geissel nichts gegen die Anhinger unternechmen kénne und der soeben
begrabene Hermesianismus als Giintherianismus wiederauflebe. Weil Geissel
aber mehr wolle, halte man ihn nicht fiir rémisch, sondern ultrarémisch und
pépstlicher als den Papst (nos non tantum romanos esse, sed ultraromanos et
papaliores quam Papam ipsum). Geissel bestellte deshalb ein an ihn adres-
siertes spezielles Papstschreiben (per Litteras apostolicas speciales mecum
communicetur) mit Aufzihlung der Einzelirrtimer Giinthers (saltem prae-
cipua circa quae Guntherus erravit capita, vel objecta, distincte indicentur)
und mit Auftrag an Geissel, das Dozieren von Giinthers Lehren zu unter-
binden.

In Bologna residierte als Erzbischof der enge Vertraute Geissels, Kardinal
Viale Prela, bis 1856 Nuntius in Wien und einer der effizientesten Gegner
Giinthers.*® Immer wieder spekulierte man dariiber, ob Viale bei der Entste-
hung des in Bologna vom Papst ausgestellten Breve einen Anteil hatte, — eine
bis heute nicht befriedigend beantwortbare Frage. Geissel erreichte, dafl der
Papst wihrend einer Staats-Reise durch die Romagna das sogenannte Bolo-
gneser Breve unterschrieb. Dieses an Kardinal Geissel gerichtete Breve
»Eximiam Tuam®, datiert aus Bologna (15. Juni 1857), enthilt die feierliche
Verurteilung einiger Giinther zugeschriebener Lehren.

% Schreiben Geissels an den Papst v. 16. April 1857 Hist. Archiv Erzb. Kéln CR
10.5,3 mit dem unten zu erwihnencf;n Antrag auf ein Breve sowie dem Bericht iiber die
Eidesleistung bei der Indexkongregation, nachdem Geissel am 19. Mirz 1857 zum Mit-
glied der vier Kongregationen des Konzils, der Riten, des Index und der Regularendis-
ziplin ernannt worden war.

% Zu Michele Viale Prela (1799—1860) vgl. Weber, Kardinile (wie Anm. 14),
S.527f. Rauscher und Viale ,bestimmten® angeblich 1857 den Papst zu dem Breve
gegen Giinther: Knoodt, Artikel ,Giinther* (wie Anm.43), S. 159. Geissel, unterstiitzt
von Reisach, ,bewirkte® das Breve, sagt Roger Aubert in: Handbuch der Kirchenge-
schichte. Hrsg. v. Hubert Jedin. Bd. VI/1. Freiburg/Basel/ Wien 1971, S.456. Zur
Vorarbeit Kleutgens 1857 vgl. Schwedt, Urteil (wie Anm. 12), S. 367.
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Das Bologneser Breve ,Eximian Tuam“* als Aufierung des pipstlichen

Lehramtes gehort zu den bedeutsamsten doktrinellen Dokumenten
Pius’ IX., geschrieben sozusagen mit deutscher Feder, und es zdhlt zu den
grofiten Erfolgen des Geisselschen Regimes in Koln.

Mit feierlichen Worten erkldrt der Papst wahrheitswidrig gleich zu Beginn:
»Nachdem wir von mehreren angesehenen deutschen Bischéfen, Unseren
Briidern, erfahren hatten, daf in den Werken Ginthers nicht wenig enthalten
sei, was nach ihrer Meinung der Reinheit des Glaubens und der katholischen
Wahrheit zum Schaden gereiche, haben Wir der Indexkongregation aufge-
tragen, ihrer Gewohnheit gemafl die Werke Giinthers einer genauen und
gewissenhaften Untersuchung, Erwigung und Priifung zu unterwerfen.“
Das Gegenteil entspricht der Wahrheit: nicht von mehreren Bischofen und
nicht von einem, sondern von keinem Bischof hatte der Papst etwas tber
Giinther ,erfahren, als im Mirz 1852 die Prozedur bei der Indexkongrega-
tion anhob. Das Schreiben der Miinchener Nuntiatur, das das Verfahren aus-
léste, entstand nur aufgrund eines einzigen Briefes eines einzigen Priesters.
Ein einziger deutscher Bischof hat nicht vor, sondern nach Eroffnung des
Verfahrens beim Papst auf Verurteilung Giinthers schriftlich gedringt, Kar-
dinal Geissel, wozu man die wohl miindlichen Antrage Kardinal Rauschers
hinzurechnen kann. Diesen angeblich ,mehreren Bisch6fen standen minde-
stens ebensoviele Bischofe entgegen, die Giinther protegierten bzw. sich fiir
ihn einsetzten. Die rémischen Eingeweihten wufiten, dafl der ganze ProzeR
auf die Anzeige des Weltpriesters Westhoff zuriickging, der mit seinem
Freund Pfarrer Wenger kooperierte, nicht auf die Klage eines Bischofs.>?

57 Text: Acta Sanctae Sedis 8 (1874), S. 445—448; zahlreiche weitere Drucke. Uber-
setzungen: L’Univers, Paris, Nr. 128 v. 12. Sept. 1857, Titelseite (fast komplette frz.
Ubers.); ,Deutschland® (ehem. ,Deutsche Volkshalle®), Frankfurt, Beilage Nr. 199 v.
3. Sept. 1857 (vollstindige deutsche Ubers.); daraus schopft Plilf, Geissel (wie Anm. 8),
Bd. 2, S.299 (zwei Sitze in Ubers.); [Anonym:] Das neueste papstliche Breve gegen den
Giintherianismus, in: Der Katholik, N.F. 16 (1857), S.145—156; 241—247 (einige
Sitze in deutscher Ubers.); Pesch, Christian: Das kirchliche Lehramt und die Freiheit
der theologischen Wissenschaft, in: Pesch, Christian: Theologische Zeitfragen. Frei-
burg 1900, S.1—66, hier S.52 (lange Passage des Breve in deutscher Ubers.);
[Anonym:] Studien iiber den Index, in: Archiv f. kath. Kirchenrecht 4 (1859),
5.509—582, hier S. 573 (kurze Passage von 8 Zeilen in deutscher Ubersetzung nicht aus
dem Latein, sondern aus der franzdsischen Vorlage: Etudes sur I'Index, in: Analecta
Juris Pontificii. 4e Série 1859/1860, Sp. 1401 —1446, hier Sp. 1444).

5% Breve ,Eximiam Tuam®: ,ubi primum a pluribus [...] Antistitibus accepimus®
usw.; dann: ,nulla interposita mora eidem Congregationi commisimus, ut ex more
opera eiusdem Giintheri accurate [...] examinaret®. Ubersetzung nach Pesch (wie
Anm. 57).

39 Kleutgen schrieb (10. Januar 1857), dafl nicht Bischéfe die Klage gegen Giinther
einreichten: , Auf geradem und legalem Wege (durch die Nuntiatur) haben Priester (und
zwar Weltpriester) die Anzeige [...] an den hl. Stuhl gehen lassen. Bischéfe haben gele-
gentlich [!] dhnliche [!] Befiirchtungen ausgesprochen [!] und die Wichtigkeit der Sache
hervorgehoben: Deufel, Kirche (wie Anm.9), S.246.
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Das Breve vom 15. Juni 1857 geht dann auf Zweck und Tragweite der vor-
ausgegangenen Indizierung vom 8. Januar 1857 ein. Das Dekret mit Biicher-
verbot (ohne Angabe verbotener Lehren) mufite durchaus geniigen (plane
sufficere) zur Beantwortung der ganzen Frage, so sagte das Breve, dafl nim-
lich kein Katholik die in den Giintherschen Biichern enthaltene Lehre fiir
rechtglaubig halten, sie verteidigen oder ihr Vorschub leisten diirfe.

Nach dieser Logik wire das Breve vollig iiberfliissig, weil ja das Dekret
vollig ausreichte auch zum Verbot der Lehre. Das Breve widersprach der
Sache nach den vorher angestellten Uberlegungen iiber den Unterschied von
Dekret und feierlichem Breve. Dieser sonderbar klingende Befund scheint
mit den Gedankengingen von Kardinal Reisach zusammenzuhingen. Fiir ihn
hatten Dekrete einer romischen Kongregation in Deutschland zu wenig
Ansehen; also, so bleibt zu vermuten, wollte er sie aufwerten und in die
Nihe der Autoritit eines papstlichen Breve heben. Der Papst folgte offenbar
dieser Logik und erklirte: das Index-Dekret (und damit indirekt auch andere
Dekrete) ,hatte an sich eine solche Tragweite, dafl niemand glauben konnte,
es stinde ihm noch frei, in dem, was Wir bestitigt haben, noch irgendwie
anderer Meinung zu sein“.®°

Aus diesem besonderen Grund eignete sich das gegen Giinther gerichtete
Breve spiter als Argumentenarsenal fiir diejenigen Ultramontanen, die nicht
nur papstliche Enzykliken, sondern auch ,die Lehrentscheidung der rémi-
schen Kongregationen® fiir so verpflichtend hielten, dafl diese eine ,,Unter-
werfung des Verstandes®! verlangen. Kardinal Reisach hat die Aufwertung
der Kongregationsdekrete auch in das von ihm mitgestaltete Breve ,Tuas
libenter vom 21.Dezember 1863 (wegen Déllinger und der Miinchener
Gelehrtenversammlung) hineingebracht.

Weil das Indexdekret im Sinne des Breve gerade nicht véllig ausreichte,
zahlt der Papst einige Themen auf und erklirt, bei deren Behandlung verfehle
sich Giinther. Beispielsweise gebe er bei der Darlegung der Lehre vom einen
Wesen Gottes in drei Personen eine Erklirung, die schwer irre. Der Papst
teilt freilich nicht mit, worin der Irrtum bestand und wo man ihn finden
konne, ob auf allen Seiten des Werkes von Giinther, in einem bestimmten
Buche, oder in einer bestimmten Zeile. Die sechs Themenkreise, bei deren
Erorterung Giinther abirre, umfafiten laut Breve auch die Magd-Rolle der
Vernunft gegeniiber dem Glauben und die anthropologische Frage der Leib-
Seele-Lehre.

Insgesamt zdhlt das Breve an Kardinal Geissel die Lehrkapitel und
Themen, bei denen Glinther angeblich irrte, schon weit detailierter auf, als es

0 Breve ,Eximiam Tuam®, Ubersetzung nach Pesch (wie Anm.57), S.52.

61 Pesch, Lehramt (wie Anm. 57), S.53. Ahnliche Argumentation mit Berufung auf
das Giintherbreve bei Scheeben, Matthias Joseph: Handbuch der katholischen Dog-
matik. Bd. I, 2. Aufl,, hrsg. v. Martin Grabmann. Freiburg 1948, S.263 (Nr.569);
Heinrich, Johann Baptist: Dogmatische Theologie. Bd. 2, 2. Aufl. Mainz 1882, S. 533.

62 Dieser Abschnitt, in: Enchiridion Symbo?orum. Hrsg. v. Henricus Denzinger u.
Adolfus Schénmetzer. 36. Aufl. Barcinone u. a. 1976, Nr. 2875.
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in dem Breve gegen Giinther vom 30. Mirz 1857 an Fiirstbischof Forster von
Breslau geschah. Dieses Breve, entstanden als Antwort auf die Frage nach
Aufschliisselung der rémischen Pauschalverurteilung, listete bloff die Stoff-
gebiete (Traktate) auf, bei deren Diskussion Giinther angeblich irrte oder
nicht geniigend verstanden hatte (neque satis intellexit). Trotz dieser detail-
lierten Auflistung bleiben freilich auch die in dem entscheidenden Breve an
Geissel angegebenen Lehrpunkte ganz vage und ungenau und sind jedenfalls
»nicht sehr prizise, sondern ziemlich allgemein“.®> Sie sind immerhin das
Priziseste, was der Hl. Stuhl 1857 zu den angeblichen Irrtiimern Ginthers
erklirte.

Zu den wichtigen und dogmenhistorisch interessanten Details des Breve
»Eximiam Tuam® gehért auch der Rekurs auf das Konzil von Vienne aus dem
Jahre 1312 iiber die Leib-Seele-Lehre mit der 1857 zum ersten Male pipstlich
verkiindeten Formel, die Seele sei ,unmittelbare Form“ des Leibes. Gegen
diese nun erstmals als ,.katholische Doktrin“ mit Anspruch auf Verbindlich-
keit vorgetragene Lehrformel von 1857 hatte Giinther angeblich vorber ver-
stoffen. Selbst in diesem detailliertesten Lehr-Punkt des Breve blieben
Unklarheiten, etwa jene, ob die Lehre von der Seele als ,unmittelbarer”
Form des Leibes nun definitiv-verbindlich die Konzilslehre (die Seele ist ,fir
sich® Form des Leibes) ersetze, zwingend interpretiere oder nur unverbind-
lich umschreibe. Als einer der Giintherianer, der Bamberger Theologiepro-
fessor Georg Karl Mayer, eine ausfiihrliche Anfrage zur Hermeneutik der
vom Papst neu formulierten Sentenz an den HI. Stuhl richtete, antwortete
dieser nicht.

Direkt richtete sich das Breve ,,Eximiam Tuam® gegen Gunther, aber indi-
rekt bedeutete es einen Schlag gegen die Indexkongregation und ganz beson-
ders ihren Prifekten, Kardinal D’Andrea. Das Bologneser Breve zeigt, wie
der Stern dieses ,liberalen® Kardinals am kurialen Himmel zu sinken begann,
lange vor dem Eklat von D’Andrea’s ,Flucht“ aus Rom und vor seiner
Suspension durch den Papst. Dariiber hinaus stieff das Breve viele Katholiken
vor den Kopf, vor allem die Freunde Giinthers wie etwa Kardinal Schwar-
zenberg, die autoritative Lehrinterventionen in diesem Zusammenhang ohne
ausreichende Stiitzung auf Dogmen fiir schidlich hielten.

Bei seinen Weihnachesgliickwiinschen 1857 fiir Kardinal Viale Prela von
Bologna resumierte der Kolner Kardinal Geissel auch seine Erfolge des
ablaufenden Jahres: das Apostolische Breve an Geissel habe die Lehre Giin-
thers ,fiir immer erdriickt*.*

Geissels Siegesgewiffheit hatte gute Griinde. Das Breve an den Kdlner Kar-
dinal diente als Freibrief fiir weitere Repressionen gegen die Anhinger Giin-
thers. Sie alle sollten auf den ,Index“: ,Die Gegner [Glinthers] haben

63 Pritz, Josef: Glauben und Wissen bei Anton Giinther. Wien 1963, S.58; vgl.
Schwedt, Urteil (wie Anm. 12), S. 367 f.; zum pipstl. Breve v. 30. Mérz 1857 vgl. Franz,
Baltzer (wie Anm. 7), S. 133 1.

64 Pfulf, Geissel (wie Anm. 8), S.301.
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den unbeugsamen Willen, alles aufzubieten, bis die Schriften aller Giinthe-
rianer, selbst die Veith’s nicht ausgenommen, auf dem Index stehen®, so mel-
dete Nickes schon im August 1857.6°

Indizierungen und Konzilsbeschliisse

Dr. Nickes und die Gebriider Wolter in Rom, darunter die spiteren Erzibte
von Beuron, dringten darauf, dafl die Giintherianer ihre Gegner auf den
»Index“ brichten. Nickes schrieb 1858 gegen den Norditaliener Francesco
Lavarino, der zum Lobe der Immaculata-Lehre die Gottmenschlichkeit
(Theandria) Mariens verkiindete. Die Entriistung der Giinther-Freunde fand
bei Kardinal D’Andrea Gehor, und er lieR das Buch 1859 indizieren.%®
Baltzer hatte schon Ende 1853 die Immaculata-Spekulation des Paderborner
Professors H. Oswald (Blut und Milch der Jungfrau Maria ,prisent® in der
Eucharistie) fiir Kardinal D’ Andrea exzerpiert, der dann Ende 1855 die Indi-
zierung dieser ,Mariologie“ unterschrieb.®” Fiir einige liberale Katholiken
und Giintherianer entwickelte sich das Lehrgebaren der ,Orthodoxie® zu
einer Farce, die man auf den ,Index® setzen miisse. Zu den Auswiichsen der
»Orthodoxie® gehorte fir sie aufler der ,Mariologie“ auch der Index selber
und das Breve des Papstes gegen Giinther, und Knoodt wiinschte darum,
»dafl der h. Vater diesen seinen [Bologneser] Brief samt der Arbeit der Index-
kongregation auf den Index setzt“.®

Mit den zunichst absurd klingenden Wiinschen formulierten die Giinthe-
rianer gleichzeitig die realistische Einsicht, man kénne die orthodoxe Repres-
sion nicht mit ihren eigenen Mitteln unterdriicken und Giinther-Gegner wie
die Jesuiten Perrone oder Kleutgen mit dem ,,Index® schlagen. Die Verurtei-

65 Schreiben von Dr. Nickes, 24. August 1857: Knoodt, Art. ,Giinther* (wie
Anm. 43), 5.159. Zu den Bemithungen Schwarzenbergs bei Kardinal D’Andrea zur
Verteidigung von Veith vgl. Winter, Domprediger (wie Anm. 4), 8. 174—178.

% Vgl. Lavarino, Francesco: La mia opinione intorno alla Teandria di Maria Vergine
e della Chiesa cattolica. Vercelli 1857; [Nickes, Anselmo:] Ein philosophisches Nord-
licht in Italien, in: Stimmen aus Rom. Von den Benediktinern in St. Paul. Schaffhausen
1860, 5.406—426. Der Artikel erschien 1858 in der Wiener Kirchenzeitung, spottet
tber den Kantianer (,Nordlicht®) Lavarino und berichtet im Nachtrag (S. 424:
»Dezember 1859“) uber das Index-Dekret v. 11. April 1859. Weiteres vgl. Wenzel,
Anliegen (wie Anm. 4), S. 66; Wenzel, Freundeskreis (wie Anm. 45), S. 306, 349f. Zu F.
Lavarino (geb. 1832), Literaturprofessor in Vercelli und liberaler Katholik, vgl. Dioni-
sotti, Carlo: Notizie biografiche dei Vercellesi illustri. Biella 1862; hier nach: Archivio
Bio;rafico Italiano. Miinchen 1988, Mikrofiche 556, Bild 218—220.

67 Vgl. Oswald, H[einrich]: Dogmatische Mariologie. Paderborn 1850 (dort §. 182
zur Anwesenheit des ,,Herzblutes Mariens und ,ihrer jungfriulichen Muttermilch® in
der Eucharistie); zu Baltzers Exzerpten hieraus fiir Kard. D’Andrea vgl. Melzer,
Baltzer (wie Anm. 4), S.189; Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, S.293; Reusch,
Index (wie Anm. 1), Bd. 2, S. 1156f.

8 Knoodt an Giinther, 10.Sept. 1857, in: Wenzel, Freundeskreis (wie Anm. 45),
S:315:
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lung Kleutgens durch die romische Inquisition zu einigen Jahren Haft
,wegen formaler Hiresie® (so Kleutgen selber) haben jedenfalls nicht die
Giintherianer eingefidelt.%’ Kleutgen wurde 1859 Opfer einer rémischen
Klosteraffire, in der es nur vordergriindig um sexuelle Not, angebliche Gift-
mischerei und Teufelsspuk ging. In Wirklichkeit benutzte die antijesuitische
Gruppe um Erzbischof Hohenlohe den angeblichen Giftmordversuch an
dessen Verwandter in Rom, der Nonne Aloysia Maria alias Firstin Katharina
von Hohenzollern, geborenen Prinzessin Hohenlohe-Schillingsfiirst, der
spiteren Griinderin von Beuron, um den Jesuiten einen Denkzettel zu ver-
passen: die Hyper-Orthodoxie in der Person des Pater Kleutgen schlug man
mit der papstlichen Inquisition. In der Mufle von Haft und Verbannung aus
Rom konnte Kleutgen die bekannten antigiintherischen Passagen fiir die
Neuauflage seiner berithmten , Theologie der Vorzeit® vorbereiten, die in der
Erstauflage fehlten.”™

Spitestens ab Frithjahr 1858 planten Giinthergegner neue Mafinahmen
gegen Anhinger von Giinther, als Seminarprises Westhoff in Kéln an
Exzerpten aus einer Schrift von Knoodt arbeitete, die spiter auf dem Index
erschien. Ungefihr gleichzeitig traf eine Anzeige bei der Indexkongregation
ein, gerichtet gegen ein Buch von 1852, geschrieben von dem fritheren Juden,
inzwischen Katholik gewordenen Arzt und Philosophen Dr. Leopold Tre-
bisch aus Wien.”! Dieser treue Giintherianer fiel in Rom zunichst nicht sehr
hart, sondern wurde erst einmal sanft aufgefangen vom Netz der den Giin-
therianern wohlgesonnenen Leitung der Indexkongregation. Kardinal D’An-
drea und der ihm nahestehende Indexkonsultor Carlo Vercellone befiirch-
teten den Versuch der Giinthergegner, ,die h. Congregation [des Index] zum

Werkzeug ihrer Leidenschaften und persénlichen Interessen zu machen*,”

69 Denn das wiirde uns doch nicht gelingen, die Schriften eines Perrone, Kleutgen
und Genossen auf den Index zu bringen. Ich wenigstens werde mich an dieser Hetzjagd
nicht beteilicen®: Knoodt an Giinther, 22. Febr. 1858, It. Knoodt, Giinther (wie
Anm. 21), Bd. 2, S.403. — Kleutgen: Vom Sanctum Officium , wurde ich ob formalem
haeresim verurteilt: Deufel, Kirche (wie Anm.9), S.59; vgl. Rémische Quartal-
schrift 72 (1977), S.269 (Textfragen u. a.). Zu Katharina von Hohenzollern, zur Affire
im rom. Kloster S. Ambrogio u. den Konsequenzen fiir Kleutgen vgl. Deufel, a.2.0.,
S.56—66; Wenzel, Freundeskreis (wie Anm.45), S.359—381; Martina, Pio IX (wie
Anm. 12), S.242—244; zu den (verschollenen?) Quellen vgl. Schwedt, Herman H.:
Rezension, in: Rémische Quartalsschrift 82 (1987), S.292—298.

70 Vgl. Kleutgen, Joseph: Zu meiner Rechtfertigung. 2. Heft der Beilagen zu den
Werken iiber die Theologie und Philosophie der Vorzeit. Miinster 1868, S. 4; Schifer,
Theo f Die erkenntnistheoretische Kontroverse Kleutgen-Giinther. Paderborn 1961,
S.461.

71 Titel des Buches: Die christliche Weltanschauung in ihrer Bedeutung fiir Wissen-
schaft und Leben. Wien 1852. Vgl. Wenzel, Anliegen (wie Anm. 4), S.113—116; Mann,
Erwin: Die Wiener theologische Schule A. Giinthers im Urteil des 20. Jahrhunderts.
Wien 1979, S. 25 (ob die dort erwihnte Arbeit tiber Trebisch von E. Bunell, USA, abge-
schlossen ist, stellte Verf. nicht fest). Trebisch stand mit Dr. Flir in engem Briefwechsel;
vgl. Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, S. 247 u. 424. Er korrespondierte 1853 mit
Paggalettere; vgl. Wenzel, Freundeskreis (wie Anm. 45), S. 141.

Knoodt, Gunther (wie Anm. 21), Bd. 2, S.408.
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und versuchten, dies zu hindern. Nickes regte an, Trebischs Buch in italieni-
scher Ubersetzung zu verbreiten, um besser dessen gut katholischen Inhalt
bekanntzumachen. Die Kardinile der Indexkongregation beschlossen am
19. August 1859 einstimmig, zu Trebisch und zu den laut Wiener Meldung in
den deutschen Didzesen noch verbreiteten Irrlehren Giinthers die Ansicht
des Kolner Kardinals zu horen. Auf die Anfrage des Kongregationssekretirs
P. Modena (28. August 1858) antwortete Geissel mit einem scharfen
Gutachten, angefertigt von Westhoff, und forderte die Indizierung von Tre-
bisch und von Knoodt. Diese Mitteilung Geissels” an Modena gelangte so
zeitig an die Indexkongregation, dafl die Kardinalssitzung vom 11. April
1859 das Buch von Trebisch auf den ,Index“ setzte, wihrend der ebenfalls
von Geissel inkriminierte Knoodt vorerst noch unbehelligt blieb.

Das von Nickes in Rom ab 1857 angeregte Konzept der Vorwirtsverteidi-
gung hat die deutschen Guintherianer nicht iiberzeugt. Laut Nickes sollten
sie die Schriften ihrer Gegner beim ,Index“ anzeigen, sodann ihre eigenen
Biicher, sofern man sie nach Rom denunziert hatte, in Italien (iibersetzt) ver-
breiten. Nickes klagte spiter tiber die Tatenlosigkeit etwa von Trebisch,
dessen italienische Edition er vergeblich urgiert hatte, um der Denunziation
in Rom gegenzusteuern.”* Ob die Strategie dieser von Nickes vorgeschla-
genen Verteidigung den Giintherianern mehr genutzt hitte, bleibt fraglich.
Denn hinter der Ubersetzungsidee stand die Vorstellung, bei den Konflikten
um Giinther handele es sich um eine philosophische oder theologische
Fachfrage, vorgetragen in deutschen Biichern, fiir deren Verstindnis man die
Sprache lesen miisse. Diese Vorstellung traf, was die Verteidigung der Giin-
therianer anbelangt, nur teilweise zu. Ohne Deutsch zu sprechen, haben
D’Andrea, Modena, Trullet und andere Italiener zur Verteidigung der Giin-
therianer mehr beigetragen als die Deutschen Kleutgen oder Patscheider. Es
handelte sich bei dem theologisierenden Streit der Neuscholastiker und der
»Liberalen® um einen Richtungsstreit, bei dem weniger die Sprachkenntnis
als vielmehr die Zugehorigkeit zu einer bestimmten Richtung und Fraktion
die jeweilige Position determinierte.

Seine Enttiuschung tuber die Verurteilung von Trebisch statt der von
Knoodt erklirte Kardinal Geissel seinem alten Nothelfer Sacconi, Nuntius
frither in Miinchen und jetzt in Paris: viel dringender als der Name Trebisch,
ein Laie und nicht einmal Professor, gehore der von Knoodt auf den ,,Index®
(25. Mai 1859). Geissel suchte nach rémischen Sentenzen, um Knoodt in
Bonn absetzen zu kénnen. Der so erfolgreiche Ausgang des Prozesses gegen
Giinther frustrierte Geissel insofern, als es diesem ja nie um den Wiener
Theologen ging, sondern um Knoodt in Bonn, der an der dortigen philoso-
phischen Fakultit der Universitit immer noch dozierte, und zwar nicht mehr

7% Zum Schreiben Geissels v. 22, Mirz 1859 vgl. Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd. 2,
S.487.

™ Vgl. Wenzel, Anliegen (wie Anm.4), S.114; Wenzel, Freundeskreis (wie
Anm. 43), §.302.
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als Giintherianer, sondern gar als Knoodtianer.” Um die gewiinschten
Absetzungen der Professoren durchfithren zu kénnen, bedurfte es einer Ein-
zelbezeichnung ihrer verurteilten Lehren. Darauf dringte Geissel in Rom.

Reisach gab seinem Freund Geissel aus Rom sachkundigen Rat: , Was die
Giintherianer betrifft, diirfte es vielleicht besser sein, wenn die Anzeige tber
Knoodt bei dem S. Officio anstatt bei dem Index gemacht wiirde®.”® Reisach
wuflte natiirlich von der relativ ,liberalen® Leitung der Indexkongregation
und von ihren Usancen bei Biicherurteilen, die aber nicht einzelne Lehren
feierlich proskribierten. Dies letztere lief§ sich leichter bei der romischen
Inquisition erreichen. Trotz Reisachs milieukundigen Hinweisen wihlte
Geissel den angeratenen Weg zur Verurteilung Knoodts nicht.

Uber den Pariser Nuntius Sacconi dringte Geissel erneut darauf, dafl
Knoodt verurteilt wiirde; auch Baltzers Name fiel in dem umfangreichen
Anklagedossier Geissels (20. Okt. 1858). Kardinalstaatssekretir Antonell,
nie ein Freund der Eskalation der causa Giinther durch das papstliche Breve
von 1857, tiberliefl das Dossier seinem Vertreter, dem Substituten und spi-
teren Kardinal Giuseppe Berardi.”” Dieser Prilat, moderater Staatsmann,
dem man freilich Privatinteressen nachsagte (Eisenbahnbau durch die Familie
im Kirchenstaat), beriet sich mit dem Indexkonsultor Alois Flir. Dieser
Osterreicher gehdrte zu den alten Bekannten Knoodts von 1848, als beide in
der Frankfurter Paulskirche als Abgeordnete und im gleichen ,katholischen
Club®, der frithen Zelle der ,,Zentrums-Partei, fiir die Freiheit der Kirche
kampften.”® Berardi, gedeckt von Kardinal Antonelli, lief§ Flir an Knoodt ,,im
Auftrage Sr. Heiligkeit“” schreiben unter strengster Geheimhaltung und
erreichte von Knoodt eine lateinische Epistel (11. Dezember 1858) mit dem
Versprechen, Scholastik und Kirchenviter studieren zu wollen, um die Giin-
therschen Irrtiimer zu bekimpfen. Berardi berichtete Geissel (8. Januar 1859)
von den Kontakten des HI. Stuhles zu Knoodt und forderte Vorsicht und
Umsicht, nachdem Giinthersoloblichsichunterworfenhabe.

Seinen sichtlichen Arger iiber Berardi und die Organe des HI. Stuhls
brachte Kardinal Geissel auf die Formel, ,dafl man den Worten des Knoodt

75 Geissel an Nuntius Sacconi: ,le Giinhtérianisme continue 2 ’introduire en contre-
bande sous Phabit du Knoodtianisme® (20. Okt. 1858: Hist. Archiv. Erzbistum Kéln,
CR 10.5,3, Bl. 391).

76 Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd.2, S.496 (Schreiben Reisachs v. 13. Juni 1858).

77 Zu G. Berardi (1810—1878), der 1870 als Gegner der Infallibilitit galt, vgl. Weber,
Kardinile (wie Anm. 14), S.329, 437{. u. 6.

78 Vgl Schwedt, Herman H.: Die katholischen Abgeordneten der Paulskirche und
Frankfurt, in: Archiv f. mittelrhein. Kirchengeschichte 34 (1982), S.143—166, hier
S. 146 (Flir und Knoodr im ,,Club®). Uber Baltzers gemeinsamen ,, Ausflug mit Knoodt
und Flir® am 11. Okt. 1854 von Rom nach Rocca di Papa zu dem bekannten Maler
O;erbeck, vgl. Melzer, Baltzer (wie Anm. 7), S. 156; Knoodt, Glinther (wie Anm. 21),
Bdi2:-§:230:

79 Wenzel, Anliegen (wie Anm. 4), S. 14 (Flir an Knoodt 27. Nov. 1858). Danach das
Folgende.
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und seiner Patrone in Rom mehr Glauben schenkt als den Berichten eines
Kardinals*.®

Im Jahre 1859 gaben die rémischen Dimme in der Giintheraffire dem
Druck aus Deutschland immer mehr nach. Der Ausgang des franzosisch-
osterreichischen Krieges mit seinen katastrophalen Folgen fir den Kirchen-
staat stirkte die Position des Kolner Kardinals, der mit einfachen Formeln
auftrat und Repression forderte, im Unterschied zu den Intellektuellen, die
kaum verstandliche Philosophien vortrugen. Aus Breslau kamen zudem wohl
Denunziationen gegen Baltzer, vielleicht von dem Theologieprofessor
Bittner aus Breslau.®! In Rom starb Prilat Flir am 9. Marz 1859 und verrin-
gerte die Zahl der Protektoren Knoodts. D’Andrea verlor wie alle ,Libe-
ralen” in Rom an Gewicht wegen der ideologischen Verwandtschaft zu den
Liberalen aus Piemont.

Die Sitzung der Indexkongregation vom 12. Dezember 1859 reihte die
beiden Werke von Knoodt und Baltzer in die Liste der verbotenen Biicher
ein. Die in der Geschichte der Index-Kongregation wohl einmalige Form des
Beschlusses dieser Sitzung illustriert, dafl die ,, Liberalen® und Gemifligten an
der Kurie zwar an Boden verloren, aber nachhaltig noch im Riickzugsgefecht
sich bemerkbar machten. Der Beschluf} setzt an der fiir die deutschen Ver-
hiltnisse wohl kritischsten Stelle der tiblichen Biicherverbote ein. Ultramon-
tane Zeloten in Deutschland gestalteten Unterwerfungsformeln fiir verur-
teilte Autoren und deren Schiiler so zu deren Ungunsten, dafl sich eine
Handhabe bot zur Anrufung des Staates gegen die Verurteilten, etwa iiber
den Entzug der von Geissel hierfiir geschaffenen missio canonica. Die Index-
kongregation beschloff darum im Dezember 1859, Knoodt und Baltzer
hitten sich bereits frither dem Urteil unterworfen! Knoodt blieben also die
endlosen Ablehnungen der Unterwerfungen erspart, wie dies Geissel gegen-
iber den Hermesianern praktiziert hatte.®? Die rémische Kongregation atte-
stierte Knoodt und Baltzer, sie hitten sich ihrer Verurteilung bereits unter-
worfen, ohne daff diese von ihrer Indizierung und ihrer angeblichen Unter-
werfung wufiten.

Fir diese interessante Behauptung baute sich die Kongregation eine gol-
dene Briicke: Nicht ab heute (Dezember 1859) kamen die beiden Buch-Titel
auf den Index, sondern man erklirte, die Indizierung sei bereits mit der Ver-
urteilung der Werke Giinthers erfolgt, also 23 Monate vorher am 8. Januar
1857. Diesem Urteil hatten sich Knoodt und Baltzer tatsiachlich unterworfen.
Wenn das Urteil vom 8. Januar 1857 auch die Verurteilung von Knoodt und

80 Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd. 2, S. 490: Schreiben an Reisach v. 18. Dez. 1859.

81 Zu Franz Bittner (1812—1888) und seinem Streit mit Baltzer vgl. das Kapitel ,Die
Katastrophe der Fakultat, in: Kleineidam, Erich: Die katholisch-theologische Falultit
der Universitit Breslau 1811—1945. Koln 1962, S. 63—73 und S. 127.

82 Vgl. Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd. 1, S.209—227 u. 247—261; Schwedt, Urteil
(wie Anm. 12), S.337—340.
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Baltzer umfafite, dann enthielt deren Unterwerfung von 1857 auch eine
Unterwerfung unter die eigene Verurteilung.

Fiir diese Feststellung wihlte die Kongregation nicht die tibliche Dekret-
form, sondern fingierte eine Anfrage, ein sogenanntes ,,dubium®: Es bestehe
ein Zweifel, ob die Verurteilung der beiden Biicher Knoodts und Baltzers in
der Verurteilung der Schriften Giinthers mitenthalten sei oder nicht, worauf
die Kongregation antwortete: Ja, sie sind (,affirmative®). Den Text dieser
fiktiven Anfrage verdffentlichte die Kongregation im Rahmen der tblichen
Index-Dekret-Publikationen.

Wegen der sonderbaren Konstruktion dieser Indizierung enthielt diese
sogar den Zusatz, alle Werke mit ,gleichem Thema“ (eiusdem argumenti)
seien ebenfalls durch das Giinther-Dekret verboten. Diese lehramtliche Leer-
formel haben die deutschen Ultramontanen aber nicht auszuweiten versucht.

Die Antwort der Indexkongregation vom 12. Dezember 1859 bezieht sich
auf das Dekret gegen die Biicher Giinthers (8. Januar 1857), nicht aber auf das
entscheidende und feierliche Breve ,Eximiam Tuam® vom 15. Juni 1857.
Kardinal D’Andrea und andere ignorierten beharrlich jenes ,ohne Wissen
und gegen den Willen der Indexkongregation“®* in Bologna unterzeichnete
Breve und betrachteten dieses als eine Privataffire des Papstes, nicht jedoch
als Ergebnis des Verfahrens gegen Ginther. Hier zeigte sich administrativer
Konstitutionalismus, beliebt bei den Liberalen und traditionellen Kurialen,
im Gegensatz zu einem ohne Rite und Kardinalskollegium operierenden
pipstlichen Absolutismus, wie ihn damalige Jesuiten und Ultramontane
zunehmend forderten.

Unter den Indexkonsultoren, bei denen man eine Art Privat-Lehramt des
Papstes nach Manier der absoluten Fiirsten ablehnte, entstand der zunichst
polemisch gemeinte Ausdruck ,Privatbrief* zur Charakterisierung des Breve
,Eximiam Tuam®. Uber den Konsultor Bernard Smith, der auch diese
Ansicht teilte, gelangte der Ausdruck nach Deutschland und floff sogar in die
Feder des damaligen Bischofs von Augsburg, ab 1858 Erzbischofs von Bam-
berg, Michael von Deinlein, der stets ein treuer Verteidiger der Bamberger
Giintherianer war: Deinlein hatte gehort, ,dafl die Kongregation das
Schreiben [Breve] seiner Heiligkeit lediglich als Privatschreiben ansieht, das-
selbe ignoriert, weil es ohne ihren Beirat erlassen worden ist, und sie mit den

einzelnen Ausdriicken nicht einverstanden sein kann®.®

8 Vgl. Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd. 2, 5. 492 (Text des ,,dubium®). Laut Reisach
indizierte man Knoodts Buch, ,weil dasselbe vor Verurteilung des Giinther verfafit
war, in der Form einer Antwort auf eine Anfrage, ob derlei Biicher in Giinther ver-
dammt seien® (ebd.).

8% Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, S.384.

8 A.2.0., S.411. Zu M. v. Deinlein (1800—1875) vgl. das einschligige Kapitel iber
»Deinlein als Verteidiger der Bamberger Giintherianer®, in: Urban, Josef: Die Bam-
berger Kirche in Auseinandersetzung mit dem Ersten Vatikanischen Konzil. Bd. 1.
Bamberg 1982, S. 170—178; Die Bischofe (wie Anm. 5), S. 118—120 (J. Urban).
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Um so mehr Aufhebens machten die deutschen Ultramontanen von diesem
,Brief* des Papstes. Das 1858 unter Kardinal Rauscher in Wien abgehaltene
Provinzialkonzil verlieh dem Breve seine Reverenz. Ausdriicklich zitiert der
Konzilstext das Breve und iibernimmt die darin vorgelegte Lehre von der
Seele als ,,unmittelbarer” Form des Leibes, eine klar gegen die Guntherianer
gerichtete Passage. Noch mehr Echo verlieh das Kolner Provinzialkonzil von
1860 diesem Breve. Der gesamte Text des Breve erscheint im offiziellen
Druck als Anhang zu den Konzilsakten, und innerhalb der Konzilstexte wird
es wiederholt zitiert, auch und gerade zu der Lehre von der ,forma imme-
diata®. Kardinal Geissel hatte sich fiir sein antigiintherianisches Konzil von
Prises Westhoff bis zu den Jesuiten die passenden Teilnehmer ausgesucht.
»Tatsachlich mufite die Zusammensetzung der Teilnehmer den Giintheria-
nern auf die Nerven gehen“.®® Die beiden bezeichnenden Konzilien von
Wien und Kéln heben sich eindeutig ab vom Prager Provinzialkonzil (1860),
das mit keiner Silbe auf Giinther oder das Breve ,Eximiam Tuam® anspielt.

Das pipstliche Breve und die antigintherischen Forma-Corporis-Texte
der Konzilien dienten dem damaligen neuscholastischen Schub zugunsten der
aristotelischen Materie-Form-Lehre (,Hylemorphismus®), der die ultramon-
tanen Theologen sehr interessierte, etwa die Verteidiger des Immaculata-
Dogmas (Erbsiindenlehre). Auflerdem sprach das Breve die Magd-Rolle der
Philosophie im Verhiltnis zur Theologie an, gegen Giinther und die liberalen
Katholiken gewandt, die ein partnerschaftliches Verhiltnis von Theologie
und Philosophie erstrebten und eine Herren-Rolle der Hierarchie und der
Theologie in Gesellschaft und Wissenschaft ablehnten. Gegen diese , Libe-
ralen® hatte der Giinthergegner Franz Jakob Clemens 1856 mit dem
bekannten Diktum von der Philosophie als ,Magd“ der Theologie nicht nur
eine akademische Diskussion entfacht, sondern auch ideologisches Argu-
mentationsmaterial fiir die zeitgendssischen Aktionen zwecks Griindung
einer katholischen Universitit in Deutschland geliefert. Mit ausdriicklicher
Berufung auf das antigiintherische Breve verkiindete 1857 H. Plassmann, der
erste deutsche Neuthomist, ,die totale, absolute Unterordnung der Philoso-

phie unter die Theologie®.?

86 Bacht, Tragodie (wie Anm. 7), S. 171 (mit Literatur!). Vgl. Acta et Decreta Con-
cilii Provinciae Coloniensis [. . .]. Coloniae 1862, S. 240—242 (Brevetext); ausdricklich
in den Akten S. 14, 19 u. 31 zitiert. — Acta et Decreta Concilii Provinciae Viennensis.
Vindobonae 1859, S. 56 (Seelenlehre). Vor der pipstlichen Approbation der Konzilien
gab es in Rom wieder Gutachter-Dissens, mit ahnlichen ,Praktiken® wie beim Ver-
fahren gegen Gunther. Trullet opponierte mit einem 24seitigen Gutachten gegen das
Wiener Konzil. Vgl. Knoodt, Giinther (wie Anm. 21), Bd. 2, S. 436. Das Prager Konzil
zitiert das Breve nicht. — Das Provinzial-Konzil von Utrecht (1865) zitiert das Breve
wegen der Magd-Rolle der Vernunft; vgl. Acta et Decreta S. Conciliorum recentiorum.
Co%lectio Lacensis. Bd. 5. Friburgi 1879, Sp. 743.

87 Plaffmann, Hermann Ernst: Die Schule des h. Thomas v. Aquino. Bd. 1—5. Soest
1857—1860, hier Bd. 1, S.371. Plafmann spricht wiederholt und kritisch von Giinther,
auch in ,Die Schule des h. Thomas von Aquino. Supplement zum I. Band“. Paderborn

ZKG 101. Band 1990/2—3



[189] Die Verurteilung der Werke Anton Giinthers (1857) und seiner Schiiler 335

Die staatliche Universitit Bonn und ihre Professoren straubten sich gegen
jeder Unterordnung unter Kardinal Geissel. Dieser konnte trotz seiner
Bemiihungen, an die Stelle des nicht genchmen Priesters Knoodt einen gefii-
gigeren Laien in der Person des damaligen Privatdozenten Joseph Neu-
hiuser®® zu bringen, den Giintherianer nicht ausschalten. Der preuflische
Kultusminister lehnte die entsprechende Bitte des Kolner Kardinals ab,
solange dieser keine Verstéfle Knoodts gegen die katholische Lehre fest-
stellte.

Trotz der ungliicklichen Verurteilung der Werke Giinthers und des noch
ungliicklicheren Breve an Geissel (1857) konnten sich die Anhinger Giin-
thers fast iiberall zunichst halten. Dies trifft auch fiir Bamberg zu, das Hei-
matbistum einiger Giintherianer. Drei Schriften der beiden Bamberger Theo-
logieprofessoren Georg Karl Mayer und Johann Spérlein kamen viele Jahre
spiter (1868) auf den rémischen Index. Den Grund fiir das Verbot gab der
HI. Stuhl nicht bekannt, die Autoren Mayer und Sporlein unterwarfen sich.
Die Schriften schlugen vor, das Konzil solle bestimmte Thesen und Themen
diskutieren, um die es auch in den Werken Giinthers ging (Schépfungslehre,
Anthropologie).®

In Breslau entstand eine besonders explosive Situation, weil die dortigen
Lliberalen® Katholiken, vertreten etwa durch Baltzer, in Deutschlands erstem
nicht nur katholischen, sondern ,romisch-katholischen® Theologiepro-
fessor, Franz Bittner, einen aktiven und hervorragenden Gegner fanden. Als
Fiirstbischof Férster im Friihjahr 1860 fiir beide Universititsprofessoren den
Entzug der ,missio canonica“ dekretierte, blies er den schwelenden Konflikt
zu einem offenen Brand an. Der Papst goff Ol in dieses Feuer und erlieff am
30. April 1860 gegen Baltzer das Breve ,Dolore haud mediocri“.?® Dieses
romische Dokument verurteilte nicht etwa wie ein einfaches Dekret die
Werke eines Autors, sondern richtete sich als feierliches Breve des Papstes
gegen die Person und gegen die Lehre des Giintherianers Baltzer und enthielt
wichtige Aussagen tiber die Lehren Giinthers.

1859, S.24. Vgl. Walter, Philosophie (wie Anm. 9), Bd. 2, 8. 139—144. Vgl. ebd. S. 135
zu Clemens’ Schrift: De scholasticorum sententia philosophiam esse theologiae ancillam
commentatio. Miinster o.]. [1856]. Zu Giinthers Ableﬁnung der Magd-Formel vgl.
Reikerstorfer, Giinther (wie Anm. 3), S. 282; zur Funktion des Hylemorphismus fiir Eie
Immaculata-Lehre vgl. Malusa, Luciano: Neotomismo e intransigentismo cattolico. Il
contributo di Giovanni Maria Cornoldi per la rinascita del tomismo. Milano 1986,
S.34—45,

88 Zum Zusammenhang vgl. Pfilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd.2, S.561—564. Zu J.
Neuhiuser (1823—1900), spiter Ordinarius fiir Philosophie in Bonn, vgl. Becker, Win-
fried: Georg von Hertling 1843—1919. Bd.1: Jugend und Selbstfindung zwischen
Romantik und Kulturkampf. Mainz 1981, S.250 (Lit.).

8 Vgl Urban, Bamb. Kirche (wie Anm.85), S.154—178. Zu ]. Spérlein
(1814—1873) vgl. Wenzel, Anliegen (wie Anm. 4), §.105—108.

9 Text des Breve auch in: Acta $5. D. N. Pii PP. IX. ex quibus excerptus est Syl-
labus. Romae 1865, S.178—180. Laut S. 178 ist der 14. Syllabus-Satz dem Breve gegen
Baltzer entnommen. Zum Streit um Baltzer vgl. die in Anm. 7 genannte Lit.
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Das Breve gegen Baltzer zitiert und wiederholt die gegen Guinther gerich-
tete Formel aus dem Breve von 1857 (Seele als ,unmittelbare Form des
Leibes) unter ausdriicklicher Bezugnahme auf die frithere Verurteilung der
Werke Giinthers. Der Papst fordert Baltzer und alle anderen, die in irgend-
einer Weise den zuriickgewiesenen Ansichten Giinthers anhingen, auf, sich
gegeniiber der Kirche gelehrig und gefiigig zu erweisen.

Baltzer hatte dem deutschen Episkopat ,Feigheit“?! vorgeworfen und
bekam dessen Mut zu spiiren, als er durch Fiirstbischof Férster die ,missio
canonica® verlor und 1862 suspendiert wurde. Baltzer hat iiber mehrere Jahre
hinweg in erfolglosen rémischen Verwaltungsverfahren versucht, die gegen
ihn gerichteten Mafinahmen riickgéngig zu machen.

Anton Giinther starb im Jahre 1863. Im darauffolgenden Jahre publizierte
Papst Pius IX. den beriihmten ,,Syllabus® mit der Abweisung der modernen
Irrtimer. Nur einen einzigen zeitgendssischen Philosophen und Theologen
nennt der amtliche Syllabus mit Namen: Anton Giinther.?? Dies machte den
Weg frei zu der abwertenden Beurteilung des Werkes Anton Giinthers bei
den Vorbereitungen, in den Entwiirfen, den Akten und den Beschliissen des
Ersten Vatikanischen Konzils.

Die bosen Giintherianer — der gute Papst

Die Schuld an dem Desaster der Verurteilung Gunthers und die Verantwor-
tung fiir den Schaden, der damit der Kirche zugefiigt wurde, suchen Histo-
riker und Theologen heute weder bei Pius IX. noch bei Gunther. Die Vertei-
diger Giinthers in Rom, Baltzer und Knoodt, sollen angeblich alles ver-
dorben haben durch Unklugheit, mangelnde Demut und Aversion gegen die
Jesuiten, und statt die Sache Giinthers zu verteidigen, hitten sie die Verurtei-
lung des Meisters bewirkt.*®

Eine Verteidigung Giinthers durch seine Prokuratoren bei der Indexkon-
gregation hat es gar nicht gegeben, wenn man darunter den entlastenden Vor-
trag in Anwesenheit der Richter versteht. Baltzer und Knoodt haben die Ver-
teidigung Giinthers im rdémischen Verfahren weder klug noch unklug,

91 Wolfsgruber, Schwarzenberg (wie Anm. 5), Bd. 2, §.439.

92 Vgl. ,Acta® (wie Anm.90), S. XII zu Nr. 14: Giinthers ,Irrtiimer seien durch
die Breven von 1857 und 1860 an Geissel bzw. Forster bereits verurteilt. Bezliglich
Vatikanisches Konzil von 1870 und Giinther vgl. die einschligigen Arbeiten von Lajos
Orbin u. H.J. Pottmeyer, vgl. Mann, Schule (wie Anm. 71), S. 61 u. .

% Vgl. Roger Aubert zur Verurteilung Giinthers: ,Alles hitte sich zweifellos arran-
gieren [assen, hitten nicht Baltzer und Knoodt [...] durch ihre ablehnende Haltung
gegeniiber den Jesuiten und durch die Verachtung, die sie fiir den Stand der rémischen
Philosophie an den Tag legten, alles verdorben“: Handbuch (wie Anm. 56), S. 456; vgl.
Pritz, Glauben (wie Anm.63), S.51. Zum ,geistlichen Schaden®, den der Papst der
Kirche bzw. diese ,sich selbst* durch die Ingizicrung Giinthers zufiigte (so Kardinal
Schwarzenberg), vgl. Wolfsgruber, Schwarzenberg (wie Anm. 5), S.437.
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sondern gar nicht wahrgenommen. Gtinthers Vertreter sprachen weder vor
den Richtern (den Kardinilen der Index-Kongregation) noch vor dem bera-
tenden Konsult, also der Versammlung der Konsultoren. Die geltende Ver-
fahrensordnung (,,Sollicita ac provida“) sah einen Vortrag vor den Kardinilen
gar nicht vor und damit gar keine Verteidigung, die diesen Namen verdient.
Auflerdem hatten die Vertreter Giinthers keine Akteneinsicht, unabdingbar
fiir jede Verteidigung. Ende 1854, nach einem vollen Jahr Aufenthalt Baltzers
in Rom als Vertreter Giinthers, bat man ihn und Knoodt um weiteren Ver-
bleib, damit sie vor den Konsultoren sprechen kdnnten. Man konnte ihnen
nicht annihernd einen Monat nennen, in dem die causa Giinthers verhandelt
wiirde, und tatsichlich tagte der Konsult erst zwei Jahre spater. Die Vertreter
mufiten nach der langen und grofiziigigen Beurlaubung durch den preufii-
schen Staat zuriick auf ihre Posten als Universitits-Professoren. Der Hl.
Stuhl wahlte nicht Wien, Giinthers Wohnort, als Verhandlungsort des ange-
klagten Autors, sondern machte Rom zum Gerichtsort und schuf unzumut-
bare, nicht mehr wettzumachende Nachteile fiir eine faire Verteidigung eines
auswirtigen Autors. Giinthers Vertreter sahen zudem kein einziges , Votum*®
eines romischen Konsultors fiir oder gegen Giinther. Sie erhielten die
~Exzerpte®, lateinische Ubersetzungen aus dem Werke Giinthers, mit kom-
mentierenden Erklirungen eines Anonymen (d.h. Kleutgens). Darauf
schrieben Giinthers Vertreter ihre , Antworten® in der Uberzeugung, dies sei
die , Verteidigung® Giinthers. Sie wufiten nicht, dafl Smith der von der Kon-
gregation, d. h. von amtswegen benannte Verteidiger war. Giinthers Proku-
ratoren Gangauf, Baltzer und Knoodt besaflen nicht einmal die ohnehin
schon eingeschrinkten Mdglichkeiten, die ,Sollicita ac provida® (1753) fir
den Verteidiger vorsah. Die ,Kommission® von vier Theologen, in der die
Vertreter Gunthers arbeiteten, diente eher der Vorbereitung der Verteidi-
gung durch Smith, war diese aber nicht selber.

Den Part des Verteidigers und Beschiitzers fiir das angeklagte Werk, so
glaubte die Leitung der Indexkongregation zu den Zeiten von D’Andrea und
Modena, solle diese selber iibernehmen; die bestehende Verfahrensregelung
gewihrleistete nicht eine gerechte und faire Verteidigung fiir den Autor.
Darum versuchte die Kongregation eine solche von amtswegen. ,,So ist eben
unsere Verfahrensordnung®, erklirte der Sekretir der Indexkongregation,
Pater Modena, dem Miinchener Kirchenhistoriker Ignaz v. Déllinger im Mai
1857, wenige Monate nach der Indizierung Giinthers.” Bei dem Gesprich
ging es zunichst um die am 5. Mirz 1857 erfolgte Indizierung des Miinchener
Philosophen und Theologen Jakob Frohschammer, die spater durch Reisach
betrichtlich eskalierte bis zu einem feierlichen® Breve.” Pater Modena
konnte bei der Unterhaltung auf die kritischen Fragen Déllingers zur Indi-

9% Sono le nostre regole“: Modena im Gesprich mit Déllinger, in: Friedrich,
Johannes: Ignaz v. Déllinger. Bd. 1—3. Miinchen 1899—1901, hier Bd. 3, S. 181.

95 7Zu Frohschammer vgl. Simonis, Walter: Jakob Frohschammer (1821—1893), in:
Christl. Philosophie (wie Anm. 3), Bd. 1, §.341—364.
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zierungspraxis nicht sagen, dieser habe Recht, sondern verwies sibyllinisch
auf die bestehenden ,Regeln“, nach denen man vorging: die Kongregation
verteidigte den Autor eben selber, ex officio. Die Giintherianer jedenfalls
haben die Verteidigung Giinthers nicht verdorben, weil diese gar nicht in den
Hinden von Baltzer oder Knoodt lag und von ganz anderer Stelle betrieben
wurde.

Die Vorwiirfe gegen Giinthers Vertreter betreffen auch deren geringen
Respekt vor den Erwartungen bestimmter Hierarchen. Knoodt ging nach der
Indizierung seines Lehrers Giinther nicht in Sack und Asche umher, sondern
besafl die fiir Kardinal Geissel kaum faflbare Respektlosigkeit, sich zum
Rektor der Universitit Bonn wihlen zu lassen.?® Baltzers gewandtes und
selbstbewufites Auftreten widersprach all den religids-héfischen Werten
unter Pius IX.: Demut, Unterwiirfigkeit, Bereitwilligkeit zur intellektuellen
Umbkehr, sobald der zustindige Bischof oder der Papst dies wiinschten. Hier
stieflen zwei Welten aufeinander, religés verkleideter Autoritarismus auf der
einen Seite und biirgerliches Autonomiebewufitsein andererseits, das im
Habitus des raisonnierenden und argumentierenden Professors auftrat. Frei-
lich gibt das verfigbare Quellenmaterial keinen Hinweis darauf, dafd der
Papst etwa auf den demiitigen Giinther geschlagen habe, um damit dessen
dreiste Anhinger zu treffen. Jedenfalls sagte Pius IX. nie &ffentlich, er ver-
urteile das Auftreten und Gehabe der Prokuratoren, sondern er erklirte wie-
derholt, er verurteile die Biicher und die Ansichten Giinthers.

Zu den Vorwiirfen, die man den Vertretern Giinthers machte, gehdren auch
die Hinweise auf deren ,,Unklugheit“ im Umgang mit der Presse. Tatsichlich
spielen etwa seit 1848 in ganz Europa bei romischen Indizierungen die
modernen Kommunikationsmittel eine wichtige Rolle. Anhanger und Gegner
Giinthers erkannten die Bedeutung der Presse und bedienten sich ihrer. Die
deutschen Ultramontanen eréffneten die Gefechte in der Presse mit einer Serie
von Kritiken an Giinther in der reaktionir-katholischen ,, Augsburger Postzei-
tung® (Juli-September 1852), gleichsam als begleitende Mafinahme zu dem seit
wenigen Monaten laufenden Verfahren vor der Indexkongregation. Anonyme
giintherfreundliche Berichte vor allem aus dem Jahre 1854, deren Autorschaft
nicht feststand, legten interessierte Kreise als mangelnde Demut und fehlende
Gefiigigkeit der Vertreter Giinthers aus oder als Beleidigung fiir die Jesuiten.
Der Papst, inzwischen immer reaktiondrer eingestellt gegeniiber den
modernen Freiheiten, hatte einen ,Haf} auf Pressefreiheit®, die er fiir das
,Hauptiibel der Menschheit® iiberhaupt ansah.”” Bei solcher Mentalitit konn-

% Geissel klagte, dafl protestantische Professoren in Bonn zu dem katholischen Prie-
ster Knoodt hielten und erreichten, ,dem Apostolischen Stuhl auf sein Verdammungs-
dekret des Giinther ein Paroli zu bieten, indem sie Herrn Knoodt bei der letzten Rek-
torenwahl zum Rektor der Universitit [Bonn] wihlten. Das war eine Antwort an Rom,
eine Gegenverdammung des romischen Dekretes, ein Hohn“: an Reisach, 18. Dez.
1859, in: Pfiilf, Geissel (wie Anm. 8), Bd. 2, S. 488.

9 In der Priestererziechung braucht man laut Pius IX. hauptsichlich (als ,mezzi
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ten natiirlich giintherfreundliche Presseberichte verirgern. Aber diese
erschienen meist nicht vor, sondern nach der Indizierung und konnten
darum diese nicht erst verursachen. Fiir den Papst waren sie nicht das ent-
scheidende Motiv zur Verurteilung. Der Papst hat nicht Zeitungsberichte,
sondern die Werke Giinthers verurteilt mit der ausdriicklichen Begriindung,
dies geschehe wegen der in diesen enthaltenden Lehre.

Den Vertretern Giinthers, die angeblich den ganzen rémischen Prozefl
verdorben hitten, stellen Historiker und Theologen den guten Papst gegen-
iiber, der angeblich alles tat, um Hirte und Einseitigkeit fiir den Verurteilten
zu vermeiden. ,Der Papst wihlte die mildeste Form der Verdammung, nim-
lich die Eintragung der Werke Giinthers in den Index®, so heifit es etwa bei
Friedrich Heyer, und dhnlich sehen es auch neuere katholische Historiker:
Der Papst handelte im Falle der Verurteilung Giinthers angeblich mit ,,Aus-
gewogenheit und Mifligung“.”

Diese Einschitzung widerspricht dem 4ufleren Verlauf und der inneren
Logik des Verfahrens bei der Index-Kongregation und der dann erfolgten fei-
erlichen Verurteilung Giinthers; sie hat nur den Ausgang des Verfahrens bei
der Index-Kongregation im Auge, das im Januar 1857 zwar nicht mit einer
,milden®, aber mit der einfachen Indizierung Giinthers endete und jede fei-
erliche Verurteilung durch ein Breve verhindern wollte. Fiirstbischof Forster
von Breslau erkannte, dafl Kardinal Geissel von Kéln den Papst von dieser
Politik der Kongregation abbringen wollte, die Pius IX. bis dahin noch mit-
getragen hatte. Forster schrieb im Mirz 1857, er befiirchte nach der einfachen
Indizierung Giinthers ,den Besuch des Geissel in Rom und die Einwirkung
des Kardinal Rauscher. Ob diese Herren den Hl. Vater bei dem milden Wege
lassen werden, den er seinem edlen Herzen nach eingeschlagen, ob man thm
auch ein Breve in dieser Sache abdringen und alsdann der Larm erst recht los-
gehen werde?“%® Der Papst hat sich tatsichlich von dem um Ausgewogenheit
und Mifigung bemiihten Beschluf der Indexkongregation abbringen lassen,
und zwar durch das Auftreten des Kolner Kardinals Geissel in Rom. Seit dem
an diesen gerichteten Breve ,Eximiam Tuam® vom 15.Juni 1857 gibt es
neben dem schon von Gregor XVI. verurteilten franzosischen Abbé Félicité-
Robert de Lamennais keinen katholischen Theologen des 19. Jahrhunderts,
dessen Werk zu seinen Lebzeiten vom Papst so feierlich und durch Auflisten
der Einzelthemen und Einzellehren so ausfiihrlich verurteilt wurde wie

principali®): ,,per poter formare un buon Clero: odio alla liberta della stampa che & il fla-
gello principale della umana societa“: Pius IX. an Grofiherzogin Maria v. Toskana,
16. April 1860, in: Martina, Giacomo: Pio IX e Leopoldo II. Roma 1967, S.511.

9% Heyer, Friedrich: Die katholische Kirche vom westfilischen Frieden bis zum
Ersten Vatikanischen Konzil (Die Kirche in ihrer Geschichte, Bd. 4). Gottingen 1963,
S.143, Zu ,equilibrio® und ,moderazione® sowie mildester® Form der Verurteilung
Giinthers durch Pius IX. vgl. Martina, Pio IX (wie Anm. 12), S. 614—616; dazu Rezen-
sion (wie Anm. 69), S.296; Schwedt, Urteil (wie Anm. 12), S.3651.

99 Brief Forsters an Nickes, 12. Mirz 1857, in: Wenzel, Anliegen (wie Anm. 4),
S.129.

Zischr.£.K.G. 2-3/90 : 23
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Anton Giinther, der auflerdem noch als einziger namentlich im pépstlichen
»Syllabus errorum® von 1864 erscheint.

Wollte man die Charakterisierung vom guten Papst, der milde urteilte,
umkehren und von einem tyrannischen Pio Nono reden, der Anton Giinther
hart und feierlich verurteilte, wiirde dies trotz historiographischer Wende
den komplexen Vorgang allzusehr personalisieren. Der Konflikt um Giinther
gehort auch innerhalb der rémischen Kurie zu jener groflen Auseinanderset-
zung innerhalb des europiischen Katholizismus, die man in Deutschland —
von vermittelnden Gruppierungen und den in der franzdsischen Forschung
»dritte Fraktion® (tiers parti) genannten Zwischenstufen einmal abgesehen —
um 1860 nach einem geographischen Gesichtspunkt zusammenfafite. Man
sprach von einem Streit um ,deutsche® und ,rémische® katholische Theo-
logie, und deren Vertreter nannte man ,deutsche Wissenschaftler* bzw.
»Romer® (auch ,Romaner®). Im Zeitalter der wachsenden europiischen
Nationalismen barg eine solche Klassifizierung die Gefahr, den inhatlichen
Aspekt der politischen und intellektuellen Auseinandersetzung zu iiber-
sehen. Es ging um einen Richtungskampf von sog. ,liberalen“ Katholiken auf
der einen Seite, zu der insgesamt auch die Giintherianer gehéren, mit den
sog. ,Ultramontanen“. Die ersteren hielten Katholizismus und moderne
Freiheiten fiir vereinbar, die letzteren lehnten die Moderne mit Anspruch auf
Freiheit und Autonomie des Menschen mehr oder weniger stark ab. Dabei
bildeten die sog. Neuscholastiker unter Pius IX. noch eine kleine Minder-
heit, auch bei den Jesuiten, konnten sich bei der Affire Giinther aber durch-
setzen.

Den Auseinandersetzungen zwischen Vertretern ,deutscher® und ,romi-
scher” Theologie in Deutschland entsprachen die Richtungskiampfe innerhalb
der romischen Kurie in den 50er Jahren unter Pius IX. Bei dem Verfahren
gegen Giinther illustrieren die Gutachter-Gefechte und die organisatorischen
Bemithungen der Leitung der Indexkongregation sowie ihrer Opponenten,
dafl innerhalb der Kurie je nach politscher und intellektueller »Richtung®
Fraktionen entstanden. Diese bildeten sich iiber alle kulturellen und natio-
nalen Barrieren hinweg in grundsitzlicher Parallele zu den Konstellationen
bei den Konflikten in den nationalen Katholizismen etwa in Frankreich, Bel-
gien oder Deutschland. Die Gruppierungen lassen sich recht gut greifen etwa
bei dem Prozef} gegen Antonio Rosmini, der 1854 mit der beriihmten ,Ent-
lassung* (Dimittantur opera) endete, oder bei der Affire um den sog. Onto-
logismus der Universitit Lowen, die 1861 zur Demission von Kardinal
D’Andrea fithrte. Auch bei den Verfahren der Indexkongregation gegen
Jakob Frohschammer und gegen den Pariser Philosophen und Unterrichts-
minister Victor Cousin (1856/59), dessen Name nicht ein zweites Mal auf
den ,Index“ kam, lieferten sich die Gutachter wieder Gefechte von ,Voten®
untereinander:'® die einen wollten hart durchgreifen und verurteilen (Per-

100 Zu den rémischen Verfahren gegen Victor Cousin (1792—1869) und gegen die
Lowener vgl. Martina, Pio IX (wie Anm. 12), S. 616—627; zum Verfahren gegen Froh-
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rone, Kleutgen u.a.), andere versuchten zu méfligen oder zu verteidigen
(Trullet, Vercellone u.a.). Diese Richtungskimpfe, die entsprechend den
jeweiligen Interessen, der Herkunft (regionaler/nationaler Art) oder den
Bindungen (nach Orden, Schulen oder ,Seilschaften®) nattrlich auch zu
wechselnden Koalitionen fithrten, lassen sich nur ungenau mit dem zeitge-
nossischen Begriffspaar als Konflikt zwischen ,,deutscher®, gemeint ist libe-
raler, und ,rémischer®, also ultramontaner Theologie charakterisieren. Die
italienische Katholizismusforschung bezeichnet traditionellerweise die mit-
einander ringenden Richtungen der liberalen und ultramontanen Katholiken,
auch mit Blick auf die italienische Einigungsfrage, als Differenzen der
»Gemifigten® bzw. ,Versdhnungsbereiten“ (moderati, conciliatoristi) mit
den Intransigenten. Im Falle der Verurteilung Giinthers schlug sich der Papst
auf beide Seiten: beraten von italienischen Kurialen hielt er zuerst zu den
Gemifigten, dann schlof} er sich den Intransigenten an, dazu gedringt von
deutschen Kirchenminnern.

Anhang:1%

Gutachten des rémischen Konsultors Bernard Smith OSB iiber die Werke
von Anton Giinther.

Eminentissimi Principi

Son gia diversi anni dacché le opere di Antonio Gunther vennero denunziate alla
Sacra Congregazione dell’Indice. Siccome perd si trattava di catrolico autore, e cele-
brato cotanto presso gli Alemanni, la Sacra Congregazione giudicar non volle le
opere di Lui, senza dargli facolt, o per se, o per procuratore di difender se. Che se
nondimeno per nessuna maniera egli far volesse la sua difesa, la S. Congregazione
ad alcuno de’Consultori affidata ne avrebbe 'impresa; ed io per verita fui dalle

schammer, vgl. Deufel, Kirche (wie Anm.9), S.241f u.é., und Rezension (wie
Anm. 69), S.292—298; zur sog. ,zweiten Phase® des Prozesses Rosmini vgl. Martina
(wie oben), $.595—611 und vor allem Fabro, Cornelio: L’enigma Rosmini. Appunti
d’archivio per la storia dei tre processi. Napoli 1988, z. B. S. 107f.: Pater Modena habe
den Prozefl und die Nicht-Verurteilung Rosminis gesteuert (guidata).

101 Das abgedruckte Gutachten von Smith bezieht sich wiederholt auf Hermes
(»Ermesio®); gazu vgl. Schwedt, Urteil (wie Anm. 12), 5. 364. Der Druck des Gutach-
tens umfaft 28 Seiten, wovon die Seiten 1—4 hier wiedergegeben werden. S.5—26
folgen Beweise und Diskussion einzelner Thesen und Lehren, S.27-28 die Titelan-
gaben der Werke Giinthers. Die vom Verf. beantragte Benutzung des Archivs der
chem. Indexkongregation wurde nicht gestattet: schriftliche Mitteilung von Herrn Kar-
dinal Josef Ratzinger, Prafekt der Kongregation fiir die Glaubenslehre, an Verf.: ,che
la Sua richiesta non puod essere accolta essendo I’Archivio della S. Congregazione del’-
Indice chiuso alla consultazione® (19. Nov. 1986/Prot.: AT 1972,10); auf erneute Nach-
frage Mitteilung Kard. Ratzingers v. 5. Febr. 1987 mit den ,Klarstellungen®, dafl so-
wo%'ll das Archiv der ehem. Indexkongregation als auch das Archiv des fritheren Sanc-
mn& Officium ,zu Zwecken der personlichen Konsultation nach wie vor geschlossen
sind®“.
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Eminenze Vostre Riie nominato a tutelare il Gunther: questa risoluzione si prese
dalla S. Congregazione sulle opere di Gunther.

Gionta cotal notizia all’Autore, non potendosi Egli condurre in Roma, impedi-
tone, dalla gravezza della sua eti, mandd suoi Procuratori, in un scrivendo a Sua
Santita di tal tenore una lettera, che ne appariva certamente venerazione somma per
Lui, soggezione di se, e da’ suoi scritti profondissima, e promessa di sincera som-
missione ad ogni giudizio che dall’Oracolo dell’Apostolica Sede fosse per emanare.

Arrivati in Rom i Procuratori, destinato dalla S. Congregazione, io ed il Rmo
Consultore Patscheider trattammo con loro; e il modo e il risultato del trattare si fu
questo.

Comeche sapeva, che allorché venner condannate le opere di Ermesio, andavan
scrivendo, e lagnandosi gli Ermesiani, che il loro sistema non era stato compreso, ed
era stata basata la lor condanna sopra traduzioni o false, o inesatte almeno, io per
togliere ogni causa di querela che levar si potesse, e perch la S. Congregazione pit
sicuramente, e con maggior facilita dir potesse la sua sentenza dimandai da’Procu-
ratori:

1. Un elenco fedele di tutte le opere fino allor publicate dall’Autore.
2. Lor comunicai tutte le accuse fatte a questa S. Congregazione.

Queste accuse si contengono principalmente nel parere, che porta il titolo
»Excerpta ex operibus Antonii Gunther«.

3. Dimandai loro se ammettevano, o no i testi riportati nell’Excerpta, come cavati
dalle opere di Antonio Gunther.

4. Per non lasciare dubio alcuno intorno alla versione dell’Excerpta fatta da dotto
Compilatore, che io non conosco, ricercai che ne facesser correzione, ove ammetter
non volessero la traduzione gia fatta.

5. Finalmente che dovesser firmare a nome dell’Autore tutti questi Articoli.

Posso assicurare le EE. VV. RR. che tutto questo per me fu fatto. L’Elenco delle
opere dell’Autore si trovera in fine di questo scritto.

Dalle risposte pertanto de’Procuratori si rileva a lor confessione che esiston di
fatti nelle opera del Gunther i capi di accusa; e che la traduzione fattane per la S.
Congregazione & fedele abbastanza per formar giudizio di codeste opere. Che le
correzioni de’Procuratori non son sostanziali, poiché anche dopo cotali correzioni
i medesimi errori vi sussistono. Tutto questo fu necessario dapprima a sapere dalla
S. Congregazione prima di venire a sentenza, trattandosi di quistione importante
assai, che da gran tempo preoccupa I’Episcopato, il Clero, 'universita di Germania;
che anzi dalle lettere pervenute di cola alla S. Congregazione, si vede che dottissimi
Prelati sollecitaron la decisione della S. Sede; ma la Santa Sede guidata da stella che
mai non si ecclissa, prese tempo a decidere delle opere Guntheriane, ed ha fatto
meravigliar della sua diligenza e giustizia, gli stessi Procuratori dell’Autore. Con
questo savio e prudente modo di agire, la S. Congregazione conserveri il suo antico
splendore, e i suoi decreti avranno pitl forza e piv salutevoli effetti.

Mentre i Procuratori preparavano le lor risposte e difese si tenner con loro varie
sessioni, in cui si trattd de’varii punti di accusa; e princialmente[!] del suo sistema
filosofico, del rapporto fra la fede e la ragione, della natura e cognizione de’misteri
della SS. Trinita, Creazione, Incarnazione, della umana natura, e della elevazione e
caduta del primo Adamo. Il risultato di queste sessioni si trovera nel seguente mio
umil parere che rispettosamente sommetto all’alta sapienza delle Eminenze Loro
Rriie. Mi son provato di studiare le opere di Gunther dal lato filosofico, e dal lato
teologico; tempo e fatica mi costd per arrivare al suo punto di partenza; se non che
io ben sapeva che senza tal cognizione mal si sarebbe potuto giudicar delle opere di
Gunther: di pit il nesso fra la sua Filosofia e Teologia & tale che quella & la base e
fondamento di questa: che perd io sia riuscito a conoscer la Teoria e il suo metodo
lo hanno confessato gli stessi Procuratori: ma di cid Elleno stesse giudicar potranno.
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Prego i miei Lettori a riflettere che in questo mio parere non ho voluto riportare
i documenti o testi dell’ Autore, che questo si fece dai dottissimi Consultori, i quali
scrissero copiosamente sopra questa materia. Il mio scopo é stato di fare il ritratto
dell’Autore, di presentare lo Spirito, i principj, il metodo, e le tendenze delle sue
opere alle Eminenze Vostre Rme; e questo, per quanto ho potuto, colle risposte, e
dilucidazioni de’procuratori di Lui de’quali pur gebbo confessare che molto rispet-
tosi io li trovai verso la Santa Sede, e sempre pronti e sommessi ad ogni suo decreto:
che stiano nell’errore, nol dubito; ma nello stesso tempo credo che non appena la S.
Sede ayri emanato il suo finale giudizio saranno prontissimi a rinunziarli e con-
dannarli insieme con essa. Da ci6 si rileva qual sara il mio voto: opino dunque che
le opere di Antonio Gunther meritano di esser proibite. Al Consultore perd spetta
dichiarare se 'accusato & reo o nd, il modo pero di proscriverne spetta afla S. Sede,
come a Supremo Giudice, a Successore di S. Pietro; quindi potrei deporre qui la
penna, e terminar codesto scritto; ma perché dimandato da altissimi personaggi a
dire I'umil mio parere intorno al modo da tenersi nella condanna di queste opere, la
dird sinceramente secondo la mia coscienza.

Considerando da una parte quanto il sistema di Gunther sia propagato in Ger-
mania, e dall’ altra il gran danno che deve portare alla Fede, non credo che una sem-
plice condanna della Sacra Congregazione dellIndice sia sufficiente a divertire il
torrente che cosi largo inonda; la nostra questione deve esser considerata non solo
si teoricamente; ma ancor pratticamente; ché non solo si tratta se il sistema dell’ Au-
tore sia falso o pericoloso, ma in caso che sia cosi, come le opere di lui si possano
rimover dalle mani de’ fedeli, tanto pi che scritte in lingua volgare. Si trattra come
se ne possa impedire I'insegnamento in tante Universita, in tanti Collegi, Seminari,
e Scuole di Germania, dove (lo dir6 con mio sommo dolore) i decreti di questa S.
Congregazione non hanno quella forza, e quell’ effetto che hanno in Italia e che
dovrebbero avere dovunque. Considerate dunque le circostanze in concreto sono
venuto alla conclusione che non basterebbe una semplice condanna; non credo tut-
tavia idonea la condanna per Breve, della quale se le S. Sede potessene fare a meno
sarebbe a mio parere, meglio. Del resto io suggerirei una via di mezzo che condur-
rebbe sicuramente allo scopo desiderato; che la Santa Sede cioé con una Circolare
comunicasse ai Vescovi della Germania il Decreto dell’Indice, ordinando loro nello
stesso tempo di togliere da tutte le Scuole sottoposte alla loro giurisdizione tutte le
opere di Antonio Gunther, e di proibire I'insegnamento del suo sistema. Credo che
in prattica questo mezzo sia meno soggetto a difficolta, e pit adatto ad ottenere il
desiderato effetto, che la condanna per Breve. Siccome poi non sono stato, né saro
mai, come confido, tenace della mia opinione, sommetto all’alto ed illuminato giu-
dizio delle Eminenze Lore Rine il mio umile parere, e passando col dovuto rispetto
al bacio della Sacra Porpora colla pitt profonda venerazione mi ripeto.

S. Callisto 20 Novembre 1856
Urho e Devotissimo Servo

D. BERNARDO SMITH Cassinese
Consultore



Der Fall Sailer vor der Inquisition

Eine posthume Anklageschrift gegen den Theologen
und Bischof aus dem Jahre 1873

Von Hubert Wolf

I. Indexkongregation und Hl. Offizium

Die hier vorzustellende Quelle ist eine Raritdt, die es eigentlich auf dem
(kirchen)historischen Markt gar nicht geben diirfte. Es handelt sich um eine
Abschrift der offiziellen Anklageschrift gegen den 1832 verstorbenen,
renommierten katholischen Theologen und spiteren Regensburger Bischof
Johann Michael Sailer (1751—1832)!. Einer seiner Nachfolger auf dem
Regensburger Bischofsstuhl, der tiberzeugte Infallibilist Ignatius von Sene-
strey (1818—1906)? iibergab diese ,Relatio® im Jahre 1873 Papst Pius IX.

1 Johann Michael Sailer (1751—1832), 1775 ordiniert, 1777 Repetitor, 1780 Professor
fiir Dogmatik in Ingolstadt, 1781 Verlust der Professur, 1784 Professor fiir Ethik und
Pastoraltheologie in Dillingen, 1794 erneuter Verlust der Professur, 1799 Professur in
Ingolstadt (1800 nach Landshut verlegt), 1821 Domkapitular, 1822—1829 Generalvikar
und Weihbischof, 1829—1832 Bischof von Regensburg. Sailer gilt als bedeutendster
katholischer Theologe der Jahrhundertwende. Uber ithn Georg Schwaiger, Johann
Michael von Sailer (1751—1832), in: Heinrich Fries/Georg Schwaiger (Hg.), Katholi-
sche Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert, Bd. 1, Miinchen 1975, 55—93; Ders.,
Johann Michael Sailer. Der bayerische Kirchenvater, Miinchen/Zirich 1982; Ders.,
Johann Michael Sailer, in: Heinrich Fries/Georg Kretschmer (Hg. ), Klassiker der Theo-
logie II, Miinchen 1983, 53—73; Ders., Johann Michael Sailer, in: Martin Greschat
(Hg.), Gestalten der Kirchengeschichte 9/1, Stuttgart/Berlin/Kéln 1985, 59—72; Man-
freﬁ Weitlauff, Johann Michael Sailer (1751—1832). Universititslehrer, Priestererzicher
und Bischof im Spannungsfeld zwischen Aufklirung und Restauration, in: Zeitschrift
fiir Schweizerische Kirchengeschichte 77 (1983), 149—202; Erwin Gatz, Art.: Sailer, in:
Ders. (Hg.), Die Bischofe der deutschsprachigen Linder 1785/1803 bis 1945. Ein bio-
graphisches Lexikon, Berlin 1983, 639—643; Karl Hausberger, Geschichte des Bistums
Re§ensburg, Bd.2: Vom Barock zur Gegenwart, Regensburg 1989, 116—126.

Ignatius von Senestrey (1818—1906), 1842 ordiniert, 1843 Prifekt am Eichstdtter
Priesterseminar und Professor der Philosophie am dortigen Lyzeum, 1847 Pfarrer in
Kiihbach bei Aichach, 1853 Kanoniker in Eichstitt, 1858 Bischof von Regensburg, ent-
schiedener Protagonist der Dogmatisierung der pipstlichen Infallibilitét, eine 1892 vom
HI. Stuhl erwogene Erhebung zum Kardinal scf?eiterte am Widerstand der bayerischen
Regierung. Uber ihn Paul Mai, Art.: Senestrey, in Gatz (Hg.), Bischéfe (wie Anm. 1),
699—702 (Lit.); Hausberger, Geschichte (wie Anm. 1), Bd. 2, 156—192.
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(1846—1878) mit der Intention, gégen Sailer posthum (iiber vier Jahrzehnte
nach dessen Tod) ein Inquisitionsverfahren in Gang zu bringen. In einem
Lehrprozef sollte dessen Rechtglaubigkeit durch Rom iiberpriift werden.
Dabei stand fiir die Ankliger die Heterodoxie Sailers von vorneherein fest.

Fiir eine derartige Untersuchung der Lehre eines Theologen waren nach
der Konstitution ,Sollicita ac provida“* Benedikts XIV. (1740—1758)° zwei
romische Kongregationen zustindig, die Congregatio Indicis und die HL
Rémische und Universale Inquisition (so die Selbstbezeichnung dieser
Behorde)®. Bei der Indexkongregation wurde iiber die Zensur einzelner
Biicher und Druckschriften entschieden. Falls der Inhalt der publizierten
Werke nach dem Urteil des Dikasteriums nicht mit der kirchlichen Lehre in
Einklang stand, wurde es verboten und auf den Index der verbotenen Biicher
gesetzt. Allerdings wurden nicht nur Publikationen beurteilt, in denen Lehr-
fragen ausdriicklich zur Debatte standen; auch Schmihschriften, Erotica u. a.
fanden sich hiufig auf dem Index wieder’. Alle zwanzig bis dreiflig Jahre
wurden die Einzelurteile zusammengefafit und erschienen in Buchform, dem
sogenannten Index librorum prohibitorum®.

Zwar konnte sich nach der Verfahrensordnung ,Sollicita ac provida® auch
das HI. Offizium mit der Biicherzensur beschiftigen. In der Regel wurden
dort allerdings — wenn man so will — die ,schwereren® Fille behandelt. Es
wurde eine Unterwerfung unter das Urteil der Inquisition (sprich des Pap-
stes) erwartet, und auf jeden Fall liefen ein angeklagter Autor und seine
Schiiler oder Anhinger Gefahr, ihre Lehrstithle zu verlieren, bzw. suspen-
diert zu werder, Deshalb hatte — nicht nur nach dem damaligen kurialen
Verstindnis — ein Urteilsspruch des Hl. Offiziums mehr Gewicht als eine
,blofe* Indizierung®. Aulerdem kam nach einem zeitgendssischem Diktum

3 Uber ihn vgl. Klaus Schatz, Pius IX., in: Martin Greschat (Hg.), Das Papsttum IL.
Vom grofien abendlindischen Schisma bis zur Gegenwart (Gestalten der Kirchenge-
schichte 12), Stuttgart 1985, 184—202 (Lit.).

4 Sollicita ac Provida. Konstitution Benedikt XIV. vom 9. Juli 1753, zuletzt gedrucke
bei Pietro Gasparri, Codicis luris Canonici Fontes [...] Praefatione fontium annotat-
ione, Bd. 2, 0.0. 1918, 404—414. Deutscher Text mit Kommentar bei Hans Paar-
hammer, ,Sollicita ac Provida®. Neuordnung von Lehrbeanstandung und Biicherzensur
in der katholischen Kirche im 18. Jahrhundert, in: André Gabriels / Heinrich Reinhardt
(Hg.), Ministerium lustitiae. Festschrift fir Heribert Heinemann zur Vollendung des
60. Lebensjahres, Essen 1985, 343—361.

5 {Tber diesen Kanonisten und Juristen auf dem Papstthron vgl. Georg Schwaiger,
Art.: Benedikt XIV., in: TRE 5, 531—533.

6 Vgl. etwa Annuario Pontificio 1866, Rom 1866, 295: ,S. Romana ed Universale
Inquisizione®.

Zur Indexkongregation immer noch grundlegend Franz Heinrich Reusch, Der
Index der verbotenen Biicher. Ein Beitrag zur Kirchen- und Literaturgeschichte, 2 Bde,
Bonn 1883/85. Jetzt auch Herman H. Schwedt, Der romische Index der verbotenen
Biicher, in: HJ 107 (1987), 296—314 (Lit.).

8 Dazu Schwedt, Index 300—306.

9 Sollicita ac provida §§ 3—5.
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die Anklageerhebung vor der Inquisition praktisch bereits einer Verurteilung
gleich'® — ein Vorurteil, wie nicht nur der Fall Sailer zeigt.

Der Ablauf der Verfahren vor Indexkongregation und Inquisition war in
»Sollicita ac Provida“ genau geregelt und verlief in beiden Dikasterien in etwa
parallel. Eine Anklage wurde entweder direkt durch einen Bischof, Theo-
logen oder sonstigen Antragsteller eingebracht oder iiber eine rémische
Behorde wie das Staatssekretariat oder eine Nuntiatur eingereicht. Nach Ent-
scheidung iiber Annahme oder Ablehnung des Verfahrens wurde einer der
Konsultoren (Beratergremium) oder ein Qualifikator (Gruppe von ,freien®
Mitarbeitern, Fachtheologen) mit der Ausarbeitung eines schriftlichen Gut-
achtens beauftragt. Dieses wurde dann im Geheimdruck allen Konsultoren
und Kardinilen der Kongregation zugestellt. Danach tagte zunichst der
Konsult und gab fiir die sich dann versammelnde Kardinalsplenaria ein emp-
fehlendes Votum ab. Die Kardinalskongregation fafite darauf einen
Beschluf}, der dem Papst zur Bestitigung vorgelegt werden mufite. Oft fiel in
der ersten Verfahrensrunde noch kein Urteil, sondern es wurden weitere
Gutachten von auflerhalb eingeholt, hiufig von Bischofen der betroffenen
Dibzesen bzw. Linder. Den Vorsitz der Indexkongregation fithrte ein Kar-
dinalprifekt, der Inquisition aber stand der Papst selbst vor. In wichtigen
Fillen tagte die Kardinalsplenaria deshalb donnerstags unter seinem Vorsitz,
in der Regel nahm allerdings ein Kardinal als Sekretir die Vertretung des Pap-
stes wahr, dann versammelte sich die Kongregation mittwochs. Falls
beschlossen wurde, Gutachten bzw. Voten von auflen einzuholen, war eine
weitere ganze Verfahrensrunde notwendig — angefangen beim Gutachten des
Qualifikators bzw. Konsultors. Obwohl in der Verfahrensordnung fakul-
tativ das Horen des Beschuldigten und die Bestellung eines Verteidigers
erwihnt wird, scheint diese Bestimmung kaum angewandt worden zu sein,
von Akteneinsicht fiir den Angeklagten ganz zu schweigen''.

Uber die bei Indexkongregation und HI. Offizium anhingigen Verfahren,
tiber die Anklageschriften, die internen Gutachten der Qualifikatoren
(Fachtheologen) und Berater (Konsultoren), die haufig von auflen einge-
holten Voten (etwa von Bischéfen) und die Beratungen der Konsultoren und
die Beschluffassung der Kardinile (die der ausdriicklichen Approbation
durch den Papst bedurften)!'?, wissen wir nur sehr wenig. Spekulationen dar-

10 Nachweise bei Herman H. Schwedt, Das rémische Urteil iiber Georg Hermes
(1775—1831). Ein Beitrag zur Geschichte der Inquisition im 19. Jahrhundert (Romische
Quartalschrift 37. Supplementheft), Rom/Freiburg/Wien 1980, 40 Anm. 31.

11 Dazu die in Anm. 4 und 7 genannte Literatur. Eine schematische Darstellung des
Geschiftsgangs der Inquisition findet sich in meiner im WS 1989/90 von der Katho-
lisch—Theologischen Fakultit der Universitit Tibingen angenommenen Dissertation
+Ketzer oder Kirchenvater? Johannes Evangelist von Kuhn (1806—1887) — eine
kirchenpolitische Biographie. Zugleich ein Beitrag zur Geschichte des Ultramonta-
nismus und der Inquisition im 19. Jahrhundert* (erscheint demnichst).

12 Sollicita ac provida § 4.
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iiber kursierten bei Zeitgenossen und der historischen Forschung; der Legen-
denbildung war und ist Tir und Tor geoffnet.

Dies hat einen doppelten Grund: Einerseits galt fir alle Lehrprozesse das
strikte Sekretum des Hl. Offiziums, das analog auch bei der Indexkongrega-
tion Anwendung fand. Wer das Geheimnis und die Geheimhaltung brach,
dem drohten schwere kirchliche Beugestrafen. Wer als Gutachter angefragt
wurde, war zum Schweigen verpflichtet. Selbst dessen schriftlicher Nachlafl
wurde nach seinem Ableben méglichst von Lehrverfahren betreffendem
Material gereinigt. So sind etwa simtliche Nachldsse von Kardinilen im Vati-
kanischen Archiv, die bei den beiden genannten Dikasterien tdtig waren, pur-
giert. Zumindest machen sie diesen Eindruck'. Deshalb sind auch die Aus-
sichten, auflerhalb der Archive von Indexkongregation und Hl. Offizium
Quellen eines Lehrprozesses bzw. eines Indizierungsverfahrens zu finden,
relativ gering.

Andererseits ist aber das Archiv der Kongregation fiir die Glaubenslehre,
die als Nachfolgerin der beiden fiir die Lehriiberpriifung zustindigen Kon-
gregationen deren Akten iibernahm, bis heute der Forschung generell nicht
zuginglich!*. Deshalb fehlt fiir die Verfahren, die in Rom anhingig waren —
Lehrprozesse konnten auch vor dem jeweiligen Ortsordinarius gefiihrt
werden'® — die Hauptquelle (Gerichtsakten mit allen wichtigen Informa-
tionen iiber Ankliger, Anklagepunkte, Gutachter und Gutachten, Voten von
auflen, Beschluffassung der Konsultoren und Kardinile sowie evtl. Bestiti-
gung bzw. Abinderung des Beschlusses durch den Papst).

Aus diesen Griinden ist kaum ein Lehrprozefl resp. ein Indizierungsver-
fahren vollstindig erforscht. Oft ist nur die Urteilsfolge (z. B. eine Indizie-
rung o. 4.) bekannt, nur ganz selten der Text des Beschlusses oder des Urteil-
spruches. Die Hintergriinde bleiben deshalb bis heute meist véllig im Dun-

13 Rom, Archivio Segreto Vaticano, Spogli dei Cardinali. Durchgesehen wurden u.a.
die Nachlisse der Kardinile Reisach, Franzelin, Monaco La Valletta, Patrizi.

14 Dies geht aus einem Schreiben des Prifekten der Rémischen Glaubenskongrega-
tion Joseph Kardinal Ratzinger an den Verfasser vom 20. Juli 1988 hervor. (,Dieses
Dikasterium bittet um Verstandnis, dafl eine Einsichtnahme in die bezeichneten Akten
nicht méglich ist, weil sein Archiv der wissenschaftlichen Forschung, zumindest soweit
es den 0.a. Zeitraum betrifft, noch nicht zuginglich ist“). Ausnahmen scheinen dagegen
fiir das Archiv der Indexkongregation zu bestehen, wie folgende Verdffentlichung
zeigt, in der Dokumente aus diesem Archiv ediert werden konnten: Walter Brand-
miiller, ,Janus® auf dem Index, in: Albert Portmann-Tinguely (Hg.), Kirche, Staat und
katholische Wissenschaft in der Neuzeit. Festschrift fir Heribert Raab zum
65. Geburtstag am 16, Mirz 1988 (Quellen und Forschungen aus dem Gebiet der
Geschichte NF 12), Paderborn 1988, 411—433; Sergio Pagano/A.G. Luciani, I Docu-
menti del processo di Gallileo Galilei, Citta del Vaticano 1984.

15 Vgl. als Beispiel fiir einen bischéflichen LehrprozeR gegen einen katholischen
Theologieprofessor den Fall Wilhelm Koch, der in den Jahren 1907—1916 vom Rotten-
burger Bischof Paul Wilhelm von Keppler betrieben wurde. Dazu Max Seckler, Theo-
logie vor Gericht, Der Fall Wilhelm Koch — Ein Bericht (Contubernium 3), Tiibingen
1972.
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keln. Selbst wenn ein verdffentlichtes romisches Dekret existiert, ist nicht
immer sicher, wessen der betreffende Theologe genau angeklagt war (welche
irrigen Sitze oder Thesen wurden ihm vorgeworfen?), da die Urteile haufig
sehr allgemein gehalten sind. Eine Reihe von interessanten Fallen wie Bau-
tain, Frohschammer, Hirscher, Giinther, Déllinger, um nur einige wenige zu
nennen, liegen deshalb noch immer im Dunkel der Geschichte — oder besser
— unter dem Sekretum des HI. Offiziums! Eine Ausnahme bildet der Fall
Georg Hermes (1775—1831)'¢, den Herman H. Schwedt in einer minutidsen
und richtungsweisenden Untersuchung dargestellt hat!’.

Die Anklageschrift Senestreys gegen Sailer stellt deshalb eine Raritit ersten
Ranges dar. Sie soll deshalb hier als ein Beispiel fiir den Typus ,Anklage-
schrift* im Wortlaut ediert werden, um die Argumentation der Ankliger
exemplarisch deutlich werden zu lassen.

I1. Hofbauer und Sailer — oder:
Die ,Armen Seelen“ und die Anklageerhebung

Die von Bischof Senestrey eigenhindig verfertigte Abschrift der ,Relatio
episcopi Rotisbonensis ad Sanctam et Supremam Inquisitionem Romanam de
necessitate condemnandi opera Joannis Michaelis Sailer, et de praesenti statu
scientiae Theologiae in Germania“ befindet sich heute im Archiv der Redemp-
toristen (CSsR) in Gars am Inn'®, In ihr wird ein bereits iiber vierzig Jahre
toter Theologe und Bischof posthum der Heterodoxie bezichtigt. Daraus
ergeben sich zwei Fragenkomplexe, die zum Verstindnis des unten edierten
Textes wichtig sind. Erstens: Wie kommt eine Abschrift der Anklageschrift
gegen Sailer, die an die Inquisition gerichtet war, in das Archiv der Redemp-
toristen in Gars? Was fithrte Senestrey dazu, das Sekretum zu gefihrden und
ein Duplikat anzufertigen? Welcher Zusammenhang besteht zwischen den
Redemptoristen, dem Ankliger Senestrey und dem Angeklagten Sailer? Und
zweitens: Warum klagt man Sailer erst vierzig Jahre nach seinem Tod an?
Welche Absichten verfolgte die Anklageerhebung eigentlich?

16 Georg Hermes (1775—1831), Studium der Philosophie und Theologie in Miinster,
1798 ordiniert, anschlieflend Lehrauftrag an Gymnasien. 1807 Professor fiir Dogmatik
in Minster, 1820 in Bonn. Die Lehre des Theologen wurde durch das Breve ,Dum
acerbissimas® vom 26. September 1835 von Rom posthum verurteilt (Vorwiirfe: Ratio-
nalismus, ,positiver Zweifel“ u.a.). Uber ihn Eduard Hegel, Art.: Hermes, in: TRE 15,
156—158 (Lit.).

17 Schwedt, Hermes (wie Anm. 10).

18 Provinzarchiv der Redemptoristen Gars, Saileriana. Hieriiber schon ausfithrlich
mit Zitaten und teilweiser Auswertung des Inhalts Barbara Jendrosch, Johann Michael
Sailers Lehre vom Gewissen, Regensburg 1971. Siehe auch Karl Hausberger, Sailers
Weg zur Bischofswiirde, in: Georg Schwaiger/Paul Mai (Hg.), Johann Michael Sailer
und seine Zeit (Beitrage zur Geschichte des Bistums Regensburg 16), Regensburg 1982,
123—159 (darin wichtige Hinweise zum Verhiltnis Sailer-Hofbauer).
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All diese Fragen lassen sich kliren im Zusammenhang mit der von den
Redemptoristen seit 1863 betriebenen Seligsprechung'? Clemens Maria Hof-
bauers (1751—1820)%°. Dieser erste deutsche Redemptorist hatte 1817, als
Sailer in Bayern als Bischofskandidat im Gesprich war?!, der Wiener Nun-
tiatur ein negatives und belastendes Gutachten tber den Theologen abge-
geben. Hofbauer gibt in seinem Votum fahrldssig unwahre, auf Klatsch beru-
hende Informationen iiber Sailer weiter. So erlaube dieser, daff seine Anhin-
gerinnen die Beichte horten und er sei ,dem Mystizismus ergeben®. Ferner
pflege Sailer freundschaftlichen Umgang mit Nichtkatholiken, namentlich
mit Lavater, ,der zur Sekte des Zwingli“ gehort. Auch dogmatisch befinde er
sich sich auf dem Irrweg. ,,Ich weil} bestimmt,“ — so fithrte Hofbauer aus —
»dafl Sailer gesagt hat, die Kirche habe kein Monopol auf den Heiligen Geist,
dieser wirke ebensoviel in denen, die in der heiligen Kirche sind, wie in
jenen, die aufler ihr sind, wenn sie nur an Christus glauben“*.

Georg Schwaiger hat dieses Gutachten ein ,unverzeihlich fahrlassige[s],
bose[s] Urteil* genannt?, das fiir sich spreche, auf den Verfasser zuriickfalle
und eine Verzerrung der Lehre Sailers darstelle?®. Die Versuche von Clemens
Henze, das Sailer-Gutachten Hofbauers zu rechtfertigen®, sind als geschei-
tert zu betrachten. Hier wird apologetisch und nicht historisch argumentiert.
Aus dem Votum Hofbauers wird dessen Enge, Angstlichkeit und iibertrie-
bene Skrupulanz deutlich. Daraus lassen sich wohl auch seine Intransingenz

19 Dazu Otto Weiss, Die Redemptoristen in Bayern (1790— 1909). Ein Beitrag zur
Geschichte des Ultramontanismus (Miinchener Theologische Studien. I. Historische
Abteilung Bd. 22), St. Ottilien 1983, 930—933.

20 Clemens Maria Hofbauer (1751—1820), 1767—1779 Bickerlehrling, Geselle, Stu-
dent, Einsiedler, 1784 erster deutscher Redemptorist, 1785 ordiniert, 1787—1808 Seel-
sorgetitigkeit in Warschau, 1788 Generalvikar der Redemptoristen im Norden, seit
1808 in Wien seelsorgerlich titig, Bildung des Hofbauer-Kreises, 1888 selig-, 1909 hei-
liggesprochen. Uber thn Eduard Hosp, Art.: Hofbauer, in: LThK? 5, 414 (Lit.); Otto
Weiss, Klemens Maria Hofbauer, Reprasentant des konservativen Katholizismus und
Begriinder der katholischen Restauration in Osterreich. Eine Studie zu seinem 150.
Todestag, in: Zeitschrift fiir Bayerische Landesgeschichte 34 (1971), 211—237; Korne-
lius Fleischmann, Klemens Maria Hofbauer. Sein Leben und seine Zeit, Graz/Kéln/
Wien 1988 (eher populdr, aber gute Lit.).

21 Dazu Schwaiger, Kirchenvater (wie Anm. 1), 106—125.

22 Deutscher Text des Gutachtens Hofbauers bei Hubert Schiel, Johann Michael
Sailer. Leben und Briefe, Bd. 1: Leben und Personlichkeit in Selbstzeugnissen, Gespri-
chen und Erinnerungen der Zeitgenossen, Regensburg 1948, 529—530. Lateinischer
Text bei Remigius Stolzle, Johann Michael Sailer. Seine Ablehnung als Bischof von
Augsburg, Paderborn 1914; Beda Bastgen, Bayern und der Hl. Stuhl, Bd. 2, Miinchen
1940, 882—884. Neuester Druck bei Clemens Henze, Zur Rechtfertigung des Sailer-
Gutachtens des Hl. Klemens M. Hofbauer, in: Spicilegium Historicum Congregationis
SSmi Redemptoris 8 (1960), 69—127, hier 71—73.

23 Schwaiger, Kirchenvater (wie Anm. 1), 107.

24 Ebd. 109.

25 Henze, Rechtfertigung (wie Anm. 22); Ders., War das Urteil des hl. Klemens
Maria Hofbauer iiber ]olg:;nn Michael Sailer (Frithjahr 1817) ein Irrtum? In: Spicilegium
Historicum Congregationis SSmi Redemptoris 4, 1956, 113—120.
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und sein nach Sicherheit und Gewiflheit strebender Ultramontanismus
erkliren. Die Vorwiirfe gegen Sailer sind weder in menschlicher noch in dog-
matischer Hinsicht verbiirgt. Dieser vertrat lediglich einen anderen Katholi-
zismus (im wahrsten Sinne des Wortes). Man darf ihn nicht voreilig in die
Schublade des ,Aufklirers® einordnen. Sailer war vielmehr ein Mann mit
offenem Horizont, mit dem Finger am Puls der Zeit. Bei aller positiven
Kirchlichkeit und Liebe zur Kirche versuchte Sailer, ,in der Kultur und im
Denken der Zeit alle fordernden, positiven Krafte“?® aufzuspuren und fiir die
Verkiindigung des Glaubens nutzbar zu machen. Allen Extremen abhold,
ging sein Blick iiber den Tellerrand der eigenen Konfession hinaus. Sein
freundschaftlicher, menschlicher Umgang mit Andersdenkenden — auch mit
Protestanten — zeigt ihn als Ireniker.

Sailer und Hofbauer sind Prototypen von zwei grundverschiedenen Auf-
fassungen dessen, was unter ,Katholizismus“ zu verstehen ist, und um ein
Wort von Maurice Blondel zu zitieren, von ,zwei ganz und gar unvertrigli-
chen, katholische(n) Grundhaltungen (mentalités)“ in der Kirche?”. Ein eher
,offener” Katholizismus steht dem Integralismus der ,ecclesia triumphans et
militans* gegeniiber, die ,liberale® Auffassung der ,ultramontanen“. Die
beiden , Katholizismen® sind kein Phinomen nur des 19. Jahrhunderts, son-
dern durchziehen die Kirchengeschichte (Papalismus und Konziliarismus,
Zentralismus und Episkopalismus oder Gallicanismus etc.)?.

Wegen des obengenannten Sailer-Gutachtens Hofbauers tauchten bei
dessen Seligsprechungsprozefl Ende der sechziger Jahre Probleme auf?. Fiir
einen Seligen resp. Heiligen wurde das Votum des Wiener Redemptoristen
als zu bésartig und anstdflig empfunden. Es sei denn, Hofbauer wire mit
seinem Gutachten iiber Sailer im Recht gewesen bzw. seine Anschuldigungen
wiirden durch die kirchliche Autoritit nachtriglich sanktioniert. Wenn es
gelinge, den verstorbenen Regensburger Bischof posthum durch die Inquisi-
tion verurteilen zu lassen, dann wire Hofbauers Urteil damals legitim
gewesen und die Schwierigkeiten in dessen Seligsprechungsprozefi wiirden
sich als gegenstandslos erweisen.

Der Provinzial der bayerischen Redemptoristen Karl Erhard Schmoger
(1819—1883) hatte genau diese geniale Idee und versuchte mit allen Mitteln,

26 So treffend Philipp Funk, Von der Aufklirung zur Romantik. Studien zur Vorge-
schichte der Miinchner Romantik, Miinchen 1925, 71.

27 Zitiert nach Thomas Michael Loome, ,,Die Triimmer des liberalen Katholizismus®
in Groflbritannien und Deutschland am Ende des 19. Jahrhunderts (1893—1903): Die
kirchenpolitische Grundlage der Modernismuskontroverse (1903—1914), in: Martin
Schmidt/Georg Schwaiger (Hg.), Kirchen und Liberalismus im 19. Jahrhundert (Stu-
dien zur Theologie- und Geistesgeschichte des Neunzehnten Jahrhunderts 19), Got-
tingen 1976, 197—214, hier 200—201.

8 Vgl. dazu zusammenfassend Rudolf Reinhardt, Die Katholische Kirche, in: Ray-
mund Kottje/Bernd Moeller (Hg.), Okumenische Kirchengeschichte, Bd.3, Mainz
1974, 10=47,

29 Dazu Weiss, Redemptoristen (wie Anm. 19), 930—933.

30 Karl Erhard Schmoger (1819—1883), 1842 ordiniert, Vikar in Mergentheim, Hof-
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sie zu realisieren. Er bediente sich dabei eines sublimen Machtmittels, der
sogenannten ,Hoheren Leitung®. Diese bestand aus Klerikern und katholi-
schen Adeligen unter Fihrung Schmégers. Er verwendete dazu die Seherin
Louise Beck (1822—1879)*!, eine mystisch veranlagte und schweren seeli-
schen Bedringnissen unterworfene Frau. Seit den sechziger Jahren war
Schméger ihr Beichtvater und Seelenfithrer®?. Louise Beck hatte seit ihrer
Kindheit Visionen von ,Armen Seelen” und als 1847 den Redemptoristen in
Bayern die Auflosung drohte, sagte sie voraus, die ,,Armen Seelen® hitten ihr
mitgeteilt, es drohe keine Gefahr. Tatsichlich konnten die Patres in Bayern
bleiben und Louise Beck — bald darauf stigmatisiert — vermittelte als
»~Medium® die tibernatiirlichen, hoheren Anweisung. Es entwickelte sich ein
regelrechter Kult; viele Patres und Nichtordensmitglieder waren von der
»Echtheit“ der Seherin iiberzeugt, legten vor ihr Lebensbeichten ab und
baten um Anweisungen zur Rettung ihrer Seelen. Es entstanden regelrechte
Horigkeitsverhiltnisse, ein ,Aussteigen aus dem Kult der ,Hoheren Lei-
tung® wurde hiufig mit Material aus den Lebensbeichten verhindert, die
»Glaubigen® hatten sich als ,treue Kinder der Mutter” (so die damaligen
Bezeichnungen) zu erweisen. Wer den Anweisungen der ,,Hoheren Leitung*
zuwiderhandelte, dem wurde ewiges Verderben angedroht®.

Otto Weifl konnte tiberzeugend nachweisen, dafl namentlich Schméger in
unverantwortlicher Weise die ,Hohere Leitung®, resp. Louise Beck als deren
Seelenfithrer manipulierte und die Macht der ,Armen Seelen® fiir seine
kirchenpolitischen Ziele einsetzte, bzw. mifibrauchte. Die Mutter habe — so
Weifl — ,selbst den Stil Schmégers“ angenommen, so dafl es schwer sei zu
ergriinden, ,,ob nun Louise mit ihrem Schutzgeist P. Schméger beherrschte
oder umgekehrt“3*.

Auf diese Weise gelang es Schmoger auch, den Regensburger Bischof Sene-
strey gegen Sailer (oder besser zur Rettung der Seligsprechung Hofbauers) zu
gewinnen. Auf Weisung der ,,Armen Seelen® wurde er um seines Seelenheiles
willen titig. Fiir die theologische Unterstiitzung in Rom wurde der begabte
neuscholastische Theologe Constantin von Schizler (1827—1880) ebenfalls

meister in Donzdorf, 1846 Stadtpfarrer in Weissenstein, seit 1851 Redemptorist in Alt-
otting, 1865 Rektor in Gars, 1868 Provinzial der bayerischen Ordensprovinz. Uber ihn
August Hagen, Karl Erhard Schméger 1819—1883, in: Ders., Gestalten aus dem schwa-
bischen Katholizismus, Bd.2, Stuttgart 1950, 96—132; Weiss, Redemptoristen (wie
Anm. 19), 451— 524 und passim (Register).

3 Zu Louise (Aloysia) Beck vgl. Weiss, Redemptoristen (wie Anm. 19), 552—577,
649—652, 668—671 und passim.

32 Ebd. 590f.

33 Ebd. 560 und 598—637.

3 Ebd. 590f,

35 Constantin Freiherr von Schizler (1827—1880), aus einer angesehenen protestan-
tischen Augsburger Familie stammend, nach Jurastudium und Offiziersdienst 1850 zum
Katholizismus konvertiert, 1851—1857 Jesuit, 1859 Dr. theol. (Miinchen), 1861/62
Dominikaner, 1863—1873 Privatdozent fiir Dogmengeschichte an der Katholisch-
Theologischen Fakultit Freiburg i. Br., Konzilsberater beim Vatikanum I, seit 1874
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durch die ,Hohere Leitung® gewonnen®®. Als Beweis der Ausfiihrung der
Liibernatiirlichen“ Befehle schickten beide eine Abschrift der heute im
Archiv der Redemptoristen in Gars aufbewahrten Anklageschrift, um sich als
Jtreue Kinder® der ,Mutter® zu erweisen.

III. Das Verfahren vor der Inquisition

Die Anklageschrift, die ,Relatio®, besteht aus zwei Teilen. Der erste (12
Halbseiten) beschiftigt sich mit der Entwicklung der deutschen Theologie im
19. Jahrhundert. Thr Zustand wird in den dunkelsten Farben geschildert. Die
Opponenten gegen die Beschliisse des Vatikanum I (papstliche Infallibilitit
und universaler Jurisdiktionsprimat)”’ — namentlich werden Déllinger,
Schulte und Kuhn genannt — kénnten sich auf Sailer berufen. Dieser sei dar-
iiber hinaus am altkatholischen Schisma®® und an allen Verirrungen der
»deutschen“ Theologie® schuld, da diese nach seinen Grundsitzen betrieben
werde — eine pauschale, undifferenzierte Beurteilung der Wirkungsge-
schichte Sailers.

Im zweiten Teil (32 Halbseiten) kommt Sailer selbst in den Blick. Sowohl
seine Theologie als auch seinen Lebenslauf unterzieht die ,Relatio® scharfster
Kritik. Im theologischen Teil werden namentlich vier ,Irrtiimer* Sailers her-
vorgehoben: 1. Die Ablehnung der Heilsnotwendigkeit des christlichen
Glaubens; 2. Ein falsches Verstindnis der Gnadenlehre (Pelagianismus); 3.
Eine falsche Auffassung der zwei Naturen in Christus; und 4. Eine irrige
Ekklesiologie. Anschliefend geht der Verfasser auf eine Reihe moglicher

Konsultor des Hl. Offiziums, 1878 erneut Jesuit. Uber ihn vgl. Gallus M. Hifele, Con-
stantin von Schizler. Zu seinem hundertsten Geburtstag 7. Mai 1827, in: Jahrbuch fiir
Philosophie und spekulative Theologie 41 (1927), 411—448.

3% Dazu Weiss, Redemptoristen (wie Anm. 19), 614, 914—916.

3 Dazu Roger Aubert, Vaticanum I (Geschichte der dkumenischen Konzilien,
Bd.12), Mainz 1965. August Bernhard Hasler, Pius IX. (1846—1878), Pipstliche
Unfehlbarkeit und 1. Vatikanisches Konzil. Dogmatisierung und Durchsetzung einer
Ideologie, 2 Bde. (Pipste und Papstum Bde. 12/1 und 12/I1), Stuttgart 1977.

38 Dazu Rudolf Lill, Die Entstehung der altkatholischen Kirchengemeinschaft, in:
Hubert Jedin (Hg.), Handbuch der Kirchengeschichte, Bd. VI/1, Freiburg 1. Br. 1971,
792—796 (Lit.).

39 Die katholische Theologie in Deutschland polarisierte sich in den sechziger Jahren
zusehends in zwei ,Parteien®: eine ,deutsche (moderne) und eine ,rémische (ultra-
montane). Der Versuch Dollingers, zwischen beiden zu versdhnen, schlug bei der
Miinchner Gelehrtenversammlung fehl. Dazu Georg Schwaiger, Die Minchner Gelehr-
tenversammlung von 1863 in den Stromungen der Katholischen Theologie des 19. Jahr-
hunderts, in Ders. (Hg.), Kirche und Theologie im 19. Jahrhundert (Studien zur Theo-
logie- und Geistesgeschichte des 19. Jahrhunderts Bd. 11), Géttingen 1975, 125—134.
Ein treffendes zeitgenossisches Urteil iiber die Polarisierung der Theologie in Deutsch-
land findet sich bei Josef Edmund Jorg, Die Redaktion in dem Streit tiber Wissenschaft
und Autoritit, in: Historisch»politiscie Blitter 53 (1864), 21—33.
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Gegenargumente ein (etwa: Sailer sei bei der Abfassung seiner Werke von der
besten Absicht geleitet gewesen; fiir die seiner urspriinglichen Intention
zuwiderlaufende Wirkungsgeschichte kénne er nicht verantwortlich gemacht
werden). Solche Einwinde lafit die ,Relatio® nicht gelten. Im biographischen
Teil wird die personliche Integritit Sailers in Zweifel gezogen und ausfiihr-
lich der Weg eines Ketzers geschildert. Die Anklageschrift wirft dem Theo-
logen vor, ein Anhinger des Illuminatentums und des Deismus zu sein.
(Angebliche) Kontakte zu Protestanten und Sektierern seien Beweis genug
fiir Sailers Heterodoxie.

Insgesamt ein Rundumschlag gegen Sailer und die ,deutsche® Theologie,
die andere katholische mentalité. Sie wird pauschal verketzert; Hofbauers
Katholizismus dagegen implizit zum allein legitimen stilisiert. Ein breiter
katholischer Traditionsstrang sollte dadurch ausgegrenzt werden.

Der Versuch Schmégers und der ,,Hoheren Leitung®, das Hl. Offizium in
dieser grundsitzlichen Auseinandersetzung zwischen beiden Katholizismen
zum Instrument der Garser Gruppe zu machen, schlug fehl*®. Man scheute
in Rom offenbar die kirchenpolitischen Folgen einer offenen rémischen Ver-
urteilung Sailers und man fiirchtete die Komplizenschaft im Zusammenhang
mit einer politischen Rankiine, die — so unglaublich es klingt — zur Erleich-
terung eines Seligsprechungsprozesses eingefadelt war.

Die Frage bleibt zu stellen: Wer oder was verhinderte eine posthume Ver-
urteilung Sailers durch die Inquisition? Warum verlief das Verfahren im
Sande — dhnlich wie das gegen den Tiibinger Dogmatiker Johannes Evange-
list von Kuhn (1806—1887)*! wenige Jahre zuvor? Solange die internen Akten
des Hl. Offiziums nicht zuginglich sind, sind wir auf Hypothesen ange-
wiesen. Vor allem drei Griinde diirften fiir ein Ausbleiben eines romischen
Urteils gegen den ehemaligen Regensburger Bischof sprechen:

1. Trotz mancher Widerstinde hatte Rom sich schliefilich doch mit der
Erhebung Sailers zum Bischof (zunichst als Koadjutor mit dem Recht der
Nachfolge) einverstanden erklirt. Ein Inquisitionsurteil gegen ihn wiirde
auch die damalige Kurie ins Unrecht stellen, die einen Unwiirdigen resp.
Ketzer zum Episkopat zugelassen hitte.

40 Dazu Weiss, Redemptoristen (wie Anm. 19), 954—957.

# Johannes Evangelist von Kuhn (1806—1887), 1831 ordiniert, 1832 Professor fiir
Exegese an der Kath.-Theol. Fakultit der Universitit Gieflen, 1837—1882 Professor fiir
Exegese, dann fiir Dogmatik in Tiibingen, 1848—1852 Mitglied der Zweiten Kammer
des wiirttembergischen Landtages. Bis Mitte der fiinfziger Jahre galt Kuhn als ausge-
sprochen ,ultramontan®, seit seinen Kontroversen mit Clemens und Schizler wurde er

en ,neuscholastischen® Kreisen mehr und mehr suspekt, 1866 erfolgte die Anklageer-
hebung gegen ihn vor der Inquisition, wie im Fall Sailer ging die Initiative ebenfalls von
den Redemptoristen aus, Schizler verfaite ebenfalls ein Gutachten. Kuhn wurde von
rémischen Jesuiten und namentlich von Nina, dem Assessor des HI. Offiziums gerettet.
Vgl. dazu meine in Anm. 11 genannte Dissertation. Vorldufig August Hagen, Johannes
Ev. Kuhn 1806—1887, in: Ders. (Hg.), Gestalten aus dem schwibischen Katholizismus,
Bd. 2, Stuttgart 1950, 59-95.
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2. Der Schlufisatz von Senestreys ,Relatio“: ,Porro ad examen istud insti-
tuendum multum conferre poterit, si etiam vocetur sacerdos ille, quem Sanc-
titati Tuae die 13. h. m. commendare ausus sum, scilicet R. D. Constantinus
liber Baro de Schaezler, eo vel magis, quia statum scientiae theologicae in
Germania ipse apprime novit et ad errores pestiferos, quibus scripta Germa-
norum scatent, confutandos jamdiu cum optimo succesu laboravit“*?, stellt
einen unglaublichen und ungeheueren Affront gegen die etablierten Konsul-
toren und Qualifikatoren des Hl. Offiziums dar. Nicht sie, sondern ein
,homo novus® sollte ein Gutachten in einer solch wichtigen Sache verfassen.
Zudem wurde er auch noch von der Partei der Ankliger benannt! Das allein
diskriminierte Senestreys Libell und Schizlers Gutachten in der Konsulto-
renrunde, deren Votum schliefllich vorentscheidende Bedeutung fiir den
Ausgang des Prozesses hatte.

3. Der Hauptgrund fiir das Scheitern der Anklage gegen Sailer muf in der
Person des Assessors und damit eigentlichen ,,Geschiftsfuhrers® der Inquisi-
tion Lorenzo Nina (1812—1885)* gesucht werden. Hinter diesem Namen
verbirgt sich einer der interessantesten Prilaten aus der Ara Pius IX. und
Leos XIII. Ein aus Kreisen romischer Kritiker Ninas stammendes Diktum
formuliert, dafl unter seiner Agide ein Neuanziinden der Scheiterhaufen der
Inquisition nicht zu befiirchten sei**. Tatsichlich blieb wihrend der Zeit
Ninas das ,riaccendere i roghi“, das Feuer des HI. Offiziums gegen ,libe-
rale“ Theologen aus*. Daf} die Inquisition die ihr zugedachte Rolle im Fall
Sailer nicht iibernahm, spricht zuerst und vor allem fiir den klugen und ,libe-
ralen Assessor des Dikasteriums. Er diirfte verhindert haben, daff die Inqui-
sition im Fall Sailer ihren Ruf erneut verschlechterte.

42 Vol Beilage 2.

43 Lorenzo Nina (1812—1885), seit 1831 Theologiestudium am Seminario Romano,
1835 ordiniert, Dr. theol. et iur. an der Sapienza, 1862—1868 Sottosegretario der Kon-
zilskongregation, 1868—1877 Assessor des Hl. Offiziums, 1868 Kanoniker von St.
Peter, 1877 Kardinal, 1877—1878 Proprifekt der Studienkongregation, 1878—1880
Kardinalstaatssekretir; Vgl. Christoph Weber, Kardinile und Prilaten in den letzten
Jahrzehnten des Kirchenstaates, Elite-Rekrutierung, Karriere-Muster und soziale
Zusammensetzung der kurialen Fithrungsschicht zur Zeit Pius IX. (1846—1878) (Pipste
und Papsttum 13), 2 Bde., Stuttgart 1978, 491 f. Zu seiner Ernennung zum Assessor des
HI. Offiziums vgl. den Protokolleintrag in: Archivio Segreto Vaticano, Segretaria di
Stato, Protocollo Bd.290, Nr.48841 vom 17. Mirz 1868. Nina war seit dem
1. November 1877 Kardinalmitglied der Inquisition; vgl. dazu ebd. 327, Nr, 26025 vom
1. November 1877.

4 Vel, dazu ,Tableau des Cardinaux, Rom Januar 1878, abgedruckt bei Weber,
Kardinale und Prilaten II (wie Anm. 43), 750—764, hier 754.

#5 Vegl. das im Sandeverlaufen des Kuhnprozesses bei Wolf, Ketzer oder Kirchen-
vater? (wie Anm. 11).
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Beilage 1
Bischof Ignatius Senestrey an Papst Pius IX.
Rom, 1873, Mirz 19
Eigenhindige Abschrift, in:

Provinzarchiv der Redemptoristen, Gars am Inn: Saileriana

Beatissime Pater!

Denuntiaturo mihi opera Joannis Michaelis Sailer, quondam antecessoris mei
in sede episcopali Ratisbonensi*, ut solemni et infallibili judicio Tuo, Beatis-
sime Pater, condemnentur, Sanctitas Tua die 13 h. m. benignissime permisit,
ut relationem meam Tibi Ipsi exhibeam.

Quoniam vero *n casu agitur de Fide et* plurimum interest, ut a viris illis,
quibus examen operum istorum injunctum fuerit, religiosissime servetur
secretum; hinc expedire videtur, ut negotium hoc sane gravissimum apud
Sacram Inquisitionem tractetur. Quapropter unacum 40 tomis scriptorum
Saileri relationem meam Rmo quoque Dmno Secretario S. Inquisitionis*’ tra-
didi, ut quam primum Tibi, Beatissime Pater, rem proponat, et a Te man-
datum accipiat, quid in Domino decreveris.

Porro placuit Sanctitati Tuae propositio die 13 h. m. a me humillime facta,
nimirum ut ad examen dictorum operum instituendum etiam sacerdos a me
laudatus et commendatus, scilicet R. D, Constantinus Baro de Schaezler, qui
doctissimus omnique fide dignus est, vocetur. Quare supplico, ut eundem
secreto S. Inquisitionis an hunc finem obstringi jubeas.

Benedictionem Apostolicum humillime petens
Sanctitatis Tuae

fidelissimus et obedientissimus

servus et filius

+ Ignatius, Episcopus Ratisbonen[sis]

Romae, die festo S. Josephi,
Ecclessiae Catholicae Patroni,
19 Martii 1873

4 Vol. Hausberger, Geschichte des Bistums Regensburg, Bd. 2 (wie Anm. 1).

47 Sekretir des HI. Offiziums war damals Constantino Patrizi (1798—1876), 1821
ordiniert, 1823—1829 Uditore della S. Romana Rota, 1828 Titularerzbischof von Phi-
lippi, 1829 Nuntius in Florenz, 1832 Maggiordomo, 1836 Kardinal, 1839 Prifekt der
Bischofskongregation, 1854 Prifekt der Ritenkongregation, 1860—1876 Sekretir der
Inquisition; Vgl. Weber, Kardinile und Prilaten II (wie Anm. 43), 500f.

Ztschr £ K. G, 2-3/90 i 24
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Beilage 2
Klageschrift Senestreys gegen Sailer fiir die Inquisition
Rom, 1873 Mairz 19
Eigenhindige Abschrift, in:

Provinzarchiv der Redemptoristen in Gars am Inn: Saileriana

Relatio episcopi Ratisbonensis ad Sanctam et Supremam Inquisitionem
Romanam de necessitate condemnandi opera Joannis Michaelis Sailer, et de
praesenti statu scientiae theologicae in Germania

Beatissime Pater!

Quo acerbiora nostris diebus, in novo praesertim Germaniae imperio,
Ecclesia patitur, eo solertius videtur cavendum, ne puritas fidei et sana doc-
trina, utpote qua Ecclesiae incolumitas potissimum nitatur, vel minimum
detrimentum capiat.

Verum enim vero, Beatissime Pater, quae in praesenti scripto ad supremum
tribunal Sanctitatis Tuae deferuntur, ea profecto talia sunt, quibus et sana
doctrina et puritas fidei in summum vocatur discrimen. Agitur quippe de
praepostera illa rem theologicam tractandi methodo, cujusmodi, ut probe
nosti Beatissime Pater, inde ferme a saeculo in Germaniae scholas, etiam
catholicas introducta, ibidem ad hodiernum usque diem, cum notabili tum
sanae doctrinae tum pietatis nocumento, perniciosos suos producit effectus
producetque eo usque, donec tanto malo aliquando tandem efficaci occuratur
remedio. Hoc autem remedium efficax cujusmodi est, ut ubinam invenitur?
Id equidem sponte sua patescet, modo prius paucis demonstratum fuerit,
quanam ratione in Germania res theologica eo paulatim devenerit, undenam
mala ista, de quibus supra conquestus sum, originem suam potissimum
ducant. Siquidem quotiescunque de morbo aliquo curando agitur, ante
omnia opus est, radicem ejus probe detegere.

I. De hodierno rei theologicae in Germania statu

Rei theologicae in Germania qualis hodie conditio sit, facile est jam ex iis col-
ligere, quae in hac regione ultimis hisce annis acciderunt, quaeque plane sunt
notissima. Scilicet haud unum virum, apud Germanos in rebus theologicis
magna pollentem auctoritate, ut inter alios famosum Doellinger*® et tanto-

# Johannes Joseph Ignaz von Déllinger (1799—1890), 1822 ordiniert, 1823 Professor
fiir Kirchengeschichte und Kirchenrecht in Aschaffenburg, 1826—1890 in Miinchen, im
Vormirz entschieden ,ultramontan® orientiert, seit Mitte der fiinfziger Jahre Wende
hin zu ,liberaleren® Ideen, Gegner des Syllabus (1864) und der Beschliisse des Vati-
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pere celebratum Schulte*’, postquam per multos annos in magno honore ha-
bebantur® tanquam rei catholicae vindices acerrimi velut uno ictu transmutari
vidimus in infensissimos hostes totius nominis catholici.

Ejusmodi factum vel prorsus nequit explicari, vel luculenter probat, in
Germania, quantumvis egregie ibidem excolantur speciales quaedam disci-
plinae cum re theologica plus minusve conexae, tamen parum tuto, imo per-
peram plerumque judicari, quoties de genuino sensu dogmatis catholici
ejusque consectariis quaeritur, id est de eo, quid vere sit catholicum, quidve
principiis catholicis repugnet. In hoc quidem puncto nostra aetate, quemad-
modum notissimis exemplis constat, quamplurimi licet caeteroquin viri docti
et pii, misere decepti sunt. Sic praesertim in Germania tanquam vere catholica
habebatur haud una sententia, quam cum dogmate pugnare plane manifestum
est. Atque insigne quidem hujus rei exemplum habemus, ut de aliis taceam,
in singulari sententia Doctoris Doellinger de regula fidei, quam ipse reponit
in consensu omnium hominum seu in opinione publica.

Hanc sententiam maxime perniciosam esse, id nostris diebus saltem pro
omnibus, quotquot sunt bonae voluntatis, quasi ad oculos demonstravit vel
ipse rerum eventus, scilicet tristis apostasia eorum qui perverso huic principio
pertinaciter insistentes, eodem principio idque per logicam ejus consequen-
tiam paulatim adducti sunt usque ad apertam rebellionem contra supremum
Ecclesiae magisterium. Verum est, pauci tantum, Deo majora benigne aver-
tente, adeo infelices fuerunt, qui ad hoc extremum usque delapsi sint. Sed
vehementer falleretur, si quis forte putaret, sanae doctrinae ac puritati fidei
conservandae satis esse, modo impediatur aperta rebellio contra Ecclesiae
auctoritatem. Id profecto non sufficit, ut religio salva persistat. Scilicet
externa erga Ecclesiam submissione quantumvis caute servata, fieri tamen
potest, ut mortiferum falsae doctrinae virus occulte propinetur, quod quidem
quo diligentius occultabitur, eo majora inde consequentur damna.

Id ipsum autem in Germania nostris diebus reapse fieri, varia probant
exempla. Inspiciantur, quaeso, paulo accuratius certae quaedam sententiae,

kanum I (papstliche Unfehlbarkeit). Déllinger unterwarf sich diesen nicht und wurde
1871 exkommuniziert; trotz Sympathien zur altkatholischen Protestbewegung trat er
dieser nie formell bei, 1872 Rektor der Miinchner Universitit, seit 1873 Présiﬁem der
bayerischen Akademie der Wissenschaften. Uber ihn Georg Schwaiger, Ignaz von D&l-
linger (1799—1890), in: Heinrich Fries/Georg Schwaiger, Katholische Theologen
Deutschlands im 19. Jahrhundert, Bd.3, Miinchen 1975, 9—43; Jetzt auch in Ders.
(H4g9.), Christenleben im Wandel der Zeit, Bd. 2, Miinchen 1987, 104—126.

Johann Friedrich von Schulte (1827—1914), 1854 aufierordentlicher, 1855 ordent-
licher Professor fiir Kirchenrecht und deutsche Rechts- und Reichsgeschichte in Prag,
bis 1870 einer der fiihrenden katholischen Laien und Vertrauensmann des deutschen
Episkopates, nach der Definierung der pipstlichen Unfehlbarkeit Bruch mit der katho-
lischen Kirche und Mitbegriinder der aft’katholischen Bewegung, 1873—1906 Professor
an der juristischen Fakultit in Bonn, 1881/82 Rektor der Universitit, 1874—79 natio-
nalliberaler Abgeordneter des Deutschen Reichstags. Vgl. v.a. (seine Autobiographie)
J. Fr. Schulte; Lebenserinnerungen, 3 Bde., Gieflen 1908/09. Ferner August Franzen,
Art.: Schulte, in: LThK? 9, 516.
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quae in Germaniae academiis ad hunc usque diem publice traduntur; inspi-
ciatur, quaeso, paulo accuratius, quid de ratione divinae gratiae deque fidei
christianae essentia in academia Tubingensi®® an hunc usque diem doceat
nominatissimus ille Joannes Kuhn: — haec inquam, inspiciantur paulo accu-
ratius, et sponte sua manifestum fiet, ea aperte pugnare cum sanae theologiae
principiis atque imprimis cum constitutione de Fide catholica ss. Concilii
Vaticani®!. :

Idem ferme accidit circa alteram S. Concilii definitionem de Rom. Ponti-
ficis infallibili magisterio. Hanc enim definitionem nonnulli in Germania,
lique haud infimae auctoritatis viri, quam maxime enervant, forte quin ipsi
sciant aut velint, praepostera scilicet explicatione, qua genuina vis Vaticanae
definitionis prorsus pessumdatur, sane cum maximo christianae societatis
detrimento; quippe quae per ejusmodi interpretationem, ubicunque tanquam
legitima admittitur, vix non penitus frustratur summo bono, quod ei conferre
definitio illa debet.

Mala ista, quae obiter tantum potui indicare, sane grandia sunt, atque ut
apta eis medela quam primum adhibeatur, summopere videtur exoptandum
esse: quandoquidem, si praepostera illa rem theologicam tractandi methodus
in scholis catholicis libere grassari permittitur, inde procul dubio religio
catholica maximum patietur damnum, idque fortasse tale, quod vix aegre
reparabitur.

Habet enim perversa illa methodus hunc pessimum effectum, ut secatores
ejus magis magisque inepti reddantur ad rectam intelligentiam dogmatis chri-
stiani. Id quoque in causa est, cur praedarissima monita ac decreta, quibus
supremum Ecclesiae magisterium nostris diebus sana theologiae principia
identidem inculcavit, nihilominus parum profecerint apud praepostera illius
theologiae alumnos; ii quippe pretiosa ista monita minime intellegunt, eaque
perperam interpretantur, videlicet ad normam falsae doctrinae, qua ipsi
imbuti sunt quaque eorum de rebus theologicis judicium funditus vitiatur.

Summa praeterea attentione haec duo imprimis ponderanda sunt, quippe
quae omnino efficiunt, ut praesens ille rei theologicae in Germania status vel
ipsam religionem catholicam haud exiquo exponat periculo.

Primo nempe negari nequit, falsae illius theologiae primarios patronos prae-
claris quibusdam praestare dotibus, unde singularem nanciscuntur auctori-
tatem et magnam imprimis ad persuadendum efficaciam. Sunt enim vere
docti, eximia pollent loquendi scribendive arte nec mediocri energia et in
rebus agendis dexteritate.

30 Zur Tibinger Kath.-Theol. Fakultat vgl. Rudolf Reinhardt, Die Katholisch-
Theologische Fakultit Tibingen im ersten Jahrhundert ihres Bestehens. Faktoren und
Phasen der Entwicklung, in: Ders. (Hg.), Tibinger Theologen und ihre Theologie.
Quellen und Forschungen zur Geschichte der Katholisch—Theologischen Fakultit
(Contubernium 16), Tﬁgingen 1977, 1—42.

31 Zum Vorwurf der ,,Neuscholastiker®, namentlich Schizlers, Kuhn habe sich nicht
Bqter die Beschliisse des Vatikanum I unterworfen, vgl. meine in Anm. 11 genannte

1ssertation.
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Secundum autem, quod omnem meretur attentionem, illud est: scilicet
hanc eandem praecise theoiogiae modernae praeposteram scholam, cujus pla-
cita cum sanae theologiae pnncxpus tam aperte pugnant, nostris diebus effi-
caciter adjuvari a novo Germaniae imperio. Novae enim leges de educatione
clericorum eo plane tendunt, ut deinceps in Germania ad beneficium ecclesia-
sticum sive ad theologiae docendae munus nemo promoveri possit, quin edu-
catus fuerit secundum praepostera illa principia, eaque aperte profiteatur.

Quae cum ita sint, cum falsae scientiae theologicae in Germania professo-
ribus tanta suppetant auxilia: omnino desiderandum esse videtur, ut a Te,
Beatissime Pater, in sanae doctrinae tutelam ea ordinentur, quae idonea sint
tantis malis atque periculis efficaciter “obviare®. Ad hunc autem finem asse-
quendum ante omnia videtur necessarium esse, ut falsa principia, quae tam-
quam vere catholica summis laudibus extolluntur a modernae scholae® theo-
logicae alumnis, solemni Tuo judicio, Beatissime Pater, declarentur talia esse,
quae vix aegre componantur, imo aperte pugnent cum vero sensu dogmatis
catholici. Neque profecto satis est, ut falsae ejusmodi doctrinae in abstracto
tantum reprobentur; sed nominatim reprobanda sunt scripta saltem eorum,
qui sunt scholae illius primipili ac nobilissimi defensores. Quid enim juvat
errores in abstracto seu in thesi condemnare, si tamen ipsi libri, in quibus
errores illi continentur, suam retinent auctoritatem? Sic condemnatio talis
omni suo frustrabitur effectu atque plane incassum erit. Jam vero inter prima-
rios duces modernae hujus scholae unus prae caeteris eminet, tum episcopali,
qua insignitus erat, dignitate, tum eximii scriptoris laude nec non fama pie-
tatis, tum ideo potissimum, quia primus Yeratd, qui praeposteram illam res
theologicas tractandi methodum in scholas catholicas induxit, ut adeo jure
merito habeatur tamquam parens modernae scholae theologicae, qualis hodie
in Germaniae academiis facile primatum tenet. Est autem vir iste Joannes
Michael Sailer, Ratisbonensis ecclesiae quondam episcopus.

II. De Joanne Michaele Sailer

Praecipuus error ejus videtur versari circa normam, secundum quam trac-
tandae sunt generatim res omnes ad religionem et animarum salutem spec-
tantes. Hanc enim normam Sailer docet reperiri in sensu quodam intimo
ipsius hominis, adeoque in aliquo subjectivo, non autem in positiva Ecclesiae
doctrina de rebus fidei et morum. Sailer admittit quidem positivam revela-
tionem, sed interpres ejus legitimus est unusquisque per se ipsum vi sensus
sui intimi, quo immediate Deum resque divinas apprehendit.

Hanc facultatem hominis naturalem ‘immediate® Deum resque divinas
cognoscendi Sailer vocat conscientiam, deque ea inter alia ad literam ita
docet: ,Ratio humana cum essentialiter consistat in cognitione Dei, cumque

32 Vgl. dazu Anm. 39.
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proinde in conscientia percipiatur ipsum proprie verbum Dei, hinc con-
scientia non solum est suprema in homine instantia, a qua non licet ad supe-
riorem provocare, sed est ea etiam vinculum conjunges humanitatem cum
Deo; estque porro conscientia unicus nuntius Dei, relictus homini etiam
lapso, sive el restitutus eique testimonium reddens esse nos divini generis®.
(Theol. mor. vol. I pag. 42.43 editionis Ima.)>

Ea sane palmaria sunt ac reapse continent quasi seminarium errorum.
Occurit hic imprimis ea sententia, quam jure dixeris, faenendam radicem
omnium errorum, quibus opera Saileriana et sequacium ejus scatent. Est haec
nimirum intolerabilis sane sententia, a Sailero velut totius systematis sui fun-
damentum identidem inculcata: nempe humanam rationem essentialiter con-
sistere in actuali cognitione Dei. Similem plane propositionem Sacra et
Suprema Romana Inquisitio jam decem abhinc annis atro calculo notavit.
Nihilominus sententia illa de immediate Dei cognitione in Germania ad hunc
usque diem non solum docetur, verum etiam praedicatur tamquam unica via
ad christianam religionem scientifice stabiliendam.

Huic eidem principio de immediata Dei** cognitione seu, quod idem est,
sententiae statuenti, humanam rationem essentialiter consistere in actuali sive
habituali cognitione Dei, huic, inquam, ab Ecclesia reprobato principio velut
fundamento suo superstruitur systema dogmaticum Joannis Kuhn, inter
hodiernos Germaniae theologos facile principis, quippe qui, quod Sailer
modo oratorio ac stylo populari tradit, magis scientifice tractat nec non con-
firmare contendit suffragio christianae antiquitatis. Is autem, qui omnium
primus sententiam istam sub hisce terminis exhibuit, Jacobi®® fuit, celeber-
rimus ille quidem apud protestantes philosophus, a quo Sailer vel eadem

33 Johann Michael Sailer, Handbuch der christlichen Moral, zunichst fiir kiinftige
katholische Seelensorger und dann fiir jeden gebildeten Christen, Bd. I, Miinchen 1817,
42f: ,Wenn nun aber die Vernunft ein Wabrnebmen Gottes ist, mithin im Gewissen das
eigentliche Wort Gottes vernommen wird: so ist es sonnenklar, dafl die gegebene
Bedeutung dessen, was man Gewissen nennt, so wie die, dem letzten Grunde nach,
alleinwahre, also auch die in aller Moral bedeutendste seyn miisse. Denn so betrachtet,
ist das Gewissen nicht blof} die héchste Instanz im Menschen, von der es fiir ihn keine
Appellation mehr geben kann; es ist auch das Band, womit die Menschheit mit Gott
zusammenhingt; es ist der einzige, auch nach dem Abfalle von Gott, dem Menschen
noch gelassene oder wiedergegebene Bote Gottes, dafs wir eines gottlichen Geschlechtes
sind“. (Hervorhebungen bei Sailer).

5% Zum Problem c%er unmittelbaren Gotteserkenntnis vgl. Peter Walter, Die Frage
der Glaubensbegrindung aus innerer Erfahrung auf dem Vatikanum I. Die Stellung-
nahme des Konzils vor dem Hintergrund der zeitgendssischen romischen Theologie
(Tubinger Theologische Studien 16), Mainz 1980.

3 Friedrich Heinrich Jacobi (1743—1819), kaufmannische Lehre in Frankfurt und
Studium der Philosophie in Genf (1759—62), ibernahm das viterliche Handelsgeschift,
1772 kurfirstlicher Hofkammerrat, 1779 Referent fir Zoll- und Commerzwesen in
Miinchen, seit 1780 Privatgelehrter, Griindung des ,, Teutschen Merkur®, seit 1805 Pri-
sident der Bayerischen Akademie der Wissenschaften. Bedeutender Schriftsteller, Phi-
losoph und Wirtschaftswissenschaftler. Uber thn Giinther Baum, Art.: Jacobi, in: TRE
16, 434—438 (Lit.).
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verba usurpans, mutuatus est doctrinam illam plane infectam, uti patet,
veneno protestantismi; est enim doctrina illa Saileriana patidus subjecti-
vismus seu pseudomystmsmus quandoquidem ]uxta Sailerum spmtus prl-
vatus, seu sensus intimus singulorum hominum, sive eorum conscientia,
supremus judex est de rebus omnibus ad rehglonem spectantibus. Atque
hunc quidem pestiferum errorem Sailer, qui fortasse ipse non perspexit totam
consequennam perniciosi illius prlnClpil, obvolvit quasi nebula plarum locu-
tionum; unde factum est, ut scriptis ejus homines praesertim pii ac boni tam
facile deciperentur. Sed hodie nimiruno illusio illa facile dissipabitur, modo
diligentius advertantur ea, quae hodie in Germania aguntur a novissimis
haereticis seu sic dictis antiquis catholicis. Ii nempe, Sailerianis principiis
constanter insistentes, adversus Concilii Vaticani decreta provocant ad pro-
priam ipsorum conscientiam. Neque multum juvabit rebellionem istam
excommunicatione percellere, si radix ipsa tantorum malorum nova in dies
germina producere tibere permittitur. Est autem radix ista praepostera theo-
logia in Germaniae academiis dominans, cujus antesignanus ac veluti parens
ipse Sailer est. Et re sana vera, hodie praecise opportunum tempus videter
esse ad scripta hujus viri, utpote praesentium in Germania turbarum primarii
auctoris, solemniter proscribenda.

Haec autem proscriptio plane necessaria est, ut in Germania adversus
novissimos haereticos seu sic dictos antiquos catholicos cum felici succesu
dimicari possit pro catholica fide. Ii enim haeretici non cessant provocare ad
Sailerum, quem uti parentem suum venditant, cujusque vestigia premere glo-
riantur. Neque provoctio ita suo carebit effectu, ubicunque Sailer habetur
tamquam legitimus doctrinae catholicae interpres. Haec igitur falsa opinio,
quae tot hominum mentes, etiam piorum, occupat, ante omnia corrigenda
est, ut religio catholica in Germania incolumis servetur. Loinga autem expe-
rientia constat, privatos theologorum conatus minime sufficere ad exstir-
pandam falsam illam opinionem de Saileri auctoritate; ad hunc effectum obti-
nendum omnino opus est solemni Ecclesiae judicio, quo scripta Saileri
declarentur tamquam parum conformia genuino sensui dogmatis catholici.
Neque difficile probatu est, Sailerum perperam docere de praecipuis dogma-
tibus sanctae nostrae religionis.

1. Perperam docet universim de humanae salutis negotio, ea nimirum pro-
ferens, unde manifeste sequitur, ad vitam aeternam assequendam minime
necessariam esse fidem christianam, necessitate saltem medii, ut theologi
loquuntur. Distinguit enim Sailer inter Christianos et cultores Dei (in opere
suo ,Doctrina fundamentalis rehgloms pag. 1519)%; et hunc cultum Dei,
qui quidem invenitur etiam separatim a christiana fide, docet Saller, esse
vitam aeternam, sequentibus scilicet verbis: ,,Qui virtutem in se ipso habet,

%6 Johann Michael Sailer, Grundlehren der Religion. Ein Leitfaden zu seinen Reli-
gionsvorlesungen an die academischen Jiinglinge aus allen Facultiten, Miinchen 21814,
151f.
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audit in se hanc vocem: virtus est vita divina in me, vita divina in me non
potest mori. Qui cultum Dei intra se ipsum habet, audit hanc vocem: Deus
aeternus est. Quod in me Deum colit, id temporale esse nequit. Cultus Dei
in me est vita aeterna; vita aeterna in me non potest mori. Cum igitur cultus
Dei et virtus unum idemque sunt, quemadmodum lux et radius lucis, sol et
radius solis; hinc in ipsa essentia tum virtutis Deum colentis, tum cultus Dei
virtutem gignentis, positum est, ut per hoc exercitium, scilicet cultus Dei et
virtutis, non solum efficiamur digni existentia aeterna, sed de ea etiam certi
reddamur®8.’

2. Ut e superioribus manifeste liquet, Sailer perperam docet de fine
hominis supernaturali deque divina gratia. Quod enim donum est naturae
hominis superadditum, ut scilicet homo ordinatus sit ad vitam quamdam
divinam, ad participationem aliquam ejusdem bonitatis atque beatitudinis,
qua Deus ipse bonus ac beatus est; id Sailer repetit ex eo, quod homo
instructus est ratione ac libero arbitrio adeoque quod plane supernaturale est,
id Sailer habet ut consectarium aliquod earum facultatum, quae ipsam
naturam hominis constituunt. Sic enim disputat Sailer: ,Una cum ratione et
libero arbitrio homini divinitus data est sancta ac divina lex et una cum lege
homo accipit hunc finem, ut bonus sit, sicut Deus. Unacum lege et ordina-
tione ad hunc finem, ut bonus sit, assignatur homini tamquam finis ejus, ut
beatus sit sicut Deus®. (Theol. mor. vol. 1 p. 41)38

3. Perperam docet Sailer de persona Jesu Christi. Quidquid enim Jesus de
seipso, de divinitate ac humanitate sua testatus est, juxta Sailerum hunc
tantum sensum habet: scilicet totam animam Christi repletam fuisse suprema
idea Christianismi, quae quidem in eo sita est: humanitatem indigere supe-
riore quadam mediatione, ut cum divinitate, a qua per peccatum aversa est,
rursus conjungatur, in hoc praecise sensu Jesus seipsum vocat filium Dei.
Quam sententiam Sailer hisce verbis exprimit: ,Suprema idea Christianismi
haec est: humanitatem indigere superiore quadam mediatione, ut cum divin-
itate, a qua per peccatum aversa est, rursus conjungatur. "Suprema idea Chri-
stanismi est idea de viribus quibusdam divinis mediatricibus, quae in Christo
velut in centro suo unitae per ipsum in humanitatem sese diffundunt, diffun-
dentque eo usque, donec Pater futurus sit omnia in omnibus.? Haec suprema
idea Christianismi pervasit totam animam Christi, et summa cum claritate
totam essentiam ejus occupavit. Id probant ea omnia, quae Christus de se
ipso dixit; — quidquid enim de se ipso locutus est, id omne debebat esse non-
nisi imago supremae hujus ideae, nonnisi indigitatio quedam supremae hujus
idea, nonnisi vox quaedam hujus supremae et in aeternum ineffabilis ideae.
Nonnisi ab hac idea effata Christi de se ipso suam propriam accipiunt lucem.
Jesus Christus hilari animo respiciens ad hanc fundamentalem ideam suae
essentiae suaeque vocationis, nominavit seipsum filium Dei, missum ad

97 Auf welches Werk Sailers sich die Angabe ,pag 133 bezieht, war nicht zu eru-
ieren.
58 Sailer, Handbuch I (wie Anm. 53), 41.
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salutem hominum, atque sic expressit totam suam relationem tum ad divin-
itatem tum ad humanitatem®. (Doctrina fundamentalis relig. pag. 206 sqq.)*’

4. Qui de Christo ita docet, is non potest recte docere de Ecclesia, quae est
corpus Christi mysticum. Hinc nemo prudens rerum aestimator valde mira-
bitur, si apud Sailerum talia invenerit, quae genuinam Ecclesiae rationem fun-
ditus evertant. Eo autem imprimis tendunt, quae Sailer in theologia sua
morali vol. T pag. 82 sqq.% ‘editionis Imae et editionis IIliae pag. 65 sqq.%!
hunc in modum diputat: ,Doctrina moralis Christi ejusque Apostolorum,
quantumvis gravissima continens et sensum habens profundissimum, erat
nihilominus tam simplex, tam facilis intellectu ac necessitatibus humanitatis
tantopere accomodata. Neque ea tamen per longum tempus talis permansit,
qualis prodierat e spiritu Christu ejusque Apostolorum, neque potuit talis
permanere... Primo contexta est cum philosophia Alexandrina, quae
quidem ipsa textura quaedam erat composita e philosophia tum Platonis tum
Pythagorae, postmodum contexta est com Aristotelica philosophia (pag. 84
jeditionis Imael)®2. Hac porro via doctrina moralis Christi paulatim facta est
congeries quaedam spinosarum quaestionum et responsorum item spino-
sarum, quippe quibus coelestis philosophia, eheu! nimis saepe, reddebatur
tum ingustabilis cordi, tum voluntatem impotens movere, tum quandoque
perturbans etiam mentem et conscientiam: ut adeo in hac mixtura divinorum
atque humanorum vix rursus agnosci possit sive unum sive alterum, nec
Christus nec Aristoteles®.

Qui talia scribit, is vel hoc ipso convincitur perperam sentire de Ecclesia.
Neque enim Ecclesia foret columna veritatis neque infallibilis in rebus
morum, si ea permisisset doctrinam moralem Christi usque adeo depravari ut
jam non possit agnosci, quid in ea proprie sit Christi, quidve Aristotelis.

Tandem Sailer proprio suo cum Protestantibus agendi modo et falsa toler-
antia errorum, nec non amicitia sua intima cum pseudomysticis illius tem-
poris luculenter probavit, ipsi prorsus deesse rectam de Ecclesia notionem.

Haec pauca a me e Sailero adducta satis, ut mihi videtur, ostendunt, repe-
riri in scriptis ejus quam plurima, quae omnino merentur censuram. Demum
oportet breviter respondeatur ad ea, quae ad purgandum Sailerum a defenso-
ribus ejus solent proferri. Animadvertunt ii imprimis, Sailerum in scribendis
libris suis ductum fuisse optima intentione, ad religionem catholicam redu-
cendi homines illius temporis, qui quidem pro tristi eorum temporum condi-
tione veritates religionis vix aliter gustassent; hinc Sailer, sub nova forma ver-
itates religiosas proponendo, eam viam iniit, qua sola tunc temporis possibile
erat religionem catholicam efficaciter juvare.

%9 Sailer, Grundlehren (wie Anm. 56), 206 {f.

60 Sailer, Handbuch I (wie Anm. 53), 82f.

61 Sailer, Handbuch I, 3. Aufl., Gritz 1818, 65ff.

62 Sailer, Handbuch I (wie Anm.53), 84. Die Zitate aus Sailers Werken sind in der
Relatio nicht immer korrekt wiedergegeben; sie waren daher zum Teil nicht immer ein-
deutig zu identifizieren.
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Sic defensores Saileri, qui sollerter subjungunt, Sailerum non pro schola
scripsisse, sed nimirum ad finem quendam practicum, ut animarum pasto-
ribus ostenderet, qua potissimum ratione hujus aetatis homines efficaciter
excitari possent ad studium pietatis; ac propterea non cessant illi inculcare,
scripta Saileri non ad normam severioris seu scholasticae theologiae examin-
anda esse; contra ut aequum de iis sit judicium, potius respicendum esse ad
bonum finem, quem sibi Sailer in scribendo proponit, et si forte quaedam
parum caute scripserit, ea benigno sensu interpretari oportere.

Haec tamen defensio non valet neque ullum cordatum virum movere
potest. Esto Sailerum in scribendis suis libris ductum fuisse optima inten-
tione: quid inde? Id unum tantum inde sequitur, forte excusari posse ipsum
hominem Sailerum; sed quoad scripta ejus nil mutantur. Quae in iis conti-
nentur fidei catholicae adversantia, ea profecto non emendantur intentione
quantumvis bona, qua Sailer ea scripsisse dicitur. Neque doctrina dogmati re
pugnans, qualis esse doctrina Saileriana facile convincitur, ullo modo idonea
esse potest gignendae verae pietati. Imo vero doctrina talis eo magis nocebit
pietati, quo major fama est et auctoritatas illius, qui tam erronea docet.

Denique probe advertatur, Sailerum evectum fuisse ad episcopalem digni-
tatem. Unde apud homines facile oriri potest et reapse orta est falsa opinio,
saltem indirecte approbatam fuisse vel hoc ipso, quod Summus Pontifex Sai-
lerum ad episcopatum permiserit promoveri ¥ejusdam perversam doctrinask.
Hinc doctrina illa quantumvis erronea ac sensui Ecclessiae quantumvis repu-
gnans, nihilominus tueri sese poterit vel ipsa Ecclesiae auctoritate. Hoc
autem procul dubio gravissimum est incommodum; neque id praecaveri aliter
potest nisi solemni operum Saileri condemnatione.

Quid de Sailero habendum sit, ut magis magisque patefiat, de homine illo
deque gestis ejus pauca quaedam hic adnotare juverit. Joannes Michael
Sailer®?, natus die 17 Nembris 1751 in pago Aresing prope Schobenhausen,
dioecesis Augustanae, ineunte anno 1761 Monachium se contulit litteris
humanioribus operam daturus. 1770 Landsbergii novitiatum Societatis Jesu
ingressus duobus annis ibidem permansit ac deinceps tamquam scholasticus
Ingolstadii annum transegit. Societate suppressa usque ad annum 1775 theo-
logiae incubuit Ingolstadii sub magistris ejusdem societatis Stattler®*, Schol-

63 Zur kritischen Wiirdigung des in der ,Relatio® gebotenen Lebenslaufs Sailers vgl.
die in Anm 1. genannte Literatur.

64 Benedikt Stattler (1728—1797), seit 1745 Jesuit, 1759 ordiniert, 1770 Professor fiir
Dogmatik in Ingolstadt, wo Sailer sein Schiiler war. Nach Entlassung aus der Professur
1782 Pfarrer in Stadtkemnath, lebte spiter als Geistlicher Rat in Miinchen, 1796 Zensu-
rierung seiner Werke, Uber ihn vgl. Manfred Brandl, Die deutschen katholischen Theo-
logen der Neuzeit. Ein Repertorium, Bd. 2: Auflirung, Salzburg 1978, 238f. (dort Lit.
und Werkverzeichnis).
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liner®® et Helfenzrieder®®. Anno 1775 sacerdotio auctus per biennium studia
continuavit ad obtinendam theologiae cathedram, atque anno 1777 creatus est
repetitor studiorum philosophicorum et theologicorum Ingolstadii, quo in
munere perstitit usque ad annum 1780. Hoc tempore duo opuscula accerima,
contumeliis et irrisionibus referta contra Monachos Benedictinos ad S. Eme-
ramum Ratisbonae, qui publici juris fecerant aliquot dubia circa opus Statt-
leri: ,Demonstratio catholica®.®” Quae quidem ,Demonstratio® indici
librorum prohibitorum inserta est. Sailer vero numquam retractavit con-
tumelias adversus Benedictinos prolatas, imo adhuc anno 1803 in libri, cui
titulus: ,Winkelhofer ut homo et concionator“®® opera Stattleri denuo com-
mendavit. De secundo opusculo polemico Saileri, edito in tutelam magistri
ejus Stattleri, novissimus illius panegirista dicit: ,Sailer denuo in aciem des-
cendit cum libro, cui titulus ,Novissima historia cordis humani in supres-
sione veritatis, abstrahendo ab omnibus rationibus in utramque partem pro-
latis in causa monastico-theologica Wolfgangi Froehlich. Francofurti et Lip-
siae 1780.“¢? Iste libellus ab initio usque ad finem sarcasmum adeo mordacem
exhalat, religionis in Germania extinguere nitebatur, hunc librum precum in
suo opere ,Iter per Germaniam et Helvetiam“’® apellat ,librum omnino
diversum ab omnibus aliis operibus catholico-aceticis, absque ulla inpersti-
tione, in quo principia, quibus catholici a protestantibus differunt, nusquam
crude proferuntur®. Anno 1784 Sailer Dilingam vocatus est ut professor

65 Hermann Scholliner (1722—1795), seit 1738 Benediktiner, 1745 ordiniert, weitere
Studien in Salzburg und Erfurt, 1750—1757 Direktor des Studium Commune der Baye-
rischen Benediktinerkongregation, 1760—1766 Professor fiir Dogmatik in Salzburg,
1772 Prior, 1773 Professor in Ingolstadt, 1776 Rektor der Universitit, 1780—1784
Pro&:)st in Welchenberg. Uber ihn Brandl, Theologen 2 (wie Anm. 64), 223.

6 Johann Evangelist Helfenzrieder bzw. Helfensrieder (1724—1803) war 1770—1781
Professor fiir Mathematik (Artistenfakultit) an der Universitit Ingolstadt. Uber ihn vgl.
Horst Peter Gerber, Die Professoren der Philosophischen FaEultﬁt der Universitit
Ingolstadt vor und nach ihrer Ubernahme durch die Jesuiten, Diss. Erlangen 1974,
34—44; Peter Stotter, Vom Barock zur Aufklirung, in: Laetitia Boehm/Johannes Sporl
(Hg.), Die Ludwig-Maximilians-Universitit in ihren Fakultiten, Bd. 2, Berlin 1980,
N=124.

67 Benedikt Stattler, Demonstratio Catholica sive Ecclesiae Catholicae sub ratione
societatis legalis inaequalis a Jesu Christo Deo Homine [...], Pappenheim 1775.

68 Johann Michael Sailer, Winkelhofer, der Mensch und der Prediger. Ein Andenken
fiir seine Freunde, Miinchen 1808, zweite verbesserte Aufl. 1809, 1813,

69 Johann Michael Sailer, Neueste Geschichte des menschlichen Herzens in Unter-
driickung der Wahrheit. 5 Theile. Statt aller Pro und Contra in der Wolfgang Frolich-
Ménchisch-theologischen Streitsache, Miinchen 1780.

70 Gemeint ist wahrscheinlich das Werk von Friedrich Nicolai, Beschreibung einer
Reise durch Deutschland und die Schweiz, 12 Bde., Berlin 1783—1796. Auf die gehis-
sigen Angriffe des Berliner Buchhindlers und aufgeklirten Popularphilosophen ant-
wortete Sailer in der Jenaer Allgemeinen Literaturzeitung Nr. 133 vom 5. Juni 1786.
Vgl. dazu Georg Schwaiger, Sailers frithe Lehreitigkeit in Ingolstadt und Dillingen, in:
Ders./Paul Mai (Hg.), Johann Michael Sailer und seine Zeit (Beitrige zur Geschichte
des Bistums Regensﬁ)urg 16), Regensburg 1982, 51—96, hier 63 mit Anm.47.
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facultatis theologicae a Vicario Generali Augustano Ungelter”! et Provicario
Haiden”?, quorum uterque favebat doctrinae deisticae.

Episcopus hujus dioceseos erat princeps Saxoniae et ante supremus dux
militiae austriacae, Clemens Wenzeslaus”, simul episcopus Frisingensis,
Ratisbonensis et Elector Trevirensis, cujus auxiliarius Hontheim (Febronius)
congressum in Ems dirigebat.”*

Pars sana ordinariatus Augustani et praecipue pauci ibidem degentes
sodales societatis Jesu penitus introspexerunt methodum Saileri prorsus peri-
culosam; sed nonnisi anno 1794 ab episcopo Clemente Wenceslao id obtinere
potuerunt, ut subscriberet decreto, quo Sailer a cathedra theologiae amove-
batur. Arguebantur Sailer et alii duo professores Keller’® et Weiss” ,succres-
centis rusticitatis et ignorantiae discipulorum, sententiarum et machina-
tionum periculosarum, et Sailer imprimis unionis cum secta Illuminatorum®.
Haec unio quamvis a Sailero et ejus assectis negata, evincitur documento lit-

71 Johann Nepomuk August Ungelter Freiherr von Deissenhausen (1731—1804),
1749 Kanoniker in Augsburg, 1760—1768 Domdekan, 1768—1804 infulierter Dom-
propst, 1779 Weihbischof, 1785 Generalvikar. Uber ihn vgl. Albert Haemmerle, Die
Canoniker des Hohen Domstiftes zu Augsburg bis zur Saecularisation, masch., Ziirich
1935, 177f. (Lit.).

72 Thomas Joseph de Haiden (1739—1813), 1761 ordiniert, 1782 Provikar und
Augsburgischer Geheimrat, 1785 Kanonikus an den Stiften St. Peter und St. Gertrud in
Augsburg, 1786 Reform der Universitit Dillingen und Berufung Sailers, 1793 Sturz im
Zusammenhang mit der Untersuchung gegen Sailer, 1813 Vizeoffizial in Augsburg.
Uber ihn vgl. Hubert Schiel (Hg.), Johann Michael Sailer. Leben und Briefe, Bd. 2,
Regensburg 1952, 533; Rudolf Reinhardt, Ein Brief Johann Sebastian Dreys aus dem
Jahre 1806, in: Ders.(Hg.), Tiibinger Theologen (wie Anm. 50) 43—48, 46.

73 Klemens Wenzeslaus, Herzog von Sachsen (1739—1812), 1763 —1768 Fiirstbischof
von Regensburg und Freising, 1765—1768 Koadjutor des Fiirstbischofs von Augsburg,
1768—1801 Erzbischof und Kurfiirst von Trier, 1768—1812 Fiirstbischof von Augs-
burg. Vgl. dazu Erwin Gatz, Art.: Klemens Wenzeslaus, in: Ders. (Hg.), Die Bischofe
der deutschsprachigen Lander 1785/1803 bis 1945. Ein biographisches Lexikon, Berlin
1983, 388—391.

74 Febronius, Pseudonym des Trierer Weihbischofs Nikolaus von Hontheim
(1701—1790), 1728 ordiniert, 1748 Suffraganbischof, kurfiirstlicher Generalvikar und
Prokanzler der Universitit Trier, 1763 erschien sein Hauptwerk ,De statu Ecclesiae et
legitima potestate Romani Pontificis liber singularis, ad reuniendos dissidentes in Reli-

ione Christianos compositus®, in dem er die Grundziige eines reichskirchlichen Epis-

opalismus darlegt. 1778 widerrief er auf rémischen Druck, 1779 legte er alle Amter
nieder. Die Behauptung der ,Relatio, Hontheim habe den ,Emser Kongrefl* (1786)
geleitet, ist falsch. Vgl. dazu Volker Pitzer, Art.: Febronius/Febronianismus, in: TRE
11,6769,

75 Anton Keller, 1791—1795 Professor am Lyzeum in Dillingen, seit 1795 Pfarrer in
Batzenhausen. Vgl. Wilhelm Weiss, Chronik von Dillingen im Regierungsbezirke
Schwaben und Neuburg des Kénigreichs Bayern, Dillingen 1861, 254.

76 Franz Anton Weiff, 1789—1798 Kanonikus und Professor am Lyzeum in Dil-
lingen, 1798 Stadtkaplan ebenda, gest. am 8. April 1800. Ebd. 253.
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terario cujusdum Drexelii’’, sacerdotis Ingolstadiensis et propter Illumina-
tismum’®, cui adhaerebat, e Bavaria ejecti.

Porro Sailerum a coactaneis suis talem habitum fuisse, qui faveret Illumi-

natismo, id etiam exinde constat, quod Carolus dux Wurtembergensis”,

ultimus catholicus princeps hujus regni, qui ad munus praedicatoris sui aulici
desideravit virum aliquem principiis Illuminatismi faventem, hoc munus
destinaverat Sailero®’, Qui cum Bavaria nollet exire, dux munus istud praedi-
catoris aulici, ad quod Sailerum elegerat, contulit famigerato sectario Illumi-
natismi Exfranciscano Eulogio Schneider®!, tunc temporis Augustae degenti,
qui postea Alsatiam uti gallici conventus commissarius peragravit, secum
portans instrumentum supplicii ab inventore Gillotin hoc nomine compel-
latum, quo millena capita truncavit. Eulogio Schneider sucessit uti praedi-
cator aulicus fidei item inimicus et Illuminatismi assecta, Beda Werkmei-
ster®?, quondum Benedictinus Neresheimii, ille quidem iis admunerandus
viris, qui longuera vita et alto munere ecclesiastico ad hoc abutebatur, ut, si
fieri posset, fidem catholicam in Germania penitus evellerent. Atque his
quidem viris Carolus dux parem reputavit Sailerum; reputavit eum asseclam
Iluminatismi nec non sectatorem idearum Eulogii Schneider et Bedae Werk-
meister, qui Ecclesiae aperte bellum indixerant. Et re sane vera, talia gessit

77 Anton Drexel (1753—1830), 1780 ordiniert, 1784 Bibliothekar an der Universitit
Landshut, 1785 wegen Verdachts des Illuminatismus zuriickgetreten, 1802 Professor
fiir griechische und lateinische Philologie in Landshut, seit 1822 Pfarrer in Viechtach.
Uber ihn Funk, Aufklirung (wie Anm. 26), 10f., 40.

78 Zum Illuminatentum, einem radikal aufgeklirten Geheimbund (gegr. 1776) vgl.
Sie%linde Graf, Art.: Illuminaten, in: TRE 16, 81—84.

Carl Eugen von Wiirttemberg (1728—1793), 1737—1744 vormundschaftliche
Regierung durch seine Mutter Augusta, geb. von Thurn und Taxis, 1744 Ubernahme
der Regentschaft, 1758—1770 Regierung unter Ausschaltung der Landstindischen Ver-
tretung, fithrte religdse Reformen vor allem im Gottesdienst der sogenannten Hofka-
pelle durch. Uber ihn vgl. Gerhard Storz, Herzog Carl Eugen (1737—1793) in: Robert
Uhland (Hg.), 900 Jahre Haus Wiirttemberg. Leben und Leistung fiir Land und Volk,
Stuttgart 1984, 237—266. Johann Baptist Sagmiiller, Die Kirchliche Aufklirung am
Hofe des Herzogs Karl Eugen von Wiirttemberg, Freiburg 1906, 9—19.

80 Carl Eugen hatte Sailer bei einem Besuch in Dillingen kennengelernt. Die Ver-
suche, ihn als Hofprediger fiir Wiirttemberg zu gewinnen, scheiterten. Dazu Sagmiiller,
Aufklirung (wie Anm. 79), 110f. (Lit.).

81 Eulogius Schneider (1756—1794), 1777 Eintritt bei den Franziskanern in Bamberg,
1780 ordiniert, 1782—1784 Lektor in Bamberg und Augsburg, 1786—1789 Hofprediger
in Stuttgart, 1789 sikularisiert, 1790/91 Professor fiir Schéne Kiinste an der Universitat
Bonn, 1791/94 agitatorische Titigkeit im Sinne der Franzésischen Revolution, 1794
Tod durch die Guillotine in Paris. Uber ihn vgl. ebd. 81—108; Brandl, Theologen Bd. 2
(wie Anm. 64), 221f.

82 Benedikt Maria Werkmeister (1745—1823), 1765—1790 Ménch in Neresheim,
1769 ordiniert, 1770—1784 Novizenmeister, Professor der Philosophie in Neresheim
und Freising, 1784—1794 und ab 1795 Hofprediger in Stuttgart, 1807 zugleich Geistli-
cher Rat, 1817 Oberkirchenrat. Uber ihn August Hagen, Die kirchliche Aufklirung in
der Didzese Rottenburg. Bildnisse aus einem Zeitalter des Ubergangs, Stuttgart 1953,
9212,
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Sailer, quae omnino probant, hanc de eo opinionem reapse fundamento non
caruisse. Etenim Sailer approbans male olens ,,Germanicum Breviarium® a
Dereser®® editum in causa fuit, ut exitiosus iste liber etiam a Vicario generali
Augustano approbaretur et Augustae typis mandaretur. Quamvis haec
approbatio postmodum retractata fuerit, Breviarium tamen Desereii fidei
infensissimum ob Saileri commendationes in plurimorum sacerdotum et lai-
corum manibus versebatur.

Quinque annos Sailer vixerat Ebersbergii absque publico munere. In id
tempus incidit perniciosissima ejus industria, quam circa sectarium Martinum
Boos®* adhibuit; eum nempe non solum incitavit ad detrectandam obedien-
tiam ecclesiasticae auctoritati et ad pertinaciam in haereticis doctrinis, sed
etiam adeo eum commendavit exteris magistratibus, ut Martinus Boos Sailero
auctore in diocesi Lincensi munus ecclesiasticum obtineret cum summo detri-
mento plurimarum animarum. Interim in Bavaria ab Electore suprema rei
publicae gubernacula commissa sunt famoso ac paene omnipotenti ministro
suo Montgelas®; erat ille quidem caput Hluminatorum et princeps auctor
persecutionum, quas Ecclesia catholica in Bavaria pertulit. Is protinus Sailero
caeterisque Illuminatismi asseclis munus et honores restituit. Sic Sailer iterum
obtinuit cathedram theologiae pastoralis et moralis Landishuti, quam in
urbem 'anno! 1801 archigymnasium ab Ingolstadio translatum est. Ex hoc
tempore fama Saileri crevit in dies: innumeros ferme habuit discipulos, qui ex
omnibus Germaniae et Helvetiae partibus Landishutum venerunt, praelec-
tiones Saileri audituri; nec minore successu e sacro pulpito coram lectissimo
auditorum coetu verba faciebat. Magna florebat apud primates Bavariae
gratia et honore; atque imprimis Ludovicus®, princeps haereditarius regni,
summam concepit de Sailero existimationem. Is quoque praecipuus auctor

8 Thaddius Anton Dereser (1757 —1827), seit 1876 Karmeliter, 1780 ordiniert, 1783
Professor fiir Exegese und biblische Sprachen in Bonn, 1791 in Straflburg, 1799 in Hei-
delberg, 1806 in Freiburg i. Br., 1810 Stadtpfarrer in Karlsruhe, 1811 Regens und Pro-
fessor in Luzern, 1815 Dombherr und Professor in Breslau. Parteiginger Wessenbergs.
Uber ihn vgl. Erich Kleineidam, Die Katholisch-Theologische Fakultit der Universitat
Breslau 18111945, Ko6ln 1961, passim. Brandl, Theologen Bd. 2 (wie Anm. 64), 41f.
Der Titel des Germanicum Breviatum® lautet: Deutschies Brevier filr Stiftsdamen, Klo-
sterfrauen und jeden guten Christen, 4 Bde., Au 6gsburg 1792, 21794, Heilbronn 1803/
05, Wien #1807, Graz 1808, Rottenburg a. N. 41809,

3 Martin Boos (1762—1825), Schiiler und Freund Sailers, Anfihrer der Allgiuer
Erweckungsbewegung, 1806—1817 Pfarrer in Gallneukirchen (Di6zese Linz), 1817
Professor in Diisseldorf, 1819 Pfarrer in Sayn. Uber ihn Brandl, Theologen Bd. 2 (wie
Anm. 64), 21.

85 Maximilian Joseph Graf Montgelas (1759—1838), nach Studien in Nancy, Strafi-
burg und Ingolstadt seit 1777 Kurbayerischer Hofrat und Anhinger der Tlluminaten,
1799—1817 leitender bayerischer Minister, modernisierte Staat und Kirche nach den
Grundsitzen der Aufklirung und der Franzosischen Revolution. Uber ihn Eberhard
Weis, Die Begrindung des modernen bayerischen Staates unter Konig Max 1.
(1799—1825), in: Max Spindler (Hg.) Handbuch der bayerischen Geschichte Bd. IV/1,
Miinchen 21979, 3—86.

8 TLudwig I. von Bayern (1786—1868), auf seine Erziehung iibte Sailer groien Ein-
flufl aus, 1806 Kronprinz, 1817 mafigeblich beteiligt am Sturz Montgelas’, 1825—1848
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exstitit, ut Sailerus ad episcopatum promoveretur. Neque tamen aura popu-
laris neque principum favor impedire potuerunt, quominus viri sagacioris
ingenii jam tunc temporis ingenue faterentur, magnam illam de Sailero existi-
mationem solido carere fundamento. Id luculenter probatur tum litteris, quas
Nuntius apostolicus Monachis dedit ad Eminentissimum Secretarium status
eo praecise tempore, cum de Saileri ad episcopatum promotione ageretur,
tum idem probatur testimonio cujusdam Egger®, canonici Augustani, viri
docti ac pii, a quo Nuntius quaesierat, utrum censeret Saileri ad episcopatum
promotionem cessuram esse in Ecclesiae bonum, an vero hunc promotionem
noxiam fore existimaret. Documenta ista, notatu sane dignissima, haec sunt:

m1. Nuntius scribit die 12 Maji 1822 ad Em. Secret.™

"2. Canonicus Egger die 11 Maji 1822 hanc scripserat ad Nuntium epistu-
lam.®

°NB. Um diese Briefe zu erhalten, suchte ich in der Staatssekretarie,
nachdem ich in den Consistoralacten nichts gefunden hatte. Bei der Praeco-
nisirung Sailers war der nachmalige Bischof Riccabona von Passau auf der
Nunziatur in Miinchen testis und legte ein glinzendes Zeugnis fiir Sailer ab.
Dem Nuntius war von Consalvi®® auf seine Bedenken bemerkt worden, daf§
dem H. Stuhl die Erklirung geniige, welche Sailer abgegeben hatte. Diese
Erklirung konnte ich nicht suchen, weil sie bereits im papstl. Archive aufbe-
wahrt wird und der Prifect der Archive, Erzbischof Cardoni®®, auf den Tod
krank lag.°

Itaque cum opera Saileri, ut demonstratum est, varias contineant asser-
tiones nun solum parum tutas, verum etiam fidei catholicae ac pietatis

Konig von Bayern, 1848 Verzicht auf die Krone wegen der ,Lola-Montez-Affire®.
Uber ihn Andreas Kraus, Art.: Ludwig L., in: NDB 15, 367—374.

87 Karl Borromius Egger (1772—1849), 1791 ordiniert, 1801 Professor fiir Philoso-
phie in Dillingen, 1805 Pfarrer in Kleinaitingen, 1820 wirklicher Geistlicher Rat in
Augsburg, 1821 Domherr, 1841 Domdekan. Uber ihn Brandl, Theologen Bd. 2 (wie
Anm.64), 51f,

8 Ercole Consalvi (1757—1824), seit 1776 theologische und juristische Studien an
der Accademia Ecclesiastica, 1783 Geheimer Pipstlicher Kammerherr, 1784 Pipstlicher
Hauspriélat, 1792 Auditor an der Rhota, 1798 franzésische Gefangenschaft, 1799/1800
bei der Wahl Pius VII. Konklavesekretir, 1800 Kardinal und Staatssekretir, 1815
betrieb er auf dem Wiener Kongrefl mit Erfolg die Restitution des Kirchenstaates, nach
der Wahl Leos XII. (1823) Entmachtung Consalvis. Uber ihn Georg Schwaiger, Art.:
Consalvi, in: TRE 8, 179—182.

8 Giuseppe Cardoni (1802—1873), 1832 Professor fiir Moraltheologie an S. Apolli-
nare (Rom), 1846 Konsultor der Indexkongregation, 1852 Titularbischof von Carystus
und Mitglied der Vorbereitungskommission des Syllabus, 1862 Konsultor des HI. Offi-
ziums, 1863 Bischof von Loreto und Recanatti, 1866 Konsultor der dogmatisch-theo-
logischen Kommission des Vatikanums I, 1867 Titularerzbischof von Edessa, 1870
Archivar des HI. Stuhles. Die Angabe der ,Relatio®, daff Cardoni ,auf den Tod krank
lag®, ist exakt; er starb am 6. April 1863 in Rom. Uber ihn Giovanni G. Franco,
Appunti storici sopra il Concilio Vaticano. Acura di Giacomo Martina (Miscellanea
Historiae Pontificiae 33), Rom 1972, 92 und passim. Vgl. auch Weber, Kardinile Bd. 1
(wie Anm. 43), 301; HASLER, Pius IX., Bmf.] (wie Anm. 37), 41 und passim.
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omnino destructivas; cumque mihi longa experientia constet, scripta Saileri
usque ad hodiernum diem et magna apud catholicos pollere auctoritate et
ideo praecise religioni catholicae, in Germania praesertim, plurimum nocere:
idcirco etiam atque etiam enixe a Te peto, Beatissime Pater, ut praedicta
opera Joannis Michaelis Sailer, Ratisbonensis quondam Episcopi, quae hic
adjecta sunt, a sancta et Suprema Inquisitione Romana examinari jubeas
eaque tandem, postquam censuram mereri convicta fuerint, solemni et infal-
libili judicio condemnes.

Porro ad examen istud instituendum multum conferre poterit, si etiam
vocetur sacerdos ille, quem Sanctitati Tuae die 13. h. m. commendare ausus
sum, scilicet R. D. Constantinus liber Baro de Schaezler, eo vel magis, quia
statum scientiae theologicae in Germania ipse apprime novit et ad errores
pestiferos, quibus scripta Germanorum scatent, confutandos jamdiu cum
optimo successu laboravit. :

Romae, die festo
S. Josephi, Ecclesiae catholicae
Patroni, 19 Martii 1873.

NB. Schizler wurde in meiner Gegenwart eidlich zum Geheimniss der Inqui-
sition verpflichtet®®, nachdem ich ihn dem heil. Vater, mehreren Kardinilen
und Prilaten vorgestellt hatte.

Textkritischer Apparat

L Einschub mit Klammer

beb Am Rand: statt ,habebantur®: ,habiti fuerant®
15 Am Rand: statt ,obviare‘: ,avertendis®

d-d

Am Rand: statt,erat’: , fuit

v Einschub mit Klammer

& Einfigung

g Am Rand nachgetragen: ,pag 133°

e Am Rand mit ,x° eingefiigt

H Am Rand nachgetragen

i Ebenso

k Ebenso

i Einfigung tiber dem Text

mep Statt dessen von anderer Schrift darunter: 1. Litterae Nuntii apostolici ad
Eminentissimum Secretarium Status Cardinalem Consalvi

Tl Ebenso: 2. Letterae ejusdam ad eundem

3. Epistola canonici Egger Augustani an Nuntium ap. Monachii
o0 Auf die linke Halbseite eingefiigt

90 Da Schizler erst im Sommer 1874 Konsultor des Hl. Offiziums wurde, mufite er
im Jahre 1873 eigens zum ,Secretum Sancti Officii“ verpflichtet werden. Die Beauftra-
gung Schizlers mit dem Fall Sailer muf} deshalb als Sonderauftrag gesehen werden.
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Heinrich von Treitschke und die
Sakularisation

Von Rudolf Reinhardt

Die Sikularisationen zu Beginn des 19.Jahrhunderts beschaftigten in den
letzten Jahrzehnten intensiv die historische Forschung. Man kann die
Behauptung wagen, daf} es kaum ein Land, eine Di6zese oder eine kirchliche
Institution gibt, fiir die dieses einschneidende Ereignis noch nicht untersucht
wurde. Erinnert sei nur an die noch immer nicht tiberholte Untersuchung
von Matthias Erzberger fiir Wiirttemberg oder die Arbeiten von Hermann
Schmid fiir den badischen Raum.! Doch blieb man keineswegs beim Ein-
zelnen oder Vordergriindigen stehen. Auf Kongressen und Tagungen wurde
versucht, Grundlagen, Gemeinsamkeiten und Konsequenzen zu eruieren.
Erinnert sei an die beiden Symposien des Arbeitskreises ,Deutscher Katho-
lizismus im 19. und 20. Jahrhundert®, der sich 1974 und 1975 mit diesem
Problemkreis beschiftigt hat.? Das ,Institut fiir ostdeutsche Kirchen- und
Kulturgeschichte“ behandelte 1978 auf seiner 16. Arbeitstagung in Wiirzburg
dasselbe Thema, allerdings mit der gebotenen Beschrinkung auf Ostmittel-
europa.’ Auch das Max-Planck-Institut fiir Geschichte in Gottingen hat sich
auf einem Treffen der Mitarbeiter an der Germania Sacra (29./30. April 1988)
dem Thema zugewandt: ,,Sikularisation geistlicher Institutionen im 16. und
18./19. Jahrhundert“. Es war iibrigens das erste Mal, daf} fiir eine der regel-
mifligen Arbeitstagungen ein Thema aus der Neuzeit gewidhlt wurde.

Der Grund fiir das hohe Interesse liegt zum einen in der Tatsache
begriindet, dafl die Sikularisation zu einer Art Generalinventur wurde,

1 Matthias Erzberger, Die Sikularisation in Wiirttemberg von 1802 bis 1810. Ihr
Verlauf und ihre Nachwirkungen. Stuttgart 1902; Hermann Schmid, Die Sikularisation
der Kloster in Baden 1802 bis 1811. Uberlingen 1980.

2 Beide Tagungen wurden dokumentiert: Sdkularisierung und Sikularisation vor
1800. Hrsg. von Anton Rauscher. (Beitrige zur Katholizismusforschung, Reihe B:
Abhandlungen). Miinchen /Paderborn / Wien 1976; Sikularisation und Sikularisierung
im 19. Jahrhundert. Hrsg. von Albrecht Langer. (Beitrige zur Katholizismusforschung,
Reihe B: Abhandlungen). Miinchen/Paderborn/Wien 1978.

3 Sikularisationen in Ostmitteleuropa. Zur Klirung des Verhiltnisses von geistlicher
und weltlicher Macht im Mittelalter, von Kirche und Staat in der Neuzeit. Hrsg. von
Joachim Kéhler. (Forschungen und Quellen zur Kirchen- und Kulturgeschichte Ost-
deutschlands 19). Kéln/Wien 1984.
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durchgefiihrt von erfahrenen Biirokraten, Bibliothekaren und Archivaren.
Sie fand in umfangreichen Akten, Katalogen und Listen ihren Niederschlag
und lidt formlich zu Untersuchungen tiber wirtschaftliche, soziale, staats-
rechtliche und seelsorgerliche Perspektiven an der Wende zum 19. Jahrhun-
dert ein. Zum anderen brachte die Sikularisation der katholischen Kirche
einen tiefgreifenden Wandel. Viele Entwicklungen und Fakten der spiteren
Kirchengeschichte lassen sich nur damit erkliren. So dient die Beschiftigung
mit der Sikularisation auch der ,,Selbstfindung® der katholischen Kirche und
der Deutung jenes Phianomens, das man als neuzeitlichen Katholizismus
bezeichnet.

Bei kirchlich gebundenen oder geprigten Historikern dominiert im
wesentlichen eine negative Sicht der Vorginge. Meist werden die hohen Ver-
luste aufgerechnet, welche die Kirche oder der katholische Bevolkerungsteil
damals erlitten haben. Beim Gesamturteil iiber die Sikularisation, die fast
immer einer Verurteilung gleichkommt, wird mit Vorliebe Heinrich
Treitschke? zitiert: ,, Wenige unter den groflen Staatsumwilzungen der neuen
Geschichte erscheinen so hifilich, so gemein und niedrig wie diese Firsten-
revolution von 1803. Die harte, ideenlose Selbstsucht triumphierte; kein
Schimmer eines kithlen Gedankens, kein Funken einer edlen Leidenschaft
verklirte den ungeheueren Rechtsbruch.“® Vor allem das Wort vom ,,unge-
heueren Rechtsbruch® geistert durch die Literatur; es wurde inzwischen zu
einem Topos, dessen Herkunft nicht mehr belegt werden muf3.®

Bei solchem Zitieren wird fast immer iibersehen, was Treitschke unmit-
telbar anschliefit: ,Und doch war der Umsturz eine grofle Nothwendigkeit;
er begrub nur was todt war, er zerstorte nur was die Geschichte dreier Jahr-
hunderte gerichtet hatte. Die alten Staatsformen verschwanden augenblick-
lich, wie von der Erde eingeschluckt, und niemals ist an ihre Wiederaufrich-
tung ernstlich gedacht worden. Die fratzenhafte Liige der Theokratie war
endlich beseitigt. Mit den geistlichen Fiirsten stiirzten auch das heilige Reich
und die Weltherrschaftsanspriiche des rémischen Kaiserthums zusammen.“’
Oder an einer anderen Stelle: ,,Es war die Schuld der Krummstabsregierung,
daf die linksrheinischen Lande ihrem Volke so fremd geworden. An Fried-
richs Siegen oder Goethes Gedichten, an allem, was dem neuen Deutschland
das Leben erfillte, hatten die geistlichen Gebiete keinen Antheil ge-

* Heinrich von Treitschke, Deutsche Geschichte im 19. Jahrhundert. (Staatenge-
schichte der neuesten Zeit 24) 1. Teil. Leipzig 1879.

5 Ebd. 186.
¢ Die Biicher und Artikel, in denen der Topos begegnet, sind so zahlreich, daft wir
auf Einzelnachweise verzichten miissen. Als Beispiel das Lehrbuch »Kirchenge-

schichte’ von Karl Bihlmeyer und Hermann Tiichle (ich zitiere die 11./12. Auflage,
Paderborn 1956, Band 3, 310). In der 7., stark vermehrten, teilweise neu bearbeiteten
Auflage (Paderborn 1921), die Karl Bihlmeyer nach dem Tod von Franz Xaver Funk
(1907) als erste allein zu verantworten hatte, stand das Wort noch nicht da. Es tauchte
erst in der 8./9. Auflage des 3. Bandes (Paderborn 1934, 271) auf.

7 Treitschke, Deutsche Geschichte (oben Anm. 4) 186.
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nommen.“® Und tber die politischen Folgen: ,Durch die Secularisation
wurde auch jene kiinstliche Stimmenvertheilung beseitigt, welche dem
Katholicismus bisher ein unbilliges Ubergewicht in der Reichsversammlung
verschafft hatte. Die Mehrheit des Reichstags war nunmehr evangelisch, wie
die Mehrheit der deutschen Nation auflerhalb Osterreichs.“?

Diese wenigen Zitate zeigen, dafl Heinrich Treitschke, Vertreter einer
kleindeutsch-preuflisch-protestantischen Geschichtsschreibung, die Sikula-
risation insgesamt positiv beurteilte. Er sollte deshalb, trotz des ungemein
brauchbaren Worts vom ,,ungeheueren Rechtsbruch®, in diesem Zusammen-
hang nicht mehr zitiert werden.

8 Ebenda 172.
% Ebenda 187.



Johann Baptist von Hirscher —
ein Verriter an der deutschen Kirche?

Ein Brief des Alexander von Dusch
an den Freiburger Theologen (1862)

Von Rudolf Reinhardt

Im Jahre 1988 jihrte sich zum zweihundertsten Mal der Geburtstag des
Moral- und Pastoraltheologen Johann Baptist Hirscher. Dies wurde allent-
halben zum Anlaf, auf Akademietagungen und bei Feierstunden, in Kirchen-
blittern und Zeitschriften seiner zu gedenken. Bei vielen Rednern und
Autoren war — manchmal ohne hinreichende Kenntnis der Schriften Hir-
schers — die Absicht unverkennbar, den grofien Theologen zu ,verein-
nahmen® oder aber zum ,Vorliufer® der eigenen kirchlichen und theologi-
schen Positionen zu machen. Dabei kénnte man gelegentlich fast von einem
,Hirscher-Fundamentalismus® sprechen. Verstindlich, aber nicht unbedingt
vertretbar war auch der Versuch, im Gefolge Hirschers eine doktrinire Lehr-
verkiindigung zu iiberwinden und in seiner Sprache den ganzen Menschen,
sein Herz und Gemiit, anzusprechen.

Trotz der Flut an gedrucktem Papier blieb eine grole Monographie aus. So
sind wir auch nach dem Jubilium noch immer auf die Standardwerke der
Hirscher-Forschung angewiesen. Zu nennen sind vor allem die Biographie
von Hubert Schiel,! die eingehende theologische Analyse von Josef Rief* und
die Untersuchung von Walter Fiirst.> Hinzuweisen ist auch auf die Monogra-
phie von Karl Brechenmacher ,Josef Beck, 1803—1883, ein badischer Spit-
aufklirer“:* Hier wird deutlich, daff der Freiburger Theologe weit ins

! Johann Baptist von Hirscher. Eine Lichtgestalt aus dem deutschen Katholizismus
des 19. Jahrhunderts. Freiburg 1926.

2 Reich Gottes und Gesellschaft nach Johann Sebastian Drey und Johann Baptist
Hirscher. (Abhandlungen zur Moraltheologie 7). Paderborn 1965; Rief steuerte auch
den einschligigen Artikel in der TRE bei (Band 15, 1986, 396—398. Dieselbe Aufgabe
hat er fiir das Dictionnaire d’Histoire et de Géographie Ecclésiastiques (Paris) iber-
nommen; der einschligige Artikel erscheint demnachst. .

3 Wahrheit im Interesse der Freiheit. Eine Untersuchung zur Theologie J. B. Hir-
schers, 1788—1865. (Tiibinger Theologische Studien 15). Mainz 1979. Die Arbeit bietet
ein erschopfendes Quellen- und Literaturverzeichnis, zu dem Rief in der TRE einige
inzwischen erschienene Artikel nachgetragen hat.

4 Contubernium. Beitrige zur Geschichte der Eberhard-Karls-Universitit 29.
Tibingen 1984,
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19. Jahrhundert hinein gewirkt hat; er war auch bestrebt, jungen ,Spataufkla-
rern® wie Josef Beck bei threm beruflichen Fortkommen (Lehrstuhlbeset-
zungen) zu helfen.® So bleibt als literarische Frucht des Jubildums lediglich
»Der edle Hirscher, Beitrige zu seiner Biographie und Theologie“ (Rotten-
burg 1988), das Werner Grofl und Walter Fiirst vorgelegt haben. Das Band-
chen will zwar breitere Leserschichten erreichen; es zeichnet sich aber durch
Prazision und ein breites Wissen um die Hintergriinde aus. Auch konnte fiir
den biographischen Teil bisher unbekanntes Archivmaterial herangezogen
werden.®

Bei der Interpretation Hirschers wird oft tibersehen, dafl der Theologe in
Ansatz und Inhalt immer der ,,Aufklirung® verpflichtet blieb. Er war ein
Vertreter jenes Reformkatholizismus, der sich vor allem im Siiden der Erz-
di6zese Freiburg lange halten konnte und in Ignaz Heinrich von Wessenberg
bis zu dessen Tod im Jahre 1860 einen herausragenden und profilierten
Reprisentanten hatte. Hirscher agierte aber nie als ,Parteifiihrer; sein
sanfter Charakter und sein weicher Stil waren dafiir wenig geeignet. Doch
blieb er ,Hoffnungstriger® jener Spataufklirer, die 1848 im Zusammenbruch
des Staatskirchenregiments eine wichtige politische Stiitze verlieren sollten.

Die Hoffnung, Hirscher konnte neben Wessenberg ein Fiihrer des aufge-
klirten Reformkatholizismus in Baden werden, hegte auch Alexander von
Dusch (1789—1876).7 Geboren 1789 in Neustadt an der Weinstrafle, stu-
dierte Dusch Rechtswissenschaften. Im badischen Staatsdienst stieg er spiter
bis zum Minister auf. 1851 zog er sich nach Heidelberg ins Privatleben
zuriick. Doch verfolgte er noch immer mit wachem Auge ,den Gang der
politischen Ereignisse, besonders die Kimpfe zwischen Staat und Kirche,
und widmete ihnen eine Teilnahme, die ein Herz verriet, das auch im Grei-
senalter jung blieb“ (Nekrolog in der ,Schwibischen Kronik® vom

5 8o in den 40Qer Jahren bei Becks Kandidatur in Tiibingen. Dazu Karl Brechenma-
cher, Zwischen Aufklirung und Orthodoxie. Die Auseinandersetzungen um die Nach-
folge Mack in den Jahren 1840/41. Mit einem seither unbekannten Gutachten Johann
Evangelist Kuhns, in: Tibinger Theologen und ihre Theologie. Quellen und For-
schungen zur Geschichte der Katholisch-theologischen Fakultit Tiibingen. Hrsg. von
Rudolf Reinhardt. (Contubernium. Beitrige zur Geschichte der Eberhard-Karls-Uni-
versitit Tiibingen 16). Tubingen 1977, 197—263.

6 Werner Grofl stellte seinen biographischen Beitrag unter das Thema , Theologe
und Seelsorger aus Leidenschaft®; Walter Fiirst skizzierte unter ,,Gottes Liebe im Leben
erfahren® die Theologie Hirschers. — Nach Beginn der Drucklegung erschien: Glaube
als Lebensform. Der Beitrag Johann Baptist Hirschers zur Neugestaltung christlich-
kirchlicher Lebenspraxis und lebensbezogener Theologie. Hrsg. von Gebhard Fiirst.
Mainz 1989. Der Band bietet die Referate, die im ]ubi[ﬁumsjaﬁr bei einem Hirscher-
Symposium in Weingarten gehalten worden sind. Bestechend wiederum die Beitrige
von Josef Rief. Anderes kann dem zugeordnet werden, was wir als ,Hirscher-Funda-
mentalismus® bezeichnet haben.

7 Uber ihn Friedrich von Weech in ADB 5, 1877, 492—494; ders., in: Badische Bio-
graphien 1, 1875, 197—204; Giinter Haselier in NDB 4, 1959, 204.
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25, November 1876).% Dusch war ein erbitterter Feind des neuen, jungkirch-
lichen Ultramontanismus. Dies kam auch dadurch zum Ausdruck, dafl er
sich von einem altkatholischen Geistlichen begraben liefl.

Die im eben zitierten Nekrolog angedeutete Haltung wird durch einen
Brief bestitigt, den Dusch nach Wessenbergs Tod (9. August 1860) an Hir-
scher geschrieben hat. Erhalten ist lediglich ein undatierter Entwurf im
Nachlafl des Ministers.” Nach einem Vermerk von anderer Hand ging der
Brief aber ab. Da Hirschers Nachlaf} als verloren zu gelten hat, diirfte auch
die Ausfertigung zugrunde gegangen sein.

Der Brief ist nicht sehr lang. Dusch rechnete mit Hirscher aber in einer
Schirfe ab, die verletzend wirken mufite. Aus den Zeilen spricht die Enttau-
schung eines Mannes, der gehofft hatte, Hirscher konnte ,,zum Heil fiir ganz
Deutschland ein dchter, frommer Reformator werden®. Hirscher versagte
nach Duschs Meinung aber und zog es vor, seine ,schonen, bedeutenden
Krifte zum Unheil von Deutschland an die vergeblichen Versuche zur Wie-
derbelebung der Mumie des Mittelalters zu verschwenden® und ,die bése
Zwietracht im Staate zu nihren®. Der bereits zitierte Nekrolog fand dafiir
dann andere Worte; er meinte, Domdekan Hirscher sei feige zu den ,Rom-
lingen® tbergelaufen.

Wessenbergs Tod wurde fiir Dusch also zum Anlafl, dem Freiburger
Theologen energische Vorhaltungen zu machen. Duschs Kritik war indes
ilter. Wir diirfen annehmen, daf er die vorbehaltlose, auch der Offentlich-
keit sofort bekannt gewordene Unterwerfung Hirschers (20. Januar 1850)
unter die pipstliche Verurteilung der Reformschrift ,Die kirchlichen
Zustinde der Gegenwart“!? entschieden abgelehnt hat. Als sich Hirscher
1854 im badischen Kirchenkampf an die Seite von Erzbischof von Vicari!!
stellte und mit einer Flugschrift ,Zur Orientierung iiber den derzeitigen
Kirchenstreit“!? offentlich Stellung bezog, antwortete Dusch mit einer
Gegenschrift ,,Das Reich Gottes und Staat und Kirche. Eine populire christ-
lich-historische Antwort ... fiir Katholiken und Nicht-Katholiken®.?> Auf
tiber einhundert Seiten rechnete er mit Hirscher ab und warf ihm wortreich
vor, eine mittelalterliche Hierokratie und die Herrschaft der Kirche iiber den
Staat etablieren zu wollen.

8 Schwibische Kronik, des Schwibischen Merkurs zweite Abtheilung. Erstes Blatt,
Nr. 2641, 25. November 1876.

? Generallandesarchiv Karlsruhe, Abt. 65, Nr. 2395.

10 Tibingen 1849.

Il Heinrich Maas, Geschichte der katholischen Kirche im Groffherzogtum Baden.
Mit besonderer Beriicksichtigung der Regierungszeit des Erzbischofs Hermann von
Vicari. Freiburg im Breisgau 1891, 237—258; Hugo Ott, Das Erzbistum Freiburg im
Ringen mit Staatskirchentum und Staatskirchenhoheit, in: Das Erzbistum Freiburg
18271977 <Freiburg 1977;75—92; 79%.

12 Ereiburg 1854.

13 Jena 1854.
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Die Losung, die Alexander von Dusch fiir das Verhiltnis von Staat und
Kirche zu bieten hatte, war zwar einfach, aber nicht praktikabel. Wie die
meisten Vertreter einer strikten Subordination der Kirche unter den Staat
zitierte auch er nachdriicklich Lukas 17,21/22: ,Mein Reich ist nicht von
dieser Welt. Das Reich Gottes kommt nicht mit duflerlicher Gebeerde; denn
sehet, das Reich Gottes ist inwendig in euch. “!* Daraus zog er weitreichende
Folgerungen:'® ,Die duflern Kirchen sind die hochsten gesellschaftlichen
Anstalten im Staate, zur Befriedigung des héchsten und edelsten Bediirfnisses
der Menschheit. Die Diener der christlichen Kirchen aller Confessionen
haben vor allem, so weit sie als Menschen es kénnen, dem nachzufolgen, was
Christus gethan hat und was seine Apostel gethan haben: als treue Unter-
thanen den Gesetzen des Staates gehorchen, ‘das Reich Gottes predigen®, den
entsprechenden wesentlichen Cultus nach Verschiedenheit der Confessionen
halten, und die Gliubigen ermahnen zu einem gottgefilligen Wandel. Dazu
haben sie das volle Recht und die volle Freiheit. Alles iibrige Aufire aber
haben sie dem Staate zu iiberlassen, der dafiir da ist. — Ist das nun wenig, was
der Hohenpriesterschaft bleibt? Ist dieser Wirkungskreis fir sie zu klein?
Haben sie nicht Alles, was Christus und die Apostel gehabt haben, was diese
verlangten und brauchten? Und noch gar viel Aufleres mehr dazu, was ihnen
der Staat auf’s Bereitwilligste eingerdumt hat, Schutz und aufire Ehre und
‘Herrlichkeit im Staate?* Es ist ein unermeflliches Gebiet, das ihnen bleibt,
das Gebiet des Herzens; das ganze Gemiith, die Seele des Menschen, worein
Christus sein Reich, seine Kirche gegriindet hat. Und wer dieses Feld durch
Beispiel, Lehre und Ermahnung gliicklich zu bebauen weifl, der versteht die
Nachahmung Christi, der hat seine Sendung vollstandig erfiillt, und braucht
keine Rechte, die ihm der Staat geben und verweigern kann. Glaube, Hoff-
nung, Liebe, der Inbegriff der Saat unsres Heilands, sind zarte innere
Pflanzen, die weder durch fortgesetzte dufire Einwirkungen oder mechani-
sche Ubungen, noch weniger durch Zwang irgend einer Art, und aufire
Gerechtsame der Priesterschaft gedeihen. Sie wachsen nur, wenn ihr Same
liebevoll gelegt ist, ohne starkes Begieflen unter der fortwihrenden milden
Sonne des Beispiels. Mehr als durch alle iiberirdischen Pritensionen auf irdi-
sche Rechte, wird die Hohepriesterschaft und die ganze Geistlichkeit durch
solche Bethitigung iiberirdischer Gesinnungen im Stande sein, die ‘segens-
volle Kraft der Kirche® zu entfalten. Denn von selbst fallen die Herzen des
Volkes in freiwilliger Verehrung dem ichten Priester des Herrn zu, der von
seinem hohen Beruf erfiillt, sufire Macht und Vortheil verschmiht, und als
Mensch und als Christ seinem Volke in jeder Tugend voranleuchtet; der, rein
und doch freudig in seinem Wandel, den Gesetzen gehorcht, die Liebe zu
seinem Nichsten in der wirksamen Theilnahme an dem Schicksale aller und
jedes Einzelnen beweist, und weder Miihe noch Gefahr scheut, iiberall, wo

14:/8.103;
BoSe 1016
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es thm moglich ist, mit weisem Rath oder mit der That hilfreich zu sein; der
als Priester seiner Kirche die Worte des Evangeliums und die Gebote Gottes
in einer Weise verkiindet, die, weil sie von Herzen kommt, die Herzen und
Gewissen aller Zuhérer wohlthatig erschiittert; der die Fehlenden ermahnt,
die Reichen und Gliicklichen warnt, und den Trost ewiger Hoffnung in die
Seele der Ungliicklichen zu gieflen und versteht.”

Ubrigens war ein gleichnamiger Enkel, Alexander von Dusch
(1851—1923), in Baden Ministerprisident, als es dort 1910/1911 zu einem
erbitterten Streit um den ,Modernismus“ kam. Vor allem die Theologische
Fakultdt in Freiburg stand im Brennpunkt der Auseinandersetzungen. Diese
verloren erst an Schirfe, als Dusch am 19. Mai 1911 das Kultusressort an
Franz Béhm (1861—1915) abgegeben hatte.!®

Beilage:

Alexander von Dusch an Johann Baptist Hirscher, obne Datum.

Entwurf, mit zahlreichen Verbesserungen.

Badisches Generallandesarchiv Karlsruhe, Abt. 65, Nr. 2395,

Oben Vermerk von anderer Hand: ,Im Dezember 1860 von Heidelberg aus
unter Beifiigung eines Abdrucks der Schrift: “Das Reich Gottes® an Herrn
Hirscher nach Freiburg gesendet. “

Hochwiirdigster Herr Geheimrath!

Haben Sie gehort, wie der edle Wessenberg gestorben? Vernommen, was er
noch in den letzten Stunden seines reinen, frommen Lebens gesagt hat, noch
sagen konnte? Haben Sie bei dieser . . .* nicht einen vorwurfsvollen Schmerz®
in dem innersten Ihrer Seele empfunden.© Sie, vielleicht ebenbiirtig dem edlen
Hingeschiedenen an Geist, leider nicht an Hohe, Reinheit und Stirke des
Charakters. — Mit Threm Geist, in Threr Stellung konnten Sie wohl zum Heil
fir ganz Deutschland ein dchter, frommer Reformator werden, gewifl alle
edlen und guten, alle wahrhaft sittlich-religiosen Katholiken in Deutschland
und noch weiterhin hitten sich Thnen freudig angeschlossen und ein frischer,
heiliger Hauch hitte wieder durch die . . .4 Kirche geweht! Aber sie haben es
vorgezogen, Thre schonen, bedeutenden Krifte zum Unheil von Deutschland
an die vergeblichen Versuche zur Wiederbelebung der Mumie des Mittelal-
ters zu verschwenden.® Sie haben es vorgezogen, die bose Zwietracht im

16 Rudolf Reinhardt, Ein ,Kulturkampf® an der Universitit Freiburg. Beobach-
tungen zur Auseinandersetzung um den Modernismus in Baden, in: Aufbruch ins
20. Jahrhundert. Zum Streit um Reformkatholizismus und Modernismus. Hrsg. von
Georg Schwaiger. Gottingen 1976, 90—138.

2 Ein kurzes Wort nicht lesbar.

b Urspriinglich: Stich.

¢ Urspriinglich: gefiihlt.

d Ein abgekiirztes Wort schlecht lesbar: ,,romisch“?

edAnschlicBend gestrichen: die schon soviel Unheil gestiftet haben und noch stiften
werden.
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Staate zu nihren.f Thr Geist konnte Thnen nicht dazu raten, und Thr Herz
noch weniger, wenn es ein deutsches ist. Wer es einsieht, welche tiefe Wunde
unserem Vaterland, der groflen, edlen deutschen Nation dadurch geschlagen
wird, und wer dennoch ganz gegen das Wissen der hochsten, unvergleich-
licheren aller Religionen daran mitarbeitet jene Wunde zu verschlimmern auf
dem lastet eine schwere Verantwortung. Thr Geist aber ist hell genug, um die
ganze Tragweite einzusehen. Mochten Sie einst mit so reinem Gewissen in
dieser Beziehung erscheinen vor dem ewigen Richter, der Herz und Nieren
prift wie unser Wessenberg. Wer es sein mag, der sich erlaubt diese Worte
an Sie zu richten? Ist das nicht recht gleichgtltig? Finden Sie einige Wahr-
heiten in diesen Worten, nun so mogen Sie es beherzigen. Wo nicht, so ist es
Papier fir den Papierkorb, weiter nichts. — Immerhin kommen Sie von
einem Manne, der viel Edles und Gutes in Thnen geschitzt und verehrt hat,
der von Herzen iiber die Stellung trauert, die Sie in dem Kampfe einge-
nommen haben.

f Urspriinglich: hiufend.



Kardinal Gustav Adolf von Hohenlohe
(1823—1896) als Mitinitiator
der ,Zirkulardepesche“ vom 9. April 1869?

Von Hubert Wolf

In der Einberufungsbulle zum 1. Vatikanischen Konzil vom Juni 1868 brach
Pius IX. (1846—1878)! mit einer althergebrachten ,konziliaren® Tradition:
er uberging in seiner Einladung die katholischen Staatsoberhaupter. Obwohl
dieser Fauxpas bei den Regierungen genau registriert wurde, verlegten sich
die katholischen Michte auf vorsichtiges Abwarten.? In dieser Situation ver-
suchte der bayerische Ministerprisident Chlodwig von Hohenlohe-Schil-
lingsfiirst (1819—1901)°, die Regierungen zu einem gemeinsamen Vorgehen
zu bewegen. In seiner bekannten ,Zirkulardepesche® vom 9. April 18694
warnte er entschieden vor den méglichen kirchenpolitischen Folgen einer
Definierung der papstlichen Infallibilitit durch das Konzil: Falls die Bestim-
mungen des Syllabus®, die sich gegen die Grundprinzipien des modernen
Staates und der Gesellschaft richteten, zu unfehlbaren Lehrsitzen erhoben
wiirden, sei eine vollige Unterwerfung der Regierungen unter den Papst und

1 Zu Pius IX. (1846—1878), urspr. Giovanni Maria Conte Mastai Ferretti, geb. 13. 5.
1792 und dem von ihm einberufenen 1. Vatikanischen Konzil vgl. August Bernhard
Hasler, Pius IX. (1846—1878), Pipstliche Unfehlbarkeit und 1. Vatikanisches Konzil.
Dogmatisierung und Durchsetzung einer Ideologie (Pipste und Papsttum 12/1 und 12/
2), 2 Bde., Stuttgart 1977 (Lit.); Roger Aubert, Vaticanum I (Gesc]l::ichte der 6kumeni-
schen Konzilien 12), Mainz 1965; Klaus Schatz, Pius IX., in: Martin Greschat (Hg.),
Das Papsttum II (Gestalten der Kirchengeschichte 12), Stuttgart 1985, 184—202.

2 Dazu zusammenfassend Aubert, Vaticanum I (wie Anm. 1), 101—108.

3 Chlodwig von Hohenlohe-Schillingsfiirst (1819—1901), 1846 Mitglied des bayeri-
schen Reichsrates, seit 1848 diplomatischer Dienst, 1866—1870 bayerischer Minister-
prasident, 1871—1881 Mitglied des Deutschen Reichstags, 1874 deutscher Botschafter
in Paris, 1885 Statthalter in Elsafl-Lothringen, 1894—1900 Reichskanzler. Obwohl
Katholik, gilt Hohenlohe als entschiedener ,Liberaler” und anti-jesuitisch orientiert. Er
trat u. a. fiir die Kulturkampfgesetze ein. Uber ihn vgl. Giinter Richter, Art.: Hohen-
lohe-Schillingsfirst, Chlodwig, in NDB 9, 1972, 487—489 (Lit.).

4 Vgl. Josef Grisar, Die Circulardepesche des Fiirsten von Hohenlohe vom 9. April
1869 iiber das bevorstehende Vatikanische Konzil, in: Archiv und Wissenschaft. Schrif-
tenreihe der Archivalischen Zeitschrift 3 (1961), 216—240.

> Vgl. Roger Aubert, Der Syllabus und seine Folgen, in: Hubert Jedin (Hg.), Hand-
buch der Kirchengeschichte VI/1, Freiburg i. Br. 1971, 750—756 (Lit.). Zusammen mit
der Enzyklika ,Quanta cura® veroffentlichte Pius IX. einen Katalog von 80 Irrtiimern,
wie Rationalismus, Pantheismus, Sozialismus, Gallikanismus etc.
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sein autoritires, unzeitgemifles Staatsverstindnis zu beflirchten. Deshalb
sollten alle katholischen Regierungen in Rom einen Antrag auf Akkreditie-
rung eines auflerordentlichen Konzilsbotschafters stellen, um so Einfluff auf
den Verlauf der Synode nehmen zu kénnen.® Das Ergebnis der Initiative
Hohenlohes ist bekannt: die Zirkulardepesche stieff auf allgemeine Ableh-
nung.”

Die Frage nach den Initiatoren bzw. Autoren des Zirkulars schien in der
Forschung entschieden: Neben dem Miinchner Kirchenhistoriker Ignaz von
Déllinger (1799—1890)% galt der deutsche Kurienkardinal Gustav Adolf von
Hohenlohe-Schillingsfiirst (1823—1896)°, ein Bruder des bayerischen Mini-
sterprisidenten, als Hauptinitiator des Miinchner Versuchs, die Regierungen
zum kollektiven Vorgehen zu bewegen. Insbesondere Josef Grisar hat in
seiner grundlegenden Untersuchung iiber die Zirkulardepesche darauf insi-
stiert, man misse ,mit grofler Wahrscheinlichkeit annehmen, daff neben

6 Die Zirkulardepesche und dazugehérige Dokumente sind abgedruckt in den Denk-
wiirdigkeiten des Firsten Chlodwig zu Hohenlohe-Schillingsfiirst, hg. von Friedrich
Curtius, Berlin 1907, Bd. 1, 351—368.

7 Zusammenfassend bei Aubert, Vaticanum T (wie Anm. 1), 105—108.

¢ Johannes Joseph Ignaz von Déllinger (1799—1890), 1822 ordiniert, 1823 Professor
fir Kirchenrecht und Kirchengeschichte in Aschaffenburg, 1826—1890 in Miinchen,
Mitglied des Gorres-Kreises und zunichst entschieden ultramontan eingestellt, wich-
tiger Informant der Miinchner Nuntiatur, 1845—1847 Mitglied des bayerischen Land-
tages, 1858—1849 Abgeordneter der Paulskirche, seit Ende der finfziger Jahre Abkehr
vom Ultramontanismus, entschiedener Gegner der Definierung der papstlichen Infalli-
bilitdt, 1871 Exkommunikation wegen Nichtannahme der Beschliisse des Vatikanum I,
trotz Symﬁathien schlof er sich nicht der altkatholischen Bewegung an. Uber ihn vgl.
Georg Schwaiger, Ignaz von Déllinger (1799—1890), in: Heinrich Fries/Georg
Schwaiger (Hg.), Katholische Theologen Deutschlands im 19. Jahrhundert, Bd.3,
Miinchen 1975, 9—43 (Lit.).

 Gustav Adolf von Hohenlohe-Schillingsfiirst (1823—1896), nach Studien der
Rechte und der Theologie in Bonn, Breslau und Miinchen (u. a. bei Dollinger) seit 1847
Mitglied der Accademia dei Nobili ecclesiastici in Rom, begleitete 1848 Pius IX. bei
seiner Flucht nach Gaeta, dort ordiniert, 1849 Geheimkimmerer des Papstes, 1857
Groflalmosenier und Titularerzbischof von Edessa, 1866 Kardinalpriester, Gegner der
Definition der pipstlichen Unfehlbarkeit, 1870—1876 hielt er sich als Kurienkardinal in
Schillingsfiirst auf. 1879 Kardinalbischof des suburbikarischen Bistums Albano, 1883
Riicktritt in den Stand der Kardinalpriester, italienfreundliche Einstellung, mehrere
Bewerbungen um einen deutschen Bischofssitz (Breslau 1853, Kéln 1864, Freiburg
1868, Bres%au 1881, Posen 1883) scheiterten am Widerstand intransingenter Kreise. Eine
Biographie fehlt; die Artikel in den einschligigen Lexika (LThK, RGG, NDB) sind
mehr als diirftig. Die bislang einzig brauchbare, wenn auch knappe Skizze von Karl
August Fink, Kardinal Hohenlohe und das romische Milieu in der zweiten Hilfte des
19. Jahrhunderts, in: Martin Schmide/ Georg Schwaiger (Hg.), Kirchen und Libera-
lismus im 19. Jahrhundert (Studien zur Theologie- und Geistesgeschichte des Neun-
zehnten Jahrhunderts, Bd. 19), Géttingen 1976, 164—172. Vgl. auch das Biogramm
Hohenlohes bei Christoph Weber, Kardinile und Prilaten in den letzten Jahrzehnten
des Kirchenstaates. Elite-Rekrutierung, Karriere-Muster und soziale Zusammenset-
zung der kurialen Fithrungsschicht zur Zeit Pius IX. (1846—1878) (Pipste und
Papsttum 13), Bd. 2, Stuttgart 1978, 473f.



382 Hubert Wolf [236]

Dollinger auch der Bruder des Firsten, der Kardinal Gustav Adolf von
Hohenlohe, den Minister zum Handeln angetrieben habe. Die seither
bekannt gewordenen Briefe des Kardinals an den Bruder sind von einem
geradezu fanatischen Fifer gegen die neue katholische Richtung und die
Definition [sc. der pipstlichen Infallibilitit] erfiillt; auch scheute er sich
nicht, dem Bruder Ratschlige tiber die Fithrung der Geschifte zu geben®.1°
Die Annahme Grisars, Kardinal Hohenlohe habe seinen Bruder ,zum
Handeln angetrieben® und sei somit Mitinitiator der Zirkulardepesche, halt
einer kritischen Uberpriifung der Quellen nicht stand. Zwei im Nachlafl der
bayerischen Ministerprisidenten und spiteren Reichskanzler aufgefundene
Briefe!! belegen vielmehr das genaue Gegenteil: Der Kardinal erfuhr von der
Depesche erst, als sie bereits fertiggestellt und an die Regierungen verschickt
war. Sein Bruder informierte ihn vertraulich tiber die Aktion und versuchte,
seinen Schritt zu rechtfertigen mit dem Hinweis, die Geistlichen predigten
mit Bezugnahme auf den unfehlbaren Syllabus bereits die Revolution gegen
die staatliche Ordnung. Gustav schrieb seinem Bruder zuriick, er sei zwar
einverstanden, dafl dieser sich gegen eine wirkliche Beeintrichtigung der
Rechte des Staates durch die Kirche wehre. ,Ebensosehr® — so der Kardinal
weiter — ,bedauere ich, dafl Dx gerade die Initiative ergriffen hast“. Der
Kardinal wurde somit von Chlodwigs Vorgehen iiberrascht und hitte, wenn
er vorher konsultiert worden wire, von einem solchen Schritt abgeraten.
Die Fehlinterpretation des Einflusses Kardinal Hohenlohes auf die Entste-
hung der Zirkulardepesche durch Grisar ist typisch fiir einen Strang in der
Beurteilung Gustavs: Seine Rolle und Einfluflméglichkeiten wurden sowohl
von ,Liberalen® als auch ,Ultramontanen® iiberschitzt, so etwa, wenn
Primo Levi ihn als den bedeutendsten liberalen Kardinal an der Kurie
bezeichnet'? oder wenn Karl Bachem ihn als gefihrlichen Gegner der
»wahren Katholiken® charakterisiert. Schon seine Herkunft aus einer konfes-
sionsverschiedenen Ehe und sein ,evangelischer” Vorname machten ihn fiir
einen Katholiken suspekt.”® Auch die Kurie schitzte Hohenlohes Méglich-
keiten offenbar falsch ein, als sie thn wihrend seiner Deutschlandreise 1883,
bei der er unter anderem Déllinger in Miinchen besuchte, durch einen Spitzel
der Miinchner Nuntiatur auf Schritt und Tritt iiberwachen lief}.'* Wie einge-

10 Grisar, Circulardepesche (wie Anm. 4), 225 Anm. 18.

11 Vel. Beilagen 1 und 2.

12 Primo Levi, Kardinal Prinz Hohenlohe. Personliche Erinnerungen eines Italie-
ners, in: Richard Fleischer (Hg.), Deutsche Revue. Eine Monatsschrift 32/1 (Januar bis
Mirz) 1907, 6—16, 134—142, hier v. a. 6f.

13 Karl Bachem, Vorgeschichte, Geschichte und Politik der deutschen Zentrums-
partei. Zugleich ein Beitrag zur Geschichte der katholischen Bewegung sowie zur allge-
meinen Geschichte des neueren und neuesten Deutschland 1815—1914, Bd. 2, Kéln
1929, 401—405.

14 Vgl. dazu das umfangreiche Material im Archivio Segreto Vaticano, Archivio della
Nunziatura di Monaco, Scatola 167, Pos. XLI: Il Cardinale Gustavo Principe di
Hohenlohe e il suo viaggio in Germania nel 1883.
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hende Quellenstudien zeigen, war der deutsche Kurienkardinal weder eine
Gefahr fiir die ,,Ultramontanen® noch eine Stiitze fiir die ,, Liberalen®. Er war
mit den Fragen und Problemen seiner Zeit iiberfordert und konnte auch die
ihm zugedachte Vermittlerrolle im ,Kulturkampf* nicht wahrnehmen. Die
hiufige Flucht in sein Tusculum nach Tivoli, wo er die Villa d’Este bewohnte
und sich als Mizen der Schénen Kiinste betitigte, zeigen im Grunde
genommen einen Kardinal resp. Grandseigneur der Renaissance, der in der
kirchlichen Landschaft des 19. Jahrhunderts als Fremdkérper wirkte und der
im romischen Milieu mehr und mehr zu einer ,Nicht-Personlichkeit®
wurde.

Beilage 1

Schreiben Chlodwigs von Hohenlohe an seinen Bruder
Kardinal Gustav Adolf von Hohenlohe

Miinchen, 1869 Mai 22

Entwurf. in:

Bundesarchiv Koblenz, Nachlafl Chlodwig von Hohenlohe

Die nachstehende ganz vertranlich zu Deiner Kenntnis gebrachte Circularde-
pesche vom 9. April wird Dir beweisen, daf} die bayerische Regierung nicht
»mit Italien gegen Rom Front macht®, sondern die simtlichen europiischen
Regierungen (mit den notigen Ausnahmen) auffordert, sich klar zu machen,
wie sie sich zum Concil stellen wollen.

Ad 2 bemerke ich, dafl wir noch nicht Gelegenheit haben, uns 6ffentlich
auszusprechen, dafl wir, wenn aber die Gelegenheit kommt uns nicht
scheuen werden, unsere Meinung auszusagen'®. Ich werde nicht dulden,
dafl die Rechte des Staats und die Rechte des Kénigs, dem ich diene, durch
die kirchliche Gewalt beeintrichtigt werden. Dazu bin ich verpflichtet. Bei
uns ist es schon so weit gekommen, dafl die Geistlichkeit Revolution predigt.
Der Kampf wird uns aufgedrungen; nicht wir haben ihn provoziert.

Dein treuer Bruder

Chlodwig

15 Was im Rahmen dieser Miszelle nur angedeutet werden konnte, soll demnachst in
einer auf breiter archivalischer Grundlage beruhenden Hohenlohe-Biographie, die der
Verfasser in Vorbereitung hat, ausfiihrlich belegt werden.

16 Statt ,,auszusagen® stand hier urspriinglich ,auszusprechen®.
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Beilage 2

Schreiben Kardinal Gustav Hohenlohes an seinen Bruder
Chlodwig von Hohenlohe

0.0., 0.D. [Rom, 1869 Mai/Juni]

Eigenhindige Ausfertigung, in:

Bundesarchiv Koblenz, Nachlafi Chlodwig von Hohenlohe

Lieber Chlodwig,

ich danke Dir vielmals fiir die giitige Mitteilung. So sehr ich mit Dir einver-
standen bin, daf Du eine wirklich versuchte Beeintrichtigung der Rechte des
Staates und des Konigs, denen Du dienst, nicht dulden wirst und nicht
dulden kannst, ebensosehr bedauere ich es, daff Du gerade die Initiative
ergriffen hast, gegen Beeintrichtigungen, die etwa beabsichtigt werden
mochten. Kénnte ich doch nur miindlich mit Dir dariiber sprechen; schrift-
lich 138t sich die Frage nicht leicht diskutieren.
Wie immer Dein treuer
Bruder Gustav!”

17 Die Schreibweise und Interpunktion wurde heutigem Sprachempfinden angepafit,
entsprechend der Richtlinien fiir die duffere Textgestaltung bei Herausgabe von Quellen
zur neueren deutschen Geschichte, in: Blitter fiir deutsche Landesgeschichte 98 (1962),
1—11 (Hervorhebungen im Original).
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Noch einmal:
Carl Joseph von Hefele und das Vatikanum I.

Von Rudolf Reinhardt

In der Festschrift fiir Remigius Biumer' behandelte Karl J. Rivinius das
Thema: ,Die Haltung Bischof Hefeles und die der wiirttembergischen Regie-
rung zur Unfehlbarkeit des Papstes. “? Er griff damit eine Frage auf, die schon
die Zeitgenossen lebhaft interessiert hat und die auch spiter wiederholt in
aller Ausfiihrlichkeit traktiert worden ist, so von August Hagen,? Hermann
Tiichle* oder August Bernhard Hasler.’ Auch der Verfasser dieser Miszelle
hat sich verschiedentlich dazu geauflert, zuletzt 1985 in der Theologischen
Realenzyklopidie.® Er mufl deshalb annehmen, dafl er vor allem korrigiert
werden soll, wenn Rivinius abschliefend feststellt: ,Damit ist trotz anders-
lautenden Vermutungen und forschen Behauptungen — auch aus jingster
Zeit — einwandfrei bewiesen, daff die Regierung Wiirttembergs Bischof
Hefele bei seiner Entscheidung, von der er den Minister des Kirchen- und
Schulwesens am 15. April offiziell in Kenntnis setzte, vollig freie Hand
gelassen hat.“ Dem ist zu widersprechen. In der Tat hatte namlich die wiirt-
tembergische Regierung einigen Einfluf auf das Verhalten Hefeles. Dafl dies
nicht der einzige Grund sein konnte, weif} jeder, der Hefele, seinen kirchli-
chen Werdegang, seine Theologie und sein Temperament kennt. Wihrend in
dem eben zitierten Artikel der Theologischen Realenzyklopidie nur kurz auf
die Motive des Bischofs eingegangen werden konnte, habe ich sie an anderer
Stelle ausfiihrlich analysiert.”

Uber die Griinde, weshalb Hefele doch ,,umgefallen® ist, wurde schon viel
geritselt. Méglich sind folgende Deutungen:

! Ecclesia militans. Studien zur Konzilien- und Reformationsgeschichte. Remigius
Biumer zum 70. Geburtstag gewidmet. Hrsg. von Walter Brandmiiller und anderen.
Paderborn 1988.

2 S.445—489.

3 Hefele und das Vatikanische Konzil, in: Theologische Quartalschrift 123, 1942,
223—252; ders., Die Unterwerfung des Bischofs Hefele unter das Vatikanum, in: Theo-
logische Quartalschrift 124, 1943, 1—40.

4 Karl Joseph von Hefele, in: Theologische Quartalschrift 152, 1972, 1-22.

5 Pius IX. (1846—1878), papstliche Unfehlbarkeit und Erstes Vatikanisches Konzil.
Dogmatisierung und Durchsetzung einer Ideologie. (Papste und Papsttum 12). Stutt-
gart 1977, passim (Register).

6 Art.: Hefele, Carl Joseph, in: Theologische Realenzyklopadie 14, 1985, 526—529.

7 Carl Joseph von Hefele, 1809—1893, in: Katholiscﬁe Theologen Deutschlands im
19. Jahrhundert. Band 2. Miinchen 1975, 163—211, 199f.
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1. Bei weiterem Zuwarten wire Hefele zweifelsohne suspendiert worden.
Der Apostolische Administrator, mit dem dann zu rechnen war, wire wohl
Infallibilist gewesen. Tiefgreifende Differenzen in der Didzese waren zu
befiirchten. Selbst mit einem Schisma mufite man rechnen. Dies wiire fiir den
Bischof aber das gréfite Ubel gewesen. Er war bereit, sogar seine Uberzeu-
gung aufzugeben, nur um einen solchen Schaden abwenden zu konnen. Wie-
derholt zitiert er Cyprian von Karthago: ,Kein Ubel, dem man durch die
Trennung von der Kirche entflichen will, ist so grof, als das Ubel der Tren-
nung selbst.

2. Ahnlich wiren die Folgen einer Resignation gewesen. Die fillige Neu-
wahl wire auf einen Mann gelenkt worden, der die Beschliisse vom 18. Juli
shart durchgefihrt hitte.

3. In den Auseinandersetzungen um die junge ,altkatholische* Bewegung
hielten sich die Tiibinger zuriick. Dadurch blieb den Professoren das
Schicksal mancher Kollegen in Bonn, Breslau oder Miinchen erspart. Unbe-
stitigten Nachrichten zufolge soll Hefele vor seiner Unterwerfung Zusiche-
rungen erhalten haben; tatsichlich war Rom mit Hefeles Nachgeben
zufrieden. Auf eine Unterwerfung der einzelnen Geistlichen, vor allem der
Professoren, wurde verzichtet.

4. Hefele rechnete noch immer damit, das Konzil oder der Papst wiirde
eine limitierende Erklirung abgeben. Seine Hoffnung wurde durch Geriichte
genihrt, die Kardinalstaatssekretir Antonelli gezielt in Umlauf setzte.

5. Jede ernsthafte Auseinandersetzung mit der rémischen Kurie konnte
Hefele nur mit Hilfe der wiirttembergischen Regierung durchstehen. Es
zeigte sich aber, dafl von dieser Seite nichts zu erwarten war. Im Gegenteil:
Man legte ihm nahe, die Dekrete zu verkiinden, wenn er sich irgendwie dazu
in der Lage sehe. Es scheint, als sei gerade das Zuriickweichen der Regierung
fiir den Bischof zum entscheidenden Argument geworden.

Die Haltung der Regierung wurde nach Hefeles Auffassung nicht zuletzt
durch einen Wechsel im Kultministerium bestimmt. Ludwig von Golther
(1827—1876) war am 24. Mirz 1870 von Theodor von Gefler (1824—1886)
abgeldst ‘worden; ihm sagte man weniger Sympathien fiir die katholische
Kirche als seinem Vorginger nach. Doch: Hitte Golther dem Bischof helfen
koénnen, wenn es zur Auseinandersetzung gekommen wire? — Am Abend
des 29. Dezembers 1869 hatte er selbst vor einem Kreis wiirttembergischer
Geistlicher in Rottenburg erklirt, ,der Staat miisse der Kirche auf dem ihr
eigenthiimlichen Gebiete Freiheit und Gerechtigkeit gewihren« (Deutsches
Volksblatt 1870 Januar 1, Nr. 1). ...

6. Bei alledem darf man nicht vergessen, dafl Hefele als ,Mdohlerianer®
begonnen hatte. Und im Herzen war er es — trotz aller bitteren Erfahrungen
— noch immer. Am 10. April 1871 begriindete er vor dem Rottenburger
Klerus seine Unterwerfung: ,Es ist aber der kirchliche Friede und die kirch-
liche Einheit ein so hohes Gut, dafl dafiir grofle und schwere personliche
Opfer gebracht werden miissen.“ Auf Hefele selber soll der Ausspruch
zuriickgehen, er habe viel zu viel ,papistisches Blut im Leibe®, um an einem
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Schisma mitzumachen. Auch initiierte er selbst jene harmonisierende Deu-
tung, die spiter zur ,offizidsen® wurde. Seinem Koadjutor Wilhelm Reiser
sagte er 1890: ,Es ist wahr, daf ich auf Seite der Opposition gestanden. Ich
habe damit von einem mir zustehenden Rechte Gebrauch gemacht; denn die
Frage war ja zur Diskussion gestellt. Nachher, als die Entscheidung erfolgt
war in der Opposition zu verharren, das wire ein Bruch mit meiner ganzen
Vergangenheit gewesen; ich hitte meine Unfehlbarkeit an die Stelle der
Unfehlbarkeit der Kirche gesetzt.

Dadurch wird deutlich, daf ich jede monokausale Interpretation ablehne,
den Einfluf der Regierung aber trotzdem nicht zu gering angesetzt sehen
méchte. Die Griinde dafiir sind:

1. Eingeweihte Zeitgenossen, die Hefele nahestanden, waren einhellig der
Meinung, dafl die Regierung einen Teil der Verantwortung zu tragen hat.
Gottlob Egelhaaf, Schulmann und nationalliberaler Politiker (1848—1934),
berichtete nach Déllingers Tod iiber ein ausfiihrliches Gesprich, das er am
3. Oktober 1887 mit dem Miinchener Theologen gefiihrt hatte.® Von ihm war
zu horen gewesen: ,Hefele hat nach Verkiindigung des Lehrsatzes von der
Unfehlbarkeit, wie mir glaubhaft versichert worden ist, lingere Zeit sich mit
dem Gedanken getragen, nach Amerika auszuwandern. Wenn er sich am
Ende unterworfen hat, so trigt daran Thr damaliges Ministerium einen Teil
der Schuld, weil es ihm sagen lieff, er moge sein Verhalten so einrichten, daff
er der Regierung keine Schwierigkeiten bereite.

Franz Xaver Funk (1840—1907), Schiiler Hefeles und Nachfolger auf dem
Tiibinger Lehrstuhl, berichtete in einer ,Gedichtnifirede auf Karl Joseph von
Hefele, Bischof von Rottenburg®’ etwas vorsichtiger: , Er [Hefele] nahm sich
Zeit und gewihrte auch anderen Zeit, und so beruhigten sich in seiner Di6-
zese die Wogen bilder und vollstindiger, als dies in anderen Theilen
Deutschlands geschehen ist. Doch endlich war kein Warten mehr méglich.
Wie der Entscheid ausfallen werde, war sicher, indem Hefele zum voraus
entschlossen war, es zu keinem Schisma mit der Kirche kommen zu lassen.
Gedringt durch Rom, durch Angehérige seiner Dibcese, vielleicht auch
durch die wiirttembergische Regierung, anerkannte der Bischof das Dogma. “

Johann Friedrich von Schulte (1827—1914), einer der Fiihrer der Altkatho-
lischen Bewegung, berichtete 1908 in seinen »Lebenserinnerungen“!? iiber
eine Audienz, die thm am 17. September 1873 Groflherzog Friedrich von
Baden auf der Mainau gewihrt hatte. Er erginzte damit einen Bericht, den er
in seinem Buch ,Der Altkatholizismus“!! gegeben hatte (,,aus der [Unterre-

8 Zum Gedichtniff Déllingers, in: Deutsche Rundschau 62, 1890, 287—-291.

9 Jahresbericht der Gorres-Gesellschaft zur Pflege der Wissenschaft im katholischen
Deutschland fiir das Jahr 1893. Kéln 1894, 3437, 37.

10 1. Band, Gieflen 1908, 378.

11 Der Altkatholizismus. Geschichte seiner Entwicklung, inneren Gestaltung und
rechtlichen Stellung in Deutschland. Aus den Akten und anderen authentischen
Quellen dargestellt. Gieflen 1887, 406.
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dung] ich hier weiter berichte, was ich 1886 nicht fiir passend hielt“): ,Der
Grofherzog erzihlte, dafl er in Versailles Vorschlige zum wirksamen Ver-
fahren gegen die Bischofe gemacht, aber bei Bismarck dafiir kein Verstindnis
gefunden habe. Wenn die Bischéfe klug gewesen wiren, hitten sie leicht mit
der preufischen Regierung sich verstindigen konnen. Er habe auch den Ver-
such gemacht, Hefele im Widerstreben zu erhalten, allein die wiirttembergi-
sche Regierung habe Hefele férmlich befohlen, nachzugeben, sich zu unter-
werfen. Er meinte, es sei nicht recht von uns, Hefele so scharf zu tadeln,
denn er habe eben nicht anders handeln kénnen“. Demnach wurde Hefele
von der Regierung nicht nur im Stich gelassen; nach Schulte, oder besser nach
Auskunft des Groflherzogs von Baden, hatte er von ihr einen férmlichen
,Befehl“ erhalten.

Ein weiterer Zeuge ist Heinrich Gelzer jun. (1847-1906). Er veroffent-
lichte im Jahre 1900 ,,Ungedrucktes von Bischof Hefele“!2, Darin vermerkte
er: ,Und gewif 13t sich manches zur Entschuldigung und Verstindlichma-
chung von Hefeles Schritt sagen. Man darf nicht vergessen, daft der Rotten-
burger Bischof bei seiner Regierung angefragt hat, ob sie ihn im Kampfe,
wenn er denselben aufnihme, unterstiitzen werden, und erst, als man von
Stuttgart aus mit einem runden Nein geantwortet hatte, hat er sich unter-
worfen.“!3 Dies ist mehr als deutlich! Dabei ist Heinrich Gelzer ein zuverlis-
siger Zeuge. Sein Vater Johann Heinrich Gelzer (1813—1889),'* badischer
Staatsrat, war iiber Jahrzehnte hinweg der Vertraute Groflherzog Friedrich I.
von Baden gewesen. In dessen Auftrag hatte er nicht nur den Gang der Ver-
handlungen auf dem Ersten Vatikanischen Konzil beobachtet; er traf auch
spater wiederholt Bischof Hefele, um mit ihm kirchenpolitische Fragen
abzukliren.'® Zihlt das Urteil und Zeugnis all dieser Zeitgenossen nicht?

2. Vor einigen Jahren (1984) veréffentlichte ich unter ,Bischof Carl
Joseph von Hefele — Neue Quellen“'® Teile eines Tagebuches (heute im Dié-
zesanarchiv Rottenburg), das der Rottenburger Didzesanpriester Karl Ilg
(1839—1922)"7 gefithrt hat. Ilg berichtete auch iiber die Schicksalsjahre 1870

12 Deutsche Revue 25, 4. Band, 1900, 341—351.

13 Ebenda 344.

14 Uber ihn Edgar Bonjour in NDB 6, 1964, 177—178.

15 Dazu Josef Becker, Liberaler Staat und Kirche in der Ara von Reichsgriindung
und Kulturkampf. Geschichte und Strukturen ihres Verhiltnisses in Baden 1860 bis
1876. (Veroffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte, Reihe B: For-
schungen 14). Mainz 1973; Groftherzog Friedrich 1. von Baden und die Reichspolitik
1871 bis 1907. Hrsg. von Walther Peter Fuchs. 4 Binde. (Verdffentlichungen der Kom-
mission fiir geschichtliche Landeskunde in Baden-Wiirttemberg. Reihe A: Quellen 15,
24, 31, 32). Stuttgart 1968—1980 passim (Register).

16 Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchengesc%xichte 3, 1984, 145—168.

17 Geb. 1839 in Biberach. Priesterweihe 1863, dann in der Seelsorge. 1865 Repetent
im Konyikt in Ehingen, 1867 Dompribendar in Rottenburg, zugleich Lehrer an der
dortigen Lateinschule. 1878 Professor am Gymnasium in Eﬁwangen, 1886 in gleicher
Eigenschaft in Ravensburg, 1903 Pensionierung. Gest. am 15. Januar 1922. Allgemeiner
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und 1871. Er ist ein zuverlissiger Zeuge, da er seit 1867 Dompribendar in der
Bischofsstadt selbst war und so die Vorginge aus nichster Nahe erleben
konnte und mufite. Er war auch deshalb gut informiert, da er mit einigen
Mitgliedern der Katholisch-theologischen Fakultat in Tibingen, vor allem
mit Felix Himpel (1821—1890), in Verbindung stand. Gelegentlich diente er
sogar als ,Kontaktmann® zwischen Bischof und Professoren.'® Da Ilgs Tage-
buch wichtige Hinweise auf Hefeles Motive bietet, sollen die entscheidenden
Passagen im Anhang noch einmal veréffentlicht werden (Beilage 1).

3. Eine weitere Quelle ist eine Relation des preuflischen Gesandten in
Stuttgart, Adalbert Freiherr von Rosenberg (1819—1880), vom 19. April
1871.1 Sie entstand also wenige Tage, nachdem Hefele das Dogma vom
18. Juli 1870 publiziert hatte (10. April 1871). Urspriinglich als ,Politischer
Bericht Nr. 10¢ fiir Kanzler Bismarck bestimmt, wurde sie spiter Teil eines
Dossiers, in dem das Auswirtige Amt in Berlin Akten zum Vatikanischen
Konzil gesammelt hat.?° Dieser Bericht spricht offen von den Versuchen der
Regierung, Hefele zur Verkiindigung des Dogmas zu bewegen. Zwar demen-
tierte Stuttgart umgehend im ,Staatsanzeiger fiir Wiirttemberg“?' einen
Bericht des ,Grenzboten®,?? wonach Kénig Karl dem Tiibinger Professor
Johann Evangelist Kuhn, einem vertrauten Freund Hefeles, die Notwendig-
keit einer Verkiindigung des Dogmas geltend gemacht habe. Dieses Dementi
fand indes keinerlei Glauben; es gehorte zu jenem diplomatischen Spiel,
durch das der Konig aus der Schufilinie der ultramontanen Partei in Wiirt-
temberg genommen werden sollte.

Daf Rivinius den Bericht Ilgs nicht gesehen hat, ist kaum wahrscheinlich.
Er verweist namlich selbst?® auf die ,Neuen Quellen“. Unverstandlich ist
auch, daf er den wichtigen Bericht Rosenbergs nicht beriicksichtigt hat.
Diese Relation hatte, wie schon angedeutet, urspriinglich zu den regelma-
Rigen ,Politischen Berichten® der preuflischen Gesandtschaft in Stuttgart

Personalkatalog der seit 1880 (1845) ordinierten Geistlichen des Bistums Rottenburg.
Rottenburg 1938, 9.

18 Ein Beispiel: Rudolf Reinhardt, Hefele und der Nachruf auf Moritz von Abetle in
ThQ 58, 1876, 177—228, in: Theologische Quartalschrift 152, 1972, 36—38; ders.,
Noch einmal: Zum Werdegang des Nachrufs auf Moritz von Aberle, in: Theologische
Quartalschrift 153, 1973, 68—71; Abraham Peter Kustermann, Geharnischtes Tubinger
Nachwort zu Ultramontanismus und Erstem Vatikanum. Der unzensierte Schlufl des
Nachrufs von Felix Himpel auf Moritz Aberle (1876), in Rottenburger Jahrbuch fiir
Kirchengeschichte 3, 1984, 169—183.

19 Hans Philippi, Das Kénigreich Wiirttemberg im Spiegel der preuffischen Gesandt-
schaftsberichte 1871—1914. (Veroffentlichungen der Kommission fiir geschichtliche
Landeskunde in Baden-Wiirttemberg, Reihe B: Forschungen 65). Stuttgart 1972. Uber
Rosenberg vor allem 7—14; zu Bisc]gmf Hefele S. 34f.

20 Archiv des Auswirtigen Amtes in Bonn, L. A. Be 46.

21 Nr.91, 19. April 1871, S. 610 (Stuttgart, 18. April).

22 Die Zeitschrift konnte nicht beschafft werden.

23 S. 446 Anm. 2.
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gehort, von der Rivinius selbst zwei Stiicke (Nr. 25/1871; Nr. 3/1872) verdf-
fentlicht hat.?*

Nicht unwidersprochen bleiben kann auch das Urteil iber Kultminister
Theodor von GeRler (1824—1886). Rivinius hat recht: Hefele kannte Gefller
recht gut aus der gemeinsamen Zeit an der Landesuniversitit Tiibingen. Hier
war er sechs Jahre lang Kanzler gewesen. Aber gerade deshalb waren die
Erwartungen des Bischofs recht gedimpft, als im Mai 1870 Gefller an die
Stelle des Grofideutschen Karl Ludwig von Golther (1823—1876)% trat.
Hefeles Kommentar in einem Schreiben an den Kabinettchef von Egloffstein
(11. Mai 1870),% in dem er sich fiir die Mitteilung vom Wechsel im Ministe-
rium bedankt, war iiberaus zuriickhaltend: ,Ich hatte viele Jahre Gelegen-
heit, Herrn Gefler niher kennenzulernen und glaube mich nicht nur von
seiner auflergewdhnlichen Befihigung und Tichtigkeit, sondern auch von
seinem lebhaften Rechtsgefiihl und seiner Biederkeit tiberzeugt zu haben.
Wenn schon in diesen Eigenschaften gewisse fiir die Zukunft der katholi-
schen Kirche in Wiirttemberg giinstige Garantien liegen, so werden dieselben
noch ungemein erh6ht durch den klar ausgesprochenen Willen Seiner Konig-
lichen Majestit, welcher dem neuen Cultminister bei seiner Beeidigung so
formlich ausgedriickt, fiir ihn eine Richtschnur bilden wird.“

Hefele brachte also unmifiverstindlich zum Ausdruck: Die Beriicksichti-
gung der Interessen der katholischen Kirche wird vor allem durch die Per-
sonlichkeit des Konigs, nicht so sehr vom neuen Kultminister garantiert.
Nicht von ungefihr gab Kénig Karl dem Minister bei der Beeidigung einige
Ratschlige mit auf den Weg, und nicht umsonst hat Bischof Hefele in seinem
Schreiben an Herrn von Egloffstein ausdriicklich darauf verwiesen. Unter
den Eigenschaften, die der Bischof an Gefiler lobt, waren weder Toleranz
noch Verstindnis fiir die katholische Kirche. Auch sah Hefele in den heraus-
gestellten Eigenschaften nur ,gewisse ... ginstige Garantien®. Mag Hefele
mitunter rasch und impulsiv gewesen sein (wovon zahlreiche Briefe Zeugnis
ablegen), in wichtigen Augenblicken wufite er sehr wohl diplomatisch zu
agieren und zu reagieren. Und dazu gehort auch das Schreiben vom 11. Mai
1870 nach Stuttgart.

Rivinius kommentiert: , Wie die folgende Entwicklung offenbarte, war es
eine glickliche Wahl. Zwischen dem Bischof und dem Staatsminister
Theodor von Gefller bestanden sympathische Beziehungen, die Zusammen-
arbeit funktionierte harmonisch und konfliktfrei. Alle in der Literatur zu fin-
denden gegenteiligen Behauptungen gehéren in den Bereich der Phantasie,
denn sie widersprechen dem eindeutigen Quellenbefund.“ Damit attackiert
Rivinius nicht nur die ganze wiirttembergische Forschung, der er aus der
Ferne Phantastereien vorwirft; schon von der zeitgendssischen ,Ecclesia

24 5 479—489.
25 Uber ihn Robert Uhland in NDB 6 (1964) 625f.
26 Zitiert bei Rivinius S. 464.
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militans Rottenburgensis“ war der Wechsel von Golther zu Gefiler als tiefer
Einschnitt empfunden worden.

Beilage 1:

Karl Ilg, Erinnerungen aus meinem Leben.
Manuskript. Didzesanarchiv Rottenburg, Bestand N 8
(Nachlafifragment Ilg).

Als ich am Sonntag, den 27. November, ins Palais kam, fand ich den Bischof
in sehr gedriickter Stimmung. Er fing alsbald an, von dem ,schmihlichen
Abfall® der deutschen Bischéfe in bitterbésen Ausdriicken zu reden: ,Eine
solche Charakterschwiche, eine solche Heuchelei, einen solchen Sklavensinn
hitte ich keinem zugetraut. Aber die Jesuiten scheinen ihre Leute besser
gekannt und richtiger taxiert zu haben, sie hitten sonst nicht trotz der
starken Opposition ihr Ziel unverriickt bis ans Ende verfolgt.“ ,Was wird die
gebildete Welt vom deutschen Episkopat denken? Es hat das Gericht der
moralischen Vernichtung selbst an sich vollzogen.“ ,Moralisch bankrott®,
rief er aus, ,ist das nicht eine unsigliche Schmach?“ Als ich bemerkte, dafl
dadurch seine eigene Stellung schwer erschiittert sei, entgegnete er: ,Mag
kommen, was da will; ich baue auf die Macht der Wahrheit: den 6kumeni-
schen Charakter des Konzils beziiglich des Infallibilitits-Beschlusses werde
ich niemals anerkennen, eher resigniere ich.”

In diesem Sinn duflerte sich Bischof Hefele stets mir gegeniiber, so oft ich
in den folgenden drei Monaten mit ithm zusammentraf, was mindestens
einmal in der Woche der Fall war. Auch was ich von anderer zuverlissiger
Seite, namentlich durch Professor Himpel, von Zeit zu Zeit tber ihn horte,
stimmte jeweils mit meinen eigenen Wahrnehmungen vollstindig tiberein.
Erst am 15. Mirz 1871 glaubte ich bei Hefele zum ersten Mal den Anflug
einer Sinnesinderung zu entdecken, als er darauf zu sprechen kam, die Wiirt-
tembergische Regierung habe thm den Wunsch nahegelegt, es méchte die
schwebende Angelegenheit moglichst im Sinne der Erhaltung des Friedens
abgewickelt werden. ,Auf den Schutz unserer Regierung, bemerkte er, kann
ich mich also fiir den Fall eines weitergreifenden Konfliktes mit Rom auf die
Dauer nicht verlassen. Das beunruhigt mich sehr.®

Am 30. Marz war ich abends wieder im bischéflichen Palais. Hefele teilte
mir mit, von der Miinchener Nuntiatur sei ein Schreiben eingelaufen,
wodurch er sich zur endlichen Entscheidung gedringt sehe. ,Ich befinde
mich®, sagte er, ,in groffer Klemme: die Regierung wiinscht die Erhaltung
des Friedens, und wenn ich mich jetzt Rom gegentiber nicht fiige, so bin ich
der Friedensstorer, den man zuletzt fallen lifit.“ Betriibt verlieff ich das
Palais; ich ahnte Hefeles Unterwerfung.

Am 10. April 1871 verkiindete Hefele das Dogma von der papstlichen
Unfehlbarkeit in seiner Didzese. In dem betreffenden Rundschreiben gibt er
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einleitend eine kurze Geschichte des Dogmas wihrend des Vatikanischen
Konzils, verschweigt aber dabei vollstindig, dafl dasselbe ordnungswidrig
zur Beratung gestellt worden sei, sowie dafl alles Protestieren eines grofien
Teils der Bischofe vergeblich gewesen sei. Er bedauert nur, dafi durch die
gewaltsame Okkupation des Kirchenstaates das Konzil nicht habe fortge-
fithrt werden konnen, wodurch seine Hoffnung vereitelt worden sei, es
kénnten durch eine weitere synodale Behandlung der Lehre von der Kirche
(de ecclesiae infallibilitate) seine Bedenken gehoben werden, die ihn veranlafit
hitten, in der Generalkongretation vom 13.Juli 1870 mit Non placet zu
stimmen und dieses Non placet in schriftlicher Kollektiv-Eingabe an den
Papst am 17. Juli zu wiederholen.

Wer in die Sache nicht niher eingeweiht war, konnte sich mit den im
genannten Rundschreiben gegebenen Ausfithrungen des Bischofs zufrieden-
geben. Anders stand die Sache fir die Eingeweihten, und deshalb begann
auch unter der katholischen Einwohnerschaft der Stadt Rottenburg alsbald
eine bedenkliche Gihrung, welche den Bischof aufs Neue mit Sorge erfiillte.

Am 3. Tage nach seiner Unterwerfung — es war am Donnerstag nach
Ostern — kam Bischof Hefele in meine Wohnung. ,Es dringt mich®, fing er
an, ,mich mit Thnen, lieber Dottore, auseinanderzusetzen. Sie kennen mich,
wie kaum ein zweiter in Rottenburg und Sie sind mir seither redlich zur Seite
gestanden und haben mir insbesondere durch Ihre gewandte Feder manch
guten Dienst erwiesen. Ich habe nunmehr die Waffen gestreckt, aber nur not-
gedrungen. Wenn ich noch zehn Jahre jlinger wire, so hitte ich den Kampf
mit Rom aufgenommen, aber in einem Alter von 62 Jahren ging es nicht
mehr. Zudem mufite ich nach den bisherigen Kundgebungen von Stuttgart
fiirchten, auch von unserer Regierung, welche den Frieden um jeden Preis im
Lande erhalten sehen will, im Stiche gelassen zu werden. Ich habe mir die
Situation, in die ich bei Fortsetzung meines Widerstandes geraten wire, wie-
derholt bis ins einzelne hinein klar vor Augen gestellt. Was sollte es meiner
Dibzese niitzen, wenn ich von Rom exkommuniziert und als Bischof voll-
stindig lahmgelegt worden wire? Der von der romischen Kurie bestellte
Administrator der Dibzese hitte alles getan, um Klerus und Laien erst recht
in Abhingigkeit von Rom zu bringen. Mit der grofien Masse der Katholiken
wire er damit leicht fertig geworden. Aber auch die meisten unter dem
Klerus hitte eine in Aussicht tretende Not nur zu bald vorft Widerstand
abzulassen gelehrt. Auf diese Weise wire das neue Dogma in unserer Didzese
viel schneller zur Herrschaft gelangt, als wenn ich mich duflerlich unterwerfe
und es im {ibrigen jedem einzelnen meiner Di6zesanen tiberlasse, wie er mit
diesem Dogma in seinem Gewissen fertig werden kann. Denken Sie sich die
kolossale Verwirrung, welche in der Didzese durch meinen offenen Wider-
stand hervorgerufen worden wire, und dabei wire alles nutzlos gewesen.
Einem eigentlichen Schisma hitte ich grundsatzlich nicht das Wort reden
konnen, denn ich halte stets an dem Grundsatz fest, daf sich die Kirche aus
sich selbst reformieren muff. Das gilt auch von der Notlage, in welche das
Vatikanische Konzil die Kirche gebracht hat. Ich gebe die Hoffnung nicht

8
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auf, daf eine Zeit kommen wird, wo ein wahrhaft 6kumenisches Konzil den
Beschluff des Vatikanums beziiglich der pipstlichen Unfehlbarkeit modifi-
zieren wird. Freilich wird das wohl erst geschehen, nachdem die Pipste,
fuflend auf die ihnen jetzt zudekredierte Infallibilitit, den Bogen ihrer Ober-
herrschaft werden iiberspannt haben, so dafl er bricht. Bis dahin werden
wohl sehr schwere Zeiten iiber die Kirche kommen, und ich sage mir oft,
wenn ich mir die nichste Zukunft der Kirche in Gedanken in diisteren
Farben male: Aprés nous le déluge“. — Hier hielt der Bischof etwas inne. Ich
entgegnete ihm: ,Ich habe diesen Ausgang der Sache sehr beklagt, aber ich
gestehe, dafl Sie durch eine schwere Notlage dazu gezwungen worden sind.
Unsere Dibzese wire freilich im Falle eines offenen Bruchs mit Rom in eine
heillose Verwirrung versetzt worden, und zwar nutzlos, wenn Rom doch
zuletzt den Sieg davongetragen hitte. Aber was soll ich nun tun? Meine
Uberzeugung, daff das Infallibilititsdogma nicht conciliariter herbeigefiihrt
worden ist, steht durch alles das, was ich von Ihnen selbst in Erfahrung
gebracht habe, so fest, daff ich es niemals aus meinem Innern vertilgen kann.*
Hefele erwiderte: ,Ihre innere Uberzeugung braucht in keiner Weise
erschiittert zu werden, so wenig als ich die meinige aufgeben kann. Aber von
einer offenen Opposition gegen Konzil und Dogma kénnten Sie fernerhin im
Interesse des Friedens unserer Didzese ablassen. Damit wire ich zufrieden.
Nach einigem Hin- und Herreden erklirte ich, dafl ich bereit sei, kiinftighin
in Wort und Schrift alles zu vermeiden, was man als Opposition gegen das
neue Dogma deuten kénnte, dafl ich mich aber niemals dazu verstehen
konne, das Unfehlbarkeitsdogma in der Schule oder auf der Kanzel als eine
von Gott geoffenbarte Wahrheit zu lehren. Damit war der Bischof einver-
standen.

Gleich nachdem Hefele meine Wohnung verlassen hat, schrieb ich den
Inhalt dieser unserer Unterredung in mein Tagebuch nieder, wortlich so lau-
tend, wie er hier wiedergegeben ist. Auch berichtete ich dariiber sofort aus-
fithrlich an Professor Himpel.

Beilage 2:

Adalbert Freiherr von Rosenberg, Preuflischer Gesandter in Stuttgart,
an Reichskanzler Otto von Bismarck, 1871 April 19. Ausfertigung:
Archiv des Auswirtigen Amtes in Bonn, 1. A. Be 467,

27 Den Text dieses Berichtes verdanke ich Herrn Vikar Hubert Wolf in Borstingen.
Thm sei auch an dieser Stelle herzlich gedankt.
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K. Preussische Gesandtschaft
in Wiirttemberg

Politischer Bericht

No 10

Seiner Durchlaucht

dem Bundes-Kanzler,

Herrn Fiirsten von Bismarck
zu Berlin

In Betreff der Stellung des Bischofs von Rottenburg zum Pipstlichen Stuhl
und zur hiesigen Regierung, haben die beiden Wiirttembergischen Minister
von Mittnacht?® und Scheurlen?® schon bei ihrer ersten Reise nach Berlin, wie
mir der hiesige Cultusminister sagte, genaue Notizen mitgenommen, damit
sie davon im Gesprich mit den mafigebenden Preuflischen Personlichkeiten
Gebrauch machen und eine tibereinstimmende Haltung Rom, sowie den
katholischen Parteien gegeniiber befithrworten.

Ich setze voraus, dafl die genannten Minister dies getan haben werden,
wollte indes tiber die neueste Lage dieser Angelegenheit Eurer Durchlaucht
folgendes berichten.

Wohl kein deutscher Bischof ist vermége seiner theologischen Anteceden-
tien bei der ihm jetzt angesonnenen Verkiindigung des Unfehlbarkeits-
dogmas in eine so widerspruchsvolle Lage gedringt als Bischof Hefele.
Nachdem er in der Theorie und auf dem letzten Konzil die Gultigkeit des
Dogmas bekampft und und erklart hatte, lieber zu resignieren, als sich der
neuen Glaubenslehre zu unterwerfen, so ist er schon seit einiger Zeit von
Freund und Feind bestiirmt worden, es unter irgend einer Form zu tun und
dadurch dem unausbleiblichen Kirchenkonflikt vorzubeugen.

Als auflere Notigungen trat die im Dezember v. J. erfolgte Entziehung der
Quinquennal-Fakultat hinzu sowie die, durch die Einwirkung einzelner
ultramontaner Geistlichern im ehemalig Hohenloheschen Gebiet hervorge-
rufenen Abneigung katholischer Eltern, ihre Kinder durch einen Bischof fir-
meln zu lassen, der die Unfehlbarkeit des Paptes nicht anerkenne. Jene Geist-
lichen hatten auch das bisher vom Bischof von Rottenburg verhinderte
Unternehmen eines ultramontanen Wochenblatts ins Leben gerufen, indem
unter dem Schutze des bekannten Romling Pfarrer Schwarz* in Ellwangen
und mit Subvention einiger Mitglieder der wiirttembergischen und bayeri-
schen katholischen Aristokratie dort seit dem 1.Januar eine klerikale

28 Hermann von Mittnacht (1825—1909).

29 Friedrich Karl Scheurlen (1824—1872), Innenminister.

30 Franz Josef Schwarz (1821—1885). Uber ihn August Hagen, Beitrige zum Leben
und Wirken des Prilaten Dr. Franz Josef Schwarz, Ellwangen, in: Ellwangen
764—1964. Beitrige und Untersuchungen zur 1200-Jahr-Feier. Ellwangen 1964,
503—533.
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Wochenschrift®! erscheint, die von einem ehemals bayerischen Priester®
redigiert wird. Dazu kam, dafl bei gemafligten Wiirttembergischen Geistli-
chen sich eine Wandlung vorbereitete. So hat der vor 2 Jahren wegen seines
Widerstandes gegen Rom in der Denunziationssache gegen den verstorbenen
Bischof Lipp gemafiregelte Professor Ruckgaber®® die anliegende Broschiire
iber ,Die Irrlehre des Honorius“** erscheinen lassen, in der er mit Hilfe
einer spitzfindigen Deduktion nachzuweisen sucht, dafl die Lehre des Hono-
rius nicht ex cathedra gesprochen, also darin kein, gegen das Unfehlbarkeits-
dogma geltend zu machender, Prizedenzfall vorliege. Ruckgaber will durch
diese scheinbar wissenschaftliche Begriindung dem Bischof Hefele eine
Briicke bauen, der in seinen kirchengeschichtlichen Werken das Gegenteil
nachgewiesen hatte.

Wie war nun die Haltung der Regierung gegentiber diesen Verlegenheiten
des Landesbischofs? Offenbar wirkte sie unter der Hand darauf hin, daff
dieser Prilat unter irgend einer, wenn auch verklausulierten Form das
Dogma verkiinde. Denn sie fiirchtete, dafl sonst der Bischof suspendiert
wiirde und um die Nachfolgeschaft eines entschiedenen Infallibilisten zu ver-
hindern eine lingere Vakanz sowie dhnliche unerquickliche Zustande als in
Baden eintreten wiirden. Die Regierung hat zwar die in einem Artikel des
Grenzboten vorgebrachte Behauptung, daff der Konig in der einem katholi-
schen Professor (Kuhn) erteilten Audienz die Notwendigkeit der Verkiindi-
gung des Dogmas geltend gemacht habe, durch den Staatsanzeiger demen-
tieren lassen und gleichzeitig versichert, dafl sie sich nicht eingemischt habe,
dessen ohnerachtet findet die Notiz des Grenzboten allgemein Glauben und
da dieser Artikel ein, wie ich glaube, nicht unrichtiges Bild der ministeriellen
Haltung entwirft, so beehre ich mich einen Ausdruck hier beizufiigen.

In ganz letzter Zeit und unter dem Eindruck des Konflikts zwischen dem
Miinchner Erzbischof und dem Stiftspropst Déllinger hat zwar die Regie-
rung dem Landesbischof, wie mir der Kultusminister mitteilte, einen Bericht
des Wiirttembergischen Gesandten in Miinchen iibersandt, in dem der Rat
der Bayerischen Staatsminner vorkommt, daff Hefele jetzt noch nicht publi-
ziere, letzterer habe indes darauf erwidert, dafl er das betreffende Schreiben
bereits vorbereitet habe, weil er binnen Tagen eine Badereise machen und
vorher die Angelegenheit erledigt haben wolle. Minister Gefiler glaubt indes,
dafl dies nur ein Vorwand sei und der wahre Grund des bischoflichen

31 Kirchliches Wochenblatt. Es erschien seit dem 1. Januar 1871 in Ellwangen.

32 Dr. Alois Rittler. Uber ihn Johann Valentin Hart, Dr. Alois Rittler. Wiirzburg
1952.

3 Uber ihn Werner Grof}, Das Wilhelmsstift Tiibingen 1817—1869. Theologenaus-
bildung im Spannungsfeld von Staat und Kirche. 2., durchgesehene Auflage. (Contu-
bernium. Beitrige zur Geschichte der Eberhard-Karls-Universitait Tubingen 32).
Tiibingen 1984, 210—249.

34 Aemil Ruckgaber, Die Irrlehre des Honorius und das vaticanische Decret {iber die
pipstliche Unfehlbarkeit. Ein Versuch zur Verstindigung. Stuttgart 1871.
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Empressements darin liege, dafl er glaube, jetzt wiirde der Pipstliche Stuhl
iiber manche Vorbehalte, die er machen wiirde, leichter fortgehen, weil ihm
daran liegen wiirde, nicht auch hier einen Konflikt hervorzurufen.

Der Kultusminister sagte, dafl der Bischof verfassungsmiflig sein, das
Dogma betreffendes Schreiben an die Geistlichkeit der Regierung zur
Kenntnif} vorzulegen habe. Letzterer sei indes der Ansicht, dafl der Fall des
zu erteilenden oder zu verweigernden Plazets noch nicht vorliege, weil staat-
liche Verhiltnisse noch nicht berithrt wiirden. Dagegen wiirde sie dhnlich wie
in Baden eine Verwahrung gegen die Eventualitit, dafl der Staat in Mitleiden-
schaft gezogen wiirde, einlegen. Man sieht hier mit Spannung dem Schreiben
des Bischofs entgegen.

Wenn eine Ubereinstimmung der Haltung zwischen den deutschen Regie-
rungen vorlige, so wiirde auch das Auftreten der Wiirttembergischen Regie-
rung den klerikalen Pritentionen gegeniiber ein viel entschiedeneres sein, als
es bisher gewesen ist.

Rosenberg

ZKG 101. Band 1990/2—3



Berichte und Anzeigen
tiber Neuerscheinungen zur
Kirchengeschichte
des 19. Jahrhunderts

Klaus Martin Sauer, die Predigttitigkeit Johann Kaspar Lavaters
(1741—1801) Darstellung und Quellengrundlage. Theologischer Verlag,
Zirich 1988. 724 Seiten.

Die Mainzer Dissertation (erarbeitet bei G. A. Benrath) bringt einen eigenstindigen
Beitrag zur Lavaterforschung und stellt Grundlagen fir die Weiterarbeit zur Verti-
gung.

Urspriinglich breiter angelegt hat sich die Arbeit auf die bisher noch nicht systema-
tisch erfaiten und wissenschaftlich nur unzureichend ausgewerteten Predigten konzen-
triert. Die Fiille des Materials hat zur Beschrinkung auf die historische Auswertung und
biographische Einordnung der Quellen gezwungen. Damit sind ,die Grundlagen fiir die
weitere systematisch-theologische und praktisch-theologische Forschung’ (S. 15) bereit-
gestellt. Der ,iibrige’ Lavater kommt also nur gelegentlich in Sicht.

Im 1. Kapitel wird ein kurzer Forschungsbericht gegeben und referiert, wie wider-
spriichlich der Pfarrer und Prediger Lavater im Spiegel der Literatur erscheint. Die Cha-
rakterisierung ,Mann einer Ubergangsperiode’, zwischen Herder und Schleiermacher,
diirfte zutreffend sein. Kap. 2 gibt besonnen Rechenschaft iiber Darstellung und Ziel.
Der Akzent soll auf die geschichtliche Orientierung gelegt werden, ausgehend von den
Stationen des dienstlichen Lebenslaufes, seiner Stellung in Ziirich und in der dortigen
Pfarrerschaft. Die Predigten sollen in ,ihrem Eigenwert® gekennzeichnet werden (S. 40).
Dazu soll der biographische Aspekt, also ,die Verankerung und Querverbindung im
Lebenslauf des Verfassers (S. 41) Beriicksichtigung finden.

Folgerichtig schildert das 3. Kapitel die Ziiricher Kirche in der zweiten Hilfte des
18. Jahrhunderts. Das geht weit iiber ,Lokalgeschichte’ im engeren Sinn hinaus. Der
Hintergrund fir Lavaters Wirken (auch seine schon frith erkennbare Eigenstindigkeit
— etwa in der Asketischen Gesellschaft, S.53) wird deutlich unter den Leitworten:
Organisation — theologische Richtungen — Gottesdienst/ Liturgie — Predigt/Kate-
chese.

Das 4. Kapitel gilt Lavaters Entwicklung (Schule, Studium, Expektantenzeit). Von
Gewicht und Gewinn ist die Studienreise nach Deutschland (Spalding). In die Jahre
1762/69 fallen griindliche homiletische Studien. Die von H. Weigelt (Lavater und die
Stillen im Lande, AGP 25, S. 161.) als theologische Neuorientierung bezeichnete innere
Verinderung gehért wohl in das Jahr 1768. Sie war mehr als ein blofer Schulwechsel,
obwohl er das vorher Gewonnene nicht abgelegt hat. ,Christus wurde fiir Lavater nun
der fiir den Menschen genieflbare Gott’. Erweckung und auch Bekehrung waren keine
Fremdworte fiir den Christen und den Prediger. :

Die Kapitel 5—7 bringen viel Anschauung von dem Pfarrer Lavater. An zwei
Gemeinden hat er Dienst getan, jeweils als Diakon und dann als Pfarrer. An der Wai-
senhauskirche (1769/1773/1778) und an St. Peter (1178/1787/1801). Schritt fiir Schritt
kénnen Amtsfithrung, iiberparochiale Aufgaben, dazu die schon Krisen bringenden
Jahre 1787—1792 und dann die Zeit der politischen Umgestaltung mit Verhaftung, Ver-
wundung und miihsamen Sterben verfolgt werden. Jedes Kapitel endet mit einem
Abschnitt ,Lavater als Gastprediger’. Berichte iiber einzelne Predigten sind interessant.
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Noch wichtiger ist es aber zu erfahren, wie er bemiiht war, fortlaufende Abschnitte
(Apostelgeschichte, Samuelgeschichten) oder ganze Biicher der Heiligen Schrift ,durch-
zupredigen® (Jona, Philemon, gelegentlich auch Psalmen). Den die Gemeinde und den
Prediger selbst bedringenden Fragen, z.B. Selbstmord, Erziehung und politischen
Tagesereignissen, suchte er gerecht zu werden.

Im 8. Kapitel ,Lavaters Predigttitigkeit im Uberblick® (S.343—367) wird der Ertrag
der person-, kirchen-, theologie- und speziell der predigtgeschichtlichen Vorarbeiten
zusammengefafit. Das ist der konzentrierte Eigenbeitrag des Verfassers. Er hitte ohne
Scheu noch breiter und durch gréflere Belege fundiert gestaltet werden kénnen.

8.1 charakterisiert das Handwerkliche, die Predigtpraxis. Griindliche, z. T. bis in den
Sonntag sich erstreckende Vorarbeit, Memorieren — und Selbstkritik waren ihm eigen.
Das damals tibliche Schema wurde selbstindig verwendet: inventio, mitunter ,enorme
Ausmafle® annehmend, dispositio mit Mitteilung der nachfolgenden Thesen und Pre-
digtgebet, explicatio dersefben, meist in drei Teilen — also Themenpredigten, ohne
n.‘iitere exegetische Ausfiihrungen — und eine tief in die Lebenspraxis der Hérer eingrei-
fende applicatio. Stimmung und Meinung der Horer wurden angesprochen. Von allge-
mein einsichtigen Vernunftgriinden sollte der Weg zum Besonderen der Glaubenswahr-
heit fihren. Dabei wollte Lavater nicht vom hohen Rof) des Besserwissers herunter
reden. Auch in der Themenpredigt sollte die Bindung an den jeweiligen Bibeltext deut-
lich werden. Interessant ist die Beobachtung, dafl zur Passions- und Osterzeit das
tbliche Schema verlassen und eine mehr homilieartige Form gewihlt wurde. Sollte das
dazu helfen, dafl die Hoérer sich mit den in den Texten zum Ausdruck kommenden
Empfindungen und Regungen identifizieren konnten? Auch dies ein Beitrag zum
Kapitel Textgestalt-Predigtgestalt.

In 8.2 werden Voraussetzungen und Absichten des Predigers behandelt. Die Span-
nung, die ,Religion als Beruf* mit sich bringt, war Lavater nicht fremd. Freilich von
Anfechtung im reformatorischen Sinn scheint bei ihm wenig zu finden. Der Prediger
hat einen das Volk bessernden und bildenden Auftrag. (Man mag dabei u. a. an Herder
denken). Freilich — das Hauptgewicht fiir sein Tun kommt von fer Verordnung Christi
her. Lehre, Wandel und Fahigkeit sollen zeigen, dafl der Geistliche ,ein Beyspiel ist von
der Kraft frommer Uberzeugung® (S.348). Grundlegend ist die persénliche Berufung
durch Gott. Der Pfarrer kann sein Amt nicht aufgrund eigener Entfaltung und Selbst-
verwirklichung fithren. Er ist abhingig von den Gaben des Geistes. Daf er die géttliche
Liebe in sich verspiirt, muf} (!) thm zur Gewiflheit werden. Was fiir Lavater und seine
Zeit zur Harmonie gebracht werden konnte — der Volksbildner und der ,Lehrer des
Evangeliums® — klingt fiir uns seltsam disparat und widerspruchsvoll.

Drei Arten von Kanzelreden — Unterrichts-, Straf-, Trostpredigten — sind zu unter-
scheiden, miissen und kénnen aber nicht streng geschieden werden. Sauer beobachtet,
dafl die unterrichtlich motivierte Predigt fiir Lavater besonders wichtig war. Das ist
nicht als ,Lehrpredigt’ im herkémmlichen Sinn zu verstehen, Dabei ging es ihm nicht
nur um kognitive Bemiithung. Emotionale Inhalte sollten vermittelt wergen. Trotz des
Bildungsvorsprunges sollte zwischen Pfarrer und Gemeinde ein partnerschaftliches
Verhiltnis wachsen. Es gibt wohl kaum eine Predigt ohne Mahnung und Warnung, aber
auch keine, in der nur gestraft und gedroht wurde.

8.3 geht auf den Inhalt von Lavater Verkiindigung ein. Bei ithm ist eine sich durch die
Jahrzehnte anhaltende Kontinuitit festzustellen. Freilich lassen sich Gewichtsverlage-
rungen und Akzentverschiebungen beobachten. Drei Phasen kénnen gezeigt werden.
Die erste, von den Einfliissen des Sturmes und Dranges bewegt (1769—1778) — ein
junger Prediger voll eindringlicher Strenge mit dem Akzent auf der fides subjectiva. In
der zweiten Phase, bis 1792, wird er genétig, fiir sich selbst, bedingt auch durch das
Gegentiber zu Kollegen, vertieft Klarheit iiber das eigene Verstindnis des Christentums
zu gewinnen. Auch hat der Mann im 5. Lebensjahrzehnt eine Beruhigung seines Tem-

eraments erfahren, und wohl auch gelernt, die jeweilige Situation griindlich zu
gedenken. Von 1792 bis zum tragischen Ende erhilt die Predigt durch die sich wan-
delnden Verhiltnisse und Bedrogungen ,eine existentielle Dimension® (S.358). Die
heilsgeschichtliche Deutung der Schrift wird zunehmend wichtig. (Der in seinen
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Schriften sich findende Milleniumsgedanke ist in der Predigt nicht bestimmend). Das
kann helfen, auch widrige Zeiten aus Gottes Hand anzunehmen. Fiir Prediger und
Horer gilt das kraftige Dennoch des Glaubens. Also — die Zeitgeschichte, der dienst-
liche Werdegang und ,die eigendynamische Entwicklung der Persénlichkeit’ (S. 358)
durchdringen sich. Von der einmaf,eingenommenen Grundhaltung her versucht er, sich
seiner Zeit zu stellen, wo der duflere Impuls ithn dazu nétige. Wesentlich neue, aus ihm
selbst heraustretende Ideen fehlen in den letzten Jahren.

Sauer bemiiht sich, die Hauptthemen des Predigers Lavater zu bestimmen. Dieser
hatte kein festgefigtes theologisches System. Widerspriichliche Auflerungen sind zu
finden. Die ,konvergente* Denkstruktur hat zu Suchbewegungen gefiihrt, die sich jeder
Schematisierung versagen. Wie fiir den Mann der physiognomischen Studien die Einheit
zwischen Geist und Materie bestimmend war, so fiir den Theologen der der Entspre-
chung und Verbindung zwischen Gott und Mensch. Daraus ist fiir ihn gefolgt: dieses
Leben dient der Bewihrung und der Vorbereitung auf die Ewigkeit. Stinde ist Zerriit-
tung, die eigentliche Natur der Menschen wird durch sie aber nicht tangiert und nicht
korrumpiert. Menschliches Miihen ist notig, um die Trennung zu iiberwinden. Jesus
Christus, bei dem Werk und Person, Gottliches und Menschliches nicht getrennt
werden diirfen, steht als Mittler bereit. Jesu Menschlichkeit mit ihren Empfindungen ist
vor allem wichtig. Die Gerechtsprechung erfolgt ohne Verdienste, aber eine synergisti-
sche Komponente ist nicht zu leugnen. Strenge Selbstbeobachtung ist geboten, um die

raktisch als ,Sinnlichkeit’ gefafite Siinde zu iiberwinden. Darum ist der Prediger
gemﬁht, die Gewissen zu schirfen. Bekehrung ist notig. Der Weg zum Glauben kann
aber sehr verschieden sein. Zwischen Vernunft und Offenbarung besteht kein Gegen-
satz — beide sind in einer hoheren Harmonie vereint. Persénliche und allgemeine Erfah-
rungen konnen als Argumentationshilfe zur Schriftoffenbarung dienen. Eine ,Suchhal-
tung® ist entscheidendes Erfordernis fiir jeden Menschen. Lavater kennt, je nach
Erkenntnisstand und dem Mitempfinden mit Jesus, drei Grundtypen: glaubende Chri-
sten, an Gottes- und Menschenliebe erkennbar; Halbchristen; Nichtchristen. Er
wendet sich als Prediger an alle, er will jedem einzelnen aufhelfen. (Diese Unterschei-
dung findet sich natiirlich nicht nur bei Lavater. Sie ist im Pietismus verbreitet. Z. B.
Ph. Fr. Hillers ,Beichtbiichlein® von 1763 redet von bisher Unbekehrten, von weltehr-
baren Unchristen und von schon Bekehrten). Polemisch stellt sich Lavater gegen den
Ungeist seiner Zeit, speziell gegen den Deismus. Dabei ist der Widerspruch in ihm
unverkennbar: von der Aufklirung geprigt, apologetisch mit Vernunftgriinden arbei-
tend und eben damit die Aufklirung bekimpfend. Seine Vernunftsargumente haben
Stiitzfunktion, die ,religiose Interpretation’ bekommt den Vorrang. Immer wieder
beobachtet Sauer die Diskrepanz in Lavaters selbst. Seiner Grundstruktur aufklireri-
scher Art treu und trotzdem ein erweckter, frommer Mann, ,der sich auf den emotional
rezipierten Offenbarungsinhalt der Bibel stiitzte® (S. 365). Wie hat er sich doch bemiiht,
die Vernunft mit der Vorstellung vom ,Personal-Gott® zu verbinden. (Auch hier ist es
schade, dafl Sauer sich so ganz auf seinen Helden konzentriert und keine Vergleiche mit
dhnlichen Versuchen in jener Zeit anstellt. Ich denke etwa daran, wie der Lavater ja
bekannte Ph. M. Hahn sich mit Herders Schrift ,Gott* herumgeschlagen hat). Insgesamt
ist festzustellen: Lavaters Vorstellungen und Aussagen sind von ,Polaritit’ gekenn-
zeichnet (S.365). ,Seine Geisteshaltung ist stark vom konvergenten Ansatz geleiter,
weshalb die Erfassung seiner Intentionen fiir die am divergenten Denken geschulte
moderne Wissenschaft nur unter Schwierigkeiten méglich ist (S.366). Der Verfasser
mufl es darum mit Griinden ablehnen, Lavater mit vorgeformten Bezeichnungen zu
versehen, ihn etwa zum Spitpietisten oder zum Frithidealisten zu machen, oder ihn
einen Irrationalisten zu nennen. Er war eben zu offen und konnte sehr verschiedene
Ideen integrieren. Eindeutig und einlinig festlegen kann man ihn nicht. Wohl aber hat
er ,seine subjektiv geprigte theologische Anschauung und Frémmigkeit', zu der auch
eine pietistisch gepragte Aussagemoglichkeit (vgl. seine Lieder) gehorte, in einer langen
und schweren Leidenszeit bewahrt.

Soviel iiber die gelungene Darstellung von Lavaters Predigttitigkeit. (Der Leser
méchte natiirlich gerne noch mehr erfahren, etwa tiber das prophetische Wort oder iiber
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typologische Auslegung etc.). In den Kapiteln 9—12 werden die Quellengrundlagen,
unentbehrlich fiir jcglicie Weiterarbeit am Thema, vorgestellt und dargeboten.

Das 9. Kapitel gibt Einblick in die Uberlieferung der Lavaterpredigten. Dank dessen
Ordnungslie%e ist ein grofler Bestand (gedruckt und ungedruckt) erhalten. Sauer hat
sich der Mithe unterzogen, die in verschiedener Form tberlieferten Predigten zu ver-
gleichen. Mitunter hat Lavater selbst vor der Drucklegung Anderungen vorgenommen.
Z.T. haben die jeweiligen Herausgeber das getan. Je und dann wurden aktuelle Beziige
gestrichen bzw. Kiirzungen vorgenommen (speziell beim Abdruck in Zeitschriften).
Dafl Lavaterpredigten scﬁon zu seinen Lebzeiten in den Niederlanden, in Dinemark
und Schweden in den Landessprachen erschienen sind, ,ist ein Indiz dafiir, daf8 sich
auch im Ausland Lavaters Freunde um die Verbreitung von dessen Gedankengut
bemiihten, wie es auch durch die Veroffentlichung anderer Werke geschah’ (S. 426). Bei
den selbstindig edierten Predigten werden zwei Schwerpunktzeiten — in den Jahren
zwischen 1765 und 1780 und 1790—1800 festgestellt. (Frage: Ist die Jahreszahl 1765 auf
S. 368 ein Versehen?). Es zeigt sich, wie es dem Prediger wichtig war, dafl sein Rea-
gieren auf bestimmte Vorkommnisse, z. B. die Nachtmahl-Weinvergiftung, bekannt
wurde, und wie er um seines Dienstes willen auf die von ihm vermutete Stimmung in
der Bevélkerung eingehen mufite.

Wie stark seine Predigten ,gefragt’ waren und wie er selbst publizititswillig gewesen
ist, ist daran zu sehen, dafl kleinere Predigtsammlungen (manchmal allerdings ohne sein
Vorwissen), und erst recht, dafl grofiere Predigtssammlungen in Folge in Zeitschriften
erschienen sind. (Den sonstigen Programmen der jeweiligen Verlage wire noch nachzu-
gehen).

Das 9. Kapitel ist Vorarbeit fiir das grofle Kapitel 11, Literatur- und Quellenver-
zeichnis (S.453—689). Darin werden lediglich die Seiten 653—689 fiir das, was diese
Angaben sonst bieten, benétigt. 11,1—1,2,3 bringt die Bibliographie der Predigtedi-
tionen, der Ubersetzungen und der wichtigsten Abdrucke in Zeitschriften (Nr. 1—95).
Darnach folgt das chronologische Verzeichnis der — bis jetzt — nachweisbaren Pre-
digten (Nr. 1—1690), dazu noch eine Liste der zeitlich nicht einzuordnenden Predigten
(Nr. 1x—93x). Die Ubersicht auf S. 480 zeigt, wie die Predigttitigkeit sich in manchen
Jahren hiufen mufite, z. B. 1779 = 117, 1786 = 150. Dieses Kapitel ist Ergebnis einer
intensiven Sammelarbeit, stetigen Fleifles. Es konnte gedeihen dank freundlicher Unter-
stittzung durch Bibliotheken, Archive und Einzelpersonen. Damit ist die Grundlage
gegeben fiir vielerlei Weiterarbeit an Lavater, seiner Herkunft und Prigung, seiner
Umwelt. Die Erschlieffung seiner Theologie und Frommigkeit, seiner Entwicklung als
Prediger und seiner Wirkungsgeschichte ist dank dieses hervorragenden ,Materials* nun
ganz anders méglich als vor jem Erscheinen dieses Buches. Das gilt auch fiir Studien
tiber Lavaters sonstiges Werk.

Das zwischen 9 und 11 eingeschobene 10. Kapitel bringt Dokumente, Nachweise und
Kurzberichte zur Person und Theologie Lavaters, zum Fiir und Wider um ihn, zu
seinen Reisen und zu seinem Sterben. Wie prizise war doch seine Wochenplanung, wie
offen wollte er sich dem ,Priifen‘ durch die Predigthorer stellen! Interessant seine
Gedanken zur Lage der Kirche und der Geistlichen von 1798 (S.447). Darin heifit es,
man miisse sich auf das Schlimmste gefafit machen, diirfe aber nicht nachlassen, in allen
Geschehnissen die lenkende Vaterhand Gottes zu sehen, und es gehe darum, nicht der
,Lacheté® zu verfallen.

Im 12. Kapitel sind 4 Register zusammengestellt: Bibelstellen, Namen, geographische
Begriffe undp Begriffe. Damit ist der Band aufs beste erschlossen.

Dies in jeder Beziehung reiche Buch ist wichtig iiber das anstehende Lavatergedenk-
jahr 1991 hinaus. Angesichts des ohnehin stattlichen Umfanges wire es vielleicht ange-
zeigt gewesen, noch zwei in ihrer Gestalt typische Predigten im Wortlaut wiederzu-
geben und zu analysieren.

Stuttgart Konrad Gottschick
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Christoph Meier-Dérken: Die Theologie der frithen Predigten Schleier-
machers. (Theologische Bibliothek Tépelmann, Band 45). Betlin/New York 1988.
XII und 289 Seiten, Leinen.

Im gleichen Jahr, in dem Ulrich Asendorf eine Untersuchung vorlegte, die Luthers
Predigten seinen Vorlesungen und Schriften als ebenbiirtig zur Seite stellt, erschien auch
Christoph Meier-Dérkens Abhandlung zu Predigten Schleiermachers. Sie ist wie diese
systematisch-theologisch orientiert und setzt sich das vergleichbare Ziel, Predigten als
eigenstindige Textgattung zu studieren. Dies Zusammentreffen kénnte ein erfreuliches
Zeichen da{%\’ir sein, daf} die theologische Wissenschaft sich wieder als Ganzes der Pre-
digt annimmt. :

Meier-Dérken untersucht in seiner von Wilfried Hirle betreuten und dem Schleier-
macherverstindnis Eilert Herms verpflichteten Marburger Dissertation ein Teilgebiet
der schon durch ihren Umfang gewichtigen Predigttatigkeit Schleiermachers. Das
geschieht nach einem wohliiberlegten Konzept. Der systematisch-theologische Gehalt
der Predigten soll aus der Entwicklungsgeschichte Schleiermachers erhoben werden.
,Die historische Untersuchung erméglicht erst die systematische Beurteilung® (61.).
Der so vorgezeichnete Weg fiihrt, nach einleitender kritischer Sichtung der Interpreta-
tionsgeschichte und Darstellung der Interpretationsabsicht, in fiinf Kapiteln zu einem
biindelnden Schluflwort. Das Literaturverzeichnis und drei Register runden die Unter-
suchung ab — wobei an Stelle des winzigen Bibelstellenregisters ein Register der Pre-
digtrexte Schleiermachers wiinschenswert gewesen wire.

Aufgabe der Untersuchung sei, Schleiermachers frithe Predigten aus sich heraus zu
verstehen und nicht vorschnell an seinen anderen Schriften zu messen. Nur scheinbar
widerspricht dem das erste Kapitel, in dem Schleiermachers frithe Predigttheorie
anhancf der Reden iiber die Religion skizziert wird. Dies bei weitem kiirzeste Kapitel
hat den Charakter einer Exposition und Problemanzeige. Problem ist der oft empfun-
dene Gegensatz zwischen romantischem Religionsverstindnis und neologischer Pre-
digtweise Schleiermachers.

Kapitel 1 wire noch kiirzer ausgefallen, hitte Meier-Dérken es nicht zur Hilfte als
Vorgriff auf das zweite Kapitel gestaltet. Theologische Einfliisse auf den frithen Pre-
diger Schleiermacher werden besprochen. Namhaft gemacht werden Spalding, dessen
Lebensgeschichte Schleiermacher rezensiert hat, sowie die englischen Kanzelredner
Blair und Fawcett, deren Reden von ihm iibersetzt wurden. Dieser geschichtlichen
Anniherung folgen drei Kapitel iiber Schleiermachers Predigten bis 1793, von 1794 bis
1796 und von 1797 bis 1804.

Im Kapitel 3 wird der Cantus firmus der frithen Predigten Schleiermachers erarbeitet:
die sittliche Bestimmung des Menschen. Er werde unter dem Einflufl Spaldings
zunichst empirisch psychologisch behandelt. Religion mache den Menschen seiner
Bestimmung gewifl. Zwischen 1794 und 1796 gewinne Schleiermachers Spinoza- und
Jacobi-Studium Einfluf. Die Frage nach dem Woher der sittlichen Bestimmung und
dem Wovor der moralischen Verantwortung dringe in ontologische Horizonte und
fiihre zur Hervorhebung des Glaubens. In der romantischen Periode von 1797 bis 1804
aber treibe die Frage, wie der Wille des Menschen zur Ubereinstimmung mit dem
Erkannten kommen kénne, zur Ausrichtung des Glaubens auf Person und Werk
Christi. In ihm sei trotz der Wirklichkeit des Bésen Ubereinstimmung zwischen
Schopfer und Geschépf gegeben und vorgebildet.

Meier-Dérkens Schluf?kapitel gilt dem Nachweis, diese Ausarbeitung der sittlichen
Bestimmung des Menschen in den Predigten, die ohne Bruch erfolgt sei, stehe nicht im
Widerspmci zur scharfen Ablehnung jeri:r Verwechslung von Religion und Moral, wie
sie die Reden iber die Religion bestimmt. Vielmehr ,erginzen sich Predigten und
romantische Schriften Schleiermachers gegenseitig® (275). Darstellung der Religion sei
das Eine, Bildung zur Religion das Andere — beide aber setzten sich gegenseitig voraus.
Diese These von der differenzierten Einheit romantischer Religionstheorie mit den
gleichzeitigen Predigten vermag in der Tat zu erkldren, warum Schleiermachers For-
derer Sack zwischen ihnen Gegensatz bis an die Grenze der Heuchelei witterte, wih-
rend Schleiermacher weder von dem einen noch dem anderen lassen konnte.
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Meier-Dérken hatte seine These schon auf dem Internationalen Schleiermacher-Kon-
ref} vorgetragen, der 1984 in Berlin stattfand. Das Buch vermag sie wesentlich tiefer zu
Eegrﬁnden. Damit zugleich aber melden sich Fragen, vor allem die, warum Schleierma-
cher ein so klares Konzept seinem Forderer Sac%(, in dessen Haus er verkehrte, nicht
klarmachen konnte. Sollte es ganz so klar nicht gewesen sein?

Wichtiger ist, an dieser Stelle zwei Probleme zu markieren, die bei der Lektiire ins
Auge fallen und zur Weiterarbeit herausfordern:

Erstens zeigt der obige knappe Buchbericht, dafl Meier-Dérken nicht mit volliger
Konsequenz vorgeht. Eingangs schildert er theologische Einflisse auf den Prediger
Schleiermacher aus drei Richtungen. Aber im weiteren Verlauf der Arbeit kehrt nur
Spaldings Name immer wieder. Blair und Fawcett verschwinden ganz vor der Uber-
macht der Einfliisse, die von Spinoza, Jacobi, Kant, Schlegel ausgehen. Deren Rezep-
tion durch Schleiermacher jedoch wird nicht zusammenhingend dargestellt. Das breit
Erorterte scheint ohne sonderliche Bedeutung zu sein, wihrend das Wichtige nicht
niher entfaltet wird.

Dabei hatte Meier-Dérken durchaus erfaflt, worin Blair und Fawcett auf Schleierma-
cher gewirkt haben: Blair wurde von Schleiermacher als Rhetoriker geschitzt, Fawcett
wegen seiner homogenen Hérerschaft beneidet (19). Doch statt den rhetorischen und
soziologischen Elementen nachzuspiiren, wendet Meier-Dérken im zweiten Kapitel
alles in Theologische. Dort aber ist kein Einfluf} dieser Englinder auf Schleiermacher zu
finden. So bleibt die Wirkung Blairs und Fawcetts auf Schleiermacher ein weiterhin zu
erforschendes Thema.

Ebenfalls nicht ganz konsequent ist Meier-Dérkens Gliederung der folgenden
Kapitel. Sie ist biographischer Art und richtet sich nach den Stationen der beruflichen
Laufbahn Schleiermacﬁers. Die Predigten als Gegenstand der Untersuchung bestimmen
nicht deren Gang. Das wird auch im Enddatum der Arbeit deutlich: 1804 trat Schleier-
macher sein drei%aches Amt in Halle an. Aber er hatte schon seit etwa zwei Jahren keine
seiner Predigten mehr festgehalten oder gar verdffentlicht und wiirde damit erst wieder
im August 1806 beginnen. Von Schleiermachers Prediftﬁtigkeit her gesehen stellt das
Jahr 1804 keine Zisur dar, mit der man eine Untersuchung beenden kénnte.

Das Zweite, das an Meier-Dorkens Arbeit auffillt, die dem Historischen mit Recht
so viel Gewicht beimifit, ist der Umgang mit dem Historischen. Sie ist nicht aus den
Quellen fiir den jungen Schleiermacher gearbeitet, sondern aus den nach seinem Tod
gesammelten Werken, die die Texte jeweils in der letzten, nicht wenig tiberarbeiteten
Fassung bieten. Das fithrt bis zu unnétigen Fragestellungen (65 Anm.9). Sie bedient
sich mit einer Ausnahme nicht der besterreichbaren historisch-kritischen Editionen und
kann folglich einige Fehlinformationen nicht vermeiden (187 Anm. 43). Sie unterlafit die
geschichtliche Begriindung von Vorentscheidungen. So ist nicht ersichtlich, warum der
1788 emeritierte lutherische Oberkonsistorialrat Spalding der Schleiermacher pragende
Berliner Prediger gewesen sein soll, nicht der reformierte Hofprediger Sack, den Meier-
Doérken schliefilich doch nicht iibergehen kann. Bedauerlich ist auch, dafl Meier-
Dérken den Gemeinden keine sonderﬁche Aufmerksamkeit schenkt, zu denen Schlei-
ermacher gesprochen hat. Ist eine Berliner Krankenhausrede nicht méglicherweise von
ganz anderer Art als die in Potsdam vor kéniglichen Ohren gehaltene Predigt? Kann
eine in Landsberg 1796 gehaltene Predigt selbstverstindlich der 1806 in Halle gehal-
tenen akademischen Ansprache zur Seite gestellt werden (188 Anm. 49)?

Eine gewisse Geringschitzung des Faktischen nimmt der Untersuchung der frithen
Predigten Schleiermachers durch Meier-Dérken einen Teil ihrer Uberzeugungskraft.
Bisweilen entsteht der Eindruck, als wiirden philosophisch-theologische Ausarbei-
tungen der Studierstube traktiert und nicht Predigten. Trotz dieses Mangels aber hat
Meier-Dérkens Arbeit die Schleiermacherforschung beschenkt mit einer brillanten
These tiber das Verhiltnis der Predigten zu den gleichzeitigen Schriften. An ihr muf§
weiter gearbeitet werden. Es wire zu begriifien, wenn dabei auch andere Komplexe aus
der?g viel zu unbekannten Predigtwerk Schleiermachers auf forschendes Interesse
stieflen.

Kiel Wichmann von Meding
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Rainer A. Miiller, Akademische Ausbildung zwischen Staat und Kirche.
Das Bayerische Lyzealwesen 1773—1849. Teil 1: Darstellung; Teil 2: Quellen.
(Quellen und Forschungen aus dem Gebiet der Geschichte NF 7). Paderborn 1986,
Ferdinand Schoningh. 743 S., kart.

Die Miinchener Habil.-Schrift (betreut von Frau Prof. Laetitia Boehm) untersucht
den ,katholisch-bayerischen Sonderweg® im akademischen Bildungswesen wihrend der
Reformperiode 1773 bis 1849, beginnend mit den durchgreifenden Reformen nach Auf-
hebung der Gesellschaft Jesu. Der Sonderweg manifestierte sich vornehmlich im obli-
gatorischen ,biennium philosophicum®, den ,Allgemeinen Studien®, die den Studien
der Theologie, Jurisprudenz und Medizin bis 1849 vorgeschaltet waren. Im Sprachge-
brauch der Zeit waren Lyzeen staatlich getragene ,philosophisch-theologische Spezial-
schulen®, den betreffenden Universititsfakultiten betr. Lehrficher und -inhalten
gleichgestellt, jedoch ohne akademische Selbstverwaltung, ohne Promotionsrecht und
ohne Selbstrekrutierung. ,,Straffe Disziplin, normierter Lehrkatalog, Zwangskollegien,
Semestral- und Absolutorialpriifungen sowie eine vielschichtige Verbundenheit mit
Kirche und Episkopat hoben sie nicht unwesentlich von den Universititen mit der dort
weitgehend praktizierten akademischen Lehr- und Lernfreiheit ab und gaben ihnen ein
gymnasiales Geprige. Kritiker nannten sie deshalb Zwitterschulen, schidliche Halb-
und Viertel-Universititen, eine Mixtur einer Hohen Schule. Dagegen sahen ihre Befiir-
worter — darunter ein so erfahrener Universititslehrer wie Johann Michael Sailer — in
ihnen durchaus erhaltenswerte, ja notwendige philosophisch-theologische Spezial-
schulen, dezentralisierte Ausbildungsstitten, vor aﬂern, aber keineswegs ausschliefllich
fiir den spateren Klerus, mit hohem Stellenwert in der bayerischen Hochschullandschaft
(5). Im Konigreich Bayern gab es im 19. Jahrhundert die drei Universititen: Miinchen
(Landshut 1800—1826), Wiirzburg und Erlangen, mit einer kath.-theol. Fakultit in
Miinchen und Wiirzburg, einer ev.-theol. Fakultit in Erlangen. Zwischen 1773 und
1833 drohte den bayerischen Lyzeen mehrfach die staatliche Aufhebung, bis Konig
Ludwig I. ihre weitere Existenz sicherte. Die Lyzeen in Amberg, Aschaffenburg,
Augsburg, Dillingen, Eichstitt, Freising, Passau und Regensburg blieben tiber den
Untersuchungszeitraum hinaus wichtige Einrichtungen der akademischen Ausbildung,
besonders in katholischer Theologie. Sie erginzten die Landesuniversititen und boten
vielfach auch Lehramtskandidaten den Einstieg in das philosophische Studium. Seit dem
ausgehenden 19. Jahrhundert wurden die noch bestehenden bayerischen Lyzeen stirker
den Universititsfakultiten angenihert: 1923 wurde ihnen die Bezeichnung ,Philoso-
phisch-Theologische Hochschulen® verliehen. =

Die sorgfiltige Untersuchung bringt zunichst die schwierige Phase des Ubergangs
von den Jesuiten zum kurbayerischen Prilatenstand, der 1781 das Schul- und Lyzeal-
wesen tibernehmen mufite, zeigt das Spannungsfeld der Bildungskonzeptionen des
neuen bayerischen Staates (seit 1799), die Sicherung der Lyzeen durch Kénig Ludwig L.
(1833) und die Reformen 1847/49 — in dieser letzten Phase gab es auch einigen Arger,
weil die Universitit Erlangen sich den Plinen des Ministers K. von Abel véllig entzog
und auch ministerielle Vorhaben zur Errichtung protestantischer Lyzeen scharfe Ableh-
nung fanden (230—237).

In einem eigenen Abschnitt wird die historische Entwicklung der einzelnen Lyzeen
aufgezeigt: Amberg, Aschaffenburg, Augsburg, Bamberg, Burghausen, Dillingen,
Eic%lstitt, Freising, Landsberg, Landshut, Mindelheim, Miinchen, Neuburg, Passau,
Regensburg, Speyer und Straubing. Als sehr niitzlich erweisen sich die statistischen
Materialien: Frequenz der Lyzeen, soziale Herkunft der Studenten, Lyzeen als Priester-
ausbildungsstitten, Frequenztabellen, Verzeichnis der Professoren (mit ihren Fichern,
wobei aber daran zu erinnern ist, dafl nach Bedarf hiufiger Wechsel in der Betreuung
der Disziplinen statthaben konnte), Vorlesungsbiicher wichtiger Ficher. — Der 2. Teil
bringt 55 wichtige Quellen.

Die vorziigliche Arbeit bringt eine wesentliche Bereicherung unserer Kenntnis iiber
ein wenig bekanntes, heute fast vergessenes Stiick der ilteren hoheren Bildungsge-
schichte.

Miinchen Georg Schwaiger

Zischr.f. K.G. 2-3/90 27
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Andreas Miksa, Didcesanblatt fiir den Clerus der Fiirstbischéflich Bres-
lauer Didces 1803—1820. Band 1 der Reihe ,,Arbeiten zu schlesischen Kirchen-
geschichte®. Sigmaringen 1988. 134 Seiten.

Das auf Wunsch des Breslauer Fiirstbischofs Hohenlohe (1740—1817) gegriindete
»Dibcesanblatt® erschien erstmals im Jahre 1803. Nach dem Plan der Herausgeber
(Tobias Hoffmann, Anton Gottfried Steiner, Johannes Libor, Johannes Schépe) sollte
die Zeitschrift enthalten: Abhandlungen und Aufsitze iiber Gegenstinde aus allen
Teilen und Hilfswissenschaften der Theologie, Muster oder Beispiele von Predigten,
Predigtentwiirfe und Katechesen iiber seltener vorkommende oder schwerer zu behan-
delnde Gegenstinde, Biicheranzeigen von ilterer und neuerer Literatur, Nachrichten
zur Geschichte und Seelsorgesituation der katholischen Gemeinden in Schlesien, Bio-
graphien vorbildlicher Seelsorger, Ausziige aus Landes- und Diézesanverordnungen,
Berichte iiber neue Versuche und Einrichtungen im Schul- und Erziehungswesen, Pro-
motionen sowie Amts- und Ortsverdnderungen. Da diese urspriingliche Inhaltsplanung
im wesentlichen eingehalten wurde, sind die von 1803 bis 1820 erschienenen 12 Jahr-
ginge des Didzesanblatts eine wichtige Quelle fiir die Breslauer Diozesan- und Seel-
sorgsgeschichte dieses Zeitraums. 2

Von besonderem Interesse sind die im Diézesanblatt abgedruckten Auflerungen und
Vorschlige seitens der von Fiirstbischof Hohenlohe eingefithrten und geférderten
Archipresbyteratskonvente, die der Fortbildung des Klerus und der Hebung des gei-
stigen Niveaus der Didzesangeistlichkeit dienen sollten. Die von Jahr zu Jahr wach-
sende Zahl der Konventsberichte zeigt die Wirksamkeit der anregenden Arbeit des Dio-
zesanblattes, das laufend Konventsberichte mit fiir die damalige Seelsorgesituation sehr
lehrreichen Verhandlungen und Arbeiten brachte. Immer wiederkehrende Verhand-
lungs- und Abhandlungsgegenstinde sind liturgische, schulische sowie die theologische
und aszetische Fortbildung des Klerus betreffende Fragen.

In liturgischer Hinsicht ist die Liturgiesprache ein Dauerthema. Die Argumentation
fir den Gebrauch der Muttersprache ist sowohl geschichtlich als auch pastoral.
Geschichtlich, indem die Entwicilung der Kirche von Anfang iiber die Jahrhunderte
hinweg skizzenhaft dargestellt wird und aus dieser Darstellung dann die Notwendigkeit
der Neuerungen, die in jedem Zeitalter vorgenommen worden waren, insbesondere der
Gebrauch der Muttersprache in der Liturgie, begriindet wird. Fiir die pastorale Begriin-
dung der Mutterspracﬁe sei auf eine Abhandlung Anton Gottfried Steiners verwiesen,
in der der Verfasser die Vorziige des Gebrauchs der Muttersprache in der Liturgie auf
der einen und die Unschicklichkeit und die Wirkungslosigkeit der lateinischen Liturgie
auf der anderen Seite schildert. Er schreibt u.a.: ,So entfernten sich nach und nach ﬁne
Gemeinglieder mehr und mehr von der eigentlichen Theilnahme an dem Ritus der
Kirchen, so ward er dem grofien Theile derselben immer fremder und unbeachteter. So
bethet der Bether nun aus und in seinem Bethbuche bei der gemeinsamen Gottesvereh-
rung unbekiimmert um das, was die Gemeine thut, gewiihnlgich ganz etwas anderes, als
der Reprisentant derselben, der Diener des Altars aus dem Missal oder Rithual bethet.
So singt der Volksinger der Gemeine ein Bufilied vor, indem der Priester am Altar das
Ehre sei Gott in der Hohe, oder am Ostertage das Halleluja anstimmt. So liest die
Tochter aus ihrem Bethbiichlein ein raisonnierendes Gebeth iiber ihre Standeswahl; die
Mutter die Tagszeiten zur heiligen Anna; der Jiingling ein zufillig aufgeschlagenes Stin-
denregister und der Greis eine Litaney von der gottlichen Vorsehung, indeff der Orga-
nist eine Ariette aus der Oper, oder Variationen eines beliebten Liedleins spielt — und
der Priester am Altar das Denkmal des Todes Jesu vollzieht. So wird, so mufl es, wenn
die Indolenz und Gleichgiiltigkeit so fort bleibt, was sie ist, endlich dahin kommen, daff
nach und nach die Gemeinglieder kaum mehr wissen, kaum mehr beachten, kaum mehr
danach fragen, was der Verweser der Glaubensgeheimnisse bei der éffentlichen Gottes-
verehrung vorhabe, da dieser es unbeachtet lifft, was seiner Gemeine, wihrend er im
Dienste cises Herrn beschiftigt ist, zu thun oder zu lassen gefillig sei.“

Die Archipresbyteratskonvente wiinschen die Muttersprache nicht nur fiir die Feier
der heiligen Messe, sondern auch fiir die vom Bischof gewdiinschte neu zu erarbeitende
Agende. Es ist bemerkenswert, wieviele, liturgietheologisch durchaus bemerkenswerte
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Formularentwiirfe als Beitrige zur neuen Agende, etwa zu Taufe, zur Trauung, zur
Einsegnung der Wochnerinnen, zur Begribnisfeier, zur Flureinsegnung eingereicht
wurden. Ein weiterer Gegenstand der liturgischen Diskussion und der liturgischen Ent-
wiirfe auf den Konventsverhandlungen war der Kirchengesang. Statt der oft schlechten
Figuralmusik wird die Einfihrung des deutschen Kirchengesanges empfohlen. Fiir den
allgemeinen gemeinschaftlichen Gesang miisse ein Didzesangesangbuch erarbeitet
werden. Das schlesische Volk singe gerne, aber es fehlten ihm gute neue Lieder.

Ein anderes in den Verhandlungen der Konvente und in den Aufsitzen des Pastoral-
blattes hiufig wiederkehrendes Thema ist das Schulwesen im allgemeinen und der neue
Katechismus im besonderen. Grofie Aufmerksamkeit widmete man der besseren Aus-
bildung der Lehrer, die in der Breslauer Didzese in den Schullehrerseminarien Breslau
und Oppeln erfolgte. Ein grofies Problem bereitete den Behorden und den Pfarrern die
unregelmiflige Teilnahme der Kinder am Unterricht. Die Ursache dafiir lag oftmals in
der Armut der Bevolkerung, sodafl die Kinder ihren Eltern bei der Feldarbeit helfen
oder aber bei ihrer Arbeit in den Fabriken zum Lebensunterhalt der Familie beitragen
mufiten. Dieses Ubel suchte man durch Einfithrung der Abendschule oder durch die
Errichtung von Industrieschulen abzuhelfen, in denen Kinder beider Konfessionen
unterrichtet wurden. Was den von Fiirstbischof Hohenlohe gewiinschten neuen Kate-
chismus betrifft, so forderte das Didzesanblatt den gesamten Klerus auf, sich freimiitig
iiber die Mingel des in der Breslauer Dizese verwendeten Felbigerschen Katechismus
und tiber die Art und Weise zu duflern, wie ein besserer eingefiihrt werden kénnte. Die
Diskussion erstreckte sich {iber mehrere Jahrginge des Didzesanblattes. Ein befriedi-
gendes Ergebnis konnte jedoch auch im letzten Jahrgang des Pastoralblattes nicht fest-
gestellt werden.

Aufer Liturgiereform und Schulreform hatte sich das Diézesanblatt die Aufgabe der
Klerusreform gestellt. Die einschligigen Artikel lassen darauf schliefen, dafl es mit der
Bildung des Klerus offensichtlich schlecht bestellt war. Als Desiderate werden nimlich
hervorgehoben: 1. Der Geistliche soll theologisch, exegetisch und homiletisch gut aus-
sebildet sein. Er mufl alle ihm verliehenen Geisteskrifte dazu verwenden, sein Bil-

ungsniveau zu verbessern. 2. Die Priester miissen Interesse und Teilnahme am
Geschehen in der Pfarrgemeinde zeigen. 3. Der Priester mufl die Aufnahmefahigkeit des
einfachen gliubigen Volkes beriicksichtigen und deshalb mufl er zunichst tfas Volk
belehren iiber das, was wesentlich und das, was nebensichlich ist, was die Wahrheit,
was Aberglaube, was Lehre Jesu und was der Menschen Zusatz ist. Um das Bildungs-
niveau der Geistlichen zu erhéhen, brachte das Didzesanblatt Anzeigen und Rezen-
sionen von ilterer und neuerer Literatur. Da nur wenige Priester die fir die Weiterbil-
dung notwendigen Biicher besaflen, schlug das Pastoralblatt die Errichtung von Archi-
presiyteratsbibliotheken vor. Der Vorschlag fiel auf fruchtbaren Boden und iiberall in
der Dibzese wurden Biichersammlungen fiir den Klerus bereitgestellt.

Als Bemithung um die Erziehung guter Seelsorger ist eine Reihe von Aufsitzen des
Pastoralblattes zu bewerten, in denen die Dibdzesanpriester ihre Erfahrungen im
Gemeindeleben in Form von Ausziigen aus Tagebiichern, als Briefe oder als Refle-
xionen iiber einige erlebte Zeitabschnitte, der breiten Schicht der Geistlichen vor-
stellten. Diesen Darstellungen ist gemeinsam, dafl sie Einblick in das tigliche Leben des
Priesters zu Beginn des 19. Jahrhunderts gewihren. Sie zeigen auf, welche Freuden und
Note die Seelsorger erlebten. Dariiberhinaus wird auch deutlich, wie die Aufklirung
von den Geistlichen verstanden wurde und wie man die Ideen der Aufklirung im alltig-
lichen Gemeindeleben zu verwirklichen suchte. Die Aufsitze kénnen jedoch auch als
Warnung vor iibertriebenen Versuchen gewertet werden, alles zu reformieren. Die Ver-
fasser zeigen anhand einiger Erlebnisse, wohin eine um jeden Preis erzwungene Auflli-
rung im Gemeindeleben fithrt. Deshalb warnen sie vor allem die jungen Priester, die
erst kurze Zeit in der praktischen Pastoral in den Gemeinden titig sind und noch voll
von Ideen sind, die sie aus den Universititen gebracht haben, vor den iibereilten Ver-
suchen, die neuen Ideen zu verwirklichen. Sie mahnen zur Bescheidenheit, zu pasto-
raler Klugheit und Geduld. Vor allem sollten die Seelsorger zunichst den Gemeinden
den Glauben vorleben und so den Beweis fiir ihre verkiindigte Lehre erbringen.
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Das Diézesanblatt gewihrt nicht nur einen Uberblick iiber die Reformwiinsche des
Klerus, sondern auch tiber die entsprechenden Anregungen und Reaktionen der kirch-
lichen Behérde. Es ist erstaunlich, wie aufgeschlossen Fiirstbischof Hohenlohe den
Reformbestrebungen begegnete, wobei freilich hervorzuheben ist, daff der Klerus der
Breslauer Didzese in seinen Reformversuchen bestrebt war, Mafl zu halten und vor
allem im Einklang mit der Geistlichen Obrigkeit zu bleiben. Durch Miksas Studie wird
deutlich, daf die Reformversuche nichrt als Neuerungen verstanden wurden, sondern als
Beseitigung von Mifistinden und als Rezipierung wie Erfiillung der Beschliisse des Tri-
dentinums. Da der Zeitraum vom Beginn des 19. Jahrhunderts bis zum Jahre 1821 ver-
hiltnismiflig wenig unter dem Gesichtspunkt der Aufklirung in der katholischen
Kirche Schlesiens erforscht wurde, ist dem Verfasser fiir seinen Beitrag zur Erhellung
dieser Problematik zu danken.

Miinchen Walter Diirig

Ulrich Seng: Die Schulpolitik des Bistums Breslau im 19. Jahrhundert (=
Studien der Forschungsstelle Ostmitteleuropa an der Universitit Dortmund 4). Otto
Harrassowitz Wiesbaden 1989, 522 S.

Die Schulpolitik des Bistums Breslau im 19. Jahrhundert verdient deshalb besondere
Aufmerksamkeit, weil mit Schlesien 1742 erstmals grofiere katholische Gebiete mit dem
Sitz eines Bischofs an den preuflischen Staat gefallen waren, der seinerseits von der
lutherischen Tradition geprigt war und eine Kirchenhoheit praktizierte, die weit
iber die entsprechende Praxis in Osterreich hinausging. Im Hubertusburger Frieden
(1763) hatte Friedrich d. Gr. der neu erworbenen Provinz zwar den kirchlichen Status
quo garantiert, doch fithrte die Integration Schlesiens in den preufiischen Staat unaus-
weichlich zu einem Riickgang des in &sterreichischer Zeit dominierenden Katholi-
zismus. Dennoch behielt die katholische Kirche bis weit in das 19. Jahrhundert hinein
in Schlesien eine rechtliche Stellung, die sich deutlich von der in anderen preuffischen
Provinzen unterschied. Erst die im Umbkreis des Ersten Vatikanischen Konzils ausgels-
sten Grundsatzkonflikte haben ihre Position geschwicht. Das betraf auch das Gebiet
der Schule, wo der kirchliche Einfluf bis in die Zeit des Kulturkampfes stirker war als
in den preuflischen Westprovinzen.

V1. zeichnet weit ausladend das Bemithen der katholischen Kirche und ihrer Repri-
sentanten um die Schule. Dadurch wird seine Arbeit zugleich zu einem beachtlichen
Beitrag zur Breslauer Bistumsgeschichte. Fiir die Untersuchung stiitzt er sich auf eine
breite Literatur und dariiber hinaus auf ungedruckte, u.a. Breslauer Quellen. Die
Arbeit ist in folgende Kapitel gegliedert: 1. Unter dem Zeichen der Aufklirung, 2
Unter dem Zeichen der Restauration, 3. Der Pontifikat Diepenbrocks — Neuordnung
der Verhiltnisse, 4. Die relativ ruhigen Jahre, 5. Das Bistum im Kulturkampf, 6. Die
Sprachenfrage, 7. Kirchenfriede im Kaiserreich. Die Periodisierung folgt also einem
kirchengeschichtlichen Einteilungsschema, nicht aber den tibergreifenden Tendenzen
der preuflischen Schulentwicklung. Daher bildet sie auch eher einen Beitrag zur
Kircgen- als zur Schulgeschichte. Gegeniiber den preuflischen Westprovinzen unter-
schied sich die Lage im Bistum Breslau auch bezigl. der Sprachenfrage. Die kirchlichen
Instanzen haben durchweg die Muttersprache respektiert, von einer Germanisierung
Abstand genommen und durch die Férderung der polnischen Hochsprache indireke
sogar die Polonisierung Oberschlesiens geférdert. Sehr auffillig ist der Unterschied
gegeniiber den Westprovinzen aber auch auf anderem Gebiet. W. Schaffer, Schulorden
im Rheinland. Ein Beitrag zur Geschichte religioser Genossenschaften im Erzbistum
Kéln zwischen 1815 und 1875, dme-Verlag K(’j%n 1988, hat kiirzlich in seiner griindli-
chen Studie jenen beachtlichen Anteil geschildert, den die Orden, vor allem die Frauen-
orden, seit der Mitte des 19. Jahrhunderts bei der Forderung der Schulen und insbeson-
dere der Midchenschulen gehabt haben. Man kann sogar sagen, dafl sie die seit dem
18. Jahrhundert dekretierte allgemeine Schulpflicht durch ihren Einsatz weithin erst in
die Tat umgesetzt haben. Nach Seng scheint dies in Schlesien nicht der Fall gewesen zu
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sein. Er berichtet jedenfalls nichts von einem vergleichbaren Einsatz der Lehrorden.
Insgesamt bildet die Arbeit eine willkommene Bereicherung der schlesischen Kirchen-
geschichtsschreibung.

Citta del Vaticano Erwin Gatz

Das katholische Wiirttemberg. Die Didzese Rottenburg-Stuttgart. Zeiten

— Zeichen — Zeugen. Ulm, Stiddeutsche Verlagsgesellschaft 1988. 327 Seiten.

Seit geraumer Zeit war bekannt, dafl Dr. Georg Moser, Bischof von Rottenburg, an
einer schweren Nierenkrankheit litt. Deshalb wollte sein Domkapitel mit emnem
sgroflen Geburtstag nicht bis zur Vollendung des 70.Lebensjahres warten; der
65. Geburtstag sollte in besonderer Weise gefeiert werden. Doch erlebte Dr. Moser
auch diesen Tag nicht mehr; am 9. Mai 1988, einen Monat vor dem Fest, starb er.

Als literariscﬁe Festgabe war ein Band geplant gewesen, der die kirchliche Entwick-
lung im alten Land Wiirttemberg, also im Raum der Diézese Rottenburg, darstellen
und durch zahlreiche Bilder illustrieren sollte. Beim Tod des Bischofs waren die Vor-
bereitungen weit gediehen; das Werk erschien trotzdem, jetzt als Ehrung fiir den Ver-
storbenen.

Drei lingere Texte stammen aus der Feder Tubinger Professoren. Den Anfang macht
Rudolf Reinhardt mit ,Von den Anfingen zur Oberrheinischen Kirchenprovinz. Der
weite Weg zur Didzese Rottenburg® (S. 19—56). In der Tat: es ist ein weiter Weg, der
geschildert wird. Besonders ausfithrlich werden die Jahre nach 1800 bis zur Errichtung
der Dibzese (1828) dargestellt. Das Mithen um eine neue kirchliche Gliederung im deut-
schen Siidwesten war intensiver, auch schwieriger, als es heute oft gezeigt wird. Vieles,
was eine endgiiltige Losung sein sollte, war durch neue politische Umwilzungen recht
bald tiberholt. An einigen Stellen zitiert der Autor bisher unbekanntes archivalisches
Material (u.a. Universititsbibliothek Heidelberg). So ist zu wiinschen, dafl er bei
anderer Gelegenheit das Ganze noch einmal darstellen kann, dann mit ausfiihrlichen
Quellenbelegen.

Ubersehen hat der Autor, dafl auch Preuflen, das im ausgehenden 18. Jahrhundert die
Markgrafschaften Ansbach und Bayreuth iibernommen und dabei eigenmichtig die
Grenzen erweitert hatte, ein eigenes Landesbistum anstrebte. Alois Wagner, lange Zeit
Pfarrer in Stimpfach im Ansbachischen, spiter Domkapitular in Rottenburg, schrieb am
1. August 1830 an August Graf Spiegel, Erzbischof von Koln: Er erinnere sich gerne an
die Zeit als preuflischer Untertan. Als Pfarrer von Stimpfach habe er von der Regierung
den Auftrag erhalten, einen , Konkordatsentwurf zur Errichtung eines Bisthums fiir die
zwei Provinzen Bareyth und Ansbach® zu fertigen. Der Vorschlag fand die konigliche
Genehmigung, konnte aber wegen der Besetzung des Landes durci Bayern nicht mehr
realisiert werden (Staatsarchiv Miinster/Westfalen, Depositum Desenberg, F. A. von
Spiegel, 440).

Reinhardts Fakultitskollege Max Seckler steuert einen Vortrag bei, den er 1981 bei
der Wiedereroffnung des renovierten Wilhelmsstifts in Tiibingen gehalten hat: ,Weltof-
fene Katholizitit. Die Idee des Wilhelmsstifts in Geschichte und Gegenwart® (S. 59—80,
erstmals erschienen in Theologische Quartalschrift 162, 1982, 178—202). In einem
weitgespannten Wurf wird der Geist beschworen, der das beriihmte Wilhelmsstift in
Tiibingen seit seiner Griindung im Jahre 1817 getragen hat oder getragen haben soll.
Das Haus war und ist Teil des , Tiibinger Modells“, das Seckler entwickelt: zwei theo-
logische Fakultiiten an derselben Universitit, dazu, analog zum Evangelischen Stift, ein
studienbegleitendes Haus, das den katholischen Theologiestudenten nicht nur Tisch
und Schlafgelegenheit bietet, sondern sie auch fiir den kinftigen Beruf erziehen will.
Allerdings diirfte sich die Vorstellung vom , Tubinger Modell® kaum durchsetzen. Es
war nimlich weder erst- noch einmalig. Auch lagen beim Wilhelmsstift von Anfang an
zwei Ideen im Streit, die einer weltoffenen Katholizitit und die eines mehr abgeschie-
denen, klgsterlichen Hauses. Die Auseinandersetzungen wurden oft erbittert innerhalb
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und auflerhalb der Dibzese gefithrt. So meinte der bereits zitierte Domkapitular Wagner
im Dezember 1831 in einem Brief an Erzbischof Spiegel von Kéln: ,Solange also unsere
katholischen Theologiekandidaten auf lutherischen Universititen studieren miissen,
wird das Reformieren unserer jungen Priester kein Ende nehmen und der Gehorsam
derselben gegen das Oberhaupt der Kirche so wenig als gegen ihre Bischofe statt-
finden.“ Vorausgegangen war in Ehingen (Wiirttemberg) die Griindung des ,, Antizli-
batsvereins“, der dann von Kénig Wilhelm I. verboten wurde und dem nach Wagners
Aussage vor allem solche Geistliche beigetreten waren, die in Tiibingen studiert hatten
(eigenﬁindige Ausfertigung im Staatsarchiv Miinster, Depositum Desenberg, F. A. von
Spiegel, 440). Auch die ,Rottenburger Wirren®, die in den 60er Jahren des letzten Jahr-
hunierts die Di6zese erschiitterten, waren im Grunde nichts anderes als ein Streit um
die Erziehungskonzeption im Wilhelmsstift. Hitten sich nicht alsbald andere Fragen in
den Vordergrund gedringt (Dogmatisierung der pipstlichen Unfehlbarkeit), wire
schon damals der ,weltoffenen Katholizitat“ ein Ende bereitet worden.

Ein weiterer Abschnitt ist den Bischofen von Rottenburg (seit 1828) gewidmet (Ver-
fasser: Barbara Deifel und Elke Kruttschnitt). Die Biographien waren urspriinglich fiir
ein Biichlein bestimmt, das — noch von Bischof Moser angeregt — als Fithrer durch
die Portritsammlung im bischoflichen Palais in Rottenburg gedient hat. Deshalb
wurden knappe, anschauliche Texte verlangt. Dieses Ziel haben beide Autorinnen
erreicht. (Bei Franz Xaver Linsenmann entging den Herausgebern, dafl die ,,Lebense-
rinnerungen® inzwischen erschienen sind, und zwar im Jan Thorbecke Verlag in Sigma-
ringen 1987). Da in dem Fiihrer aus verstindlichen Griinden darauf verzichtet wurde,
auch eine Biographie Mosers zu bieten, wurde diese nun nachgereicht. Sie stammt von
Franz Josef Kuhnle, Weihbischof von Rottenburg. (Ob eine Ausbildung in Rom der
»klassische® Weg ins Bischofsamt war und ist, sei hier dahingestellt).

Unter der weiten Uberschrift ,Fihrten der Frommigkeitsgeschichte, Streiflichter
vom frithen Mittelalter bis zur Schwelle des 19. Jahrhunderts® (S. 103—154) schildert
Wolfgang Urban vor allem die ,innere“ Geschichte, und zwar von der frithen Mission
bis zur Sikularisation. Wer das wiirttembergische Land kennt und um seine zahlreichen
Kunstschitze weif} (z. B. Barock in Oberschwaben), versteht, daB hier nur Ausschnitte
moglich waren. Relativ bescheiden im Umfang dagegen sind die ,Stationen der Didze-
sangeschichte (seit 1800), die Heinrich Maulhardt vorstellt (S. 151—178). Der Unter-
titel: ,Bestrebungen zur Uberwindung des Staatskirchentums® zeigt aber nur einen
Aspekt der Geschichte der Didzese seit threr Griindung zu Beginn des 19. Jahrhunderts.

Unter ,,Zeichen® werden, meist in Bildern dokumentiert, die vielfiltigen Formen der
Frommigkeit vorgestellt: ,,Im Zeichen des Kreuzes®, ,Das Bildnis der Gottesmutter®,
»Musica sacra®, , Wallfahrten usw. Ein weiterer Abschnitt ,Zeugen® stellt vor allem
Personlichkeiten des kirchlichen Lebens vor. Aus dem Rahmen fillt etwas der
Abschnirtt ,Ortskirche und Weltkirche“. Hier werden die vielfiltigen Beziehungen zu
Kirchen anderer Kontinente deutlich gemacht. Man kann nur hoffen, daf§ sich die Di&-
zese damit nicht iibernimmt. Wihrend die deutschen Linder ihre ,, Auflenministerien®
und auswirtige Gesandtschaften lingst aufgegeben haben, scheint in der Kirche genau
eine umgekehrte Tendenz zu wirken: jeder Bischof will ein eigenes Auflenamt.

Ein wichtiges Anliegen Mosers war die Didzesansynode von 1985/86. Das Thema
war hochgespannt: ,Weitergabe des Glaubens an die kommende Generation®. Walter
Kasper, damals Dogmatiker in Tiibingen, jetzt Bischof von Rottenburg, schildert dieses
grofie Ereignis im Leben seines Vorgingers: ,Glauben und Leben zusammenbringen.
Zum Thema und zur theologischen Thematik der Synode® (S.308—319).

Was den Band in besonderer Weise zum Sprechen bringt, sind weniger die Texte, als
vielmehr die zahlreichen, sorgfiltig ausgewihlten Bilder, die durch Untertitel erldutert
werden. Die Hauptlast dieser Arbeit lag bei einem Referenten des bischoflichen Bau-
amtes, Wolfgang Urban. Mitunter schlichen sich kleine Fehler ein. Seite 157: Der Ent-
wurf von Joseph Cades fir eine neue Kathedrale in Rottenburg wurde nicht in
»Landshut/Pfalz“, sondern in Landau/Pfalz realisiert. — Zu Seite 154: Durch die
Umsicht des damaligen Stadtpfarrers von Neckarsulm, Josef Sandel, wurde 1945 die
Innenausstattung der Pfarrkirche (Altire) gerettet. So wurde es nach dem Krieg mog-
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lich, die Kirche im barocken Stil wieder aufzubauen. — Zu Seite 294: Josef Rupert Gei-
selmann iibernahm erst nach der Emeritierung von Karl Adam den Lehrauftrag in Dog-
matik; vorher hatte er an der Katholisch-theologischen Fakultit den Lehrstubl fiir Phi-
losophie und Fundamentaltheologie inne. — In der ,Auswahlbibliographie® (S. 3201.)
vermifit der Leser die Biographien der Rottenburger Bischofe, Generalviiare und Dom-
dekane in ,Die Bischofe ger deutschsprachigen Lander 1785/1803 bis 1945. Ein biogra-
phisches Lexikon® (hg. von Erwin Gatz. Berlin 1983).
Nordhorn Carola Zimmermann

Franz Xaver Bischof: Das Ende des Bistums Konstanz. Hochstift und Bistum Konstanz
im Spannungsfeld von Sikularisation und Suppression (1802/03-1821/27). 572 S.,
Verlag W. Kohlhammer, Stuttgart-Berlin-Kéln 1989. (= Miinchener Kirchenhistori-
sche Studien Bd. 1).

Das Bistum Konstanz, dessen Anfinge in das frithe 7. Jahrhundert zuriickreichen,
gehorte zu den grofiten Bistimern Deutschlands. Es erstreckte sich vom Oberrhein bis
zur Iller, vom Gotthard in der Innerschweiz bis zum mittleren Neckar. In seinem
Grenzgebiet, aber noch innerhalb des Di6zesanbereichs, lagen die Stadte Stuttgart und
Marbach, Ulm und Kempten, Thun, Bern, Freiburg im Breisgau und Breisach. Trotz
schwerer Einbuflen in der Reformation blieben die Bistumsgrenzen angesichts der Zer-
splitterung des alten Herzogtums Schwaben grundsitzlich bestehen, bis das Heilige
Romische Reich und die mit dem Reich aufs engste verbundene Reichskirche in der
groflen, von Frankreich ausgehenden Revolution am Beginn des 19. Jahrhunderts
zusammenbrach. Gewifl war die Zeit dieses merkwiirdigen Reiches im mittleren
Europa, auch der Reichskirche mit ihren Fiirstbischofen, Reichsstiften und Priester-
staaten, abgelaufen. Dennoch konnte der Untergang eines rund tausendjihrigen staat-
lich-kirchlichen Ordnungsgefiiges in nicht wenigen Fillen die Ausmafle einer klassi-
schen Tragddie annehmen. Nac%l den Erfahrungen mit den vielfach fanatischen nationa-
listischen Ideologien des 19. und 20. Jahrhunderts, mancherorts bis in die Gegenwart
herein, wird nur historische Unkenntnis oder ideologische Verblendung iiber das alte
Reich mit der Hybris zahlreicher Geschichtsschreiber der letzten zwei Jahrhunderte
noch aburteilen. Die Objektivitit des Historikers wird in keiner Weise tangiert, wenn
er gerade die Tragddie des Unterganges, der bewufiten Zerstorung des zwolfhundert-
jahrigen Bistums Konstanz betrachtet. Untergang und Zerstrung zogen sich iiber fast
drei Jahrzehnte hin. Beides ist aufs engste verbunden mit dem letzten Kurerzkanzler des
alten Reiches, Karl Theodor Reichsfreiherrn von Dalberg (1744—1817), seit 1788 Koad-
jutor, seit 1800 (letzter) Fiirstbischof von Konstanz, und mit Dalbergs Konstanzer
Generalvikar (1802—1815), dann Bistumsverweser (1817—1827), Ignaz Heinrich
Reichsfreiherrn von Wessenberg (1744—1860).

Vorliegende Arbeit, betreut von Manfred Weitlauff, ist eine Dr.-Dissertation der
staatlichen Theologischen Fakultit Luzern (1988). Sie untersucht auf breiter archivali-
scher Quellenbasis die Geschichte des Unterganges des Bistums Konstanz, die
Aktionen und Motive der handelnden Personen im staatlichen und kirchlichen Bereich,
Hintergriinde und iufleren Ablauf, gleichzeitig die Errichtung der Oberrheinischen
Kirchenprovinz mit Freiburg im neuen Groflherzogtum Baden als Sitz des Metropo-
liten. Nach einem einleitenden Uberblick iiber die Geschichte des Bistums (I) schildert
der Verf. in einem II. Abschnitt das — nicht sehr umfangreiche — Hochstift Konstanz
zwischen Revolution und Sikularisation (1788—1803), darin Situation von Hochstift
und Domkapitel, die Koadjutorwahl Dalbergs (1788) in der Epoche Kaiser Josephs II.
(die habsburgische Macht ist in Vorderdsterreich mit der Hauptstadt Freiburg im
Breisgau im Bistum Konstanz noch vorrangig prisent!), vortrefflich die einfihlsame
Schilderung Dalbergs, seiner Herkunft, Bildung und frithen 6ffentlichen Wirksamlkeit
als Fiirstbischof von Konstanz. Der IIT. Hauptteil bringt das Ende des fiirstbischofli-
chen Hochstifts Konstanz, die Okkupation durch das Haus Baden, die Entschidigung
des Firstbischofs, der sich von sich aus mit dem reichsschluffgemidfien Minimum
begniigte und auf alle Ausstinde verzichtete, und des Domkapitels. Das Domkapitel,
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aus landsdssigem Adel zusammengesetzt, zihlte 20 Kanonikate (faktisch 18 Pfriinden).
Das Kapitel bewies gerade in dieser schwierigen Zeit hohes Verantwortungsbewuftsein
fiir das gedringte Bistum, betrachtete sich bis zur formlichen Suppression 1827 als fort-
bestehende Korporation, hierin auch trotz bald einsetzender schwerster Beschuldi-
gungen vom Heiligen Stuhl anerkannt, hielt am Chordienst und an regelmafigen Kapi-
telssitzungen fest. Abschnitt IV., wieder trefflich gezeichnet, bringt Lebensgang und
Lebenswerk Wessenbergs, des eigentlichen Leiters (%es Bistums seit 1802 bis zum Ende.
Erneut werden hier, und zwar auf breitester archivalischer Quellenbasis, Dalberg und
Wessenberg mit aller Objektivitit dargestellt; die gelegentlich bis heute vorgebrachten
Anschuldigungen eines Strebens nach einer ,romfreien Nationalkirche® erledigen sich
von selbst. Wessenbergs geistliche Regierung, seine Bemithungen um die Bildung und
Weiterbildung des Klerus, seine durchaus mafivollen, zeitgerechten kirchlich-liturgi-
schen Reformen bewegten sich stets im Rahmen der theologischen und kanonistischen
Autfassungen in der Reichskirche und weiter Kreise der Kirche dieser Zeit, gerieten
allerdings, ebenso wie Dalbergs Verstindnis des Bischofsamtes, in wachsenden Gegen-
satz zum michtig vordringenden kurialen Papalismus und zum kirchenpolitischen
Ultramontanismus. Diese letztere Richtung sah die Zukunft aller kirchlichen Entwick-
lungen auf ihrer Seite und gewann fortschreitend die Oberhand. Der wichtigste, mit
allen Mitteln agierende Gegenspicler Dalbergs und Wessenbergs wurde die Luzerner
Nuntiatur und speziell der Nuntius Testaferrata. Dieser Sendbote scheute auch vor
schweren Verzeichnungen und Verleumdungen nicht zuriick. Mit dem Untergang
Napoleons und der politischen restaurativen Neuordnung Europas konnten sich die
Angriffe auf Dalberg und Wessenberg unverhiillt ergieflen, jetzt auch kirchlich aufs
schirfste deklariert als Strafe des Himmels fir die , Auflehnung® der Emser Punk-
tatoren (1786) und ihrer spiteren Anhinger. Seit 1814 setzte ein wahres Kesseltreiben
gegen Dalberg und Wessenberg ein.

Die tatsichliche Auflosung des Bistums Konstanz (Abschnitt V) begann mit der vom
Nuntius mit allen Mitteln betriebenen, vom gehetzten Dalberg geradezu erzwungenen
Abtrennung der Schweizer Quart (1815), gefolgt von der Abtrennung der wiirttem-
bergischen (1817), bayerischen (1817/21) und Gsterreichischen Landkapitel (1819).
Diese entscheidende Phase gestaltete sich hochdramatisch, und auch die — stets niich-
tern-sachliche — Schilderung der Ereignisse gewinnt fiir den historisch Interessierten
wachsende Spannung: gewiff auch Schwichen des getriebenen, gehetzten Fiirstprimas
und ehemaligen Kurzerzkanzlers Dalberg, der im niederschmetternden Breve ,Quod
aliquantum® Pius’ VIL vom 2. November 1814 wie ein Schulbub abgekanzelt wird; der
Einspruch des (von Dalberg unzureichend informierten) Konstanzer Domkapitels ,a
Papa male informato ad Papam melius informandum®, um den Ubergriffen des Nuntius
in Luzern Schranken zu setzen und die Rechte des Bistums zu wahren (1. Februar
1815); das schwere Zerwiirfnis zwischen Dalberg und seinem Kontanzer Kapitel; Dal-
bergs Bitte an den Papst, Wessenberg als Koadjutor mit dem Recht der Nachfolge im
Bistum Konstanz zu bestitigen (23. September 1815). Die romische Antwort verzdgerte
sich tiber ein Jahr. Die Appellation des Konstanzer Kapitels und die Bitte Dalbergs
wurden der Kongregation fiir die auerordentlichen Angelegenheiten iibertragen. Der
Konsultor Giovanni Muzi erstellte ein Gutachten von iiber fiinfzig Druckseiten. Die
Kongregation befand, gestiitzt auf das Gutachten Muzi’s: “L’Appello del Capitolo di
Costanza & un atto nullo, scismatico, eretico, sedizioso, seduttore, e distruttore insieme
della Suprema Podesta del Romano Pontefice. Eine solche Appellation habe erstmals
Luther gegen die Bannbulle Leos X. gefithrt. Der Konsultor forderte die umgehende
Absetzung und Entfernung Dalbergs von allen seinen Bistiimern (Mainz rechts des
Rheins, Worms, Regensburg, Konstanz). Man solle dies auch iiber den Druck der
zustindigen weltlichen Regierungen durchsetzen. Am 1. Mirz 1816 wurden die Breven
an Dalberg und an das Konstanzer Domkapitel dem Staatssekretariat zugestellt. Dort
blieben sie iiber Monate liegen. Wollte Kardinalstaatssekretir Consalvi, personlich
integer, zwar durchaus kuriaistisch esinnt, aber den Zelanti an der Kurie griindlich
verhaflt, Zeit gewinnen? Aber schlieﬁ]ich erging am 7. September 1816 die pipstliche
Antwort auf die Appellation des Konstanzer Domkapitels: , Wir schauderten, als Wir
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diese Akten lasen, und empfanden Schmerz, daf Thr Elende Euch darin verirrt habt, zu
vergessen, welche Ehrfurcht Thr Uns und Unsern Vorschriften schuldet, dafl Thr nicht
davor zuriickschrecke, sie 6ffentlich zu bekimpfen und das, was zu ihrer Durchfiihrung
unternommen wurde, fiir ungiiltig, nichtig, ungeschehen zu erkliren. “ (413). Der ,Fall
Dalberg® und die Frage einer Koadjutorie erledigte sich von selbst, als der leidgepriifte
Erzbischof am 10. Februar 1817 in Regensburg starb. Die Auseinandersetzungen, die
auch eine Romreise Wessenbergs (1819) nicht mehr beeinflussen konnte, endeten
schliefilich mit der vélligen Suppression des Bistums Konstanz und in der genannten
Neuerrichtung einer Oberrheinischen Kirchenprovinz mit Freiburg als Metropolitan-
sitz (Abschnitt VI). Um jede Kontinuitit abzubrechen, wurde auch der Name, wie etwa
im Falle Miinchen und Freising, nicht auf den neuen Sitz mitiibertragen. Konstanz,
schon seit den ,Konstanzer Dekreten des spatmittelalterlichen Allgemeinen Konzils
vielen miflliebig, sollte ausgeldscht sein.

Die Arbeit ist klar gegliedert und in sauberer Sprache abgefafit: eine vorziigliche,
mustergiiltige Dissertation, die auf weite Strecken cine wesentliche Bereicherung
unserer Kenntnis iiber eine Zeit revolutioniren Umbruchs bringt, auch des Zusammen-
bruchs, aber nicht weniger gezielter Zerstorung, um einen ,Neubau® im geplanten Sinn
durchfiihren zu kénnen. Daf} sich kuriale Absicht und staatskirchliche Leitgedanken
der zeitgendssischen Regierungen durchaus begegneten, wenn auch aus weit entfernten
Ausgangspunkten heraus, erhohe in der Riickschau noch die Tragik. Wohin die Ent-
wicklung in der katholischen Kirche des 19. Jahrhunderts ging, trat mit jedem folgenden
Jahrzehnt deutlicher zutage. Dalberg und Wessenberg, hochgebildete, ihrer Kirche stets
treu verbundene Geistliche, befanden sich gleichsam auf einem Schiff, das keinen Hafen
mehr anlaufen konnte.

Nach seiner endgiiltigen Ausschaltung (1827) zog sich Wessenberg in das Privatleben
eines geistlichen Gelehrten und stillen, aufmerksamen Betrachters zuriick. In all dem
schweren Unrecht, das ihm widerfuhr, lief er sich nie verbittern, nie fiir ein kirchen-
spalterisches Vorgehen gewinnen. Im Jahr 1837 besuchte Wessenberg die Bischofsstadt
Regensburg. Er suchte in der Kathedrale eifrig nach dem Denkmal des Erzbischofs und
Fiirstprimas Dalberg, das man kurz vorher in eine dunkle Nische des nordlichen Seiten-
schiffes versetzt hatte. Schliefilich fiihrte ihn der Mesner in den abgelegenen Winkel.
Wessenberg erwihnt nur dieses in seinen Aufzeichnungen. Er schweigt dariiber, was er
am vergessenen, verdrangten Grabmal seines ehemaligen Génners und Freundes emp-
funden hat. Er stand bereits im 66. Lebensjahr, als er am 11. April 1840 an den befreun-
deten aargauischen Kantonsrat Johann Heinrich Zschokke diese sehr persénlichen
Worte eines Selbstbekenntnisses schrieb: ,Mein Hauptbestreben war immer auf Rein-
heit der Gesinnung gerichtet, und bei diesem Bestreben kann ich mir nicht bergen, daf
ich Manches, was Eei grofierm Talent sehr wohl damit vereinbarlich gewesen ware, ver-
sdumt habe. Ich habe mich oft im stillen Kimmerlein befragt, was ich vor Gott werth
seyn konne, und da hat mich denn jedesmahl ein so schauerlich-tiefes Gefithl meines
Nichts ergriffen, daf} ich die Thrinen nicht zuriickhalten konnte. Aber diese Selbstprii-
fung hat mir die Kraft verlichen, mich iiber die wie die Blitter im Wind daherrau-
schenden Welturtheile zu erheben . . . Meine Krifte, meine Neigung und Thitigkeit war
ganz dem Eingreifen ins Leben zugewendet; ich kannte keinen Ehrgeiz als den, etwas
Rein-Gutes zu wirken. Aber in der Laufbahn wurden mir die Fersen durchschnitten.
Aber die Baumeister haben mich als einen ungefiigigen Stein weggeworfen. Ferne sey es
mir, darob zu zirnen! Wie Gott es fiigt, ist es recht. Mein Geist blieb frei, und dies ist
nicht Kleines. Das Bewufltsein: nur Gottes Diener zu seyn, wird mich an die Grenze
des Diesseits geleiten. “ Als Ignaz Heinrich Freiherr von Wessenberg am 9. August 1860
in Konstanz im Alter von 86 Jahren starb, wurde er im linken (nordlichen) Seitenschiff
seiner geliebten Kathedralkirche, die seinem Domherrnhof gegeniiberlag, beigesetzt,
Die schlichte Grabplatte des treuen Mannes, der die meisten seiner agierenden Zeitge-
nossen in der katholischen Kirche weit liberragte, wird heute noch von nicht wenigen
Verehrern mit Blumen liebenden Gedenkens geschmiickt. In der Riickschau aus geﬁc’i-
rigem Abstand bleibt die objektive Trauer des Historikers.

Miinchen Georg Schwaiger
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Der unselige Modernismus-Streit innerhalb der katholischen Kirche des friihen 20. Jahr-
hunderts — und sein nicht minder unseliges Nachwirken bis zur Gegenwart — hat in
den letzten Jahrzehnten viel Aufhellung erfahren. Ein bedeutsamer Sektor des umfang-
reichen, schillernden Modernismus-Komplexes wurde dabei in einzelnen Personen und
Phasen zwar durchaus angeleuchtet, aber nicht oder doch nicht ausreichend gewiirdigt.
Diese Liicke schliefit die vorziigliche Untersuchung von Manfred Weitlauft: , Moder-
nismus litterarius®. Der ,Katholische Literaturstreit®, die Zeitschrift ,Hochland® und
die Enzyklika ,Pascendi dominici gregis® Pius’ X. vom 8. September 1907, in: Beitrige
zur altbayerischen Kirchengeschichte, herausgegeben vom Verein fiir Didzesange-
schichte von Miinchen und Freising, Miinchen 1988, S.97—175.

Der ,Katholische Literaturstreit® am Beginn unseres Jahrhunderts, von der allge-
meinen Literaturgeschichte kaum zur Kenntnis genommen, war eine auf den Katholi-
zismus im deutschsprachigen Raum beschrinkte Angelegenheit. Ausgeldst wurde der
Streit durch eine Scirift, die das durch das ganze 19. Jahrhundert schwelende Thema
klar beim Namen nennt: ,,Steht die Katholiscﬁe Belletristik auf der Héhe der Zeit? Eine
litterarische Gewissensfrage®. Verfasser war, vorerst noch unter dem Pseudonym
,Veremundus® verborgen, der katholische Kulturkritiker Carl Muth (1867—1944).
Friedrich Schleiermacher hatte bereits 1829, in seinem Zweiten Sendschreiben an seinen
Schiiler Friedrich Liicke, die diistere Ahnung ausgesprochen: ,Soll der Knoten der
Geschichte so auseinandergehen — das Christentum mit der Barbarei? und die Wissen-
schaft mit dem Unglauben?* Auf katholischer Seite haben einzelne grofie, sehr verschie-
denartige Personlichkeiten wie Johann Michael Sailer, Antonio Rosmini, Anton
Giinther, Ignaz Déllinger, John Henry Newman durchaus Wege aufgezeigt, wie die
Kirche in der modernen Welt ihren Sendungsauftrag erfiillen konnte und sollte. Aber
letztlich fehlte es in der katholischen Kirche des 19. Jahrhunderts, seit Gregor XVI.
rasch fortschreitend, am lebensnotwendigen Raum geistiger Freiheit, ohne welche
héhere Kultur nicht gedeihen kann. In welche Engfithrung — und entsetzliche Verar-
mung — man geraten war, tritt grell zutage bei Joseph Hergenrdther in seinem Kampf
mit den Gegnern der vatikanischen Beschliisse: , Wie aber einst Filius consubstantialis,
s ist jetzt Papa infallibilis das unterscheidende Zeichen und Merkmal der wirklichen
Katholiken® (in seinem Werk: Katholische Kirche und christlicher Staat, Freiburg i. Br.
1872, 994). Weitlauff zeichnet die Entwicklung im 19. Jahrhundert bis zum Abflauen
der Kulturkimpfe, weist mit Recht auf den Taxil-Schwindel hin, der die geistige Situa-
tion im herrschenden intransigenten Katholizismus beleuchtet, nennt die verschiedenen
Bemiithungen der Gorres-Gesellschaft (1876), der ésterreichischen Leo-Gesellschaft
(1891), die Griindung der betont katholischen Universitit Freiburg in der Schweiz
(1889), daneben die Analyse der Situation durch Georg Freiherrn von Hertling, den
Miinchener Philosophen, Zentrumsabgeordneten und Prisidenten der Gorres-Gesell-
schaft, die Weiterfiihrung der Inferiorititsdebatte durch Herman Schell und Franz
Xaver Kraus. Dann der eigentliche , Literaturstreit, ausgelst durch die genannte pro-
grammatische Schrift Carl Muths, der schon ein Jahr spiter seine Schrift folgte: ,,Die lit-
terarischen Aufgaben der deutschen Katholiken® (1899). Seine Monatsschrift ,Hoch-
land®, die er seit 1903 in Miinchen herausbrachte, bedeutete der katholischen Intelli-
genz, besonders der studierenden Jugend, eine grofie Hoffnung. Sie wurde ebenso
begeistert aufgenommen wie heftig angegriffen. Diese Auseinandersetzungen zeich-
neten den Le%yensweg des unerschrockenen, hochgebildeten Carl Muth und seiner
Monatsschrift iiber Jahrzehnte; er fand in allen, oft sehr versteckten, bésartigen
Angriffen auch treue Mitarbeiter und kirchliche Helfer.

Nach der Verurteilung des ,theologischen Modernismus® in der Enzyklika ,Pas-
cendi® (1907) richtete sich der Kampf der integralistischen Richtung verschirft gegen
alles, was modernismusverdichtig erschien. Der Graubiindner Politiker und Publizist
Caspar Decurtins (1855—1916), Mitbegriinder der katholischen Universitit Freiburg/
Schweiz und seit 1905 hier (gegen den Willen seiner Fakultit) Professor fiir Kulturge-
schichte, driickte dies 1909 in seinem ,Zweiten Brief an einen jungen Freund. (Der
Modernismus in der Literatur)* so aus: , Wer den Modernismus als eine Hiresie auf das
theologische Buch beschrinkt, beweist nur, dafl er fiir das moderne Leben kein richtiges

ZKG 101, Band 1990/2-3



[267] Berichte und Anzeigen iiber Neuerscheinungen 413

Verstindnis hat und die Ursache, wie die Entstehung des theologischen Modernismus
weder verfolgt, noch viel weniger begriffen hat. Wie bei der Aufklirung, so liegt auch
bei dieser geistigen Bewegung die Bedeutung und Gefahr darin, daf er alle Erschei-
nungen des geistigen Lebens ergreift und zu beherrschen strebt. Der Wahn, es konnte
sich doch irgendwo eine Briicke zwischen der katholischen und der ungliubigen
modernen Weltanschauung finden oder schlagen lassen, ergriff weite Kreise. Wahrend
nun in der Theologie der Modernismus iiberwunden und die Scheidung der Geister
geschehen ist, macht er sich in Kunst und Literatur geltend. Und gerade hier wird er
den schirfsten Ausdruck finden. “ Die Aufklirung — und im Hintergrund die Reforma-
tion — erscheint in dieser Richtung des 19./20. Jahrhunderts als Quelle aller Ubel. Ent-
sprechend lapidar fihrt Decurtins fore: ,,Und weil wir in unverbriichlicher Treue gegen
jenen, der gesagt hat: ,Ich bin die Wahrheit!® im Besitze der Wahrheit sind, so ist es
unsere Pflicht, auch in der Literatur alles das zuriickzuweisen, was wir als eine Verlet-
zung und Triibung der Wahrheit betrachten miissen. Ursachen und Wirkungen der
geistigen Entwicklungen im Abendland der Neuzeit lagen hier hochst einfach zutage,
ebenso die Mittel zur Behebung aller Schiden. Als Modellfall eines modernistischen
Literaturstiickes analysierte der Kulturgeschichtsprofessor den lingst angegriffenen
Roman der dsterreichischen Schriftstellerin Enrica von Handel-Mazzetti ,Jesse und
Maria®: Hier erschien ihm der papstlich verurteilte religidse Subjektivismus in ,vollen-
deter Kunst gefeiert”. Natiirlich sah auch die Zeitscirift ,Der Gral® (Richard von
Kralik) im Kampf gegen Carl Muth und das ,Hochland® in der Enzyklika ,Pascendi*
ein Dokument, das ,akeuell* bleibt, ,solange es eine Kultur gibt”. Eine Reihe von
Namen miifiten noch genannt werden, etwa der ungliickliche Schweizer Priester-
Dichter Heinrich Federer (1866—1928), der von seinem Bischof (Chur) gezwungen
wurde, gegen ,modernistische“ Tendenzen in der Literatur zu schreiben. Dazu die
jeweils entsprechenden kirchlichen Hintergriinde!

Die Untersuchung bringt eine wesentliche Bereicherung unserer Kenntnis, ist aber
leider am ungiinstigen Ort publiziert.

Miinchen Georg Schwaiger

Kornelius Fleischmann: Klemens Maria Hofbauer. Sein Leben und seine Zeit.

Graz-Wien-Koln (Verlag Styria) 1988, 303 S., geb.

Um es gleich vorwegzunehmen: Bei dem vorliegenden Werk aus der Feder eines Lite-
raturhistorikers handelt es sich um eine hagiographische Darstellung. Hagiographie
aber hat naturgemifl immer eine Tendenz. Und wenn es im Umschlagtext heifit: ,Kle-
mens Maria Hofbauer, der ,zweite Patron Wiens®, gehort zu den grogen Gestalten der
Kirche des frithen 19. Jahrhunderts. Er ringt leidenschaftlich um die Uberwindung des
josephinischen Denkens in Staat und Kirche und wird fiir viele Dichter und Denker der
frithen Romantik ein geistlicher Magnet. Sein Leben und sein Werk sind in der heutigen
Kirchensituation von grofler Bedeutung® — so kommt ebendarin die Tendenz des
Buches schon klar zum Ausdruck. Dies miifite kein Schaden sein, sofern sich der
Hagiograph — als Historiker — nicht der Pflicht enthebt, die Quellen zum Leben und
Wirken seines ,Helden® umfassend zu studieren und sich mit der einschligigen Lite-
ratur auseinanderzusetzen. Denn auch der Hagiograph ist zuerst der historischen
Wahrheit verpflichtet, die sich nur durch intensives Studium erschliefit — vorausgesetzt,
dieses verbindet sich mit historischem Einfithlungsvermégen.

Ein Blick in das Literaturverzeichnis und in die Anmerkungen zeigt indes, dafl die
Quellen- und Literaturbasis dieser Biographie Hofbauers (1751—1820), des ersten deut-
schen Redemptoristen oder Liguorianers (tschechisch-deutscher Abstammung) und
ersten Generalvikars der Kongregation der Redemptoristen nérdlich der Alpen (seit
1788), ziemlich schmal ist. Im ibrigen beschrinkt sich die Darstellung in der Haupt-
sache auf die letzten zwolf Jahre im Leben Hofbauers: auf Hofbauers Wiener Wirksam-
keit und seinen Einflufl auf Friedrich und Dorothea Schlegel und den durch diese
begriindeten oder inspirierten Wiener Romantikerkreis. Das Buch versucht die Gestalt
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Hofbauers ,,vor dem Hintergrund der Literatur- und Kunstgeschichte der Wiener Kon-
grefizeit herauszuarbeiten® (Vorwort, S. 8). Dabei erweist sich der Verfasser als guter
Kenner der Wiener Romantik. Uber sie und ihre Vertreter — ,diese intellektuellen
Schwirmer® (S.119) und nicht selten exzentrischen Charaktere — sowie iiber die von
den Wiener Romantikern (Schlegelscher Kreis, ,Strobelkopf-Gesellschaft®) ausge-
henden kulturellen, religiosen, kiinstlerischen Impulse (,,Lukasbriider®), auch iiber die
weit ausstrahlenden Verbindungen der Romantiker bzw. der romantischen Zirkel ver-
mittelt das Werk ein héchst anschauliches Bild, wenn auch in der Darstellung strecken-
weise Romantiker-Biogramme aneinandergereiht sind und iiberhaupt die Romantik —
mit ihrem doch recht problematischen Mittelalter-Enthusiasmus — in allzu verkli-
rendem Licht geschildert wird. Im Kontrast dazu zeichnet der Verfasser die Geistesbe-
wegung der Aufklarung in diisteren Farben. Sie erscheint, zumal in ihrer josephinisch-
Osterreichischen Spielart, — ganz in der Sicht Hofbauers — als der grofle, glaubenzer-
setzende Feind. Dafl hier die Ergebnisse der neueren Forschung sehr zu differenzie-
rendem Urteil mahnen und eine katholische Aufklirung im religids-kirchlichen Bereich
unstreitig berechtigte — um nicht zu sagen: lingst tiberfillige — Anliegen aufgegriffen
und vertreten und fruchtbare Reformansitze hervorgebracht hat, wird nicht zur
Kenntnis genommen. Im Licht einer um Unterscheidung bemiihten Sicht der Aufkli-
rung, insbesondere einer katholischen Aufklirung (es sei nur erinnert an die einschli-
gigen Arbeiten Sebastian Merkles und Eduard Winters), erscheinen aber Hofbauers und
seiner Mitstreiter betont kirchlich-restaurative Bestrebungen — die der Verfasser unbe-
sehen mit Bemithungen um ,die Erneuerung des katholischen Glaubenslebens in Oster-
reich® (S.237) in eins setzt — eher als fragwiirdig, jedenfalls nicht als zukunftweisend,
ganz zu schweigen — beispielsweise — von Hofbauers inquisitorischer und denunziato-
rischer Einflufinahme gegen den Prager Priester und Gelehrten Bernard Bolzano, in
dessen so erfolgreichem Wirken Hofbauer und seine Mitstreiter ,eine ernste Gefahr fiir
ihre Missionsarbeit® hitten sehen missen (so entschuldigend der Verfasser), ,mogen
auch kleinliche personliche Motive dabei eine Rolle gespielt haben® (S.237), ganz zu
schweigen von dem verleumderischen Gutachten, fas Hofbauer 1817 iber Johann
Michael Sailer abgab, um dessen Erhebung zum Bischof zu verhindern. Dabei stehen
Hofbauers leidenschaftlicher missionarischer Eifer und beispielhaftes seelsorgerliches
wie soziales Engagement, seine tiefe Frommigkeit und asketische Lebensweise, auch
seine offensichtlich charismatische Ausstrahlung auf gewisse Kreise aufler Frage. Seine
Anziehungskraft als Prediger dagegen war wohl weit weniger charismatisch als vielmehr
durch seine deftige, rustikale, an Abraham a Sancta Clara erinnernde Sprache (mit
hartem slawischem Akzent) bedingt, so wie man in Wien zur nimlichen Zeit in die Pre-
digten Zacharias Werners weithin nicht wegen ihres Inhalts, sondern wegen ihres
komodiantischen Effekts stromte. Hofbauer war, bei aller spirituellen Tiefe, die er per-
sonlich zweifellos besaf}, in einer beingstigenden geistigen Enge befangen, und es kann
bei ihm von einer soliden theologischen Bildung, von fachlicher Qualifikation (wie der
Verfasser meint), keine Rede sein. Schon seine miflige Vorbildung und sein dirftiges,
zudem mehrmals unterbrochenes theologisches Studium sprechen dagegen. Sai%ers
Urteil (aus dem Jahr 1826) iiber einen anderen ,ketzerriecherischen Zeitgenossen —
den Augsburger Domkapitular Karl Egger — pafit zu gutem Teil auch auf ihn, unbe-
schadet seiner persénlichen Frommigkeit: . .. in den alten scholastischen Formen, die
den Wald vor lauter Baumen nicht sieht, mag er zu Hause sein, aber das Wesen . .. der
Theologie ist ihm fremd geblieben. Darum weif} er zwischen Wesen und Form, zwi-
schen Haupt und Nebenlehre nicht zu unterscheiden, darum driickt und tétet er mit
und neben dem Buchstaben den Geist, macht Nebendinge zur Hauptsache usw. ... Er
ist ein kirchlicher Ultra im wahren Sinne. Katholisch, rémisch-katholisch geniigt nicht;

etrinisch-romisch-katholisch missen alle sein wie er selbst.“ Ebendeshalb stand Hof-
gauer auch als Informant beim Wiener Nuntius in hohem Kurs. Dialogbereitschaft oder
gar Achtung vor dem religidsen Bekenntnis des anderen, wenn es — in seiner Sicht —
um ,die Bewahrung der unverfilschten rémisch-katholischen Lehre und ihre Weiter-
gabe an die durch Zweifel und Glaubensverlust eines ganzen Jahrhunderts geschidigten
Zeitgenossen® (S.227) ging, kannte Hofbauer nicht — im Gegensatz zu Sailer, der wie
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kaum ein anderer Theologe mit dem Geist seiner Zeit rang, um der Theologie neue,
tragfihige Fundamente zu legen. Der Verfasser spricht demgegeniiber treffend von der
»monolithischen Haltung® Hofbauers (S. 239) und sieht in ihm ,vielleicht das, was wir
heute einen Fundamentalisten nennen® (S. 228).

Freilich will der Verfasser letztere Charakterisierung Hofbauers — entsprechend der
Tendenz seiner ganzen Darstellung — in durchaus positivem Sinn verstanden wissen.
Das heifdt jedoch nicht, dafl er fiir Hofbauers Grenzen iiberhaupt keinen Blick hitte.
Insbesondere empfindet er es als ,tragisch, ja unbegreiflich®, daff Hofbauer ausge-
rechnet bei der Beurteilung Sailers von ,seine[r] begnadete[n] Menschenkunde® im
Stich gelassen wurde und ihn ,sogar auf der gegnerischen Seite wihnte und bekimpfte®
(S-238). Und er spricht in diesem Zusammenhang von Hofbauers , purifizierender und
konservierender Strenge®, von seiner Gefihrdung ,durch allzu engherzige Sorge um
Rechtgliubigkeit® (S.239f.). Wenn er indes im selben Atemzug Sailer (dessen Person-
lichkeit und Wirken er sehr gerecht zu werden bemiiht ist) ,gelehrtenhafte Milde®
zuschreibt und ihn ebendeshalb ,durch allzu weitherzige Groﬁzﬁgigkeit“ gefihrdet
sieht (S.239) so verrit dies wieder mangelnde Auseinandersetzung mit der neuesten
Sailer-Forschung. Denn diese lafit keinen Zweifel dariiber, daf} Sailer seiner katholi-
schen Uberzeugung nichts vergab und sie, wo nétig, kompromifilos verteidigte. Nur,
Sailers Kirchenverstindnis unterschied sich von jenem Hofbauers und seiner Gesin-
nungsfreunde, und man hiite sich, letztere — streng rémisch orientierte — Auffassung
von Kirche, zumal an der Wende vom 18. zum 19. Jahrhundert, als allein giiltig, allein
wahrhaft katholisch zu betrachten.

Genau dieser Punkt bezeichnet auch die Differenz zu Furstprimas Karl Theodor von
Dalberg und seinem Konstanzer Generalvikar Ignaz Heinrich von Wessenberg. Die seit
dem 19. Jahrhundert tradierte und auch vom Verfasser wiederholte Behauptung, beide
Pralaten hitten nach dem Zusammenbruch der Reichskirche eine selbstindige, d. h. von
Rom unabhingige deutsche Nationalkirche angestrebt, in welcher der Primas eine dem
Papst ebenbiirtige Stellung einnehmen sollte (S. 1131.), ist eine schlimme Mifldeutung
ithrer wahren Absichten. Gewif) wiinschten sie, in Ankniipfung an die reichskirchliche
Tradition, eine eigenstindige Kirche Deutschlands, aber schon die Tatsache, daf} sie
deren Reorganisation auf ein Konkordat mit dem Papst gegriindet wissen wollten und
sich deshalb unter schwierigsten Bedingungen tiber viele Jahre fiir einen alle deutschen
Bundesstaaten einbeziehenden Konkordatsabschluff einsetzten, zeigt, dafl ihnen der
Gedanke an eine Unabhingigkeit von Rom oder gar schismatische Tendenzen absolut
fernlagen. Man lese ihre Den%schriften und zitiere sie nicht nur! Freilich, ein einseitiger
Papalismus, wie er dann von einer dezidiert ,,rémischen® Theologie propagiert wurde
und auf dem Ersten Vatikanum mit der Hochstilisierung des Papstes zum Universal-
und ,Uber®-Bischof endlich triumphierte, war ihnen — wie den meisten Theologen
ihrer Zeit — fremd. Von daher ist auch die weitere Behauptung des Verfassers, der ,ehr-
Feizige“ Wessenberg habe Hofbauer und dessen Ordensbriidern wegen ihrer offensicht-
ichen Romtreue das Bistum Konstanz verschlossen (S. 49), véllig abwegig. Thre restau-
rative, zeitgemiflen Reformen abholde Art der Seelsorge war es vielmehr, die es Wes-
senberg geraten sein lief}, die Redemptoristen im Konstanzer Sprengel nicht zuzulassen.
Und er hat wohl klug gehandelt, wenn man bedenkt, welche mystizistischen Exzesse
(und welchen religidsen Betrug) sich die Redemptoristen Hofbauerscher Prigung im
bayerischen Altotting zuschulden kommen lieflen. Otto Weifl* umfingliche Disserta-
tion ,, Die Redemptoristen in Bayern (1790—1909)“ (St. Ottilien 1983) bietet dariiber und
iiber die gefihrliche theologische Unbildung der fithrenden Képfe beklemmenden Auf-
schlufl. Und daf8 schlieflich Hofbauers Einfluff wihrend des Wiener Kongresses Dal-
bergs Konkordatsprojekt zu Fall gebracht und er so ,eine hochpolitische Rolle von
kirchengeschichtlicher Bedeutung im Hintergrund gespielt® habe — wie der Verfasser
schreibt (S. 115f.) —, heifit doch Hofbauers Bedeutung mafilos iiberschitzen. Dalbergs
Konkordats- und Kirchenpline scheiterten insbesondere am Widerstand Bayerns und
Wiirttembergs, die beide aus staatskirchenrechtlichen Erwagungen heraus die Errich-
tung geschlossener Landeskirchen anstrebten und somit zum Abschluff von Sonderkon-
kordaten entschlossen waren. Dalbergs (und Wessenbergs) Plane fiir eine gesamtdeut-
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sche Kirchenordnung waren, weil den vorherrschenden staatskirchlichen Tendenzen
zuwiderlaufend, de facto bereits vor dem Wiener Kongrefl gescheitert. Natiirlich gab
auch die Romische Kurie endlich dem Weg von Sonderkonkordaten den Vorzug. Denn
das Wiederaufleben einer starken Kirche Deutschlands, noch dazu mit einem starken
Primas an der Spitze, wiirde die massiven kurialen Zentralisationsbestrebungen — das
rémische Konzept einer ,Monarchisierung® der Kirche — gestort haben. Da fand man
sich schon eher dazu bereit, den einzelnen verhandlungswilligen Staatsgewalten zum
Teil erhebliche Zugestindnisse einzuriumen — um auf langere Sicht nach der Devise
»Divide et impera!® verfahren zu kénnen. Und die Rechnung ging, wie man weifl, tat-
sichlich auf.

Man koénnte mit der Aufzihlung von Fehlurteilen (z. B. im Falle Anton Giinthers,
S.231£.) und von historischen Ungenauigkeiten fortfahren. Trotz ihres gehiuften Vor-
kommens vermittelt das Werk aber gleichwohl einen plastischen Eindruck von der Per-
sonlichkeit Hofbauers. Allerdings ist — aus den oben genannten Griinden — kritische
Lektiire angezeigt, und man tut gut daran, den Heiligenschein Hofbauers zunichst
einmal ,abzudecken® — und im iibrigen zu vergleichen. Bei niichterner Betrachtung
erscheint Hofbauer unter ,den grofien Gestalten der Kirche des frithen 19. Jahrhun-
derts“ wohl eher als eine kleine — was nicht heifit, dafl sein Lebenswerk nicht Respekt
verdiente.

2 Dem Werk sind ein Anmerkungsteil, ein Personenregister sowie 17 Portrits beige-
tigt.

gllth't'ncben Manfred Weitlauff

Josef Edmund J6rg. Briefwechsel 1846—1901. Bearbeitet von Dieter Albrecht
(= Veroffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte. Reihe A: Quellen. Band
41), Mainz (Matthias-Griinewald-Verlag) 1988, 60 und 581 Seiten, 1 Portrét, Ln.
geb.

Joseph Edmund Jorg (1819—1901) war zweifellos der bedeutendste katholische
Publizist Deutschlands in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhundert. Urspriinglich Prie-
steramtskandidat, nahm sich nach Abschluff des Theologiestudiums (1843) in ziemlich
bedringter Situation des hochbegabten jungen Mannes der Miinchener Kirchenhisto-
riker Ignaz von Déllinger an. Als dessen Amanuensis war Jérg mafigeblich am Ent-
stehen von Déllingers dreibindigem (gegen Ranke gerichteten) Werk ,Die Reforma-
tion, ihre Em:wick%ungen und ihre Wirkungen im Umfange des lutherischen Bekennt-
nisses (Regensburg 1846—1848) beteiligt. Und 1851 trat er selber mit einer umfangrei-
chen Quellenstudie an die Offentlichkeit: , Deutschland in der Revolutionsperiode von
1522 bis 1526. Aus den diplomatischen Correspondenzen und Originalakten bayeri-
scher Archive dargestellt“ (erschienen bei Herder in Freiburg). Das Werk, das in der
Hauptsache den Bauernkrieg in Oberdeutschland behandelte und die Reformation als
Revolution charakterisierte, fand in der Fachwelt gute Aufnahme. Sie mag Jorgs durch
Déllinger vermittelte (bescheiden besoldete) Anstellung als Zweiter Kanzlist beim
Reichsarchiv in Miinchen (1852) beférdert haben. Archivar im bayerischen Staatsdienst
blieb denn auch lebenslang Jérgs Hauptberuf, wenngleich er nicht zuletzt wegen seines
Engagements als politischer Publizist von Regierungsseite schwerste Benachteiligungen
ung Zuriicksetzungen hinnehmen mufite.

Durch Déllinger war Jérg auch in den Miinchener Gorreskreis eingefiithrt worden,
der sich 1838 — unter dem Eindruck des ,Kélner Ereignisses“ — in den ,Historisch-
politischen Blittern fiir das katholische Deutschland“ (wegen ihres Umschlags auch
.Gelbe Hefte* genannt) ein publizistisches Sprachrohr geschaffen hatte. 1852, nach
dem Tod Guido Gérres’, iibertrug die Familie Gérres als Besitzerin der ,Blitter” Jor
deren Redaktion, wiederum nicht zuletzt auf Empfehlung Déllinger. Gewifl hatte sicE
Jorg bereits seit dem Revolutionsjahr 1848/49 als politischer Publizist betitigt und als
fithrendes Mitglied des Miinchener konservativen ,, Vereins fiir konstitutionelle Monar-
chie und religitse Freiheit in Wort und Schrift einen gemifligten Konstitutionalismus
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vertreten. Fir die thm zugedachte Aufgabe als Redakteur war er wie kaum ein anderer

ualifiziert. Aber sie konigrontierte ihn auch mit erheblichen Schwierigkeiten, zumal er
3ie Redaktionsarbeit nebenberuflich leisten mufite und dabei — in jener Phase der poli-
tischen Reaktion — immerfort Gefahr lief, mit seinen staatlichen Vorgesetzten in Kon-
flikte zu geraten. Gleichwohl stellte sich J6rg der Herausforderung: Er redigierte nicht
nur fast ein halbes Jahrhundert, bis an die Schwelle seines Todes, die ,,Historisch-poli-
tischen Blitter®, sondern trug auch — ein Meister des geschriebenen Wortes — durch
Hunderte von pointierten Leitartikeln (in seinen ,Zeitlaufen®) tiber aktuelle innen- und
auflenpolitische Themen sowie iber die kulturelle und kirchliche Entwicklung in
Deutschland und Europa wesentlich zur Meinungsbildung im deutschen Katholizismus
bei. ,Das ausgeprigte Selbstbewufitsein des sozialen Aufsteigers, der mit Genugtuung
spiirt, dafl er %ﬁﬁig genug ist, seinen Ansichten in zunehmend breiteren Kreisen Beach-
tung zu verschaffen, hat Jorg als Redakteur der Blatter in starkem Mafle gestiitzt und
befliigelt. Es hat ihm auch geholfen, sowohl wiederholte Krisen der Zeitschrift als auch
solche seiner eigenen Lebenssituation zu bewaltigen, wenn auch nicht ohne Blessuren®
(Dieter Albrecht, S.XXVII). Politisch ein eriitterter Gegner der kleindeutschen
Losung der deutschen Frage, damit auch der Preisgabe der Selbstindigkeit Bayerns
durch den Beitritt zum Bismarckreich, redigierte und publizierte er jedoch nicht als
»Theoretiker®; vielmehr engagierte er sich zugleich in der praktischen Politik: als Mit-
glied der Kammer der Abgeordneten des bayerischen Landtags (1865—1881) und Mit-
begriinder der bayerischen Patriotenpartei (1869), als Mitglied des Zollparlaments
(1868/69) und als Abgeordneter des Deutschen Reichstags (1874—1878, fiir den Wahl-
kreis Augsburg). In kirchlicher Hinsicht war er entschiedener (wenn auch nicht
extremer) Anhinger der ultramontanen Position — eine Haltung, die die ehedem
freundschaftlichen Beziehungen zu Déllinger triibte und schlieflich 1866 zu deren
Abbruch fiihrte, allerdings nicht ganz ohne Mitschuld Déllingers.

Dafl Jérg auch ein ebenso fleiffiger wie brillanter Briefschreiber war, der in seinen
Korrespondenzen — wie in seinen Leitartikeln — seiner Uberzeugung und seinem kri-
tischen Urteil stets unzweideutig und ohne Ansehen der Person Ausdruck gab, doku-
mentiert die vorliegende Edition. Sie umfafit [da Brief Nr. 124 entfillt] 395 Briefe aus
den Jahren 1846—1901, davon rund 175 aus der Feder J6rgs, die restlichen 220 sind (von
ganz wenigen Ausnahmen abgesehen) an Jorg gerichtet. Dabei handelt es sich um eine
reprisentative Auswahl aus einem noch erhaltenen Briefbestand von rund 6000 Stiicken,
dessen iiberwiegender Teil jedoch — rund 3800 Stiicke — die innerredaktionelle Korre-
spondenz zwischen Jérg und seinem Redaktionskollegen Franz Binder betrifft und nach
dper Feststellung des Herausgebers , kein allgemeines Interesse beanspruchen® kann. Die
fiir die Edition ausgewihlten Stiicke zeigen Jérg in Korrespondenz mit Autoren der
»Historisch-politischen Blatter” und mit fithrenden Persénlichkeiten des politischen,
kulturellen und kirchlichen Lebens, aber auch als deren Adressaten. Zu Wort kommen
Ludwig Windthorst, Adolf Kolping, Anton Ruland, August und Peter Reichensperger,
Johann Friedrich Bshmer, Johannes Janssen, Onno Klopp, Benjamin Herder, Joseph
Hergenrdhter, Franz Christoph Moufang, Jakob Frohschammer, Georg von Hertling,
Julius Langbehn und natiirlich Ignaz von Déllinger — um nur einige Namen zu nennen.
Dabei wurden vor allem Gegenbriefe zu den Briefen Jorgs beriicksichtigt, auflerdem
Briefe, die Jorgs Lebensgang beleuchten oder fiir aﬁgemeinere Fragestellungen
bedeutsam schienen. So bieten die hier verdffentlichten Briefe nicht nur Einblick in
Jérgs Lebensgang und private Lebensverhiltnisse, in seine archivarische Tatigkeit und
seine (durchaus mit spitzer Feder gefithrten) Auseinandersetzungen mit den vorge-
setzten Stellen, in seine Redaktionsarbeit und seine politischen Aktivititen, insbeson-
dere aber in seine politischen und kirchlichen Uberzeugungen, sondern sie vermitteln
nicht weniger auch ein Bild von den geistigen und politischen Stromungen im deutschen
Katholizismus der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts sowie — freﬂic%l aus einseitigem
Blickwinkel — von den im Vorfeld des ,Syllabus“ und des Ersten Vatikanums anhe-
benden innerkirchlichen Richtungskimpfen. In letzterer Hinsicht sind manche Briefe
geradezu entlarvend, so z. B. der auf S. 337 (merkwiirdigerweise nur in Anmerkung und
im Auszug) wiedergegebene Brief des Wiirzburger Kirchenhistorikers Joseph Hergen-
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rothers an Jérg vom 12. April 1870. Welche Gewissensnéte andererseits das Unfehlbar-
keitsdogma von 1870 verursachen konnte, dokumentiert der erschiitternde Brief des
Priesters, Wiirzburger Universititsbibliothekars und bayerischen Landtagsabgeord-
neten Anton Ruland (1809—1874) an Jérg vom 18. Juni 1871 (S.376—378); er zeigt
zugleich, dafl man diesen Gewissenskonflikt in aller Ehrlichkeit auch anders auszu-
tragen vermochte, als es z. B. Déllinger (freilich unter ganz anderen Voraussetzungen)
tat.

Die Korrespondenz Jorgs mit Déllinger bildet denn auch den vielleicht wichtigsten
Teil dieser Edition. Und Déllingers Name kehrt auch in den anderen Korrespondenzen
immer wieder. So fallt einiges Licht auf Déllingers spekrakulire Odeonsvortrige von
1861 und die Umstinde der Publikation seines noch im selben Jahr erschienenen
Werkes ,Kirche und Kirchen, Papsttum und Kirchenstaat. Historisch-politische
Betrachtungen®, auf die Miinchener Gelehrtenversammlung von 1863, auf Déllingers
zunehmende Nervositit und Aggressivitit seit den fortschreitenden sechziger Jahren.
Daf Jérg ihn andererseits bezichngte, ,mit einer Sprache ... vor die Welt zu treten, in
der jedes Wort den verbissenen Haretiker bezeugt®, und ihm noch vor seiner Exkom-
munikation die angeblich schon feststehende Absicht unterschob, mit der Regierung
und dem Kénig (Ludwig I1.) im Riickhalt in der Miinchener Theatinerkirche »das férm-
liche Schisma zu etabliren® — ,und der Kénig wird mit seinem ganzen Hofe demselben
zufallen® (Jorg an Ruland, 7. April 1871; S.375f.) — , entdeckt weit mehr Jorgs Groll
gegen seinen ehemaligen Lehrer und Forderer, als daf es Dollingers Haltung charakte-
risiert. Jorgs Korrespondenz mit Déllinger, von ersterem (auf Grund eines Auftritts
Déllingers mit ihm) am 8. Juli 1866 (S.287—290) abrupt beendet, ist das Dokument
einer Freundschaft und ihres seit dem Ende der fiinfziger Jahre sich abzeichnenden Zer-
falls, der wohl doch in erster Linie zu Lasten Jérgs ging (zu den Ursachen siehe: Ein-
leitung S. XXXVI-XXXVII).

Der vorziiglich kommentierten Edition ist eine Einleitung des Herausgebers vorange-
stellt. Sie informiert iiber Jorgs Lebenslauf, Wirken als Staatsarchivar und redaktionelle
Titigkeit sowie iiber den erhaltenen Bestand der Jérg’schen Korrespondenzen und die
Editionsgrundsitze, Im Anhang sind drei Erklirungen zur Redaktion der ,Historisch-
politischen Blitter” — eine aus der Feder George Phillips (1852) und zwei aus der Feder
Jorgs (1858 und 1863) — abgedruckt. Das Werk schliefit mit einem Personen-, Orts-
unf Sachregister.

Corrigenda: Bei Brief Nr. 17 mufl das Datum lauten: 9. Februar (statt Mirz) 1849;
bei Brief Nr.100: 3.Juli (statt Juni) 1861; bei Brief Nr.146: 1.]Januar (statt
31. Dezember) 1862 (,Neuburg am Neujahrsabend 1862%); bei Brief Nr. 164: Miinchen
(statt Neuburg), 9. September 1863.

Miinchen Manfred Weitlauff

Franz Xaver Linsenmann. Sein Leben. Band 1: Lebenserinnerungen: Mit einer
Einfiihrung in die Theologie Linsenmanns von Alfons Auer. Herausgegeben, einge-
leitet und erliutert von Rudolf Reinhardt. Sigmaringen (Jan Thorbecke Verlag) 1987,
9 und 332 Seiten, 1 Portrit, Ln. geb.

,Es sind vielleicht im Bisherigen einige Urteile und Charakteristiken als hart und fast
lieblos erschienen. Ich wollte aber dabei niemand Unrecht und namentlich keinem noch
Lebenden wehe tun. Ich habe nach der Art und Weise geschrieben, wie uns jeweilig die
Dinge erscheinen und von uns beurteilt worden sind. Sollten meine Papiere fiir weitere
Kreise bentitzt werden wollen, so miifite in der Darstellung manches verbessert werden,
nicht bloR stilistisch, sondern auch erbaulich® (S.291) — so der Verfasser gegen Ende
seiner Lebenserinnerungen, die er in den Jahren 1891—1896 (mit Unterbrechungen) zu
Papier brachte. Die zitierten Sitze schrieb er nieder ,am Abend des 13. Mirz 1893 in
den Beklemmungen eines Krankheitszustandes, von dem ich nicht wissen kann, ob er
zum Tode fiihrt* (5.292). Es ist wohl als Gliicksfall zu bezeichnen, daff die jetzt in
mustergiiltiger Edition vorliegenden autobiographischen Aufzeichnungen des Tiibinger
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Moraltheologen, Rottenburger Domkapitulars und (1898) erwihlten Bischofs von Rot-
tenburg Franz Xaver (von) Linsenmann (gestorben am 21.September 1989, noch vor
seiner Konsekration) nicht mehr redaktionell iiberarbeitet worden sind und so die
Unmittelbarkeit und Frische der ersten Niederschrift erhalten haben.

Linsenmann zihlt zweifellos zu den profilierten Vertretern der katholischen
Tiibinger im 19. Jahrhundert: als Theologe ,ein Mann von kraftvoller Entschiedenheit,
denkerischer Originalitit und verantwortlichen Engagements ... ein begabter Schrift-
steller, tiberdies auch ein brillanter akademischer Lehrer, der sein Teil dazu beitragen
wollte, daf} der Klerus an der Spitze der geistigen Kultur stehe® (Alfons Auer, S. 1). Sein
gelehrtes Lebenswerk galt durchgehend dem Problem der Vermittlung zwischen
Glauben und Wissen, Kirchlichkeit und Aufklirung, Religion und moderner Kultur,
mit einem Wort: der Vermittlung zwischen Tradition und Fortschritt, hierin das grofie
Thema aufnehmend, um dessen Losung seit der Aufklirungsepoche (bis herein in die —
todlichen — ,Modernismus“-Kimpfe des beginnenden 20. Jahrhunderts) die bedeu-
tendsten Theologen rangen: nimlich Briicken zu schlagen zwischen iiberliefertem
Glauben und dem in tiefem Wandel begriffenen modernen Geistesleben. In seinem 1878
erschienenen und bei Fachleuten noch heute hoch geschitzten “Lehrbuch der Moral-
theologie® vollzog Linsenmann denn auch, in radikaler Abkehr von der herkémmlichen
exzessiven Kasuistik, den Durchbruch zu einem mehr spekulativen und psychologi-
schen Ansatz moraltheologischen Denkens, und wenn er fast die Halfte cfieses seines
(rund 700 Seiten umfassenden) Hauptwerkes den ,Pflichten des birgerlich-sozialen
Lebens® widmete, so zeigt dies schon an, wie sehr er sich der christlichen Verantwor-
tung fiir die brennenden Fragen der Gesellschaft, des Rechts, der Wirtschaft bewufit
war. Als Schiiler Johannes Evangelist von Kuhns (1806— 1887) hat Linsenmann dessen
grundlegende Lehre iiber die Vermittlung von Glauben und Wissen fruchtbar und
zukunftweisend auf die sittlichen Probleme angewandt. In einer Zeit, in der innerhalb
der katholischen Kirche eine zuriickgewandte, gegen jeden Hauch der Moderne sich
abschottende Theologie das Feld beherrschte und der Ultramontanismus triumphierte,
bedurfte es erheblichen Mutes, sich als weltoffenen, dialogbereiten Theologen zu
bekennen. In ,hochkirchlichen® Kreisen pflegte man solche ,Verwegenheit” sorgfiltig
zu registrieren und auf sie ,angemessen” zu reagieren. So blieb Linsenmann 6ffentliche
Anfeindung nicht erspart. Als viel schlimmer aber mag er es empfunden haben, daff man
sein , Lehrbuch® totschwieg. Es erlebte gerade eine Auflage, wihrend neuscholastische
Autoren ihre oft diirftigen Erzeugnisse dank einer gelenkten kirchlichen Reklame nicht
selten in dutzendfacher Auflage auf den Marke werfen konnten.

Ganz im Gegensatz zu dem ebenso scharfsinnig wie entschieden argumentierenden,
stets um auflerste Konzentration der Gedankenfithrung bemiihten theologischen
Denker Linsenmann enthiillt sich in den — im besten Verstand des Wortes merkwiir-
digen — autobiographischen Aufzeichnungen ein Mensch, der sich zeitlebens als labil
und gebrechlich, auch immerfort im Schatten anderer stehend fiihlte, nie zu wirklichem
Selbstvertrauen fand, seit frithester Kindheit an seinen Lebensumstinden, seiner Umge-
bung litt und deshalb hiufig schwermiitigen Stimmungen unterworfen war. 1835 als
Kind armer Handwerksleute in Rottweil geboren und aufgewachsen — der Vater war
Schuster, die Mutter zudem protestantisch und von daher der katholischen viterlichen
Verwandtschaft unwillkommen —, scheint sich bei Linsenmann die sozial schwache
Herkunft nachmals fast zu einem Trauma entwickelt zu haben. ,Auf Geld und Gunst
war nicht zu bauen und nicht zu hoffen — schreibt er. ,So war die Signatur meines
Elternhauses der tigliche Kampf um das Brot und um die Sicherheit der Zukunft. ...
Daf die Armut nach vielen Seiten hin sozial ein Hemmnis fiir einen aufstrebenden Kopf
bildet, ist ohnehin bekannt. Die ganze Umgebung driickt auf denjenigen, der um der
Armut willen hinter anderen zuriickstehen muff. Von den ersten Schulbinken an wird
das Kind geringerer Eltern herumgestofien ...* (5.22f.). Daf der geistig geweckte
Knabe dann die Volksschule nicht, wie der Vater beabsichtigte, mit der Realschule ver-
tauschte, sondern sich in der untersten Klasse des Gymnasiums seiner Heimatstadt wie-
derfand, war eher dem Zufall (genauer: der filschlichen Gleichsetzung beider Schul-
typen) zu verdanken. Freilich: ,,Studieren lassen* hie zunichst einen Knaben fiir den
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geistlichen Stand bestimmen. Denn nur hierfiir konnten im besten Falle die erforderli-
chen Hilfsmittel aufgebracht werden, und auch so noch war der Schritt ein gewagter,
trotzdem in meiner Vaterstadt mancherlei Erleichterungen fiir studierende Biirgersohne
bestehen und im giinstigen Falle die theologischen Lehranstalten der Didzese das Stu-
dium zu einem verhiltnismafig billigen macien“ (S.45). Linsenmann jedenfalls, dessen
katholische Erziehung der Vater sich angelegen sein lief}, betrachtete aus der Riickschau
den Eintritt in das Gymnasium als ,eine Wendung* seines Lebens ,nach aufwirts®
(ebd.). Verstandnis fir sein Studium brachten die Eltern allerdings nicht auf, und , jeder
Pfennig, der fiir Biicher, Papier usw. auszulegen“ war, wurde sunangenehm berechnet
(S.47). Da er sich dennoch bewihrte und ,,auch wieder einen Drang® hatte, ,.etwas zu
gelten — ,was dann unter Umstinden mit beschimender Niederlage endete®, zuweilen
auch in ,Mifhandlung seitens der Mitschiiler, wenn ich meine Aufgaben bilder als sie
geldst hatte® (S.46f.) —, stand seiner Aufnahme in das Rottweiler Niedere Konvikt
nichts im Wege. Aber mit seinem Eintritt in dieses vom wiirttembergischen Staat ,,fiir
die Zéglinge des katholischen geistlichen Standes* unterhaltene Knabenseminar fiel
endgiiltig die Entscheidung iiber seinen kiinftigen Lebensweg, zumal der Staat im Falle
einer spateren Anderung des Berufszieles ,Entgelt® forderte. ,Es wurden gleichsam die
junfen Leute in einem Alter der Urteilsunfihigkeit abgefangen, in die Anstalt gesteckt
und dann an der Ersatzpflicht festgehalten® (S.71). Gliickliche Bildungsjahre verlebte
Linsenmann hier nicht. “Was dem Konvikt besonders fehlte, das war eine geistige Lei-
tung, eine Anregung, ein Darbieten von Bildungsmitteln. Man setzte uns einfach an das
Pult hin, ohne dafiir zu sorgen, dafl die Miihle auch Korn hatte. . .. Ich leugne es nicht,
wie mir ein Stich durchs Herz ging, wenn wieder die Konviktsglocke nach einigen
Vakanzwochen zum ersten Male %éutete. Im ganzen betrachteten wir den Aufenthalt im
Niederen Konvikt bestenfalls als ein Fegfeuer ...* (S.75, 77).

Es folgten das Studium der Theologie an der Tiibinger Katholisch-Theologischen
Fakultit als Konviktor des Tiibinger Wilhelmsstifts (1854—1858). Auch diese Jahre
befriedigten Linsenmann wenig. So war es ,ein ziemlich frostiger Abschied” (S.137),
als er Tiibingen verlie, um im Rottenburger Priesterseminar — unter der Direktion des
beriichtigten Regens Dr. Joseph Mast (1818—1893) — das praktische Jahr zu absol-
vieren. ,Ich hatte kein Grafentum und keinen Bauernhof zu verlassen. Junge Manner
von meiner Herkunft miissen dariiber froh sein, dafl sich ihnen durch die Aufnahme in
den geistlichen Stand eine Lebensstellung bietet. Eine Wahl blieb mir allerdings nicht;
ich hitte keine Méglichkeit gesehen, ohne mich selbst einem ungewissen Schicksal aus-
zuliefern und meinen Eltern rein unerschwingliche Opfer zuzumuten, die theologische
Laufbahn zu verlassen. Ich erblickte in der Situation, in der ich mich durch Gottes
Fiigung befand, nun auch den Fingerzeig fiir meine kiinftige Laufbahn. Ich weif} nicht,
wie es anderen ergeht, welche mit ganz ruhigem Wind in den Port segeln. Bei mir hat
es Stiirme und Wellen gegeben, und ich habe manchmal gebebt und gezittert® (S. 139).
‘Nach der Priesterweihe (1859) und einer zweijihrigen Vikarszeit in Oberndorf kehrte
Linsenmann 1861 als Repetent an das Tiibinger Wilhelmsstift zuriick — fiir ihn bedeu-
tete dies ,erstens die amtliche Anerkennung einer héheren Anlage und das Vertrauen in
eine personliche Tiichtigkeit, und zweitens die Vorausbestimmung zu einer weiteren
spezifisch wissenschaftlichen Titigkeit wihrend einer Anzahl von Jahren® (§.157). Er
wurde fiir die Dogmatik bestimmt und somit Johann Evangelist von Kuhn zugeordnet,
der ,nicht nur der Senior der Fakultit® war, ,sondern ... der Grofiherr, der Zar der
Fakultit oder wie ihn ein giintherianischer Gegner einmal nannte, der Kalif. Er war ein
gefiirchteter Herr, nicht blof fiir die Studenten, sondern auch fiir seine Kollegen. Eine
absolut geistige Uberlegenheit liber alle geringeren Geister, und dazu zihlte er alle seine
Kollegen, Hefele nicht ausgenommen, erfiillte sein Bewuf3tsein® (S.126).

Daf Linsenmann schliefilich nach fiinfeinhalbjihrigen Repetentendiensten im akade-
mischen Lehramt seine Lebensstellung gewann, war wiederum mehr einem Zufall zu
verdanken: Professor Moritz von Aberle (1817—1875) hatte einen Ruf an die Univer-
sitit Miinchen abgelehnt, woraufhin ihn die Regierung, seinem Wunsch entsprechend,
von der Verpflichtung, Moraltheologie zu dozieren, entband, damit er sich ganz seinem
Lieblingsfach Exegese widmen konnte. Aus Ersparnisgriinden richtete nunmehr die
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Regierung ein Extraordinariat ein, fiir Moral und zusitzlich zur eventuellen Erleichte-
rung eines der Senioren der Fakultit, und 1867 erhielt Linsenmann diese schlecht
dotierte Stelle, “nicht als Erstvorgeschlagener, sondern nur faut de meilleur. Man liefs
es auch nicht daran fehlen, mir bemerklich zu machen, daf ich nur so als Liickenbufler
da sei und mir nicht die Rechte eines wohlbestallten Professors anmafien diirfe* (S. 197).
Immerhin war der ,Sprung® in die Fakultit gegliickt, wenn auch zunichst in der Rolle
eines nach Belieben einsetzbaren ,Faktotums®. Linsenmann mufite neben seinem Fach
Moraltheologie zeitweilig fiir Hefele Patrologie lesen und auch einmal in Pastoral aus-
helfen. 1872 — nach den Wirren des Ersten Vatikanums — wurde Linsenmann zum
Ordinarius beférdert, 1882 erhielt er — der ,eben schon in der Anciennitit hinlinglich
weit vorgeriickt war® (S.266) — das (offensichtlich ersehnte) Ritterkreuz Erster K%asse
des Ordens der wiirttembergischen Krone, verbunden mit dem Personaladel, 1887
wurde er zum Rektor der Tibinger Universitit gewahlt, 1889 endlich erfolgte seine
Berufung in das Rottenburger Domkapitel, damit (im Alter von 54 Jahren) der
Abschied vom akademischen Lehramt. In der Annahme dieser Berufung habe er nie
geschwankt — schreibt Linsenmann: ,Warum hitte ich mich an meine Lehrstelle
anklammern sollen . ..? So ganz befriedigt war ich doch eigentlich nicht und die errun-
genen Erfolge im Lehramt waren nicht derart, dafl ich mich hitte in Tiibingen fiir
unembehrlic%x halten sollen. Es gibt Momente im Leben des akademischen Lehrers, in
denen man gut tut, den Anlafl zum Weggehen zu beniitzen, ehe man veraltet” (S.293).

Ein melancholischer Grundton durchzieht diese Aufzeichnungen, die Linsenmann
aus der Erinnerung niedergeschrieben hat, ohne Beniitzung seiner Briefschaften und
sonstigen Papiere (vgl. S.149). Gleichwohl vermitteln sie hochst lebendige Eindriicke
vom kleinbiirgerlichen Milieu in der ehemaligen Freien Reichsstadt und seit 1803 wiirt-
tembergischen Landstadt Rottweil, von der 1848/49er Revolution, wie sie der damals
Dreizehnjihrige erlebt hatte, von den Freuden und (vor allem) Leiden damaliger Gym-
nasial— und Konviktserziehung, vom Leben der Tiibinger Universitit und ihrer Katho-
lisch-Theologischen Fakultit nach der Jahrhundertmitte, von den damals — im Vorfeld
des Ersten Vatikanums — ausbrechenden theologischen Richtungskimpfen, auch von
der bedringten Diasporasituation der Katholiken im evangelischen Tiibingen, vom Rot-
tenburger Priesterseminar unter Regens Masts Leitung — immerhin zihlte Linsenmann
,die im Seminar zugebrachte Zeit zu den gliicklichsten Jahren meines Lebens .. ., trotz
all der bangen Stunden und Tage und Wochen, welche die Entscheidung der Berufsfrage
gerade denen am wenigsten erspart, welche die Sache am ernstesten nehmen* (8. 140).
Linsenmann berichtet des weiteren iiber sein Leben und Wirken als Vikar in Obern-
dorf, iiber seine Bildungs- und Erholungsreisen in die Schweiz, nach Osterreich und
Ttalien, und schildert sodann ausfiihrlich seinen miithevollen Aufstieg zum akademi-
schen Lehramt, das ihn (von seinem Extraordinariat an gerechnet) 22 Jahre hielt. Das
1896 abgefafite letzte Kapitel beleuchtet schlieflich noch seine — ihn wenig erfiillende
= Tﬁtigieit als Domkapitular in Rottenburg.

Dabei sind von besonderer Eindriicklichkeit Linsenmanns Charakteristiken von Per-
sonlichkeiten, die sein Leben beeinflufit hatten. Vor allem sind hier zu nennen die
.Groflen® der Tiibinger Katholisch-Theologischen Fakultit: ndmlich Kuhn, sein
Lehrer in der Dogmatik, iiber den als Menschen er dufierst ungiinstig urteilt — so sehr
er sich wissenschaftlich als ,Kuhnianer fithlte — und Karl Joseph von Hefele
(1809—1893), der Kirchenhistoriker und nachmalige Rottenburger Bischof. Gerade an
den Personlichkeitsschilderungen gewinnt man den Eindruck, daff Linsenmann sich mit
seinen Erinnerungen etwas von der Seele schrieb, etwas los werden wollte (wie der Her-
ausgeber treffend feststellt). Andererseits ist in der Tatsachen und Umstinde bemer-
kenswert verharmlosenden und verschleiernden Schilderung seines Standpunkts (und
des Standpunkts der Tiibinger im ganzen) zum Ersten Vatikanum die Tendenz zu per-
sonlicher Rechtfertigung im nachhinein unverkennbar. Wir wissen heute, dafl die
Tiibinger insgesamt erklirte Gegner der dogmatischen Beschliisse des Ersten Vatika-
nums, zumal der papstlichen Unfehlbarkeit waren, und zwar aus prinzipiellen theolo-
gischen Griinden. Sie schwiegen nur und hielten sich von allen antiinfillibilistischen
Aktionen zuriick, um Bischof Hefele, ihrem ehemaligen Fakultitskollegen, den Riicken
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frei zu halten und ihre Fakultit nicht zu exponieren. Und Bischof Hefele unterwarf sich
endlich, gewif} gedringt von mehreren Seiten und sicher auch, um als Bischof nicht etwa
Anlaf zu einem Schisma zu sein, nicht zuletzt aber, um seiner Tiibinger Fakultit den
Offenbarungseid zu ersparen.

Wenn Linsenmann auch auf der ersten Seite seines Manuskripts beteuert: ,,Diese
Blitter sind von mir nicht fiir den Druck bestimmt* (S. 19), so l#fit er doch wiederholt
deutlich anklingen, daf8 er ihnen Offentlichkeit durchaus wiinschte. Dies geht auch aus
seinem 1893 abgefafiten Testament hervor, in dem er verfiigte, dal das Manuskript der
Bibliothek des Tiibinger Wilhelmsstiftes iibergeben und fiir den Druck eine Sperrfrist
von (lediglich) 20 Jahren eingehalten werden solle.

Dem Herausgeber und seinen Mitarbeitern ist fiir die sorgfiltige und vorziiglich
kommentierte Edition dieser Lebenserinnerungen sehr zu danken. Mit ihr wird nicht
nur eine biographische Quelle von Rang, sondern insbesondere auch eine bedeutende
Quelle zur Theologiegeschichte des 19. Jahrhunderts erschlossen. Der Ausgabe ist ein
ausfithrliches Personen- Orts- und Sachregister beigegeben.

Miinchen Manfred Weitlauff
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NOTIZEN

Die christlichen Kirchen in Geschichte und Gegenwart, Atlas zur
Kirchengeschichte, [hg.v.] H. Jedin, K. S. Latourette, J. Martin. Unter
Mitwirkung zahlreicher Fachgelehrter bearbeitet v. J. Martin. Verlag Herder, Frei-
burg/Basel/Rom /Wien 1987. 257 mehrfarbige Karten und schematische Darstel-
lungen, Kommentare (71 S.) und ein ausfiihrliches Register (36 S.), geb.

Es ist darauf hinzuweisen, dafl der Atlas zur Kirchengeschichte 17 Jahre nach seiner
allgemein dankbar aufgenommenen Ersterscheinung in einer aktualisierten Neuausgabe
vorgelegt wurde. In den historischenTeil wurden Korrekturen und Erginzungen einge-
arbeitet, wenn auch noch lingst nicht alle Korrekturvorschlige Beriicksichtigung finc%en
konnten (vgl. ZKG 84, 1973, S. 302).

Die sich stindig verindernde Gegenwartssituation der Kirchen machte eine kom-
plette Neubearbeitung des zur Gegenwart gebotenen Materials unausweichlich. Dabei
wurde der dkumenische Charakter des Werkes durch eine griindliche Uberarbeitung
der Passagen betont, die sich mit der Darstellung der 6kumenischen Bewegung in
unserer Zeit befassen. Es erscheint besonderer Erwihnung wert, dafl der Preis im Ver-
gleich zur Erstausgabe deutlich gesenkt werden konnte. So ist diese gute und wichtige
Verdffentlichung bereits im Studium zur Anschaffung zu empfehlen; in Schulen und
Gemeindebibliotheken sollte sie ohnehin nicht fehlen.

Kleve Christoph Nell-Wolters

Pierre Vallin, Histoire politique des Chrétiens. Paris, nouvelle cité 1988.

184 Seiten.

Die politische Geschichte des Christentums ist in den letzten Jahren verschiedentlich
dargestellt worden. So erschien 1985 von Marcel Gauchet die Arbeit: Le désenchante-
ment du monde. Une histoire politique de la religion. Das hier zu besprechende Biich-
lein iiber die politische Geschichte der Christen ist eine Zusammenstellung von Arti-
keln, die der Verfasser 1982/83 in einer Zeitschrift veroffentlicht hat. Thre Thematik
reicht von der Urkirche bis zur Gegenwart. Die einzelnen Kapitel behandeln: Die
Anfinge des Christentums; Die ersten Christen; Die Hinwendung der antiken Welt
zum Christentum; Das christliche Kaiserreich; Die mittelalterliche Christenheit; Die
Revolution; Der moderne Staat; Die Christen heute.

Die fiir weitere Kreise gedachte Schrift versucht die entscheidenden Etappen der poli-
tischen Geschichte der Christen herauszustellen. Die Ausfiihrungen sind anregend und
verdienstvoll, auch wenn einzelne Wertungen nicht iiberzeugen. So leiden z.B. die
Ausfithrungen iiber die Konzilien an dem knappen Raum, u. a. ist das Urteil iiber das
5 I{;atera.nkonzil zu modifizieren. Im Anhang wird weiterfiihrende Literatur ange-
geben.

Freiburg i. Br. Remigius Biumer

K.-H. Bieritz, Das Kirchenjahr. Feste, Gedenk- und Feiertage in Geschichte und
Gegenwart. Verlag C.H. Beck, Miinchen 1987 (= Union Verlag, Berlin 1986).
271 S., geb.

Der Leipziger Dozent fiir praktische Theologie, K.-H. Bieritz, hat sich langst einen

Namen als Autor und Herausgeber gemacht. Jetzt hat er auch ein bemerkenswertes

Buch iiber das Kirchenjahr geschrieben, das hierzulande vom Verlag C. H. Beck in
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Lizenz herausgebracht wurde. Es behandelt in 22 Kapiteln und einer Vielzahl von
Unterabschnitten folgende 4 Hauptteile: Festzeiten und Festtage; Der Osterfestkreis;
Der Weihnachtsfestkreis; Der Festkreis der Heiligen. Ausgeiend von religionsge-
schichtlichen und anthropologischen Aspekten der Zeiten und Feste wird dabei der
biblische Hintergrund und die kirchengeschichtliche Entwicklung des Kirchenjahres
beleuchtet; zu jedem Feier-, Fest- und Gedenktag in seinem Verlauf wird eine knappe,
aber informative Einfithrung in die jeweilige Thematik geboten. Fragen des Brauchtums
kommen ebenso zur Sprache wie Elemente der liturgischen Praxis, die sowohl in ihrer
evangelischen als auch ihrer katholischen Ausprigung zur Kenntnis gebracht werden.
Die okumenische Ausrichtung des Werkes wird auflerdem durch ein Kapitel tber
Marientage und ein weiteres ﬁ%er dkumenische Heilige besonders betont; so kann das
Verstindnis zwischen den Konfessionen wachsen izw. vertieft werden. Dafl der
Osterzyklus vor dem Weihnachtszyklus erlautert wird, entspricht zwar nicht dem heu-
tigen Ablauf unseres Kirchenjahres, erinnert aber nachdriicklich an die groflere Bedeu-
tung, die dem Osterfest im Skumenischen Kontext vor allem bei den orthodoxen
Kirchen zukommt.

Insgesamt scheint dieses Publikation weniger zu fortlaufender Lektiire geeignet —
dem steht die Fiille der Informationen entgegen; sie wird eher als Nachschlagewerk aus-
gezeichnete Dienste bei der Beantwortung spezieller Fragen leisten und besonderes
Interesse an Fragen des Kirchenjahres befriedigen konnen. Sie wendet sich gleicher-
mafien an Theologen und Nichttheologen beider Konfessionen: es bleibt zu hotgfen, dafl
sie bkumenische Lernprozesse ermﬁgﬁcht und im Zeitalter abbrechender Traditionen
eine weite Verbreitung findet. Das mit grofler Sachkunde geschriebene Buch hitte es
verdient, nicht als nostalgischer Blickfang im Biicherregal zu verstauben. Bevor der Sinn
des Kirchenjahres weiter in Vergessenheit gerit und aus dem allgemeinen Bewufitsein
verschwindet, kann er hier neu entdeckt werden.

Kleve Christoph Nell-Wolters

Bernhard Mensen (Hg.), Grundwerte und Menschenrechte in verschie-
denen Kulturen. Vortragsreithe 1987/88, Akademie Volker und Kulturen St
Augustin. Steyler Verlag — Wort und Werk —, Nettetal 1988. 113 S.

Die , Akademie Vélker und Kulturen® in St. Augustin widmete sich in den Winter-
monaten 1987/88 dem akuten Thema , Grundwerte und Menschenrechte in den ver-
schiedenen Kulturen“. Da das Verstindnis der Menschenrechte je nach Tradition,
gesellschaftlichem System, Religion, Kultur usw. iiberall sehr verschieden ist, war es
notwendig, bestimmte Lander und Gebiete bzw. religiose und weltanschauliche Blocke
herauszugreifen und sie gleichsam exemplarisch zu behandeln. So sprachen: Wolfgang
Pfeiler iiber den Sowjet-Kommunismus, Gerhard Grohs tiber Afrika, Gerhard Hover
iiber den Islam, Hans-Joachim Klimkeit iiber Indien, Horst Goldstein tiber Brasilien
und Franz Bockle iiber das Christentum. Es ist hdchst interessant zu beobachten, wie
stark das Verhiltnis der Menschen zu Gott, ihr Herrschafts- und Demokratiever-
stindnis, bittere Erfahrungen der Geschichte, die Autonomisierung der Welt u. a. auf
die Thematisierung der Menschenrechte einwirkten und wie die vor allem seit der Auf-
klirung formulierten ,Menschenrechte® immer mehr Allgemeingut wurden. Anderer-
seits macht sich Bockle K. Lehmanns Wort vom ,, Kompromificharakter® der Grund-
werte zu eigen (S.95). Papst Johannes Paul II. betont ausfithrlich die ,Wiirde und
Rechte® des Menschen als ,Orientierungshilfe fiir Reformen® (96). Der Herausgeber
der Vortragsreihe, B. Mensen meint: ,Trotz vieler Verweigerungen und Riicksc%xiige

ewinnen diese [die Menschenrechte] jedoch weltweit immer mehr Anhdnger und Ver-

Eechter, die sich oft unter schwierigen Bedingungen fiir ihre Einhaltung einsetzen® (7).
St. Augustin Karl Miiller SVD
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Wolfgang Offermanns, Mensch, werde wesentlich! Das Lebenswerk des russi-
schen religiosen Denkers Ivan Iljin fiir die Erneuerung der geistigen Grundlagen
der Menschheit. (Oikonomia. Quellen und Studien zur orthodoxen Theologie unter
Mitarbeit von Erich Bryner und Karl-Christian Felmy, hg. von Fairy v. Lilien-
feld. Band 11) Erlangen 1979.

Beim Lesen dieses Buches stand dem Rezensenten die hohe Gestalt des Philosophen
IVAN ALEXANDROVIC ILJIN vor Augen, dessen Vorlesungen er im Russischen
Wissenschaftlichen Institut in Berlin 1924 gehort hatte. Als leidenschaftlicher Denker
und eindrucksvoller Redner vertrat Iljin die besten Traditionen der alten Moskauer
Universitit und des geistigen Rufiland.

25 Jahre nach Iljins in Ziirich (1954) erfolgtem Tode erschien die erste, seine Lebens-
arbeit zusammenfassende Darstellung, die zunichst der Gregoriana in Rom als Disser-
tation vorgelegen hatte. Es ist eine sorgfiltige Arbeit, die alle erreichbaren Quellen her-
anzieht und verstindnisvoll auswertet.

Der Darstellung seiner Gedankenwelt wird eine biographische Einleitung vorausge-
schicke ((S. 1—38), die den steilen Aufstieg des 1883 in Moskau geborenen und dort aus-
gebildeten scharfsinnigen Juristen eindriicklich schildert. Der mutige Mann ging immer
auf das Entscheidende zu. An der Wende der Zeiten 1918 zum Professor der Rechtsphi-
losophie ernannt, mufite er bereits 1922 die Heimat verlassen, die er seitdem nie wieder-
geseﬁen hat. Im Exil wirkte er in Berlin und in Zirich.

Dem Verfasser lag es daran, das innere Werden des Philosophen deutlich zu machen,
der iiber die Philosophie des Rechts zu Hegel gekommen war. Seine Hegel-Interpreta-
tion, fiir die sich selbst Lenin interessierte, machte thn bekannt (2 Bande, Moskau
1918). Freilich folgte er nicht in allem Hegel. So erklirte er Hegels Gottesidee fiir nicht
realisierbar. ,,Hegel hatte sich verstiegen®. Fiir den alten russiscﬁen Philosophen ist Phi-
losophie immer Religionsphilosophie. Patristische Anschauungen lieflen ihn die Ver-
wandtschaft mit dem deutschen Idealismus finden. Iljin ging von der religiésen Erfah-
rung aus und setzte sich von dort aus mit den synkretistischen Philosophien seiner Zeit-
genossen auseinander. Seine Philosophie ist der Weg zu Gott, den er anders sicht als
Vladimir Solov’ev oder gar der Rationalist L. Tolstoj. Iljin kennt die Metaphysik des
Geistes, den er den Wegweiser zum rechten Denken nennt. Ihm kommt es darauf an,
durch sein Wirken die Einsicht der Menschen, ihr Sehvermégen (ztjatest’) und ihr
Gewissen zu stirken.

Das gradlinige Denken Iljins wird in dieser Darstellung klar erschlossen und seine
tiefe Verankerung einsichtig gemacht. In seinem Wirken erinnert er an J. G. Fichte, mit
dem er sich vielfach beriithrte, Das Buch wird dem bedeutenden christlichen Philoso-
phen durchaus gerecht. Die Uberschrift hitte geschickter sein sollen.

Miinster Robert Stupperich

Der anspruchsvolle Titel dieser von Werner Prawdzik herausgegeben Sammlung von
Beitrigen aus einer Studienwoche zum Thema Wirklichkeit und Theologie.
Theologische Versuche und pastorale Impulse aus der Weltkirche. Nettetal 1988,
164 S., ist durch den Untertitel sachlich qualifiziert:

Die Weltkirche, hier iiberwiegend als Dritte-Welt-Kirche, gibt durch eigene Ver-
treter (zwei Afrikaner, einen Inder) oder auslindische Experten (Lateinamerika, China)
Beispiele der Erweiterung des theologischen Horizonts durch Dialog mit der kontextu-
ellen Wirklichkeit. Fast alle Autoren halten sich von ideologischen Abstraktionen fern
und haben den Mut zur Partikularitit. Der Informationswert der Beitrage ist freilich
unterschiedlich: Uber Lateinamerika erfihrt man wesentlich das, was aus der Flut der
Literatur iiber Befreiungstheologie und Kirche der Armen hinlinglich bekannt ist. Der
Beitrag iiber China dagegen, fernab von voreiliger Euphorie, eroffnet eine Fiille von
neuen Perspektiven und weicht auch den Problemen nicht aus. Wie man das Wesent-
liche zum Thema sagen kann, ohne in der Saulsriistung abendlindischer Reflexion
stecken zu bleiben, zeigt — nicht zufillig — ebenso schlicht wie eindringlich der
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knappe, aber tiefschiirfende Bericht der ehemaligen Missionsirztin aus Afrika: Auch
,,Heiﬁtundc“ muf} sich letztlich darin bewihren, daf} sie ,Kunde vom Heil® ist (S. 39).
Den Theologen droht, wie es scheint, diese schlichte Einsicht vor lauter Angst vor
»Wirklichkeitsdefiziten“ gelegentlich abhanden zu kommen.

Heidelberg H.-W. Gensichen

Jobann Adam Mobler (1796—1838) gehort zu den markantesten katholischen Theo-
logen Deutschlands in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts. Dem geistvollen Theo-
logen ging es um die Grundfragen des Christentums: Offenbarung Gottes, Heilige
Schrift und lebendige Ubetlieferung, Kirche, christliches Menschenbild, Gemeinschaft
der Heiligen, Priestertum aller Glaubigen, Geschichte und Heilsgeschichte. Nur die
letzten drei Lebensjahre (1835—1838) hat Méhler — als Mitglied der theologischen
Fakultdt der Universitit — in Miinchen verbracht, zunehmend von Krankheit und bald
schon vom frithen Tod gezeichnet. Am 12, April 1838 starb er in Miinchen, in den
Nachmittagsstunden des Griindonnerstags. Am Karsamstag wurde er auf dem alten
Siidlichen Friedhof zu Grabe geleitet, nur wenige Schritte von der Stelle entfernt, die 52
Jahre spiter seinen Freund und Kollegen Ignaz Déllinger zur letzten Ruhe bergen
sollte. Auf seinem bis heute unversehrt bewahrten Grabmal stehen die Worte: Defensor
fidei — Literarum decus — Ecclesiae solamen. 1843 schrieb der Miinchener Professor
des Neuen Testaments Franz Xaver Reithmayr in einer frithen biographischen Skizze
iber seinen — wie er ausdriicklich vermerkt — Freund und Lehrer Johann Adam
Mohler: ,Er erschien seiner Zeit wie ein freundliches Licht, dem die Blicke von Tau-
senden sich zuwendeten, an welchem gar manche Herzen sich wieder erquickten, die
von der Triibsal der Tage hart gelitten. Freilich nur eine kurze Freude! Er schien der
Welt nur gegeben zu sein, um sein Zeitalter, welches seine Stellung in religiéser Hin-
sicht nicht begreifen wollte, hieriiber zu orientieren, kirchlichen Sinn und Geist im
Leben und in der Wissenschaft wieder anzuregen, und nach kurzem Tagewerk sein
rithmliches Wirken in einem Alter zu bcsch[ieﬁen, wo andere sonst kaum begonnen
haben.“ (Lebenskizze Méhlers in: Johann Adam Méhler, Symbolik, Mainz 1843°,
S. XVII).

Zu Mohlers 150. Todestag hielt die Katholisch-Theologische Fakultit der Universitit
Miinchen am 7. Mai 1988 eine Festakademie, deren drei Referate im Heft 3 der Miin-
chener Theologischen Zeitschrift Jg. 39, 1988, S. 153—206 vorliegen: Manfred Weitlauff,
Kirche und Tieologie in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts (155—180; kritischer
Uberblick, der die Hauptlinien der Entwicklung auf dem Hintergrund der durch Auf-
klirung und Revolutionsepoche gegebenen Situation klar zeichnet, auch die tiberingst-
liche, repressive Haltung der RSmischen Kurie im Zeitalter der kirchenpolitisc%nen
Restauration und des rasch wachsenden Ultramontanismus); Peter Stockmeier, Johann
Adam Méhler und der Aufbruch der wissenschaftlichen Kirchengeschichtsschreibun
(181—194; Mohlers Hinwendung zur Kirchengeschichte, seine von der Romantil%
beeinfluflte Bemiihung, in der Geschichtsschreibung das ,organische Werden® des
historischen Geschehens sichtbar zu machen, wobei zweifellos die frithen Jahrhunderte
der Kirche in verklirtem Licht erscheinen) Gerhard L, Miiller, Die Suche J. A. Mohlers
nach der Einheit von geschichtlicher und theologischer Vernunft (195—206).

Miinchen Georg Schwaiger

Der , Tibinger Theologie im 19. Jahrhundert® ist das von Rudolf Reinhardt betreute
2.Heft des Jahrgangs 168, 1988, der Theologischen Quartalschrift gewidmet. Die
Katholisch-Theologische Fakultit der Universitit Tiibingen gedachte 1987 und 1988
dreier Personlichkeiten, die das Profil der deutschen Universitatstheologie des 19. Jahr-
hunderts wesentlich mitgeprigt und dazu beigetragen haben, das hohe Ansehen der
jungen Fakultit im In- und Ausland zu begriinden, zu festigen und ungeachtet betricht-
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licher Schwierigkeiten, nicht zuletzt solcher innerkirchlich-katholischer Herkunft, iiber
viele Jahrzehnte zu halten. Es waren dies Johann Baptist Hirscher (1788—1865), Johann
Adam Méhler (1796—1838) und Johann Evangelist Kuhn (1806— 1887). Mit vollem
Recht erinnert R. Reinhardt, der beste Kenner der katholischen Tiibinger des vorigen
Jahrhunderts, eingangs (81f) an andere bedeutende Tiibinger Theologen des Jahrhun-
derts, die neben den Erei schon Genannten und Johann Sebastian Drey und Carl Joseph
Hefele leicht vergessen werden, vor allem an den Altexegeten und Altkirchenhistoriker
Johann Georg Herbst (1787—1836) und dessen exegetischen Lehrer Leonhard Hug
(1765—1846). Die Beitrige des vorgenannten Heftes kénnen hier nur genannt werden:
Hans Friedrich Geisser, Die methodischen Prinzipien des Symbolikers Johann Adam
Maéhler. Thre Brauchbarkeit im ékumenischen Dialog (83—97); Norbert Greinacher,
Johann Baptist Hirscher — Reform der Kirche damals und heute (98—115); Werner
Grof}, Johann Baptist Hirscher und die Erneuerung der Mefifeier (115—126); Franz
Wolfinger, Glaube und Geschichte bei Johann Evangelist Kuhn (126—138); Rudolf
Reinhardt, Zwei Briefe aus Tiibingen 1833/34. Der Freiburger Theologe Peter Schleyer
iiber die Katholisch-Theologische Fakultit (139—149); Rudolf Reinhardt, David Fried-
rich Straufl und die Auferstehung der Toten. Zu einer Preisschrift aus dem Jahre 1828
(150—153); Rudolf Reinhardt, Unbekannte Texte von Johann Adam Méhler. Bericht
iiber eine Edition (153—158). Dazu eine lesenswerte Glosse (159f) zu einem Antrag der
Di6zesansynode Rottenburg- Stuttgart 1985 (zur Weihe von Diakonissen).
Miinchen Georg Schwaiger

Ricerche per la Storia Religiosa di Roma. Studi, documenti, inventari, Band 7.

Verlag Edizioni di Storia e Letteratura (Rom 1988). 470 Seiten.

Das Konzil von Trient hat nicht nur ein neues Bischofsideal geschaffen, sondern
durch seine Reformdekrete auch fruchtbare Auswirkungen fir die religiose Bildung und
das Leben der Priester gehabt. Diese Feststellung konnte neuestens (1988) von Paul
W. F. M. Hamans fiir das Bistum Roermond und von Georg Follinger fur die Bistimer
Kéln, Paderborn und Konstanz bestitigt werden. Der vorliegende Band befafit sich mit
der Geschichte der Weltgeistlichen in Rom seit dem Tridentinum. José Ignacio Telle-
chea Idigoras zeichnet ein Bild des Klerus der nachtridentinischen Zeit zwischen Ideal
und Wirklichkeit. Jean Delumeau berichtet tiber die Priester als Beichtviter. Pietro
Stella informiert iiber den Klerus in Italien wihrend der Glaubenskrise des 16. Jahrhun-
derts. Xenio Toscani duflert sich iiber die Reform des Klerus und seine Spiritualitit im
17. Jahrhundert. Ciacomo Martina unterrichtet iiber den italienischen Klerus im
19. Jahrhundert, seine Zahl und seine Ausbildung. Der Beitrag von Maurilio Guasco ist
der Krise der Weltgeistlichen vom Modernismus bis zu den Arbeiterpriestern gewidmet
und erdrtert u. a. die Seminarreform seit Papst Leo XIII. Guerrino Pelliccia behandelt
die Zentralseminare zur Priesterausbildung in Rom seit dem 16. Jahrhundert, u.a. das
Rémische Seminar, das Collegio Capranico und weitere Priesterkollegien in Rom. Luigi
Fiorani befaflt sich mit Identitit und Krise des rémischen Klerus im 17. und 18. Jahr-
hundert. Giuseppe Battelli versucht eine Typologie des rémischen Priesters aufzu-
zeigen. Der Aufsatz von Michele Manzo informiert iiber den rémischen Weltklerus
zwischen der Mission von 1958 und der Rémischen Synode des Jahres 1960.

In einem 2. Teil wiirdigt Pietro Fragnelli G. B. de Rossi als Erneuerer des rémischen
Klerus und ediert seine Briefe 1730—1744. Fortunato Jozzelli legt einen Bericht von
Domenico Jacobini iiber die Reform des rémischen Klerus nach 1870 vor. Domenico
Rocciolo trigt aufschlufireiche Quellen iiber die Geschichte des Seminario Romano bei.

Der Band gibt eine gute Einfithrung in die Geschichte des Klerus der Stadt Rom. Er
informiert zugleich iiber seine theologische Ausbildung, bei der nicht nur Thomas von
Aquin, sondern auch Johannes Gerson, Franz von Sales und Alfons von Liguori eine
fﬁ%rende Rolle gespielt haben. Die Bedeutung des Klerus fiir die ,Storia religioas di
Roma® wird in dem Band iiberzeugend deutlich gemacht.

Freiburg Remigius Biaumer
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Sergio Benvenuti: I principi vescovi di Trento fra Roma e Vienna
1861—1918 (Annali dell’Istituto storico italo-germanico. Monografie 10) (Bologna
1988). 413 S.

Das bis 1803 zum Reich und danach mit einem kurzen Zwischenspiel bis 1918 zur
Habsburger Monarchie gehérende Bistum Trient nahm seit alters her eine Briickenstel-
lung zwischen dem deutschen und dem italienischen Kulturraum ein. Das traf auch fiir
die in dieser Arbeit dargestellte Epoche zu, in der ca. 30% der Diézesanbevélkerung
deutscher Sprache waren. Diese ﬁuchtbare, wenn auch gelegentlich spannungsreiche
Doppelstellung ist erst durch die Neuordnung der Bistumsgrenzen im Jahre 1964, bei
der cfer deutschsprachige Diézesananteil an Brixen kam, verloren gegangen. Wahrend
das Zusammenleben der Nationen in der ersten Hilfte des 19. Jahrhunderts noch nicht
zu Spannungen gefiihrt hatte, inderte sich das seit 1861, als die italienische Frage neue
Dynamik gewann und der Wunsch nach der Autonomie Welschtirols im Rahmen der
Habsburger Monarchie laut wurde. Endlose Verhandlungen dariiber fiihrten jedoch
nicht zu einem Ergebnis. Auf die seit dem Ende des Jahrhunderts erstarkende irredenti-
stische Bewegung reagierte seit 1905 der iiberparteiliche Tiroler Volksbund mit der
aggressiv vorgetragenen Forderung nach politiscger Einheit Tirols und nach dem Schutz
des Status quo der deutschen Bevolkerung. Alle Fiirstbischéfe von Trient waren, trotz
ihrer Staatsloyalitit und obwohl sie beiden Nationen gerecht zu werden versuchten,
unweigerlich mit der Problematik Welschtirols konfrontiert. Benvenuti schildert auf
einer breiten archivalischen Basis und nach dem heutigen Stand der Forschung den Weg
der Fiirstbischofe zwischen den nationalen Fronten sowie den liberalen und ultramon-
tanen Forderungen. Damit hat er die vielfiltige Problematik iiberzeugend dargestellt.

Rom Erwin Gatz

Die Erforschung der Geschichte evangelischer Frauen kommt langsam voran. Eine
wohlgelungene Studie zur protestantischen Framnenbewegung in der ersten Hailfte des
20. Jahrhunderts legt jetzt Doris Kaufmann unter dem Titel Franen zwischen Auf-
bruch und Reaktion, Piper-Verlag (Serie Piper Bd. 897) Miinchen / Ziirich 1988, 264 S.,
vor. Unter Einarbeitung zahlreicher, teilweise schwer erreichbarer Quellen wird man
informiert iiber den Deutsch-Evangelischen Frauenbund 1899—1918, die Politik der
Ev. Frauenbewegung in der Weimarer Republik, Protestantinnen in der China-Mission
1898—1947 und iiber das Spezialthema der Debatte um Ehe, Sexualreform und Bevél-
kerungspolitik in den zwanziger Jahren. Die Wiirdigung der Arbeit von Magdalene von
Tiling und die Herausarbeitung der eugenischen Vorsteﬁungen im Vorfeld der national-
sozialistischen Rassenhygiene sind besonders beachtenswert.

Der Band wird abgeschlossen mit seiner Bibliographie zur Geschichte der Frauen, der
Frauenbewegung und der ,Frauenfrage® im deutschen Protestantismus in der ersten
Hiilfte des 20. Jahrhunderts. Zumindest ein Personenregister wire fiir die Benutzbarkeit
eine Erleichterung gewesen; fiir eine zweite Auflage miifite dies ein erfillbarer Wunsch
sein! ;

Bonn H. Faulenbach

Durch die Zusammenstellung von Erinnerungen, Darstellungen, Dokiumenten und
Reflexionen die Bedingungen eines Theologiestudinms im Nationalsozialismus aufzu-
zeigen, ist die verdienstvo%le Absicht des von Siegfried Hermle, Rainer Lichele
und Albrecht Nuding herausgegebenen Bandes Im Dienst an Volk und Kirche!,
Quell Verlag, Stuttgart 1988, 382 S. Behandelt wird die Situation im Tiibinger Stift von
1930 bis 1950. Aus den Kontexten jener Zeit heraus gelingen in den zahlreichen Bei-
trigen eindriickliche Analysen, die punktuell sehr differenziert das Handeln der Wiirt-
tembergischen Landeskirche z. B, Eei der Anwendung des ,Arierparagraphen® oder
die Persénlichkeit des Stiftsephorus ausleuchten. Das Buch mége dazu anregen, den
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Kirchenkampf, den damals auch Studenten zu fithren hatten, wie die Pressionen, denen
sie ausgesetzt waren, in der Zusammenschau der Vorginge an allen Universititen nach-
zuzeichnen.

Bonn H. Faulenbach

In der Reihe Kirche und Gesellschaft, Hg., Katholische sozialwissenschaftliche Zentral-
stelle Monchengladbach, erschien als Nr.152/153, Verlag J. P. Bachem, Koln 1988,
35S., von Konrad Repgen ein instruktiver Beitrag zum Thema Judenprogrom, Ras-
senideologie und katholische Kirche 1938. Die Problematik des 6ffentlichen Schweigens
der deutschen Bischofe zum Progrom wird erlautert im Kontext einer schlechten Quel-
lenlage und ungeniigender Klirung der theologischen Wertmafistibe. Letzteres wird
sehr schon aufgearbeitet durch einen Vortrag von Heinz Eduard Tédt iiber Die Novem-
berverbrechen 1938 und der deutsche Protestantismus. Ideologische und theologische
Voraussetzungen fiir die Hinnahme des Progroms, in: Mitteilungen der Ev. Arbeitsge-
meinschaft fiir kirchliche Zeitgeschichte. Fofge 9, Januar 1989, S.4—33 (in iiberarbei-
teter Form fiir KZG 2, 1989 zum Abdruck angezeigt). Repgens niichterne Sachstands-
und Verhaltensbeschreibung miindet in die vorsichtig gestellte Frage, wann denn Situa-
tionen da sind, die mehr a%s taktisches Verhalten, nimlich um der Wahrheit wie der
Menschen willen ein christliches offenes Zeugnis verlangen. Todt fordert, ,diejenige
Wirklichkeitssicht und Theologie kritisch zu bedenken und produktiv zu iiberwinden®,
die alles Unrecht an Juden mit erméglicht hat. Was da ,,als Schuld mit verhingnisvollen
Folgen“ (S.33) bleibend vor unseren Augen steht, hat nicht nur in der Kirche ein
Umdenken hin zu einer Israeltheologie zu motivieren, sondern nach der Aufdeckung
aller historischen, geistesgeschichtlichen, politischen und soziokulturellen Bedin-
gungen, die zu judenfeindlichen Einstellungen fithrten, deren Synergie die Vernichtung
des europiischen Judentums ermdglichte, ist dafiir einzutreten, dafl jede Form men-
schenverachtender Politik bekimptt wird.
Bonn H. Fanlenbach

In der Neuen Folge der Reihe Vorlagen erschien als Heft 7 von Kurt Schmidt-
Clausen eine Abhandlung iber August Marahrens, Landesbischof in Hannover. Wirk-
lichkeit und Legende. Lu:ﬁerisches Verlagshaus, Hannover 1989, 133 S. Die erste Fas-
sung dieses Buches wurde aus rechtlichen Griinden vom Verlag zuriickgezogen. In der
im Buchhandel greifbaren Form wurde in der Hauptsache das Kapitel ,Der ,Fall
Marahrens® (nach Kriegsende)* gestrichen und statt dessen als Anhang der Aufsatz von
Erwin Wilkens ,Der Fall Marahrens aus der Sicht eines Zeitzeugen® aus ZEvKR 1988,
S.430ff., ibernommen. In scharfer Auseinandersetzung mit unterschiedlichen Sicht-
weisen der kirchenpolitischen Rolle und Wirksamkeit von Marahrens wird hier aus det
Position einer dem Bischof iiber manche Jahre nahestehenden Personlichkeit eine ,Dan-
kesschuld® (S. 8) abgetragen, indem versucht wird, Stirken wie Versagen eines an expo-
nierter Stelle in die Zeit%iufe hineingestellten Mannes in einer ausgewogeneren Weise
aufzuzeigen, als dies aus der Sicht des Autors bisher geschehen ist. Es ist gewifl ein
Erfordernis, auch Marahrens Respekt, Fairness und Wahrhaftigkeit nicht vorzuent-
halten (vgl. S.99), aber ob ein interpretierendes Verstehen seiner Fehler, ein umsichtiges
Sammeln von Zeugnissen fiir Marahrens zwecks Einordnung seiner Leistung wie ein
weithin als emotional wirkendes Argumentieren fiir einen geistlichen Vater und Freund
(vgl. S.26, Ubernahme einer Aussage von P. Althaus) diese Ziele wirklich erreicht,
wenn der Autor z.B. ohne Umschweife den bruderritlichen Kritikern des Bischofs
meint vorhalten zu sollen, sie hitten ,keine allgemein iiberzeugenden Alternativen
gesamtkirchlicher Art entwickeln oder durchsetzen kdnnen, wie die evangelische
Kirche weniger problematisch oder weniger anfechtbar ihre rechtliche Ordnung in dem
Staat Adolf Hitlers . .. hitte finden kdnnen® (S. 100), darf man wohl anzweifeln, sofern
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man sich etwa an Karl Immer, tber den gerade von Bertold Klappert und Giinther van
Norden ein reich mit Dokumenten versehener Band unter dem Titel Tut um Gottes
Willen etwas Taﬁferes!, Neukirchner Verlag, Neukirchen 1989, 242 S., herauskam,
erinnert und auch aus dem Studium seiner berithmten Coetus-Briefe die Schritte zum
Widerstand gegen ein Regime nachliest, das in einer kleinen Gruppe von konsequenten
Anhingern fer Barmer Theologischen Erklarung je linger je deutlicher und scharfer als
Unrechtsstaat erlebt, erlitten und bekimpft wurde. Um der Wahrhaftigkeit willen, die
Art wie hier die bruderritlichen Kritiker einschliefilich einiger an der Zeitgeschichte
arbeitender Forscher ins Abseits gedringt werden, sollte anregen, erneut, unbefangener
und ausgewogener tiber Marahrens zu schreiben.
Bonn H. Faunlenbach

Das Rottenburger Jahrbuch fiir Kirchengeschichte, Bd.7, 1988, bietet schwerpunkt-
miflig eine stattliche Reihe von Beitrigen zur Geschichte der Kirche in Wiirttemberg
bzw. Bistum Rottenburg nach 1945. Von iiberregionaler Bedeutung ist der Beitrag von
Victor Conzemius, Kirchliche Zeitgeschichte. Ein Riickblick nach 25 Jabren.

Bonn H. Faulenbach

Hugo Schwendenwein veréffentlichte seinen Vortrag iiber Die Universitit im Span-
nungsfeld von Kirche und Staat. Sitzungsberichte der pﬁil.-hist. Klasse der 8sterreichi-
schen Akademie der Wissenschaften, Bd. 516, Wien 1988, 24 S., in dem speziell die
osterreichische Linie der Universititsgeschichte unter Abhebung auf die Stellung der
theologischen Fakultiten herausgearbeitet wird.

Bonn H. Faulenbach
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Anschriften der Mitarbeiter an diesem Sonderheft:

Dr. Franz Xaver Bischof
Gotthardstrafle 89
8000 Miinchen 21

Dr. Martin Gritz
Isartalstrafle 6
8000 Miinchen 5

Dr. Abraham Peter Kustermann
Banater Strafle 5
7024 Filderstadt 4 (Bonlanden)

Prof. Dr. Rudolf Reinhardt
Stauffenbergstrafle 68

Prof. Dr. Georg Schwaiger
Institut fiir Kirchengeschichte der
Kath.-Theologischen Fakultit

der Universitit Miinchen
Geschwister-Scholl-Platz 1

8000 Miinchen 22

Dr. Herman H. Schwedt
Ditzesanarchiv Limburg
Rofimarkt 4

6250 Limburg 1

Prof. Dr. Manfred Weitlauff
Institut fiir Kirchengeschichte der

7400 Tiibingen Kath.-Theologischen Fakultit
3 : der Universitit Miinchen
Dr. Reinhold Rieger Geschwister-Scholl-Platz 1

Birenstrafle 7 000 Miinchen 22
7400 Tiibingen . i

; Dr. Hubert Wolf
Ma.rkll:s Ries Mérikestrafle 7
Amselweg 50 7400 Tiibingen

CH-4528 Zuchwil

Ausschreibung eines Symposions
»Enzyklopidien der Frithen Neuzeit®
Osterreichische Akademie der Wissenschaften
Wien, 22.—23. Oktober 1992

Ziel der von Wolfgang Harms (Miinchen), Hans-Henrik Krummacher (Mainz) und Werner Welzig

(Wien) geleiteten Tagung ist ein interdisziplinires Gesprich iiber die Erforschung der frithneuzeitli-

chen Enzyklopidik in ihren vielfiltigen Erscheinungsformen. Die Tagung soll in Form von Vortrigen

mit anschlieRender Plenumsdiskussion die Problemfelder des Gebietes ausmessen, an eine Publikation
der Vortrige ist gedacht. Folgende Themenkreise sind vorgesehen:

1. Die Enzyklopidie als materielles Objekt (Autoren und Verleger, Distribution und Kanonisierung,
Rezeption).

2. Organisation und Funktionsweise der Enzyklopadie (,Die Ordnung der Dinge* und die Ordnung
der Worter, Bereiche und Anwendungsfelder enzyklopidischen Wissens, Bibliothek und Enzy-
klopadie).

3. Prisentation, Zurichtung und Vermittlung des Wissens (Titel, Vorreden, Artikelaufbau, Erschlie-
Bung, Applikation; Aurtoritit des Wissens, Enzyklopidie als Vehikel gnomischer Kleinformen).

4, Geschichte des enzyklopidischen Gedankens:

4.1. Entwicklung bis zur franzésischen Enzyklopadie (mittelalterliche und neuzeitliche Enzyklo-
pidie, Konfessionalisierung des Wissens, Aufklirung in der Enzyklopidie).

4.2. Die Frage der Gattung (bibliographische Erschliefung, Lexikon und Traktat, Universallexi-
kon und Fachkompendium, Emanzipation und Wiedereinbindung der Einzelficher, Enzyklopadie
und intendierter Benutzer).

Forscher aus allen mit diesen Themenkreisen angesprochenen Fichern werden hiermit eingeladen, ihr

Interesse an der Ubernahme eines Vortrags oder an der Teilnahme allein bis 31. Mirz 1991 mitzu-

teilen. Die Osterreichische Akademie der Wissenschaften wird fiir die Reise- und Aufenthaltskosten

der Referenten aufkommen. Zur Anmeldung fiir einen Vortrag wird ein schriftliches Exposé (1-2§.)

erbeten. Die Auswahl aus den angebotenen Vortrigen obliegt der Tagungsleitung.

Fin ausfihrlicheres Informationsblate wird auf Wunsch zugesandt. Anfragen und Anmeldungen
sind erbeten an die Osterreichische Akademie der Wissenschaften, Kommission fiir literarische

Gebrauchsformen, z. H. Dr. Franz Eybl, Sonnenfelsgasse 19, A-1010 Wien.
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von Staat und Kirche im Europa der
50er Jahre.

Aus dem Inhalt: P. Steinbach, Die fiinfziger
Jahre — eine Herausforderung an Staat und
Kirche. — I Kirche und Israel: J. Conway,
Christian-Jewish Relations during the 1950s /
R. Heinonen, Theologie nach Auschwitz. —
II. Staat und Kirche in den USA: R. P.
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I Montgomery, Der 'Holle-Streit' im Norwe-
gischen Parlament / J. H. Roes, Das Mahn-
wort der kath. Bischéfe der Niederlande (1954)
zur parteipolitischen Tatigkeit von Christen. —
V. Staat, Kirche und Parteien in der Bundes-
republik und in der DDR: G. Wirth, Die Be-
teiligung der CDU an der Umgestaltung der
DDR / M. Onnasch, Die Haltung der ev. Kir-
chen zu den gesellschaftlichen Verande-
rungen inder DDR/ G. Besier, Zur Entstehung
des Ev. Arbeitskreises der CDU/CSU /

D. Heimerl, Ev. Kirche und SPD / K. Repgen,
Der Konkordatsstreit (1949—1955/57) /

J. Ohlemacher, Der Loccumer Vertrag.
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Problem der rdeutschen Nation« seit
den 50er Jahren — aus der Perspektive
christlicher Kirchen.
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