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UNTERSUCHUNGEN

Die platonische Metapher
vom ,inneren Menschen’:

eine Briicke zwischen antiker Philosophie und altchristlicher Theologie*

Christoph Markschies

Es ist weit verbreitet, iber die mannigfaltigen Beziehungen zwischen anti-
ker Philosophie und altchristlicher Theologie in Gestalt einprdgsamer The-
sen zu sprechen — es braucht nur an eine solche Konzeption, Harnacks
Theorie der ,Hellenisierung’, erinnert zu werden, um sich dieses Phanomens
wieder bewul3t zu werden. Solche Schlagworte zur Beschreibung des Ver-
héltnisses von Antike und Christentum haben bekanntlich den Vorteil, die
jeweilige Sicht des Forschers prazise auf den Punkt zu bringen — aber auch
den Nachteil, die historischen Verhaltnisse weit weniger prazise darzustel-
len.

Hier soll — um solche historischen Unschéarfen zu vermeiden — die Auf-
merksamkeit auf ein Detail dieses groflen Begegnungsprozesses in der Spat-
antike gelenkt werden, an dem sich gleichwohl Grundsatzliches zeigen
14Rt: Es geht um die Metapher vom ,inneren Menschen’, die als eine Briik-
ke zwischen antiker Philosophie und altchristlicher Theologie vorgestellt
werden wird. Wie kann aber eine Metapher eine Briicke darstellen? Sie
kann dann als eine Briicke dienen, wenn sie zwei urspriinglich einander
fremde Gebiete verbindet und den Austausch zwischen ihnen — in unserem
Falle die Rezeption von Gedanken - ermoglicht. In einem solchen Falle ist
(um ein letztes Mal bei diesem Bild zu bleiben) auch nicht ganz unwichtig,
wer die Briicke gebaut hat, bzw. von we aus der Briickenschlag erfolgte.
Hier liegt vielleicht die tiberraschendste These der Ausfiihrungen: Diese
Briicke hat im Falle der Metapher vom ,inneren Menschen’ bewult keiner
gebaut, sie hat sich aber fiir nachfolgende Generationen als tragfdhig erwie-
sen. Diese Thesen sollen jetzt in vier Schritten nachgewiesen werden.

* Vortrag fiir die zweite Jahrestagung der ,International Society for the Classical Tra-
dition’ (ISCT), 16. 8. 1992 in Tiibingen — die Anmerkungen bieten nur sehr knappe
Belege und Literaturhinweise; fiir ausfiihrlichere Diskussionen muB ich auf meinen
Artikel ,Innerer Mensch’ verweisen, der im ,Reallexikon fiir Antike und Christentum’
(Band 16, Stuttgart 1994) erscheinen wird. Den Tibinger Professoren Gert Jeremias
und Thomas A. Szlezdk danke ich fiir freundliche Kommentare zum Thema.
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2 Christoph Markschies
(1) Paulus und Platon tiber den ,inneren Menschen’

Der in seiner Gemeinde umstrittene und durch Verfolgung geplagte Apostel
Paulus schreibt 55/56 n.Chr. an seine schwierige Gemeinde in Korinth:

,Darum verzagen wir nicht, sondern wenn auch unser duRerer Mensch (6 €Ew Tjudv
dvBpwmoc) verzehrt wird, so wird unser innerer (Mensch) Tag fiir Tag erneuert*!.

0 £ow MuoV (dvBpwmog) — was meinte der Autor mit jenem Ausdruck, den
er seinen Lesern nicht einmal eigens erklart hat, weil er das Bild vom ,inne-
ren Menschen’ entweder fiir bekannt oder doch fir aus sich heraus ver-
stehbar hielt? Was wird Tag fiir Tag erneuert?

Vor allem éaltere Kommentare dieser Stelle weisen zur Erlduterung gern
auf Platon hin, der die Metapher vom ,inneren Menschen’ begriindet habe.
Paulus zitiere an der Stelle ein Bild Platons fiir den voig, das allgemein ver-
breitet und bekannt gewesen sei.? Tatsdachlich wird ja in der ,Politeia’ zum
ersten Mal in der griechischen Literatur der Ausdruck (to® @vBpwmou) 6
gvtoc dvOpwmog verwendet.? Bei dem Athener Philosophen ist allerdings
im Gegensatz zu Paulus ganz klar, was dieser Ausdruck im Rahmen des be-
kannten Bildes der Seele* bedeutet: Platon bezeichnet durch ihn einen der
drei Seelenteile, ndmlich das Aoywotinov. Die Seele vertritt im Bild die ver-
wachsene Verbindung und Einheit dieses ,inneren Menschen’ mit einem
,vielgestaltigen und vielkopfigen Tier’ (sc. dem émBupuntindv, dem groRten
der drei Teile) und einem ,Lowen’ (sc. dem Bupoedég, 588 d 7). Eine Schale
(E\vtpov 588 e 1) umgibt und verbirgt zugleich die nun unsichtbare Einheit
der drei Wesen, die gixwv des Menschen.”

Platons eindriickliches Bild ist in die Thematik der ,Politeia’ eingebun-
den (und wird also nicht im Zusammenhang einer Spekulation iiber die
Natur der Seele eingefiihrt), weil mit ihm wieder auf die Frage nach dem
Nutzen der dwaroovvn zuriickgelenkt wird.® Das Tun der @dwia wird als
,Starke des vielkopfigen Tieres’, ,Kampf der Tiere’, Schwiche bzw. Tod des
Jinneren Menschen’ beschrieben, das Tun der dixowa dagegen als ,Zahmung
des Tieres’ mit Hilfe des ,Léwen’ und Herrschaft des évrog dvBowmog.” Die
anzustrebende Herrschaft des ,inneren Menschen’ wird als Herrschaft des
Oetov, als wohlgeordnete und gerechte Herrschaftsordnung (589 d) ver-

1 2.Cor. 4,16.

2 So z.B. H. Lietzmann in der ersten Auflage seines Kommentares zu 2.Cor. 4,16
(HNT 9, Tiibingen 1907, 183).

3 Platon, Resp. IX 589 a 7/b 1; zur Ubersetzung des Ausdruckes B. Jowett/L. Camp-
bell, Plato’s Republic, Oxford 1894, 435 {.

+ glnwv T Yuyxiic 588 b 10; P. Friedldnder, Platon Bd. 3, Berlin 1975, 114.

5 Der Begriff ,duRerer M.’ fillt allerdings nicht; vgl. aber Conv. 217 d 5 f. EEwBev —
gvdofev. Im (spdten) ,Axiochus’ des Pseudo-Platon wird dann ausdriicklich ,der
Mensch’ von seinem irdischen Koérper unterschieden (365 e).

6 Resp. II 361 a; zu diesen Beziigen Th. A. Szlezdk, Platon u. die Schriftlichkeit der
Philosophie, Berlin 1985, 284 Anm. 35. Es beantwortet die Frage, was Gerechtigkeit u.
Ungerechtigkeit — abgesehen von Belohnung und Strafe —im Menschen bewirken
(a.a.0. 296 Anm. 60).

7 588 e 2-589 a 4 bzw. 589 a 6-b 6.
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Die platonische Metapher vom ,Inneren Menschen’ 3

standen. Dadurch lebt der Mensch auch in Analogie zu dem durch Rechts-
verhalten (Sutowoovvn) geprigten Staat.® Die mythologischen Tierwesen,
aus denen Platon sein Seelenbild baut, sind weit verbreitet gewesen®; den
Ausdruck ot dvBpdmov 6 évtog dvOowmog scheint er allerdings fiir diese
Stelle geprdgt zu haben.

Wenn man von diesem platonischen Hintergrund her versucht, die pauli-
nische Stelle zu verstehen, kommt man in erhebliche Schwierigkeiten. Pau-
lus stellt in diesem Abschnitt seines zweiten Korintherbriefes ganz reali-
stisch die Vernichtung des Korpers im apostolischen Amt der tédglichen Er-
neuerung des ,inneren Menschen’ gegeniiber. Der ,dufRere Mensch’ be-
zeichnet nicht nur einfach eine korperliche Hiille, sondern das, was wir
gern als ,sarkische Dimension’ der Existenz bezeichnen: Unter 0 5w fjuav
dvBpwmog versteht Paulus die Bvnt odpg, in deren Schwichung und Ver-
nichtung der Apostel die véxpwolg Jesu Christi am Koérper herumtragt.?
Der Begriff ,innerer Mensch’ vertritt also entsprechend hier auch nicht ir-
gendeinen Seelenteil, sondern — wie Rudolf Bultmann vollkommen zutref-
fend gesehen hat — ,das durch das mvebpo verwandelte Ich” des Glauben-
den.!! Dieses ,Ich’ ist der Ort, wo die Christen durch den lebendigmachen-
den Geist in die Herrlichkeit des Herrn (d0Ea »upiov 2.Cor. 3,18) verwan-
delt werden und die iiberschwengliche Kraft (1) vmwepfol) tiig duvauewg
4,7) erfahren. Mit der platonischen Tradition kann also die Vorstellung 6
gow Nudv (dvBpwmog) kaum verbunden werden - weder entspricht der
Wortlaut ganz exakt Platons Begriff 0 éviog GvBpmmog noch decken sich die
Bedeutungen dieser Begriffe, vor allem die (notwendige) ,tdgliche Erneue-
rung’ wiirde einem Platoniker kaum passen.!?

Wie kann man sich diesen Befund eines differierenden Begritfes und ei-
ner unterschiedlichen Bedeutung erkliren?!® Der naheliegendste Weg
wire, mit einer entschiedenen Umpriagung von platonischem Begriff wie
platonischer Vorstellung durch den Apostel zu rechnen. Er greift ja gern
Stichworte seiner Gegner auf, interpretiert sie radikal um und hélt ihnen
dann diese umgedeuteten Stichworte entgegen — der Umgang mit dem Paar
pmeio und codic am Anfang des ersten Korintherbriefes ist ein bekanntes
und vorziigliches Beispiel dieser Technik. Entsprechend wird der Begriff éow
dvBowmog — obwohl er sich in dieser Form weder bei Platon noch bei Philon

8 B. Williams, The Analogy of the City and the Soul in Plato’s Republic, in: Exegesis
and Argument, FS G. Vlastos, Phron. Suppl. 1, Assen 1973, 196-206; A. Dihle, Art.
Yuyn #Th A.3., ThRWNT 9, Stuttgart 1973, 609.

9 C. J. Classen, Sprachliche Deutung als Triebkraft platonischen und sokratischen
Philosophierens, Zetemata 22, Miinchen 1959, 24-29.

10 2 Cor. 4,11 bzw. 4,10 f.; zur Auslegung V. P. Furnish, II Corinthians, Garden City
21984, 289.

I R, Bultmann, Theologie des Neuen Testamentes, Tiibingen #1980, 204; dhnlich V.
P. Furnish, a.a.0. 289; vgl. auch 2.Cor. 5,5: Gopafdv tol Tvevpatos.

12 86 auch Th. K. Heckel, Der ,Innere Mensch’. Die paulinische Verarbeitung eines
platonischen Motivs, WUNT. 2. R. 53, Tibingen 1993, 146.

13 Forschungsgeschichte u.a. bei R. Jewett, Paul’s Anthropological Terms. A Study
of their Use in Conflict Settings, AGSU 10, Leiden 1971, 391-401 bzw. Th. K. Heckel,
Der ,Innere Mensch’, 4-10.
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findet — jetzt iiberwiegend als ein solches ,catchword’ (Robert Jewett) ge-
deutet, das Paulus aus der Terminologie seiner korinthischen Gegner tiber-
nahm.!* Zur Ableitung der Vorstellung wird eine Linie konstruiert, die Pau-
lus iiber Philon mit Platon verbindet.!® Hier soll dagegen eine andere Hypo-
these vorgeschlagen werden, die auf den ersten Blick vielleicht weniger
wahrscheinlich klingt: Weil die Vorstellung vom ,inneren Menschen’ fermi-
nologisch (und wohl auch begrifflich) nicht eindeutig festgelegt war, handelt
es sich vielleicht gar nicht um eine in Korinth aufgeschnappte Wendung,
sondern um eine ad hoc vorgenommene paulinische Wortpragung.

Diese Hypothese wird in dem Augenblick schon wahrscheinlicher, wenn
man sich klar macht, da® Paulus hochstens zwei Jahre spdter im Romer-
brief zwar wieder den Begriff 0w d@vbowmog verwendete — aber in einer
vollkommen anderen Bedeutung als im zweiten Korintherbrief: In der groRen
Schilderung, die der Apostel im siebenten Kapitel des Rémerbriefes von der
Situation des vorchristlichen Menschen unter dem Gesetz gibt,'® beschreibt
er diese vergangene Epoche so:

Ich freue mich am Gesetz Gottes nach dem MaRstab des inneren Menschen (xoTo
tov éow dvBpwmov), ich sehe aber ein anderes Gesetz in meinen Gliedern, was dem
Gesetz meines Verstandes widerstreitet” (7,22 {.).

Diese Stelle ist m.E. so zu verstehen, dal} sie den Konflikt in der Existenz
des vorchristlichen Menschen beschreiben will: Neben seiner Freude am
Gesetz erlebte der Apostel damals an sich die Tat gegen das Gesetz. Er freute
sich nach dem MaRstabe des Menschen, ,wie Gott ihn gemeint hat” — also
nach dem Malstabe einer ,abstrakten, gedachten GroRe’, dem Menschen,
wie er eigentlich sein sollte, ,im Unterschied vom Menschen, wie er in
Wahrheit existiert” (so Nikolaus Walter).!” Der Begriff voig liegt auf einer

4 R. Jewett, Paul’s Anthropological Terms 398.460; Th. K. Heckel (Der ,(Innere
Mensch’, 102-122) postuliert in 2.Cor. 4,16-5,10 einen gréferen Zusammenhang von
libernommenen Traditionen. K. Priimm (Diakonia Pneumatos I, Rom 1967, 434-440)
mul3, da die Begriffe aber vorpaulinisch nicht belegt sind (Thesaurus Linguae Graecae,
Stand Marz 1992), auf ,gesprochenes Alltagsgriechisch’ ausweichen.

15 U. Duchrow, Christenheit und Weltverantwortung, FBESG, Stuttgart 21983, 80—
92; J. Jeremias, Art. GvBpwmog xth., ThAWNT 1, 1933, 366, der hier allerdings R. Reit-
zenstein, Die hellenistischen Mysterienreligionen, Leipzig 1927, 354-7 folgt. Die Ab-
leitung aus der platonisch-philonischen Tradition wurde bisher lediglich von H. P. Rii-
ger bestritten (Hieronymus, die Rabbinen und Paulus, ZNW 68, 1977, 132-137), der
das Begriffspaar von der Entgegensetzung des guten und bdsen Triebes (yesaer tov bzw.
yesar hara®) ableitete.

6 Die bekannte Streitfrage der Auslegungsgeschichte (zuletzt H. Lichtenberger,
Studien zur paulinischen Anthropologie in Romer 7, Habil. [masch.] Tiibingen 1985,
17-119) braucht hier nicht nochmals rekapituliert zu werden: Die oben vorgetragene
Deutung begriindete vor allem im Anschluf3 an R. Bultmann W. G. Kiimmel (Romer 7
und die Bekehrung des Paulus, ThB 53 Miinchen 1974, zuerst 1929); die alte Deutung
auf die paulinische Erfahrung als Christ vertritt z.B. noch J. D. G. Dunn, Rom. 7,14-25
in the Theology of Paul, BZ 31, 1975, 257-273 bzw. ders., Romans 1-8, World Biblical
Commentary 38 A, Dallas 1988, 382.

17 N. Walter, Art. #ow »th., EWNT 2, Stuttgart 1981, 163; zustimmend zitiert von O.
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Die platonische Metapher vom ,Inneren Menschen’ 5

anderen Ebene als der Begriff ,innerer Mensch’ — er ist als das Denken ein
Teil bzw. eine Funktion dieses Menschen, wie ihn Gott gemeint hat.'? Pau-
lus hat also einmal als ,inneren Menschen’ sein neues christliches, durch
das mvebpo verwandeltes Ich verstanden, ein andermal den MaRstab, nach
dem der noch nicht Christ gewordene Jude Freude am Gesetz Gottes emp-
findet.

Verwunderlich wirkt diese begriffliche Inkonsistenz nur, weil wir als
moderne Leser dieser Texte stets voraussetzen, es habe in der Antike eine
einheitliche, terminologische und inhaltlich konsistente Verwendung der
Metapher vom ,inneren Menschen’ gegeben. Das ist aber gar nicht der Fall
gewesen, wie in einem weiteren Abschnitt gezeigt werden soll.

(2) Das platonische Bild vom ,inneren Menschen’
in der heidnischen Antike

Wenn man einen heutigen Leser nach dem stirksten Eindruck fragen wiir-
de, den er von Platons Seelen-Bild in der ,Politeia‘ im Gedédchtnis behalten
hat, so wiirde der wohl ohne Zogern auf die Begriffspragung des (tot
avBgmmov) 6 évtog dvBpwmog hinweisen. Die antike Rezeption des platoni-
schen Gleichnisses kapriziert sich aber interessanterweise gerade nicht auf
dieses Stichwort, so daR® wir fast sicher sein konnen, da man damals dieser
neuen Begriffsprdgung zundchst keine besondere Aufmerksamkeit ge-
schenkt hat — ganz im Unterschied zu dem Interesse, das das Stichwort
,vielkopfig’ (mohvxépahov 589 b 1 f.) aus dem ,Politeia’-Gleichnis genielt,
z.B. bei dem jiidisch-hellenistischen Denker Philon von Alexandrien.!? Ge-
wild war in der Antike die Vorstellung von einem Menschen im eigentlichen
Sinne, der sich im (duBerlichen) ,Menschen’ befindet, weiter verbreitet —
genauso gewild wurde dieses Begriffsfeld weitgehend eindeutig dem ,ver-
niinftigen Seelenteil’ bzw. dem votc in der Seele zugeordnet.?? Aber Pla-

Hofius, Das Gesetz Mose und das Gesetz Christi, ZThK 80, 1983, 271 = ders., Paulusstu-
dien, WUNT 51, Stuttgart 1989, 59 Anm. 31.

18 Gewdhnlich werden voiic und #ow dvBpwmog allerdings identifiziert: R. Bult-
mann, Romer 7 u. die Anthropologie des Paulus, in: ders., Exegetica, Tiibingen 1967,
202 f.; R. Jewett, Paul’s Anthropological Terms, 388; E. Heitsch, Wollen und Verwirkli-
chen, AAWLM.G 12, Mainz 1989, 37 Anm. 101 und zuletzt Th. K. Heckel, Der ,Innere
Mensch’, 193: ,Eine Beleuchtungsnuance wird durch den Kontext nicht vorbereitet”.
So haben schon die altkirchlichen Exegeten gedacht: Theodoret von Cyrrhus kommentiert
knapp: "Eow dvBpwiov tov voiv Aéyel (PG 82, 125 C). In der Auslegung von Eph. 3,16
beschreibt er allerdings die Einwohnung Christi im ,i.M.’ als Einwohnung in der yuyn
(PG 82, 529 D/531 A). Der spdtere Konstantinopolitaner Patriarch Gennadius I. (+ 471
n.Chr.) erldutert: dvopalel o &v uiv voepoy (p. 374 Staab).

1% Quaest. in Bx. I 19 (im griech. Frg. p. 239 Marcus ,mohuxédahov Boépuua” = Resp.
589 b 1; vgl. T. D. Runia, Philo of Alexandria and the Timaeus of Plato, PhAnt 44, Leiden
1986, 310); I 100 (dgl. Zitat des ,vielkopfig’ als Metapher fiir die wdfn); Det. 110/111;
Spec. Leg. IV 209; Aet. 96 u.o.; weitere Belege bei Th. K. Heckel, Der ,Innere Mensch’,
63 Anm. 128.

20 Zum Verhaltnis von voic u. Seele s. H. Dérrie, Die Lehre von der Seele, Fondation
Hardt. Entretiens 12, Vandceuvres-Genéve 1966, 167 f. = ders., Platonica minora, Stu-
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tons (ol avBpdmov) 6 éviog dvBpowmog diente keineswegs als terminus tech-
nicus fiir diese Vorstellung, was fast immer iibersehen wird.

Schon Platons Schiiler Aristoteles und die dltere Stoa bezeugen, daR die
Metapher vom ,inneren Menschen’ von den zeitgendssischen Lesern nicht
als besonders eindriickliche Wortbildung empfunden wurde - sie verwen-
den sie einfach nicht.?! Auch in der kaiserzeitlichen Stoa findet sich kein ex-
pliziter Beleg fiir die Verbindung ,innerer Mensch’, allenfalls kann man
dartiber diskutieren, ob einige wenige Stellen als Anspielungen zu interpre-
tieren sind.?2 Obwohl in mittelplatonischen Texten die anderen Elemente des
platonischen Seelengleichnisses aus der ,Politeia’ durchaus vorkommen,
fehlt auch hier die Metapher 6 évtog dvBowmog,?®> wiewohl das griechische
Wort &viog selbst gar nicht selten verwendet wurde:2* Plutarch benutzt wie
andere anstelle des platonischen Ausdrucks den Begriff attdg;?® Philon be-
zeichnet den von Gott geschaffenen ,verniinftigen’ Seelenteil gelegentlich
einfach als ,Menschen’.26

Gerade die grof3e Fiille von Synonymbegriffen, die man zu Platons Bil-
dung beibringen kann, dokumentiert den engagierten, aber zunichst er-
gebnislosen Versuch, einen solchen festen terminus technicus zu kreieren:

dia et testimonia antiqua VII, Miinchen 1976, 441 bzw. W. Deuse, Untersuchungen zur
mittelplatonischen u. neuplatonischen Seelenlehre = AAWLM. Einzelverdff. 3, Mainz
1983, passim.

21 Zur Frage, ob Jamblichs Paraphrase von Resp. IX 588 e 6/591 e 5 b im Prot., 5,15
(31,19/33,27 Pistelli = 61/64 Des Places) auf Aristoteles zuriickgeht, kiinftig Ch. Mark-
schies, Art. Innerer Mensch, RAC 16. Die Ansicht, es gabe ein ,wahres Selbst’ (E. Dirl-
meier fiir éxoovog) driickt Arist. ohne Verwendung der Metapher &vioc dv aus: Toito
udhiota dvBpwmog (E.N. X 7 1178 a 2/7). Kleanthes soll nur die Seele als Menschen
bezeichnet haben (xai dvBowmov éxndhel pdvny v Puynv Fid. 9,41 [GCS Epiphanius
II, 508 Holl] = SVF I nr. 538 [p. 123 Arnim| = H. Diels, Doxographi Graeci, 41965, 592)
— aber damit liegt keine terminologische Entsprechung zu Platon vor; die Authentizitit
der Angabe ist zudem umstritten.

22 Z.B. Marc Aurel (X 38,1): Was den Handelnden ,wie mit Fiden’ ziehe (vgl. Pla-
ton, Leg. I 644 d/645 c), sei éxelvo 10 Evdov Eyxenguppévoy, das im Inneren des Men-
schen verborgene (vgl. Resp. 588 d 11 dote 1@ pr duvapéve to &vrog 6odv ) Leitver-
mogen, &xeivo, el del eimelv, dvBpwmog (,ist sozusagen der Mensch®). — Ob der Gedan-
ke, nur die Seele sei im eigentlichen Sinne Mensch, einen Bezug auf Platons Begriffs-
pragung enthalt, ist sehr unsicher (Belege bei E. Husner, Leib und Seele in der Sprache
Senecas, Phil. Suppl. 17/3, 1924, 141); vgl. Platon, Ale. I 130 ¢ 1puyn £otiv dvBpwmog,
angespielt z.B. bei Lactanz, Inst. V 21,11; Opif. 1,11 animus id est homo ipse (SC 213,
110); Nemesius, Nat. Hom. 1 (p. 2,3 f. Morani).

23 Albinus/Alkinoos, Didaskalikus 32 (CUFr 65 Whittaker); Alexander von Aphro-
disias, Probl. 1,87 (J. L. Ideler, Physici et Medici Graeci Minores 1 [1841] 29,23); fiir
Philo vgl., unten, Anm. 27.

24 Beispielsweise 173 Belege fiir Plutarch, 57 fiir Philon.

% (Mor. 60,30 = 944 F): Von allen Versen Homers sei Od. 11,602 (,Im Hades befin-
det sich nur das eidwhov des Herakles, atog 8¢ wet’ dbavdrolol Beoiow’), am meisten
aus gottlicher Eingebung’ formuliert. adtog sei ,Organ des Denkens u. Uberlegens’;
eldwhov bedeute die Seele (Vgl. W. Deuse, Untersuchungen zur Seelenlehre, 45-47;
zum Verhaltnis von votg und vy A. Dihle, Art. Yuy1 #th., TRWNT 9, 613).

26 Fug. 68-72 (3,124 {.); Somn. 2, 267 (3, 301,13 f.),
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Philo von Alexandrien spricht z.B. vom mpog éAnfeiav dvBowmos,?” vom 6
&nOwvog avBpwmog,?® 6 avBgwmog Ot 6 év Endotw Hudv,?? dvBowmog &v
avBommm? sowie vom 6 xart Eoynv dvBowmos.>! Eine Generation spater
redet Plutarch vom dvBowmog aAnbijs, dvbpmmog mvevpatirds und adtog;
das schwer datierbare Corpus Hermeticum pragt die Redewendung &vaud-
Petog GvBpwmog,??2 es spricht vom otoumdng dvBpwmog,> Evvoug dvBpwmog
und Ovrwg GvBpmmos.>* Dem Neuplatoniker Jamblich scheint im vierten
Jahrhundert das schlieRlich alles nicht gentigt zu haben, er modifizierte in
einer Paraphrase der platonischen ,Politeia’-Stelle den Ausdruck zu 0 &v
fuiv Belov dvBpwmog.>

Zeitgleich wird der Begriff ,innerer Mensch’ erst bei Neuplatonikern und
Kirchenvétern zu einem terminus technicus. Bei den Kirchenvitern wird er
das, weil Paulus, ohne es zu wollen, eine Briicke zwischen der platonischen
und biblischen Tradition gebaut hat, als er — vollkommen gegen den plato-

27 Ich unterscheide in Modifikation einer Klassifizierung Leisegangs (Der heilige
Geist 1/1, Leipzig 1919, 78-81 Anm.) drei zusammenhadngende Bedeutungen: Einerseils
ist der ,wahre M.’ die ,Idee’ des Menschen in der Ideenwelt (xaBapmtatog vois (Fug.
71[3, 125,2 £.]). Diese Idee ist vontog, Gompatogs, weder méannlich noch weiblich (Opif.
134 [1, 48, 18 f.]; Ch. Markschies, Valentinus Gnosticus?, WUNT 65, Tiibingen 1992,
19-21). Dazu gehéren in gewissem Sinne auch die Stellen, in denen dieser Begriff das
Jdeal des Weisen im stoischen u. des Gerechten im jiidischen Sinne’ umschreibt: Gig.
33 (2,48,15/22); Spec. Leg. 1 303 (5, 73). Andererseits bezeichnet ,wahrer M.’ den votg
des irdischen M.: Gott schuf den Adyog im M. ,nach dem Bilde’ des gottlichen Adyog als
1OV %a®’ Exootov fuidv voiv, ¢ 61 xuelog xal meog dMiBewov dv., als dritten TVmOg
(Her. 231 [3, 52, 10 £.]). Als voiuig wird 6 mtpog dAnBeway &v. auch bezeichnet in Det. 22/
23 (1, 263, bes. Z. 13) oder Plant. 42 (2, 142,5 {.). Als dritte Bedeutung kann man davon
abheben, dal der Ausdruck ,wahrer M.’ die Funktion des Gewissens beschreibt: Det. 23
(263, 16/21; H.-J. Eckstein, Der Begriff Syneidesis bei Paulus, WUNT 2. R. 10, Tiibingen
1983, 11254

28 Fug. 131 (3, 137,23).

? Agr. 9 (2,96,24); Decal. 87.
30 Vom voig, Congr. 97 (3, 91,20 £.).
I Fug. 72 (1, 125,5).

32 CH 13,7: Erst wenn der Mensch den €v. dv. (zum angespielten Begriff M. Muhl,
Der Aoyog Evdiudfetog u. mpodooixos von der dlteren Stoa bis zur Synode von Sirmium
351, ABG 7, 1962, 7-56) in sich erkennt, kann er zur Gotteserkenntnis kommen (eine
der Bedingungen fiir die Wiedergeburt).

33 Durch die Verbindung des ,himmlischen Menschen’, der als ,mannweiblich’ ge-
schildert wird (vgl. S. Pétrement, A Separate God, London 1991, 119 ), und der Natur
entsteht der irdische Mensch, der duwhotg, sterblich und unsterblich ist. Unsterblich ist
er durch den ov. dvBpwrnog, der den Anteil des ,himmlischen Menschen’ in ihm repra-
sentiert (vgl. Ascl. 7/8).

3 CH 1,21 bzw. 10,14; vgl. H. D. Betz, The Delphic maxim 'NQGOI ZAYTON in
Hermetic Interpretation, HThR 63, 1970, 465-484 bzw. ders., Hellenismus u. Urchri-
stentum, Tiibingen 1990, 92-111, hier 468 bzw. 95.

35 Der Ausdruck évtog dv. aus Resp. 589 a 7/b 1 ist in Protr. 5,15 (13,23/14,3 Pistel-
li/46 des Places) ersetzt durch 0 &v fjuiv Betog av.: Der ,gottliche M. in uns’ (p. 31,26 {.)
soll zum ,Herren des vielkopfigen Wesens’ (p. 31,27 = Resp. 589 b 1 f.) gemacht wer-
den.

5}

w



8 Christoph Markschies

nischen Sinn — den Terminus €ow dvBpwmog bildete, der begrifflich recht
nahe beim platonischen &évtog dvBowmog lag. Bei den Neuplatonikern wird er
terminus technicus, weil Plotin sich im Rahmen eines ausfiihrlichen Tradi-
tionsbeweises explizit auf den platonischen Text beziehen muR.

Plotin wollte ndmlich durch diesen Riickgriff auf Platon zeigen, daR sei-
ne drei ,urspriinglichen Hypostasen’ (wie sie freilich erst die Uberschrift des
Porphyrius nennt) ldngst in Platons Lehre angelegt waren; sich auch eine
Analogie im kosmologischen und anthropologischen Sinne dort schon be-
obachten lasse. So legt er dar, daR die drei doyai sich auch analog im Men-
schen fanden, allerdings nicht im Menschen als einem sinnlich wahrnehm-
baren Wesen, sondern in ihm ,in dem Sinne, wie Platon vom &low dvBow-
mov spricht”.?¢ Streng genommen ist an dieser Stelle der Traditionsbeweis
allerdings nicht gegltickt: Wihrend bei Platon ja im Bild ein Teil der Seele
bezeichnet wird, meint Plotin hier die gittliche Seele als Ganzes.?” Anders-
wo deutet er dann zwar Platons Seelenbild auch in Platons Sinne — aber
dort fehlt dann der Ausdruck giow dvBowmoc.?® Diese beiden Stellen illu-
strieren nochmals sehr deutlich, daB Plotin sich auf keinen eingefiihrten
terminus technicus beziehen konnte.?®

Wir kommen nun zu einem dritten Abschnitt, nachdem von Platons
Metapher, ihrer geringen Bedeutung in der heidnischen Antike und vom
unbewuften Briickenschlag des Paulus schon die Rede war, zu Texten, in
denen die Kirchenviter diesen ,Briicken’-Begriff verwenden.

(3) Das platonische Bild in der christlichen Spétantike

Wenn die christlichen Theologen der Spatantike den paulinischen Terminus
6 gow dvBowmog verwendeten, verstanden sie ihn im Sinne des platonischen
0 évtog dvBpwmog ~ lasen ihn also nicht so, wie Paulus in den beiden Brief-
stellen diese Begriffe verwendet hatte. Diese nahezu selbstverstindliche
Identifikation zweier recht verschiedener Begriffsinhalte war vorbereitet,

36 Enn. 5,1 [10] 10,9 f.

*7 Enn. 5,1 [10], 10,11; vgl. H. J. Blumenthal, Plotinus in the Light of Twenty Years’
Scholarship, 1951-1971, ANRW II 36/1, Berlin, New York 1987, 556-562.

8 Enn. 1,1 [53] 7,18/24; 10 heovi@deg und 16 mowxihov bilden zusammen Té %dTw,
die niederen Seelenbezirke, das, Tier in uns’ [7,21], Ongiov 62 LpmOév 10 adpa: 1,1 [53]
10,6 £.; 6 dvBowmog 6 dAnbhig beginnt erst ,von da ab’ [7,20].

3% An dieser Stelle muR ein kurzer Hinweis auf Porphyrius gentigen: In einem Ex-
zerpt aus seiner Schrift iiber das delphische ,’NQ®I ZAYTON" bei Stobaeus (I 21,28
[3. 581 f Hense]) wird der Abstieg in den sichtbaren Menschen (,6 &xtdc &v.’
p- 581,17 f.; vgl. Resp. 588 d 10 f.) dem ,Aufstieg’ gegeniibergestellt, der Erkenntnis
der Ypuyn und ihres Eigentiichen des votig. Porphyrius lobt Platon fiir die Genau:gkelt
seiner Unterscheidung von &vtog (erganzt durch: &Bdvartog) dvlowmog und €xTog
ginovinog Gv. (582,21 f.). Diese einzige ausfiihrliche philosophische Bezugnahme auf
Platons Metapher entspricht der von Theiler konstatierten ,Anthropozentrik’ dieses
Philosophen. Platons eher statisches Bild wird damit in die neuplatonische ,Heimkehr!-
Thematik (&vapopd [582,14]) einbezogen.
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da Philon von Alexandrien biblische Sachverhalte mit der platonischen Vor-
stellung eines ,inneren Menschen’ (nicht mit dem Begriff Platons!) erldutert
hat: So hat er 6 *Adau erldutert Tovtéoty 6 votc*® oder ihn als ,wahren
Menschen’ verstanden.*! Auch die auffillige Konzentration von Synonym-
begriffen bei ihm, die oben schon angedeutet worden war, hat wohl einen
Aufstieg der Metapher bei den christlichen Theologen vorbereitet, die Philo
z.T. ja recht gut kannten.

Interessanterweise finden sich aber — bevor die alexandrinischen Theo-
logen Clemens und Origenes sich dieser Zusammenhinge annahmen — die
ersten Belege einer christlichen Verwendung in enkratischen und gnostischen
Zusammenhdngen. Bei diesen Richtungen kann man eigentlich noch nicht
von einem ,Briickenschlag’ zwischen paulinischer und platonischer Tradi-
tion sprechen, es handelt sich eher um freie Assoziationen zu einem Begriff
des Neuen Testamentes. Ob die Metapher damit wirklich in ein ,gnosti-
sches Exil” gegangen ist, wie jlingst eine Erlangener Dissertation behaupte-
te*?, 1aRt sich kaum sagen, da von iiber 450 Literaturtiteln des zweiten
Jahrhunderts, von denen wir noch Nachrichten haben, weit weniger als die
Halfte erhalten blieb.

Man kann sich leicht vorstellen, da® Richtungen, die Askese und Ent-
haltsamkeit (¢yxodtela) forderten,*® besonderes Gewicht auf den Unter-
schied von Korper und Seele legen: So bezeichnen die jiingst von Jean-
Marc Prieur edierten Andreas-Akten das gottliche Element, was in den Kor-
per fallt, als ,Seele’, als ,Geist’ und eben als dvBpwmoc.** In einem Gebet aus
diesen Akten fiir eine Christin heif3t es:

,Bewahre sie vor dieser schandlichen Befleckung, Herr, (...) und vereinige sie mit
dem inneren Mann (£cw dvng), den du am deutlichsten offenbarst und dessentwe-
gen das ganze Geheimnis deines Heilsplans (puvotiotov Tijs oixovopiag) vollendet
wurde”.*

Anstelle der fiir den Enkratiten abzulehnenden (geschlechtlichen) Verbin-
dung mit dem ,duReren Manne’ (sc. dem Ehemanne) steht die Entdeckung

40 All T 92 (1, 85,121.); I 90 (85,1 f.); III 246 (167,25 £.); Cher. 57 (1, 184,5);
Plant. 46 (2,143,7) u. Her. 52 (13,7 £.).

41 Opif. 136 (vgl. Virtut. 203).

42 Th. K. Heckel, Der ,Innere Mensch’, 221.

43> E. Peterson, Beobachtungen zu den Anfingen christlicher Askese, in: ders., Frith-
kirche, Judentum und Gnosis, Studien und Untersuchungen, Darmstadt 1982 (= Frei-
burg 1959), 209-220, hier 213; zur Bedeutung des Themas in der Biographie des Au-
tors jetzt B. Nichtweiss, Erik Peterson. Neue Sicht auf Leben und Werk, Freiburg u.a.
1992, 953 {. s.v. Askese.

4 J.-M. Prieur/W. Schneemelcher, NTApo II, Tiibingen °1989, 103. — Leider hat
Prieur in seiner Ausgabe die verschiedenen Rezensionen ineinander geschoben und
nicht separiert gedruckt. Das schmalert aber den Wert der vorziiglichen und umfang-
reich kommentierten Edition kaum.

45 Act. Andr. 16 (CChr. SA 6, 463,11 f.); vgl. die Rede vom £v ooi dvBpwmog in 42
(497, 23 1.).
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des ,inneren Menschen’, hier sogar des inneren Mannes,*® als des gottli-
chen Samens im Menschen.*’

Von solcher enkratischer Literatur noch einmal sorgfaltig zu unterschei-
den sind gnostische Texte. Als Beispiel soll hier die valentinianische Paulus-
Exegese dienen, die unter dem paulinischen £ow dvBpwmog ebenfalls den
erkenntnis- und heilbringenden Samen verstand.*® Ziel der Erkenntnis ist
es natiirlich auch hier, den ,interior homo' zu erlésen, wahrend der Leib der
kreatiirlichen Welt und die Seele dem Demiurgen zuriickgegeben wird.*’
Der entscheidende Unterschied zwischen dieser Konzeption und der Sicht
der Andreas-Akten liegt in der Frage, ob alle Christen diesen Erkenntnis-
und Erlosungsvorgang werden vollziehen kénnen oder nur eine bestimmte
Klasse, ndmlich die Pneumatiker.’® Ein interessantes Schlaglicht auf den
gnostischen Umgang mit der Metapher wirft die Platon-Ubersetzung aus
dem Fund von Nag-Hammadi (Codex VI,5), die den Terminus ,innerer
Mensch’ nicht einmal identifiziert (und entsprechend auch nicht tibersetzt)
hat.>!

Erst an der Wende vom zweiten ins dritte Jahrhundert finden wir die
bewuBte Synthese zwischen platonischer und paulinischer Vorstellung vom
Jinneren Menschen’. Nicht zuféllig nimmt sie ein hochgebildeter christli-
cher Theologe vor, der in einer der wichtigsten Bildungsmetropolen seiner
Zeit lehrte, ndmlich Clemens Alexandrinus. In seiner Einfiihrungsschrift fiir
Christen, dem ,Paidagogos’, paraphrasiert Clemens zundchst die platoni-
sche Gliederung der Seele mit dem Bild aus der ,Politeia’:

46 Auf die darin zum Ausdruck kommende anthropologische Tendenz braucht hier
nicht eingegangen zu werden; vgl. EvThom Log. 114 bzw. Ps.-Clem., Hom. II 15,3 oder
11T 23,2 (GCS Pseudoklementinen I, 41,7-9 bzw. 65,1 f. Rehm/Strecker).

47 Dieses enkratische Verstandnis des Begriffs ist freilich schon vorbereitet, weil ge-
gentiber Platons Gleichnis sich der Abstand zwischen dem ,inneren Menschen’ und sei-
nem Korper in der Spatantike erheblich verscharft (U. Duchrow, Christentum und
Weltverantwortung, 90).

48 Tren., Haer. 11 19,2 (SC 294, 188 Rousseau/Doutreleau); im Eucharistie-Gebet des
Markus (Iren., Haer. I 13,2/Epiph., Haer. 34,2,3; vgl. Hippolyt, Ref. VI 40,2 bzw. EvPhil
Log. 100 p. 75,18-21) wird um die Mehrung der Erkenntnis des ,intus homo’ bzw. £éow
dvBowmog gebeten. Der Valentinianer Herakleon spricht direkt vom Menschen als einer
piklc des pneumatischen, psychischen und hylischen Elementes, von £ow dvBowmog
(aus dem dvwOev mhfowpe) mit einem ,zweiten’ u. ,dritten’ w dv. (Epiph., Haer.
36,5,4 [p. 49]; vgl. 36,2,8; TOv fow dv., <tOV> £0MTEQOV YUYilc *al OOUATOS [p. 46
Holl]) dar. Dafk Valentin selbst die Metapher verwendete, ist sehr unwahrscheinlich
(Ch. Markschies, Valentinus Gnosticus, 74.78).

4 Tren., Haer. 21,5 (SC 264, 304); ebenso Tert., Val. 32,2 (SC 280, 144 Fredouille).

30 Weitere gnostische Texte sind im RAC-Artikel ,Innerer Mensch’ besprochen; vgl.
auch meinen Art. Gnosis/Gnostizismus im Neuen BL 1, Ziirich 1991, 868-871.

51 Das 1oD dvBommov aus resp. 589 a 8 ist als possesiver Genetiv zu £vTOg verstan-
den u. in NHC V1,5 als ,foyn mprome* (p. 51,15; in der sahidischen Ubersetzung von
Rom. 7,22 dagegen ,kata pardome ethihoyn [IV, 74 Horner] bzw. 2.Cor. 4,16 ,pen-
kerome ethibol [...] alla penhoyn” [334]) wiedergegeben.
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,Da nun die Seele aus drei Teilen besteht, so ist die Denkkraft, die auch hoyiotixov
genannt wird, der innere Mensch (6 dvBpwmog 6 £vdov), der iiber den sichtbaren
Menschen hier herrscht, jenen aber leitet ein anderer Gott*>2.

Im folgenden Abschnitt wiederholt er dann paulinische Christologie des
Philipper-Hymnus’ und setzt sie zum platonischen Gleichnis in Beziehung:
Die Knechtsgestalt Christi (nog¢pn dovhov, Phil. 2,7), sein dullerer Mensch
(8ntog dvBowmos)®®, das angenommene Fleisch, wird von Gott aus der
Knechtschaft erlost und unsterblich gemacht. Weil nun der ,innere
Mensch’ als das eigentliche ,Wesen’ des Menschen gilt, liegt es nahe, in
Christus den Logos als ,inneren Menschen’ zu betrachten. Da aber vorher
schon die Herrschaft des verniinftigen Seelenteiles als ,Wohnen des Logos
im Menschen’ bezeichnet wurde,>* prafiguriert der Weg Christi auch den
Umgang aller Christen mit ihrem ,dulReren Menschen’; sie sollen dem ,inne-
ren Menschen’, dem Logos, die Herrschaft iiberlassen, also Gott die Leitung
iiberlassen, dann werden sie — und das ist natiirlich auch in Anspielung auf
Platon formuliert — ,zu Gott, weil sie wollen, was Gott will’.?> Eine engere
Verkniipfung urspriinglich platonischer Motive und der paulinischen Ent-
gegensetzung von ,innerem’ und ,duflerem Menschen’ als hier ist wohl
kaum denkbar. Clemens konnte sie vornehmen, weil er die Metapher in
zwei urspriinglich vollkommen verschiedenen Zusammenhédngen fand -
das bestétigte ihm aber eine Zusammengehdorigkeit dieser Traditionen, von
der er natiirlich schon langst vorher iiberzeugt war. Die begriffliche Kon-
vergenz zwischen Platon und Paulus half ihm also, alle inhaltlichen Diver-
genzen zu nivellieren.

Es verwundert nicht, daR gerade die Theologen, die in Alexandria auf
Clemens folgten, den eigentlichen Hohepunkt bei der Verwendung der
Metapher vom ,inneren Menschen’ in der griechischen christlichen Litera-
tur der Spatantike markieren — namlich Origenes (+ 253/54) und sein Enkel-
Schiiler Didymus der Blinde (+ 398 n.Chr.). Bei beiden wird die urspriinglich
paulinische Metapher in einer platonischen Interpretation auf den votg des
Menschen zu einem zentralen Interpretament der Bibel und einer wichti-
gen Kategorie ihrer Theologie.

Diese Funktion zeigt sich schon bei der Interpretation der Schépfungsge-
schichte: Gott schuf — so Origenes — vor allem den ,inneren Menschen’ zu
seinem ,Bilde und Gleichnis” (Gen. 1,26), diese Schopfung sei invisibilis et
incorporalis et incorruptus et immortalis.”® Wie Clemens tibernimmt Origenes

52 111 1,2 (GCS Clemens Alexandrinus I, 236,5 Stahlin/Friichtel/Treu).

53 111 2,2 (p. 237,6).

S4EITL 125 (236,22).

55 I 1,5 (226,24 £.) — vgl. Platon, Tht. 176 b 1-3 (H. Merki, Art. Ebenbildlichkeit,
RAC 4, Stuttgart 1959, 464-478).

% Hom. in Gen. 1,13 (GCS Origenes VI, 15,12 f.; fast wortlich identisch Comm. in
Rom. 7,4 [PG 14, 1110 B]). Die Identifikation des in Gen. 1,26 Geschaffenen mit dem
Jinneren Menschen’ findet sich hdufig: Cels. VI 63; Dial. c¢. Heracl. 23,2/4; Hom. in Lev.
14,4 (GCS Origenes VI, 484); Comm. in Cant. prol. (GCS VIIL, 63 f.); ebd. 4 (223 - im
Zitat!); Comm. in Rom. 1, (22) 19 (PG 14, 871 {. = 96 {. Bammel) u. bes. 2,9 (13) (912
D-913 A =174-175).
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aus dem platonischen Gleichnis vor allem das Moment der Herrschaft des
Jinneren Menschen’ iiber den Leib bzw. iiber die tierische und unverniinf-
tige Natur.’” Er verwendet wie der Neuplatoniker Porphyrius®® eine Gene-
ration nach ihm und seine christlichen Vorgidnger das platonische Bild nicht
mehr nur als Beschreibung eines statischen Zustandes, sondern auch dazu,
den Weg des Christen zu charakterisieren: Dieser soll den ,inneren Men-
schen’ pilegen, also vor allem die virtutes bewahren, um wirklicher Mensch
zu werden.?®

Origenes’ Rede vom ,inneren Menschen’ stellt auch ein gutes Beispiel
fiir die Aquivokationen dar, die sich bei den Kirchenvitern tiberaus hdufig
finden —sie sind sich namlich nicht ganz dariiber klar, ob der ,innere
Mensch’ fiir die ganze Seele oder nur fiir einen Seelenteil steht; beide An-
sichten finden sich entsprechend auch bei Origenes. Dieser erlautert einer-
seits gern den Ausdruck ,innerer Mensch’ unmittelbar durch den Begriff
,Seele’.%° An anderer Stelle erklirt er aber priziser den Terminus als to
fiyenovixov,®! was im Extremfall zu einer Art ,Verdopplung” des ,inneren
Menschen’ fiihren muf3:

,Das Innere des inneren Menschen ist die denkende Kraft und die nachdenkende
und die aufmerksam betrachtende und die erklarende und die vorstellende und die
erinnernde“62.

Besondere Bedeutung fiir die Begriffsgeschichte der Metapher vom ,inne-
ren Menschen’ hat Origenes m.E. vor allem deswegen, weil er als erster
Theologe ausfiihrlich iiber den Grund der platonischen Benennung der
Seele als ,innerer Mensch’ reflektiert und dem Bild sozusagen das funda-

57 80 im [authentischen?] Fragment der ,Adnotationes in Gen. 1,28 PBibl. Univ.
Giss. 17 [ClavisPG 1, 410 (6)]: Z. 28/30 bzw. Z. 51/54, allerdings ohne expliziten Hin-
weis auf Platon — natiirlich war die Stelle auch so bekannt, daf® explizite Hinweise
kaum mehr nétig waren.

8 Dazu oben, Anm. 39.

39 A.v. Harnack (Die Terminologie der Wiedergeburt und verwandter Erlebnisse in
der é&ltesten Kirche, TU 42/3, Leipzig 1918, 97-143, bes. 137) bezieht sich bei seiner
Darstellung dieses Aspektes vor allem auf Hom. 3,8 in Ez. 14,3 (GCS Origenes VIII,
355 f.): Alle Menschen seien als Menschen geboren, aber nicht alle ,homines homines’
(Lev. 17,8 — vgl. Select. in Bz. 14,4: mohhoi glow dvBpwmol i) Gvteg dvBpwamol, dhhd
Onela [ebd.]). Wer als ,homo exterior’ Mensch, aber als ,homo interior’ Schlage (Mt. 3,7)
sei, non est in nobis Jhomo homo’, sed tantum homo (dhnlich in Hom. 24,8 in Num. 30,3
[GCS VII, 227 £.]).

60 Cels. VII 38; Dial. 23,2; Sel. in Ps. 118,169: 0 npumtog Tijg ®apdiag dvBpwmog, 6v
dvouaosv 1 yoaodn Eow dvBpwmog (PG 12, 1625 B = SC 189, 456 Harl); Hom. in
Gen. 1,15: Interior homo noster ex spiritu et anima constat (GCS Origenes VI, 19).

¢! Im Fragment des Epheserkommentars zu Eph. 3,16 (ed. J. A. F. Gregg, JThSt 3,
1902, 412,22 — ich bereite fiir die GCS eine Neuedition der Fragmente dieses Kommen-
tars und der anderen Arbeiten des Origenes zu den kleinen Paulinen vor).

52 14 Evrog Tol Eow GvBommov oty 1) vonTun dUvapLg ®ol diavonTiny nai EmPhern-
TN} %ol EQUNVELTIXT] ®Od 1) GavTaoTiky xal 1) pvnuovevtinn (Sel. in Ps. 102,1 [PG 12,
1560 A]; vgl. zu den Aquivokationen auch H. Karpp, Probleme altchristlicher Anthro-
pologie, BFCTh 44/3, Giitersloh 1950, 188-190.
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mentum in re nachzuliefern versucht: Die Seele kann ihrer weitgehenden
Analogie zum Menschen wegen ,innerer Mensch’ genannt werden: Sie be-
sitzt gleichsam Augen (den voiic®®) und Ohren, die sich 6ffnen kénnen.*
Die lahmen FiiRRe des ,inneren Menschen’ konnen gehen lernen;%* es ste-
hen ihm ,fiinf geistliche Sinne’ zur Verfiigung.®® Man kénnte ausfiihrlicher
zeigen, wie Origenes etwa durch die letzte Theorie schopferisch die platoni-
sche Metapher zu einem ganzen Metaphernsystem ausgestaltet hat, das in
seinen Schriften einen erheblichen Raum einnimmt.5? (Auffallig ist dabei
allerdings die Freiheit, mit der der Alexandriner dieses Metaphern-System
im Einzelnen anwenden kann®®).

Bemerkenswerterweise sieht sich der alexandrinische Exeget bei dieser
Ausweitung und Fundamentierung in der Tradition des Apostels Paulus,
der die Lehre von den ,zwei Menschen’ ,aus den Schriften, die sie weniger
klar ausgesprochen haben, geschopft und sie aufgrund seines tieferen Ver-
standnisses klarer ausgedriickt” habe — es bleibt unklar, ob Origenes hier an
Platon oder an Philon gedacht hat, die er beide gut kannte.®® Zusammen-
fassen kann man die Position des grofen christlichen Exegeten mit seinen
eigenen Worten: Nur jener ,innere Mensch’ hat im eigentlichen Sinne
,Sein’.70

Ein Enkelschiiler des Origenes, Didymus der Blinde aus Alexandrien, der
bedeutendste origenistische Exeget des vierten Jahrhunderts, hat ganz in
der Tradition seines groffen Vorbildes aulerordentlich hédufig die plato-
nisch-paulinische Metapher verwendet. Es lassen sich in seinen exegeti-

%3 Frgm. 195 in Luc. (p. 310).

% Hom. 9,9 in lib. Iesu Nav. (GCS Origenes VII/2, 354). Als ,Mund‘ des ,i.M.’ inter-
pretiert er 1) SuavonTixy) dUvas (zu Ps. 118,131 [SC 189, 402]); zu Speise u. Trank des
.M.’ etwa Exc. in Ps. 27,4 (PG 17, 120 D; vgl. ClavisPG 1, 1426, 2,2).

65 Cels. I 48; vgl. Com. in Joh. XXXII 10,111.

%6 Vgl. den Prolog zum Comm. in Cant. (GCS Origenes VIII, 64—68). Die ,fiinf geist-
lichen Sinne’ (Hom. in Lev. 3,7 [GCS Origenes VI, 312]) sind ausfiihrlich im Dial. cum.
Heracl. besprochen: 16,17-17,6 (6b0aluot); 17,7-18,12 (Ora); 18,13-19,8 (wuxtie);
19,9-11 (0 yevotivov); 19,12-20,5 (adn; daneben 20,6-23,1 weitere Korperteile).

67 Vgl. Comm. in Cant. 1 (GCS Origenes VIII, 105-7); in Rom. 9,36 (PG 14, 1236 B);
K. Rahner, Le début d'une doctrine des cing sens spirituels chez Origéne, RAM 13,
1932, 113-145; vgl. B. Altaner, Augustin und Origenes, in: ders., Kleine patristische
Schriften, TU 83, Berlin 1967, 242; weitere Par. und Lit. bei E. Friichtel, BGL 5, 1974,
71-77.

68 Dazu vgl. kiinftig die tabellarische Zusammenstellung der verschiedenen Belege
in RAC lé.

8 SC 67, 11,23/12,4 Scherer. Die folgende Passage erldutert diese Ansicht mit deut-
lichen Hinweisen auf die jiidisch-hellenistische Auslegung von Gen. 1,26 f. (12,4/14).
Entsprechend wird auch der ow dvBowmog mit dem &lnbng dv. (Or. 27,2 p. 364,22
Koetschau), dem 6 »pumtog tijg ®aediag dvBpwmnog (In Rom. 1,19 [22]) und dem
®ouvog av. (In Eph. 2,15 [p. 407]) identifiziert.

70 yveimg ovoie [Eotiv] (Frgm. in Luc. 181 [p. 302]); dhnlich Porphyrius (H. Dérrie,
Porphyrius’ ,Symmikta Zetemata’, Zetemata 20, Miinchen 1959, 185; weitere Belege
bei J. Pépin, Idées greques sur I'homme et sur dieu, Paris 1971, 179 f. n. 4 und 184
n. 6). Photius hat diese Ansicht des Origenes mit Platon verbunden (Bibl. 234, 293 a
B
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schen Schriften, die eigentlich erst durch einen Zufallsfund in den vierziger
Jahren dieses Jahrhunderts wieder recht bekannt geworden sind, tber
hundert Belege zdhlen.”! Nur scheinbar fiihrt der alexandrinische Exeget
mit dieser fast inflationdren Verwendung nicht iiber Origenes hinaus. In
Wabhrheit radikalisiert er dessen Einfithrung eines Metaphern-Systems um
den Ausdruck ,innerer Mensch’ herum, weil er die platonisch-paulinische
Unterscheidung zweier Menschen zu einer expliziten hermeneutischen
Grundregel seiner Bibelauslegung macht. Er verwendet entsprechend den
Terminus ahinyopic xoto tov Eow dvBowmov und hat ihn wohl auch ge-
prégt.”? Diese schlechthin zentrale Stellung eines Begriffes, der urspriing-
lich von einem Philosophen nur als einprdgsames Bild und gleichsam ad hoc
entwickelt war, markiert m.E. den Héhepunkt der christlichen Inanspruch-
nahme einer platonischen Metapher.”?

(4) Ausblicke und Schluf3

Es verwundert nicht, wenn nicht nur allegorisierende wissenschaftliche
Exegeten wir Origenes und Didymus, sondern auch die Monchstheologen
die Metapher ,innerer Mensch’ aulRerordentlich hoch schatzen - eignet sie
sich doch hervorragend, die innere Bildungs- und Erziehungsaufgabe des
Maonches in der Analogie zur dulleren zu demonstrieren, wie wir schon bei
den Enkratiten sahen. Um dies zum SchluR zu verdeutlichen, wird kurz auf
eine Ostliche und eine westliche Form der Monchstheologie eingegangen:
Zuerst soll es um die Messalianer gehen, eine besonders von Herrmann Dor-
ries ins Licht gestellte syrische und kleinasiatische Ménchsbewegung des
fiinften Jahrhunderts, dann um den urspriinglich skythischen Ménch Jo-
hannes Cassian (+ 430/35), der fiir das abendlandische Monchtum grundle-
gend wurde.

In der Sprache der Messalianer spielte die Metapher eine nicht unwichti-
ge Rolle; den Monchen wurde beispielsweise empfohlen, ihr Leben wie die
Pneumatiker nur fiir den €ow dvBowmog zu fiihren, der der §6Ea »uvpiov
schon jetzt gewiirdigt wird.” Das Ziel ist das Wachstum des inneren Men-
schen.”” So wie viele Glieder des Koérpers den einen Menschen bilden, so
bilden der Verstand, das Gewissen, anklagende und lossprechende Gedan-

I Aufzdhlung und Systematisierung in RAC 16.

72 Comm. in Ps. 35,8 p. 237,33 (PTA 6, 46).

73 Man konnte iibrigens die von Origenes betonte Homonymitit der paulinischen
Bezeichnungen auch gegen den Exegeten wenden, wie ein Fragment des Petrus von
Alexandrien zeigt, der gegen die Seelenlehre des Origenes polemisiert (ACO III, 197,13/
20 = ClavisPG 1, 1637): Gott habe &¢’ dmak xol &v évi »awp® beides geschaffen, 6 #ow
»al 0 EEw av..

74 Hom. 5,5 (PTS 4, 50 Dorries/Klostermann/Kroger) = Log. MH’ 2,3 (GCS Maka-
rios/Symeon II, 93 Berthold); 17,4 (168); 5,11 (62) — vgl. auch E. A. Davids, Das Bild
vom Neuen Menschen. Ein Beitrag zum Verstdndnis des Corpus Macarianum, SPS 2,
Salzburg, Miinchen 1968.

75 Log. M’ 1,8 (II, 62); vgl. Hom. 10,3 (TU 72, 56).
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ken als Glieder zusammen die Seele, den €ow d@vBpwmog, wobei der voiic als
,Auge der Seele’ wirkt.”® Entscheidend ist, nicht nur als ,4ulerer’, sondern
auch im ,inneren Menschen’ eine Einheit zu bilden.”” Entsprechend wer-
den die Monche in der ,Epistola Magna’, einer ,Monchsregel’ der Gruppe,
aufgefordert, so wie sie den £Ew dvBpwmog vor sicherer Siinde bewahren,
den &ow dvBowmos ebenfalls zu reinigen.”®

Auch Johannes Cassian gibt als Ziel seiner Schriften an, neben dem ,duRe-
ren und sichtbaren Leben der Monche’ den ,unsichtbaren Habitus des inne-
ren Menschen’ bilden zu wollen.”® Entsprechend sind auch hier interior
und exterior homo parallel angelegt: Das Fasten des ,duReren Menschen’ hat
z.B. seine Parallele im ,inneren Menschen’;2° am motus des ,duReren Men-
schen’ kann man den ,status interioris’ ablesen.®! Wenn gleichzeitig Tugen-
den des Korpers und der Seele geiibt werden, profitieren sowohl der ,dufie-
re’ wie der ,innere Mensch’.82

Nicht nur die christlichen Exegeten der alexandrinischen Tradition und
solche Mdnchstheologen verwendeten die Metapher — auch in der christo-
logischen Kontroverse, die am Ende des ohnehin krisengeschiittelten vier-
ten Jahrhunderts ausbricht, wird die platonisch-paulinische Redewendung
wiedereingesetzt — aber auch diese anti-apollinaristische Verwendung®? be-
statigt nur einen ohnehin deutlichen Eindruck: Die Unterscheidung zweier
Menschen, die Platon begriindete und Paulus in die christliche Theologie
einfiihrte, erweist sich als hermeneutischer Schliissel fiir eine ganze Anzahl
verschiedener theologischer Problemstellungen. Diese groRe Relevanz
kann man sich ganz schlicht durch Angabe von Zahlen deutlich machen:

76 Hom. 7,8 (76) = Log. A’ 25 (62).

77 Log. AT" 1,1 (II, 27). Er ist ein E@drov mit Bild und Gestalt, uoimpo. ydo ¢ot 100
£Ew dvBommov 6 éow (Hom. 16,7 (16,7 [162-3] = Log. Mc’ 2,7 [II, 87]).

78 3,7 (p.245 Jaeger = 106 Staats, vgl. Greg. Nyss., Inst.: 800 ydo Svrov
[GvBodmwv], £E dv 6 €ig dvBpwmog flouootar [GNO VIII/1, 54]; ebenso Zitat Eph. 3,16
[p. 249,13 J. = 107,135 1. St. par. 59,10 J.]).

”? Collationes Patrum Praef. (SC 42, 75 Pichery).

80 Inst. V 21,5 (SC 109, 228 Guy).

81 Inst. V 29,2 (494).

82 Inst. 11 14 (84).

8 vgl. dazu Greg. Nyss., Adv. Apoll. (GNO III/1, 185); Greg. Naz., Ep. 101, 19 (SC
208, 44); Ep. 102,13 (76); Epiph., Anc. 77,6 (GCS Epiphanius I, 97); PsAthan., Contra
Apoll. 2,3 (PG 26, 1136 D); Ammonius, Frgm, 23 in Joh. 1,14 (TU 89, 203 Reuss) und
die ,Doctrina Patrum’ 27,3 (p. 196 Diekamp).

8 0. Hiltbrunner, Exterior Homo, VigChr 5, 1951, 55-60, bes. 57 nennt als Beispie-
le: Paulinus von Nola, Ep. 30,5 ruina exteriori meo et interiori resurrectio (CSEL 29, 266,14 f.;
vgl. Carm. 24,623; Ep. 11,14 [70,4]; 40,5 [345,4]) bzw. Faustus von Riez, De Grat. Dei I 9
(CSEL 21, 31,28); Ep. 5 (190, 6.13); 6 (197,13); 9 (212,11). Gregor der Grofe stellt ein
gutes Beispiel dafiir dar, daB8 die Rede von den ,inferiora’ im allgemeinen Sinne die Rede
vom ,inneren Menschen’ im spezifischen Sinne verdringt hat: Auf ca. 120 Belege der
allgemeinen Redeweise kommen in den ,Moralia in Job’ 6 spezifische (3 x in IX 53,79.80
[CChr.SL 143, 511 £.]; XXII 14,28 [1112] - detaillierte Aufstellungen zum gesamten
Wortfeld ,Jnnen/AuRen’ bei P. Aubin, Intériorité et extériorité dans les Moralia in Job
de saint Grégoire le Grand, RSR 62, 1974, 117-166, bes. 119 mit einer Konkordanz
143-149.
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Obwohl der vollstindige Ausdruck ,/homo interior’ in der lateinischen Spét-
antike gern um das Substantiv verkiirzt wurde zu ,interior noster’,3* finden
sich bei Augustin von Hippo circa 185 Belege des Ausdrucks — das ist die groR-
te Menge in der patristischen Literatur (- selbst Didymus verwendet den
Ausdruck etwas weniger).

Das Verstandnis der Metapher bei Augustin bleibt natiirlich von den gro-
3en Umbriichen im Denken dieses Theologen nicht unbeeinfluft. So bildet
sich sehr deutlich die zunehmende biblische Orientierung dieses Autors
auch in seinem Umgang mit dem paulinisch-platonischen Stichwort ab —
aber damit vollzieht sich sozusagen der unbewufte Weg der Metapher aus
dem Platonismus in den Paulinismus noch einmal ,im Zeitraffer’ nach:
Wahrend in einer frithen philosophischen Schrift die , Tiefen der verniinfti-
gen Seele” als ,homo interior’ bezeichnet werden (und in ihnen Gott durch
das ,Auge der Seele’ gesucht werden soll),®> {iberwiegen in den spiteren
Schriften die Verbindungen der Metapher mit BuRe, Glauben oder Gna-
de,® auRerdem nimmt die Rezeption des origeneischen Metaphernsystems
einen nicht unerheblichen Raum ein.?” Aber auch der nordafrikanische
Kirchenvater verwendet die alte Metapher als neuen hermeneutischen
Schliissel, ndmlich in der von ihm begriindeten Lehre der ,Vestigia trinita-
tis’®® — auch dieser Punkt verdiente eigentlich eine ausfiihrlichere Wiirdi-
gung.

Trotz aller Verkiirzung wird der Weg jener platonischen Begriffspragung,
den wir in vier Schritten durch die heidnische und christliche Antike ver-
folgt haben, wohl deutlich: Er zeigt — trotz aller Marginalitat, die diese Me-
tapher fiir die christliche Dogmengeschichte letztendlich doch hat — etwas
Grundsitzliches {iber die Begegnung von Antike und Christentum: Ein ur-
springlich platonischer Begriff wurde fiir sehr verschiedene Theologen zu
einem hermeneutischen Schliisselbegriff; aber er wurde es weniger auf-
grund einer geplanten Adaption, sondern eher aufgrund eines unbewufR-
ten ,Briickenschlages’ durch den Apostel Paulus. Und es bleibt implizit
auch deutlich, welche Welten zwischen Platon und Paulus liegen; kein alt-
kirchlicher Theologe sagt das explizit, was man in manchen neutestament-

& De Mag. 1,2 (CChr.SL 39, 158,45-48 Daur); 12,40 (197,30-34).

8 Trin. IV 5 (CChr.SL 50, 165 Mountain); vgl. Ep. 196,5 (CSEL 57, 219 Goldba-
cher).

8 Grundsatzlich B. Altaner, Augustin und Origenes, in: ders., Kleine patristische
Schriften, TU 83, Berlin 1967, 242; vollstindige Stellensammlung in RAC 16.

8 Trin. XI 1 (333); XI 18; XII 1 (355 L.); ,trinitas interioris hominis' (XXII 26 [CChr. SL
50A, 418 L.]; vgl. XIV 10 [435]) gefunden. Als Kriterium der Abgrenzung beider Men-
schen bestimmt Augustin das, was dem Menschen nicht mit dem Tier gemeinsam sei
(= duBerer M.), also die ,ratio’ (XII 13 [382] bzw. praziser ,sublimior ratio” X1I 3 [357]),
gehore zum ,inneren Menschen’. Eine andere trinititstheologische Anwendung findet
sich in Ep. 238,12, wo die Einheit zwischen Gott Vater und Sohn mit der Einheit des
einen Menschen verglichen wird: Wihrend dieser als interior und exterior homo in zwei
Naturen von Koérper und rationalis anima existiert, sind jene eiusdem naturae et substantiae
eines (CSEL 57, 541). Die conexio uinculi naturalis (542) verbindet die beiden ,Men-
schen’ zu einem Menschen.
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lichen Kommentaren lesen konnte. Nirgendwo steht direkt der Satz: ,Pla-
ton sagt mit der Metapher ,innerer Mensch’ dasselbe wie Paulus’. Deswe-
gen ist es hier wie anderswo unerlaBlich, beim Studium der Beziehungen
zwischen Antike und Christentum neben den expliziten Rezeptionen auch
auf die inneren Konvergenzen zu achten, die gerade nicht durch historische
Abhédngigkeiten erklart werden kénnen. Wenn man ganz zum Schluls doch
noch — nachdem am Anfang so kritisch iiber dieses Vorgehen gesprochen
wurde — eine globalisierende These wagen darf: Es sind im haufig nur halb-
gebildeten Milieu des frithen Christentums gerade diese inneren Konvergen-
zen, die den sagenhaften Aufstieg des Christentums in der Spatantike mit
ermoglichten und jene oft staunenswerte Ndhe zwischen paganer und
christlicher Welt bewirkten, die wir historisch nie vollkommen erkldaren
werden konnen. Das Motiv vom ,inneren Menschen’ kann dafiir als ein
Beispiel dienen.

Ztschr.lK.G. 1/94 2



Zur Entwicklung der Rechtfertigungslehre
Johannes Bugenhagens 1521-1525"

Ralf Kotter

Lange Zeit galt das besondere Interesse der Bugenhagenforschung beinahe
ausschlieRlich der Bedeutung, die der Pomeranus als Gestalter reformatori-
schen Kirchenwesens mit seinen Kirchenordnungen in Niederdeutschland,
Pommern oder Danemark erlangte;? der Theologe Bugenhagen wurde dage-
gen weitgehend vernachlissigt.® Erstmals Hans Hermann Holfelder widmete
sich ausfiihrlicher diesem Desiderat der Bugenhagenforschung, indem er
zundéchst eine Analyse des auf Vorlesungen des Jahres 1521 zuriickgehen-
den Psalmenkommentars vorlegte, um im weiteren die Gestalt der Rechtfer-
tigungslehre in der Paulusexegese der Jahre 1524/25 sowie in dem sich un-
mittelbar anschlieBenden Sendbrief an die Hamburger darzustellen.* Hol-
felders Ausfithrungen wurden in der Literatur weithin akzeptiert und als

! Die folgenden Ausfithrungen bieten eine Zusammenfassung ausgewahlter Aspek-
te meiner Dissertation Johannes Bugenhagens Rechifertigungslehre und der rémische Katholi-
zismus. Studien zum Sendbrief an die Hamburger (1525), Diss. theol., Miinster 1992. Neben
einer Darstellung der Rechtfertigungslehre Bugenhagens widmet sie sich der Frage
nach den Voraussetzungen und der Durchfiihrung der Reformation in Hamburg sowie
dem Dominikaner Augustin von Getelen, der zu den herausragenden Persénlichkeiten
unter den aligldubigen Predigern der Hansestadt zahlte, bislang jedoch nur véllig unzu-
reichend erforscht wurde. Die Dissertation vergleicht dariiber hinaus die Positionen alt-
gldubiger und reformatorischer Rechtfertigungs- und Gnadenlehre und stellt Berechti-
gung und Grenzen der Konfrontation dar.

2 Ubersichten iiber die Bugenhagen-Literatur bietet Hans-Giinter Leder, Bugenha-
gen-Literatur, in: Werner Rautenberg (Hg.), Johann Bugenhagen. Beitrdge zu seinem
400. Todestag, Berlin 1958, 123-137; ders., Zum Stand und zur Kritik der Bugenhagen-
forschung, in: HerChr 1977/78, 65-100.

? Zu nennen sind allein kleinere Beitrige, z.B. Hans Eger, Die Gestalt und das Werk
Johannes Bugenhagens, in: Die Wartburg 34.1935, 192-197; ders., Bugenhagens Weg
zu Luther, in: Monatsblatter fiir pommersche Geschichte und Altertumskunde
49.1935, 123-133; Ernst Kihler, Bugenhagen und Luther. Stiicke aus ihrem gegenseiti-
gen Verhdltnis, in: Werner Rautenberg (Hg.), Johann Bugenhagen. Beitrdge zu seinem
400. Todestag, Berlin 1958, 108-122; ders., Die Wirklichkeit Gottes und die Wirklich-
keit der Welt im Werk Johann Bugenhagens, in: EvTh 19.1959, 453-469; daneben
auch die alteren Biographien von Hermann Hering, Doktor Pomeranus, Johannes Bu-
genhagen. Ein Lebensbild aus der Zeit der Reformation, SVRG 22, Halle 1888; sowie
Karl August Traugott Vogt, Johannes Bugenhagen Pomeranus. Leben und ausgewdihlte
Schriften, LASLK 4, Elberfeld 1867.
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~Markstein der Bugenhagenforschung“® bezeichnet, obwohl er ein véllig
neues Bild der Entwicklung reformatorischer Theologie bei Bugenhagen
zeichnete und im Gegensatz zu manch anderer Einschidtzung® eine weitge-
hende theologische Eigenstandigkeit des Pomeranus postulierte.

Die folgenden Ausfiihrungen sollen die Thesen Holfelders kritisch be-
leuchten. Zuriickgegriffen wird dabei auf vornehmlich zwei Schriften Bu-
genhagens, die zu den wichtigsten Quellen zur Erfassung seiner rechtferti-
gungstheologischen Position in der ersten Hilfte der zwanziger Jahre zu
zdhlen sind: die Interpretatio in librum psalmorum und der Sendbrief an die
Hamburger.

Nach Holfelder artikuliert Bugenhagen in seiner ersten exegetischen
Verdffentlichung, dem auf Wittenberger Vorlesungen seit 1521 zurtickge-
henden und 1524 in Basel gedruckten Psalmenkommentar, zundchst einen
rechtfertigungstheologischen Ansatz, der dem des frithen Luther gleich-
komme.” Da nun die Annahme einer Beeinflussung durch die frithe Theo-
logie Luthers ,anachronistisch und unbegehbar“® sei, schlieRt Holfelder,
~daf Bugenhagen in der Konzeption seiner Rechtfertigungslehre eigene
Wege gegangen ist.“?

4 Vgl. Hans Hermann Holfelder, Tentatio et consolatio. Studien zu Bugenhagens ,In-
terpretatio in librum psalmorum®, AKG 45, Berlin — New York 1974; ders., Solus Chri-
stus. Die Ausbildung von Bugenhagens Rechtfertigungslehre in der Paulusauslegung
(1524/25) und ihre Bedeutung fiir die theologische Argumentation im Sendbrief ,Von
dem christlichen Glauben” (1526). Eine Untersuchung zur Genese von Bugenhagens
Theologie, BHTh 63, Tiibingen 1981. Vgl. darliber hinaus auch ders., Schriftauslegung
und Theologie bei Johannes Bugenhagen (1485-1558). Zur theologischen Vorge-
schichte seiner Kirchenordnungen, in: Histoire de I'exégése au XVle siécle. Textes du
colloque international tenu a Genéve en 1976 réunis par Olivier Fatio et Pierre Fraen-
kel, Genf 1978, 265-285; ders., Artikel ,Bugenhagen, Johannes (1485-1558)“, in: TRE
7, 354-363; ders., Evangelica veritas und iudicium dei. Zu Johannes Bugenhagens Epi-
stola de peccato in spiritum sanctum (1521), in: Hans-Glinter Leder (Hg.), Johannes
Bugenhagen. Gestalt und Wirkung. Beitrdge zur Bugenhagenforschung. Aus AnlaR des
500. Geburtstages des Doctor Pomeranus hg., Berlin 1984, 87-99; ders., Bugenhagens
Theologie — Anfinge, Entwicklungen und Ausbildungen bis zum Romerbriefkolleg
1525, in: Luther 57.1986, 65-80.

5 Hans-Giinter Leder, Rezension zu Holfelder, Tentatio et consolatio, in: LuJ 43.1976,
131-133, hier 131. Vgl. auch ders., Johannes Bugenhagen Pomeranus — Leben und Wir-
ken (1485-1558), in: ders. (Hg.), Johannes Bugenhagen. Gestalt und Wirkung. Beitra-
ge zur Bugenhagenforschung. Aus AnlaR des 500. Geburtstages des Doctor Pomeranus
hg., Berlin 1984, 8-37, hier 16 {. Kritische Bemerkungen finden sich bei Gerhard Krause,
Rezension zu Holfelder, Tentatio et consolatio, in: ZKG 86.1975, 411-414; Wolf-Dieter
Hauschild, Rezension zu Holfelder, Solus Christus, in: ZevKR 31.1986, 268-274.

5 Vgl. z.B. Robert Stupperich, Johann Bugenhagen und die Ordnung der Kirche im
nordosteuropdischen Raum, in: KO 3, Stuttgart 1960, 116-129, hier 119: ,... eine ei-
gentiimliche Pragung hat Bugenhagen der reformatorischen Lehre nicht gegeben. Sei-
ne Theologie ist die Theologie Luthers, die er in aller Treue festhalt ... Es ginge zu weit,
wollte man von seiner theologischen Eigenstandigkeit sprechen.”

7 Vgl. zum folgenden Holfelder, Tentatio.

8 A.a.0.198.

? Ebd.
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Im einzelnen handelt es sich um drei grundlegende Topoi, fiir die Holfel-
der eine individuelle Auspriagung beansprucht: Die theologische Funktion
von Gesetz und Evangelium werde nicht differenziert, so daR® das Evange-
lium ,nicht das gewillmachende Wort und die Gabe des Heils in Christus
[ist], es ist vielmehr die im Bittgebet (oratio pro iniquitate sua) zu ergrei-
fende misericordia und veritas von Gottes pactum®.'® Dementsprechend
fungiere Christus noch nicht als Heilsmittler, sondern als ,exemplum des
Angefochtenen, Anfechtung ist Teilhabe am Kreuzesgeschick Christi”.!!
Einer solchen Exemplarchristologie korrespondiere schlieBlich das Ver-
standnis der Rechtfertigung als non-imputatio peccatorum mit exklusiv
eschatologischer Perspektive. ,Der rechtfertigende Glaube ex non imputa-
tione kennt nicht den prédsentischen Zuspruch des Heils in Christus dem
Mittler, so daf$ er ,wie Christus seyn heubt / voll und satt” ist, er bleibt viel-
mehr in der stindigen Bewegung im Angesicht der totalen Sundenbe-
stimmtheit ...“12.

Erst im letzten Drittel der Psalmenexegese iiberwinde der Pomeranus
diese Anfechtungstheologie, indem er sich auf Christus, den Mittler, kon-
zentriere, den er als solchen allererst mit der Kommentierung von Psalm
106,23 bezeichne: Hier wird in Gegeniiberstellung zum Mittler Mose, der
den Geist nicht verleihen konnte, Christus unter Aufnahme von 1. Tim 2,5
als exklusiver Mittler bezeichnet.!® Begriindet sieht Holfelder diesen Wan-
del in der zeitgleichen Beschaftigung mit dem Corpus Paulinum; in dessen
Kommentierung kommt der Bezeichnung Christi als Mittler eine zentrale
Bedeutung zu, so daf$ nicht mehr die non-imputatio peccatorum im Mittel-
punkt stehe, sondern ein Ansatz, der ,im Rahmen der fiir das reformatori-
sche Selbstverstandnis der Wittenberger Theologen leitenden Zuordnung
von Glaube und Liebe als ratio christianismi nun den Person- und Weltbe-
zug des Evangeliums vom Heil in Christus zur Sprache bringt“.!* Damit er-
offne sich dem Gldubigen die Maglichkeit, in der Welt dem Nachsten zu
dienen. Somit hétte Bugenhagen also erst im Laufe des Jahres 1524 eine
genuin reformatorische Rechtfertigungslehre und damit den Weg zu Lu-
ther gefunden; allerdings meint Holfelder in der individuellen Gestalt der
Rechtfertigungslehre aus der Mitte der zwanziger Jahre dann weniger Par-
allelen zu Luthers Ansatz, als vielmehr solche zum geisttheologischen An-
satz Melanchthons erkennen zu kénnen.!®

Holfelders Thesen miissen inzwischen kritisch iiberdacht werden. Dazu
notigt nicht allein die Tatsache, daR die chronologische Rekonstruktion der
Vorlesungstatigkeit Bugenhagens in der ersten Hélfte der zwanziger Jahre,
die Holfelder voraussetzt, fragwiirdig geworden ist.!® Vielmehr erscheint
der hier entworfene Gesamtablauf der Genese reformatorischer Theologie

10 Aa.0.197.

' Holfelder, Bugenhagens Theologie 75.

12 Holfelder, Tentatio 184 {.

13 Vgl. Holfelder, Bugenhagens Theologie 76.

4 Holfelder, Solus Christus 102.

15 vgl. a.a.0. 22 £, 32 ff,, 47 £, 70.

Vgl. hierzu Leder, Bugenhagen. Leben und Wirken 34, Anmerkung 18.
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bei Bugenhagen iiberaus unwahrscheinlich. Fest steht die Tatsache, dal® der
Pomeranus im Rahmen seiner regelmafligen Lektionen im Belbucker Pra-
monstratenserkloster zundchst erasmischen, im Laufe des Jahres 1519 aber
immer stirkeren EinfluB durch die Schriften Luthers erfahren hat. Zu die-
sem wichtigen Ergebnis gelangte in jiingster Zeit Anneliese Bieber, die ein
Manuskript Bugenhagens aus dieser Zeit erstmals analysiert hat, in dem
sich der Pomeranus der Kommentierung des Matthdusevangeliums sowie
der Harmonisierung der Passions- und Auferstehungsberichte widmet.!”
Neben kleineren Traktaten ist es besonders Luthers Schrift De captivitate ba-
bylonica, die ihm das Verstdndnis fiir die Suche nach dem barmherzigen
Gott und der pax conscientiae vermittelt. Angeregt durch diese Erkenntnis
wendet er sich im Friihjahr 1521 nach Wittenberg und baut dort seinen
neuen Ansatz offensichtlich relativ schnell aus. Dies geht aus seinem Send-
brief an die Treptower Schiiler hervor, der wahrscheinlich noch im Friih-
jahr 1521 verfallt wurde und die umfassende Rezeption reformatorischer
Theologie dokumentiert.'® Darauf hat Wolf-Dieter Hauschild hingewiesen
und im Zusammenhang der Thesen Holfelders die Schwierigkeit der An-
nahme angedeutet, ,daR Bugenhagen nach einer weitgehenden Ubernah-
me von Luthers Rechtfertigungslehre in der Wittenberger Anfangsphase
aufgrund seiner Vorlesungstatigkeit 1522-24 davon wieder abgekommen
sei“.!? Die Genese seiner Theologie miiRte sich in einer wahren ,Zickzack-
kurve’ vollzogen haben.

Tatsdchlich scheint die Interpretation des Psalmenkommentars durch
Holfelder nur einige wenige Aspekte zu beriicksichtigen, die freilich die
Annahme eines anfechtungstheologischen Ansatzes zundchst nahelegen.
Holfelder beabsichtigte, ,auf dem Wege der immanenten Textinterpreta-
tion, die sich an systematischen Exkursen und thematischen Querverwei-
sen orientiert, die organisierende Mitte von Bugenhagens Psalmenausle-
gung zu entdecken”,?® Faktisch fiihrte dies zu einer Reduktion der Text-

17 Anneliese Bieber, Johannes Bugenhagen zwischen Reform und Reformation. Die
Entwicklung seiner frithen Theologie anhand des Matthauskommentars und der Pas-
sions- und Auferstehungsharmonie, FKDG, Gottingen 1993. Hingewiesen wurde auf
die Existenz dieses Manuskriptes bereits bei Hermann Alberts, Zwei Bugenhagenfunde
aus zwei alten Biichereien, in: ThStKr 106.1934/35, 61-72; vgl. auch Georg Helbig, Jo-
hannes Bugenhagen zum Gedéchtnis, in: Ev.-luth. Kirchenzeitung 12.1958, 120-122.

18 Vgl. Carl Eduard Forstemann (Hg.), Johannes Bugenhagens Sendbrief an die Schii-
ler zu Treptow, in: ZHTh 7, NS 1, 1837, H 3, 139-155.

19 Wolf-Dieter Hauschild, Johannes Bugenhagens Entwicklung zum Reformator und
der EinfluR Luthers, in: Luthers Wirkung. Festschrift fiir Martin Brecht zum 60. Ge-
burtstag, hg. v. W.-D. Hauschild u.a., Stuttgart 1992, 63-82, hier 63. Vgl. auch a.a.O.
72: ,Deswegen wire es sehr erstaunlich, wenn Bugenhagen im Psalmenkommentar —
etwa zwei Jahre nach dem Sendbrief — eine Exemplarchristologie entwickelt haben
sollte. Das wére dann ein Knick in seiner Entwicklung, der einem konzeptionellen Ab-
stecher momentaner Art gleichkdme ... Vgl. zur Interpretation des Sendbriefes auch
bereits ders., Johannes Bugenhagens Auseinandersetzung mit dem Katholizismus
1515-1521, in: Ostdeutsche Geschichts- und Kulturlandschaften, Teil IIl: Pommern,
hg. v. Hans Rothe, Koln — Wien 1988, 86-110, hier 99-103.

20 Holfelder, Tentatio 108.
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grundlage auf sechs ausgesuchte Psalmen, die fast ausnahmslos zur Gat-
tung der ,Klagelieder des Einzelnen’, drei davon sogar zu den sieben
kirchlichen BuBpsalmen zidhlen.?! Eine Konzentration der Interpretation
auf den leidenden Christus und die tentatio des Siinders muf dann not-
wendige Folge sein. Letztlich kann sich Holfelder sogar auf die Auslegung
von Ps 31 beschréanken, die ,in nuce zugleich den theologischen Ansatz sei-
ner [sc. Bugenhagens] Psalmenauslegung“?? enthalte.

Eine breitere Beriicksichtigung des mit iiber 800 Seiten doch recht um-
fangreichen Werkes fiihrt allerdings zu einer Relativierung der Thesen Hol-
felders. Dies sei an wenigen Beispielen verdeutlicht. Wenn Holfelder dar-
legt, Bugenhagen tilge in der Auslegung von Ps 31 den Gedanken einer
positiven reputatio ad fidem und konzentriere sich ausschlieRlich auf die
Vorstellung der non imputatio peccatorum,?* so muR nicht allein darauf
hingewiesen werden, dak es sich gerade bei Ps 31 um die klassische Beleg-
stelle fiir die non imputatio peccatorum handelt, mit der etwa auch Luther
diesen Gedanken verifiziert,?* sondern dariiber hinaus auch auf die sich
unmittelbar anschlieRende Exegese von Ps 32: Bugenhagen verweist zu-
ndchst auf die Auslegung von Ps 31 und fiihrt ergdnzend aus, daR diejeni-
gen, die durch die imputatio gerecht geworden seien [!], auch zum Lob Got-
tes angehalten seien. Das neue Loblied (Ps 32,2), das die durch den Geist im
Herzen Gerechten singen, beschreibt der Pomeranus nun wie folgt: ,...
sanctificate nomen domini in nouitate uitae, id est, in iusticia et sanctitate,
ad hoc enim uos fecit iustos, ut in iustitia post hac illi seruiatis, non in fer-
mento ueteri maliciae et nequitiae.“?®> Die Gerechten sollen sich von
schlechten Werken fernhalten ,et faciant bonum opus, quod nouus homo
postulat.?® Allein der neue Mensch kénne so den Weg des Heils erlangen,
»Quia spiritum dei habet, et iam assecutus est uitam, et coepit dies uidere
bonos, sua sponte et uoluntate illos fructus producit, et abominatur quic-
quid diuersum est“.?” Der iustus ex non imputatione kann als novus homo
durch den Beistand des Geistes spontan die Gerechtigkeit verwirklichen. Er
ist damit in ein neues Sein gesetzt und erhilt dieses als prasentischen Anteil
am zukiinftigen Heil.

Es wird deutlich, daB die Ausfiihrungen Bugenhagens nicht aus ihrem
Kontext gerissen werden diirfen: Er reduziert seinen rechtfertigungstheo-
logischen Ansatz keineswegs auf eine exklusive Nichtanrechnung der Siin-
den, die den Menschen in einer ,immer unabgeschlossene[n] Bewegung

! Es handelt sich um Ps 5 (vgl. a.a.0. 148), Ps 6 (vgl. a.a.0. 148), Ps 31 (vgl. a.a.0.
173 if.), Ps 37 (vgl. a.a.0. 145 {f.), Ps 70 (vgl. a.a.0. 148 ff.); hinzu kommt ein Rache-
psalm (Ps 93), vgl. a.a.0. 151 {.

220A 8.0, 173:

#ovgll a0, 175, 188, ;

% Vgl. Paul Althaus, Die Theologie Martin Luthers, 6. Aufl., Giitersloh 1983, 198,

% Joannis Pomerani Bugenhagii in librum psalmorum interpretatio, Wittembergae
publice lecta, Basileac anno M.D.XXIIII, Mense Martio (vgl. Georg Geisenhof, Bibliotheca
Bugenhagiana. Bibliographie der Druckschriften des D. Joh. Bugenhagen, Leipzig
1908, Nr. 3), Q2,25-27.

26-4:2.0.Q2 25.

27 Aa.0. Q25 30-33,
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im Bittgebet“?® beldRt, sondern betont im engen Zusammenhang die be-
freiende Wirkung dieser vollzogenen Rechtfertigung. Auch an anderer
Stelle hebt Bugenhagen die Spontaneitit des im Glauben Befreiten her-
vor?? oder nennt die Christen ein ,populum spontaneum®.3° Bemerkens-
wert ist dabei die haufige Rezeption der aus dem Freiheitstraktat Luthers
bekannten Baum-/Fruchtmetapher.?!

Der Gedanke der positiven Anrechnung des Glaubens zur Gerechtigkeit
begegnet auch in der Exegese von Ps 17. Interessant ist hier besonders die
christologische Konzentration, mit der Bugenhagen die Funktion Christi
als exemplum des Angefochtenen weit iiberschreitet: Zwar verweist der
Pomeranus zundchst auf die einzigartige Reinheit Christi, die dem Men-
schen die eigene Unreinheit offenbare. Schlielich aber spricht er von einer
imputatio fidei pro iustitia, in der die Reinheit Christi dem Siinder durch die
gldubige Vereinigung zuerkannt werde.?? Hier wird die purificatio bzw. ius-
tificatio des Stinders anhand der Vorstellung der iustitia passiva bzw. exter-
na christologisch entfaltet. Bugenhagen rezipiert damit den Kerngedanken
reformatorischer Christologie und der mit ihr unmittelbar verkniipften
Rechtfertigungslehre.

Den Gedanken des fréhlichen Wechsels entwickelt der Pomeranus in der
Auslegung von Ps 40. Christus bekenne seine Siinde, obwohl er selbst nicht
gesiindigt habe; vielmehr sei er vor Gott zum Angeklagten geworden, da er
unsere Stinde auf sich nahm und beim Vater fiir uns vermittelte (intercede-
re). Wahrend er unsere Siinde trage, werde uns andererseits Christi Ge-
rechtigkeit im Glauben zuteil.??

Hingewiesen sei auch auf die Auslegung von Ps 71: Christus erscheint als
,liberator oppressorum“*?, dem vom Vater die Gerechtigkeit iibereignet
wurde, ,ut nemo iustificetur, nisi per filium*“.>> Mit solcher Macht ausge-
stattet, verwandelt Christus die Menschen seines Reiches zu Gerechten, in-
dem ihnen die Gerechtigkeit durch den Glauben an Christus angerechnet
wird.?® Der anschlieRende Verweis auf 1. Kor 1,30 f. fithrt die klassische

28 Holfelder, Tentatio 188.

2% Vgl. Bugenhagen, Interpretatio in librum psalmorum A3P, 18-20; Rr8® 27f;
V55324t

30 A.a.0. GG4,38.

31 vgl. a.a.0. A4,5 ff.; E3,16 ff.; F7°,20 ff; G1°,18 f.; M4b,26 {. u.6. Vgl. dazu WA 7;
32,4 ff.

2 Vgl. Bugenhagen, Interpretatio in librum psalmorum I2%,22-25: ,Hoc uero exem-
plum puritatis in Christo hic nobis proponitur, ut uideamus quantum adhuc nobis desit,
et quam longe absimus a iustitia, nisi fides in Christum nobis pro iustitia imputaretur, ut
sit omnis Christi puritas etiam nostra per fidem, qua cum eo unum sumus.”

3 vgl. a.a.0. X2,4-9: ,Christus hic ... fatetur se peccasse qui tamen peccatum non
fecit, sed nostra peccata portauit et omnium eorum reus coram deo factus est, ut alias
diximus. Et praeterea ipse semper apud patrem intercedit pro peccatis nostris quasi suis,
nostra enim peccata suscipit per gratiam dum nos suscipimus eius iustitiam per fidem.

A g On e

% A.a.0.L16,16 1.

6 Vgl.a.a.0.L16,29-31: ,Facit et Christus homines sui regni iustos, ut nemo in eius
regno sit, qui non sit iustus imputatione dei per fidem in Christum, Ro. 4 ...”
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Belegstelle fiir die iustitia passiva an und begegnet wiederholt im Psalmen-
kommentar.?”

Lassen diese Beispiele Holfelders These von der ,Dominanz des exem-
plarchristologischen Ansatzes“,?® neben dem sich nur ,hier und da traditio-
nelle Aussagen zu Person und Werk Christi“*® finden, fragwiirdig erschei-
nen, so wird dariiber hinaus auch seine Feststellung hinfillig, der Begriff
des Mittlers begegne erstmals in der Auslegung von Ps 106,23.40 Bereits in
der Exegese von Ps 44 wird — ganz dhnlich wie in der spdteren Auslegung
von Ps 106 — Mose als Mittler bezeichnet, dem anschlieBend Christus, das
fleischgewordene Wort Gottes, und dessen Evangelium gegeniibergestellt
werden.*! Implizit wird Christus hier als neuer Mittler beschrieben, dessen
Gnade dem Gldubigen das Heil zuspricht.

SchlieRlich sei auf die Auslegung von Ps 23 aufmerksam gemacht. Nach-
dem Bugenhagen im vorangehenden Psalm bemerkt hat, Christus habe uns
die libertas evangelica geschenkt,*? weist er nun darauf hin, daR dem Glaubi-
gen in Christus alle Giiter Gottes eigen seien.*? Die anschlieRende Bemer-
kung, wir seien daher mit freiem Gewissen ,per Christum ... domini omni-
um*“#, verdeutlicht die Nidhe zu Luthers Schrift De libertate christiana. Der
These Holfelders, die ,theologische Differenz und Eigenstandigkeit dieser
Rechtfertigungsvorstellung [Bugenhagens] im Hinblick auf Luthers Ansatz
im theologischen Umkreis des Freiheitstraktates ... [sei] uniibersehbar”,4
kann deshalb nicht zugestimmt werden. Bei Beriicksichtigung einer breite-
ren Textbasis werden vielmehr vollstindigere Linien der rechtfertigungs-
theologischen Konzeption Bugenhagens erkennbar, die viel niher bei der
Luthers zu orten ist, als Holfelder annimmt. Dann wirken Ausfiihrungen
liber die abrogatio legis auch nicht mehr ,[e]igenartig isoliert*,%¢ sondern
ihnen kommt eine grundlegende Bedeutung fiir die Entfaltung der christli-
chen Weltexistenz im Psalmenkommentar zu.%7

Festzuhalten ist damit, daf sich Bugenhagen — nach einer weitgehenden
Rezeption reformatorischer Rechtfertigungslehre im Friihjahr 1521 - im
weiteren nicht in ,einem konzeptionellen Abstecher momentaner Art“48
von diesem Ansatz wieder entfernt. Vielmehr hat er ganz offensichtlich be-
reits im Zusammenhang der Psalmenexegese seinen christologisch zen-
trierten Ansatz in enger Anlehnung an Luther kontinuierlich ausgebaut.

*7 Vgl. a.a.0. L162,1-3; Hh2,1 {.; Nn5,9{. u.6.

38 Holfelder, Tentatio 194.

3% Holfelder, Solus Christus 58.

40 Vgl. Holfelder, Bugenhagens Theologie 76: ,Bis zu diesem Psalm war bisher im
Kommentar der Begriff ,Miftler iberhaupt nicht genannt worden. Bugenhagen fiihrt
ihn hier zum ersten Mal ein mit dem Paulus-Zitat aus 2. [sic] Tim 2,5.”

41 Vgl. Bugenhagen, Interpretatio in librum psalmorum Y730 ff.

42 vgl. a.a.0. 1L4,1-3.

4 Vgl. a.a.0. M3%,25 £.

4 Aa.0, M44.

43 Holfelder, Tentatio 197.

46 A.a.0. 185, Anmerkung 269.

47 Vgl. Bugenhagen, Interpretatio in librum psalmorum V5 33 ff,

48 Hauschild, Entwicklung 72.
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Im Gegensatz zur Einschrankung der Ergebnisse Holfelders zur Rechtfer-
tigungslehre Bugenhagens sollen dessen Thesen zur individuellen herme-
neutischen Konzeption des Pomeranus unwidersprochen bleiben.#® Auf
relativ breiter Textbasis dokumentiert Holfelder die besondere Bedeutung,
die der Verwendung des Begriffspaares spiritus und litera bei Bugenhagen
zukommt. Hier stehe dem unpersonlichen Buchstaben (litera) das personli-
che Geisthandeln Gottes (spiritus) gegeniiber, das Erkenntnis allererst er-
mogliche. Notwendige Folge sei die konsequente Unterordnung des Wortes
unter die Wirksamkeit des Geistes. Damit ist sicherlich eine Differenz zu
Luthers Verstandnis des (christologisch begriindeten) engen Zusammen-
hanges von Wort und Wirkung gegeben, auf die auch Holfelder hinweist.>®
Sein Versuch, diesen hermeneutischen Ansatz in eine geschlossene recht-
fertigungstheologische Konzeption zu Uberfiihren,?! ist allerdings fragwiir-
dig. Offensichtlich ist seine Absicht, einen ,in sich stimmigen ... Ansatz“%2
zu entwickeln, undurchfithrbar, weil Bugenhagens Konzeption in sich
nicht stimmig ist, vielmehr eine Spannung aufweist, die zwischen einer
pneumatologisch konzipierten Wortlehre und einer christologisch zentrier-
ten Rechtfertigungslehre herrscht. Diese Vermutung soll anhand der weite-
ren Entwicklung Bugenhagens verifiziert werden.

Im Jahre 1525 wandte sich der Wittenberger Stadtpfarrer mit einer
Schrift an die Hamburger Gemeinde, die in der Bugenhagenforschung mit
Recht als ,Programmschrift“>® bezeichnet und wiederholt zur ,Skizzierung
seiner Position herangezogen“** wurde: dem Sendbrief Van dem Christen
lowen vnde rechten guden wercken wedder den falschen louen vnde erdychtede gude
wercke.>®> Um den rechtfertigungstheologischen Ansatz in diesem Werk zu
erfassen, sei zundchst auf den Aufbau hingewiesen. Dem eigentlichen
Werk tiber das reformatorische Verstandnis von Glauben und Werken ist

49 Vgl. Holfelder, Tentatio 143 ff.

30 vgl. a.a.0. 191.

Livel aa:0=1724:

52 A.a.0. 200.

33 Leder, Bugenhagen. Leben und Wirken 30.

3% Wolf-Dieter Hauschild, Biblische Theologie und kirchliche Praxis. Die Kirchenord-
nungen 1528-1543 in Johannes Bugenhagens Gesamtwerk, in: Karlheinz Stoll (Hg.),
Kirchenreform als Gottesdienst. Der Reformator Johannes Bugenhagen 1485-1558,
Hannover 1985, 44-91, hier 68.

3 Wittenberg 1526, vgl. Geisenhof, Bibliotheca Bugenhagiana Nr. 205; zitiert wird
im weiteren nach dieser niederdeutschen editio princeps; hingewiesen wird aber auch
auf die hochdeutsche Ubertragung, die Vogt im Rahmen seiner Bugenhagenbiographie
angefertigt hat. Die Abfassung des Sendbriefes wurde noch im Jahre 1525, der Druck
dann erst Anfang 1526 vollendet (gegen Holfelder, Solus Christus 80, Anmerkung 9).
Zur Interpretation vgl. bereits Ernst Wolf, Johannes Bugenhagen, Gemeinde und Amt,
in: ders., Peregrinatio. Studien zur reformatorischen Theologie und zum Kirchenpro-
blem, Miinchen 1954, 257-278; Hauschild, Biblische Theologie; Anneliese Sprengler-Rup-
penthal, Bugenhagen und das protestantische Kirchenrecht, in: ZSRG.K 88.1971, 169-
233; Kdhler, Die Wirklichkeit Gottes; Gerhard Miiller, Johannes Bugenhagen: Sein An-
satz — seine Wirkungsgeschichte — Lehren fiir die Zukunft, in: ZSRG.K 72.1986, 277-
303.
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ein erster Anhang angefiigt, in dem der Pomeranus Grundsitze fiir die Er-
richtung protestantischen Kirchenwesens in Hamburg entwirft;*® abge-
schlossen wird der Sendbrief mit einem explizit gegen den Dominikaner
Augustin von Getelen gerichteten zweiten Anhang.>” Beide Anhinge sind
fiir die Interpretation zunichst weniger wesentlich.

Der Hauptteil setzt sich aus systematischen Erorterungen zusammen,>8
denen sich drei Zusammenfassungen anschlieBen, in denen Bugenhagen
auf eigene Vorarbeiten zuriickgreift, ohne sich allerdings durchgingig an
ihnen festzuhalten. Fiir die erste Zusammenfassung, eine Auslegung von
ROom 3,20-26, bedient er sich seiner exegetischen Arbeiten zum Corpus
Paulinum,”® fiir die zweite Zusammenfassung, einer Auslegung von
Mt 11,25-30, verwendet er eine Predigt vom 5. Februar 1525,%0 fiir die
dritte Zusammenfassung schlieBlich greift er auf eine Predigt vom 29. April
1525 zuriick.%!

Subtrahiert man Zusammenfassungen und Anhinge, so erhilt man den
eigentlichen Kern der Ausfithrungen Bugenhagens, der nun in seiner Dis-
position eine signifikante Parallelitdt zum Aufbau des Freiheitstraktats Lu-
thers besitzt.5? Dessen Disposition ist durch die Doppelthese von der Frei-
heit des innerlichen, gerechtfertigten (Absatz 5-10.13-26) und der Dienst-
barkeit des duBerlichen Menschen (Absatz 28-58) bestimmt.> Ganz dhn-
lich wendet sich auch Bugenhagen zunichst dem Glauben als exklusivem
Heilsweg zu, indem die falsche Werkerei der Altgliubigen zuriickgewiesen
wird (A4,24-D4,29; Vogt 105-125), um sich spater der Existenz im Glau-
ben und damit der positiven Funktion der aus dem Glauben hervorgehen-
den Werke zu widmen (H3%30-M2P,29; Vogt 150-175). Eingeschoben ist
jeweils eine Abhandlung iiber die theologische Differenzierung von Gesetz
und Evangelium,* die von Luther wie von Bugenhagen mit der Frage nach

°% Bugenhagen, Vom Christen Glauben Z1—c1b,4 (Vogt 240-262).

°7 Vgl. a.a.0. c1%,5 ff. (Vogt 262).

8 A.a.0. A1>-M2° 29 (Vog 101-175).

% Vgl. a.a.0. M2P,30-04%,3 (Vogt 175-189).

0 Vgl. a.a.0. 04%,4-Y3,28 (Vogt 190-237); vgl. dazu WA 17/1,38-45; die Predigt, die
von den Herausgebern der WA Luther zugeschrieben wurde, stammt von Bugenhagen.

¢! Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben Y3,29-Y4%,32 (Vogt 237-240); vgl. dazu
Georg Buchwald, Ungedruckte Predigten Johann Bugenhagens aus den Jahren 1524 bis
1529. Zumeist aus Handschriften der GroRherzoglichen Universititsbibliothek zu Jena
zum erstenmal verdffentlicht, QDGR XIII, Leipzig 1910, 223.

82 Gegen Holfelder, Solus Christus 93: ,Dispositionell sind beide Schriften schon von
ihrer Anlage her nicht kommensurabel.“

% Vgl. zum folgenden die in Band 2 der von H.-U. Delius herausgegebenen Stu-
dienausgabe (StA) parallel abgedruckten lateinischen und hochdeutschen Versionen,
264,17 f.; 265,6 {f.; die Zahlung der Absétze orientiert sich im weiteren an der Zahlung
der lateinischen Version.

6% Vgl. Luther, Von der Freiheit eines Christenmenschen, Absatz 11-12, und Bugen-
hagen, Vom Christen Glauben D4,30-H3P, 29 (Vogt 125-1 50). Holfelder verbindet diese
Passage mit der nachfolgenden unter der Uberschrift ,Zweierlei rechte gute Werke”
(Holfelder, Solus Christus 90); eine solche Konzeption ist aber vollig unmoglich, denn
mit den zweierlei rechten guten Werken sind spater die Werke gegen die eigene Person
und gegen den Mitmenschen gemeint, wihrend zunichst lediglich die scheinbar guten
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dem Widerspruch zwischen der exklusiven Bedeutung des Glaubens beim
Vorgang der Rechtfertigung und den in der Schrift vorgeschriebenen Wer-
ken eingeleitet wird.®> Die Abschnitte iiber die positive Funktion der Werke
schlieBlich teilen sich jeweils in Ausfiihrungen iiber die Zucht des eigenen
Korpers®® und solche iiber die Werke der Nachstenliebe.®” Die Parallelitit
der Dispositionen macht die Annahme wahrscheinlich, daf sich Bugenha-
gen bei der Abfassung des Hauptteils seiner Schrift am Freiheitstraktat Lu-
thers orientiert. Damit ist zugleich ein Indiz fiir die Vermutung gegeben,
dafS die rechtfertigungstheologischen Ansitze beider Reformatoren kon-
gruieren.

Tatsachlich 14Rt sich bei einem inhaltlichen Vergleich eine weitgehende
Konvergenz konstatieren. Grundlegend ist die Betonung des individuellen,
personlichen Glaubens an das Heilswerk Christi, der einer fides acquisita
bzw. historica gegeniibergestellt wird.®® Ahnlich wie Luther (und wie auch
bereits im Psalmenkommentar) leitet der Pomeranus die Notwendigkeit
des personlichen Glaubens wiederholt aus der unmittelbaren Anfechtungs-
situation auf dem Sterbebett ab.®” In dieser ,letzten Einsamkeit“7° hilft kein
Kirchenglaube, sondern allein die individuelle GewiRheit, daR das Heils-
handeln Christi mir persénlich gegolten hat. Hier kommt das seelsorgerli-
che Interesse des Wittenberger Stadtpfarrers zum Ausdruck.

Begriindet ist die exklusive Bedeutung des Glaubens in der anthropolo-
gischen Realitét, die durch die Begriffe Siinde und Teufel bestimmt ist.”! Aus
dieser Gewalt betreit allein Christus, der sich mit seiner Inkarnation in das
Reich des Teufels begibt, um so als Stellvertreter des Menschen dessen Ver-
dammnis zu ertragen, die Gewalt des Teufels zu brechen und fortan dessen
Position als Herr der Welt einzunehmen.”?

Die Erlosung des Stinders bezeichnet Bugenhagen bevorzugt mit dem
Gedanken der Aufnahme in die Gotteskindschaft;?> damit betont er neben
dem Aspekt der Siindenvergebung zugleich die effektive Dimension der
Rechtfertigung des Stinders, der als Bruder Christi und Kind Gottes dem
Néchsten spontan zur Seite stehen kann, ohne von egoistischen Motiven
geleitet zu sein. Diese besondere Schwerpunktsetzung, die mit der Be-
schreibung der Erlosung als Aufnahme in die Gotteskindschaft gegeben ist,
wird durch die Verwendung solcher Formulierungen in anderen Schriften

Werke behandelt werden. Im Mittelpunkt steht dabei aber eindeutig das Thema Gesetz
und Evangelium.

5 Vgl. StA 2; 270,16 ff.; Bugenhagen, Vom Christen Glauben D4%10 ff. (Vogt
125 ff.).

6 Vgl. Von der Freiheit eines Christenmenschen, Absatz 29-45; Vom Christen Glau-
ben J1,24-L1P,21 (Vogt 152-166).

7 Von der Freiheit eines Christenmenschen, Absatz 46-58; Vom Christen Glauben
L1°,22-M2P 29 (Vogt 166-174).

%8 Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben B4%,9-C1P,22 (Vogt 112-114).

%% Vgl. z.B. a.a.0. B2P,5-7 (Vogt 109); vgl. dazu WA 10/111,1 ff.

70 Althaus, Theologie 57.

"1 Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben C1°,22—-C2P,29 (Vogt 114-116).

72 vgl. a.a.0. C2°,29-C3%,10 (Vogt 116 £.).

7 Vgl. 2.B. a.a.0. C1%,17 £. (Vogt 114).
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des Pomeranus bestatigt.”* So begegnet der Gedanke in der Kirchenord-
nung fiir Braunschweig-Wolfenbiittel, in der ein ganzer Abschnitt als
»TRACTAT VON RECHTEN GUDEN WERKEN DER KINDERN GADES“”° {iber-
schrieben ist. Bugenhagen ist also nicht allein an einer forensisch-eschato-
logischen Perspektive gelegen, sondern er insistiert auf der prasentischen
Bedeutung, die die Erlosung fiir den Gldubigen impliziert.

Die Wurzeln dieser besonderen effektiven Schwerpunktsetzung, auf die
in der Bugenhagenforschung bereits frither hingewiesen wurde,”¢ diirften
in der humanistischen Herkunft Bugenhagens zu suchen sein; das verbin-
det den Wittenberger Stadtpfarrer mit der Prigung Melanchthons, dessen
individuelle rechtfertigungstheologische Konzeption er aber nicht rezipiert.
Melanchthon differenziert zwischen Evangelium und Gnade im Sinne von
imputativer und effektiver Rechtfertigung.”” Gnade als ,favor in deo“?® be-
zeichnet die Vergebung oder Nachlassung der Siinde.”® Streng von dieser
als durch das imputative Rechtfertigungshandeln Gottes bestimmten Gna-
de getrennt ist die Gnadengabe, die Gott auf die Menschen ausschiittet,
derer er sich erbarmt. Diese Gnadengabe ist der Heilige Geist,2° der die Neu-
geburt des Menschen bewirkt. ,Fructus spiritus sancti fides, spes, caritas et
reliquae virtutes.“®! Konsequenz ist die Behauptung eines progressiven
Wachstums des Gnadenstandes.??

Im Sendbrief ist die Gnade dagegen identisch mit dem Glauben,?? der
nicht eine Tugend unter anderen christlichen Kardinaltugenden ist, die
ihre Ursache in der Gabe des Heiligen Geistes finden, sondern der wie bei
Luther selbst direkte Wirkungen auf die konkrete menschliche Existenz
zeitigt. Im Gegensatz zur Psalmen- und Paulusexegese, in denen das christ-
liche Werk zeitweilig auf den Glauben,® an anderen Stellen aber auch

7+ Vgl. bereits seine Interpretatio in librum psalmorum Zz1%,13 {.; vgl. auch Annota-
tiones To. Bugenhagii Pomerani in epistolas Pauli ... (vgl. Geisenhof, Bibliotheca Bugen-
hagiana Nr. 62), J8,1-3; A3b,14 {f.

73 Vgl. Die evangelischen Kirchenordnungen des XVI. Jahrhunderts, hg. v. Emil Seh-
ling, Band 6/1/1, Tibingen 1955, 24. Vgl. hierzu auch Sprengler-Ruppenthal, Grundlagen
reformatorischen Kirchenrechts 72: ,Kinder Gottes, denen Christus ein Bruder gewor-
den ist, mit ihm Erben des Reiches und aller géttlichen Giiter, Glaubende — dieses The-
ma kehrt in dem Wolfenbiitteler Lehrteil nun immer wieder.”

76 Vgl. besonders Kéhler, Die Wirklichkeit Gottes.

7 Zur Theologie Melanchthons vgl. Wilhelm Maurer, Der junge Melanchthon zwi-
schen Humanismus und Reformation. Band 2: Der Theologe, Gottingen 1969; Wilhelm
H. Neuser, Der Ansatz der Theologie Philipp Melanchthons, BGLRK 9.1, Neukirchen
1957

"8 Melanchthon, Loci communes 1521, in: Melanchthons Werke in Auswahl, hg. v.
R. Stupperich, Giitersloh 1951-55, Band 11/1, 86,21 f.

79 Vel a.a.0. 87.24 1

80 vgl. a.a.0. 87,6-8.21 £.25 1.

81 Aa.0.87,22f.

82 vgl. a.a.0. 109,3; 130,35 f.

# Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben G3P,18-20 (Vogt 143); HI%2 f. (Vogt

8 Vgl. z.B. Bugenhagen, Annotationes in epistolas Pauli D58 f.; R6P,14 ff.
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noch auf den Heiligen Geist zuriickgefiihrt werden kann,?® hat 1525 offen-
sichtlich eine Kldrung der Begriindung guter Werke stattgefunden, die ent-
schieden ndher bei der Luthers als bei der Melanchthons steht. Das christli-
che Leben wird nicht zur Frucht des Geistes, sondern zur Frucht des Glau-
bens, der nicht allein auf die imputative Dimension des Rechtfertigungsge-
schehens reduziert wird, sondern der gleichzeitig und untrennbar die Basis
christlicher Weltexistenz bildet.?¢ Rechtfertigung und Heiligung sind zwei
untrennbare Aspekte der einen Hinwendung Gottes zum Menschen. Wie
bei Luther hat das ,,forensische’ Urteil als solches ... ,effektive’ Kraft“.87
Der Pomeranus entwickelt die effektive Dimension im weiteren dann
auch nicht pneumatologisch wie Melanchthon, sondern ausschlieRlich
christologisch, indem er die Gerechtigkeit des Erlosten vollig in der iustitia
aliena Christi aufgehen 148t.%® Wird die Gerechtigkeit Christi dem mit ihm
im Glauben vereinigten Siinder zuerkannt, so werden die Eigenschaften
des Menschen dem Sohn Gottes {ibertragen, der als Lamm die Siinde der
Welt trdgt; es kommt zum heilsamen Austausch der Giiter, den Luther im
Freiheitstraktat als frohlichen Wechsel bezeichnet.?® Nimmt der Pomera-
nus damit Luthers ,simul’-Gedanken auf, so steht Melanchthon in der Ge-
fahr, die ,reformatorische Spannung in der Rechtfertigung in eine zeitliche
Spanne“®® aufzulésen; Folge ist eine Aufteilung des Menschen in riumliche
Kategorien.?! Das ,simul’ Luthers wird durch ein ,partim’ ersetzt,2 der
~Mensch ist reilweise gerecht, teilweise Siinder, das eine, sofern er im Geist,
das andere, sofern er im Fleische lebt“.”> Bugenhagen dagegen konzentriert
die Paradoxie von geschehener Rechtfertigung und bleibender Siinde auf
die in Christus vollbrachte Gerechtigkeit; so kann sich der Glaube zu Chri-
stus fliichten, wie die Kiiken unter die Fliigel der Henne.?* Die Geborgen-
heit des Glaubens in Christus beschreibt auch Luther mit dem Bild der Hen-
ne,”” wohingegen Melanchthon die ,Unmittelbarkeit dieser Christusbezie-

% Vgl. z.B. Bugenhagen, Interpretatio in librum psalmorum A3b,27 £; 01?,27-02,2;
ders., Annotationes in epistolas Pauli D1,5 £.23 ff.; E1,24 ff. u.6.

86 Vgl. z.B. Bugenhagen, Vom Christen Glauben G2Y,14-17: ,Wente dérch den louen
yn Christum werden vns alle sinde thogegéuen / vnde werden kyndere Gades vnde
frdm gemaket dat wy nu myt gereynedem herten lust hebben tho Gades gebaden ...
(Vogt 142).

87 Wilfried Joest, Dogmatik. Band 2: Der Weg Gottes mit dem Menschen, Gottingen
1986, 442. :

% Vgl. z.B. Bugenhagen, Vom Christen Glauben T1,9-13 (Vogt 215); B3,7-10 (Vogt
109); vgl. auch ders., Annotationes in epistolas Pauli B2,17-19 u.6.

8 Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben €3,31-C3%,5 (Vogt 116 £.); vgl. auch das
Gleichnis von der armen Hure und dem reichen Briutigam, das Bugenhagen in der
zweiten Zusammenfassung ausfiihrlich entfaltet, a.a.0. X4%4 ff. (Vogt 233 ff.). vgl.
dazu WA 7; 25,26 ff.

%0 Neuser, Ansatz 99.

°! Vgl. Melanchthon, Loci communes 1521, StA II/1; 137,20-22.

%2 Vgl. a.a.0. 30,24 {.

9 Maurer, Melanchthon 377.

% Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben 02,16 f. (Vogt 186).

9 Vgl. WA 8; 112,8 f.; 114,12 ff.; WA 10/1(1); 281,11-15.
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hung ... fremd“?¢ ist. Bugenhagens Kindschaftstheologie erfihrt ihre Fun-
dierung damit im Erbschaftsgedanken: Kindschaft bedeutet Erbschaft,
nicht jedoch frei verfiigbarer Besitz.””

Mit diesen Hinweisen diirfte der Nachweis erbracht worden sein, daR
Bugenhagens rechtfertigungstheologischer Ansatz, den er in der Mitte der
zwanziger Jahre vertritt, nahe bei der Konzeption anzusiedeln ist, die im
Freiheitstraktat begegnet. AuszuschlieRen ist dagegen die Behauptung, der
Pomeranus rezipiere den geisttheologischen Ansatz Melanchthons.’® Ganz
offensichtlich orientiert sich Bugenhagen spitestens seit seiner Ubersied-
lung nach Wittenberg im Frithjahr 1521 eng an Luther; dies belegen seine
Psalmenkommentierungen sowie der Sendbrief an die Hamburger. Selbst
der gemeinsame humanistische Hintergrund Bugenhagens und Melan-
chthons und das dadurch bedingte Interesse an der ethischen Existenz des
Christen haben nicht dazu gefiihrt, da der Pomeranus die melanchthoni-
sche Form der Rechtfertigungslehre rezipiert. Seine theologische Entwick-
lung hat sich somit nicht nahezu jahrlich sprunghaft verdndert, sondern er
konzipiert seinen Ansatz kontinuierlich in enger Orientierung an Luther.

Gleichwohl wurde bereits auf Varianten zum Ansatz Luthers aufmerk-
sam gemacht. Die mit der Hervorhebung des Gedankens der Gotteskind-
schaft gewdhlte Schwerpunktsetzung auf der effektiven Dimension unter-
scheidet Bugenhagens Theologie von der Luthers, der zwar weder die Ethik
als ,peripherische Angelegenheit“®® betrachtet noch einer ,werklosen
Glaubensgerechtigkeit”!?® das Wort redet; dennoch bildet die Siindenver-
gebung zweifelsohne das Zentrum seiner Theologie.'?! Zudem gewinnt er
seine Hoffnung letztendlich aus dem glaubigen Harren auf das Inkrafttreten
des Heils im Eschaton.!?? Das wird etwa an den Ausfithrungen deutlich, mit
denen Luther im Freiheitstraktat die Notwendigkeit guter Werke zunéchst
nur aufgrund der Vorldufigkeit christlicher Existenz begriindet, die auf der
Erde anhebt und erst im Reich Gottes ihre Vollendung finden wird.!?? So
wird der Mensch dazu genotigt, den eigenen Leib zu regieren und in sozia-
ler Beziehung zu leben.!% Als biblische Beispiele fungieren Maria, Paulus
und Christus, anhand derer die christliche Freiheit gegeniiber weltlichen
Zeremonien verdeutlicht wird, so dal der Gedanke der Belanglosigkeit
menschlicher Aktivitdt in den Vordergrund tritt. Bugenhagen dagegen

% Maurer, Melanchthon 376.

%7 Bugenhagen benutzt den Begriff des Erben beinahe ebenso hiufig wie den des
Gotteskindes, vgl. Vom Christen Glauben C1°,18 f. (Vogt 114); T4%,32 {. (Vogt 221) u.6.

%8 So Holfelder, Solus Christus 22 f., 32 ff., 47 {., 70.

%9 Brich Hertzsch, Karlstadt und seine Bedeutung fiir das Luthertum, Gotha 1932,
48.

100 Hermann Barge, Andreas Bodenstein von Karlstadt, Band 1: Karlstadt und die
Anfange der Reformation, 2. Aufl., Nieuwkoop 1960, 301.

191 ygl. Martin Brecht, Der rechtfertigende Glaube an das Evangelium von Jesus
Christus als Mitte von Luthers Theologie, in: ZKG 89.1978, 45-77, hier 47.

102 vgl. Helmar Junghans, Die Mitte der Theologie Luthers, in: ZdZ 37.1983, 190
194, hier 194.

103 o], StA 2; 285,29 1.

104 ygl, a.a.0. 287,1 ff.
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Ubergeht an der Parallelstelle im Sendbrief diese Ausfithrungen und entfal-
tet die ethische Dimension des Glaubens unmittelbar als positive Maglich-
keit glaubiger Existenz.!%> Mit dieser aus seinen humanistischen Wurzeln
stammenden individuellen Schwerpunktsetzung war der Pomeranus gera-
dezu pradestiniert, die Botschaft von der befreienden Kraft des Glaubens
mit Hilfe seiner Kirchenordnungen in die Praxis umzusetzen.

Dartiber hinaus sei auf ein weiteres Detail aufmerksam gemacht, mit
dem sich der Ansatz Bugenhagens von dem Luthers unterscheidet. Der Po-
meranus bindet die Effektivitit des Wortes grundsitzlich an die Wirksam-
keit des Heiligen Geistes.!? In solchen Ausfiihrungen vermit man den fiir
Luther so grundlegenden Gedanken der Selbstbezeugung und Selbstwirk-
samkeit des Wortes. Fiir Luther eignet dem Wort unmittelbar Kraft, auch
wenn diese sich nicht zu einer von Gott isolierten, rein wortimmanenten
Dynamis entwickelt.!?” Bugenhagens Wortverstindnis ist dagegen kogni-
tiv-rational konzipiert, d.h. das Wort weist hin, offenbart und macht be-
kannt. Mit diesem kognitiven Akt freilich ist die intendierte Wirkung — die
Weckung des Herzensglaubens — noch nicht vollzogen. Ganz offensichtlich
handelt es sich hier um ein durchgéngiges Element der Theologie des Po-
meranus, denn einen solchen individuellen hermeneutischen Ansatz kon-
statiert Holfelder bereits fiir den Psalmenkommentar.!?® Und auch in der
Paulusexegese sind dhnliche Ausfiithrungen zu verzeichnen.'%® Gleichwohl
ist diese Konzeption nicht mit dem geisttheologischen Ansatz Melanch-
thons zu identifizieren, fiir den die Wortgnade allein eine VerheiRungsgna-
de ist, die der Erganzung durch das unmittelbare Walten des Geistes bedart.
»Fir den jungen Melanchthon wird der Geist nicht durch das Wort gege-
ben; die Geistgnade muf vielmehr zur Wortgnade hinzukommen.“1? Bu-
genhagen dagegen bindet die Wirkung des Geistes grundsitzlich an das
Wort; die Negation einer selbstdandigen Wirksamkeit des Wortes ohne den
Geist ist gleichzeitig die Position der Wirkung des Geistes durch die Verkiin-
digung.'!! Das Wirken Gottes am Menschen konzentriert sich véllig auf die
Offenbarung in seinem Wort durch den Geist, der unabdingbare Vorausset-
zung zum wahren Verstdndnis des Wortes und so zur Erkenntnis Gottes
bleibt.!!2 Das Hinzutreten des Geistes ist vollig dem Willen Gottes vorbehal-
ten,'!? so da beides uneingeschrankt festgehalten wird: die Unterordnung

195 vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben H4%7-12 (Vogt 151); so dann auch
Luther, vgl. StA 2; 299,14 f.

19 vgl. z.B. Bugenhagen, Vom Christen Glauben D1P,29-32 (Vogt 121); D2,29-31
(Vogt 121 f.) u.o.

197 ygl. hierzu Althaus, Theologie 43 ff.

108 vgl. hierzu oben §. 20 f.

19 vgl. z.B. Bugenhagen, Annotationes in epistolas Pauli 1L.2,10-14; Iohannis Bugen-
hagii Pomerani in epistolam Pauli ad Romanos interpretatio ... (vgl. Geisenhof, Biblio-
theca Bugenhagiana Nr. 215) M3b,16-21.

110 Maurer, Melanchthon 349.

!11 Vgl. Bugenhagen, Vom Christen Glauben P4%13 ff. (Vogt 196); V1,11 ff. (Vogt
221) w.é.

12 vgl. a.a.0. R4%,3-6 (Vogt 208).

113 vgl. a.a.0. T2,19-24 (Vogt 217).
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des Wortes unter die Wirksamkeit des Geistes und die Bindung des Geistes
an das Wort; ,alioqui, obscura domus impietatis est [sc. spiritus], si careat
Verbo.“114

Indiz dieser von Luther abweichenden Hermeneutik sind die christologi-
schen Ausfithrungen Bugenhagens. Holfelder hat die zentrale Bedeutung
der Bezeichnung Christi als Mittler fiir den Sendbrief hervorgehoben; nicht
das Verhéltnis von Glaube und Werken, sondern der Gedanke der Mittler-
schaft Christi sei ,das eigentliche Thema der Schrift“,"'®> wihrend diesem
Aspekt in weiten Teilen des Psalmenkommentars noch keinerlei Bedeu-
tung zukomme. Erst mit dieser Verdnderung werde fiir Bugenhagen ,die
neue Wirklichkeit christlichen Glaubens“!!® préasentisch erfahrbar. Chri-
stusgemeinschaft beschrdnke sich nicht mehr allein auf Kreuz und Tod,
sondern erstrecke sich nunmehr auch auf die Auferstehung. ,Auferste-
hung wird schon jetzt in der lebensbestimmenden Kraft seines Geistes im
Vorschein kiinftiger Vollendung erfahren.“!!?

Eine wortstatistische Erhebung stellt die zentrale Bedeutung der Mittler-
schaft Christi fiir die Konzeption des Sendbriefs allerdings in Frage. Zwar
wird der Gedanke gleich zu Beginn in einer christologisch zentrierten Ein-
leitung betont hervorgehoben,!!'® doch sucht man diesen Aspekt in den
nachfolgenden Ausfilhrungen des Hauptteils beinahe vergeblich.!'? Erst
die exegetisch orientierten Zusammenfassungen rekurrieren wiederholt
auf das Mittleramt Christi, das den eigentlichen inhaltlichen Erdrterungen
zum Thema Glaube und Werke somit erst sekundér hinzugefiigt worden zu
sein scheint.

Aber auch eine besondere Betonung der Auferstehung Christi, die Hol-
felder im Gegensatz zum Psalmenkommentar konstatieren zu konnen
glaubt, ist fragwiirdig. Vielmehr konzentriert sich der Pomeranus bei der
Beschreibung des Heilswerkes Christi fast ausschlieflich auf den Gedanken
der Inkarnation und Passion Christi;'?? dagegen kommt der Auferstehung
nur eine periphere Bedeutung zu'?! — in zahlreichen anderen Schriften des
Reformators wird sie sogar iiberhaupt nicht erwihnt.!2?

114 Bugenhagen, Interpretatio in epistolam Pauli ad Romanos M3P,23 f.

115 Holfelder, Solus Christus 84; vgl. auch a.a.O. 89.

116 A.a.0. 76.

117 mhd:

118 vol. Bugenhagen, Vom Christen Glauben A3,31 (Vogt 104); A3P,7 £.13 (Vogt 104);
A4,18 (Vogt 105); A4,26 (Vogt 105).

119 Er begegnet lediglich am Anfang dieses Abschnittes in einer Marginalie (vgl.
a.a.0. B2; Vogt 108) sowie am Ende einer eingeschobenen Zusammenfassung anhand
der Sakramente Taufe und Abendmahl (vgl. a.a.0. D4,29; Vogt 125).

120 yol. z.B. a.a.0. B2,27 f. (Vogt 109); B3,19-22 (Vogt 110); D217 f. (Vogt 122);
M2,16-21 (Vogt 173 f.) u.6.

121 Dije Auferstehung wird der dominanten Bedeutung des Kreuzes an folgenden
Stellen beigeordnet: a.a.0. C1%,8 (Vogt 113); C4,4 (Vogt 117); D1,26 f. (Vogt 120) (un-
ter Bezug auf das Apostolikum); D1%,10 ff. (Vogt 120); lediglich a.a.0. D3b,16 f. (Vogt
124) erscheint eine exklusive Erwdhnung der Auferstehung.

122 ygl. z.B. den Sendbrief an die pommersche Fiirstin Anna von Liegnitz (vgl. Gei-
senhof, Bibliotheca Bugenhagiana Nr. 29), oder die Schrift Epistola ad Anglos (vgl.
a.a.0. Nr. 183).
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Nun hat die Durchsicht des Psalmenkommentars und des Sendbriefes an
die Hamburger gezeigt, dal Bugenhagen seine eigentliche rechtfertigungs-
theologische Konzeption streng christologisch entfaltet. In der gliubigen
unio cum Christo erfahrt der Siinder die Zueignung der iustitia aliena, die
ihn in der gegenwartigen Existenz zum Dienst am Néchsten befreit. Ebenso
ist die Ermoglichung des Heils exklusiv christozentrisch begriindet: In
Menschwerdung und Leiden stellt sich Christus zum Siinder und verwan-
delt diesen zum Kind Gottes.

Ursache und Ergebnis des Heils sind somit wie bei Luther christologisch
fundiert, dessen Theologie dann aber einen zusitzlichen Aspekt beriick-
sichtigt: die Bedeutung der Auferstehung. An den zentralen Topos des stell-
vertretenden Strafleidens Christi ist immer auch die besondere Bedeutung
der Auferstehung angegliedert. Wahrend das Kreuz die satisfaktorische
Leistung Christi bezeichnet, schlie3t Luther erst ,von der Auferstehung her
... die Ubereignung dieser Gerechtigkeit mit ein“!23. Der Tod Christi ist die
,testamentarische Besiegelung, das Inkraftsetzen der promissio absolutionis,
... deren proklamatorische Eroffnung, deren Inkrafttreten nichts anderes
sein [kann] als die resurrectio”.!?! Insofern ist das Verkiindigungsamt
»fructus resurrectionis Christi Crucifixi“.!?> Dieser Aspekt erméglicht Lu-
ther die Identifikation von Wort und Christus, d.h. ,das ewige Wort ist
,Fleisch geworden’ (Joh 1,14) und 4Bt sich nicht von dem Wort trennen,
das es verkiindigt“.!?® Im Héren des Wortes kommt Christus selbst zum
Menschen; die Inkarnation des Wortes bleibt im Vollzug.

Im Gegensatz zur christologischen Autorisierung der Wortlehre Luthers
werden bei Bugenhagen Wort und Inhalt nicht christologisch identifiziert,
sondern pneumatologisch nachgeordnet; das rechte Verstindnis der Bot-
schaft wird nicht mit der Botschaft selbst begriindet, sondern der Vermitt-
lung des Geistes tliberlassen. Die Differenz in den hermeneutischen Ansat-
zen Luthers und Bugenhagens findet ihre Ursache in der christologischen
Engfiihrung des Pomeranus, der die Inkarnation Christi offensichtlich als
perfektischen Akt wertet, mit der Vernachldssigung der Auferstehung aber
die gegenwadrtige Vermittlung pneumatologisch konzipieren muf. Eine
Konsequenz dieser (durchaus traditionellen) pneumatologischen Begriin-
dung der Wortlehre diirften Bugenhagens harmonistische Arbeiten darstel-
len, denen er sich bereits in vorreformatorischer Zeit widmet und die spiter
fiir die Frommigkeit des Protestantismus von nicht zu unterschitzender
Bedeutung sein sollten. Bugenhagen kann Einheit und Klarheit der Schrift
nicht wie Luther aus dem ,Generalskopus“!?? Christus gewinnen, sondern

123 Ulrich Asendorf, Gekreuzigt und Auferstanden. Luthers Herausforderung an die
moderne Christologie, AGThL 25, Hamburg 1971, 293,

124 Oswald Bayer, Promissio. Geschichte der reformatorischen Wende in Luthers
Theologie, 2., durchgesehene, um ein Vorwort erweiterte Aufl,, Darmstadt 1989, 248.

125 A.a.0. 249; vgl. hierzu WA 5;514,12.

126 Werner Fiihrer, Das Wort Gottes in Luthers Theologie, GTA 30, Gottingen 1984,
175

127 Gerhard Ebeling, Evangelische Evangelienauslegung. Eine Untersuchung zu
Luthers Hermeneutik, FGLP, 10. Reihe, Bd. 1, Miinchen 1942, 293,
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mulf sich als gelernter Philologe redlich um die Einheit der Christusbot-
schaft bemiihen. Wurde bereits die besondere Wiirdigung der effektiven
Dimension der Rechtfertigung und damit Bugenhagens Wirksamkeit als
Organisator protestantischen Kirchenwesens aus seinen humanistischen
Wurzeln abgeleitet, so diirfte auch die zweite bedeutende Leistung des Po-
meranus, mit der er das Luthertum bereicherte, ndamlich seine Harmonisie-
rung der Passions- und Auferstehungsperikopen, auf einer individuellen
theologischen Pragung beruhen, die aus seinen vorreformatorischen, hu-
manistischen Grundlagen stammt.

Die Darstellung hat gezeigt, da® der Entwurf, den Hans Hermann Holfel-
der fiir die Genese des rechtfertigungstheologischen Ansatzes Bugenhagens
in der ersten Haélfte der zwanziger Jahre gezeichnet hat, zu modifizieren ist.
Sein Versuch, einen ,in sich stimmigen ... Ansatz“!?® der Rechtfertigungs-
lehre im Psalmenkommentar zu entwickeln, ist undurchfiihrbar, weil Bu-
genhagens Ansatz nicht stimmig ist. Die hermeneutischen Grundlagen, auf
deren Basis Holfelder eine zwischenzeitliche Variation im Ansatz Bugenha-
gens erkennen zu kénnen glaubt, sind vielmehr als spezifisches Kontinuum
seiner Theologie zu deuten, das ihn vom Ansatz Luthers unterscheidet.
Nach Holfelder weist die Genese der Theologie Bugenhagens einen kom-
plexen Charakter auf, wahrend er fiir die einzelnen Stationen (Psalmen-
kommentar, Paulusexegese, Sendbrief an die Hamburger) einen organi-
schen Entwurf zeichnet. Das Ergebnis dieser Untersuchung aber formuliert
diametral entgegengesetzt: Bugenhagens Rechtfertigungslehre erweist sich
als komplexes Gebilde, dem im Kontext der Wortlehre die integrative
Funktion der Christologie, wie sie der Theologie Luthers eigen ist, fehlt.
Dagegen stellt sich die Genese der Theologie Bugenhagens als organische
Entwicklung dar, deren Bezugspunkt in Psalmenexegese und Sendbrief die
rechtfertigungstheologische Konzeption Luthers bildet, wie sie in dessen
Freiheitstraktat ihren deutlichsten Ausdruck findet.

128 Holfelder, Tentatio 200.
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Ablehnung und Aneignung

Die Bewertung der Autoritdt Martin Luthers
in den Auseinandersetzungen um die Konkordienformel

Irene Dingel

L.

Die Konkordienformel markiert das Ende einer Epoche, die seit dem Tode
Martin Luthers, und dem Interim, mit dem Kaiser Karl die Religionsfrage
im Reich eigenstidndig zu losen suchte, von heftigen innerprotestantischen
Streitigkeiten bestimmt war. Auch der Tod Philipp Melanchthons im Jahre
1560 trug zu dieser, sich seit dem interimistischen Streit deutlich artikulie-
renden und an jeweils unterschiedlichen Brennpunkten entziindenden
theologischen Orientierungslosigkeit bei!. Es war nicht zuletzt dieser Ver-
lust der maRgebenden reformatorischen Autoritidten, der die abschlieRende
lutherische Konfessionsbildung in der Konkordienformel entscheidend
motivierte. Man wollte eine iiberterritoriale bekenntnismafige Einheit
herauffithren, nachdem zahlreiche Fiirstentiimer, Herrschaften und Stadte
nach dem Scheitern der fiirstlichen Einigungsversuche? sich unter jeweils

I Zu den innerprotestantischen Streitigkeiten vgl. Handbuch der Dogmen- und
Theologiegeschichte, hg.v. Carl Andresen, Bd. II: Die Lehrentwicklung im Rahmen der
Konfessionalitat, Gottingen 1980, S. 102-138.

2 Weder die Zusammenkunft der Stdnde in Frankfurt 1558 noch der Naumburger
Flirstentag 1561 hatten, ebensowenig wie das Kolloquium von Maulbronn 1564, die
bestehenden lehrméRigen Gegensatze ausgleichen konnen. Der Frankfurter Rezef8 hat-
te eine Vorlage Melanchthons zugrundegelegt, die den Widerspruch der Stddte Ham-
burg, Liineburg, Magdeburg sowie Mecklenburgs und des ernestinischen Sachsens her-
aufbeschwor. Mit dem Weimarer Konfutationsbuch 1559 bekannte sich das Herzogtum
Sachsen zu einer streng gnesiolutherischen Bekenntnisvariante. — Ebensowenig fand
der Naumburger Abschied einhellige Zustimmung. Herzog Johann Friedrich der Mittle-
re von Sachsen und Herzog Ulrich von Mecklenburg legten gegen den Majoritéitsbe-
schluR, in einer an den Kaiser gerichteten Erkldrung die CA invariata zu bestdtigen,
aber zugleich die variata als Interpretation der invariata anzuerkennen, Protest ein,
dem sich der niedersichsische Kreis spéter anschloB. Vgl. zum Frankfurter RezelR Gu-
stav Wolf, Zur Geschichte der deutschen Protestanten 1555-1559, Berlin 1888, S. 110-
126, und zum Naumburger Fiirstentag Robert Calinich, Der Naumburger Fiirstentag
1561. Ein Beitrag zur Geschichte des Luthertums und des Melanchthonismus aus den
Quellen des Koniglichen Hauptstaatsarchivs zu Dresden, Gotha 1870. Der Frankfurter
Rezel ist abgedruckt in : CR 9, Nr. 6483, Sp. 489-507. Der Naumburger Abschied findet



36 Irene Dingel

unterschiedlich zusammengesetzten, entweder lutherisch oder melanch-
thonisch gewichteten Corpora doctrinae einen je eigenen MaRstab und
Richtschnur fiir Lehre und Bekenntnis gegeben hatten?. Ziel der Konkor-
dientheologen war deshalb, unter klirender und prazisierender Wiederho-
lung der Inhalte der Confessio Augustana, des grundlegenden Bekenntnis-
ses des deutschen Protestantismus, eine groRtmogliche Integration der be-
stehenden konfessionellen Schattierungen zu erwirken, freilich unter Aus-
schluB der sich an der Marge der konfessionellen Bandbreite situierenden
[Extrempositionen’ wie sie durch die Flacianer* einerseits und die Calvini-
sten® andererseits reprasentiert wurden. Das Einigungswerk berief sich da-
bei nicht nur auf die heilige Schrift und die altkirchlichen Symbole als Ga-
ranten der Lehre, sondern zog neben der Confessio Augustana und ihrer
Apologie Lehr- und Streitschriften Martin Luthers ,als des fiirnehmbsten
Lehrers der Augsburgischen Confession“® heran. Eine solche Prizisierung
der Bekenntnisinhalte der Confessio Augustana, deren Anhaénger seit 1555
reichsrechtliche Duldung genossen, muRte insbesondere fiir die Calvini-
sten die Gefahr des politischen Ausschlusses aus dem Religionsfrieden in
sich bergen. Es nimmt deshalb nicht Wunder, daR unter den zahlreichen
Streitschriften, die nach der Publizierung der Konkordienformel im Rah-
men des Konkordienbuchs, das zum 50. Jahrestag der Confessio Augustana
erschien, die Stimme der Calvinisten und ihrer Sympathisanten eine der
lautesten war.

Nimmt man die in die Offentlichkeit getragenen Reaktionen auf das
Konkordienwerk insgesamt in den Blick, so wird deutlich, daR ein fest um-
rissenes Spektrum von Themen zur Sprache kommt, die zum Teil allen an
den Diskussionen Beteiligten gemeinsam sind, so unterschiedlich auch im-
mer Grund und AnlaB gewesen sein mogen, die eine solche, durchaus
nicht selbstverstandliche Beteiligung an den 6ffentlichen Auseinanderset-

sich bei Georg Paul Hénn, Historia des von denen evangelischen Standen Anno 1561 zu
Naumburg wegen anderweiter Unterschreibung der ungeinderten Augsburgischen
Confession und des vorseyenden Concilii zu Trident gehaltenen Convents aus warhaff-
ten Archivs-Acten und Documenten genommen und an das Licht gebracht, Frankfurt
u. Leipzig 1704, S. 84-98.

* Zu den existierenden Corpora doctrinae und ihrem Aufbau vgl. Heppe/Kawerau,
Art. Corpus doctrinae, in: RE? 4 (1898), S. 293-298, und Paul Tschackert, Die Entste-
hung der lutherischen und der reformierten Kirchenlehre samt ihren innerprotestanti-
schen Gegensétzen, Neudr. der 1. Aufl. 1910, Géttingen 1979, S. 613-626. Vgl. auler-
dem Wolf-Dieter Hauschild, Corpus Doctrinae und Bekenntnisschriften. Zur Vorge-
schichte des Konkordienbuchs, in: Bekenntnis und Einheit der Kirche. Studien zum
Konkordienbuch, hg.v. Martin Brecht u. Reinhard Schwarz, Stuttgart 1980, S. 235-
252;

* Die Flacianer waren nach drei Vertreibungen (in den Jahren 1561, 1571-73 und
1573) aus dem Herzogtum Sachsen, die allerdings die gesamte Gruppe der sogenannten
Gnesiolutheraner getroffen hatte, auf eine relativ kleine Exulantengruppe zusammen-
geschmolzen, die in Osterreich Unterschlupf gefunden hatte.

> Offiziell hatte sich mit der Kurpfalz bisher nur ein Reichsstand zum Calvinismus
bekannt.

5 FC SD VII, in: BSLK, S. 983,5-7. Vgl. auch ebd., S. 982,31-39.
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zungen’ heraufgefiihrt haben. Dieses Themenspektrum iRt drei Schwer-
punkte erkennen, von denen sich einer auf die Frage nach der praktischen
Durchsetzung des Konkordienwerks richtet und die dringende Forderung
nach einer allgemeinen Synode sowie das Aufzeigen eines fiir besser gehal-
tenen Weges zu einer allseits fiir notig gehaltenen ,Concordia’ in den Mit-
telpunkt stellt. Ein weiterer Schwerpunkt richtet den Blick auf die dogma-
tischen Differenzen, die sich im Vergleich zur nachinterimistischen Zeit
nunmehr auf die Fragen von Christologie und Abendmahl sowie der Erb-
stindenlehre reduziert hatten. Hinzu kommt als letzter Kondensations-
punkt der Kontroversen die Kritik an der Gewichtung der Autorititen, auf
die sich die Konkordienformel und auch das gesamte Konkordienbuch
stitzten. Denn neben der grundlegend und unwidersprochen herangezo-
genen Autoritdt der heiligen Schrift, deren Inhalt man, zusammengefaRt in
den altkirchlichen Symbolen, dem Konkordienbuch vorangestellt hatte,
machte man Luther als auslegende Autoritat nicht nur dadurch geltend,
daR man seine Katechismen und Schmalkaldischen Artikel der Confessio
Augustana und deren Apologie als Bestandteile des Konkordienbuchs zur
Seite stellte, sondern man argumentierte in den Artikeln der Konkordien-
formel auch gezielt mit Luthers Lehre. Die Viter der Konkordienformel
nahmen fiir ihren Anspruch, die reine, schriftkonforme Wahrheit zu ver-
treten und im Anschluf an die Confessio Augustana giiltig zu formulieren,
die Autoritdt Luthers ganz bewult in Dienst, sofern sie in ihm ein auser-
wihltes Werkzeug Gottes und in seinen Schriften einen getreuen Spiegel
evangelischer Botschaft erkannten. Er hatte — so fiihrt die Konkordienfor-
mel aus — die ,vornehmsten Artikel unserer christlichen Religion neu aus
Gottes Wort erldutert und von allem Beiwerk gereinigt’, er war es, der die
papstlichen Irrtiimer, MiBbrauche und Abgétterei als unrecht iiberfiihrt
hatte®. Gott selbst hatte die Wahrheit seines Wortes durch Luther wieder
ans Licht bringen lassen, und diese, in der Lehre des ,Gottesmanns’ zu Wort
kommende Wahrheit hatte in der 1530 iibergebenen Confessio Augustana
ihren addquaten Ausdruck gefunden’. Dafiir daB die Confessio Augustana
schon vor der Erstellung der Konkordienformel ganz bewu 3t im Sinne Lu-
therscher Theologie angeeignet wurde, ist der wiederholte Abdruck dieses
Bekenntnisses im Rahmen der verschiedenen Auflagen sowohl der Witten-
berger als auch der Jenaer Ausgabe der Schriften Luthers ein klares Indiz!©,

7 Es war lediglich eine Minderheit der Nichtunterzeichner der Konkordienformel,
deren Streitschriften an die Offentlichkeit gelangten. Dazu gehérten die unter Johann
Casimir in Neustadt/Haardt wirkenden Theologen, einzelne Vertreter des westeuropéi-
schen Protestantismus aus Genf, Frankreich und den Niederlanden, das Fiirstentum
Anhalt, die Stadt Bremen, Johann Sturm in StraBburg und Christoph Herdesianus in
Niirnberg sowie die Flacianer.

8 Vgl. FC SD, Vorspruch, in: BSLK, S. 829,11-830,9.

? Vgl. FC SD, Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 834, 42-835,12.

19 Schon 1557 werden in Bd. 6 und 9 der Wittenberger Ausgabe die CA invariata
deutsch 1531 und die prima variata von 1533, deren Abendmahlsartikel aber noch
unverédndert ist, abgedruckt. Die Jenaer Ausgabe bietet 1561 in Bd. 6 die CA von 1531.
Sie bringt auch in weiteren Auflagen nur die CA invariata. Vgl. W.H. Neuser, Bibliogra-
phie der Confessio Augustana und Apologie 15301580, Nieuwkoop 1987, Nr. 40 und
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Zugleich aber insistieren die Autoren der Konkordienformel darauf, daRk
einzig und allein das in der heiligen Schrift begegnende Wort Gottes aus-
schlaggebende Regel und Richtschnur fiir Lehre und Bekenntnis sein kén-
ne. Ausdriicklich stellen sie klar, da eine Berufung auf Luthers Lehr- und
Streitschriften nur in einer Weise erfolge, die das Wort Gottes als letztgiilti-
gen Malstab stets im Blick behdlt und damit Luthers von sich selbst weg-
und auf Christus hinweisender Empfehlung gerecht wird!!. Deshalb will
man auch Schriften anderer nicht ohne weiteres verwerfen, solange sie nur
der heiligen Schrift gemaR sind!2. Freilich steht von vornherein fest und
wird spater durch die Apologie des Konkordienbuchs erneut bekriftigt, da
der Wittenberger Reformator als Garant des wahren Verstindnisses der hei-
ligen Schrift zu gelten hat. Den Schriften Luthers kommt der heiligen
Schrift gegeniiber der Rang zuséatzlicher Zeugnisse fiir das von den Vorfah-
ren formulierte, rechte und einhellige Verstindnis der zu bekennenden
Wahrheit zu!®. Sie haben demnach den Wert einer sozusagen ,additiven
und explizierenden Autoritat’.

Tk

Aber nicht erst die Konkordienformel hatte den Grund dafiir gelegt, da
Martin Luther und seine Schriften in den Rang solcher Autorititen ein-
riickten, die normierend fiir Lehre und Bekenntnis herangezogen werden
konnten. Die eigentliche Wurzel dafiir liegt zum einen bereits in dem
Selbstverstdndnis des Reformators, zum anderen in der Beurteilung Lu-
thers durch die Zeitgenossen sowie in der Verbreitung populir gefaRter
Schriften, die das prophetische Ansehen des Wittenbergers in der Offent-
lichkeit untermauerten.

Luther hatte seine Wiederentdeckung des Evangeliums in den Horizont
eines umfassenden gottlichen Plans gestellt. Thm selbst kam darin nicht nur
die Rolle der Neuorientierung vermittelnden, religiésen Fiihrungsperson-
lichkeit zu, sondern auch die des Rufers zur Umkehr angesichts hereinbre-
chenden Unheils. Luthers prophetisches SelbstbewufRtsein, das in der Beur-
teilung durch andere ein Echo findet, trigt diese zwei Seiten, einmal die des
apostelgleichen Verkiindigers des Heils'# angesichts herrschender Fehlori-

41, 8. 72, Nr. 46, S. 75, Nr. 67, S. 92, Nr. 93, S. 113, Nr. 95, S. 115, Nr. 114 und 115,
S. 130 sowie Nr. 47, S. 76 und 101, S. 119 fiir die lateinischen Ausgaben.

1 Vgl. FC SD, Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 837,10-15 und Luther,
Vorrede zum ersten Band der Wittenberger Ausgabe seiner lateinischen Schriften,
1545, in: WA 54, S. 179-187 sowie zum ersten Band der deutschen Schriften, 1539, in:
WA 50, S. 657-661; aullerdem Luthers Vorrede zum Catalogus oder Register aller sei-
ner Biicher und Schriften, 1533, in: WA 38, S. 133f.

12 ygl. FC SD, Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 837,17-838,4.

3 Vgl. FC Ep. und SD, Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 769,19-35 und
S. 838,18-839,4.

% Die Bezeichnung Luthers als ,Apostel” findet sich in einem Brief der Stralburger
Prediger an Luther vom 23.11.1524, in WAB 3, Nr. 797, S. 381,1. Sie reden den Witten-
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entierung und Irreleitung der Christen und zum anderen die des mahnen-
den Unheilspropheten!®.

Schon in seinen frithen Schriften findet sich die Selbstbezeichnung als
,Prophet” bzw. ,propheta Germaniae“!®, die von Luthers Zeitgenossen
auch durchaus aufgegriffen wurde!”. Diese Bezeichnungen, ,propheta Ger-
maniae“ bzw. schlicht ,Prophet”, werden jedoch von Luther nicht als Eh-
rentitel angeeignet, sondern von seiner Indienstnahme durch Gott als Wie-
derentdecker und Verbreiter der evangelischen Heilsbotschaft her verstan-
den. Sie diirfen deshalb nicht ohne weiteres als Zeugnisse fiir eine realitédts-
ferne Selbstiiberheblichkeit ausgewertet werden. Vielmehr ist Luthers pro-
phetisches SelbstbewuRtsein nichts weiter als ein ausgeprégtes ,Werkzeug-
bewuBtsein“!®, ndmlich das unerschiitterliche Wissen darum, im Auftrage
Gottes die verschiittete, heilsame Wahrheit wieder ans Licht bringen zu
miissen.

berger als ,Apostolus Germaniae” an.— In seiner Leichenpredigt, 22.2.1546, schilderte
Bugenhagen Luther als jemanden, der ,in dem hochsten Apostel= und Prophetenamt®
seinem gottlichen Auftrag treu nachgekommen sei und nannte ihn einen ,heiligen
Apostel und Propheten Christi”, vgl. W2 21b, Sp. 3417 u. 3422. Die Bezeichnung ,Apo-
stel“ findet sich auch in der Leichenpredigt von Michael Coelius, 20.2.1546; vgl.
u.Anm. 23.

15 7ur Entwicklung des Lutherbildes im 16. Jahrhundert und den Luther beigeleg-
ten Titeln und Bezeichnungen vgl. Robert Kolb, Die Umgestaltung und theologische
Bedeutung des Lutherbildes im spiten 16. Jahrhundert, in: Die lutherische Konfessio-
nalisierung in Deutschland, hg.v. Hans-Christoph Rublack, Giitersloh 1992 (SVRG
197), S. 202-231, bes. S. 202-206.

16 ygl. Luther, Eine Predigt, daR man Kinder zur Schulen halten solle, 1530, in: WA
30/11, S. 588,2 u. 6; Warnung an seine lieben Deutschen, 1531, in: WA 30/11L, S. 290,28;
Predigt am 20. Sonntag nach Trinitatis, 29.10.1536, in: WA 41, 8. 706, 14; Verlegung des
Alcoran Bruder Richardi, 1542, in: WA 53, S. 396,29. Seine Sendung durch Christus
bringt Luther in den frithen dreiBiger Jahren zur Sprache, vgl. WA TR 1, Nr. 679,1,
S. 324,17 = WA 30/111, S. 392,14 u. 393,16-17 (Notizzettel zur Warnung an die lieben
Deutschen). Vgl. dazu auch Hans Preuf, Martin Luther. Der Deutsche, Giitersloh 1934,
S. 92-95, wo sich eine Aullistung dieser Stellen findet. Vgl. auRerdem ders., Martin
Luther. Der Prophet, Giitersloh 1933, S. 55-58. Zum Autor Hans Preuf8 vgl. u. Anm. 19.
Vgl. dariiber hinaus Hans Volz, Die Lutherpredigten des Johannes Mathesius. Kritische
Untersuchung zur Geschichtsschreibung im Zeitalter der Reformation, Leipzig 1930
(QFRG 12), S. 73, Anm. 1.

17 S bezeichnet Justus Jonas Luther in seiner Leichenpredigt, 19.2.1546, als ,deut-
sches Landes Prophet und Prediger” und ,hohen Propheten D. Martinus”, vgl. W? 21b,
Sp. 3447. In einem Brief an Kénig Christian ITI. von Ddnemark vom 24.5.1549 nennt er
ihn ebenfalls ,vir Dei, propheta tg l'eppovicg”; vgl. Gustav Kawerau, Der Briefwechsel
des Justus Jonas, 2. Hilfte, Halle 1885, S. 282. Auch Johann Agricola und Friedrich
Myconius zihlen zu jenen, die Luther den Ehrentitel ,Prophet” zulegen; vgl. Volz, Lu-
therpredigten des Mathesius, S. 73f und Myconius an Luther, 2.12.1529, in: WAB 5, Nr.
1501 851011

18 ygl. dazu die Analyse von Karl Holl, Luthers Urteile iiber sich selbst, in: ders.,
Gesammelte Aufsitze zur Kirchengeschichte, Bd. I: Luther, Tiibingen 1921, S. 326-
358, der Luthers ,Werkzeugbewuftsein” (S. 358) in Kontext und Auswertung ver-
schiedener Lebenssituationen immer noch iiberzeugend darzustellen vermag.
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Damit kombinieren sich die Anspielungen Luthers auf drohendes Unheil
und das Hereinbrechen von Verderbnis, sollte das Evangelium weiterhin
unbeachtet bleiben. Der apostelgleiche Retter ist — analog dem Vorbild alt-
testamentlicher Propheten — zugleich auch der Verkiinder von Drohweissa-
gungen, der Unheilsprophet, der wegen der MiRachtung der gottlichen
Gnade und der Gleichgiiltigkeit gegeniiber der ersten Tafel des Dekalogs
sowie fiir die Siinden gegen die zweite Tafel schwere gottliche Strafe in
Aussicht stellt. ,Es vergeht ... kaum ein Jahr, so Hans PreuR, ,in dem nicht
Luther eine greuliche Strafe iiber Deutschland in Aussicht stellt, immer
wegen der groben Undankbarkeit, die nicht die schwere Verpflichtung ge-
gen Gott einsehen will, die das Aufgehen des Evangeliums gerade ihm auf-
erlegt hat, sondern durch Verachtung des Wortes Gottes und allerlei andere
Stinden mit gefdhrlichem Undank lohnt“!?.

Luther entspricht damit dem Schema des nach der Prophezeiung in Mal
3,23 erwarteten endzeitlichen Elias, der wie der erste, alttestamentliche
Elias falsche Lehre und abgottischen Kult riicksichtslos anprangert und die
Unausweichlichkeit des Zornes Gottes ankiindigt. Bereits in der Friihzeit
der Reformation wurde diese Identifikation vorgenommen. Man glaubte in
Luther nach Johannes dem Taufer, der als der zweite Elias betrachtet wur-
de, auf dem Hintergrund spatmittelalterlicher Antichristvorstellungen den
dritten Elias zu erkennen, obschon der Reformator selbst diese, auf seine
konkrete Situation in der beginnenden reformatorischen Bewegung und
auf die Wiederkehr eines leibhaftigen Elias bezogene Auslegung von Ma-
leachi 3 ablehnte, ein Handeln in Analogie zu Elias aber durchaus fiir sich
in Anspruch nahm?°. Zwingli war wohl der erste, der, unter dem Eindruck
der Leipziger Disputation von 1519, seiner Uberzeugung von Luthers pro-
phetischem Amt in der Identifizierung des Wittenbergers mit dem endzeit-
lich wiederkehrenden Elias Ausdruck verlieh?!. Vermutlich war aber auch

'? Preu, Luther. Der Deutsche, S. 97. Die Darstellung ist wegen ihrer nationa-
listisch eingefdrbten, historisch vollkommen unangemessenen Darstellung des
~Deutschtums” Martin Luthers ansonsten absolut wertlos und kénnte heute lediglich
noch als Zeugnis und Quelle fiir die Art der Aneignung historischer GréRen im Zeichen
des Nationalsozialismus herangezogen werden. Brauchbar ist Preu’ Abhandlung je-
doch fiir eine Erhebung der Aussagen Luthers und einiger seiner Zeitgenossen, die ihn
als Propheten ausweisen. Preuf’ hat zu diesem Punkt Nachweise gesammelt und zu-
sammengestellt; vgl. ebd., S. 89-95 und 96-100. Vgl. aber auch Volz, Lutherpredigten
des Mathesius, S. 63-68 u. 72-76 passim.

20 vgl. Luther in seiner Kirchenpostille, 1521, in: WA 10/1/1, S. 148,14—18. — Man
erwartete nach Apk 11,37, daR das endzeitliche Auftreten des Antichrists in der gétt-
lichen Sendung von Elias und Henoch zu Warnung und Trost der Christenheit ein Ge-
gengewicht erhalten wiirde. Vgl. dazu und zum prophetischen SelbstbewuBtsein Lu-
thers iberhaupt PreuR, Martin Luther. Der Prophet, bes. S. 47-58; zu den Antichrist-
vorstellungen vgl. Gustav Adolf Benrath, Art. Antichrist Il und Gottfried SeebaR, Art.
Antichrist IV, in: TRE 3 (1978), S. 24-43 mit der ebd. genannten Literatur; zu Luthers
Haltung und der spateren Verarbeitung der Eliaserwartung vgl. Hans—Jiirgen Schon-
stadt, Antichrist, Weltheilsgeschehen und Gottes Werkzeug. Romische Kirche, Refor-
mation und Luther im Spiegel des Reformationsjubiliums 1617, Wiesbaden 1978
(VIEG Abt. f. Abendldndische Religionsgeschichte 88), bes. S. 265-269.

*! Dies soll in einem leider nicht erhaltenen Brief an den Freiburger Juristen Ulrich
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er nicht Urheber dieses Gedankens, sondern hatte ihn von Erasmus iiber-
nommen?2. Bei Melanchthon finden sich ganz dhnliche AuBerungen??. Ni-
kolaus Selnecker, Mitverfasser der Konkordienformel und Mitverantwort-
licher fiir die Apologie des Konkordienbuchs, erinnerte spiter gegen die
Vereinnahmung Melanchthons durch die Gegner des Konkordienwerks
daran, dal es Philipp selbst gewesen sei, der Luther als Vater, Praeceptor
und den Elias der letzten Zeiten bezeichnet habe?*. Solche Gedanken fan-
den bald in volkstiimlicher Literatur wie Flugblittern und Liedern Multi-
plikatoren und besonders nach Luthers Tod reichen Niahrboden und weite
Verbreitung?®. Bereits Ende der vierziger, Anfang der fiinfziger Jahre wur-
den zahlreiche Sammlungen von sogenannten Weissagungen Luthers ge-
druckt unter das Volk gebracht®$, deren Nachdrucke oft bis in die Zeit der
Konkordienbestrebungen, der Werbung um Beitritt zum Konkordienwerk
und der Publizierung dieses neuen ,Corpus Doctrinae“?? hineinreichten.

Zasius, der vor dem 13.11.1519 abgefal’t gewesen sein muB, geschehen sein; vgl. Volz,
Lutherpredigten des Mathesius, S. 64, und so auch Preul3, Luther. Der Prophet, S. 491.

22 ygl. Volz, Lutherpredigten des Mathesius, S. 64f.

23 vgl. Melanchthon in der Vorrede zu der von ihm unter dem Pseudonym Didymus
Faventinus herausgegebenen Schrift ,adversus Thomam Placentinum Oratio pro Marti-
no Luthero Theologo’, 1521, in: CR 1, Sp. 288. Weitere Stellen in Melanchthons Brie-
fen aus dem Jahre 1521 und 1522 listet Volz auf. Vgl. ders., Lutherpredigten des Mathe-
sius, S. 65, Anm. 5; ebenso Preul3, Luther. Der Prophet, S. 50, Anm. 2. — In seiner Lei-
chenpredigt auf Luther, 20.2.1546, bringt Michael Coelius eine regelrechte Palette von
Autoritatsbezeichnungen fiir Luther, der ,wahrhaftig zu unserer Zeit ein rechter Elias
oder Jeremias, und vor dem groRen Tage des HErrn, Johannes der Vorlaufer, oder ein
Apostel” gewesen sei. Vgl. W2 21b, Sp. 3399.

24 Selnecker lieR damit Melanchthon als .Lutheraner’ erscheinen, der die herausra-
gende Stellung des Wittenberger Freundes und Kollegen erkannt hatte und den die
Gegner der lutherischen Konfessionsbildung deshalb zu Unrecht zum Gewéihrsmann
einer calvinistischen oder zumindest zum Calvinismus tendierenden Position machten.
Vgl. Selnecker, Recitationes aliqguot, 1581 (s.u.Anm. 81), S. 265: ,Philippus Lutherum
agnouit & nominauit patrem, praeceptorem, postremae aetatis Eliam, currum & auri-
gam Israélis, & de eo versum crebro repetijt: Nulla ferent talem secla futura virum. Et
cum dona collegarum considerans exprimeret, dixit, D. Pomeranus est grammaticus, &
textus verba perpendit: ego sum dialecticus, & ordinem, contextum, membra, conse-
quentias considero: D. Ionas est Rhetor, & potest oratorio lepore & splendore verborum
ornare & illustrare res, sed Doctor Lutherus est omnia, cui conferri nemo nostrim pot-
estt

2% Quellennachweise zur Aufnahme der Eliasidentifizierung finden sich wiederum
bei Volz, Lutherpredigten des Mathesius, S. 65-67 mit den Anm. Vgl. auch Preuf, Lu-
ther. Der Prophet, bes. S. 51-54. Vgl. dariiber hinaus die Untersuchung von Schénstadt,
Antichrist, S. 254-303, und zu den Aspekten der Darstellung Luthers im illustrierten
Flugblatt in der Zeit von 1519-1525 Robert W. Scribner, For the Sake of Simple Folk.
Popular Propaganda for the German Reformation, Cambridge u.a. 1981, S. 14-36 (zu
den Lutherbildern).

26 vgl. Volz, Lutherpredigten des Mathesius, S. 74 mit Anm. 6.

27 Die Autoren der FC vermeiden wohlweislich diese Bezeichnung fiir das neu ent-
standene Einigungswerk, welche im iibrigen in der Stellungnahme der Pommerschen
Theologen zum Torgischen Buch beanstandet worden war und deren Verwendung den
Eindruck erwecken mufite, da man die in den bereits eingefiithrten Corpora doctrinae
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Der Dresdner Prediger Petrus Glaser brachte seine Sammlung von Prophe-
zeiungen Luthers im Jahre 1579 in ergdnzter Fassung und einem auch fir
die weniger wohlhabenden Leser erschwinglichen Oktavformat neu her-
aus, nachdem die letzte, fiinfzehn Jahre zuvor erschienene Auflage — wie er
selbst in der Vorrede seines Bindchens ausfiihrte — restlos vergriffen war28.
Glasers erste Ausgabe von ,Hundertundzwanzig Prophezeiungen” hatte
bereits im Jahre 1557 guten Absatz gefunden. Unmittelbar nach Abschluf’
der FC lag ein weiterer Band vor, den Johannes Lapaeus, ein Gesinnungs-
genosse Anton Othos, unter dem Titel ,Wahrhaftige Prophezeiungen des
teuren Propheten und heiligen Manns Gottes D. Martini Lutheri” zusam-
mengestellt hatte?. Hier wurden aus Luthers zahlreichen Schriften soge-
nannte Weissagungen zusammengetragen und in unterschiedlichen Kapi-
teln thematisch zusammengebracht, so dal ein Kompendium von ,dicta
Lutheri’ fiir diejenigen entstanden war, die sich das Gesamtwerk des ver-
ehrten Wittenberger Reformators nicht wiirden leisten kénnen3?. Mit sol-
chen Veroffentlichungen, von denen aufgrund der Auflagenzahlen anzu-
nehmen ist, dal sie eine weitreichende Kenntnisnahme erzielten, wurde
die Uberzeugung gendhrt und gefestigt, ,das eben der rechte Gottliche Pro-
phetische Geist/ welcher durch die heiligen Propheten selbst geredt/ auch

verbiirgte Lehre womdoglich durch solch ein neues Corpus ersetzten wollte. Tatsdachlich
zielten FC und Konkordienbuch aber nicht auf Ersatz, sondern auf Integration des Be-
stehenden. Vgl. Heinrich Heppe, Geschichte des deutschen Protestantismus in den Jah-
ren 1555-1581. Bd.III, Marburg 1857, S. 207 und GJottlieb] J[akob] Planck, Geschichte
der protestantischen Theologie von Luthers Tode bis zu der Einfiihrung der Konkor-
dienformel, Bd. III, Leipzig 1800 (Geschichte der Entstehung, der Veranderungen und
der Bildung unseres protestantischen Lehrbegriffs vom Anfang der Reformation bis zu
der Einfithrung der Konkordienformel 6), S. 496f u. 540 mit Anm. 16.

28 ygl. Zwey Hundert Prophezeyunge oder weissagunge/ des tewren Mans D. Marti-
ni Lutheri/ von allerley Straffen/ welche Deutschland noch [sic] seinem Tode/ von we-
gen desselbigen vielfaltigen vnd grossen Stinden vberfallen sollen. Aus seinen Blichern
zusammen gezogen. Von M. Petro Glasern Prediger zu DreRden. [0.0.0.Dr.: Budissin,
Michael Wolrab] M.D.Lxxiiij, S. 2a-b.

2% Warhafftige Prophezeiungen des thewren Propheten/ vnd heiligen Manns Gottes/
D. Martini Lutheri seliger Gedechtnis. Darinnen er den jetzigen kleglichen Zustandt
Deutscher Nation/ die Zerstorunge der Kirchen/ Verfelschunge der Lere/ vielerley grew-
liche Straffen Gottes/ den Jingsten tag/ vnd anders dergleichen mehr gar eygentlich
zuuor verktindiget hat. Dem gantzen Deutschlandt zur Warnung/ vnd allen betriibten
Christen zu Christlichem Vnterricht vnd Trost/ aus allen seinen Schrifften vleissig zusa-
men gezogen/ Durch IOHANNEM LAPAEVM Einbeccensem, Pfarrherren zu Langen-
berg. Gedruckt zu Vrsel/ durch Nicolaum Henricum/ Anno 1578.— Uber Johann Lappe —
so die deutsche Form seines Namens — ist fast nichts bekannt. Der in Einbeck Geborene
wurde 1566 Diakon an der Nikolauskirche in Nordhausen, wo Anton Otho als Pastor
wirkte. Zu Lappes weiteren Lebensstationen vgl. Johann Anton Trinius, Beytrag zu ei-
ner Geschichte beriihmter und merkwiirdiger Gottesgelehrten auf dem Lande, Bd. 3,
1756 (nach der Mikroficheedition des Deutschen Biographischen Archivs).

30 Dies ist eine immer wiederkehrende Begriindung fiir die Erstellung und Verbrei-
tung von solchen Florilegien, die dem tatsdchlichen Bediirfnis zu entsprechen schie-
nen; vgl. Ernst Koch, Lutherflorilegien zwischen 1550 und 1600. Zum Lutherbild der
ersten nachreformatorischen Generation, in: Theologische Versuche 16 (1986), S. 105f.
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durch D. Martinum Lutherum seligen/ in diesen letzten Zeiten geredt
habe“?!. Hinzu kam, daR man ganz offensichtlich nicht nur BuRruf und
Drohweissagungen Luthers tradierte, sondern auch seine AuRlerungen in
Fragen der Lehre von seiner prophetischen Stellung her mit Autoritat aus-
stattete und in dhnlicher Weise propagierte. Denn in Luther erkannte man
den Erwihlten Gottes, der das Volk des Herrn, das sich wie das Volk Israel
unter dem Papsttum in dgyptischem Exil bzw. babylonischer Gefangen-
schaft befunden hatte, herausgefiihrt und von der Bedringnis befreit hat-
te*2. Im Jahre 1575, mitten in den Konkordienverhandlungen, erschien
unter dem Titel ,Die firnemsten vnd besten Schrifften des hocherleuchten
und geistreichen Mannes Gottes/ Herrn Doctoris Martini Lutheri” ein Sam-
melband mit Schriften des Wittenbergers zur Frage der Sakramente, beson-
ders des Abendmahls. VeranlaBt war dieser Druck durch die feste Uberzeu-
gung, dal zwischen der nach Luthers Tod erneut aufgebrochenen und fort-
dauernden Abendmahlskontroverse und der nachlassenden Beachtung des
,Gottesmanns’ eine Wechselwirkung bestehe. Man wollte deshalb entspre-
chende Schriften Luthers, ,des wahrhaftigen Elias der letzten Welt’, die
wohl in Vergessenheit geraten und nicht mehr gedruckt verfiigbar seien,
erneut zugdnglich machen. Selbst die Autoren der Konkordienformel
scheinen, wenn sie Luther zitierten, auf dieses Buch zuriickgegriffen zu
haben??,

II.

Die Darstellung Luthers als Prophet diente also, wie sich im Voraufgegange-
nen bereits andeutet, nicht ausschlieBlich der Pflege des Gedichtnisses an
den grofien Wittenberger Reformator und der Wiirdigung seiner Leistun-
gen fiir die Christenheit. Sie wurde, ganz im Gegenteil, auch gezielt fiir die
Legitimierung jeweils eigener Positionen in Lehre und Bekenntnis ausge-
wertet. Dabei wurden beide Aspekte des Luther beigelegten Amts als ,pro-
pheta Germaniae’ bzw. ,Elias der letzten Zeiten’ aufgegriffen: sowohl der
des Unheilspropheten als auch der des Wiederentdeckers evangelischer
Wahrheit. Im Grunde sind alle konfessionellen Gruppierungen im prote-
stantischen Raum in der einen oder anderen Weise, freilich in unterschied-
licher Akzentsetzung an einer solchen Aneignung Luthers beteiligt.

Nicht von ungefdhr beriefen sich z.B. die allseits vertriebenen Flacianer
auf seine Droh- und Unheilsprophezeiungen. Luthers Aussagen dariiber,
dal’ das Wort des Evangeliums wieder verschiittet, eine Zeit der Finsternis
und Verderbnis anbrechen und Zwiespalt die Kirche entzweien werde, be-
zogen sie auf die Konkordienbemiihungen Jakob Andreaes und deren Ab-
schlu in der umstrittenen Konkordienformel. Diese Einigungsformel ver-

31 Lapaeus, Wahrhaftige Prophezeiungen, S. b2b.

2 Vgl. Lapaeus, Wahrhaftige Prophezeiungen, S. a2b-3a.

*> Dies hat Ernst Koch herausgearbeitet. Vgl. ders., Auseinandersetzungen um die
Autoritdt von Philipp Melanchthon und Martin Luther in Kursachsen im Vorfeld der
Konkordienformel von 1577, in: LuJ 59 (1992), S. 128-159 und zu ,Die fiirnemsten
und besten Schrifften” bes. ebd., S. 147-149.
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harmloste ihrer Ansicht nach die umfassende, die Substanz des Menschen
bestimmende Prdsenz und Wirkung der Erbsiinde in ganz unzuldssiger
Weise?* und schuf Raum fiir eine ,Amnestie’ gegentiber Irrlehren und Irr-
lehrern. Nach Ansicht der Flacianer konnte sich wahre Lehre und kompro-
miBloses Bekennen nunmehr nur noch jenseits der Masse und im Schutz
der um der Wahrheit willen verfolgten ,kleinen Herde’ finden3>. Luthers
prophetische Weitsicht diente ihnen, indem sie sie konkret auf die eigene
Situation anwandten, als Legitimation, zumal sowohl die fithrenden gne-
siolutherischen Theologen als auch die Landesherren sich definitiv von ih-
nen distanziert hatten3®,

Wiéhrend sich die Flacianer die Drohweissagungen Luthers zu eigen
machten und damit den Aspekt des Unheilspropheten betonten, legte die
als gnesiolutherisch zu bezeichnende Gruppe, die sich von den Flacianern
aufgrund ihrer Erbsiindenlehre abgewandt hatte, den Akzent auf die Werk-
zeugfunktion des Wittenbergers und seine Bedeutung fiir die Gesamtheit
der Kirche. Sie nahmen in den Kontroversen um die lutherische Konfes-
sionsbildung ebensowenig wie die Flacianer zur Autorititsfrage explizit
Stellung, aber ihre Hochachtung vor dem groRen Reformator und Lehrer
klang doch auch in ihren Schriften an. Es war Gott selbst, dessen Wirken
durch Luther sichtbar wurde, welcher demnach ganz zu Recht als ,Gottes-
mann’ bzw. ,vir Dei’ Achtung verdiente. Johann Wigand, der Bischof von
Pomesanien in PreufRen, betonte diese Auszeichnung Luthers als ,praecla-
rum et salutare Dei organon”, dessen Arm Gott zur Beseitigung der , Tyran-
nis‘ des Papsttums in Dienst genommen und durch den er die rechte evan-
gelische Lehre als ,praeclarum depositum*“ der gesamten Kirche iibereignet
habe?®”.

Die Philippisten dagegen, ob sie nun eine durch Luther geprigte oder
zum Calvinismus tendierende Abendmahlslehre vertraten, schwiegen ganz

3 Vgl. dazu FC SD [, in: BSLK, S. 843-866, bes. S. 861-866. Die FC warnt zwar vor
dem Gebrauch der in diesem Zusammenhang unangemessenen Termini ,Substanz’ und
,Akzidens’, definiert aber — fiir den Fall, daR man dennoch nicht ohne sie auskommt —
die Erbstinde als Akzidens des Menschen.

33 Vgl. Lk 12,32. Dies findet in den Diskussionen um die Konkordienformel einen
deutlichen Ausdruck in Marcus Volmars Schrift ,Prodromus®, 0.0. 1581.

*¢ Die Ablehnung jeglicher landesherrlichen EinfluRnahme auf kirchliche Angele-
genheiten hatten die Flacianer zu einem Stérfaktor im politischen Gemeinwesen wer-
den lassen. Dies wurde erstmals 1561 deutlich, als sich Flacius an die Spitze des Wider-
stands gegen das vom ernestinischen Herzog eingefiihrte Konsistorialwesen (ErlaR vom
8.7.1561) setzte. Er und weitere fithrende Theologen, wie Johann Wigand, Simon
Musaeus und Johann Aurifaber, wurden des Landes verwiesen. Zunichst wurden sie
freilich noch im Gebiet der Grafen von Mansfeld geduldet (bis 1575). Als Johann
Wigand und Tileman Heshusius sich gegen die Erbsiindenlehre des Flacius entschieden
und durch massive Propaganda zahlreiche Anhinger abwarben, bedeutete dies auch
die theologische Isolation. — Vgl. auch Martin Kruse, Speners Kritik am landesherrli-
chen Kirchenregiment und ihre Vorgeschichte, Witten 1971 (AGP 10), S. 53-70.

37 Vgl. Wigand, COMMONEFACTIO DE FRAVDIBVS QVORVNDAM SAcramenta-
riorum. OPPOSITA SCRIPTO ANONYMO: DE RATIONE INEVNDAE CONCORDIAE Per
IOHANNEM VVIGANDVM Episcopum Pomezaniensem. VVITEBERGAE, [0.Dr. 0.J.:
1579 ibes s~ T medd:
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zur Frage der Autoritdt Martin Luthers. Thr Anliegen war es, Luther und
Melanchthon in Fragen der Lehre — und das betraf besonders die Christolo-
gie und Abendmahlslehre — nicht voneinander zu trennen. Eine Gewich-
tung der Autoritdten im konkurrierenden Vergleich miteinander lag ihnen
fern38,

Entsprechend hatte die Konkordienformel, die auf eine Integration der
Philippisten, freilich unter Ausschlul? des sogenannten ,kryptocalvinisti-
schen’ Fliigels zielte, Luther lediglich — wie bereits zu Anfang dargelegt — als
Befreier von Irrlehre und Wiederentdecker rechter Lehre in Anspruch ge-
nommen. Diese Art des Riickgriffs auf den groRen Wittenberger Reforma-
tor hatte jedoch besonders in den Artikeln SD VII (Vom heiligen Abend-
mahl) und SD VIII (Von der Person Christi) zu einer uniibersehbaren Re-
liefstellung Luthers gefiihrt, die nun zusitzlich in der volkstiimlichen Lite-
ratur ein grobes Pendant fand. Dies erregte den heftigen Widerspruch all je-
ner, die tiber ihre Melanchthonschiilerschaft zum Calvinismus gefunden
hatten oder zumindest mit dem Calvinismus sympathisierten. Denn das
Plddoyer der Konkordienformel fiir Luther als auslegende und additive
Autoritat ging zumindest in der Abendmabhlsfrage ganz offensichtlich auf
Kosten Melanchthons?? und der seit 1540 erzielten lehrméiBigen Offnung
der Confessio Augustana. Der Augsburger Reichstag von 1566 hatte sogar
die faktische Duldung der zum Calvinismus iibergetretenen Kurpfalz unter
dem Bekenntnis zur CA und dem Schutz des Augsburger Religionsfriedens
ermoglicht*®. Nun bedrohte die durch die Konkordienformel ins Spiel ge-
brachte Autoritidt Luthers den Calvinismus im Reich. Deshalb waren es die
Calvinisten und ihre Sympathisanten, die die Bestreitung des normsetzen-
den Ansehens Martin Luthers zu einem Bestandteil ihres Protestes gegen
das Konkordienwerk machten?!. Ihre Schriften dokumentieren eine Hal-
tung, die zum einen durch eine konsequente ;Entmythologisierung’ der
Person Luthers, zum anderen aber durch sukzessive Aneignung seiner Au-
toritat charakterisiert ist.

Der als Verfasser des Heidelberger Katechismus bekannte Zacharias Ursi-
nus verdtfentlichte mit seiner ,Admonitio Christiana“ auf Veranlassung des
calvinistischen Fiirsten Johann Casimir von der Pfalz, dem er nach Regie-

* Zum Autoritdtenproblem im Vorfeld der Konkordienformel vgl. Koch, Auseinan-
dersetzungen, S. 128-159.

** In fast allen Artikeln aber zeigen sich deutlich — bedingt durch die Melanchthon-
schiilerschaft der zweiten Reformatorengeneration, auch der sog. Gnesiolutheraner —
Spuren melanchthonischen Einflusses; vgl. aber bes. die Artikel SD IIT (Von der Gerech-
tigkeit des Glaubens) in der Ablehnung Osianders und SD VI (Vom dritten Brauch des
Gesetzes).

4 vgl. dazu insgesamt Walter Hollweg, Der Augsburger Reichstag von 1566 und
seine Bedeutung fiir die Entstehung der Reformierten Kirche und ihres Bekenntnisses,
Neukirchen-Vluyn 1964 (BGLRK 17).

#l Schon bei Calvin selbst finden sich AuRerungen, die diese kritische Haltung Lu-
ther gegeniiber vorbereiten, vgl. Brian A. Gerrish, The Pathfinder. Calvin’s Image of
Martin Luther, in: ders., The Old Protestantism and The New. Essays on the Reforma-
tion Heritage, Edinburgh 1982, bes. $. 43f mit Anm. 89. Fiir weitere Literatur zur Stel-
lung Calvins zu dem Wittenberger Reformator vgl. ebd., S. 282f, Anm. 1.
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rungsantritt von dessen lutherisch gesinntem Bruder, Kurfiirst Ludwig VI.,
nach Neustadt/Haardt gefolgt war, den einflufireichsten Konkordienpro-
test. In der von der FC vollzogenen ,Lutheranisierung’ der Confessio Au-
gustana durch die Indienstnahme der Autoritdt des Wittenbergers erkannte
er einen Kristallisationspunkt u.a. der nun aufbrechenden Kontroversen*?:
,Es haben gleich ander/“, so schreibt er, ,die Schrifft/ die Vater/ die Augs-
purgisch Confession/ verstanden wie sie wollen/ sagen sie doch/ es hab sie
D. Luther anders verstanden/ welcher der firnemste Lehrer vnd Erklarer
der Augspurgischen Confession sey/ nach dessen Schrifften/ vnd sonder-
lich/ nach dessen Streitschrifften vom Abendmal (denn da ligt der Haal3 im
Pfeffer) nicht allein die Confession zuuerstehen/ sonder auch die lehr vii
entscheidung der Religionsstreitten in allé Kirchen zurichten sey. Derhal-
ben/ weil wir seiner meinung vom Leib Christi/ vnd von niessung dessel-
ben im Abendmal/ nicht beifallen/ so schliessen sie/ wir mussen abgefallen
sein/ von der Schrifft/ von der Augsp. Confession/ vii von der gantzen all-
gemeinen Christenheit vnd Christlichen Religion/ vii werden derwegen
billich als Ketzer verdamt/ vnd aus der Gemein Gottes augeschlossen“4?.
Der Pfdlzer Theologe widmete deshalb der Frage der Autoritdt Martin Lu-
thers in seinem umfangreichen Werk ein eigenes Kapitel*. Er bleibt jedoch
der einzige, der von gegnerischer Seite diese Autoritdtenfrage in solch aus-
driicklicher Weise aufnahm. Es ging ihm darum, bei aller Hochachtung vor
den Verdiensten Luthers, dessen Irrtumsfahigkeit, ,menschliche Fehler und
Schwachheit’ in Verhalten und Lehre festzuhalten, um so Luthers Schrif-
ten, insbesondere seine Streitschriften, als Orientierungspunkt fiir das Be-
kenntnis der Kirche zu disqualifizieren. Die Starke von Ursinus’ Argumen-
tation liegt darin, daR er versuchte, objektive Kriterien aufzustellen, an de-
nen er sodann die zu beurteilende Streitfrage, namlich ob Luther mit Recht
prophetische Autoritdt zukomme oder nicht, messen konnte. Er traf des-
halb zundchst eine Unterscheidung in dreierlei Arten von Propheten, denn
ganz offensichtlich — so Ursinus — habe man der Bezeichnung ,Prophet”
durch die Jahrhunderte hindurch nicht immer dieselbe Bedeutung beige-
legt. Auf die von Gott selbst berufenen, mit Vollmacht zu Wunderzeichen
und mit Offenbarungen ausgestatteten Propheten des Alten Testaments,
deren Amt in Christus zum Ziel gekommen sei, folgen die Propheten des

42 Den Schwerpunkt legte die ,Admonitio Christiana“ allerdings auf Fragen der
Lehre, wobei die rechte Ausformung der Christologie vor die Entscheidungen der
Abendmahlslehre trat und — anders als in der FC und der Apologie des Konkordien-
buchs (s.u.Anm. 78) — fiir diese die Grundlage schuf.

43 Christliche Erinnerung Vom CONCORDIBVCH So newlich durch etliche Theolo-
gen gestelt/ Vnd im Namen etlicher Augspurgischer Confession verwandten Stande
publicirt/ Der Theologen vnd Kirchendiener in der Fiirstlichen Pfaltz bey Rhein. AuR
dem Latein verteutscht/ Vnd an etlichen orten weiter auBgefahrt. ... Gedruckt zu New-
statt an der Hardt/ in der Farstlichen Pfaltz/ durch Mattheum Harnisch. m.d.Lxxxi,
5. 322

44 Vgl. Cap. VI. Vom ansehen D. Martin Luthers, in: Christliche Erinnerung, S. 322—
401. — Die ,Christliche Erinnerung” stellt eine erweiterte und verbesserte Neuauflage
der urspriinglich lateinisch abgefaBten ,Admonitio Christiana“ in der Volkssprache dar.
Sie liegt dieser Untersuchung zugrunde.
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Neuen Testaments wie Paulus und die Apostel, welchen die Verkiindigung
zukiinftiger und verborgener Dinge aus Gottes Offenbarung aufgetragen
war. Daneben stehen schlieBlich — in der gegenwartigen Zeit — diejenigen,
die zwar eine besondere Gabe der Schriftauslegung, aber keine neuen gott-
lichen Offenbarungen haben*’. Thre Verkiindigung muR sich daher nach
den zuvor an die Propheten, Apostel und Evangelisten ergangenen Offen-
barungen richten. Bestenfalls nach dieser letzten Bedeutung ist auch Ursi-
nus bereit, Luther den Titel ,Prophet” zukommen zu lassen. Damit befand
sich Ursinus im Grunde ganz in Ubereinstimmung mit der FC, die ebenfalls
einzig und allein die Lehre der Propheten und Apostel, die als direkt von
Gott inspiriert angesehen wurden, als oberste Pramisse fiir die Formulie-
rung von Lehre und Bekenntnis gelten lassen wollte. Die Diskrepanz aber
ergab sich aus der Tatsache, daR fiir die Konkordienseite diese Ubereinstim-
mung Luthers mit der prophetischen Wahrheit aulBer Zweifel stand, wah-
rend die Gegenseite gerade hier Zweifel anmeldete. Ursinus insistierte des-
halb und auf dem Hintergrund volkstiimlicher Uberhéhung?® darauf, da
Luther nicht etwa durch eine plotzliche Erleuchtung, sondern durch eifri-
ges eigenes Studium das Licht der Wahrheit erst allmahlich entdeckt habe
und sich weder durch Wunderzeichen noch durch die Erfiillung von Weis-
sagungen habe ausweisen konnen. Wie andere sei der Reformator zwar zu
einem ,flirnehmen Diener und Werkzeug der Barmherzigkeit Gottes zuge-
riistet’, nicht aber in ein prophetisches Amt eingesetzt worden*’. Fiir diese

45 In ganz dhnlicher Weise unterschied Ursinus in seinen Ausfithrungen ,Vom rech-
ten verstand der Augspurgischen Confession” zwischen solchen Schriften, die auf Wir-
ken und Inspiration des heiligen Geistes zuriickgehen, ,allgemeinen Kirchenschriften’
und Privatschriften einzelner. Zum Kriterium fiir ihre Autoritat machte er nicht die
.Quellentreue’ oder den Grad der inhaltlichen Ubereinstimmung mit der heiligen
Schrift — so aber die FC —, sondern die Ausdehnung ihres Geltungsbereichs in den Kir-
chen. Vgl. Christliche Erinnerung, S. 239-321. Vgl. auflerdem Robert Kolb, Luther,
Augsburg, And The Concept of Authority in The Late Reformation. Ursinus Vs. The
Lutherans, in: Controversy and Conciliation. The Reformation and the Palatinate
1559-1583, ed. by Derk Visser, Allison Park, PA 1986 (Pittsburgh Theological Mono-
graphs. NS 18), S. 38f.

46 ygl. dazu Ursinus selbst: ,Solchen vnterscheid aber der Lehrer vnd Diener der
Kirchen Gottes/ widerholen wir nicht darum/ daB er streittig oder schwer zuwissen
wer/ sonder darum/ daf jr viel nicht daran gedencken/ dieweil sie daruon abgeftiret
werden durch die Theologen/ die lieber im Catechismo Lutheri studieren/ denn in der
Bibel/ vnd damit sie jhnen ferrnere muhe ersparen/ mit starcker stimme schreien/ D.
Luther sey auch ein Prophet/ als der auch von Gott ohne mittel/ vnd ohne gebreuchli-
che ordnung/ beruffen sey zum Prophetischen amt/ nemlich zu Reformirung der Kir-
chen/ vnd dessen thaten vnnd glickliche handlungen/ grosse wunderzeichen gewe-
sen/ der auch viel ding propheceyet vnd weiligesagt habe/ wie es hernach ergangen
(wie denn auch jhr etliche die Propheceyen Lutheri haben zusammen gelesen/ vnd las-
sen auligehen) Vnnd sollen derhalben seine Schrifften also angenommen vnnd gehal-
ten werden/ als eines Propheten/ der nicht jrren noch fehlen konne/ weder in verstand
noch in reden”: Christliche Erinnerung, S. 330. — Vgl. zur volkstiimlichen Einschédtzung
bzw. Verehrung Luthers als Lehrer, Prophet und Seelsorger Koch, Lutherflorilegien,
$.107-110.

47 Vgl. Christliche Erinnerung, S. 333-339, bes. S. 336.
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Charakterisierung der geschichtlichen Rolle Luthers konnte Ursinus sogar
den Reformator selbst zu seinem Kronzeugen machen, der nie Richtschnur
der Lehre habe sein wollen und stets eine Uberbewertung seiner Person
abgewehrt habe. Diejenigen, die Luther mit dem dritten Elias identifizie-
ren, forderte der Pfilzer Calvinist auf, sich daran zu erinnern, daf8 Luther,
von sich selbst wegweisend, lieber den Verlust seiner eigenen Werke als
den der Loci Communes Melanchthons habe beklagen wollen*8, Nicht zu
Unrecht konnte Ursinus ins Feld fithren, da® Luther sowohl die Bildung
von Parteinamen als auch das ihm zugeschriebene Prophetenamt zuriick-
gewiesen habe??.

Ursinus erkannte in dem Verhalten der Konkordientheologen, die — sei-
ner polemisch iiberspitzten Darstellung nach - aus dem Zusammenhang
des Corpus doctrinae Philippicum Biicher Melanchthons eliminiert hétten,
um sie durch Schriften Luthers zu ersetzen und in dem so entstandenen
Konkordienbuch die Briicke zwischen der Confessio Augustana und der
sogenannten Ubiquititslehre der Konkordienformel schlagen zu kénnen®’,
nicht nur eine unzulidssige Uberschitzung persinlicher Autoritdt, sondern
auch eine Uberbewertung der Schriften Luthers. Seinen Gegnern gegen-

48 ygl. Luther, Vorrede zum ersten lateinischen Band der Wittenberger Gesamtaus-
gabe, 1545, in: WA 54, S. 179,1-14 und die Anspielung darauf in Christliche Erinne-
rung, S. 340: ,Ach jhr Christlichen Herrschafften vnnd Brider inn Teutschen Landen/
wollet doch diese wort D. Luthers/ die einem trewen christlichen Lehrer sehr wol an-
stehen/ aber einem Propheten/ durch den kein Mensch noch Minch/ sonder allein der
Geist Gottes redt/ gantz vnd gar nicht gebtiren/ zu gemut furen vnd bedencken/ was
Lutherus/ wenn er jtzund auffstehen solte/ von diesen Theologen sagen wirde/ die aus
jhm den dritten Elias machen/ vnd weder daf er ein Mtnch/ noch daR er ein Mensch
gewesen/ ingedenck seind/ geschweigen jetzund/ die seine Schrifften zur Glaubens re-
gel machen/ vnd Philippi Schrifften gern vnter die banck stossen wolten/ als vnrein
vnnd Ketzerisch/ da man doch weis/ daR Lutherus gewlindscht hat/ daf ehe seine
Biicher alle verloren wiirden/ denn die einigen loci communes oder Haubtartickel Phi-
lippi“. Vgl. dazu aber auch o. bei Anm. 11.

4% ygl. Christliche Brinnerung, S. 339-341 und 348-350. Vgl. auRerdem Luther,
Eine treue Vermahnung zu allen Christen, 1522, in: WA 8, S. 684,30-685,16. Hier heiBt
es, S. 685,4-11: ,Tzum ersten bitt ich, man wolt meynes namen geschweygen und sich
nit lutherisch, sondern Christen heyssen. Was ist Luther? ist doch die lere nitt meyn.
Szo byn ich auch fur niemant gecreutzigt. S. Paulus i. Corint. iij. wolt nit leyden, das die
Christen sich solten heyssen Paulisch oder Petersch, sondernn Christen. Wie keme
denn ich armer stinckender madensack datzu, das man die kynder Christi solt mit mey-
nem heylloszen namen nennen? Nitt alszo, lieben freund, last uns tilgenn die partey-
sche namen unnd Christen heyssen, des lere wir haben”. Vgl. dariiber hinaus Grund
und Ursach aller Artikel D. Martin Luthers, 1521, in: WA 7, S. 313,17-19.

50 Vgl. Christliche Brinnerung, S. 323. Tatsdchlich war das Konkordienbuch nicht
durch Umgestaltung des Corpus doctrinae Philippicum entstanden, sondern folgte dem
Vorbild des Corpus doctrinae Wilhelminum von 1576 und des Corpus doctrinae Ju-
lium, ebenfalls von 1576, die in den Lindern der Herzoge von Braunschweig-Liineburg
und Braunschweig-Wolfenbiittel Geltung hatten. Vgl. dazu Tschackert, Entstehung,
S. 618-620. Ursinus aber heizte damit den Konkordienprotest all jener an, die als Phi-
lippisten eine Trennung der Lehrautoritit Melanchthons und der Luthers und damit
letzten Endes eine ginzliche Verdrangung Melanchthons fiirchteten.
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iiber, die den Kontext Lutherscher Schriften dem Verstandnis der CA fiir
angemessener hielten, kehrte er die Werteskala, die er darin zu erkennen
glaubte, einfach um. Glauben und Bekenntnis der Allgemeinheit, wie sie in
der Confessio Augustana eine anerkannte Stimme hatten, seien keines-
wegs nach der sich in seinen Schriften duBernden Meinung eines einzel-
nen, nimlich der Luthers, auszurichten®!, sondern eher umgekehrt: Die
Schriften des Wittenbergers hitten der CA und ihrer Apologie als Priifstein
standzuhalten, zumal Luther beide seinerzeit selbst approbiert hatte®?.
Wenn Ursinus hiermit die Person und ihre ,Privatlehre’ dem von der Allge-
meinheit angenommenen Bekenntnis unterordnete??, traf er wiederum die
Konkordienformel, was das Grundsitzliche anging, keineswegs. Denn in
ganz dhnlicher Weise hatte sich auch die FC geduRert®*. Aber fiir Ursinus
war ausschlaggebend, daf® Luther, namentlich in seiner Abendmahlslehre,
die in den verschiedenen Ausgleichsverhandlungen erzielte Offnung des
Bekenntnisses nicht mitvollzogen hatte und somit der veranschlagten, in
seinen Augen berechtigten Bekenntnisentwicklung nicht gefolgt war.
Diesen Kontrast von hoher bewerteter Offentlichkeit des Bekenntnisses
und geltungsmaRiger Bedeutungslosigkeit privater Schriften wandte Ursi-
nus konsequent auf die Beurteilung von Luthers Streitschriften an. Denn
auch sie hatte die Konkordienformel — ihre Ubereinstimmung mit der heili-
gen Schrift voraussetzend — zur Argumentation herangezogen®. Dem stell-
te Ursinus zundchst die grundsitzliche Feststellung entgegen, dal’ jemand,
der selbst in einen Streit verwickelt sei, nicht als Schiedsinstanz iiber die
Parteien eingesetzt werden konne und schlug sodann den Bogen zuriick zu
der Beurteilung der Person Martin Luthers, ihres Verhaltens und ihrer Ur-
teilskraft. Luthers unzuldngliche und unzutretfende Beurteilung Zwinglis
und Oekolampads, die er mit Karlstadt in eine Reihe gestellt hatte, muften
ihn ebenso wie die von Ursinus zusammengetragenen und aufgelisteten
Ungereimtheiten in manchen seiner Schriften disqualifizieren®¢. Hinzu
kam, daR Ursinus geltend machte, Luthers Abendmahlslehre sei nicht etwa
aus gottlicher Inspiration oder wenigstens aus dem Worte Gottes, sondern
aus ,alter Gewohnheit und Heftigkeit seiner Natur’ entstanden®’. Ursinus’
Riickschau auf den Ablauf des Abendmahlsstreits liel ihn sogar zu der
SchluRfolgerung kommen: ,Hieraus ist zusehen/ daf® Lutherus diese seine
meinung nicht aus der Schrifft gelehrnet/ sonder als ein Mackel/ aus dem

51 8o namlich FC SD VII, in: BSLK, S. 984,36-985,9 und S. 983,3-10.

52 Vgl. Christliche Erinnerung, S. 351.

33 Vgl. dazu o.Anm. 45.

34 ygl. FC SD, Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 833,9-837,15 und dazu
Christliche Erinnerung, S. 351. Hier heift es: ,Sie solten auch erwegen/ welches billi-
cher sey/ dz die gemeine Confession der Kirchen/ nach eines Manns lehr vnd Confes-
sion [gemeint ist Luther]/ oder eins Mans/ nach der gemeinen/ regulirt vnd verstanden
werde”.

55 ygl. FC SD Von dem summarischen Begriff, in: BSLK, S. 836,36-837,15.

%6 Vgl. Christliche Erinnerung, S. 353-363 und 363-386 sowie auch schon S. 343~
348.

57 vgl. Christliche Erinnerung, S. 359-363, bes. S. 363.
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vnsaubern Papsthum/ vnd aus seiner Munchskutten mit sich hat gezogen.
Dieweil er aber gesehen/ wie ein vngereimt Gedichte wer/ die verwand-
lung deB Brots ins Fleisch/ hat er an stat derselben die verbergung def flei-
sches Christi im brot gesetzt/ damit er gleichwol seinen alten vnnd mit jhm
auffgewachsenen wohn/ von der leiblichen gegenwert vii niessung des flei-
sches Christi/ behielte. Vnd hat also einen jrrthum mit dem andern ge-
pletzt/ vinnd nicht war genommen/ dal§ seine meinung eben so wenig/ ja
auch weniger schein hette/ denn deR Papsts“’®. Die einem Propheten so
wenig anstehende Nahe zum falschen Glauben, die sich in der Darstellung
des Ursinus letzten Endes als Ergebnis einer von lehrmédfRigen Inkonse-
quenzen getragenen Entwicklung bei Luther entpuppt®®, nutzte der calvi-
nistische Pfdlzer geschickt, um den groben Irrweg der Konkordienformel
aufzuzeigen, die aufgrund der Uberschdtzung der Autoritdt des Wittenber-
ger Reformators nun diejenigen verdamme, deren Lehre der Confessio Au-
gustana in Wahrheit gerecht werde.

Iv.

Luthers Verhalten im Abendmahlsstreit war schon vor der Publizierung der
~Admonitio Christiana” in den Auseinandersetzungen um die Konkordien-
formel zu einem Topos geworden, der in krassen Gegensatz zu der Uberho-
hung der Autoritdt seiner Person trat. Zwar ist Ursinus der einzige, der dies
in seiner Schrift ganz explizit in den Zusammenhang einer Stellungnahme
zum ,Ansehen der Person Martin Luthers’ riickte, aber auch aus anderen
Kontexten heraus wird der unterschwellige Angriff auf die Reliefstellung
Luthers deutlich. Damit kann aber durchaus zugleich eine von den Kon-
kordiengegnern vorgenommene Aneignung der Autoritat Luthers, die im
Resultat dann sie selbst, die Konkordiengegner, als die ,wahren Lutheri-
schen’ erscheinen laRt, Hand in Hand gehen. Typische Beispiele dafiir bie-
ten die ,Trostschrift (1578)¢° des ehemaligen kurpfilzischen Hofpredigers

38 Christliche Erinnerung, S. 362.

3 Ursinus erkennt in dieser Entwicklung vier Stationen, die vier unterschiedliche
Ausformungen der Abendmahlslehre hervorgebracht hitten: In seinen frithen, vor
dem Abendmahlsstreit verotfentlichten Schriften habe Luther die Lehre der Reformier-
ten vertreten, die man als schriftkonform und der CA geméR anerkenne. Diese Lehre —
so Ursinus — hétte eine Einigung der Parteien durchaus erméglichen kénnen. Dem
folgte eine Riickkehr zur altgldubigen Wandlungslehre, die Luther — in einer dritten
Phase — in ein leibliches ,beywesen def fleisches Christi/ in oder bey dem brot* aufge-
l16st habe. Die letzte Periode zeichne sich schlieBlich durch die Argumentation mit der
menschlichen Omniprdsenz Christi zugunsten seiner realen Prdsenz im Abendmahl
aus. Vgl. Christliche Erinnerung, S. 368-386.

%0 Trostschrifft An alle guthertzige Christen/ so von wegen der reynen/ vnd vom
Papistischen saurteyg gesauberten Lehr der Sacramenten/ vnd besonders des H. Abent-
mals angefochten werden. Sampt eynem kurtzen vnd klaren bericht/ was doch die
Griind vnserer Lehr seient: vnd ob dieselbige im wenigsten also geschaffen, das man
vns verdammen/ vnd nicht leiden solle. Durch Danielem Tossanum, Diener des Worts
Gottes. ... Gedruckt zu Neustatt an der Hart/ bei Hans Meyer/ Anno 1578.
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Daniel Tossanus, der wie Ursinus bei der Lutheranisierung der Pfalz unter
Ludwig VI. zu Johann Casimir nach Neustadt/Haardt gewechselt war, und
die unter dem Pseudonym ,Ambrosius Woll’ publizierte ,Historia der Augs-
burgischen Konfession* (1580) des Niirnberger Ratskonsulenten Christoph
Herdesianus®'. Beide brachten eine Rekonstruktion des Beginns der
Abendmahlskontroverse zwischen Luther und Karlstadt. Dabei handelte es
sich um ein Thema, das Herdesianus bereits 1572 in der ersten Publikation
seiner ,Acta Concordiae” fliichtig angesprochen®? und seit 1579 wiederholt
aufgegriffen hatte. Es ging darum, Luther als den eigentlich Verantwortli-
chen fiir den Abendmahlsstreit herauszustellen. Obwohl man der Ausein-
andersetzung, ,wie Carlstad selbst begert/ mit freundtlicher disputation
[hitte] abhelfen sollé vnd konnen“¢?, habe Luther, der am 12.8.1524 mit
seinem Kontrahenten in Jena in der Herberge zum Schwarzen Bdren zu-
sammengetroffen war, die Kontroverse regelrecht herausgefordert und die-
se Provokation mit dem Pfand eines Goldguldens besiegelt. Allerdings be-
absichtigten weder Tossanus noch Herdesianus, die Gegner gegeneinander
auszuspielen, um dann etwa den von lutherischer Seite diffamierten Karl-
stadt zu ihrem Helden zu machen®%. Vielmehr war es ihr Ziel, aufzuzeigen,

61 HISTORIA Der Augspurgischen Confession/ Wie/ vind inn welchem verstandt
sie vorldngst von dero genossen vnd verwandten im Artickel des Heiligen Abendmals/
nach der Wittenbergischen Concordiformul/ Anno 36. ist angenommen/ Auch wie sie
seidhero sonst etlich mal in offentlichen Religionshandlungen ist gemehrt vnd erklart
worden. Jtem/ ACTA CONCORDIAE Zwischen Herren Luthero vnd den Euangelischen
Statten in Schweitz im Jahr 38. vber der Wittenbergischen Concordiformul aufigerich-
tet. Wider die PATRES BERGENSES vnnd anderer Vbiquitisten verfirischen betrug.
Durch M. Ambrosium Vvolfium, allen liebhabern der warheit zum besten mit allem
fleiR zusammen getragen/ vnd auch in druck vbergeben. ... Gedruckt zu Newstatt an
der Hardt/ in der Furstlichen Pfaltz/ durch Matthaeum Harnisch. 1580. Die Schrift wur-
de im Zuge der Auseinandersetzung mit Johann Mager, Propst in Stuttgart, erweitert
und 1581 erneut aufgelegt. — Christoph Herdesianus, aus der Familie Hardesheim, kam
im Jahre 1523 in Halberstadt zur Welt. Er starb 1585 in Niirnberg. Vgl. Von dem Leben
und Schrifften Christophori Herdesiani, JCti in: Nutzliche und Auserlesene Arbeiten
der Gelehrten im Reich, hg.v. J.W. Feuerlein, G.Fr. Deinlein, J.D. Kéhler, 1 (1733),
S. 11-22.

62 ygl. ACTA CONCORDIAE. Das ist: Was sich in dem Tractat vnd handel der Concor-
dien oder vereinigung zwischen dem Herrn Luthero vnd den Euangelischen Stetten in
Schweitz/ vber dem stritt deR heiligen Nachtmals Christi/ vom sechs vnd dreissigsten
bif in das acht vnd dreissigst Jar/ in schrifften vnd widerschrifften auch sonst verloffen/
vnd warauff die Concordi endtlich bestanden sey/ etc. Jtem. Iohannes Calvini Lehr Vom
heiligen Nachtmal Christi/ ob vnnd wie dieselbe mit der alten Kirchen/ defgleichen
Herrn Lutheri vind Johannis Brentij lehr/ die sie vor zeiten gefhrt/ vbereinstimme. Al-
len so Die warheit vnd frieden lieben/ damit sie die geister prufen mogen/ jetziger zeit
niitzlich vnd notwendig zu lesen. Getruckt in der Churfarstlichen Statt Heidelberg/ in
verlegung Matthei Harnisch. M.D.LXXII, S. Lla.

63 Historia der Augsburgischen Konfession, S. C2a. Vgl. Tossanus, Trostschrift,
S. F8b-G1b.

64 go deutlich in der zweiten, erweiterten Auflage der ,Historia von der Augsburgi-
schen Konfession”, 1581, S. E4b: ,Es hat Lutherus der Sachen durchauf}/ eben so we-
nig als Carlstad/ recht gehabt”.
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dal der im Jahre 1524 in Jena begonnene erbitterte Kampf um das rechte
Abendmahlsverstandnis dem Wittenberger Reformator selbst zu einem ,lei-
digen Streit’ geworden sei bzw. zu vollkommen unangemessenen Reaktio-
nen von Seiten Luthers gefiihrt habe®. Wihrend Tossanus Inkonsequen-
zen und Widerspriiche in den Vordergrund riickte, die dieses Ereignis und
Luthers dadurch bedingte Position in dessen Schriften eingetragen habe,
bagatellisierte Herdesianus die Gegensétze. Seiner Darstellung nach war
eine Kontroverse in Gang gesetzt worden, die aufgrund der Geringfiigigkeit
der Differenzen vollkommen unnotig gewesen wére und in ihrem Verlauf
eine ganz unangemessene und unvorhersehbare Verhartung der Fronten
heraufbeschworen habe, die sich freilich — ebenso unangemessen — bis in
die Diskussionen um die Konkordienformel fortsetzte. Ausschlaggebend
fiir die sich in der FC spiegelnde, die Wittenberger Konkordie von 1536 als
geeignetes Konsensdokument einfach beiseite schiebende®® Fehlentwick-
lung ist seinem Urteil nach auch die im Nachhinein Luther zugeschriebene
Autoritdt, die eine unvoreingenommene Beurteilung des Abendmahlsver-
stdndnisses unter Berticksichtigung des biblischen Befundes und des ,con-
sensus orthodoxus“®’, ndmlich des Konsenses der maRgeblichen altkirchli-
chen Lehrer unmoglich gemacht und zur Ausprdgung der sogenannten
Ubiquitédtslehre hingeleitet habe. Er fordert deshalb seine Leser auf, ,die
autoritet der personen etwas beiseits [zu] setzen/ vnd die warheit mit fleily
aul Gottes wort/ vind dem einhelligen Consens der vralten Christlichen kir-
chen/ mehr dan aul den vnartigen streitschrifften Lutheri/ die auf’ diesem
vbel begeisteten gesprech hergeflossen“®®, zu suchen. Die im Blick auf die
Abendmahlslehre von der Konkordienformel unter Riickgriff auf seine
Streitschriften geltend gemachte Autoritdt Luthers erscheint somit als eine
absolut unzuverldssige oder vielmehr falsch angewandte Autoritdt, zumal
Herdesianus alles daran setzt, den Reformator gerade als einigungsbereiten
Forderer der Wittenberger Konkordie ins Licht zu setzen. Diese nicht zu
Unrecht ins Feld gefiihrte Komponente gewinnt jedoch fiir den Niirnberger
als Beleg fiir das Abriicken Luthers von seiner einst scharf gegen die ,Sakra-
mentierer’ formulierten Abendmahlslehre Gewicht. In Herdesians Inter-
pretation war Luther im Grunde bis zuletzt seinem frithen, den Zeichen-
charakter der Elemente betonenden Abendmahlsverstandis treu geblie-
ben%®. Seine auf dem Totenbett an Philipp Melanchthon gerichtete, legen-

55 Vgl. Historia der Augsburgischen Konfession, S. 179, und Tossanus, Trostschrift,
S. Gla. Vgl. auch ,Wes sich Doctor Andreas Bodenstein von Karlstadt mit Doctor Mar-
tino Luther beredet zu Jena”, in: WA 15, S. 334-341.

¢ An den Stellen, an denen die Konkordienformel die Wittenberger Konkordie auf-
greift, eignet sie sie tatsdchlich Lutherschem Verstdndnis gemaR an; vgl. FC SD VII, in:
BSLK, S. 976,47-978,19 und S. 978,19ff.

%7 So lautet auch der Titel einer mehrfach aufgelegten, anonym erschienenen
Schrift von Herdesianus. Sie wurde zuerst 1574 in Heidelberg gedruckt, sodann in Zii-
rich 1578 und 1585 und vermutlich noch einmal 1605 in Ziirich.

% Vgl. zu diesem Zusammenhang insgesamt in der Historia der Augsburgischen
Konfession, den Abschnitt ,Vom vrsprung deR streits ...”, S. B4b-C2a; Zitat S. C2a.

% Vgl. Ursinus, der ebenfalls diese erste Phase von Luthers Abendmahlslehre als
Basis fiir eine Ubereinstimmung in Erwédgung bringt; vgl. o.Anm. 59.
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denhafte AuRerung, daR er den Abendmahlsstreit und die durch ihn her-
vorgerufenen Scharfen zutiefst bedaure, galt Calvinisten und Calvinismus-
sympathisanten, zu denen auch Herdesianus zu rechnen ist, landlaufig als
schlagendes Argument’?. Der Niirnberger Ratskonsulent hatte mit seiner
Schrift nicht wie Ursinus die Autoritdt Luthers schlechthin in Zweifel gezo-
gen, sondern seinen Gegnern im Grunde einen falschen Gebrauch bzw. ein
MiRverstandnis dieser Lehrautoritdt angelastet. Demgegeniiber machte er
eine Wertung des Verhaltens und der Lehre Luthers geltend, welche sich
letzten Endes auf eine Aneignung des Wittenberger Reformators fiir die ei-
gene, vom Calvinismus beeinflufite Lehre vom Abendmahl zuspitzten.
Eine Umbewertung und Aneignung der Lehrautoritdt Martin Luthers
vollzog auch Daniel Tossanus, indem er freilich eine noch einmal andere,
von Herdesianus differierende Argumentationsschiene nutzte. Er entfaltete
in seiner ,Trostschrift, einem fiir die einfache Leserschaft gestalteten Ok-
tavbiichlein, das wiahrend der Auseinandersetzung zwischen Johann Pap-
pus, dem Prisidenten des Strallburger Kirchenkonvents, und Johann
Sturm, dem Rektor der Akademie, allerdings in anderen Beziigen fiir Ziind-
stoff gesorgt hatte’!, eine mit der Frage nach Luthers Autoritdt in engem
Zusammenhang stehende Problematik: ,Von Luthero/ vnd den rechten
Lutherischen/ welche die seien“’2. In der Art des Vorgehens Ursinus dhn-
lich, stellte er Kriterien fiir den rechten Umgang mit der Autoritdt des Wit-
tenberger Reformators voran. Denn — so Tossanus — ,Es ist heut darzu kom-
men/ das man sich nit mehr an dem Namen/ den wir von vnserm Heiland
Christo bekommen haben/ geniigen lest: sonder die nichtige namen der
menschen vifwerfen/ vnd so hoch bringen will/ das man in vilen orten/
auff der Cantzel/ vii sonst/ des namens Lutheri mehr gedenckt/ als des na-
mens Christi/ oder des Apostels Pauli. Ja das in offentlichen schrifften/ vn-
sers gegentheils hochgelarten/ deren abschid allein riihmen/ so gut Luthe-
risch gestorben sindt/ bitten auch offentlich/ das Gott der Herr sie bei der
Lutherischen warheit erhalten wolle. Wirt also von jhnen eben der Jrr-
thumb bestritten vnd verfochten/ den man in den Papisten so oft gestrafft
hatt/ die da meinten der Papst konte nit jrren/ vnd demselbigen dorffte nie-
mands wiedersprechen“’?. Luther war also von den sogenannten Lutheri-
schen in den Augen des Tossanus zu einem neuen Papst gemacht worden,

70 Gegen dieses zum Zeitpunkt der Kontroversen um die Konkordienformel schon
alte Geriicht schritt Joachim Mdérlin mit seiner Schrift ,Wider die Landliigen der Heidel-
bergischen Theologen”, die 1565 in Eisleben gedruckt wurde, ein. Vgl. hierin bes.
S. A2a-b, den Bericht iiber das angebliche Gesprach mit Melanchthon. Vgl. Christliche
Erinnerung, S. 387 u. 390.

71 Die Kontroverse hatte sich an der Frage entziindet, ob christliche Liebe und die
Verdammung falscher Lehre, wie sie z.B. auch von den Konkordientheologen ausge-
sprochen wurde, miteinander vereinbar seien. Vgl. dazu Hans-Werner Gensichen,
Damnamus. Die Verwerfung von Irrlehre bei Luther und im Luthertum des 16. Jahr-
hunderts, Berlin 1955 (AGTL 1), S. 133-143. Uber die Rolle von Tossanus’ Trostschrift
in der Kontroverse gibt Johann Marbachs ,Antwort und grundtliche Widerlegung”, Tii-
bingen 1579, Aufschluf.

72 ygl. Tossanus, Trostschrift, S. Féa-G8a.

73 Tossanus, Trostschrift, S. Féa.
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dessen Person und Werken man unterschiedslose Wertschdtzung entge-
genbrachte und deren Theologie ebenso kritiklos in der Konkordienformel
weitergetragen werden sollte. Als rechte Lutherische aber kdnnen ihm nur
diejenigen gelten, die Luthers eigener Empfehlung getreu seine Schriften
,cum iudicio” lesen, d.h. unter Beriicksichtigung der kontingenten Fakto-
ren. Dazu gehort freilich die Einsicht, da Luthers Entwicklung ihn erst all-
miihlich iber den Horizont des Papsttums habe hinauswachsen lassen’.
Dies und Luthers im gleichen Zusammenhang geduBerter Hinweis auf die
lehrmiRig seine eigenen Schriften iliberragenden Loci Communes Me-
lanchthons sowie ermahnende Erwdhnungen, seiner Auseinandersetzung
mit Karlstadt nicht zu viel Bedeutung beizumessen’?, wertet Tossanus ganz
gezielt dafiir aus, sich und seine Gesinnungsgenossen auch in der Schweiz,
in England, Frankreich und den Niederlanden, die stets von den Gruppen-
bezeichnungen ,zwinglisch oder ,calvinisch” Abstand genommen hdétten,
als die wahren Anhanger Luthers und Garanten der reinen Lehre auszu-
weisen. Diejenigen haben also die Autoritdt des Wittenbergers auf ihrer
Seite, die seinem Wunsche gemdR ,cum iudicio”, mit gesundem Men-
schenverstand, seine Schriften zum Erhalt der reinen Lehre, deren Repra-
sentant zu sein die Konkordienformel demzufolge zu Unrecht in Anspruch
nimmt, auswerten.

Neben dieses Kriterium tritt nach Tossanus ein unmittelbar daraus her-
vorgehendes zweites: eine Kritikfdhigkeit, die es versteht, das Gute von
dem ,aus menschlicher Schwachheit’ Hervorgegangenen in Luthers Schrif-
ten am MaRstab des Wortes Gottes zu scheiden. Erst eine aufgrund solcher
Kritik stattfindende Aneignung der Lehrautoritdt Luthers stellt Tossanus zu
Recht als dem Reformator selbst gemall und als ein Zeichen dafiir, ,recht
lutherisch” zu sein, heraus. ,Der ist ein rechter Lutherischer/”, so formu-
lierte er, ,der das gut/ so in Luthero gewesen/ erkefiet/ vnd annimpt: Das
boR aber/ so jm auls angeborner menschlicher schwachheit anhengig ge-
wesen/ vnterwegen lest. ... Nun was Lutherum anlangt/ erkenen wir gern
die gaben/ so in jm gewesen/ lesen auch seine schrifften/ vii weren nie-
mandts dieselbige zulesen: Allein warnen wir/ nach seinem selbstbegeren/

7 ygl. Tossanus, Trostschrift, S. F6b, wo er ausfiihrt: ,Der ist gut Lutherisch/ der da
Lutheri schrifften also vnd der gestalt lieset/ wie er gewolt/ gebetten/ vnd erinnert hatt/
das man dieselbige lesen solt. Nun aber bittet vnd erinnert D. Luther/ das man seine
schrifften lesen soll cum iudicio, das ist/ mit vnterscheidt/ vnd auch mit einem Christli-
chen mit leiden/ als des/ der sich nit alsbaldt/ vnd auff einmal aull dem Papsthumb
habe wicklen konnen*. Dies untermauert Tossanus mit einer paraphrasierenden Uber-
setzung entsprechender Passagen aus Luthers Vorrede zum 1. Bd. der lateinischen Wit-
tenberger Ausgabe seiner Schriften, 1545. Vgl. WA 54, S. 179,1f und bes. 179,22ff.

75 Vgl. Tossanus, Trostschrift, S. F7a-b sowie Luther, Ein Brief an die Christen zu
StraRburg, in: WA 15, S. 396,4-17 und ders., Wider die himmlischen Propheten, in: WA
18, S.135,12-15. In beiden von Tossanus zitierten Passagen 1t Luther das Abendmahl
gegeniiber Wort und Glauben in den Hintergrund treten, so da® Tossanus folgern kann:
L~Daraull dan erscheinet/ das vnsere widersacher/ die heut auff die lehr Lutheri vom
Sacrament also dringen/ als wan es vinb des Herré Christi Testament/ vii den gantzen
kern der Religion zuthun were/ nit recht Lutherisch seindt/ vnd anderest davon reden
vnd halten/ als D. Luther selber”. Vgl. Trostschrift, S. F7b.
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fiir dem/ das entweder dem Geist Christi/ oder aber seinem wort nit gemef3
ist. Auch was etwan auB zorn/ vngedult/ vnd menschlicher blodigkeit/
oder aber auB dem alten sauerteig des Papstumbs/ jhme/ als einem/ der
darinnen sehr ersoffen/ noch ankleben bliben/ wie er dann selber beken-
net/ das nemlich solches wargenomen/ vii in seinem werd gehalten werde.
Darurh seind wir die Rechte Lutherischen/ nicht aber die jenigen/ so durch
einen vnzeitigen eyfer/ alles das Lutherus gethan vnd geredt hatt/ Canoni-
sieren: ...“76, Damit hatte Tossanus eine Position bezogen, die in der Beto-
nung der heiligen Schrift als oberstem MaRstab fiir Lehre und Bekenntnis
grundsitzlich nicht von den Voraussetzungen der Konkordientheologen
abwich. Differenzen aber taten sich da auf, wo Luthers kompromiBlose
Haltung im Abendmahlsstreit und in seinen Streitschriften von den einen
als schriftkonform ausgewertet, von den anderen aber als Produkt ihm an-
haftender Charakterschwachen abgetan wurde. Wenn Tossanus deshalb
Luthers zu jenem Zeitpunkt ca. 55 Jahre zuriickliegende Konfrontation mit
Karlstadt in seinem Biichlein erneut entfaltete’’, dann vor allem, um zu
belegen, daR diejenigen Luthers Lehrautoritdt recht angeeignet hatten, die
es verstanden, von den Schirfen des Streits zu abstrahieren.

V.

Der von den Gegnern der Konkordienformel gefiihrte Angriff auf die Mar-
tin Luther beigelegte Autoritdt einerseits und deren gleichzeitige Aneig-
nung fiir die eigene Lehrentscheidung andererseits machen deutlich, wie
groR das Bestreben war, einer weiteren Ausdifferenzierung der Konfessio-
nen und bekenntnisméRigen Abschottung gegenzusteuern. Freilich hatte
das im Blick auf den Augsburger Religionsirieden in erster Linie politische
Griinde. Aber auch die Konkordientheologen versuchten den Weg der Ver-
standigung zu verfolgen, zumal das sich unter der FC konsolidierende Lu-
thertum ganz offensichtlich in der Frage der Autoritdt Luthers selbst noch
keine definitive Entscheidung getroffen hatte. Auf volkstiimliche Rezep-
tion zielende Literatur, die einen starken Akzent auf prophetische Sendung
und Unheilsprophezeiungen Luthers setzte, und der die Confessio Au-
gustana prazisierende Lehr- und Bekenntnistext der Konkordienformel
standen in dieser Beziehung in krassem Gegensatz. Die Autoren der ,Apo-
logie des Konkordienbuchs*, Timotheus Kirchner, Nikolaus Selnecker und
Martin Chemnitz, betonten weiterhin, daf® man sich keineswegs auf die
Confessio Augustana oder auf Luther um ihrer selbst willen berufe, son-
dern stets deren Ubereinstimmung mit der heiligen Schrift zur Vorausset-
zung mache’8, Freilich wies man all die Belege, die die Gegner, insbesonde-

76 Tossanus, Trostschrift, S. F7b-8a.

77 Vgl. Tossanus, Trostschrift, S. F8b-G8a.

78 Vgl. im ersten Teil der insgesamt viergliedrigen ,Apologie des Konkordienbuchs®,
der auch dem gesamten Werk seinen Namen gab: APOLOGIA, Oder Verantwortung des
Christlichen ConcordienBuchs/ Jn welcher die ware Christliche Lehre/ so im Concordi
Buch verfasset/ mit gutem Grunde heiliger Gottlicher Schrifft vertheydiget: Die Ver-
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re Ursinus, fiir die menschliche Unzuldanglichkeit des Reformators ange-
fithrt hatten, zuriick und plddierte fiir Kohdrenz und SchriftgeméafSheit von
Luthers antisakramentiererisch gefaliten, die menschliche Prdasenz Christi
betonenden Abendmahlslehre. Aber das Ansehen und die prophetische
Autoritdt Martin Luthers fiir sich genommen traten dabei vollkommen zu-
riick. ,So bleibets demnach dabey/“, gestanden die Autoren der Apologie
ihren Gegnern zu, ,daR Lutherus anfanglich viel geschrieben vom AblaR/
vom Bapst/ vom Fegfewr/ vnd dergleichen/ dal? er hernacher retractiert/
vnd daf’ es wahr sey/ dal® er nicht Prophetische Autoritet habe/ folget aber
doch nicht daraul3/ daf er derenthalben in der Lehr vom Abentmal/ wie
vnser Gegentheil will/ auch gejrret habe/ vnnd seine Lehre darvon retrac-
tieren sollen/ als droben gemeldt. Wir binden weder vns selbst noch andere
Leut an Lutheri Schrifften/ als ein regulam fidei, vinnd dal® er nicht jrren
konne: Sondern so ferrn er seine Lehre mit klaren/ hellen Spriichen der
Prophetischen vnd Apostolischen Schrifft erweiset vnd darthut/ wie wir
dann nicht zweitfeln/ sondern gewil seyn/ dal er in der Lehre vom heili-
gen Abendtmal gethan habe“??. In dieser Stellungnahme klingt bereits das
Kriterium an, das die Konkordientheologen fiir ihren Rekurs auf den Wit-
tenberger Reformator, wohlgemerkt nicht fiir die Legitimation einer pro-
phetischen Autoritdt in Anschlag brachten: Was Luther — ihrer Meinung
nach — vor allen anderen reformatorischen Leitfiguren auszeichnete, war
nicht nur seine Wiederentdeckung des Evangeliums, sondern vor allem
dessen befreiende, Miflbrduchen wehrende und auf das Zentrum Christus
hinfithrende Auslegung®®. Seine Lehre hatte somit nicht als ,lutherisch”,
sondern als ,christlich” schlechthin zu gelten. Es war der ehemalige Me-
lanchthonschiiler Nikolaus Selnecker, der diese Synonymitit von ,Chri-
stiani“ und ,Lutherani” in seinen ,Recitationes aliquot” am deutlichsten
zum Ausdruck brachte: ,Christiani sumus, & a nullo, nisi a Christo nomen
habemus. ... cum sciamus, nos ministerio Lutheri ad veritatem Euangeli-
cam reductos esse, fatemur, nos cum Luthero de doctrina sentire, & esse

kehrung aber vnnd Calumnien/ so von vnrithigen Leuhten [sic] wider gedachtes
Christlich Buch im Druck auligesprenget/ widerlegt werden. Gestellt durch etliche
hierzu verordnete Theologen/ Jm Jar nach der Geburt vnsers HERRN vnd Heylands
Jesu Christi/ 1583. Mit Churfirstlicher Pfaltz Gnad vnd Freyheit. Gedruckt in der
Churfurstlichen Statt Heydelberg/ durch Johan Spies. M.D.LXXXIII [4°] das Kapitel X:
+Warhafftiger Bericht/ von der Autoritet vnd Ansehen Doct. Lutheri“, S. 273b-288b.
Hier wird aber nicht etwa die Autoritat Luthers entfaltet und zur Art ihrer Auswertung
Stellung genommen, sondern man widerlegt ins einzelne gehend die gegnerischen Vor-
wiirfe.

7% Apologie des Konkordienbuchs, S. 276b-277a.

80 ygl. dazu die Apologie des Konkordienbuchs, S. 274a-b. Hier heiit es gleich zu
Anfang des Kapitels: ,Ob wol von den vnsern Lutherus zu weilen ein Prophet in offent-
lichen Schrifften ist genennet worden/ Jedoch ist solchs nicht der gestalt geschehen/
dal} jhme Prophetische Autoritet arrogiern vnd zuschreiben wolten/ sondern darumb/
daB er auls sonderlicher Gnad von Gott dem Allmachtigen darzu erweckt/ dal® durch
sein ministerium die Prophetische vii Apostolische Lehre von der Abgotterey/ Jrr-
thumb vnd Vnflat des Antichristischen Bapsthums repurgiert wirde/ vnd daf er aul®
Gottes Geist von vielen grossen Sachen geredt/ die hernacher mit der That vid Warheit
seyndt erfullet worden®.
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non Pontificios, non Caluinianos, non Anabaptistas, aut alios sectarios, sed
esse nos, vt vocant, Lutheranos, id est, Christianos, verbum Christi, ad quod
Lutherus nos denud adduxit, retinentes“®!. Dieses Vermdchtnis Luthers,
niamlich die bis in die realprasentische Abendmahlslehre hinein klare Aus-
legung der heiligen Schrift, galt es mit der Konkordienformel fiir die Nach-
kommen zu sichern. Die Autoritit der Person begann damit allmahlich hin-
ter der mehr und mehr in den Vordergrund riickenden Autoritdt des Be-
kenntnisses zu verblassen.

Angesichts dieser Entwicklung im Luthertum der Konkordienformel ist
es im Grunde verwunderlich, daR der sich in der ,Admonitio Christiana“
duBernde, calvinistische Konkordienprotest mit solcher Vehemenz gegen
eine vermeintliche Uberh6hung des Ansehens Martin Luthers antrat und
man in wieder anderen Streitschriften calvinistischer und dem Calvinismus
nahestehender Konkordiengegner, wie denen von Daniel Tossanus und
Christoph Herdesianus, bemiiht war, die Autoritdt des Wittenbergers fir
sich selbst und die Gesinnungsgenossen in Anspruch zu nehmen. Umfas-
send verstandlich wird diese Reaktion erst, wenn man in Betracht zieht,
daR die calvinistische Seite, wie insbesondere bei Ursinus klar hervortritt,
auf dem Hintergrund jener liberwiegend volkstiimlichen Strémung argu-
mentierte, die den Wittenberger Reformator zu einem Propheten und
neuen Heiligen stilisiert hatte®?. Denn selbst die von gnesiolutherischer Sei-
te geduRerte Verehrung hatte die Konkordienformel wie auch die Apologie
des Konkordienbuchs deutlich abschwiachend zuriickgenommen. Daf3 das
Konkordienwerk dennoch keine Einigung der Konfessionen herauffiihren
konnte, zeigt, wie wenig ausschlaggebend die Frage personlicher Autorita-
ten im Grunde war. Das Problem lag vielmehr in der zu erwartenden politi-
schen Konsequenz, sollte die Konkordienformel tatsdchlich fortan das Ver-
standnis des Abendmahlsartikels der Confessio Augustana bestimmen und
folglich die calvinistischen Strémungen im Reich aus dem Schutz des Reli-
gionsfriedens driangen. Die Abwehr der prophetischen Autoritat Martin
Luthers und die Korrektur am autoritativ iiberhohten Lutherbild, die Ein-
ebnung seines Ansehens und die Bewertung seiner Schriften als private,
mit Maingeln behaftete Erzeugnisse eines nicht erleuchteten, sondern
durch hartes Studium erst allméhlich herangereiften Theologen, sollte dem
auch auf der Ebene der offentlichen Meinung entgegenwirken. Luther zu-
satzlich gegen seine Anhidnger zu vereinnahmen und als Autoritat fir die
eigene theologische Position sowie die abweichende Bekenntnisvariante
anzueignen, war ein subtil durchgefiihrter, aber offentlichkeitswirksamer
Versuch, die Augsburger Konfessionsverwandtschaft nachzuweisen und
selbstbewul3t in Anspruch zu nehmen.

81 yg], RECITATIONES ALIQVOT 1. DE CONSILIO SCRIPTI LIBRI CONCORDIAE,
ET MODO AGENDI, qui in subscriptionibus seruatus est: ... 5. DE CONTROVERSIS
NONNVLIis articulis: Lipsiae publice pronunciatae ad iuuentutém veritatis coelestis et pietatis
studiosam, et oppositae ciom NASI Pontificii, tiom Sacramentariorum clamoribus et calumnijs, vro
impetu simul et semel puriores Ecclesias praegrauantibus, Scriptae a Nicolao Selneccero D. ...
LIPSIAE. [0.Dr.0.J.: Georg Defner, 1581], S. 264.

82 vgl. dazu das Zitat 0.Anm. 46.



Christliche Verantwortung fiir Europa

Martin Greschat

Der Protestantismus hat vor allem in den Anfangsjahren des europdischen
Einigungsprozesses eine wesentliche Rolle gespielt. Leider sind jedoch viele
seiner Beitrdge heute weithin vergessen. Vor allem scheint aus dem Be-
wultsein geschwunden, daR nicht nur kirchliche Institutionen dabei ver-
antwortlich am Werk waren, sondern mindestens ebensosehr eine Vielzahl
von Laien, von evangelischen Mannern und Frauen, die sich direkt oder in-
direkt in die politischen Bemiihungen um die Einigung Europas eingeschal-
tet hatten. In dieser Hinsicht kommt einer im Frithjahr 1950 entstandenen
Organisation besondere Bedeutung zu.

Es war die Zeit des ersten Hohepunkts der Zustimmung zum Europage-
danken in breiteren Kreisen der Bevolkerung in der Nachkriegszeit. Anhalt
fand diese Einstellung an Robert Schumans Projekt eines gemeinsamen
Marktes fiir Kohle und Stahl, das er am 9. Mai 1950 proklamierte. Eine in-
ternationale Behorde sollte diesen Zusammenschluf8 organisieren und
kontrollieren. Das Ergebnis war die Montan-Union, die am 18. April 1951
von Frankreich, ITtalien, der Bundesrepublik Deutschland sowie den Bene-
lux-Liandern gegriindet wurde. Sicherlich spielten dabei auch sehr reale
politische und wirtschaftliche Interessen eine Rolle, zumal bei Frankreich.
Aber dartiber darf doch nicht vergessen werden, daf es sich bei dieser Or-
ganisation auch um das Bestreben handelte, neue Wege der Kooperation in
Westeuropa zu suchen und zu gehen. Und eben das war der Grund fiir die
Faszination, die fiir viele Zeitgenossen vom Schuman-Plan ausging.!

In diesen Zusammenhang also gehorte die Vereinigung, die sich zu-
niachst ,Okumenische Kommission fiir europdische Zusammenarbeit”
nannte. Verschiedene Faktoren hatten bei ihrer Entstehung eine Rolle ge-
spielt. Da war zundchst die Tatsache, daR es in verschiedenen européischen
Landern des Westens evangelische Personlichkeiten in angesehenen und
insbesondere in politisch einflulRreichen Positionen gab, die sich schon seit
langerem fiir die Einigung des Kontinents eingesetzt hatten — und die nun
zum Teil bei den neuen europdischen Behorden arbeiteten. Der Politiker
und Wirtschaftswissenschaftler Professor Dr. André Philip in Frankreich
gehorte zu diesem Kreis, ebenso der Niederlinder Dr. C. L. Patijn, der
schwedische Kammerherr James 1. A. Dickson sowie die beiden Belgier
Pierre Mahillon und Jean Rey, letzterer Minister in seinem Land und dann

! vgl. dazu den informativen Uberblick bei W. Loth, Der Weg nach Europa. Géttin-
gen 1990, bes. 69-90.
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EWG-Kommissar fiir Aulienbeziehungen, schlieflich (seit 1967) Prasident
der EG-Kommissionen. Zu nennen sind ferner die Briten John Edwards, Sir
Kenneth Grubb und Kenneth Johnstone, ferner — neben manchen anderen
— der schweizer Jurist Werner Kaegi, Dr. Max Kohnstamm, der Sekretdr der
Hohen Behorde der Montan-Union in Luxemburg, der norwegische Jurist
Erling Wikborg wie auch der italienische Chemieprofessor Mario Rollier.
Westdeutschland war zunéchst durch Dr. Dr. Gustav Heinemann sowie den
niedersédchsischen Ministerprisidenten Hinrich Kopf vertreten; spater ka-
men noch Bundestagsprésident Dr. Hermann Ehlers sowie der Fuldaer Fa-
brikant Dr. Walter Bauer dazu. Trotz mancher personeller Verdnderungen
blieb die Gruppe wihrend der gesamten Zeit ihres Bestehens ein ausge-
sprochen homogener Kreis hervorragender Spitzenpersonlichkeiten. Zum
inneren Zusammenhalt trug insbesondere in den ersten Jahren in hohem
MafRe bei, daR sich eine Reihe dieser Manner bereits aus der Arbeit im Stu-
dentenweltbund kannte und daB nicht wenige aktiv im Widerstand gegen
das nationalsozialistische Deutschland gestanden hatten. Im iibrigen be-
tonte man ebenso nachdriicklich wie durchgiangig, da® dieser Kreis Raum
biete fiir die verschiedensten gesellschaftlichen und politischen Uberzeu-
gungen, daR es sich bei den AuRerungen der Kommission also in aller Re-
gel um ,einen Querschnitt durch alle sozialen und politischen Auffassun-
gen — sozialistische, liberale und konservative“ — handele.?

Gefordert wurde die Griindung der Kommission durch Visser't Hooft,
den Generalsekretdr des Okumenischen Rates der Kirchen. Ihm lag an ei-
nem Gremium, das den westeuropdischen Einigungsprozefl aufmerksam
und kritisch begleitete. Dazu war die im August 1946 in Cambridge gegriin-
dete ,Kommission der Kirchen fiir internationale Angelegenheiten”
(KKIA), die sich mit den Problemen in der ganzen Welt befassen sollte,
weder fiahig noch bereit.> Zudem lagen die Biiros dieser Organisation in
New York und London, also auRerhalb jener Lander, um die es jetzt bei der
Einigung Europas ging. Und insofern konnten die konkreten Pline Paul
Abrechts, die auf die Griindung einer eigenen Arbeitsgemeinschaft in der
lockeren Anbindung an den Okumenischen Rat in Genf hinausliefen,
Visser't Hoofts volle Zustimmung finden.

Es war das Engagement, der Einfallsreichtum und nicht zuletzt die orga-
nisatorische Fahigkeit dieses Pfarrers Dr. Paul Abrecht, wodurch schlieBlich
jene Kommission nicht nur zustande kam, sondern auch jahrelang erfolg-
reich arbeitete. Abrecht gehorte offiziell zur Studienabteilung des Weltra-
tes, fungierte jedoch bald vor allem als der dynamische Sekretar der neuen
okumenischen Kommission.

2 S0 z.B. in dem hektographierten Mitteilungsblatt Problémes Européens / Europdi-
sche Entscheidungsfragen / European Issues (zit. EE); Nr. 17, 29. 10. 1962,1. — Fiir
wichtige Anregungen und Hinweise mochte ich auch an dieser Stelle den Herren Dr.
Paul Abrecht, Max Kohnstamm sowie Dr. C. L. Patijn sehr herzlich danken.

3 Einzelnes dazu in meinem Artikel: Verantwortung fiir den Menschen. Protestanti-
sche Aktivititen fiir Menschenrechte und Religionsfreiheit in und nach dem Zweiten
Weltkrieg. In: B. Jendorff/G. Schmalenberg (Hg.), Politik - Religion — Menschenwiirde,
GielRen 1993, 103-122.
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I. Die Anfdange

Am 19. Mai 1950 erfuhr Paul Abrecht von Visser't Hooft, dal3 er in einer
Unterredung mit Kenneth Grubb - der Mitglied und spater Vorsitzender
der KKIA war — die selbstdndige Tatigkeit der geplanten Kommission neben
der KKIA vereinbart habe. Und der Nationalrat der britischen Kirchen, der
sich in der Nachkriegszeit auch mit dem Europathema befal3t hatte, werde
fortan der ,Okumenischen Kommission fiir européische Zusammenarbeit”
die Initiative auf dem européischen Feld {iberlassen.? Darauthin konnte
sich dieses Gremium im Juli 1950 konstituieren. Den Vorsitz iibernahm
zundchst André Philip, sein Stellvertreter wurde C. L. Patijn, der dann zu-
nehmend die Seele des Ganzen bildete und spater auch den Vorsitz der
Kommission iibernahm. Als Sekretar wirkte, wie erwahnt, Paul Abrecht.
Entstanden war ein Kreis evangelischer Laien aus verschiedenen euro-
pdischen Landern, die im dkumenischen Geist freiwillig und in eigener Ver-
antwortung tiber die politischen und wirtschaftlichen Fakten und Heraus-
forderungen arbeiten wollten, die im Zusammenhang mit dem westeuro-
paischen Einigungsprozeld auf die Kirchen und die Christen insgesamt in
diesern Raum zukamen. Sehr vielfaltig waren die kirchlichen und erst recht
die theologischen Voraussetzungen dieser Ménner; dariiber wurde aller-
dings in der Regel nicht ausfiihrlich diskutiert. Als verbindendes Element
trat immer wieder das Konzept der ,Verantwortlichen Gesellschaft” zutage,
wie es 1948 autf der Vollversammlung des Okumenischen Rates der Kir-
chen in Amsterdam formuliert worden war. Da hielR es u.a.: ,Eine verant-
wortliche Gesellschaft ist eine solche, in der Freiheit die Freiheit von Men-
schen ist, die sich fiir Gerechtigkeit und 6ffentliche Ordnung verantwort-
lich wissen, und in der jene, die politische Autoritdt oder wirtschaftliche
Macht besitzen, Gott und den Menschen, deren Wohlfahrt davon abhédngt,
fiir ihre Ausiibung verantwortlich sind.” Und weiter: ,Fiir eine Gesell-
schaft, die unter modernen Lebensbedingungen verantwortlich bleiben
soll, ist es erforderlich, dal3 die Menschen die Freiheit haben, ihre Regie-
rungen zu kontrollieren, zu kritisieren und zu wechseln, dafy die Macht
durch Gesetz und Tradition verantwortlich gemacht und soweit wie mog-
lich auf die ganze Gemeinschaft verteilt wird. Es ist erforderlich, dafs wirt-
schaftliche Gerechtigkeit und die Bereitstellung gleicher Entfaltungsmog-
lichkeiten fiir alle Mitglieder der Gesellschaft gesichert werden.“> Dabei
ging es dem Kreis bezeichnenderweise nicht primar um die Formulierung
von konkreten Handlungsanweisungen, sondern um moglichst authenti-
sche Informationen, d.h.: es ging um das Sich-Einlassen auf die aus unter-
schiedlichen nationalen, politischen, kulturellen und religiés-kirchlichen
Faktoren gespeisten Uberzeugungen der anderen. Um dabei mit den rasch
sich wandelnden Verhiltnissen Schritt halten zu kénnen, waren zwei Ta-
gungen im Jahr vorgesehen. Aus demselben Grund hatte man beschlossen,

4 Archiv des Okumenischen Rates in Genf (zit. AOR), Headquarters Staff: P. Ab-
recht, 1949-1967.

5 E Liipsen [Hg.], Amsterdamer Dokumente. Berichte und Reden auf der Weltkir-
chenkonferenz in Amsterdam 1948. 2. Aufl. Bethel bei Bielefeld 0.J., 50.
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die Versammlungen in verschiedenen Lindern durchzufithren und dann
jeweils einen Kreis weiterer Sachverstandiger hinzuzuziehen. Bei alledem
galt der Grundsatz, die jeweilige Eigenart des Gesprachspartners unbedingt
zu respektieren, allerdings auch auf deren argumentativer Begriindung zu
drdngen. So dienten die Zusammenkiinfte nicht nur dem Austausch von
Informationen sondern stellten immer auch den Versuch dar, durch Kritik
und Selbstkritik voranzukommen im Blick auf die Formulierung eines
Kerns gemeinsamer Uberzeugungen und Zielsetzungen. In diesem Sinn
wollte man dann Kirchenfiihrern, Gemeinden sowie einzelnen Christen
Anst6Be geben und Anregungen unterbreiten, damit sie sich verantwort-
lich mit den Verdnderungen in Europa auseinandersetzen kénnten. Kurz:
In alledem agierte die Kommission in einer ausgesprochen protestanti-
schen Weise.

Die erste Sitzung des zundchst noch provisorischen Leitungskomitees
fand am 14. September 1950 in Paris statt.® Paul Abrecht schlug eingangs
vor, sich zundchst einmal tiber die theologischen Grundlagen der geplanten
Arbeit zu verstandigen: ,What is the will of God for Christians in Europe
today? How does the new situation of Europe and the crisis of its institu-
tions help us to understand the will of God for us?“7 Danach sollte die Kom-
mission ein moglichst realistisches Bild der gegenwdrtigen Verhéltnisse ent-
werfen und versuchen, die Herausforderungen fiir das Handeln von Chri-
sten zu formulieren. BEs miisse darum gehen, ,to try to state some guiding
principles or working hypotheses which would help Christians to find a
common policy of action on these problems*“.® SchlieBlich wire zu tiberle-
gen, welche unmittelbaren Aufgaben aus alledem fiir die Kirchen folgten.

Aber André Philip setzte als Vorsitzender die umgekehrte Reihenfolge
durch. Zunédchst sollte von den Herausforderungen im heutigen Leben in
den verschiedenen westeuropiischen Lindern die Rede sein, danach woll-
te man die daraus resultierenden moralischen und geistlichen Aufgaben in
den Blick nehmen. Diese Vorgehensweise ist im Prinzip fiir die Arbeit der
Kommission charakteristisch geblieben. Man war dementsprechend durch-
gingig in der Lage, die politischen und gesellschaftlichen Veranderungen
ringsum sehr genau und detailliert zu erfassen und zu analysieren. Weniger
klar und prézise — und bisweilen sogar eher aufgesetzt — muten dagegen
nicht selten die religiosen und theologischen Uberlegungen sowie Folge-
rungen an. Das war insbesondere dann der Fall, wenn man sich ausdriick-
lich nicht mit der Wiederholung von moralischen oder spirituellen Grund-
sdtzen zufrieden geben wollte.

Die erste Analyse bot also Philip. Nach seiner Uberzeugung stand Frank-
reich vor der Alternative Kommunismus oder vereinigtes Europa. Wollte
man aber das letztere, mufiten der soziale und wirtschaftliche Standard der
Bevilkerung angehoben werden, vor allem bei der Arbeiterschaft. Die
Maglichkeiten dazu bot der gemeinsame europdische Markt. Seine Reali-

6 Minutes of the Meeting of the Provisional Steering Committee. AOR, CCIA: Eu-
rope, 1948-1964.

7 Ebd., 2.
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sierung erdffnete gleichzeitig die Chance, die Kosten fiir die notwendige
Aufriistung Westeuropas sowohl einzugrenzen als auch einigermafien ge-
recht zu verteilen. Dahinter stand bei Philip untibersehbar das Konzept von
Westeuropa als ,dritter Kraft”. Der wirtschaftliche Zusammenschluf und
die gemeinsame Verteidigung waren danach lediglich die Konsequenzen
der politischen Einigung, um die es Philip vor allem ging. Deutschland -
d.h. Westdeutschland — wiirde davon wirtschaftlich und auch politisch in
hohem Malie profitieren. Aber gleichzeitig lieR Philip keinen Zweifel daran
aufkommen, daR eine solche umfassende Einbindung der Bundesrepublik
zugleich das Ziel verfolgte, den librigen Staaten Westeuropas Schutz vor der
deutschen Gefahr zu bieten. Wesentlich war fir Philip schlieBlich der Ge-
sichtspunkt, daB ein solches Vereintes Europa selbstbewuft und politisch
aktiv den USA und auch den Landern der Dritten Welt gegeniiber wiirde
auftreten kénnen.

Gustav Heinemann konzentrierte sich dagegen faktisch allein auf
Deutschland. Von Europa zu reden, fiel ihm schwer: wegen der Teilung des
Landes und weil der Zusammenschlufs des Kontinents jetzt so selbstver-
standlich mit der Problematik der westdeutschen Wiederbewaffnung ver-
koppelt war. Diese multe nach Heinemanns Uberzeugung schlimme Fol-
gen fiir die Psyche und die politische Struktur der jungen deutschen Repu-
blik haben. Viel wichtiger als alle militarischen Uberlegungen sei doch die
Losung der gewaltigen sozialen Probleme in Deutschland, betonte er. An-
ders als bei Philip miindete Heinemanns Analyse schlieflich in eine klare
theologische Frage: ,We are asking what the word of God has to say in this
situation. What does it say to us in Germany? May it not be that God has
made us defenseless after we have brought about two wars? May it not be
that we ought to remain defenseless until we realize what we have done?
Should we not rely more on God than on arms?*?

Diisterer als Philip sah der Italiener Rollier die Lage in seinem Land. Nie-
dergeschlagenheit und Pessimismus iiberwogen, der Kommunismus domi-
niere unter den Arbeitern, der antikommunistische Fanatismus der ro-
misch-katholischen Kirche bewirke zusatzliche Spannungen. Gleichwohl
gebe es die Hoffnung auf ein vereintes Europa. Um ihr Auftrieb zu ver-
schaffen, sollten die Kirchen einerseits einen europdischen Kirchenrat bil-
den und sich andererseits gegen das Wiederaufleben des Nationalismus
wenden, der fraglos tiberall méachtig wiirde, wenn die deutsche Wiederbe-
waffnung innerhalb der alten nationalen Strukturen vor sich ginge.

Vollig anders ldgen die Dinge in England, erkldrte Kenneth Grubb. Die
Verbindungen seines Landes zum Commonwealth seien traditionell enger
als zum Kontinent. Vor allem aber: England habe seine gegenwadrtige inne-
re Stabilitdt durch erhebliche Opfer selbst erreicht — und brauche deshalb in
dieser Hinsicht kein vereintes Europa. Auch sdhen die meisten Christen
darin keine geistige oder geistliche Herausforderung. Wenn sie sich {iber-
haupt mit diesem Thema befafsten, diskutierten sie iiber die Bedeutung des
Christentums fiir eine funktionierende Demokratie — und kritisierten die
Existenz christlicher Parteien.

° Ebd., 4.
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Wie dann noch oft in den folgenden Jahren nahm auch jetzt der Nieder-
lander Max Kohnstamm die verschiedenen Gesichtspunkte auf, auch die
britischen, und integrierte sie in seine eher grundsatzlichen Uberlegungen.
Die entscheidende Frage laute doch, argumentierte er, wie sich in Europa
eine Gesellschaft aufbauen und verteidigen lieRe, die Menschen die Mog-
lichkeit des friedlichen Zusammenlebens bite. Und eben das meine, in der
christlichen Terminologie ausgedriickt, die Verantwortung fiir den Néch-
sten.

Da sich viele wirtschaftliche und politische Probleme nicht mehr auf der
Ebene des Nationalstaates losen lieRen, habe der Gedanke eines vereinten
Europas zunehmend Gestalt angenommen. Nun komme es darauf an, den
Menschen in Europa die Realitdt dieser neuen Basis ihres faktischen Zu-
sammenlebens mitsamt den daraus erwachsenden Verpflichtungen vor
Augen zu fithren. Anders ausgedriickt: ,As Christians we need to say some-
thing about the moral responsibility we have to think in terms of the welfa-
re of the European community in making our political and economic deci-
sions.” Dabei ging es nun allerdings gerade nicht um die Formulierung von
Allgemeinpldtzen, sondern um das Bemiihen, sehr konkret das Verantwor-
tungsbewulitsein der Christen und Kirchen in den verschiedenen westeu-
ropdischen Landern flireinander zu wecken — so eben der Briten fiir den
Kontinent, der Deutschen fiir Europa, der Europder auch fiir die USA — usf.
Denn erst dann, betonte Kohnstamm, wenn man die jeweiligen Eigenar-
ten, Interessenlagen und Zielsetzungen begriffen habe, bestehe die Voraus-
setzung, sinnvoll miteinander zu reden und eventuell auch ein wirkliches
VerantwortungsbewufStsein der westeuropdischen Christen und Kirchen —
und dann der Vilker — fiireinander auf den Weg zu bringen.

Im Blick auf die Schweiz warnte schlieBlich Denis de Rougemont davor,
die falsche Konzeption eines christlichen Europas mit der von Christen ge-
forderten Pflicht, sich fiir das Zusammenleben von Menschen in Europa
einzusetzen, zu verwechseln. Dr. Ehrenstrém von der Studienabteilung des
Okumenischen Rates der Kirchen unterstrich diesen Gedanken im Blick
auf Skandinavien. Fiir die Arbeit der Kommission folge daraus, ,that the
primary aim was to help the churches to discover what ,The responsible
Society’ means in terms of the Buropean region and to arouse them to a
sense of urgency about these issues*.!!

Fraglos tiihrte dieser erste Gesprachsgang griindlich in die Schwierigkei-
ten der geplanten Arbeit ein. Welche Konsequenzen sollte, konnte oder
mufte man aus alledem ziehen? Durchweg waren die Kommissionsmit-
glieder fiir die europdische Einigung und setzten grofe, allerdings im ein-
zelnen voneinander abweichende Hoffnungen darauf. Nahezu alle hielten
die westeuropdische Aufriistung fiir unvermeidlich — und fiirchteten sich
vor der damit aller Wahrscheinlichkeit nach verbundenen Reduktion des
sich vorsichtig abzeichnenden wirtschaftlichen und sozialen Aufschwungs.
Mancherlei Probleme und Projekte standen dann im Raum, auch hinsicht-
lich dessen, was die Kirchen tun konnten und miilSten. Britisch-kiihl und

10 Bbd., 5.
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nur mit einem Anflug jenes Sarkasmus’, den er haufig gegen weltfremde
kirchliche Aktivititen zu artikulieren pflegte,!? fithrte Kenneth Grubb
dann die Anwesenden auf den Boden der Tatsachen und zugleich auf die
von Paul Abrecht eingangs formulierte Uberlegung zuriick. Vergessen habe
man doch wohl, warf er ein, die Frage zu bedenken, die fiir die Arbeit der
Kommission allerdings von zentraler Bedeutung sei, namlich: ,What are
the spiritual and ethical considerations or criteria which could guide the
thinking of Christians on the problems of European cooperation?“!*> Da
Kohnstamm die gehaltvollsten Uberlegungen zu diesen Fragen eingebracht
hatte, lag es nahe, daR man ihn nun mit der Abfassung eines Memoran-
dums zu diesem Thema beauftragte.

Dieses Gutachten lag im Dezember 1950 vor.'* Es handelte sich um
einen ebenso dichten wie ausfiihrlichen Text, der sich in 16 Punkten zu
dem gestellten Thema und in weiteren dreien zu dessen Voraussetzungen
duRerte. Zu letzteren gehorten: das biblische Wissen um die Realitdt des
Menschen, die Erkenntnis der Begrenztheit der Politik — und exakt auf die-
sem Hintergrund die Betonung der christlichen Verantwortung nicht nur
fiir den Einzelnen, sondern fiir die Gesellschaft und insofern dann auch fiir
die Politik. Kohnstamm wollte keine Politisierung der Kirche, wohl aber
das Bemiihen, ,to encourage its members to seek the right policy in a sober
and practical spirit - that is, to seek, amid continually changing circum-
stances, for the best means of preserving some order in human society, an
order in which existence commensurate with human dignity is possible,
and responsibility for one’s fellowmen is not rendered impossible“.!> Natiir-
lich gab es kulturelle Werte, erkldrte Kohnstamm, mitsamt einem groBen
Erbe der europdischen Zivilisation. Aber zu deren Verteidigung aufzurufen,
sei gerade nicht die Aufgabe der Kirche. Sie hitte sich vielmehr zu miihen,
ihre Glieder zur Wahrnehmung individueller Verantwortung zu ermutigen,
zu einem praktischen Sinn, der erkennen konnte, was in einer konkreten
Situation gefordert sei.

Was folgte daraus? Noch einmal entfaltete Kohnstamm ausfiihrlich, dafs
es die zentrale Aufgabe der Kommission sein miisse, die Standpunkte der
Menschen in den anderen européischen Staaten gewissenhaft zur Kenntnis
zu nehmen, um dann gemeinsam nach neuen, landeriibergreifenden Mog-
lichkeiten und Formen der Zusammenarbeit zu suchen. Sehr ernst miifSten
die wirtschaftlichen Faktoren genommen werden; ebenso die Notwendig-
keit der Verteidigung Westeuropas, die ebenfalls nur supranational bewal-
tigt werden konne —und solle. Zuletzt kamen auch wieder die anderen
Kontinente in den Blick. Der alles beherrschende Grundgedanke aber
blieb: ,Only when we know the other situation can we come to know the
measure of our own responsibility in regard to the other man. Only then

12 ygl. dazu Sir Kenneth Grubb, Crypts of Power. An Autobiography. London/Sid-
ney 197

15 Minutes, 7.

14 Preliminary Statement of the Spiritual and Ethical Problems of European Coope-
ration, 6 S. AOR, CCIA: Europe, 1948-1964.
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can we in our judgement of him help him and turn experience to account.
And here our Commission has to do a job of realistic enlightening.“16

Beim néchsten Treffen — der ersten reguldren Kommissionssitzung also,
am 13. und 14. Januar 1951 in Frankfurt am Main!? - spielte dieser Text
leider kaum eine Rolle. Im Vordergrund stand die Frage der Aufriistung des
Westens und vor allem die deutsche Wiederbewaffnung. Neue Gesichts-
punkte begegneten dabei kaum. Eindruck machte jedoch Heinemanns
Feststellung, dal? das deutsche Volk, wenn es denn zu wahlen hétte zwi-
schen einem vereinigten Deutschland und der Einigung mit Westeuropa,
sich eindeutig fiir das Erstere entscheiden wiirde.

L2Buropaische Entscheidungsfragen” hieR die dann beschlossene Stel-
lungnahme.'® Auf dem Hintergrund des am 25. Juni 1950 ausgebrochenen
Koreakrieges wurde zunidchst das Anwachsen der Ost-West-Spannungen
konstatiert — und dabei das Problem formuliert, ob jetzt Aufriistung (und
wenn ja, in welcher Weise) oder Neutralitidt gefordert waren. Da® man in
Westdeutschland zur Neutralitdt neigte, leuchtete allen ein. Aber das be-
deutete nach der Meinung der meisten Kommissionsmitglieder auch, dal3
dadurch die angestrebte Einigung Europas zumindest stark behindert wiir-
de. Gerade auf sie jedoch kam es nach der Uberzeugung der Mehrheit des
Kreises jetzt mehr denn je an. Unter diesem Gesichtspunkt wurden deshalb
die politischen Vorgédnge strukturiert und von daher auch die Fragen for-
muliert, sowohl an die Adresse der Politiker als auch der Kirchen.

Gezielt wollte man von den Politikern und Christen in den USA, in
GroRbritannien und verschiedenen Staaten des Kontinents wissen, ob sie
bei der jeweiligen nationalen Ausprdgung des Tradierten beharren wollten
— bei nationalistischer Eigensucht und imperialem Gehabe also — oder ob sie
fahig und willens seien, Neues zu entwerfen und zu wagen. Dabei fehlte es
nicht an deutlichen Worten. Wiirden die Franzosen den Europagedanken
wirklich ernst nehmen, statt ihn als ein Mittel zur Erhaltung ihres Prestiges
zu gebrauchen? Konnten die Deutschen begreifen, dalk die Teilung ihres
Landes lediglich einen Teilaspekt des Ost-West-Gegensatzes darstellte ,und
daR es deshalb unmoglich ist, das deutsche Problem fiir sich allein zu 16-
sen?“!? Der hérteste Satz an ihre Adresse hief3 schlieflich: ,Seid Ihr bereit,
die Moglichkeit ins Auge zu fassen, daf3 die andauernde Teilung Deutsch-
lands Euer Beitrag zum Frieden und zu einer vielleicht in irgendeiner Form
méglichen Einheit Europas sein konnte?“2°

Wenig konkret und deshalb auch nicht recht tiberzeugend muten dem-
gegentiber die Anfragen der Kommission an die Adresse der Kirchen an.
Diese sollten vor allem ein gemeinsames Ethos schaffen, d.h. neue, verbin-
dende moralische und geistliche Grundlagen formulieren und ausbreiten

L Fhd: 2

17 Protokoll im AOR, CCIA: Europe, 1948-1964.

18 Deutsche Fassung im Evangelischen Zentralarchiv Berlin (zit. EZA), 6/85/1534,
I0:S.
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im Blick auf die ,Bestimmung des Menschen und sein Verhéltnis zur Ge-
sellschaft“.?! Konnte man darin nicht die Aufforderung finden, eine westli-
che, antikommunistische Ideologie zu entwickeln und zu propagieren?
Durfte das jedoch die Aufgabe der Kirche sein? Insgesamt blieb in diesen
Ausfithrungen dunkel, weshalb sich die Kirchen iiberhaupt fiir den west-
europdischen ZusammenschluR engagieren sollten. Die Kommission offe-
rierte in ihren ,EBuropdischen Entscheidungsfragen” somit zwar beden-
kenswerte politische Uberlegungen; aber die theologischen Gesichtspunkte
traten stark dahinter zuriick.

Aut der ndchsten Sitzung der Okumenischen Kommission in Biévres bei
Paris am 19. und 20. Mai 1951 wurden die internationalen Reaktionen auf
jene erste offentliche Stellungnahme diskutiert.?? Der Text hatte in den
USA, in Grofibritannien und auf dem Kontinent weite Verbreitung gefun-
den, viel Zustimmung geerntet, aber natiirlich auch Widerspruch hervorge-
rufen, vor allem in Westdeutschland. Die Kritik konzentrierte sich im we-
sentlichen auf vier Punkte: Wieso handelte es sich beim Zusammenschluf3
Westeuropas um ein Thema, das die Christen anging? Warum nahm die
Okumene dazu Stellung? Wurde hier nicht in religiés, sozial und politisch
unverantwortlicher Weise die Wiederaufriistung in Ost und West sanktio-
niert? Und schlielich: welches Konzept von Europa stand eigentlich hinter
jenen Uberlegungen — ein neutraler, ein an die USA gebundener oder viel-
leicht noch ein anderer Entwurf von Europa?

Zundchst unterstrichen die Kommissionsmitglieder, daR® sie in eigener
Verantwortung sprdachen, als eine Gruppe unabhdngiger europdischer
Laienchristen. Sie wollten verschiedene Meinungen zu den neuen poli-
tischen Herausforderungen héren und dariiber diskutieren, um so ,im
Lichte christlicher Uberzeugungen neue und schopferische Losungen fiir
diese Probleme der europdischen Gemeinschaft finden zu helfen und die
Kirchen anzuregen, in diesem Bereich konstruktiv zu handeln”.??

Der sich anschlieBende Versuch einer theologischen Grundlegung der
christlichen Verantwortung fiir ein vereintes Europa klang wiederum nicht
recht tiberzeugend. Nachdriicklich hoben die Mitglieder der Kommission
erneut darauf ab, dal’ die realen 6konomischen und politischen Fakten, die
durch den ZusammenschluB Europas gesetzt wurden, Realitdten schufen,
an denen die Kirchen immer weniger wiirden vorbeigehen konnen. Als al-
lein realistisch bezeichneten die Kommissionsmitglieder deshalb die Hin-
wendung zum Konzept eines eigenstandigen Europas, das zusammen mit
den USA agieren wiirde. Denn nur ein solches Westeuropa hétte die Chan-
ce, ,EinfluR auf die Entscheidungen der Weltpolitik” zu nehmen.?* Fiir
ebenso selbstverstdndlich hielten alle — bis auf einen Deutschen, namlich
Gustav Heinemann - die Integration Westdeutschlands und seiner Indu-

=NEbd., 10
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strie in dieses Europa. Ausdriicklich ausgeklammert wurde dagegen noch
einmal die Frage der Wiederbewaffnung der Bundesrepublik.

Die offizielle Verlautbarung der Kommission vom 20. Juli 1951 an die
Adresse der westeuropdischen evangelischen Kirchen umfalte neun Punk-
te.?> Wieder erging die Aufforderung an die Kirchen, den gewandelten Ver-
héltnissen endlich Rechnung zu tragen, d.h. ihre Einstellung dazu zu ver-
andern. Die europdischen Kirchen miilten engere Beziehungen unterein-
ander aufnehmen, solidarisch miteinander umgehen, in praktischer Hin-
sicht kooperieren, mehr noch: sich die Frage vorlegen, ob ihre gegenwirti-
ge, rein nationale Organisationsform der neuen Situation noch entspriche.
~Sie sollten sich ferner fragen, ob sie nicht anfangen sollten, Organe ge-
meinsamen Lebens zu schaffen, welche deutlicher den iibernationalen
Charakter der Kirche manifestieren und sie so in die Lage versetzen, zur
Situation des europdischen Menschen von heute zu sprechen.” Ferner
wurde, kaum weniger aktuell, mehr VerantwortungsbewuRtsein der west-
europdischen Christenheit fiir Osteuropa eingefordert, eine neue Einstel-
lung gegeniiber den Vélkern Asiens und Afrikas, intensive Verbindungen
zu den Kirchen in den USA sowie die wache Bereitschaft, sich mit Wort
und Tat der sozialen Probleme in den verschiedensten Gebieten Europas
anzunehmen. Ausdriicklich verworfen wurde schlieBlich die Vorstellung
einer Restauration der christlichen Traditionen Europas: ,Die christliche
Aufgabe ist es nun nicht, die alte Ordnung zu restaurieren, sondern die
Grundlagen fiir eine neue Ordnung zu legen. Dies schlieRt auch die Ent-
deckungen neuer Formen des christlichen Gehorsams und des Gemeinde-
lebens ein.”

Aber gerade solche in die Zukunft weisenden Fragen — wie denn die Kir-
chen im eigenen Bereich exemplarisch handeln kénnten — traten leider all-
zu schnell hinter das zundchst natiirlich besonders brennende Problem der
westdeutschen Wiederbewaffnung zurtick. Dieses Thema iiberlagerte bald
zunehmend alle anderen. Bereits bei der folgenden Tagung der Kommis-
sion, die vom 25. bis zum 27. Januar 1952 in Rengsdorf im Westerwald
stattfand, ging es um ,Die Rolle Deutschlands in der heutigen européischen
Situation”. Zur Vorbereitung waren drei Texte verschickt worden.2® Einer
stammte von dem Niederldnder C. L. Patijn, also dem Vizeprasidenten der
Kommission; der andere von Gustav Heinemann, der im Oktober 1950 aus
Protest gegen die Wiederbewaffnung der Bundesrepublik als Innenminister
im ersten Kabinett Adenauers zuriickgetreten war; der dritte schlieBlich
hatte den Bonner systematischen Theologen Helmut Gollwitzer zum Ver-
fasser. Patijn zeichnete ein sehr differenziertes Bild der politischen Situa-
tion. Daraus resultierte schlieRlich die nach seiner Uberzeugung entschei-
dende Frage, ob der Osten Grotewohls Vorschlige — freie Wahlen und ein
wiedervereinigtes Deutschland, das allerdings neutral bleiben miifite —
wirklich ernst gemeint habe. So viel Verstandnis der Niederlander erneut
fiir die Sehnsucht der Deutschen nach Aufhebung der Teilung ihres Landes

25 Wie Anm. 22, dort S. 8 f., danach das Folgende.
26 Deutsche Fassungen im BZA, 6/85/1534.
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aufbrachte, so entschieden kritisierte er doch zwei deutsche Denkvoraus-
setzungen. Die eine fand er in der weit verbreiteten Neigung, sich lediglich
auf die deutschen Probleme zu konzentrieren, mithin nur auf die Wieder-
vereinigung Deutschlands zu blicken und deren eventuellen Erfolg als die
Uberwindung des Kalten Krieges zu begreifen. ,Sie vergessen, daR die rus-
sische Drohung eine weltweite ist.” Verbunden mit diesem Irrtum sah er
die Engfiihrung eines beachtlichen ,Teils der deutschen Theologie, der
glaubt, daf die nationale Existenz beinah eine gottliche Ordnung ist [...] Ist
denn die blofe physische Wiedervereinigung der evangelischen Kirche und
des deutschen Volkes der einzige Wert, der zdhlt? Ist nicht fiir die Kirche
der Gesichtspunkt von Frieden und Gerechtigkeit entscheidend?”. Als rea-
listisch konne man doch lediglich ein Konzept ansehen, bei dem die deut-
sche Wiedervereinigung — mitsamt der Einbeziehung der osteuropdischen
Volker und Staaten in ein Vereintes Buropa ~ das Ergebnis der Uberwin-
dung des Kalten Krieges bildete. Schlicht ,unzumutbar” fiir die Westméch-
te nannte Patijn schlieBlich ,nach den Erfahrungen von 1914 und 1939
eine Politik, die Deutschland aus den gegenwirtigen machtpolitischen Bin-
dungen an den Westen entlieRe und dadurch dieses Land erneut in die
Lage versetzte, ,fiir sich und andere zwischen Krieg und Frieden zu ent-
scheiden*”.?’

Auf exakt diese Konsequenz schienen nun aber faktisch Heinemanns
Uberlegungen hinauszulaufen. Er sah im Osten ebenso wie im Westen
Deutschlands zwei Regierungen am Werk, die sich gegenseitig blockierten —
und damit auch die Wiedervereinigung. Uberzeugend wuRte Heinemann
darzulegen, dafl die Wiederbewaffnung Westdeutschlands die innen- und
aulenpolitischen Spannungen nicht verringern, sondern aller Wahr-
scheinlichkeit nach vergr6Rern wiirde. Seine Alternative hieR: ,eine mog-
lichst schnelle Bildung einer gesamtdeutschen Regierung und die Aus-
klammerung Deutschlands aus dem Riistungswettlauf zwischen Osten und
Westen“.?8 Aber erfolgreich konnte eine solche Politik natiirlich nur sein,
wenn sie einerseits im Interesse beider Hegemonialmaichte lag; und wenn
diese sich andererseits bereit und fihig zeigten, hieriiber mit einem Mini-
mum an gegenseitigem Vertrauen zu verhandeln. Doch eben das war zur
Zeit offenkundig nicht der Fall.

Gollwitzer stimmte in der Zielsetzung mit Heinemann {iberein. Aber er
argumentierte bewuft im Blick auf die européiische Situation. Sicherlich
wiirden, hob Gollwitzer hervor, die Deutschen an der Seite des Westens
kdampfen, falls es tatsdchlich zu einem sowjetischen Angriff kommen sollte.
Aber diese Gefahr bestehe doch gegenwartig ,nicht mehr“.2° Folglich fiihre

2 Hhd:, 4t

28 Ebd., 8.

*? Ebd., 12: ,Heute aber ist man in allen europdischen Hauptstidten noch in einem
weiteren Punkt einig: dals ndmlich dank des schon erreichten Standes der westlichen,
besonders der amerikanischen Aufriistung eine akute Angriffsdrohung aus dem Osten
nicht mehr besteht. Die Angst vor einem Angriff verlagert sich heute vom Westen nach
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die westdeutsche Wiederbewaffnung zu einer ebenso unnétigen wie ge-
fahrlichen Verscharfung der politischen Lage, die weder im Interesse der
osteuropdischen noch der westeuropdischen Staaten liegen koénne. Neigte
Patijn zur grundsatzlichen Skepsis gegeniiber der Verstindigungsbereit-
schaft der UdSSR, sah Gollwitzer darin offenbar keine Probleme.

Trotz solcher Gegensdtze gelang es, eine gemeinsame Resolution zu ver-
abschieden.? Diese blieb allerdings einigermaRen vage, in der Formulie-
rung der erzielten Ubereinstimmungen ebenso wie hinsichtlich der Aufga-
ben der Kirchen. Einigkeit herrschte im Blick auf das Streben nach Frieden
und einer gerechten Sozialordnung, in der Forderung des Widerstands ge-
gen jeden Nationalismus und jede Bestreitung der éffentlichen Meinungs-
freiheit. Ebenso kehrte die Hervorhebung der christlichen Verantwortung
fir die Volker Asiens und Afrikas wieder, der Wille zur Kooperation mit
den USA und zum Gesprach mit dem Osten, auch das Drangen auf ein frei-
es Buropa, iiber den jetzt noch bestehenden Eisernen Vorhang hinaus, so-
wie die Wiedervereinigung Deutschlands.

Préziser lieRen sich freilich die Meinungsverschiedenheiten erfassen: ob
also die Integration der Bundesrepublik in ein westeuropiisch-amerikani-
sches Biindnis mit Einschlul} einer gemeinsamen Verteidigung erstrebens-
wert bzw. notwendig sei — oder nicht. Welche Aufgaben konnten die evan-
gelischen Kirchen Westeuropas angesichts dieser Divergenzen leisten? Sie
sollten — darauf einigte man sich — kiinftig ihr Wachteramt innerhalb der
europdischen Nationen in gemeinsamen Handlungen” wahrnehmen. Dazu
gehorte das Ringen um eine ,vom christlichen Menschenbilde bestimmte
Wertordnung”, der Kampf gegen die rechtliche und moralische Diskrimi-
nierung von Wehrdienstverweigerern aus Gewissensgriinden sowie das
Miihen um eine umfassende Erziehung und BewuRtseinsbildung zur For-
derung des ,europdischen Gemeinsinnes und Lebensgefiihles”. Das waren
groBe, wichtige Worte. Aber wesentlich blieb natiirlich die Frage, ob und
inwieweit sich derartige Zielsetzungen in die politische und insbesondere
die kirchenpolitische Praxis wiirden iibersetzen lassen.

II. Schwierige Fortsetzungen

Unverkennbar standen diese Uberlegungen auch im Zusammenhang mit
der Hoffnung, bald einen iibernationalen Bund europiischer Kirchen aut-
bauen zu kénnen. In diesem Sinne hatte Abrecht am 4. November 1952 an
Patijn u.a. geschrieben: ,furthermore, there is now a considerable ferment

nen als schwerwiegendes Hindernis und ihre Aufstellung als eine verhéngnisvolle Uberei-
lung erweisen.“

*0 , Eine Erklarung iiber Deutschland und Europdische Zusammenarbeit”. Ebd., 4 S.
- Es ist, gelinde gesagt, eine Konstruktion, wenn M. Lotz behauptet (Evangelische Kir-
che 1945-1952. Die Deutschlandfrage, Tendenzen und Positionen, Stuttgart 1992, 17—
32), die Kommission habe durch ihre Arbeit nicht allein den Rat und die Synode der
EKD, sondern auch deren Gliedkirchen ,massiv unter Druck gesetzt* (29). Ein derart
pauschales Urteil geht voll und ganz an der Wirklichkeit vorbei, sowohl generell als
auch im Blick auf jedes der genannten Gremien.
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amongst the churches and church people in Europe to organise some kind
of European council of churches or some other similar expression of ecu-
menical cooperation in Europe. We must help to crystallize this thin-
king”.?! Dieser Intention korrespondierte in der gleichen Zeit das Werben
um die Mitarbeit der europdischen Kirchenfiihrer und die zunehmende
Enttduschung tiber deren Zuriickhaltung. Am 25. April 1952 nannte Ab-
recht es ,a tragedy that the European churches haven’t met together to talk
about their common witness in view of the situation of Europe, but can he
[Ronald Rees] convince people like Bishop Dibelius and Dr. Niemoeller of
this? (They are of course only two examples of a fairly general attitude)*.32
Dabei sei es — schrieb Abrecht Ende Juni 1952 in einem Memorandum — in
allen bisherigen Stellungnahmen der Kommission doch vornehmlich dar-
um gegangen, die Kirchen in Europa von der Notwendigkeit zu iiberzeu-
gen, ,to think fogether about their responsibility for the economic, political
and social problems confronting the European peoples”.?* Im ersten dffent-
lichen Votum habe man die Christen gedrangt, sich intensiver fiir die neu-
en Herausforderungen in Europa zu engagieren. In der zweiten Stellung-
nahme hatte man dariiber hinaus die Kirchen gefragt, ob sie nicht entschie-
dener kooperieren und engere Beziehungen zueinander aufnehmen woll-
ten. Noch einen Schritt weiter sei schlieRlich die dritte Resolution gegan-
gen, in der man - wie berichtet — direkte ,Aufgaben fiir die Kirchen* for-
mulierte. Doch von einer nennenswerten Resonanz kénne nicht die Rede
Se€l1n.

Visser't Hooft hatte in derselben Zeit sowohl Enttduschung als auch
niichterne Skepsis im Blick auf die weitere Entwicklung der Thematik arti-
kuliert. Hochst beklagenswert sei, schrieb der Generalsekretir am 27. Juni
1952, daR die Kirchen bei allen wichtigen Entwicklungen im europaischen
Bereich in den letzten Jahren ,have played practically no role“. Natiirlich
gebe es dafiir mannigfache sachliche, theologische, auch sehr persénliche
Griinde. Nur eben: bedauerlicherweise habe sich bislang kein Kirchenfiih-
rer in Europa eindeutig fiir dieses Thema engagiert. Und genau das sei der
springende Punkt, kénne man die europdischen Kirchen doch nur zusam-
menfihren ,by men who have a deep conviction about the necessity of
such action and who are ready to fight for it“. Daraus resultierte die Mah-
nung, von der neuen Kommission mit Paul Abrecht nicht allzuviel zu er-
warten. ,He can help in the background, but he must not be considered as
possible promotor of the scheme.“34

Dabei lies die politische Entwicklung das Handeln der Kirchen von Tag
zu Tag notwendiger erscheinen: Am 27. Mai 1952 wurde in Paris der Ver-
trag tber die Europdische Verteidigungsgemeinschaft (EVG) paraphiert.

31 AOR, CCREC, 1952-1954.

32 An Robert Rees, British Council of Churches. Ebd.

33 Memo to Bob Tobias, 25. 6. 1952. Ebd.

?* An Ronald Rees, ebd. Visser’t Hooft fuhr fort: ,At the same time according to the
letters from van der Linde, I do not at the moment see how the Ecumenical Council in
Holland could do it. Nor do I see any other group on the Continent which at this mo-
ment would be able to really put the necessary time and energy into it.”
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Der politische Zusammenschlu des westlichen Teils des Kontinents riickte
sichtbar niher. Im Zusammenhang damit gab es auch eine Fiille von Ta-
gungen und Veranstaltungen zu den unterschiedlichsten Aspekten und
Themenbereichen der europdischen Vereinigung, selbstverstandlich mit
EinschluR der christlich-kirchlichen und ebenso der protestantischen Di-
mension.?® Vom 19. bis zum 21. Juli 1952 diskutierte die Kommission auch
mit einem Kreis europdischer und nordamerikanischer Géste in Willingen
{iber die Beziehungen zwischen Westeuropa und den USA, mit Einschluf
der unterschiedlichen Auffassungen iiber den politischen Weg West-
deutschlands.?® Auf eine offizielle Stellungnahme wurde schlieBlich ver-
zichtet. Die nichste offizielle Tagung der Kommission fand dann vom
26. Februar bis zum 1. Marz 1953 in Paris statt.’” Dazu hatte man gezielt
auch einige europaische Kirchenfiihrer eingeladen.

Bei der Analyse der politischen Situation iberwogen die gedampiten
Téne. Frankreich hatte noch immer nicht der EVG zugestimmt; die Span-
nungen gegeniiber den USA nahmen zu. Uneinigkeit herrschte nicht allein
in Westdeutschland iiber die Notwendigkeit bzw. die Art der deutschen
Wiederbewaffnung. Alles das belastete natiirlich die Bemiithungen um die
Einigung Europas erheblich. Von Unbehagen, Unzufriedenheit und sogar
offener Feindseligkeit gegeniiber diesem Thema wurde in der Diskussion
gesprochen. Nach dem allgemeinen Eindruck hatte ,die Bewegung fiir eine
Einheit Europas einen toten Punkt erreicht”.®

Davon durfte man sich jedoch nach der Uberzeugung der Kommissions-
mitglieder nicht anstecken lassen. Denn die gegenwartigen politischen und
bewuRtseinsmaRigen Schwierigkeiten dnderten, urteilte man, doch nichts
an der Tatsache, daR es gegeniiber der offenkundigen Mutlosigkeit sowie
dem wiedererwachenden Nationalismus ,keine andere Alternative” gebe —
so Patijn —, ,als dem bereits vorgezeichneten Kurs zu folgen”.>? Patheti-
scher formulierte Philip die Vision eines neuen, kreativen Europas, das so-
zial und frei sein wiirde und verantwortungsbewuft gegeniiber den Lén-
dern der Dritten Welt: ,Die Geburt Buropas muf$ die Proklamation einer
ganzlich anderen Politik einschlieRen, einen volligen Bruch mit der Ver-
gangenheit, die Verkiindigung, daf wir unsere Verantwortung fir jene
Hilfte der Welt anerkennen, die an Hunger und Arbeitslosigkeit zugrunde
geht und dringend der Hilfe fiir die Entwicklung ihrer Landwirtschaft und
Industrie bedarf.“4? Erheblich niichterner, doch mit derselben Zielsetzung
erklirte schlieBlich Jean Rey: ,Wir diirfen nicht behaupten, das Europa

35 S0 handelte z.B. der 28. Lehrgang fiir Soziologie der Kircheneinheit in Oxford
vom 27.-31. 7. 1952 iiber ,Europa — Ein Problem der Zivilisation und der Christenheit”
und der 2. Europaische Okumenische JugendkongreB in Kasteel Oud Poelgest, 24. 7.—
3, 8. 1952, stand unter dem Thema ,Der Kampf um Europa“.

36 European — American Relations. Report of the discussions of the Ecumenical
Commission on European Cooperation with a group of Americans. 14 S. AOR, CCIA:
Europe, 1948-1964.

37 Bericht dariiber in BEE, Nr. 2, 8. 6. 1953,15-30.

8 Ebd., 16.

32 Fbd;, 18;

40 Ebd., 24.
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etwas Wunderbares ist und eine hohere Idee der Gerechtigkeit und Briider-
lichkeit darstellt. Aber wir konnen sagen, daR die Bildung Europas fiir uns
das einzige Instrument, das einzige Mittel ist, die Probleme, denen wir ge-
geniiberstehen, zu 16sen. Europa ist kein Zweck in sich selbst, sondern ein
Mittel zu einem hoheren Zweck. “4!

Doch inwiefern handelte es sich bei alledem um eine Herausforderung
fiir den christlichen Glauben? Pierre Maury, der spatere Prasident des Fran-
zosischen Kirchenbundes, argumentierte ganz im Sinne von Karl Barth,
wenn er dem Konzept der Kommission entgegenhielt, da laufe man Gefahr,
den Boden des Glaubens zu verlassen: denn man miisse sich doch hiiten,
seine ,christliche Zustimmung zu spezifisch politischen Handlungen zu ge-
ben, iiber die die Kirche geteilter Meinung ist“.*? Genau diese Einstellung
kritisierte Philip in einem anderen Zusammenhang scharf als ,katholisch®,
also als grundfalsch. Denn da gehe man von ,absoluten Prinzipien” aus und
versuche, nach ihnen die Wirklichkeit zu gestalten. Eine solche ,christliche
Gesellschaft” konne jedoch nach evangelischem Verstandnis erst nach der
Wiederkehr Christi Gestalt gewinnen. Die Christen diirften aber bis dahin
nicht die Hande in den SchoR legen, was bedeutete: sie miiliten die Wirk-
lichkeit als glaubende Menschen so umfassend wie méglich in den Blick
nehmen und bestrebt sein, die sich da bietenden Méglichkeiten der relati-
ven Besserung zu erkennen und zu nutzen. Das hie dann, speziell im
Blick auf Europa: ,Es ist aber wesentlich, daR wir jede Gelegenheit ergrei-
fen, gegen die Formen der Ungerechtigkeit, denen wir begegnen, zu kamp-
fen, um die Menschheit gegen das Elend zu beschiitzen und um die Spha-
ren der Freiheit zu vergrofern.“4> Daraus folgte schlieRlich der fiir André
Philip entscheidende Einwand gegen ein Denken, das er als charakteri-
stisch fiir die franzdsischen ebenso wie die deutschen ,Barthianer” ansah:
»Bs ist eine unchristliche Einstellung, die den Nuancen von Gut und Bose
in der Gesellschaft blind gegentibersteht, und deshalb jede Verantwortung
fiir die Geschehnisse ablehnt, weil der vollkommene Weg nicht gegangen
werden kann, wahrend sie es unterldf3t, die Moglichkeiten und Gelegen-
heiten wahrzunehmen, das Bose und die Ungerechtigkeit zu bekdmp-
fen: 44

Aber — warf Philipp Maury vom Christlichen Studentenweltbund in
Genf ein — warum konkretisierte man nicht die gemeinsamen christlichen
Uberzeugungen der Kommissionsmitglieder? Warum wurde die Abhingig-
keit ihres politischen Standpunktes vom Evangelium nicht deutlicher aus-
gesprochen? Kurz, ihm stelle sich die Kommission als eine politische Partei
dar, und er finde hier ,Christen, die auf Grund dhnlicher politischer Uber-
zeugungen zusammengebracht sind, anstatt auf Grund ihrer gemeinsamen
Zugehorigkeit zur Kirche.“*® Das traf — obwohl als vernichtende Kritik ge-
dacht - sicherlich in einem betrachtlichen MaR das Selbstverstindnis dieser

4l Ebd., 29.
42 Bhd.; 18.
43 Ebd., 28.
44 Ebd.

45 Ebd., 26.
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Gruppe. Gewil, sie alle waren iiberzeugte evangelische Christen und wuR-
ten sich nicht nur der Kirche, sondern mehrheitlich auch ihren nationalen
bzw. regionalen Kirchentiimern verbunden. Aber sie beanspruchten des-
halb nicht, verbindliche christliche Aussagen zu machen oder gar im Na-
men der Kirche zu reden. Sie praktizierten vielmehr — freilich ohne diese
Begriffe zu gebrauchen und vermutlich auch ohne sich iiber die Implikatio-
nen genauer Rechenschaft zu geben — Pluralismus und einen sikularen
Umgang mit der Politik. DaR darum christliche Beweggriinde nicht ausge-
grenzt, sondern notwendig integriert werden miifSten, betonten mehrere
Kommissionsmitglieder dann auch ausdriicklich. So hob etwa René Cour-
tin darauf ab, wie wesentlich der christliche Gedanke der Versohnung fiir
die Arbeit an der Einigung Europas sei; und der Niederlinder Emmen, der
spater bei der Entstehung und Entwicklung der ,Konferenz Europdischer
Kirchen” (KEK) eine wichtige Rolle spielte, unterstrich, ,dal} die Kirchen
Europas gemeinsam etwas liber die geistige Bedeutung der Wiederherstel-
lung und Umgestaltung Europas und iiber den Sinn, den diese Dinge fiir
Freiheit, Wahrheit und Gerechtigkeit haben, sagen sollten”.4¢

Aber ging dieses Engagement fiir Westeuropa nicht Hand in Hand mit
der Distanzierung vom Osten und vertiefte insofern die ohnehin bestehen-
den scharfen politischen und ideologischen Gegensdtze? Schon im April
1952 hatte Robert C. Mackie vom Generalsekretariat des Okumenischen
Rates in Genf liber die Europakommission geschrieben, dal’ alles, was sie
fiir die Einheit Westeuropas sage und tue, im Osten als einseitig und gegen
ihn gerichtet angesehen werde. ,I swing myself between two moods, one of
being anxious not to take a Western line in this matter, and the other of
being anxious to see the European Churches thinking about their specific
contribution to European unity.“4’ Deshalb sei es so wichtig, daR es die
Okumenische Kommission fiir Europiische Zusammenarbeit gebe, die sich
engagiert der einen Thematik annehme und dadurch den Okumenischen
Rat entlaste. Die Kommission verstand sich selbst natiirlich als eine westli-
che Organisation. Aber sie wollte zugleich alles in ihrer Macht Stehende
tun, um die Spannungen gegeniiber den Kirchen im Osten nicht unnotig
zu verscharfen. Deshalb waren zur erwdhnten Tagung in Paris die beiden
ungarischen Bischofe Bereczky und Peter eingeladen worden. Dazu schrieb
Abrecht im Februar 1953 an Patijn: ,We must also show many skeptical
people (especially the French left-wing Christians) that we are not afraid to
have someone from the Eastern European countries meet with us, even
though it may be a rather futile thing.“4®

Beide ungarischen Bischofe kritisierten denn auch die einseitige Festle-
gung der Kommission auf den Westen, warfen ihr mangelnden 6kumeni-
schen Geist vor und forderten mehr Verhandlungsbereitschaft gegeniiber
der UdSSR. Dem hielt Philip entgegen: Zum einen hétten die Verhandlun-
gen mit den Russen in den vergangenen Jahren doch offenkundig wenig

46 Ebd., 29.
47 An Ronald Rees, 28. 4. 1952. AOR, CCREC, 1952-1954.
48 AOR, CCREC, 1952-1954.
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eingebracht und zum andern strebe man gerade ein Europa an, das auch
den USA gegeniiber weitgehend unabhingig sei.*?

Am Ende der Tagung trafen sich die Kirchenfiihrer zu einer eigenen Sit-
zung unter der Leitung von Visser't Hooft.>° Einerseits billigte und lobte
man nachdriicklich die Arbeit der Kommission. Aber dann wurde doch
wieder die ,theologische Frage” aufgeworfen, um die Rolle der Kommis-
sion gegentiber den Kirchen abzukldren. Inwieweit handelte es sich bei Er-
kldrungen und Stellungnahmen zum Thema Europa um ,rein relative Ur-
teile“ — oder um ein Sprechen ,mit letzter christlicher Vollmacht“?>! Die
Kommissionsmitglieder wollten Letzteres ganz eindeutig gerade nicht.
Aber ebenso unverkennbar war, daf die Kirchenfiihrer sich lediglich unter
dieser Voraussetzung voll und ganz des Europathemas annehmen wiirden.
Folgerichtig drdngten sie denn auch auf die Umbenennung der Kommis-
sion. Mit der Tilgung des Begriffes ,0kumenisch” sollte die Verwechslung
einer inoffiziellen Gruppe mit dem Weltrat der Kirchen abgewehrt werden.
Gewadhlt wurde daraufhin die nicht sehr gliickliche Bezeichnung ,Arbeits-
gemeinschaft Christliche Verantwortung fiir Europdische Zusammenar-
beit”“. Wenig Neigung bestand ferner bei den Kirchenfiihrern, in Zukunft
starker miteinander zu kooperieren oder gar eine Konferenz europdischer
Kirchen zu griinden. Die Franzosen erklarten sich sogar ausdriicklich dage-
gen.’? Nimmt man hinzu, daR Vissert Hooft einem Vertreter der KKIA sogar
ausdriicklich versicherte, man werde bei allen wichtigen europdischen Fra-
gen natirlich weiterhin mit diesem Gremium zusammenarbeiten, sah das
Ergebnis der Tagung fiir die Europakommission nicht eben rosig aus.>?

Was blieb eigentlich noch? Am 25. Mérz 1953 teilte Visser't Hooft Pro-
fessor van Asbeck, dem Prasidenten der KKIA, einige Eindriicke von der
Pariser Tagung mit. Wesentlich sei wieder das Faktum gewesen, dald ange-
sehene und einflufSreiche Personlichkeiten iiberhaupt miteinander geredet
hdtten. Wo gebe es denn sonst, also aullerhalb dieser Kommission, die
Moglichkeit, dafd politische Gegner wie Ehlers und Heinemann oder Cour-
tin und Maury einander wirklich zuhoérten? Dadurch aber lernten sie doch
auch voneinander. ,The terrible weakness in various countries is still that
they decide on European matters in terms of purely national categories.
Here they learn to see the thing in its true setting.” Aber nicht allein der
Kampf dagegen rechtfertige die Existenz der Europakommission, sondern
ebenso ihr Beitrag zur Uberwindung des ,groRen Schismas“: ,As you know,
the whole Christian situation in Europe is now characterised by that great
schism between those who are convinced that they must build a new Euro-
pean structure and those who are filled with deep distrust toward any of
these moves. For the health of the ecumenical movement it is absolutely
indispensable to overcome the lack of confidence between these two

4% Vgl. dazu EE, Nr. 2,22-26.

50 Teicht voneinander abweichende Berichte dariiber bieten EE, Nr. 2,30 f. sowie
Elfan Rees am 2. 3. 1953 an K. Grubb. AOR, CCIA: Burope, 1948-1964.

3l BE, Nr. 2,30.

32 §o berichtet E. Rees, a.a.0., 2.

23 Bhd:
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groups [...] It is especially in Germany and in France that this division has
become so very serious and I think this Commission is practically the only
body where the two groups meet and are kept within the Christian con-
text.“>* Die Mitglieder der Kommission hatten sicherlich mehr erwartet.
Patijn jedenfalls gab Ende Oktober 1953 seiner Irritation iiber die zukiinfti-
gen Aufgaben der ,Arbeitsgemeinschaft” Ausdruck: ,since we have no of-
ficial relation with the European churches or the Ecumenical Movement I
still do not know how to give a clear mandate and terms of reference to our
little group”.>®

Trotzdem liels man sich nicht entmutigen, zumal es Paul Abrecht gelun-
gen war, Gelder fiir die Weiterarbeit aufzutreiben.’® Damit konnte auch ein
kleines hektographiertes Mitteilungsblatt finanziert werden, dessen erste
Nummer am 18. Februar 1953 dreisprachig erschien — englisch, franzosisch
und deutsch unter dem Titel ,Européische Entscheidungsfragen”. In diesen
Blattern kommen die Bemiihungen, die Hoffnungen und Enttduschungen,
aber auch die Wandlungen der Arbeitsgemeinschaft im Blick auf die Pro-
bleme Europas in beeindruckender Weise zum Ausdruck. Man versuchte
hier, sich und anderen Rechenschaft zu geben, aber natiirlich auch um of-
fentliche Zustimmung und moglichst breite Mitarbeit zu werben. Dement-
sprechend gab die zweite Ausgabe des Blattes das Protokoll der Pariser Ta-
gung wieder, aber auch fiinf Artikel zu der Frage, wie denn die Menschen
in den westeuropaischen Landern konkret mithelfen kénnten, aus der ,Eu-
ropdischen Sackgasse” herauszukommen.

Begonnen hatten die Mitteilungen mit drei grundsatzlichen Stellung-
nahmen, von denen der ersten von Visser't Hooft natiirlich besondere Be-
deutung zukam.>” Der Generalsekretir stellte sich die Frage, was denn an
Europa verteidigenswert sei. Nachdem er festgestellt hatte, was eine solche
Anstrengung jedenfalls nicht lohne, nannte er als positive Merkmale der
europdischen Tradition: die Moglichkeit des Dialogs, den Gedanken einer
unabhingigen Wahrheit sowie die Chance eines eigenverantwortlichen
Lebens. Zu alledem aber gehore wurzelhaft der christliche Glaube, der frei-
lich gelebt sein wolle. ,So fassen wir zusammen: Verteidigung Europas?
Nein. Vielmehr: in Europa den Glauben an Gott, der alle Dinge neu macht,
leben.“>8

In der Folgezeit setzte man die Bemithungen fort, nach den verschieden-
sten Seiten hin darzulegen, daR es keine Alternative zur Einigung Europas
gebe. Gleichzeitig reflektierte der Kreis immer wieder einmal tber die
Sinnhaftigkeit seiner Arbeit. Bei der Zusammenkunft in London im No-

54 AOR, CCIA: Burope, 1948-1964.

55 An Paul Abrecht, 28. 10. 1953. AOR, CCREC, 1952-1954.

56 Vermittelt durch F. H. Littell von der ,Foundation for a United and Democratic
Germany in a United Europe®. Freundlicher Hinweis von P. Abrecht am 25. 2. 1993 in
Genf.

57 EE, Nr. 1, 18. 2. 1953: ,Verteidigung Europas®, 2-9. AuRerdem behandelte Roger
Mehl ,Die deutsche Sackgasse und Heinrich Bornkamm reflektierte iiber ,Protestan-
tismus und Europa“.

8 Bbd., 9.
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vember 1953 wurde verstindlicherweise viel Kritik an der Haltung der Kir-
chenfihrer laut; ,he was disturbed by the irresponsibility and unrealism of
so many of those who spoke on these matters in the name of the churches”,
erkliarte André Philip.?? Man diskutierte iiber dringend nétige Aufgaben
und entwarf gleichzeitig grof3e Projekte. Offen blieb allerdings, ob und wie
die Arbeitsgemeinschaft das alles wiirde realisieren kénnen. Dann regte
Visser't Hooft niichtern an, einen offenen Brief an die Kirchen zu verfassen.
Formuliert wurden schlieBlich zwei Texte: eine knappe ,Botschaft an die
britischen Christen”, die Einigung Europas im Sinne der Friedenssicherung
Zu unterstiitzen, sowie eine Erklarung tiber ,Die Zukunft Europas und die
Verantwortung der Kirchen“.®®© Gekommen sei die ,Stunde der Entschei-
dung fiir Europa®, hief es eingangs. Die wirtschaftliche und vor allem die
politische Integration der sechs westeuropdischen Staaten miisse entschlos-
sen weiter vorangetrieben werden. Denn diese Bemiihungen forderten die
Lebensqualitdt der Menschen in jenem Raum und richteten sich gegen nie-
manden. ,Europa kann nur dann konstruktiv sein, wenn es in neuen For-
men die Tradition der kulturellen Vielfdltigkeit zum Ausdruck bringt, die
immer schon sein Beitrag an die Menschheit gewesen ist.“6! Auf die Frage,
was das alles die Christen angehe, lautete die Antwort: diese miiBten doch
wohl angesichts der Realitdten des Alltags ihrem Glauben Ausdruck verlei-
hen; sie diirften also nicht der Ausbreitung von Nationalismus, Militaris-
mus oder ,selbstsiichtigem Isolationismus” tatenlos zusehen. Fiir die prote-
stantischen Kirchen bedeute das zudem ein aktives Eintreten fiir die Glau-
bensfreiheit — ,die ein Stiick des geistigen Erbes von Europa [bildet] und fiir
die Verbreitung des Wortes Gottes und seine Verkiindigung an alle Vélker
unerldfRlich ist“. Herstellung engerer Kontakte und intensiverer Verbin-
dungen zu den Christen und Kirchen in den umliegenden Landern wurden
ebenso gefordert wie schlieRlich die Verteidigung der jeweiligen kulturel-
len Eigenart im weitesten Sinn. ,Insbesondere miissen sich die Protestanti-
schen Kirchen jedem Versuch der Wiederherstellung einer mittelalterli-
chen Form des Christentums widersetzen, in dem eine bestimmte Kirche
eine ausschliefliche und bevorzugte Machtstellung einnimmt.“ Das richte-
te sich vor allem gegen die Bedriickung des Protestantismus in Italien.%?
SchlieBlich kamen die Christen in GroRbritannien, in den USA und in Ost-
europa in den Blick: Auch mit ihnen wollte man kooperieren, auch von
hierher erwarteten oder erhofften die Mitglieder der Arbeitsgemeinschaft
Mitarbeit oder zumindest geistige Begleitung.

Obwohl diese Erklarung weite Verbreitung fand — sie erschien als eigene
Broschiire und der deutsche Text wurde z.B. an mehr als 20 evangelische

% Protokoll der Sitzung, 5.-7. 11. 1953. 8 S., Zitat 3. AOR, CCREC, 1952-1954.

%0 Hektographierte Texte ebd.

61 Die Zukunft Europas und die Verantwortung der Kirchen”, 3. Dort — S. 4 f. —
auch die folgenden Zitate.

62 Die ,Commissione per gli Affari Internazionali del Consiglio Federale delle
Chiese Evangeliche d’Italia“ hatte auf ihrer Sitzung in Rom am 25. 10. 1953 eine da-
hingehende Resolution beschlossen, die in London behandelt wurde. AOR, CCREC,
1952-1954.
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Blitter versandt, — war das Echo recht bescheiden.®® Gleichwohl lieR man
sich nicht entmutigen. In der ndchsten Nummer der ,Europdischen Ent-
scheidungsfragen” unterstrich Patijn — jetzt Leiter der Sektion fiir Interna-
tionale Organisationen im niederldndischen AulRenministerium - erneut,
daR es keine Alternative zum ZusammenschluB Europas gebe. Und wieder
betonte er, ,dalk es hier um ein politisches Programm geht und nicht um
einen Kreuzzug”. Sehr pragmatisch hieR es zuletzt: ,In Wirklichkeit ist die
Integration Europas etwas viel Bescheideneres: namlich ein konkretes poli-
tisches Hilfsprogramm, um dessentwillen die Menschen ihre eigenen Ab-
sichten hintanstellen und lernen miissen, einander ihre Lasten abzuneh-
men. Es geht nicht um unser Wohlwollen fiir Europa, denn wir haben kei-
ne Miihe, uns fiir die Europaidee zu erwdrmen. Wir werden aber nichts
zustandebringen, wenn wir nicht bereit sind, Sympathie fiir die Franzosen
und Deutschen, Belgier und Italiener zu fithlen. Dazu sind wir aber nur fa-
hig, wenn wir sie in ihrer Bedrohung erkennen. Europa ist keine Idee, son-
dern eine konkrete Politik, die Volkern und Menschen in schwierigen Zei-
ten helfen kann und persénliche Opfer fordert.“¢* Das war exakt die Entfal-
tung der Konzeption der ,verantwortlichen Gesellschaft”, wie sie in Am-
sterdam vertreten worden war, in den européaischen Zusammenhang hin-
€in.

Von einer anderen Seite her, jedoch mit dhnlicher Zielsetzung, duRerte
sich wenig spater Hans Hermann Walz zu den ,politischen Aufgaben des
Protestantismus in Europa“.®® Hierbei gehe es, unterstrich er, um das Pro-
blem der politischen Ethik — und die habe es bekanntlich mit sdkularen
Phinomenen zu tun. Eine ganz wesentliche Aufgabe der Kirche bestehe
deshalb darin, Politik im Sinne der Verteidigung der Menschlichkeit des
Menschen zu treiben — und den politischen Bereich dementsprechend so
einzugrenzen, daR er nicht alles dominiere. Das aber hiels konkret: Die Kir-
chen miilten einem ,Relativismus der Werte und einem Pluralismus der
Ideen innerhalb der politischen Sphire” Raum geben. Gerade das mache
theologisch die Eigenart des Protestantismus aus und darin liege auch seine
besondere Chance. Es gelte also, ,nicht eine protestantische Politik zu be-
treiben, sondern praktische Politik“. Und dazu gehore schlieBlich die niich-
terne Einsicht in die vielfiltigen Vorteile, die ein vereintes Europa im Ge-
gensatz zu den traditionellen Nationalstaaten biete. ,Es geht weder um das
,Abendland’ noch um das ,Reich’, sondern um die Menschen [...]. Die be-
sondere Aufgabe des Protestantismus in politischer Hinsicht wird immer
darin bestehen, einen Beitrag zum politischen Ethos zu liefern. Aber daraus
miissen dann auch eindeutige Folgerungen in konkreten Situationen gezo-
gen werden.“®¢ Erneut unterstrich also die Arbeitsgemeinschaft mit Nach-
druck beides: Sie wollte keine christliche Politik treiben, sondern eine rein
sikulare, sehr pragmatische und betont niichterne. Aber exakt dafiir muf-
te sich der evangelische Christ engagieren, hier hatte er seinen Glauben zu
leben und zu bewidhren.

63 Eine Liste der Publikationsorgane ebd.
64 BE Nr. 3, Dezember 1953, 5 f.
65 EE, Nr. 4, 25. 5. 1954, 7-17.
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Alle diese Stellungnahmen und Erklarungen und Voten waren von der
Hoffnung getragen, daR die Einigung Europas, mannigfachen Behinderun-
gen zum Trotz, unauthaltsam voranschreiten wiirde. Das galt insbesondere
im Blick auf die Ratifizierung des EVG-Vertrages durch das franzdsische
Parlament. Um so groRer war dann der Schock, als dieses Projekt im Som-
mer 1954 scheiterte. Niedergeschlagenheit und Depression breiteten sich
aus. Dagegen wandte sich die Arbeitsgemeinschaft Anfang Oktober 1954
auf ihrer Tagung in Briissel mit einer scharfen Erkldrung.®” Den Kirchen
und einem groRen Teil ihrer Presse hielt man vor, sie pflegten ,fromme Illu-
sionen” und lieen sich nicht auf die politische Wirklichkeit ein. Die west-
deutsche Wiederbewaffnung sei faktisch nicht zu verhindern, und sie diirfe
auch nicht durch den Wunsch, eine Verstandigung mit der Sowjetunion zu
erreichen, aufgeschoben werden.

Naturgemif hatte das Scheitern der EVG deren Gegnern neuen Auftrieb
gegeben. In der Bundesrepublik sahen die Sozialdemokraten und inner-
halb der evangelischen Kirche vor allem Heinemann, Niemdller und ihre
Freunde eine Chance, nochmals nachdriicklich fiir ihr Konzept der Neutra-
lisierung Deutschlands zu werben. Scharf und zum Teil regelrecht emport
reagierten diese Mdnner deshalb auf die Erkldrung der Arbeitsgemein-
schaft. Wihrend Heinemann jedoch primar seine bekannte Uberzeugung
wiederholte®® und Niemoller der Gegenseite vorwarf, sie verkiindige
+Werturteile, ohne den Versuch einer Begriindung, und diene deshalb
auch nicht der dkumenischen Zusammenarbeit,®® fithrte Oberkirchenrat
Kloppenburg schweres Geschiitz auf, indem er die Briisseler Stellungnah-
me als ,eines der einseitigsten Dokumente, die je von einem dkumenischen
Kreis herausgegeben wurden”, bezeichnete. Hier liege ,eine reine Propa-
gandaschrift* vor, die an keiner Stelle die Position Andersdenkender er-
wihne, geschweige denn ernst nihme.”® André Philip antwortete umge-
hend, im Ton verbindlich, aber in der Sache eindeutig und scharf. Er wies
den Vorwurf mangelnder okumenischer Gesinnung zurtick — ,wir sind der
Meinung, daR wir wirklich die Aufgabe einer verantwortlichen Gesell-
schaft in Buropa zum Ausdruck bringen” — und bestritt die ihm vorgeworfe-
ne Parteilichkeit. ,Als Franzose, Sozialist und Christ befremdet mich Thre
Behauptung, unsere Arbeitsgemeinschaft liefe sich vom politischen Kurs
der gegenwartigen deutschen Regierung oder von gewissen deutschen Zei-
tungen leiten.” Sodann warf Philip seinem Kontrahenten kaum verhiillt

6 Ebd., Zitate 15-17.

7 Darin hieB es u.a.: ,The desire for negotiations with the Soviet Union before im-
plementing the policies of European unity, is understandable but ill-founded and has
threatened to paralyse European action. Every opportunity for negotiation with the
Soviet Union should be followed up, but this is not an alternative to European unity
[...] The issue of German reunification is not only a specific aspect of the general pro-
blem described above, but is a matter indeed of special importance. Only the strength of
a united and free Europe will secure the peaceful reunification of Germany.” EE, Nr. 5,
11. 10. 1954, Zitat 5.

%8 Brief an P. Abrecht vom 12. 10. 1954. AOR, CCREC, 1952-1954.

69 Schreiben vom 9. 11. 1954, ebd.

70 Schreiben vom 26. 10. 1954. AOR, Headquarters Staff: P. Abrecht, 1949-1967.
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nationalistische Enge im Blick auf die politischen Gegebenheiten vor. ,Ne-
ben der politischen Lage in Deutschland gibt es noch viele andere Tatsachen
und Uberlegungen, die bei einer Beurteilung der Beweggriinde und An-
sichten der Menschen zum Thema der europdischen Einheit und der deut-
schen Wiederbewaffnung in Betracht gezogen werden miissen*”!

Trotz dieser Abgrenzung beschéftigte sich die Arbeitsgemeinschaft im-
mer wieder direkt oder indirekt mit der Deutschlandfrage. So schrieb z.B.
Max Kohnstamm im Januar 1955 aus Luxemburg an Abrecht: ,I am very
preoccupied by the course things are taking in Germany. The problems pos-
ed by German integration with the West on one hand, and German unifi-
cation on the other hand are, in my opinion, still of tremendous im-
portance for the maintainance of peace.“’? Da man sich mit diesen The-
men ausfiihrlich befassen miisse, einschlieBlich des Drangens auf neue Ver-
handlungen mit der Sowjetunion, war vollends klar, als die Bundesrepu-
blik 1955 die Souverinitit sowie die Mitgliedschaft in der NATO erhalten
hatte. Deshalb wurde die ndchste Tagung nach Berlin einberufen. Aber es
gab eben noch andere politische Realititen: Ende Marz hatte Rollier in ei-
nem zutiefst depremierten Brief seine weitere Mitarbeit in der Arbeitsge-
meinschaft aufgekiindigt. Er sah lediglich MiRerfolge ringsum, Niederlagen
und die Unfihigkeit des Kreises, auch nur im geringsten das Bewultsein
der Kirchenfiihrer zu verindern. ,We are unable to make our Churches
think in terms of European problems, European future, European develop-
ments and BEuropean survival“. Dabei ging es ihm sehr konkret um die Ent-
wicklungsmoglichkeiten, wenn nicht sogar das Uberleben protestantischer
Minderheiten, hier also speziell der italienischen, gegeniiber dem Katholi-
zismus. Dessen Machtanspruch konne lediglich durch die Schaffung einer
ibernationalen europdischen Regierung eingegrenzt werden. Deshalb, un-
terstrich Rollier, ,I am not interested in German unification, I am interested
in a European unification®.”> Demgegentber betonte Abrecht, daR man die
Arbeitsgemeinschaft doch nicht fiir das Versagen der Kirchen verantwort-
lich machen konne. Im tibrigen diirften selbst solche Enttduschungen ei-
nen Christen nicht von seiner politischen Verantwortung entbinden. ,We
have neither extravagant hopes nor extravagant despair about politics.”
Und wie sinnvoll die Arbeit des Kreises trotz allem sei, habe jetzt wieder das
Treffen in Berlin bewiesen. ,Aside from the statements we produce, I have
always believed that these meetings were probably most important for the
way in which laymen were brought together to discuss political responsibi-
lity and the way in which their own faith grew thereby. I would justify the
continuance of the Commitee even if it never produced or influenced
another theologian for the help which it brings to men who are struggling
as Christians with the problems of social and political responsibility.“7*

Die Apriltagung in Berlin wurde auch von anderen Teilnehmern als ein
besonderes Ereignis erlebt, nicht zuletzt deshalb, weil man hier mit evange-

71 Schreiben vom 12. 11. 1954, ebd.

Schreiben vom 25. 1. 1955. AOR, CCREC, 1955-1959.
3 Schreiben an Abrecht vom 30. 3. 1955. Ebd.

4 Brief vom 14. 4. 1955, ebd.

el
L]



80 Martin Greschat

lischen Christen aus der DDR zusammengekommen war.””> Dabei iiber-
raschte, daR diese Mdnner — insbesondere Lothar Kreyssig — keineswegs auf
der politischen Linie Heinemanns und Niemollers lagen, vielmehr in der
Starkung des Westens die derzeit beste Hilfe auch fiir die Menschen im
Osten sahen. Die Resolution der Tagung unterstrich nachdriicklich diesen
Gesichtspunkt. Sie warnte aullerdem davor, die relativen 6konomischen
und politischen Vorziige, die die westlichen Demokratien boten, zu mif3-
achten.”®

Neue Hoffnungen keimten im Vorfeld des Abschlusses der Romischen
Vertrage im Médrz 1957 iiber Euratom und vor allem die Europaische Wirt-
schaftsgemeinschaft. Einmal mehr wurden die Kirchen von der Kommis-
sion aufgefordert, die Zeichen der Zeit zu erkennen und deshalb die ,Pro-
bleme zusammen, durch die Bildung eines gemeinsamen Organs, zu stu-
dieren und nicht nur durch eine inoffizielle Gruppe wie die unsrige*.””
Noch driangender dul3erte sich die Arbeitsgemeinschaft in ihrer Genfer Stel-
lungnahme im Oktober des Jahres.”® Es sei unverantwortlich, hiel es da,
daf3 die Kirchen noch immer Positionen einndhmen, die ,die Kampfe von
gestern” spiegelten. Natiirlich diirften die Kirche und ihre Verkiindigung
sich nicht auf die ideologischen Positionen des Westens bzw. des Ostens
festlegen oder festlegen lassen; sie hatten vielmehr ,das Evangelium zu ver-
kiindigen und ihre Aufgabe der prophetischen Kritik auf beiden Seiten aller
Grenzen und eisernen Vorhdnge zu erfiillen”. Doch das impliziere gerade
auch das engagierte Eintreten fiir die Verbesserung von Strukturen — was im
Westen faktisch nur auf dem Wege der Vereinigung Europas zu erreichen
sei. ,Die Verpflichtung der Kirche, das Evangelium zu verkiindigen,
schlieBt ihre und ihrer individuellen Mitglieder Verantwortung fiir eine
Struktur der menschlichen Gesellschaft, in der fiir die menschlichen Be-
diirfnisse nach Freiheit und Brot, Gerechtigkeit und Frieden in der best-
moglichen Weise gesorgt wird, nicht aus, sondern ein.”

Als diese Satze veroffentlicht wurden, hatten der russische Einmarsch in
Ungarn sowie der britische, franzgsische und israelische Angriff auf Agyp-
ten ldngst neue Fakten geschaffen. Nur miihsam hielten die Reflexionen

7 Vertraulicher Bericht von P. Abrecht iiber diese Tagung, 5 S., ebd.

76 EE, Nr. 6, 13. 4. 1955, 3 5. Dort hiel es u.a.: ,Despite many limitations, we still
live in a relatively democratic and healthy society. The impact of political freedom and
unity in Western Europe upon the rest of the world is great, and will be greater if we
keep our record free from totalitarian tendencies, and if we show a vigilant respect for
freedom of assembly, speech and press. However, the cause of freedom will be weaken-
ed, for the totalitarian states as well as for us, and also for the now occupied peoples, if
government action is under constant destructive attack from those who are more eager
to cast doubt than to present alternatives for the policies they reject [...] What the
people in Eastern Europe look for from the West is not pity, but a demonstration of our
understanding of the moral and spiritual basis of a genuinely responsible society, and a
Church capable of holding people together in a solidarity of fellowship beyond the po-
litical divisions of this troubled world.”

77 Europa im Jahr nach den Genfer Konferenzen”. EE, Nr. 7, Januar 1956. 6 S., Zi-
tat 6.

78 Europa wieder auf dem Weg“. EE, Nr. 8, 3. 11. 1956. 6 S., Zitat 5.
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der Arbeitsgemeinschaft jetzt und in den folgenden Monaten mit den Er-
eignissen und den sie auslosenden Enttduschungen Schritt. Sicherlich fehl-
ten auch die positiven Vorgdnge nicht vollig, zumal sich um 1960 der Bei-
tritt GroRbritanniens zur Européiischen Gemeinschaft abzuzeichnen schien
und die KEK in derselben Zeit festere Formen annahm. Alles das kompli-
zierte freilich auch die Arbeit des Komitees erheblich. Einerseits galt es, im
Driangen auf die Weiterfiihrung der europiischen Integration nicht miide
zu werden, allen Riickschligen und insbesondere der wachsenden Gleich-
giiltigkeit gegeniiber dieser Thematik zum Trotz. Dementsprechend muf-
ten — und das war das Andere — die Kirchen zunehmend laut und nach-
driicklich aufgefordert werden, endlich ihre Verantwortung angesichts der
Vielfalt neuer Probleme wahrzunehmen. Und Hand in Hand damit gingen
schlieRlich in wachsendem MaRe die kritischen, auch wieder selbstkriti-
schen Uberlegungen, ob und inwiefern die Anstrengungen und Bemiihun-
gen des eigenen Kreises denn noch Sinn und vielleicht sogar eine Zukunit
hétten.

In der Konferenz Europdischer Kirchen (KEK) sah man Ende 1960 noch
keine Organisation, die in der Lage wire, die politischen Fragen so zu be-
handeln, wie es erforderlich wire —und wie die Arbeitsgemeinschaft es
tat.”® Das umschlof jetzt einmal mehr das Eintreten auch fiir die Realisie-
rung politischer und moralischer Folgerungen aus dem christlichen Glau-
ben. Wachsamkeit im Blick auf die Bewahrung der Menschenrechte hiel3
darum die Forderung. ,Die offentliche Meinung muf deshalb in jedem Fall
protestieren, wo ein menschliches Wesen vernachldssigt oder verachtet
wird, mit welcher Begriindung auch immer.“®° Das richtete sich, kaum ver-
hiillt, gegen die franzosische Politik in Algerien. Und erneut nahm die Ar-
beitsgemeinschaft ausdriicklich die Volker Asiens und Afrikas in den Blick,
wenn sie den Aufbau eines Europas forderte, wo Menschen gemdls dem
Evangelium ,fiir die individuelle und soziale Gerechtigkeit innerhalb und
auRerhalb seiner Grenzen kidmpften“. Die vordringliche Auigabe fiir die
Christen hiel dabei unentwegt: den Realitdten ins Gesicht zu blicken und
sie unbedingt ernst zu nehmen — freilich verbunden mit der Zusicherung,
,daR allein Umkehr und Vergebung die Mdoglichkeit eines neuen Lebens
anbieten, den Volkern ebenso wie den einzelnen”.

III. Umorientierungen

Anfang Mai 1963 legt John H. Van Ness, ein Mitarbeiter von Abrecht, dem
Kreis eine Vielzahl kritischer Fragen und Uberlegungen zur Arbeit der letz-
ten Jahre vor.®! Eine wichtige Rolle spielte auch hier wieder der Gesichts-

79 Rundschreiben des Vorstands an die Mitglieder, 8. 11. 1960. AOR, Headquarters
Staff: P. Abrecht, 1949-1967. Schon im Herbst 1955 hatte sich Patijn gegen eine Verei-
nigung seiner Kommission mit der damaligen Fiihrungsgruppe der entstehenden KEK
gewandt. Ich beabsichtige, darauf in einem anderen Zusammenhang zurtickzukom-
men.

80 EE, Nr. 13, 15. 1. 1960, 6. Dort auch die folgenden Zitate.

81 Questions for the CCREC, 5 S. AOR, CCREC, 1961-1963.
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punkt der theologischen Basis. Lief sich das Konzept der ,verantwortli-
chen Gesellschaft” denn tiberhaupt auf den europdischen Einigungsprozefs
anwenden? War dieser Leitgedanke zwingend, war er iiberhaupt noch ver-
standlich? Und im Zusammenhang damit wurde der MiRerfolg im Blick auf
die ersehnte Mobilisierung der Kirchen fiir die europdische Thematik
durchleuchtet. Gewil3, ,it is fair to say that apart from some of the laity, the
churches, socially and politically, continue to exist, as they always have, in
a national and isolated manner, and that they have hardly any influence on
the movement favourable to European cooperation”. Aber hatte man in
der Arbeitsgemeinschaft selbst alles getan, um die Kirchen zu gewinnen?
Waren nicht auch Urteile gefdllt worden, die bestimmte ethische und theo-
logische Positionen verabsolutierten und die deshalb die kirchlichen Repra-
sentanten briiskieren konnten — oder vielleicht sogar muf3ten? Verhielt sich
die Arbeitsgemeinschaft moglicherweise ebenso einseitig parteiisch wie auf
der anderen Seite die Prager ,Christliche Friedenskonferenz*?

Diese Anfragen wurden griindlich und selbstkritisch wahrend des Tref-
fens Ende Oktober 1963 in Briissel diskutiert.®? Als Ergebnis veroffentlichte
man zwei Stellungnahmen zum Thema ,Européische Einheit und die Ver-
antwortung der Kirchen*.?? Professor Etienne Trocmé aus Stralburg duRer-
te zunachst einmal volles Verstandnis fiir die Zurtickhaltung der Kirchen,
sich direkt auf die politischen und wirtschaftlichen Fragen der Einigung
Europas einzulassen.®! Jede religios-theologische Uberhéhung einer Union
oder eines politischen Zusammenschlusses sei selbstverstdndlich strikt ab-
zulehnen, denn die Kirche habe den Menschen das Evangelium zu predi-
gen. Aber sie miisse doch auch darauf dringen, daB® der Glaube an Gottes
Wort im Leben der Christen durch Taten bezeugt werde. Da das in der Zu-
wendung zu konkreten sozialen, aber auch politischen Herausforderungen
geschehe, miisse die Kirche deren Wandlungen genau beobachten und auf
mogliche Konsequenzen hin bedenken. Das bedeute gegenwartig: Die Chri-
sten seien an die Realitdten eines geteilten, begrenzten, reichen und poten-
tiell machtigen Europas gewiesen und hétten da ihren Glauben zu bewah-
ren und zu leben. Das diirfe nicht dahingehend miRverstanden werden, als
bildeten die neuen Herausforderungen, konkret also die Einigung Europas,
einen hochsten Wert. Vielmehr miisse man z.B. iiber die westeuropdische
Aufriistung sehr kritisch nachdenken. Wire es nicht moglicherweise gerade
die Aufgabe der Prediger des Evangeliums, ,sich entschlossen gegen jede
Politik zu wenden, die eine sehr bedenkliche Erh6hung unserer militari-
schen Sicherheit auf Kosten echter Partnerschaft mit den Volkern der Ent-
wicklungslander erzielte?”

Grundsatzlicher und scharfer noch vertrat Walz, der Generalsekretir des
Deutschen Evangelischen Kirchentages, die Position der Arbeitsgemein-

82 Dort kam auch der unsinnige Bericht im ,Spiegel” (vom 21. 8. 1963) zur Sprache
iiber Nora Beloff, ,The General Says No“, und die Arbeit der Kommission. Vgl. P. Ab-
recht an Peter Kirk, 5. 11. 1963, Ebd.

& BHE, Nr. 1927 11, 1963.

+ ,Die Herausforderung an die européischen Kirchen im Europa von heute”, Ebd.,
1-6, Zitat 6.
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schaft.®” Die moderne, sikulare Gesellschaft habe gelernt, urteilte Walz, zu
existieren, ohne nach Gott und der Kirche zu fragen. Sicherlich miisse diese
Entwicklung akzeptiert werden, denn sie sei unumkehrbar. Doch darum
diirften Christen und die Kirchen sich nicht aus dieser Welt und Gesell-
schaft zuriickziehen. Exakt eine solche Haltung erschien Walz aber als
weithin charakteristisch fiir den Protestantismus. Weil in dessen Theologie
und Frommigkeit die Gesinnung dominiere, habe er ,keinerlei Kategorien”
fiir die Gestaltung sozialer und politischer Einrichtungen entwickelt. Er sei
stark in der Negation — also jetzt in der theologischen Kritik an der westeu-
ropdischen Einigung als eines angeblichen Restaurationsversuches des
,christlichen Abendlandes” oder eines ebenso beharrlich unterstellten ein-
linigen Antikommunismus: Aber sei dieser Protestantismus auch in der
Lage, graduelle Verbesserungen zu férdern und sich fiir den relativen Fort-
schritt zu engagieren? ,Die Kirche darf aber nicht zugeben, daf es fiir sie
gleichgiiltig ist, wie die menschliche Ordnung in den einzelnen staatlichen
Gemeinschaften beschaffen ist. Es darf fiir sie nicht einerlei sein, ob im ei-
nen System der Mensch relativ rechtlos gemacht wird, wahrend er im an-
deren eine faire Chance hat, sein relatives Recht zu finden.”

Pointiert bescheinigte Walz sodann den protestantischen Kirchenfiih-
rern eine ,provinzialistische, wenn nicht sogar sektiererische Mentalitat”.
Dem korrespondierten dann umgekehrt Weltkonzepte, Globalentwiirfe fiir
die Menschheit — nur eben keine praktischen Beitrdge fiir reale Verbesse-
rungen des konkreten Zusammenlebens. Walz schloB: ,Es ist Gefahr im
Verzuge, daR die Emanzipation der europaischen Kirchen von dem ihnen
so lange anhaftenden Regionalismus und Nationalismus sie nicht in die
Freiheit des Evangeliums zum konkreten Dienst an den menschlichen Ge-
meinschaften, sondern in den Zwang des Gesetzes einer kosmopolitischen
Utopie und, damit verbunden, zum Riickfall in eine bloB nationale Haus-
lichkeit fihrt.”

Inzwischen praktizierten freilich nicht nur die protestantischen Kirchen,
sondern ebenso die westeuropdischen Staaten eine solche Politik. De Gaul-
les Vorgehen blockierte massiv den europdischen EinigungsprozeR. Sein
Veto gegen den Eintritt GroBbritanniens in die europdische Gemeinschaft
erschiitterte auch die Mitglieder der Arbeitsgemeinschaft. Gleichzeitig wu-
cherte die Verstrickung der USA in den Vietnamkrieg. Wohin man auch
blickte: die Situation erschien zunehmend hoffnungslos. Fiir das Komitee
kam erschwerend hinzu, daR man sich ja lingst fragte, was denn noch fiir
die Fortsetzung der Arbeit in der bisherigen Weise spreche. Auch unter die-
sem Gesichtspunkt hatte man an der Wende 1962/63 noch einmal iiber
Moglichkeiten einer Kooperation mit der KEK diskutiert.® Dann kamen
erneut die Kirchenfiihrer in den Blick.®” Ebenso wurden Kontakte mit der

'85  Die protestantischen Kirchen Westeuropas angesichts der Europdischen Ge-
meinschaft”. Ebd., 7-12, Zitate 9-12.

86 ygl. dazu die vorbereitenden Schreiben vom 12. und 13. 12. 1962 von Abrecht
an Walter Bauer bzw. von Glen Garfield Wiliams an die Vorstinde von CCREC und
KEK. AOR, CCREC, 1961-1963.

87 Rundschreiben vom 6. 3. 1964. AOR, CCREC, 1964-1966. Besonders beeindruk-
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in Briissel entstandenen 6kumenischen Gruppe aus Pfarrern, Gemeinde-
gliedern und Beamten der europdischen Behorde gesucht.®® Und schlieB-
lich entschlo® man sich auf der Tagung in London am 23./24. Oktober
1965, erneut einen offenen ,Brief an die Kirchen und Christenrate in Euro-
pa“ zu schreiben.®?

Der Grundgedanke dieser Stellungnahme war die Warnung vor dem
Nationalismus, der doch schon so viel Leid iiber die Volker Europas ge-
bracht hatte, und das Werben fiir die Fortsetzung des westeuropdischen
Einigungsprozesses, durch den eine neue iibernationale Gemeinschaft ent-
stehen konnte. Deshalb sollten die Kirchen in der gegenwartigen politi-
schen Krisenzeit ihre Glieder ,zur dringenden Auseinandersetzung mit den
gestellten Fragen, zum Gebet und zum Handeln aufrufen”.

Das Echo auch auf diesen Vorsto war wieder ziemlich bescheiden. Der
britische Kirchenrat signalisierte mangelndes Interesse,’® die ,Arbeitsge-
meinschaft christlicher Kirchen in Deutschland” erklérte sich fiir solche
Themen nicht zustandig.?! Lediglich die Kommission fiir Auswartige Ange-
legenheiten des Franzosischen Kirchenbundes verfalte eine ausfiihrliche
Stellungnahme. Darin hief es: Nicht allein der Nationalismus stelle eine
Gefahr fiir den Frieden dar, sondern mindestens ebenso bedrohlich sei die
imperialistische und antikommunistische Politik der USA. Deshalb sehe
man sich nicht in der Lage, das Schreiben der Arbeitsgemeinschaft mit ei-
ner positiven Empfehlung an die Gemeinden weiterzureichen.??

Welche Mdglichkeiten bestanden dann aber noch fiir eine effiziente
Weiterarbeit des Kreises? Das Fazit intensiver Gespriache und Uberlegun-
gen in den folgenden Monaten lautete: Wir miissen versuchen, die Basis zu
verbreitern, mehr reprasentative Mitarbeiter zu gewinnen, immer wieder
die Kirchen anstoRen, aber gleichwohl ihnen gegeniiber selbstandig blei-
ben. Auch eine Zusammenarbeit mit den Evangelischen Akademien wurde

kend ist unter den nicht sehr zahlreichen Reaktionen das Schreiben von Bischof Kunst
an Patijn vom 28. 3. 1964 (ebd.) Dort heit es u.a.: ,Ich konnte IThnen nur nachdriick-
lich zustimmen in dem, was Sie Uber das Gewicht der européischen wirtschaftlichen
und politischen Integration sagen. Man macht es sich am einfachsten deutlich an der
Landwirtschaft. Vor allem wir Deutschen stehen durch die europdische Integration in
einem Strukturwandel der Landwirtschaft und damit unserer landlichen Kirchenge-
meinden, der an Belang sicher nicht hinter den Problemen der jungen GroRstddte im
letzten Drittel des 19. Jahrhunderts zurtickbleibt. Es ist mir tiberhaupt sehr schmerz-
lich, daR es bisher nicht gelungen ist, da3 die Evangelische Kirche in Deutschland fiir
die europdischen Fragen jene Beitrdge leistet, die man billigerweise von ihr erwarten
miifite. Es ist seit langem fir mich erregend, dal die umfassenden Publikationen in
Deutschland ausschlieBlich aus katholischen Federn kommen, die aus begreiflichen
Griinden haufig so tun, als hatte die evangelische Christenheit nur geringe Ziige im
Antlitz Europas gezeichnet.”

88 Rundschreiben Abrechts vom 2. 7. 1964, ebd.

8 Abgedruckt in EE, Nr. 21, 2. 11. 1965, 5 f.; auch als hektographiertes Blatt ver-
breitet.

%0 Schreiben von N. Salter an Patijn vom 22. 4. 1966. AOR, CCREC, 1964-1966.

91 Schreiben vom 27. 4. 1966, ebd

92 Réponse a la lettre du CCREC aux Eglises européennes. 7. 1. 1966. Ebd.
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erwogen. Mit solchen Zielsetzungen vor Augen wollte man vorldaufig noch
weitermachen.”?

Sehr lberzeugend klang das freilich kaum. Folgerichtig begann die
Gruppe jetzt auch abzubrockeln. Trocmé z.B. schrieb im Mai 1966, er schei-
de aus, denn es sei nicht sinnvoll, die Existenz des Kreises kiinstlich zu ver-
lingern.?* Rollier vermifte in seiner erneuten furiosen Kritik am ringsum
wachsenden Nationalismus in Europa ,un esprit prohétique” in der Ar-
beitsgemeinschaft.?” Die franzosische Politik de Gaulles nannte er schlicht
lacherlich. ,Et la France peut faire la grenouille qui veut devenir boeuf,
mais ne peut pas empécher les autres européens d’en rire.“ Tatsdchlich je-
doch bildete dieser franzosische Nationalismus eine zusatzliche Belastung
fiir die Arbeit des Kreises, da er diesen — wie den franzosischen Protestantis-
mus insgesamt — in Anhdnger und Gegner de Gaulles teilte. Auch deshalb
hielt man es dann fiir besser, das fiir den November 1966 angesetzte Treffen
mit offiziellen Repridsentanten europdischer Kirchen zundchst einmal zu
verschieben.

Nichtsdestoweniger wurden wdhrend der Zusammenkunft in Paris im
November 1966 wichtige Entscheidungen gefillt.?¢ Kohnstamm vor allem
und daneben Patijn entwarfen ein neues Konzept fiir die Arbeitsgruppe:
Sie sollte in Zukunft ,Christliche Arbeitsgemeinschaft fiir Européische Ein-
heit” heillen (Christian Study Group for European Unity/Groupe d’études
chrétien pour l'unité européenne), ihr neues Blatt ,Buropdische Verant-
wortung” (European Response/Engagement européen). Darin wollte man
mit einem noch zu berufenden Herausgeberkreis die Probleme des Konti-
nents im Weltzusammenhang behandeln. SchlieBlich erstellte man einen
Finanzierungsplan — bei dem allerdings die USA den Lowenanteil aufzu-
bringen haétten.

Max Kohnstamm war es auch, der fiir Paris einen eindriicklichen Artikel
uber die ,Theologische Motivation der Europdischen Integration” entwor-
fen hatte.”” Ausgehend von dem alten Vorwurf — der jetzt lingst nicht mehr
den Fakten entsprach —, dal? die Arbeitsgemeinschaft allzu pragmatisch und
theologisch unreflektiert zu handeln pflege, unterstrich der Autor, daR der
Christ — anders als die Kirche — agieren miisse. Dabei konne ihm die Kirche
helfen — und zwar vor allem so, daB sie die Menschen informiere, wie die
Liebe zu Gott mit der Liebe zum Néachsten zu verbinden sei. Dazu gehore
aber auch die Ermutigung, unterschiedliche ethische Moéglichkeiten unter-
einander zu diskutieren, ,by encouraging its members to discuss these
choices together, in full awareness of their being united in God’s love, even

? ,Resumee of Decisions taken during last Meeting of CCREC”, Frankfurt.
May 21.-22. 1966. Zusammengestellt von Patijn, 13. 7. 1966, ebd.

% Schreiben vom 14. 5. 1966 an Patijn. Ebd.

95 Schreiben vom 15. 5. 1966 an dens., ebd.

6 Materialien ebd., vor allem ein Resumee von Patijn vom 19. 12. 1966. Im glei-
chen Sinn informierte Abrecht Visser't Hooft am 29. 11. 1966. AOR, Headquarters
Staff: P. Abrecht, 1949-1967.

97 Theological Motivation for European Integration”, 3 S. AOR, CCREC 1964-
1966. Danach das Folgende.
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if their political conclusions are very different”. Das bedeutete dann im
Blick auf die Tatigkeit des Kreises: Natiirlich bot er nicht die richtige theolo-
gische und politische Antwort. Denn die Frage konnte ohnehin nur lauten,
ob man sich im Einklang mit — oder moglicherweise auch nur: nicht im
Widerspruch zu — fundamentalen Grundsédtzen der biblischen Botschaft be-
fand.

Fiir die Bewdltigung dieser Problematik nannte Kohnstamm zwei Ge-
sichtspunkte, durchaus im Wissen darum, daf er sehr grundsatzliche ethi-
sche Entscheidungen hier lediglich postulierte. Zum einen bezeichnete er
sich als ,iiberzeugten Kontextualisten“: ,I am a convinced contextualist,
which means that I believe that we can only understand the biblical messa-
ge in concrete situations; I do not believe that God’s command can ever be
separated from such concrete situations. God’s command is not a function
of the context but becomes a living reality only in relation to one specific
and unique situation. There is therefore no code containing moral rules or
recipes always to be followed.” Zum andern: Die biblische Botschaft bietet
Richtpunkte fiir die Bewdltigung konkreter Situationen, nun also auch im
Blick auf die verantwortliche Zuwendung von Christen zum europdischen
Einigungsprozel8. Solche Richtpunkte sind: die Liebe Gottes; die Bosheit
und zugleich die Ebenbildlichkeit des Menschen; die Forderung, allein Gott
zu verehren — was in der Politik nur heifen konne, dem Menschen zu die-
nen; die Offenheit der Geschichte auf Gott hin; schlief8lich die Sinnhaftig-
keit wie auch die Begrenztheit menschlichen Handelns in diesem Kontext.
Das Miihen um die Binigung Europas entsprach alledem — bzw. es wider-
sprach diesen Gesichtspunkten nicht. Denn da wurden Strukturen geschaf-
fen, um Freiheit zu ermoglichen und ihren MifRbrauch zu verhindern; da
ging es um die Zuriickdrangung der Nationalismen und die Eréffnung und
Erweiterung von Verantwortung, Nihe und guter Nachbarschaft unter
Menschen und Vélkern.

Das alles bedeutete dann fiir das Lehren der Kirche: Sie wiirde wohl nur
sehr selten eine bestimmte Rolle als im Einklang mit der biblischen Bot-
schaft bezeichnen konnen. Sie miisse gewill immer wieder die eine oder
andere Politik verurteilen. Doch die Regel sei das sicherlich nicht. ,Therefo-
re, the prophetic task of the Church is simply to say: look at Man as he real-
ly is, dangerous and in revolt against God, against his neighbour and him-
self. Look at Man as he really is, the Crown of God’s creation. Do not des-
pair of history — because God invests history with meaning. Do not worship
abstractions — but worship the living God. Love your neighbour, not things
or traditions or institutions. Remember that the future is open, can be
shaped by you, whatever the past has been. And the pastoral task of the
Churches seems to be to reopen communications. The Church therefore
should engage people in dialogue, but should shun polemics.”

Kohnstamm schlof3 mit der Warnung: ,The most dangerous temptation
for the Church is to concern itself with its own image instead of with serv-
ing Man. And the greatest danger for the Church is to be side-tracked from
such service by muddled thinking, sentimentalism and romanticism — the
last two really being forms of love of selfs, not balanced by real love of one’s
neighbour.“
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Diese Uberlegungen biindelten die fritheren Gedanken und Anstren-
gungen der Arbeitsgemeinschaft. Und sie sollten gleichzeitig die Zukunft
bestimmen. Doch die sah 1967 diisterer aus denn je. Die Hoffnung auf fi-
nanzielle Unterstiitzung aus den USA hatte sich zerschlagen; an die Edition
eines neuen Blattes war somit nicht zu denken, noch weniger an eine ei-
genstdndige Organisation.”® Trotzdem gab man nicht auf. Theologische Fra-
gen und Uberlegungen standen bei der néchsten groRen Tagung im Mai
1968 im Windsor Castle in London einmal mehr im Vordergrund.® Roger
Mehl aus Straburg sprach iiber den Dialog zwischen Theologie und Politik
und aktualisierte dabei Bonhoeffers Unterscheidung zwischen Letztem und
Vorletztem'?: Europa zu bauen, war gewi keine christliche Aufgabe.
Auch ein vereintes Buropa kénnte immer nur ein Vorletztes sein und nie-
mals ein letzter Wert. Aber Christen, die um Gottes Reich und damit um
dieses Letzte wiiBten, konnten all’ ihr Tun doch wohl nur in diesem Lichte
sehen und gestalten. Insofern steuerten sie, betonte Mehl, dem allgemei-
nen Miihen um Europa - als ,Erbe und VerheifRung fiir die Zukunft” - eine
besondere Motivation bei. ,The Christian’s political task is therefore to in-
troduce a new motivation into human projects and political plans.“ Erheb-
lich pragmatischer charakterisierte Alan R. Booth die christliche Perspek-
tive hinsichtlich der européischen Einigung. Sie war fiir ihn so mehrdeutig,
wie alles im Leben und in der Geschichte.!®! Was bedeutete das fiir den
Christen? In erster Linie das Wissen um eine offene Zukunft, erklirte
Booth: ,there is by the grace of God a future, and it is his [= jedes Men-
schen] job to move into that future with adventure and enthusiasm while
at the same time trying not to repeat the worst mistakes of his past“.

Praziser, aber auch unerbittlicher legte Hans Hermann Walz schlieRlich
die Griinde fiir die uniibersehbare Distanzierung der Kirchen gegeniiber
dem europdischen Einigungsprozef bloB.!%2 Er diagnostizierte eine tief-
greifende religios-politische Weigerung der europdéischen kirchlichen Elite,
sich mit den Leistungen und Belastungen der eigenen Vergangenheit zu
identifizieren, ja sich auch nur damit auseinanderzusetzen. Daraus resul-
tiere dann eine unentwirrbare Mischung aus BuRgesinnung und Entschul-
digungen, natiirlich vielfiltig theologisch motiviert, um die europiische
Tradition hinter sich zu lassen, die doch ein so wesenhaftes Element der
Kirchen auf diesem Kontinent bildete; um gleichsam aus der Geschichte
auszusteigen in der Sehnsucht, noch einmal radikal anders und ganz neu
anfangen zu konnen. ,Yet, all these attempts have in due course shown
that this past can only be overcome by further developing the means which
it has provided itself: rational mindedness, historical research, technical
and social skill together with the basic concepts of ,transcendence’ not as an
order but as a process and of the ,soul’ not as a part yet as a dimension of

8 Rundschreiben Patijns vom 13. 3. 1967, AOR, CCREC, General-1970,

% Dokumentiert in EE, NR. 23, 17. 6. 1968.

S Rbd 7k

101 Ebd., 9-12.

192 Why is the Importance of the Ingration Process so little understood in the
Churches?” Ebd., 13-16.
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the human being. In this situation ,Europe’ signifies to the Churches their
power = of which they are afraid - and their weakness — which they do not
want to recognise. How should they advocate anything European? [...] The
disease at the root of all that seems to me the fact that they have not
worked their way up through the European past with a view to making a
European contribution to the future of mankind under present ecumenical
conditions as a distinct part of the whole Christian Church.®

Walz setzte seine Hoffnungen zuletzt auf eine Gruppe von Christen aus
verschiedenen europdischen Liandern, die sich nicht nur mit politischen
Themen befassen wiirden, sondern auch mit theologischen, historischen
und soziologischen. Natiirlich hatte er dabei seine Kommission mit im
Blick. Diese miihte sich auch offenkundig um die Verbreiterung ihres An-
satzes: neben die Beschaftigung mit politischen Problemen sollte die Aus-
einandersetzung mit den Herausforderungen des sozialen Lebens treten.'3
Aber wiirde die Kommission das alles leisten kénnen? Zur internen Kritik
kam die duBere. So fragte z.B. eine junge Frau aus dem Stab des Okumeni-
schen Rates, wieso man angesichts der Realitdten des Jahres 1968 eigent-
lich meinen konne, das Thema der Einigung Westeuropas besitze noch ir-
gendeine Relevanz. %4

Die niachste — und letzte — Tagung der Arbeitsgemeinschaft fand vom 16.
bis zum 18. Mai 1969 in Bossey statt.!%> Der Riicktritt de Gaulles lieB neue
Hoffnungen sprieRen. Trotz aller Spannungen und Schwierigkeiten im
Westen und Osten Europas, in den Beziehungen zu den USA und zu den
Liandern der Dritten Welt — in militarischer, politischer, wirtschaftlicher und
sozialer Hinsicht —, sah man eine ,echte Chance, um die bereits verlorene
Zeit wieder einzuholen und der Errichtung Westeuropas einen neuen Im-
puls zu geben. Es ist an den Kirchen, die Zeichen der Zeit zu lesen und nicht
eine Gelegenheit verstreichen zu lassen, die vielleicht die letzte sein kénn-
te.“ Was also war zu tun? Unter der Uberschrift ,Europa — als Ubungsplatz
der Solidaritdt“ unterstrich Max Kohnstamm einmal mehr den ethischen
Charakter des ,Weges zur Europaischen Einheit”: ,Die Entscheidungen,
vor denen Europa jetzt steht, sind nur scheinbar technischer und neutraler
Natur. Um ihre Auswirkungen zu begreifen, mulfs man gewiR denken, dis-
kutieren, studieren und verniinftig argumentieren. Aber im tiefsten Grun-
de sind sie ethische Entscheidungen tiber Solidaritdt und das Leben als Biir-
ger miteinander. Aus diesem Grund kann es sich niemand, ob jung oder alt,
leisten, an den Entscheidungen, die wir jetzt zu fallen haben, nicht inner-
lich beteiligt zu sein.”

Intensiv hatten sich die Mitglieder der Arbeitsgemeinschaft in Bossey
auch iiber die Zukunft ihrer Gruppe unterhalten. Thr Plan war, die nidchste
Zusammenkunft durch die KKIA organisieren zu lassen — wodurch man
einerseits die Basis verbreitert und den Okumenischen Rat auf die eigene
Arbeit verpflichtet und andererseits eine offizielle Regelung seiner Bezie-

103 g5 Abrecht an das Kirchliche AuRenamt der EKD, 25. 6. 1968. EZA 6/85/1534.
104 pamela H. Gruber an Abrecht, 17. 5. 1968. AOR, CCREC, 1967-1969.
105 Berichte dariiber in EE, Nr. 24, Sept. 1969. Zitate 9 und 15.
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hungen zur eigenen Gruppe und zur KKIA, zur KEK sowie der ,moribun-
den“ Prager Christlichen Friedenskonferenz erreicht hétte. Nur so lange
wollte man noch weitermachen. ,Es hat keinen Zweck, weiter zu gehen in
der heutigen Form*“, schrieb Patijn.!% Aber gleichzeitig unterstrich er, daR
die Arbeit, die man geleistet habe, unbedingt eine Fortsetzung finden miis-
se. ,So many important decisions can be expected in Western Europe in the
next few years, with great consequences for East-West relations and the
developing countries, that the churches will need a competent body for dis-
cussion and moral evaluation of the European political process“.!%7

Ein Jahr spater war endgiiltig klar, daR nichts von alledem sich realisie-
ren lieR. Weder der Okumenische Rat noch die KKIA wollten sich auf die
europdische Thematik festlegen lassen; und die KEK dachte nicht daran,
sich engagiert mit dem westeuropdischen Einigungsprozef zu befassen.
Deshalb — fuhr Patijn im Sommer 1969 fort'°® — habe er Verbindungen mit
dem ,Okumenischen Zentrum* in Briissel aufgenommen. Dieser Kreis be-
wege sich weithin auf derselben Linie wie die Kommission, sei auch zur
Zusammenarbeit bereit und genieRe im iibrigen die Forderung der westeu-
ropiischen Kirchen. Man diirfe davon ausgehen, ,that the Centre will be-
come gradually the permanent representation of European Churches to the
European Communities“. Das war dann in der Tat der Fall.

Der Plan, noch im November 1970 in Briissel eine gemeinsame Veran-
staltung durchzufiihren, lie sich nicht realisieren. Aber nach intensiven
Gesprachen und Verhandlungen konnte Patijn am 15. Dezember die Kom-
missionsmitglieder dahingehend informieren, da man mit dem Okumeni-
schen Zentrum in Briissel sowie dem katholischen ,Informationsbiiro tiber
européische Probleme* zusammen im Frithjahr 1974 in England eine grof3e
Tagung tiber das Thema ,Christen und die europdische Gemeinschaft” ver-
anstalten werde.!°? Erwartet wurden etwa 200 Teilnehmer. Zur Vorberei-
tung sollte 1973 ein Buch mit der Darstellung der wichtigsten diesbeziigli-
chen Themen herauskommen.

Ein Jahr spéter dankte Patijn Paul Abrecht noch einmal fiir alles, was er
fiir die Arbeitsgemeinschaft geleistet habe, zumal in den frithen Jahren der
europdischen Zusammenarbeit.' 1% Doch die Zeit dieses Kreises sei nun vor-
bei. Jetzt gelte es, neue Menschen mit christlicher Uberzeugung in verant-
wortlichen Positionen zu suchen und mit ihnen neue Formen der Zusam-
menarbeit zu erproben. Es gelte, fuhr Patijn fort, Verbindungen in der Art
von ,Rotariern” zwischen Politikern und Kirchenfiihrern aufzubauen, um
dabei die Bedeutung und das Gewicht der Laien angemessen ins Spiel zu
bringen. Weder der Okumenische Rat noch die KEK konnten daftr die no-
tigen Voraussetzungen bieten, zumal die westeuropdischen Kirchen jetzt
iiber eigene Verbindungen zum Okumenischen Zentrum fiir Kirche und

106 Patijn an Walz, 11. 6. 1969. Privatbesitz Patijn.

107 Schreiben vom 28. 7. 1969 an Abrecht. AOR, CCREC, General-1970.

108 gchreiben vom 7. 6. 1970 an Abrecht und Rundbrief an die Kommissionsmit-
glieder vom 16. 7. 1970. Privatbesitz Patijn.

109 gchreiben vom 15. 12. 1972. AOR, CCIA-Europe: General.

110 gehreiben vom 3. 1. 1974. AOR, CCREC, General-1970.
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Gesellschaft in Briissel verfiigten. Endlich dulerte Patijn die Hoffnung, da8
die Unterlagen der Arbeitsgemeinschaft nicht verlorengehen mdochten.
,They will tell an unknown story — and an interesting one - to future re-
searchers.”

Anschriften der Autoren:

Dr. Christoph Markschies
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72074 Tuibingen
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Literarische Berichte und Anzeigen

Allgemeines

Reallexikon fiir Antike und Christentum. Sach-
worterbuch zur Auseinandersetzung
des Christentums mit der antiken Welt.
Herausgegeben von Ernst Dassmann,
Carsten Colpe, Albrecht Dihle, Josef En-
gemann, Bernhard Koétting (bis Liefe-
rung 120), Wolfgang Speyer, Klaus
Thraede. Lieferung 116 (1990) Hippo-
krates — Lieferung 119/120 (1991) Hoff-
nung (= Bd. XV, Sp. 481-1262). — Lie-
ferung 121 (1991) Hofzeremoniell - Lie-
ferung 124 (1992) Horoskop (= Bd. XVI,
Sp. 1-640). Stuttgart (Anton Hierse-
mann), ISBN 3-7772-5006-6.

Uber das RAC ist in den vergangenen
Jahren in dieser Zeitschrift zweimal in
ausfiihrlichen Miszellen berichtet worden
(vgl. ZKG 92, 1981, S. 290-310 und ZKG
103, 1992, S.243-258). Dabei wurde
nicht nur der inhaltliche Reichtum dieses
groBen Unternehmens geschildert, son-
dern es wurden auch einige grundsatz-
liche Fragen (Thematik u.a.) angespro-
chen.

Inzwischen ist die Arbeit am RAC er-
freulich ziigig weitergegangen. Es liegen
jetzt die Lieferungen 116 (Hippokrates) bis
124 (Horoskop) vor. Uber sie soll hier kurz
referiert werden, ohne noch einmal alle
Probleme, die in den genannten Miszellen
erortert worden sind, erneut aufzuneh-
men.

Entsprechend der Zielsetzung des RAC
sind auch in diesen Lieferungen eine Rei-
he von Artikeln, die man als Beitrdge zu
kulturgeschichtlichen Problemen klassifi-
zieren kann. Dabei muf erneut darauf
verwiesen werden, dalk eine Zuordnung
zu einem Bereich sich meist verbietet, es
vielmehr ein Vorteil vieler Beitrdge im
RAC ist, daB die Grenzen zwischen den
Gebieten (Kultur, Religion, politische Ge-
schichte usw.) oft tiberschritten werden.

Einen wichtigen Bereich der Kulturge-
schichte behandelt der Artikel Hochschule
(W. Liebeschuetz), der eine kurz gefalte
Geschichte des Bildungswesens in Antike

und Christentum bietet. Wichtig die (v.a.
im Blick aufdas 4. Jh.) getroffene Feststel-
lung: ,So beteiligten sich Christen wie
Heiden am selben FErziehungssystem”
(Sp. 881). Erst spater kommt es zu Ansat-
zen eines eigenen christlichen Erzie-
hungssystems.

Brauchtum, das mit besonderen Ereig-
nissen im Leben des Einzelnen verbunden
ist, hat fiir die Fragestellung des RAC er-
hebliche Bedeutung. Auf diesem Feld laf5t
sich ja oft eine erstaunliche Kontinuitdt
iiber die Umbriiche der Zeiten hinweg
feststellen. So wird der Leser in dem Arti-
kel Hochzeit (M. B. von Stritzky) umfas-
send iiber antike und frithchristliche
Hochzeitsbrauche informiert, wobei Kon-
tinuitdt wie Wandlungen gut sichtbar
werden.

Unter dem nicht sehr gliicklichen
Stichwort Hohenkult (Th. Baumeister)
wird die Frage der Gottes- und Heiligen-
verehrung an hochgelegenen Orten be-
handelt. Deren Ursprung in vorchrist-
lichen Kultpldtzen wird sehr umsichtig
dargestellt. Der kurze Artikel Héllenfahrt
(C. Colpe) bringt grundsitzliche reli-
gionsgeschichtliche Fragen zur Sprache
und hebt auch das, Neue’ der christlichen
Vorstellungen heraus.

Das Phidnomen der Homosexualitdat (K.
Hoheisel) wird in einem kultur- und kir-
chengeschichtlich interessanten Artikel
behandelt, der fiir das Thema des RAC ei-
niges austragt. Unter dem Stichwort Hono-
rar (A. Lumpe) wird eine Ubersicht iiber
Vergiitungen und Besoldungen (aber
nicht Lohn und Gehalt) in Antike und
Christentum geboten (Priester, Juristen,
Arzte, Kleriker u.a.). Der Artikel Hippolyt I
(mythologisch) (W. Fauth) behandelt die
religionsgeschichtlichen Probleme, im
zweiten Teil dann auch die christliche Re-
zeption. Dem agyptischen Falkengott Ho-
ros (W. Brashear) ist ein Artikel gewidmet,
der deshalb so wichtig ist, weil der Verf.
seine Vorbehalte gegeniiber voreiligen
Behauptungen von Kontinuitat (z.B.
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Adaption in Denkmalern) sehr deutlich
anmeldet.

In einem sehr gelehrten und umfassen-
den Artikel Hippolyt II (von Rom) (C. Schol-
ten) werden die literarischen, kirchenge-
schichtlichen, archdologischen und hagio-
graphischen Aspekte, die mit dieser Ge-
stalt verbunden sind, vorziiglich abgehan-
delt. Hervorzuheben ist der Abschnitt iiber
die ,Vorlagen’ der Refutatio, weil damit ja
die Frage des Verhaltnisses Hippolyts zu
antiken Traditionen zusammenhangt.
,Fur H. ist das antike Bildungserbe als
Selbstzweck gleichgiiltig u. nur bei be-
stimmter Zielsetzung im Rahmen begrenz-
ter Argumentation ndtig und brauchbar.
Eine tendenzlose, explizite Stellungnah-
me zur paganen Bildung im Verhdltnis
zum Christentum fehlt. Das Problem einer
Vermittlung des kulturellen Erbes an das
Christentum stellt sich ihm in seiner Zeit
nicht* (Sp. 532).

In dem Artikel Historia Augusta (A. Lip-
pold) wird der Leser genau tber die Ge-
schichte der Erforschung und die Haupt-
probleme, die diese Sammlung von Bio-
graphien romischer Kaiser bietet, unter-
richtet. Verf. ist sehr zuriickhaltend ge-
gentliber neueren Losungsversuchen und
neigt zu einer fritheren Datierung als oft
angenommen wird.

Den beiden antiken Autoren Homer (G.
J. M. Bartelink) und Horaz (P. L. Schmidt)
gelten gelungene Darstellungen, in denen
die Rezeption (oder auch die Ablehnung)
antiken Bildungsgutes im frithen Chri-
stentum deutlich herausgearbeitet wird.
Eine Ubersicht tiber Methodik, Thematik
und Tendenzen der Geschichtsschreibung
in Antike und frithem Christentum bietet
der Artikel Historiographie (F Winkel-
mann), wobei den neuen Ansidtzen im
christlichen Bereich besondere Beach-
tung geschenkt wird.

Der Artikel Hispania II (literaturge-
schichtlich) (J. Fontaine) bietet eine vor-
ziigliche Ubersicht iiber die Literatur in
Spanien. Hervorzuheben ist die geringe
schriftstellerische Tatigkeit in der Kaiser-
zeit. Andererseits setzt friith eine erhebli-
che christliche Literatur ein, die spater
eine lange Wirkung ausgeiibt hat. ,So
wird H. (Hispania) im 7. Jh. zu einer Art
Schatzkammer antiker heidnischer wie
christlicher Bildung” (Sp. 649). Die Lan-
desgeschichte, die in Hispania I (Th. Ul-
bert) umfassend (wohl etwas zu ausfiihr-
lich) dargestellt wird, zeigt manche Griin-
de fiir diesen Sachverhalt auf.

Eine Reihe von Artikel lassen sich als
Beitrage zur Begriffsgeschichte klassifizie-
ren, wobei die Akzente jeweils verschie-

den gesetzt werden (Philosophie, Theolo-
gie, Ethik usw.) Hochherzigkeit (peya-
hoyuyla) und Hochmut (beide von J. E
Procopé) zeigen eindrucksvoll, wie antike
Begriffe weiterleben, im christlichen Be-
reich aber mit neuem Inhalt gefiillt wer-
den. Unter dem nicht sehr gliicklichen
Stichwort Hoflichkeit (J. E. Procopé) findet
man einen interessanten Uberblick iiber
,Umgangsformen’ in Antike und Chri-
stentum und deren theoretische Aspekte.
Ein fiir die Thematik des RAC wichtiger
Artikel ist Hoffnung (A. Dihle, B. Studer, F.
Rickert). Hier werden die Unterschiede
zwischen Antike und Christentum deut-
lich herausgearbeitet, zugleich aber auch
der EinfluR antiker Vorstellungen in ein-
zelnen Punkten aufgewiesen. Der gute
Abschnitt D (Personifikationen und bildli-
che Darstellung) hatte ausfihrlicher sein
konnen.

Unter dem Stichwort Héren (F. K. Mayr)
verbirgt sich eine sehr griindliche, von
Belegen geradezu liberquellende Darstel-
lung des Problems ,Hoéren und Sehen von
der antiken bis zur frithmittelalterlichen
Kultur, auditive und visuelle Symbolik im
griech.-rom. und jid.-christl. Verstand-
nis“. Der Artikel ist eine i{iber die Begriffs-
geschichte hinausfiihrende gelungene
Darstellung der kultur-, philosophie- und
kirchengeschichtlichen Aspekte dieser
Problematik.

Der Artikel Homonoia (Eintracht) (K.
Thraede) behandelt nicht nur ,die Aus-
driicke vom Stamm Opovo ... oder die ent-
sprechenden Belege zu concordia ...; Ge-
genstand des Artikels ist vielmehr das Be-
deutungsfeld ,Eintracht’“ (Sp. 177) auch
dort, wo andere Worter gebraucht wer-
den. In umfassender Weise werden die
verschiedenen Bereiche (Politik, Haus
und Familie usw.), in denen ,Eintracht’
eine Rolle spielt, untersucht, die christli-
che Adaption (auch die ekklesiologische
Umwandlung) wird aufgezeigt. Auch so-
ziologische Aspekte werden in angemes-
sener Weise beriicksichtigt.

Der theologiegeschichtlich so bedeutsa-
me Begriff Homousios (G. C. Stead) erfahrt
eine interessante und solide Darstellung.
Besonders die Verschrankungen von
christlicher Theologie und antikem philo-
sophischem Erbe wird gut herausgearbei-
tet. Ein kirchengeschichtlich interessan-
ter Artikel ist Hofbeamter (K. L. Noeth-
lichs), in dem eine Ubersicht iber die ver-
schiedenen Amter und ihre Funktionen in
der Spatantike geboten wird. Die Auswer-
tung des prosopographischen Materials
unter dem Gesichtspunkt der ,Konfes-
sion’ (Heiden-Christen) zeigt die langsa-
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me Christianisierung des Reiches im 4.
und 5. Jh. auch in diesem Sektor.

Die Artikel zu ,Realien’ (Hirsch, Holz,
Honig, Horn u.a.) sind weithin niitzliche
Materialsammlungen, bei denen aller-
dings der antiquarische Sammlungseifer
oft iberwiegt und die Zielsetzung des RAC
manchmal zu kurz kommt.

Diese kurze Ubersicht tiber eine Aus-
wahl von Beitragen der Lieferungen 116—
124 bestatigt das positive Urteil tber des
RAC: hier ist ein Schatz von Informatio-
nen und von Anregungen gesammelt, der
fiir die Arbeit auf dem Gebiet der Spatan-
tike von allergroBtem Wert ist. Die in den
0.a. Miszellen gedauRerten Wiinsche
(Konzentration auf das Thema, Durch-
sicht des Nomenklators) seien nochmals
unterstrichen.

Bad Honnef  Wilhelm Schneemelcher

Dantel Bourgeois: L'un et I"autre sacerdoce.
Essai sur la structure sacramentelle de
'Eglise, Paris (Desclée) 1991, 243 S, kt.

Das Umschlagbild, eine lehrhaft erho-
bene Hand, kennzeichnet den Inhalt:
nicht einen Bericht oder eine geschichtli-
che Darstellung, sondern eine Abhand-
lung, ein Essai, nicht Probe oder Versuch,
sondern einen kurzen Traktat, zwar in
Taschenbuchformat, aber in gut lesbarem
Druck. Leider stehen die Anmerkungen
jeweils hinter den Kapiteln, nicht ,un-
term Strich”, erschweren die Lesung, zu-
mal sie nicht nur die Quellen angeben,
sondern meist weitere Erorterungen.

Im Vorspann macht der Verlag auf an-
dere Schriften seiner Sammlung, die er
Essai nennt, aufmerksam, sie seien hier
genannt, weil sie eine gewisse Richtung
anzeigen: zwei Schriften von Jean Danie-
lou: Le Signe du Temple u. Les Anges et
leur mission; zwei von Jean Bastaire: Eros
sauvé u. Péguy, l'inchrétien; eine von
H. U. von Balthasar, L'engagement de
Dieu; eine von J. Medina Estevez, Sei-
gneur qui es-tu?, und schlieBlich eine
Ausgabe der beiden Enzykliken Pius’ XI.
von 1937 ,Mit brennender Sorge” u. ge-
gen den Kommunismus. Also mag es eine
besondere Ehre bedeuten, zu dieser Reihe
zu gehoren.

Der Titel klingt kimpferisch, doch wird
er fast bekdmpfit, denn der Leser soll be-
lehrt werden, daR alles darauf ankommt,
daR es nur ein einziges Priestertum gibt,
das des einzigen Priesters Christus, und
nicht ein oder anderes. Die weite Verbrei-

tung anderer Ansichten wird zugegeben,
aber der Verfasser meint, durch sorgfiltige
Belehrung dogmatischer Art eine Besse-
rung zu erreichen. Er ist Professor der Dog-
matik am Seminarin Aix-en-Provence und
hat seine Ansichten vortragen kénnen auf
einer Bischofskonferenz der Region Pro-
vence-Méditerranée im Februar 1991. Das
Anliegen erscheint aktuell: die falsche ver-
schiedene Zuteilung des allgemeinen Prie-
stertums aufgrund von Taufe und Firmung
an die Laien und des speziellen sakramen-
talen Priestertums an den Klerus der Amts-
kirche. Rezensent erinnert sich an einen
Ausspruch des damals einfluRreichen
deutschen Dogmatikers M. Schmaus:
~Amtskirche kenne ich nicht!” Gegeniiber
der Amtskirche scheint sich ein Laienstand
in der Kirche zu bilden, der das allgemeine
Priestertum fiir sich beansprucht, das spe-
zielle nicht mehr nétig hat, und sich als
selbstandig darstellt, sécularité. In den 70er
Jahren, meint der Verfasser, sei in Frank-
reich ein Slogan aufgekommen, wonach
eben alle Priester wie Laien gleichverant-
wortlich fiir die Kirche seien, schliefSlich
seien die Laien nicht blofle Konsumenten
der Gnade und des Heiles, das die ,cooper-
tative“ der Produzenten, also der Klerus,
nur liefere.

Sorgen scheint der Kirche in Frankreich
der Notstand zu bereiten, daR Gottesdien-
ste zur Erfiillung der Sonntagspflicht aus
Mangel an Geistlichen also ohne Priester
abgehalten werden. Man hat dafiir schon
einen Namen geprdgt: ADAP = assemblée
dominicale en absence (ou en attente) de
prétre. Aus der Not kann man zwar eine
Tugend machen, aber die Gefahr ist grof3,
dal sich in diese Praxis soziologische, de-
mokratische, technische, auf Erfolg spe-
kulierende Ideen einmischen, die frithere
MiBstdande erneuern, die Laien sich zu
Sekten emanzipieren lassen und den Kle-
rus zu Machtpolitik verfithren oder dazu,
was man Klerikalismus nennt.

Dieser Not beugt vor bzw. fiihrt aus ihr
heraus die Anerkennung der ontologi-
schen Gegebenheiten: das Weihepriester-
tum ergdnzt das allgemeine, denn beide
haben gemeinsam das Mysterium der Kir-
che und deren Beziehung zu Christus dar-
zustellen. Zu dieser Anerkennung fithren
die vom Verfasser griindlich und lebhaft
erklairten Dokumente des 2. Vatikan.
Konzils und der rémischen Synoden von
1987 u. 1990.

Der sorgfiltig dogmatisch gehaltene
Traktat verdient unseren Dank, auch sei
eine deutsche Ausgabe empfohlen, wenn
auch die Historiker zu kurz kommen,
denn faktisch wird nicht viel Neues ge-
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bracht. Darum sei der deutsche Leser auf
die Abhandlung von Leo Scheffczyk, Die
Christusreprasentation als Wesensmo-
ment des Priesteramtes, von 1973 hinge-

wiesen, die nicht tiberholt ist, in Catholica
27 u. in der Sammlung ,Schwerpunkte
des Glaubens”, Einsiedeln 1977.

Siegburg Rhaban Haacke

Alte Kirche

Adalbert G. Hamman, Etudes patristiques.
Méthodologie — Liturgie — Histoire —
Théologie (= Théologie historique 85),
Paris (Beauchesne) 1991, 474 S., kt.,
ISBN 2-7010-1237-6.

Unter dem Titel ,Etudes patristiques”
legt Pére Hamman, durch seine Arbeit an
den Supplementbinden der PL allseits
bekannt, 33 Studien vor, die ihm sein
Anliegen als Patrologe am besten zu kenn-
zeichnen scheinen. Sein Forschen, so
Hamman, sei stets davon bestimmt gewe-
sen, die iiberwiegend dogmenhistorische
Interessenahme an altkirchlichen Texten
aufzuschlieBen fiir ,die Themen der Va-
tertheologie” (8): fiir den origindren Kon-
text, in den eingebunden ein Autor einen
Text abfalSte. Angestofien durch die Beob-
achtung Braudels, ,daR in kirchenge-
schichtlichen Handbiichern die Men-
schen nicht dBen” (8), kommt es ihm dar-
auf an, die Patrologen gerade fiir die
scheinbar nebensédchlichen Bedingungen
und Probleme zu sensibilisieren, die erst
die ganze Weite kirchlichen Lebens in den
ersten Jahrhunderten ausmachen.

Die vorliegende Zusammenstellung
verschiedenster Studien, geordnet nach
den Schwerpunkten seines Forschens,
soll dieses durchgidngige Anliegen nun
verstarkt zu Tage treten lassen:

Sechs Studien zur Methodenlehre wol-
len die Beschrinktheit einer einseitig
theologiegeschichtlichen Auswertung pa-
tristischer (Sekundar-)Quellen vor Augen
fithren (19-75). Elf Studien thematisieren
das liturgische Leben in der Alten Kirche,
ein angesichts der tatsachlichen Bedeu-
tung fiir die Existenz der Kirche in der
historischen Forschung vielfach zu kurz
gekommenes Gebiet (79-195). Zehn Stu-
dien beschaftigen sich mit historischen
Fragestellungen (199-312), die abschlie-
Renden sechs Studien zur Theologie zei-
gen endlich den Stellenwert dieses Pro-
blemkomplexes als bedeutenden, aber
nicht allein fragwiirdigen auf (315-465).

Es kann sich nun nicht darum handeln,
die Sachkenntnis und Vielfaltigkeit dieser

Studien im einzelnen zu wiirdigen. Sie
bieten v. a. dem an den ersten drei christ-
lichen Jahrhunderten bzw. an den lat.
Schriftstellern Interessierten bemerkens-
werte Aspekte. Hilfreich fiir die Lektiire
sind dabei die von Jean-Paul Bouhot er-
stellten Indices: ein Namensregister und
ein komprimiertes Sachregister.

Die Entscheidung des Vi.s, abgesehen
von einer kurzen biographischen Einlei-
tung die in verschiedensten Publikationen
veroffentlichten Studien lediglich zu re-
produzieren, ist jedoch zu bedauern.
Nicht des uneinheitlichen, z.T. wenig au-
genfreundlichen Druckbildes wegen oder
weil damit alte Druckfehler vollstindig
tibernommen wurden — daf8 sich Druck-
fehler nie vermeiden lassen, davon legen
die durchweg falschen Seitenangaben ab
.84 (statt ,86“) im Inhaltsverzeichnis
beredtes Zeugnis ab. Bedauern empfindet
der Leser vielmehr bei der Vorstellung,
wie der vorliegende Sammelband mit Hil-
fe aktueller Kommentare und Erganzun-
gen des Vi.s an Wert hétte gewinnen kon-
nen. Solche nachtriglichen Kommenta-
ren, wiewohl untiblich, hdtten dem Leser
Riickschliisse darauf ermaglicht, ob und
wie sich Sichtweisen des Vi.sindenz. T. 40
Jahren seit Abfassung eines Artikels ge-
wandelt haben. Im folgenden einige
Aspekte, wo dies von Interesse gewesen
ware:

In einer Nebenbemerkung spricht
Hamman davon, dal Valentin in Rom
»eine Gegen-Kirche errichtet hat” (24).
Diese gelaufige Interpretation Valentins
wurde bereits von Preuschen (RE 20
[1908] 402) als zu vereinfachend erkannt.
Die neuesten Untersuchungen zu Valen-
tin, C. Markschies, Valentinus Gnosticus?
Untersuchungen zur valentinianischen
Gnosis mit einem Kommentar zu den
Fragmenten Valentins = WUNT 65 (Tii-
bingen 1992), weist ihre Fragwiirdigkeit
wiederum {iiberzeugend auf. Der Leser
ware daher interessiert zu wissen, ob sich
vielleicht auch Hammans Position in den
vergangenen zehn Jahren verdndert hat.

Insbesondere wird der genannte Man-
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gel deutlich bei Themen, bei denen nicht
zuletzt die Studie selbst verstirktes For-
schen und damit neue Erkenntnisse be-
wirkt hat. Dies ist beispielsweise der Fall
bei den Beitrdgen IV, Le Sitz im Leben des
Actes de Thomas, und V, Sitz im Leben des
actes apocryphes du Nouveau Testament.
Hammans These, der Sitz im Leben der
apokryphen Apostelakten sei ein primiti-
ves (groBkirchliches!) Ménchtum, richte-
te sich seinerzeit gegen die allgemein ak-
zeptierte Annahme, daR diese Texte in
gnostischen Kreisen entstanden seien und
nachtréglich eine groRkirchlicher Uberar-
beitung erfahren hatten. Dalk die Gegen-
these Hammans, bei den apokryphen
Apostelakten handle es sich um gnostisch
iiberarbeitete katholische Texte (99),
nicht ohne Eindruck auf die nachfolgende
Forschung geblieben ist, beweist augen-
scheinlich etwa die Referenz Drijvers in
seiner Einleitung zu den Thomasakten,
NTApo?®, 298, vgl. 301f. So ist nicht zuletzt
aufgrund dieser 1964 und 1966 erschie-
nen Studien heute der flieRende Uber-
gang von gnostischen Kreisen und GroB-
kirche ins BewuBtsein geriickt. Schlieft
sich Hamman dieser modifizierten Sicht
der Dinge, dal® es uns heute in weiten
Bereichen unmoglich geworden ist, eine
scharfe Trennlinie zwischen groRkirchli-
chen und gnostischen Anschauungen zu
ziehen, inzwischen an? Und welchen
Standpunkt nimmt er ein beziiglich der
verscharften Form, in der dieses Problem
heute auf einer anderen Ebene neu for-
muliert wird, ndmlich beziiglich der Fra-
ge, ob der MaRstab der Katholizitit auf die
aulerbiblische friihchristliche Literatur,
die dem Kanon ja vorausging, iiberhaupt
angelegt werden kann? SchlieBlich stellt
sich bei Hammans beiden Studien die Fra-
ge, wie wesentlich dem Vi. die Postulie-
rung frither Ménchskreise fiir die Situie-
rung der Apokryphen, speziell der Tho-
masakten, ist. Drijvers (NTApo?, 300-302)
wie Tissot (Y. Tissot, L'encratisme des Ac-
tes de Thomas: ANRW II 25.6, 4430%)
stimmen darin iiberein, daf in den Tho-
masakten ein starker Reflex der Theologie
Tatians splirbar wird. Wahrend Tissot da-
von ausgeht, dall ¢. 82-171 — das stark
enkratitische Martyrium - einer bereits
existierenden Sammlung von Wunderer-
zihlungen angefiigt wurde, behauptet
Drijvers nach wie vor, daR es sich bei die-
sem Werk um eine geschlossene Kompo-
sition handle. Nimmt man diesen Stand-
punkt Drijvers ein, so wéire gegen Ham-
mans Postulat - eine Entstehung der Ak-
ten in Monchskreisen scheint ihm die vor-
kommenden Wir-Passagen am plausibel-

sten zu erklaren — zumindest zu {iberle-
gen, ob sich die Wir-Passagen nicht mit
stilistischen Griinden erkliren lassen. Als
Konsequenz einer fiktiven Berichterstat-
tung deuten jedenfalls Junod/Kaestli das
»wir”, freilich im besonderen fiir die Jo-
hannesakten (CChr.SA 2, 532).

Artikel XXXI, L'enseignement sur la créa-
tion dans l'antiquité chrétienne, der den eher
systematischen Beitrag XXX, La foi chréti-
enne au Dieu de la création, durch eine de-
taillierte Analyse relevanter Textstellen,
gerade auch liturgischer Texte, bis ins 5.
Jh. ergénzt, sei als drittes und letztes Bei-
spiel angefiihrt. Das Ergebnis dieser Un-
tersuchungen zur patristischen Schop-
tungstheologie ist an Aktualitdt nicht zu
iiberbieten: Hamman kann durch sorgsa-
me Anfrage an die Texte in ihrem Gesamt-
zusammenhang iiberzeugend nachwei-
sen, dald keineswegs der Satz ,Gott ist letz-
ter Grund allen Seins“ die Aussage dieser
Schopfungstheologie darstellt. Patristi-
scher Schopfungstheologie geht es viel-
mehr darum, von Gott als dem zu spre-
chen, der die Welt geschaffen und sich
dabei dieser seiner Schopfung eingepragt
hat. Von Gott als Schopfer zu sprechen
bedeutet demnach nicht, iiber den Anfang
der Welt zu reflektieren, sondern iiber
ihre Qualitat als Offenbarungsort — und
damit geeigneten Platz und Ansatzpunkt
fiir die Heilsveranstaltungen — Gottes.
Und doch stellt sich unwillkiirlich die Fra-
ge, ob diese Studie heute noch ebenso
geschrieben werden kénnte, respektive
ohne Kommentar wiedergedruckt wer-
den kann: Der in den letzten Jahrzehnten
wiederentdeckte ambivalente Bedeu-
tungsgehalt des Titels , Vater”, der als Got-
testitel in christlicher wie auRerchristli-
cher Literatur zuerst Schopfertitel ist, ist
hier noch véllig auBer acht gelassen; selbst
dort, wo diese Bedeutung — verwiesen sei
auf das Zitat Theoph., Ad Autolycum I, 4
(360f) — vom christlichen Autor selbst
ausgefiihrt wird. Dabei unterstriche diese
Erkenntnis, da Gott - v. a. in antignosti-
scher Tendenz - als gleichermalen und in
analogem Sinne , Vater” seiner Schopfung
wie Jesu Christi bekannt und anerkannt
wird, doch Hammans Ergebnis auf ein-
drucksvolle Weise.

Ungeachtet solcher Fragen, die auf-
grund der Prasentation der Studien offen-
bleiben miissen, handelt es sich beim vor-
liegenden Band, dies diirfte deutlich ge-
worden sein, um eine reiche Sammlung
von Uberlegungen, AnstéRen und Unter-
suchungen zu patristischen Texten. Von
besonderem Interesse freilich diirfte der
Sammelband fiir denjenigen sein, der ei-
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nen reprasentativen Uberblick iiber die
Arbeit Pére Hammans als Patrologe und
den ihr zugrundeliegenden Leitgedanken
gewinnen mochte.

Miinchen Gabriele Kaspar

Bernhard Kdtting: Ecclesia peregrinans. Das
Gottesvolk unterwegs. Gesammelte
Aufsdtze, 2 Bde. mit 66 Beitrdgen
(= Miinsterische Beitrdge zur Theologie
54), Miinster (Aschendorff) 1988, 548,
339 S., kt., ISBN 3-402-03959-1.

Diese ,gesammelten Aufsitze” sind ein
Spiegel der Breite der wissenschaftlichen
Arbeit, zeigen die wichtigsten Fortschritte
auf, die im Verlauf von vierzig Jahren auf
dem Sektor der kirchengeschichtlichen
Forschung erzielt wurden. So bringt der
erste Band 21 Aufsatze unter dem Thema
,Die Entfaltung der Kirche in der Ge-
schichte“, weitere sieben unter ,Antike
und Christentum®, sodann elf unter
,Priestertum und Amt*; der zweite Band
unter ,Volksfrommigkeit* vier, unter
,Heiligen-, Reliquien- und Bildervereh-
rung” zwolf, unter ,Wallfahrten” acht,
unter ,Sonstiges” drei. Das ,Sonstige” sei
als kiirzestes sofort vorgestellt; zuerst ein
Vortrag zur Einstimmung auf das heilige
Jahr 1975 in Kevelaer: ,Bestrebt euch, die
Einheit des Geistes zu bewahren durch
das Band des Friedens”; dann ,Exorzis-
mus — Wandlungen in Vorstellungen und
Praxis“. Stellungnahme aus Anlalk eines
aktuellen Falles in Klingenberg 1977, und
drittens ,Die Arbeit der Kriegsgraberfiir-
sorge als Verpflichtung unserer Gesell-
schaft. Vortrag zum Landesvertretertag
des Volksbundes Die Kriegsgraberfiirsor-
ge am 3. Mai 1983 in Miinster”. Schon
diese weitgespannten Bereiche bekrafti-
gen den Gesamttitel ,Ecclesia peregri-
nans. Das Gottesvolk unterwegs”. Verfas-
ser, Jahrgang 1910, lehrte in Miinster seit
1948 Alte Kirchengeschichte, amtierte
zweimal als Rektor der Universitat und
wiederholt als Prasident der Rheinisch-
Westfdlischen Akademie der Wissen-
schaften. Bereitwillig gab er sein Wissen
weiter an verschiedenste Zuhorerkreise;
so freuen wir uns, daB diese Leistungen
gesammelt wurden und neue, dankbare
Leser finden. Wenn wir im folgenden nur
die Titel nennen und hier und da eine
Wertung anfiigen, wie sie uns in den Sinn
kommt, dann kann das nur eine Zustim-
mung sein, keineswegs eine Kritik, eher
ein Entdecken von vielen hochinteres-
santen Fakten der Kirchengeschichte und

eine Empfehlung zur gewinntrachtigen
Lektiire.

Schon der erste Artikel {iberrascht ein-
mal wegen der umfassenden Kenntnis des
Monchtums der Ostkirche im 4. bis 6.
Jahrhundert, sodann wegen der liebevol-
len Wertung von dessen Predigtarbeit:
,Das Wirken der ersten Styliten in der
Offentlichkeit. Missions- und Erbauungs-
predigt.” Denn sonst wird dies als absurde
Sonderbarkeit gern schnell abgehandelt.
Im zweiten Artikel ,Endzeitprognosen
zwischen Lactantius und Augustinus”
zeigt sich der Verfasser als guter Kenner
des Augustinus und dessen Zeit, zumal des
Zeitgenossen Lactantius. Es geht um die
Apokalyptik, das Prophezeien der End-
zeit, hervorgerufen durch furchterregen-
de Naturkatastrophen um die Wende des
4. Jahrhunderts. Ein gewaltiges Erdbeben
in Jerusalem 419 fiihrte dazu, dal etwa
7000 Menschen, darunter viele Juden,
sich taufen lieRen. Doch geht es nicht so
sehr um die geistige Unruhe, die zur Ge-
schichte wird, sondern mehr um die deut-
liche Herausstellung des heiligen Augusti-
nus, der in dieser Zeit lebte, aber sich nicht
von ihr bezwingen lief3.

Die Frage und das Thema des 3. Artikels
,Wie kam es zum grofien Schisma von
1054?“ setzt gleichsam eine normale Ent-
wicklung voraus, da auf das Schisma der
syrischen Kirche, 431 zu Ephesus, und das
der dgyptischen, 451 zu Chalkedon, ver-
gleichsweise zuriickgegriffen werden
kann. Griinder der Spaltung sind nicht
wesentliche Glaubensdifferenzen, son-
dern nebensdchliche Verschiedenheiten
und nationale Eigentiimlichkeiten, die
iibermal3ig betont wurden, — was unser
bisheriges Urteil mildern miite.

,Strafen und BufRen fiir die Wiederver-
heiratung in der friihen Kirche” (Fest-
schrift H. Engberding, 1964) und ,Die
abendlandischen Teilnehmer an den er-
sten allgemeinen Konzilien” (Festschrift
fur H. Jedin, 1965) weisen mutig auf hi-
storische kirchliche Schwachen hin, die
allerdings von der Geschichte selbst iiber-
holt wurden, denn, so heifit es S. 75, ,der
lebenswichtige Dialog —nicht das Streitge-
sprach — zwischen der griechischen und
lateinischen Kirche war schon lange ge-
storben, als das Schisma von 1054 es of-
fenkundig machte”.

.Die Kirche und die Judenheit. Bela-
stungen aus der Geschichte beim Beginn
des Gesprachs nach dem Konzil“ lautet die
Uberschrift des 6. Artikels (in: K. Richter
[Hrg.], Erneuerung der Kirche, Osna-
briick 1967). Hier dulert sich der Verfas-
ser zu seinem System: ,Die Handelnden in
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der Geschichte sind immer lebendige
Menschen, nicht eine abstrakte Kirche,
ebensowenig eine jiidische Uberzeugung
als blutleeres System. Die Motive man-
cher falschen Verhaltensweisen sind auf
beiden Seiten zu suchen (S. 90). Nach dem
Konzil (eigentlich zum ersten Mal) sieht
die Kirche das Nebeneinander von Juden
und Christen als eines der Mysterien der
gottlichen Heilsfiihrung; also hier beginnt
eine neue Epoche.”

,Von der Naherwartung der frithen Kir-
che zur christlichen Hoffnung auf die End-
zeit” (1969); es folgt: ,Mit staatlicher
Macht gegen Haresien” (1970). Das letzte
Wort des Verfassers sei hervorgehoben:
,Der Versuch, innerhalb der Kirche Macht
durch Meinungsterror auszuiiben, wird
nicht aussterben ... Die Verlockung zur
Macht ist eine allgemeine menschliche
Versuchung.” (S. 121).

Die folgenden drei Artikel ,Die Stellung
des Konfessors in der Alten Kirche” — ,Die
Alte Kirche mehr als Genossenschaft und
Verein” — ,Religionsfreiheit und Toleranz
im Altertum” werden beschlossen mit der
Weisheit des Historikers: ,Wir verneigen
uns vor denen, die im Laufe der Jahrhun-
derte ihr Leben haben lassen miissen, bis
dieses Ziel — das Recht auf religiose Frei-
heit — 6ffentlich verkiindet wurde; wann
es auf der ganzen Erde erreicht wird, weill
niemand.” (S. 187). Dies wird nach den
beiden folgenden Beitrdgen wiederholt
(S. 217): ,Die Einheit der Kirche bei den
lateinischen Kirchenvatern” und ,Glau-
bensfreiheit — Religionsfreiheit — Tole-
ranz’. Besonders kompetent zeigt sich der
Verfasser fiir den folgenden Artikel ,Kir-
chengeschichte im Wandel. Riickblick auf
ein halbes Jahrhundert” (1979). Er ver-
weist auf seine 50jahrige Beschaftigung
mit der Kirchengeschichte und auf seine
30jahrige Lehrtatigkeit, doch bedauert er
nach der starken Forderung der Kirchen-
geschichte als Lehrfach nach dem Ersten
Weltkrieg den seit 15 Jahren gegenteili-
gen Trend. Denn ,in der Kirche muR das
Bewultsein des Eingebundenseins in den
geschichtlichen Strom erhalten bleiben,
es muld die geschichtliche Identitdat der
Kirche dargestellt werden, aus der inne-
ren und duferen Kontinuitat durch alle
wechselnden Perioden darf man nicht
auszubrechen versuchen” (S. 228).

»~Martyrium und Provokation®, in: Fest-
schrift C. Andresen, Gottingen 1980. Viel-
leicht wird hier die Provokation zu hart
beurteilt und die Bereitschaft zum Marty-
rium zu wenig hochgeschatzt, zumal die
Quellen nur diirftige Auskunft geben.
Beim ,Bild der Frau in der Geschichte”
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(1981) kommt der Verfasser zum Schluli:
,Da das Heiligkeitsbild in der Kirche sich
von Jahrhundert zu Jahrhundert wan-
delt, besteht begriindete Hoffnung, daB3
demndchst auch heilige Ehefrauen zu
nachahmenswerten Vorbildern erklart
werden. Der neuen Auffassung von der
Frau in der Ehe und der geschlechtlichen
Beziehung wiirde damit Rechnung getra-
gen.” (S. 244).

.Die Stellung der frithen Kirche zum
Militardienst” (1981 f. d. Zschr. ,Militar-
seelsorge”): Die Fakten der Friihzeit
rechtfertigen nicht die heute oft vorge-
brachten Griinde der ablehnenden Ge-
wissensentscheidung vom Militardienst,
die aus dem Neuen Testament und den
Kirchenvatern der ersten Jahrhunderte
genommen werden. Zwar muldten die
Christen damals auf viele Berufe verzich-
ten, weil diese mit Gotzendienst zu eng
verbunden waren, aber es gab eine ganze
Reihe von Soldatenmartyrien, etwa die
der Thebaischen Legion, wo also der Beruf
des Soldaten an sich nicht abgelehnt wur-
de. ,Die Beurteilung der 2. Ehe in der
Spatantike und im frithen Mittelalter”
(1982) — eine rein juristische und langst
liberholte Problematik. Dagegen wird
iiber ,Die Lehre von den zwei Reichen
(Zwei-Gewalten-Lehre) in der Alten Kir-
che eine intensive Diskussion bis auf den
heutigen Tag gefiihrt. Die konkrete Ver-
wirklichung der Zielsetzung — der ,civitas
Dei” und der ,civitas terrena” — stof3t auf
ein grofes Problem, das wir mit den mo-
dernen Begriffen ,Toleranz und Reli-
gionsfreiheit” umschreiben kénnen.

»Geschichte der Kirche in den ersten
Jahrhunderten”, 1985 fur M. Miiller
(Hrg.), Handbuch fiir den katholischen
Religionsunterricht, Stuttgart, bringt
nach einer Unmenge von Fakten und
Wertungen als letzten Satz: ,So hat das
Christentum in den ersten Jahrhunderten
ohne Revolution das Miteinander der
Menschen neu gestaltet” (S. 295).

LIm Ubergang von der apostolischen
Zeit zur frithen Kirche” (1985). Dazu ge-
hort erstens die Wandlung der christli-
chen Gemeinde durch das Abebben der
nahen Endzeiterwartung, sodann die
Auseinandersetzung mit jiidischen For-
men der Gemeindebildung und mit grie-
chisch-romischen Kultgemeinschaften,
dann als Mitte der Gemeinde: Taufe und
Eucharistie, ferner Orte, Leitung, Dienste,
schlieBlich Witwen und Bekenner - also
ergibt sich zum Schluly: ,Wir stehen in
einer Tradition, die in der Zeit der Apostel
begann und bis heute erkennbar geblie-
ben ist” (S. 311).



98 Literarische Berichte und Anzeigen

Die Unterschiede der einzelnen Beitra-
ge zeigen sich etwas auffallig in unter-
schiedlichen Anmerkungen und Quellen-
belegen; diese konnten fehlen oder kurz
und ohne Angabe der Quelle verbleiben,
wenn die Beitrdge in nicht streng wissen-
schaftlichen Zeitschriften wverdffentlicht
wurden. Die Erganzung ware Aufgabe der
Herausgabe gewesen, ebenso erwiinscht
wie auch ein Namen- oder Sachregister.

»Christentum und heidnische Oppositi-
on in Rom am Ende des 4. Jahrhunderts*
(1961). Wir nennen den ersten und letz-
ten Satz: ,Die alte These, daR der christli-
che Glaube sich im Altertum, insbesonde-
re im Machtbereich des Imperium Ro-
manum aullergewohnlich, fast wunder-
bar schnell ausgebreitet habe, ist inzwi-
schen durch ein treffenderes Geschichts-
bild von dem allméahlichen, ja im Ver-
gleich zu anderen religiosen und geistigen
Bewegungen fast langsamen Hinein-
wachsen in die Kulturgemeinschaft der
Antike abgelost worden” (S. 315), — ,Die
heidnische Opposition als geschlossene
Gruppe ging im 5. Jahrhundert unter; ihre
echten Fragen und Probleme gab sie je-
doch den Siegern mit auf den Weg in die

‘“weitere Geschichte” (S. 335).

~lier und Heiligtum® (1964): ,Auf-
grund der antiken Tradition hat die christ-
liche Kirche den Tieren ehemals eine viel
grofere Ndhe zum Heiligtum gewdhrt als
heute” (5. 336). Im folgenden bietet uns
der Autor einige ,Lesefriichte” an.

»~Univira“ (Festschrift J. H. Waszink,
Amsterdam 1973). Der Begriff ist Indiz fiir
die meist Grabinschrift fiir eine Frau, die
nur einen Mann kannte, kommt bei Hei-
den und Christen ca. achtzigmal vor,
Wertschdtzung der einmaligen Ehe und
nachwirkend im kirchlichen Recht,

»Die Aufnahme des Begriffes ,Hiereus’
in den christlichen Sprachgebrauch”
(Festschrift K. Aland, Berlin 1980). Die
Septuaginta iibernahm das Wort ,hie-
reus” unbedenklich zur Wiedergabe des
alttestamentlichen ,kohén“. Nach der
Tempelzerstorung im Jahr 70 spielten die-
se Priester aber keine Rolle mehr, so daRR
die christlichen nicht mit ihnen verwech-
selt wurden. Auf den Konzilien Ephesus
448 und Chalkedon 451 wurden die Kai-
ser mit ,archihiereus” akklamiert, und
Kaiser Leo I. wurde 457 durch den Pa-
triarchen Anatolius zum Archihiereus ge-
salbt und gekront, zum ersten Mal in der
Geschichte.

Es folgen: ,Auseinandersetzung des
Christentums mit der Umwelt*, d.h. in
Staat und Gesellschaft, im Bereich der
Religion, auf dem Gebiet der Volksfrom-

migkeit, ,Beurteilung des privaten Geliib-
des bei Platon, Origenes und Gregor von
Nyssa” (Festschrift H. Dorrie, 1983), ,Op-
fer in religionsvergleichender Sicht”
(1984). Damit ist das Kapitel ,Antike und
Christentum* abgeschlossen.

Das ndchste Kapitel umfafBt elf Beitrage
unter dem Titel ,Priestertum und Amt*,
Der erste Artikel (,Klerikerbildung in der
Alten Kirche“) wurde in der Festschrift A.
Francken (Warendorf 1948) veroffent-
licht, der zweite (,Bischofswahl in alter
Zeit. Augustins Sorge und Bemiihen um
seinen Nachfolger im Bischofsamt*). 1969
zur Bischofsweihe von Heinrich Tenhum-
berg. Es folgen: ,Amt und Verfassung in
der Alten Kirche” — ,Priesterliche Spiri-
tualitat nach dem Zeugnis der Viter” —
»Der Zolibat in der alten Kirche” — ,Amt
und Charisma in Theorie und Praxis der
Alten Kirche” - ,Zur Frage der Successio
apostolica in frithchristlicher Sicht” -
»Darf ein Bischof in der Verfolgung die
Flucht ergreifen” (dieser Artikel erschien
in Festschrift Th. Klauser, 1984). Das Ur-
teil tiber den Zolibat erscheint uns zu vor-
sichtig: ,... keine wesentlich neue Er-
kenntnisse zu erwarten. Der Ansatzpunkt
flir die Urteilsfindung und die Wertbe-
griindung liegt heute besonders im Be-
reich der anthropologischen Erkenntnis-
se, die mit den theologischen Uberzeu-
gungen noch nicht hinreichend ins
Gleichgewicht gebracht sind ... Bs wird in
dieser Auseinandersetzung kaum Sieger
und schlieBlich iiberzeugte Gegner ge-
ben.” Wir konnen nicht umhin, demge-
geniiber auf die wertvolle Losung hinzu-
weisen, die Dietrich von Hildebrand an-
bietet: ,Zolibat und Glaubenskrise“, Re-
gensburg 1970, und Ida Friederike Gorres,
»Im Winter wachst kein Brot“, Einsiedeln
1970.

»Volksfrommigkeit“ faRt die nichsten
vier Arbeiten zusammen: ,Kirche und
Volkstumspflege” — ,Die religiésen Grund-
lagen der Volksfrommigkeit als Quelle
kirchlich religioser Kunst“ — ,Wohlgeruch
der Heiligkeit (Gedenkschrift A. Stuiber,
1982) — ,FuBspuren als Zeichen géttlicher
Anwesenheit” (Festschrift M. Wagner,
1983).

Elf Beitrage sind dem 5. Kapitel zuge-
ordnet: ,Heiligen-, Reliquien- und Bilder-
verehrung” — ,Heiligkeit und Heiligenty-
pen in den ersten christlichen Jahrhun-
derten” - ,Reliquienverehrung, ihre Ent-
stehung und ihre Formen* - ,Heiligenver-
ehrung” — ,Reliquieniibertragungen in
den ersten christlichen Jahrhunderten*
(1964 zur Tausendjahrfeier der Reliquien
des heiligen Patroklus, von Troyes nach
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Soest im Jahr 964) — ,Der friithchristliche
Reliquienkult und die Bestattung im Kir-
chengebaude” — ,Entwicklung der Heili-
genverehrung und Geschichte der Heilig-
sprechung” — ,Morgenlandische Heilige
im Dom zu Miinster” (Festschrift zum
700jahrigen Weihegeddchtnis des Paulus-
Domes zu Miinster 1966) — ,Von der Bild-
losigkeit zum Kultbild“ — ,Benedikt von
Nursia und seine Zeit” — ,Die Gestaltung
des Kultraumes in der frithen Kirche” —
,Die Tradition der Grabkirche” — ,Reli-
quien und Pfarrpatrozinien” (1985 zum
Jubildum in Gescher ,Tausend Jahre Chri-
sten in Gescher”).

Die Gestaltung der Kultraumes wird
vom Verfasser ,abhangig befunden von
den nach Zeiten und Kulturen sich wan-
delnden Beurteilungen dessen, was in
ihm als Wesentliches oder Veranderliches
sich vollzieht; sie bleibt darum eine Aufga-
be fiir den Liturgen und den Kiinstler bis
zum Jiingsten Tag.” (S. 198).

Dankbar miissen die Benediktiner sein
fiir den schonen Beitrag ,Benedikt von
Nursia und seine Zeit”. Es heitda S. 179:
,Er, dessen Wirken heute noch Widerhall
findet, mufte sensibel und feinfiihlig sein,
um die Bewegungen und geistigen Stro-
mungen der Zeit, in der er lebte, zu erfas-
sen. Er mulite die tragenden Ideen in ih-
rem Wertgehalt verstanden haben.” Wel-
ches waren nun die geistigen Stromungen
dieser Zeit? Der Verf. verweist umsichtig
auf die Weltuntergangsstimmung, Rom
war 410 von den Westgoten, 455 von den
Vandalen eingenommen und ausgepliin-
dert worden. 489 ereignete sich eine
Papstdoppelwahl, die der Gotenkonig
Theoderich bereinigen mufte. Fulgentius
von Ruspe erlebte dessen Auftreten in
Rom und war begeistert, vielleicht war
auch Benedikt zugegen. Auch Cassiodor
beeinfluffite ihn. Doch um 527 trat der
grofle Kaiser Justinian seine Herrschaft
an, er sandte die beiden grofien Feldher-
ren Belisar und Narses nach Italien, die
Ostgoten wurden zuriickgedrdngt. Die
Zeit war politisch unsicher, das sittliche
Leben geriet in Verfall, wie Salvian von
Marseille und Cassiodor bezeugen. Also
wurde Benedikt Einsiedler in Enfide,
dann Leiter einer Monchsgemeinschaft in
Subiaco, schliellich leitete er das Kloster
auf dem Monte Cassino 18 Jahre lang bis
zu seinem Tode 547.

Die Vorldaufer seiner Regel werden ge-
nannt: Basilius, Augustinus, Eusebius,
Cassian in Marseille, Honoratus in Lerin
und die anonyme Regula magistri. ,Seine
Regel schuf eine rechte Verbindung von
notwendiger Abgeschiedenheit von der

Welt und geforderter Offnung fiir die
drangenden Fragen der Zeit.” Geniigt
das?, darf man fragen. Auf das Mehr, das
Gregor der Grofle in der vita s. Benedicti
bringt, mochten wir nicht verzichten, wie
der Verfasser ja auch zuvor formuliert hat
(S.178): ,Gregor charakterisiert eine Per-
sonlichkeit, die in den Rahmen eines
wunderwirkenden charismatischen Heili-
gen passen.”

Im letzten Kapitel sind acht Beitridge
iiber ,Wallfahrten” zusammengestellt,
wiederum eine Unmenge Fakten, Beispie-
le, Anregungen, wahrlich ,Gottesvolk
unterwegs”; es kann nicht ausbleiben,
daR die dankbaren Leser sich auf den
rechten Weg machen.

Siegburg Rhaban Haacke

Antonio Acerbi: L' Ascensione di Isaia. Cristo-
logia e profetismo in Siria nei primi
decenni del II secolo, Mailand (Vita e
pensiero) 1988, 225. S, kt.

Die Ascensio Jesaiae erfreut sich seit
einiger Zeit besonderer Aufmerksamkeit
der italienischen Forschung. 1981 fand in
Rom eine Tagung iiber diese Schrift statt,
deren Ergebnisse 1983 von M. Pesce her-
ausgegeben wurden (Isaia, il Diletto e la
Chiesa. Visione ed esegesi profetica cristia-
no-primitiva nell’ Ascensione di Isaia).
Acerbi bereitet eine kritische Neuausgabe
des Textes vor (cf. C. D. G. Miiller in NTIi-
che Apokryphen ed. Schneemelcher II,
1987°, p. 547). Das hier angezeigte Buch
ist bereits 1989 in einer zweiten Auflage
erschienen. Und jiingst hat E. Norelli in
Band 37 der Revue des Btudes Augustini-
ennes (1991) einen Uberblick iiber die
,Interprétations nouvelles de I’Ascension
d'Isaie” gegeben.

Ehe ich mich tiber den Inhalt von Acer-
bis Monographie dufere, will ich die for-
malen Mangel beklagen, die die Lektiire
und Benutzung des Buches erschweren:
die Anmerkungen stehen hinter den ein-
zelnen Kapiteln und nicht am Schluf des
Buches; es gibt weder eine Bibliographie,
noch ein Verzeichnis moderner Autoren,
was das Aufsuchen von vollstindigen Ti-
teln aus der benutzten Literatur sehr
miihsam macht. Uber die vielen Druck-
fehler in der Wiedergabe deutscher Titel
wundert man sich schon gar nicht mehr.

Datierung und Lokalisierung der
Ascensio durch Acerbi gehen aus dem
Untertitel hervor — man vergleiche damit
Miiller L.c. p. 548: Alexandrien oder Kon-
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stantinopel als Abfassungsort und ,frithe-
stens” die zweite Hélfte des 2. Jahrhun-
derts als Abfassungszeit fiir die redaktio-
nelle Endgestalt. Wenn ich nichts iiberse-
hen habe, unternimmt Acerbi nichts, um
die von ihm postulierte Herkunft aus dem
westlichen Syrien und die tatsdchliche
Verbreitung in Agypten und Athiopien
(der vollstandige Text ist bekanntlich nur
in der dthiopischen Ubersetzung erhal-
ten) in einen Zusammenhang zu bringen.

Der Verfasser behandelt in acht Kapi-
teln: ,Alte Prophetie und christliche Exe-
gese in der Asc. Jes.”, ,Jiidische und
christliche Traditionen in der eschatologi-
schen Offenbarung Asc. Jes. 4,1-18“, ,Die
christologischen Titel der Asc. Jes.”, ,Kos-
mologie und Christologie in Asc. Jes. 7—
11%, ,Die Gestalt des Geliebten: christliche
Tradition und apokalyptische Modelle in
Asc. Jes. 7-117, ,Das christologische Pro-
blem von Asc. Jes. 7-11“, ,Die propheti-
sche Gruppe der Asc. Jes. und die Lehrkri-
se der christlichen Gemeinde”, ,Die Kom-
position der Asc. Jes.”, ,Die Asc. Jes. im
Rahmen des frithen Christentums”.

Kap. 8 iiber die Komposition des Apo-
kryphons (p. 195-205) unterscheidet mit
Recht das Problem jlidischer Grundschrif-
ten von der Frage der literarischen Ein-
heit. Auch wenn man das Martyrium des
Jesaja nicht fiir eine jiidische, sondern fiir
eine christliche Komposition hélt — und
eine solche Auffassung vertritt Acerbi—ist
nach seiner Meinung doch nicht zu leug-
nen, dal der Gesamttext eine redaktio-
nelle Zusammenfiigung zweier selbstdn-
diger Dokumente darstellt.

Acerbi halt die Asc. Jes. als ganze und in
ihren Teilen fiir das Erzeugnis einer Grup-
pe frithchristlicher Propheten (s. Kap. 7,
p. 162-194), womit die Schrift eine grofie
Bedeutung fiir einen schlecht bekannten
Ausschnitt friithchristlicher Geschichte
bekame. Als Schliisseltext fiir Acerbis Ar-
gumentation erweist sich das Stiick IIT21-
31, das zur Redaktion des Gesamttextes
gehort; es ist im griechischen Fragment
I 4-1V 4 enthalten. Entscheidend fiir die
Beurteilung von III 21-31 ist der griechi-
sche Text von III 21, der ,Prophetie der
zwolf Apostel”-liest, wo die dthiopische
Ubersetzung ,Lehre der zwolf Apostel” hat
(s0 ]edenialls die deutsche Ubersetzung
des Athiopischen). Die Passage III 21-31
ist kritisch gegeniiber den Amtstragern,
die als ,Alteste” und ,Hirten” bezeichnet
werden; aber nicht nur das, auch die Alte-
sten und Hirten sind untereinander zer-
stritten. Dies alles wird als Vorhersage auf
den Zustand dargestellt, der vor oder bei
dem Nahen des Geliebten herrschen wird.

Literarische Berichte und Anzeigen

In jenen Tagen ,wird der Geist sich von
vielen zuriickziehen” (26), und es wird
Lnicht viele Propheten geben” (27), man
wird die ,Prophetien der Propheten, die
vor mir” (sc. Jesaja) ,waren, beiseite las-
sen und sich auch um diese meine Gesich-
te nicht kimmern* (31). — Das Nebenein-
ander von Propheten -einerseits und
Amtstragern (Episkopen und Diakonen)
andererseits, das wir (als eine Moment-
aufnahme? oder als Ergebnis textlichen
Anwachsens?) aus der Didache kennen,
ist hier einem Zustand der Spannung ge-
wichen. Die relativ frithe Datierung der
Schrift wird damit begriindet, daf3 die Pro-
pheten sich noch in der Gemeine befin-
den.

Das christologische Problem des Apo-
kryphons (Kap. 6, p. 151-161) besteht in
der Affinitat zur Engelchristologie, mit der
aber die Auffassung der Ascensio nicht
vollstindig identifiziert werden kann.
,Nach dem, was Jesaja wahrend des Auf-
stiegs erfahrt, besitzt der Geliebte einen
Rang, der mit dem keines der iibrigen
Himmelsbewohner (auler an einem
Punkt mit dem des hl. Geistes) vergleich-
bar ist. Er befindet sich tatsdachlich in vél-
liger Ndhe zu Gott und in unbezweifelba-
rer Uberlegenheit iiber der Engelwelt”
(p. 151). ,LAber wenn sie sich dem Jesaja
offenbart, erscheint die Gestalt des Gelieb-
ten ambivalent: das heif3t, sie bewahrt die
Ziige der Ndhe zu Gott und der Uberlegen-
heit tiber die Engel, aber weist auch Ziige
auf, die sie den Engeln des siebenten Him-
mels gleichstellen” (ibid.). Wenn man ge-
nauer hinsieht, tauchen die ,Engelskate-
gorien” nur auf ,in der Offenbarung im
siebenten Himmel und in der Erniedri-
gung des Geliebten, aber nicht in seiner
Beschreibung seines himmlischen Status
und in seinem Aufstieg zum siebenten
Himmel” (p. 157). ,Die Engelskategorien
haben also eine Funktion nur in der Heils-
veranstaltung und stellen das Verbin-
dungsglied dar zwischen der Weise der
himmlischen Existenz des Geliebten im
unergriindlichen Licht Gottes und der
Weise seiner irdischen Existenz” (ibid.).
,La cristologia dell’Al ¢, infatti, un caso di
interpretazione sovrangelica della figura
apocalittica del Messia celeste” (p. 158).
+Aber es handelt sich um begriffliche Mit-
tel, die schon im Lauf des zweiten Jahr-
hunderts aus der Theologie der ,Groldkir-
che’ ausgeschieden werden” und damit
der Asc. Jes. eine Randexistenz verschaf-
fen werden (ibid.). — Ich merke an, daRR
beim Referat iiber die Aussagen Justins,
die die verschiedenen Namen fiir den Lo-
gos, den Sohn Gottes, betreffen (p. 154,
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im Kleingedruckten), nicht deutlich wird,
daf Justinim Dial. 128,2.3 ein bestimmtes
Verstandnis dieser Namen bekdmpft.

Eine Bemerkung noch zu n. 63, p. 188:
Ich denke, dal® weder 2. Petr. 1,12-21
noch 1. Tim. 6,20 nur den Gegensatz zwi-
schen simpler und rhetorischer Schrift-
auslegung im Auge haben, sondern dal? es
sich um inhaltliche Differenzen handelt.
Ich bin sehr geneigt, in den ,Antithesen”
von 1. Tim. 6,20 das so bezeichnete Werk
Marcions zu sehen (mit allen Konsequen-
zen fiir die Datierung der Pastoralbriefe).
Freilich kann man den Bezug auf Marcion
nicht beweisen — aber das Gegenteil auch
nicht.

Acerbis Monographie ist sehr anregend
und macht die Asc. Jes. fiir die Geschichte
des frithen Christentums viel interessan-
ter als sie es unter der Betrachtungsweise
der dlteren Forschung war.

Tiibingen Luise Abramowski

Bernhard Neuschifer: Origenes als Philologe
(= Schweizerische Beitrdge zur Alter-
tumswissenschaft 18), Basel (Friedrich
Reinhardt Verlag) 1987, Text- und An-
merkungsband, zusammen 500 S., kt.,
ISBN 3-7245-0593-0.

Die wissenschaftliche Behandlung der
Exegese des Origenes ist bis in die Gegen-
wart konzentriert auf seine Allegorese
und deren hermeneutische Grundlagen.
Zwar hat schon 1756 Johann August Er-
nesti darauf hingewiesen, daf8 die philolo-
gische Arbeit des Origenes mit ihrem In-
teresse an der grammatischen Auslegung
der Schrift auf pagan-griechischen Ein-
flul zuriickzufiihren sei; die Origenesfor-
schung hat aber in den folgenden beiden
Jahrhunderten diesen Anstol3 nicht auf-
genommen. Diesem Mangel sucht die Ar-
beit von Neuschéfer abzuhelfen: Die von
Christoph Schaublin angeregte Arbeit,
eine Basler philosophische Dissertation,
nimmt Origenes als Philologen im enge-
ren Sinne in den Blick. Der Verfasser will,
+(...) zundchst einmal fiir sich und unbe-
einflullt von seinem hermeneutisch-exe-
getischen Gesamtentwurf (...)* (31), die
(im technischen Sinne) philologischen
Elemente der origenischen Schriftausle-
gung untersuchen und sie vergleichen mit
der historisch-kritischen Methode der al-
teren und zeitgendssischen paganen Exe-
gese.

Das erste Kapitel der Arbeit ist der For-
schungsgeschichte gewidmet, und klart
die Aufgabenstellung, auch im Hinblick

auf die teilweise sehr schwierige Uberlie-
ferungslage. Die Entscheidung, sich nur
auf kritisch ediertes Quellenmaterial zu
stiitzen, ist verniinftig. Von diesem
Grundsatz geht der Verfasser nur bei der
Kateneniiberlieferung ab, die fiir das The-
ma unbedingt zu berticksichtigen ist.

Der breit angelegte Einleitungspara-
graph setzt ein bei der Rezeption des Ori-
genes in der Alten Kirche. Schon zu sei-
nen Lebzeiten multe sich der Alexandri-
ner ja gegen den Vorwurf einer verfal-
schenden Auslegung der Schrift zur Wehr
setzen. Von Anfang an spielte in den Aus-
einandersetzungen um und mit Origenes
die Frage des pagan-griechischen Einflus-
ses auf seine Theologie eine wesentliche
Rolle. Der - beinahe von Anfang an erho-
bene - Vorwurf, Origenes habe mit seinen
weitreichenden Anleihen bei griechischer
Philosophie und Wissenschaft den Boden
der christlichen Uberlieferung verlassen,
bezieht sich gerade auch auf seine Schrift-
erklarung, die, nach dem Muster der Ho-
merallegorese, den Wortsinn miRachte
und mif’deute. Diesem Verdacht stand auf
der anderen Seite das grofie textkritische
Unternehmen der Hexapla entgegen, dem
selbst ein so scharfer Kritiker des Origenes
wie Epiphanius seine Anerkennung nicht
versagen konnte.

In der modernen Origenesforschung ist
wohl immer wieder gesehen worden, daB®
Origenes auch in seiner textkritischen
und literalexegetischen Arbeit den Ein-
fluf griechischer Bildung verrét, aber die-
ser Aspekt der origenischen Exegese hat
bislang keine eigenstdndige, eingehende
Untersuchung erfahren, wenngleich der
Verfasser auf einige nicht ganz unwesent-
liche Anstofe und Vorarbeiten (R. M.
Grant, Nautin, Gogler u. a.) hinweisen
kann.

Der Verfasser setzt mit seiner Untersu-
chung ein bei der Topik der Prologe zu
Kommentaren (Kapitel II). Das Schema
des Prologs, in dem ein Kommentator die
anstehenden Einleitungsfragen behan-
delt, hatte sich in der paganen Kommen-
tarliteratur zur Zeit des Origenes noch
nicht verfestigt. Aus dem Werk des Orige-
nes zieht Neuschéfer fiir seinen Vergleich
exemplarisch die Prologe zum (spateren ?)
Psalmenkommentar und zum Hohenlied-
kommentar heran. Die Einfithrung in die
Psalmen steht den paganen Dichterkom-
mentaren nahe und weist eine auffallende
Nahe zum (spateren) Donatus auf. Die
Vorrede zum Hohenliedkommentar zeigt
einige charakteristische Abwandlungen
im Schema: Wenn die Gattung des canti-
cum im Alten Testament auch nach Art der
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Dichterkommentare besprochen wird, so
entsprechen die inhaltlichen Erwdgungen
eher der philosophischen Kommentarpro-
log-Topik. Der Verfasser kommt zu dem
Schluf3, dal® Origenes, (auch im Vergleich
mit paganen Kommentatoren), als friither
Zeuge der Entwicklung der Prolog-Topik
anzusehen ist.

Das dritte Kapitel der Arbeit wendet
sich der Textkritik zu und fragt zunachst
nach der textkritischen Methode in der
Hexapla. Angesichts der fragmentari-
schen Uberlieferung der Hexapla und der
mangelnden VerldBlichkeit der Fremd-
zeugnisse stiitzt Neuschéfer seine Unter-
suchung auf einige Selbstzeugnisse des
Origenes, in denen er Auskunft gibt iiber
seine Vorgehensweise. Es handelt sich um
AuISerungen im Matthduskommentar
und in der Epistula ad Africanum, die der
Verfasser mit Sorgfalt und Umsicht inter-
pretiert. Dabei kommt Neuschafer zu dem
Ergebnis, dal® das hexaplarische Unter-
nehmen einem letztlich eher bescheide-
nen Ziel diente: der Herstellung eines
moglichst authentischen LXX-Textes. Bei
gespaltener LXX-Uberlieferung wihlte
Origenes diejenige Lesart, die mit den an-
deren Ubersetzungen iibereinstimmte.
Zusatze der Septuaginta gegeniiber dem
hebrdischen Text wurden stehen gelassen
und mit dem Obelos bezeichnet, Auslas-
sungen in der LXX aufgefiillt aus den an-
deren Ubersetzungen (v. a. Theodotions)
und mit dem Asteriskos bezeichnet. Ver-
fasser zeigt, dal® sich Origenes auch mit
der Verwendung dieses diakritischen Zei-
chens letztlich im Bereich der hellenisti-
schen Tradition bewegt: Bezeichnete der
Stern in den Iliasscholien die sog. versus
iterati, machte er also darauf auf merk-
sam, daf} der so bezeichnete Vers auch an
anderer Stelle innerhalb der homerischen
Epen vorkam, so hatte er innerhalb der
Hexapla dieselbe Bedeutung: Der Leser
wurde darauf hingewiesen, dafl die mit
dem Asteriskos versehene Passage in einer
anderen Kolumne wiederbegegnete.

Das Ziel des ganzen Unternehmens der
Hexapla war also ein begrenztes und géanz-
lich philologisches: die Verbesserung der
LXX, um diesen kirchlich rezipierten Text
des Alten Testaments zu sichern gegen
textliche Eingriffe durch Haretiker. (Dabei
rechnet der Verfasser nicht mit einer von
Origenes selbst in Angriff genommenen
Separatausgabe der Septuaginta.) Allem
Anschein nach beschrankte sich Origenes
in der Hexapla auf duflere Textkritik. ,(...)
Entscheidungen ohne Anhalt in der dus-
seren Textiiberlieferung kommen grund-
satzlich nicht in Betracht.” (98)
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Als konservativer Philologe, der insbe-
sondere gegeniiber der Konjektur grofte
Zuriickhaltung (ibt, zeigt sich Origenes
auch in seinem Kommentarwerk bei der
Behandlung von Varianten der Uberliefe-
rung oder divergierenden Ubersetzungen.
Origenes rechnet mit mechanischen Kor-
ruptelen und beabsichtigten Textverfal-
schungen antichristlicher oder hareti-
scher Provenienz, aber er behandelt Zu-
satze und Auslassungen in aller Regel mit
grolBer Vorsicht, 1dBt auch nicht selten
unterschiedliche Lesarten oder Uberset-
zungen nebeneinander stehen (und legt
sie nacheinander aus), ohne eine Ent-
scheidung zu treffen. Besondere Hoch-
achtung zollt er der LXX, die auch bei of-
fensichtlicher Abweichung vom hebrai-
schen Text mit einer eigenen Auslegung
bedacht wird. Auch wenn Origenes die
Verbalinspiration der LXX nirgends aus-
driicklich behauptet, rechnet er doch
beim Text der LXX, auch in seinen Abwei-
chungen vom hebrdischen Wortlaut und
von den anderen Ubersetzungen, mit ei-
ner gottlichen Heilsabsicht (oikonomia).
Aber dieser Begriff hat nicht nur eine
theologische, sondern auch eine philolo-
gische Dimension: Er bezeichnet in der
paganen Philologie in etwa die bewuBte
Absicht des Autors.

Bildet auch in den Kommentaren allein
ein aulerer Textbefund das auslosende
Moment fiir textkritische Bemithungen,
so spielt bei der Bewertung der verschie-
denen Ubersetzungen neben stilistischen
Kriterien mit der Frage, welche Uberset-
zung den ,Sinn” (nous), d.h. den tieferen
Sinn der origenischen Auslegung, am be-
sten getroffen habe, ein inhaltliches Krite-
rium in die Textkritik hinein.

Methodisch und terminologisch zeigt
Origenes genaue Ubereinstimmungen mit
der hellenistischen Homerphilologie, die
er (als Schiiler und als Lehrer) durch die
Vermittlung der kaiserzeitlichen Schultra-
dition kennengelernt haben diirfte. Was
seine Textkritik von derjenigen der helle-
nistischen Zeit deutlich abhebt, ist die gro-
Be Zuriickhaltung, die Origenes gegen-
iiber dem biblischen Text an den Tag legt.
Zwar zeigt schon die kaiserzeitliche epigo-
nale Schulphilologie nicht mehr die ent-
schlullkraftige Freude an Konjekturen
und Emendationen, wie sie in fritheren
Jahrhunderten bei einem Zenodot oder
Aristarch zu bemerken ist, aber der ei-
gentliche Grund fiir die textkritische Zu-
riickhaltung des Origenes gegeniiber der
Bibel diirfte doch in seiner Hermeneutik
zu finden sein: Er sieht sich einem heiligen
Text gegeniiber, der von der Kirche als
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autoritativ rezipiert ist, und in dem kein
Buchstabe als tiberfliissig angesehen wer-
den darf.

Diese an der Textkritik gewonnenen
grundlegenden Einsichten und Verhaltnis-
bestimmungen werden in den iibrigen Ka-
piteln anhand der exegetischen Einzelme-
thoden (Wort- und Sacherklarung, gram-
matikalisch-rhetorische Exegese, Metrik
und Stilkritik) und der allgemeinen
Grundsdtze der philologischen Interpreta-
tion bestétigt und vertieft. Bei der Worter-
klarung sucht Origenes Begriffe zu kldren
durch Abgrenzung gegen etymologisch
oder semantisch nahestehende Worter.
Dies entspricht ebenso der paganen philo-
logischen Methodik wie der Vergleich mit
dem sonstigen Sprachgebrauch des Autors
(bei Origenes: der Heiligen Schrift als gan-
zer) und der Umgangssprache. Daf3 Orige-
nes sich hierbei auch der lexikalischen
Hilfsmittel bediente, in denen die Worter-
kldrungen der Philologen gesammelt wa-
ren, ist dullerst wahrscheinlich, aber im
einzelnen nicht mehr nachzuweisen, sieht
man von dem (verschollenen) Werk des
Stoikers Herophilos ab, das Origenes ein-
mal ausdriicklich zitiert. Bei der Sacherkla-
rung, die historische und naturkundliche
Texterlduterungen aller Art umfaRt, zeigt
sich die enzyklopadische Gelehrsamkeit
des Origenes, die den Verfasser sogar zum
Vergleich mit derjenigen des Poseidonios
anregt. Doch die Benutzung fachwissen-
schattlicher Erkenntnisse bleibt dem End-
zweck der Erklarung der Heiligen Schrift
untergeordnet. ,Dass die Bibel vor den
Richterstuhl der Wissenschaften gezogen
und womoglich in sachlichen Aussagen
kritisiert werde, erscheint bei Origenes vol-
lig ausgeschlossen. (...) Der Wissenschaft
(...) kommt dadurch von vornherein nur
eine die Schrift bestdatigende, nicht kon-
trollierende oder gar kritisierende Rolle
zu.” (163) Doch kann Origenes von diesem
Grundsatz auch abweichen, wenn er etwa
die Perikope von der Tempelreinigung Joh.
2,12 - 22 als unhistorisch erweist. Bei der
grammatikalisch-rhetorischen  Exegese,
der Metrik und der Stilkritik zeigt sich Ori-
genes mit Theorie und Praxis der paganen
Philologen wohl vertraut. Interessant ist,
daB er die Begriffe ,Metapher” und ,Alle-
gorie” meidet, ,(...) offenkundig deswe-
gen, weil ,libertragene Redeweise’ in sei-
nen Augen kein rhetorisch-stilistisches
Kunstmittel ad hoc darstellt, sondern als
ein Kennzeichen der (biblischen) Sprache
schlechthin zu gelten hat, insofern, als die
biblischen Texte durchgehend zumindest
auf zwei Ebenen verstanden werden kon-
nen und miissen.” (290f.)
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Die origenische Exegese ist dem Grund-
satz verpflichtet, die Schrift miisse aus der
Schrift erklart werden. Das ist aber nur
eine christianisierte Fassung der Maxime,
einen Autor aus sich selbst zu erklaren.
Diese methodische Regel wurde wohl zu-
erstim Umkreis der Gesetzes- und Rechts-
auslegung aufgestellt und fand spater Ein-
gang in Philologie und Rhetorik. Fiir Ori-
genes meint das ,Erklaren” (saphenizein)
aber nicht nur das Aufhellen der buch-
stablichen obscuritas einer Schriftstelle,
sondern die Entdeckung des tieferen
Schriftsinnes, der unter dem Literalsinn
verborgen ist. Der Grundsatz, ein Werk
aus sich selbst zu erkldren, wird mithin
theologisch umgedeutet und mit der Her-
meneutik des zweifachen Schriftsinnes
verbunden. So miindet alle philologische
Bemiihung im engeren Sinn in die geistli-
che Schriftauslegung ein. Wie verhalt sich
nun aber der Philologe Origenes zu dem
geistlichen Schriftausleger? Neuschéfer
1dR3t die Frage am Ende seines Buches of-
fen, aber er zeigt immerhin die Richtung
an, in der weiterzufragen ware, um zu ei-
nem einheitlichen Gesamtbild zu gelan-
gen: ,Wer auf diese Frage eine Antwort
finden will, wird der Hermeneutik und
Exegese des Origenes auf den Grund ge-
hen und ihre sprach philosophischen Vor-
aussetzungen erhellen miissen.” (292)
Von nicht zu unterschitzender Bedeu-
tung diirfte dabei die Affinitdat des Orige-
nes zur stoischen Grammatik und Sprach-
philosophie sein. (2171.)

Die vorliegende Arbeit bewegt sich im
Grenzgebiet von Theologie und Philolo-
gie, das in neuerer Zeit von den Fachleu-
ten beider Seiten leider nur noch selten
und zogernd betreten wird. Das Buch ist
nicht immer leicht zu lesen. Viele Einzel-
ginge der Untersuchung sind dem Nicht-
fachmann nur schwer zugéanglich. Trotz-
dem ist die materialreiche und griindliche
Arbeit nicht nur fiir Spezialisten von In-
teresse. Neuschifers Studie stellt einen
beachtlichen Forschungsbeitrag dar und
bereichert das Bild des Origenes um eine
wichtige Facette.

Rauschenberg Uwe Kiihneweg
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Origenes. In Lucam Homiliae. Homilien zum
Lukasevangelium. Lateinisch, Grie-
chisch, Deutsch, iibersetzt und eingelei-
tet von Hermann-Josef Sieben (= Fon-
tes Christiani 4/2), Freiburg-Basel-
Wien (Herder) 1992, 536 S., Ln. geb.,
ISBN 3-451-22205-1.

Mit dem nun vorliegenden 2. Teilband
der von H.-J. Sieben iibersetzten und ein-
geleiteten Homilien des Origenes zum
Lukasevangelium sind erstmals die Lu-
kas-Homilien des Origenes in die deutsche
Sprache iibertragen worden. Vollstindig
sind diese Predigten nur in der lateini-
schen Ubersetzung des Hieronymus {iber-
liefert (soweit sie Hieronymus vorlagen
und nicht von ihm gekiirzt wurden). Da-
neben existieren zahlreiche griechische
Fragmente liber deren Authentizitat teil-
weise erhebliche Zweifel angezeigt sind.
Nach Max Rauers Editionen in den GCS
(1. Auflage: GCS 35, Berlin 1930; 2. Auf-
lage: GCS 49, Berlin 1959) und der von
Crouzel/Fournier/Périchon  besorgten
Edition in den Sources Chrétiennes (SC
87, Paris 1962) wird damit nach langer
Zeit das allgemeine Interesse wieder auf
ein Werk gelenkt, das bislang in der wis-
senschaftlichen Diskussion nur wenig Be-
achtung gefunden hat. Neben der sicher-
lich wichtigen Zielsetzung, weitere Leser-
kreise fiir die Lektiire der Lk-Homilien zu
erschliefen, konnte die Ubersetzung der
Homilien, einschlieBlich der Fragmente,
auch einen wichtigen Beitrag zur Rekon-
struktion des griechischen Textes leisten,
da die Synopse von lateinischem und grie-
chischen Text durch die Ubersetzung er-
leichtert wird. Andererseits unterstreicht
die hier vorliegende Auswahl der Frag-
mente die Notwendigkeit einer erneuten
wissenschaftlichen Durchsicht, Uberprii-
fung und Identifizierung des von Rauer so
vorbildlich edierten Materials, da H.-J.
Sieben hier die Fragmentensammlung der
Edition in den SC iibernimmt und damit
auch die (unzuldnglichen) Kriterien der
franzbsischen Hgg.In Folge dessen liegen
die Fragmente wiederum nur in einer
Auswahl vor. Dennoch ist mit dieser
Ubersetzung auch der ,Fachwelt” ein
brauchbares Hilfsmittel an die Hand gege-
ben.

Der Vi. hat seiner sprachlich sehr ele-
ganten Ubersetzung eine Einleitung vor-
angestellt, die im folgenden kurz bespro-
chen werden soll. Kap.l enthilt einige Da-
ten zu Leben und Werk des Origenes, was
sich im Hinblick auf die in Kap.III durch-
gefithrte Diskussion der Datierungsfrage
der Homilien durchaus als niitzlich er-
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weist. Kap.II ,Origenes als Homilet” fiihrt
den Leserin die fiir den Alexandriner typi-
sche Art der Schriftauslegung ein, die ,fiir
modernes Empfinden schwerverstandlich
und so nicht unmittelbar nachvollziehbar
ist* (Sieben I,13). Deshalb wird vom Vi.
die allegorische Auslegungsmethode des
Origenes im historischen Kontext jiidi-
scher und hellenistischer Hermeneutik
als philosophie- und religionsgeschicht-
lich vorgegebene Methode veranschau-
licht und gerechtfertigt. Ziel sei es letzlich
den Buchstaben zu transzendieren und
den tieferen Sinn der Schriften aufzuspii-
ren.” Grundaxiom ist fiir ihn, daR die
Schrift als Wort Gottes tiberall eine sinn-
volle Aussage fiir den Glaubigen enthal-
ten mufs.Wo der Buchstabe diesen Sinn
nicht erkennen laRt, ist sicher ein tieferer
oder hoherer Sinn jenseits des Buchsta-
bens verborgen; ihn mufl der Ausleger
entdecken.“(Sieben I,18) Gegen den Vor-
wurf, diese Methode sei letzlich von purer
Willkiir beherrscht, kénne man mit Torje-
sen einwenden (schlieRt sich der Vi. der
Auffassung Torjesens an oder referiert er
nur?), ,daR das platonische Aufstiegs-
schema der Seele den umfassenden Aus-
legungsrahmen, das Einheitsprinzip der
Auslegung” darstelle (Sieben I1,22). Es
stellt sich allerdings die Frage, ob diese,
trotz allem duBerst subjektivistische Lo-
gos-Mystik (,bei der Auslegung des Evan-
geliums dagegen ist die Seele unmittelbar
mit dem Logos konfrontiert” Sieben I,22)
dem modernen Leser nicht doch vertrau-
ter ist, als der Vf. glaubt.

Nach einem kurzen Uberblick iiber die
einzelnen Themen der Homilien zu Be-
ginn des Kap. IIT wendet sich der Vi. der
Datierungsfrage zu. Gegen Nautin, der
sich aufgrund seiner These vom ,doppel-
ten Dreijahreszyklus” (Sieben 1,29), in
dem sowohl die alttestamentlichen wie
neutestamentlichen Homilien gehalten
wurden, fiir den Jahreszyklus 239-241
ausgesprochen hatte, bekraftigt der Vf.
eine Datierung um 233-234. Fir den
zweiten Aufenthalt in Cisarea spreche
nach Fournier (Sieben I,30f.), die Erwah-
nung des auf 232-233 datierten Kom-
mentars zum 1.Kor in der 17.Hom zum
Lukasev., wie auch eine charakteristische
Formulierung , die sich im Kommentar
zum 1.Kor als auch im 6. Buch des Kom-
mentars zum Johannesevangelium fin-
det, welches ebenfalls zu Beginn des zwei-
ten Aufenthaltes in Césarea verfallt wur-
de. Dies deute auf eine ,etwa gleichzeitige
Abfassung der drei Werke hin“ (Sieben
[,32). Dagegen stehe die Notiz bei Euseb
(H.E. VL36,1), Origenes habe es erst im

ZKG 105. Band 1994/1



Alte Kirche

Alter von mehr als 60 Jahren erlaubt, sei-
ne Homilien niederzuschreiben, zu dieser
Datierung nicht in Widerspruch, da es sich
bei den vorliegenden Homilien , nicht um
von Schnellschreibern angefertigte Mit-
schriften wirklich gehaltener Predigten,
sondern eher um Notizen des Predigers
selber” zu handeln scheint; eine Auffas-
sung, die Th. Zahn schon 1911 fast gleich-
lautend vorgetragen hat (Th. Zahn, Die
Predigten des Origenes liber das Evangeli-
um des Lukas, in: Neue kirchliche Zeit-
schrift 22, 1911, 257-268, hier: 255 und
268) und die vom Vf. lediglich wiederholt
wird. Die Ausfiihrungen des V. zur Uber-
setzung des Hieronymus in Kap IV bieten
dem Leser eine ausgewogene, den gegen-
wartigen Forschungsstand reprédsentie-
rende Darstellung der biographischen
und historischen Rahmenbedingungen.
Die Qualitdt der lateinischen Ubertragung
und die Ubersetzungstreue des Hierony-
mus werden, die heute vorherrschende
Position der Forschung rezipierend, insge-
samt positiv beurteilt. Fiir die Feststellung
der Echtheit des lateinischen Textes greift
der VI. auf die bewdhrten, textkritischen
Kriterien zuriick, die Rauer seiner 2. Edi-
tion zugrunde gelegt hatte. Die iiberliefe-
rungsgeschichtlich interessante Frage
nach der griechischen Vorlage des Hiero-
nymus beantwortet der Vf. ebenfalls im
Sinne Rauers. Demnach sind schon Hiero-
nymus die Homilien nur in einer Auswahl
vorgelegen, namlich jene von ihm selbst
erwdhnten 39 Predigten, die er, was sich
aus einem Vergleich mit der ,Expositio in
Lucam” des Ambrosius ergibt, an einzel-
nen Stellen zudem gekiirzt hat. Nicht aus-
zuschlieRen ist allerdings, dal® Hierony-
mus eine andere griechische Vorlage hatte
als der ,pechschwarze Rabe” aus Mailand
zu seiner Linken. Diese Auffassung hatte
Rauer noch im Erganzungsband zu seiner
1. Edition =TU 47(1932) vertreten, worin
ihm Fournier gefolgt ist (SC 87, 82). Vol-
lige Klarheit wird man wohl derzeit nicht
gewinnen konnen, zumal sich unter den
griechischen Fragmenten nicht nur Frag-
mente der LkHom, sondern auch des ver-
lorengegangenen LkKomm befinden. Die
gesicherte Zuschreibung der Fragmente
ist bis heute ein ungeldstes Problem und
daran dndert auch die hier vorliegende
Ausgabe nichts, da der V1. sich, wie schon
erwahnt, an die Auswahl der Fragmente
in den SC halt. Von den 257 Fragmenten
bei Rauer sind noch 91 iibrig geblieben,
welche wiederum danach ausgewahlt
worden waren, ,ob sie im Vergleich zur
Ubersetzung des Hieronymus zusatzliche
Nuancen bringen und ob sie exegetisch
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interessant und fiir Origenes typisch sind”
(Sieben I,51).

Die Ubernahme der Fragmentenzih-
lung aus den SC mit den Querverweisen
auf das entsprechende Fragment bei
Rauer, die Stelle im Lkev. und, wenn mog-
lich, die Homilie selbst, ist dulerst hilf-
reich, zumal es unter den gegebenen Be-
dingungen Aufgabe des Lesers zu sein
scheint die Fragmente in den fortlaufen-
den, hieronymianischen Text einzubin-
den. Am Text der 7.Hom zum Lukasev. hat
beispielsweise schon Zahn gezeigt, wie
wichtig der Vergleich von Text und Frag-
ment fiir das Verstdndnis des ,Urtextes”
sein kann, vor allem dann, wenn das Frag-
ment keine lateinische Entsprechung hat
(Zahn 263). Derartige ,Lesehilfen” hitte
man sich fiir den Kommentar gewiinscht.

Am Rande sei bemerkt, daf das viel dis-
kutierte ,nescio quis” in der 7.Hom (7,4)
merkwiirdigerweise uniibersetzt bleibt:
nescio cur!

Zur Einleitung muf abschlieBend no-
tiert werden, dal3 eine eigentliche Exposi-
tion der theologischen Themen fehlt. Die-
ses Versdumnis fallt um so schwerer ins
Gewicht, als der Leser den eminent theo-
logischen Charakter der Homilien ver-
kennen muf. Die antihédretische Konno-
tation mariologischer Aussagen wird bei-
spielsweise, sieht man von den knappen
Hinweisen im Kommentar ab, an keiner
Stelle erwahnt. Hatte es Crouzel noch fiir
notig befunden, eine immerhin 53seitige
Abhandlung iiber die Mariologie des Ori-
genes fiir seine Einleitung in den SC aus-
zuarbeiten, so wird hier der Leser lediglich
unter dem Stichwort ,Marienfrommig-
keit des Predigers” auf den Text vorberei-
tet, ohne aber etwas von der theologi-
schen Gewichtung des Themas zu erfah-
ren. Auch die fiir die Lukas-Homilien so
charakteristische Figur des Taufers, die
auch im Kommentar zum Johev. kraftvoll
hervortritt und theologisch dhnlich ak-
zentuiert ist, bleibt in der Einleitung des
Vi. blaB und unscheinbar.

Weiterfithrende Hinweise bietet hinge-
gen der Kommentar, der sich aber m.E. zu
sehr an den Kommentar von Crouzel/
Fournier/Périchon anlehnt. Insgesamt
wird man aus der Lektiire dieser Ausgabe
auf Dauer groflen Nutzen ziehen kénnen
und sich deshalb auch mit einer Einlei-
tung zufrieden geben, deren Starken, das
sei abschlieRend betont, gegeniiber den
schwicheren Partien eindeutig liberwie-
gen.

Miinchen Thomas Lechner
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Gunther Gottlieb, Pedro Barceld (Hrg.): Chri-
sten und Heiden in Staat und Gesellschaft
des zweiten bis vierten Jahrhunderts. Ge-
danken und Thesen zu einem schwieri-
gen Verhaltnis (= Schriften der Philoso-
phischen Fakultiten der Universitat
Augsburg 44), Mlnchen (Verlag Ernst
Vogel) 1992, 212 S., 25 Abb., kt., ISBN
3-925355-44-8,

Der Sammelband ist zum gréRten Teil
Niederschlag von international besetzten
Seminaren und Kolloquien an den Uni-
versitdten Augsburg, Eichstatt und Genf,
sowie von verschiedenen Gastvortrigen.
Inhalt: Joseph Walsh — Gunther Gottlieb,
Zur Christenfrage im zweiten Jahrhun-
dert (S. 3-86). G. Gottlieb, Tradition und
Neuerung in der Religionspolitik Kaiser
Konstantins d. Gr. (S. 87-101). Wolfgang
Hagl, Die Religionspolitik der Kaiser Con-
stantin und Constantius II. im Spiegel
kirchlicher Autoren (S. 103-129). Bern-
hard Overbeck, Christliche Symbolik auf
spatromischen Miinzen (S. 131-149). P.
Barcelo, Zur Begegnung, Konfrontation
und Symbiose von religio Romana und
Christentum (S. 151-208). Nicht in allen
Beitrdgen wurde Forderliches und Wei-
terfiihrendes entdeckt. Der gewichtigste
Beitrag ist nicht nur umfangmaRig der er-
ste; er zerfallt in zwei Teile. Im ersten (S. 6—
21) wird sehr umsichtig und unter umfas-
sendem Riickgriff auf die einschlagige Li-
teratur das bedeutendste nichtchristliche
Zeugnis des zweiten Jahrhunderts {iber
das Verhéltnis von Christentum, Gesell-
schaft und Staat, namlich der Briefwech-
sel zwischen Plinius und Trajan, disku-
tiert. Ein Student hat hier ein Paradebei-
spiel fiir eine sachgerechte methodische
Befragung eines antiken Textes. Von der
zutreffenden Uberzeugung geleitet, daR
die Konflikte zwischen Christen und Staat
im zweiten Jahrhundert vor allem gesell-
schaftliche Ursachen hatten und nicht in
einer grundsatzlich feindlichen Einstel-
lung einer der beiden Seiten zu sehen
sind, fithren die Autoren im zweiten Teil
des ersten Beitrags (S. 21-53) zehn Griin-
de fiir den ChristenhaR auf: Die Gleichset-
zung der Christen mit den Juden. Die Wei-
gerung, sich am offentlichen Leben zu be-
teiligen. Die Halsstarrigkeit. Das aus den
Geboten fiir eine sittliche Lebensfiihrung
resultierende aufféllige Benehmen und
der Anspruch auf die bessere Moral. Die
Einstufung der christlichen Religion als
Narrheit. Die Neigung zu aggressiver
Sprache. Die Beeintridchtigung des Fami-
lien- und Ehefriedens. Der Verdacht, ge-
heime Handlungen zu begehen. Die von
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den Christen verursachten wirtschaftli-
chen Nachteile. Der Vorwurf des Atheis-
mus. Dieselbe Reihe, jedoch nicht so aus-
fiihrlich behandelt und belegt, hat G.
Gottlieb bereits ein Jahr zuvor in dem
Bindchen ,Christentum und Kirche in
den ersten drei Jahrhunderten” in der Se-
rie: Heidelberger Studienhefte zur Alter-
tumswissenschaft (S. 93-102) vorgefiihrt.
Die Verfasser sind sich selbstverstandlich
bewuRt, dal die Nennung der Motive fiir
den Christenhal} weder allseits abgerun-
det noch séduberlich nach Gewicht geord-
net sein kann (vgl. S. 22). Dariiberhinaus
macht dieser zweite Teil wenigstens strek-
kenweise den Eindruck eines noch nicht
ganz ausgereiften und durchgepriiften
Entwurfs. Die Beweiskraft einzelner
Punkte wird durch Mingel in der Inter-
pretation und im Belegverfahren ge-
schwicht. Ein paar Beispiele: Wilhelm
Schneemelchers Aufsatz ,Das Problem
der Sprache in der Alten Kirche” hat
nichts mit dem Thema ,Aggressivitdt” der
christlichen Sprache zu tun (S. 38 und
782°7). Weder Phil 2,14-16 noch Justins
14. Kapitel der Apologie sind differenziert
und kontextgerecht beurteilt, wenn man
sie als (die einzigen!) Belege fiir die ,in
vielen Texten” sinnfdllige ,unausstehli-
che Selbstgerechtigkeit der Christen an-
fiihrt (S. 38 und 78%7). Der Bericht iiber
das Martyrium Polykarps gibt zu viele In-
terpretationsprobleme auf, als daB man
Mart. Polyc. 9,2 ohne weiteres als Zeugnis
fiir verdchtliche und geringschétzige Au-
Rerungen Polykarps (gegeniiber wem?)
anfiihren konnte (S. 39 und 802%°). Die co-
hortatio ad gentiles stammt nicht von Justin,
kann also nicht als ,Anhaltspunkt“ dafiir
dienen, daR der Apologet ,zu schroffen
Worten fahig” war (S. 39 und 80%%¢). Was
esheiBen soll und inwiefern man aus dem
Bericht tiber die Martyrer von Lyon bei
Euseb, h. e. 5,1,49, entnehmen kann, dafk
sich der kleinasiatische Arzt Alexander bei
der Gerichtsverhandlung ,wenig taktvoll
auffiihrte, war mir nicht einsichtig (S. 40
und 807%%). Fiir diesen Punkt 2.6 ,Die Nei-
gung zu aggressiver Sprache” gilt wohl
insgesamt, was die Autoren S. 40 schrei-
ben: ,Wir miissen hier zu Wahrscheinlich-
keiten Zuflucht nehmen.” Die schwerwie-
gende Aussage, daR die Christen in Ver-
dacht gerieten, weil sie so sehr auf Ge-
heimhaltung bedacht waren (S. 47), wird
nicht belegt und diirfte auch schwer zu be-
legen sein. Sollte das mitimplizitem Bezug
auf die sog. Arkandisziplin gesagt sein? Sie
hat sich als eine historische Fiktion erwie-
sen. (Vgl. Christoph Jacob, ,Arkandiszi-
plin“, Allegorese, Mystagogie, 1990.) Die
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frithen Christen hatten keinen Grund, ir-
gend etwas geheimzuhalten, und sie ha-
ben es auch nicht getan, wie die offenen
Mitteilungen Justins oder Tertullians iber
Lehre, Kult und Organisation zeigen.
Wennsie sich nachts trafen, dann deshalb,
weil Christen, die Sklaven waren, tags-
iiber arbeiten mufiten. — Gewild weiterhin
umstritten bleiben wird die These (in der
Zusammenfassung, S. 54), daR es ,nach-
weisbar seit Anfang des zweiten Jahrhun-
derts” einen ,Rechtssatz” gegeben habe,
,dal Christ-Sein mit dem Tode bestraft
wird — nach 64, im Anschluf an oder im
Zusammenhang mit dem Brand von Rom
vom Senat beschlossen und in Kraft gewe-
sen bis zum Toleranzedikt des Galerius
(311).” Aus Gottliebs nicht mit Anmer-
kungen versehenem, unverandert abge-
drucktem Text eines Bonner Gastvortrags
iiber ,Tradition und Neuerung in der Reli-
gionspolitik Kaiser Konstantins d. Gr.”
scheint mir die Beobachtung treffend und
wichtig zu sein, dall Konstantins Uber-
gang zu einem neuen und starken Kult
vorbereitet und nahegelegt wurde durch
den Fehlschlag der diokletianischen Reli-
gionspolitik: ,Dadurch - insbesondere
durch das Scheitern der Christenverfol-
gung—waren (...) die traditionellen Ober-
gottheiten ebenso kompromittiert wie die
irdischen Verantwortungstrager” (S. 91).
Wenn man sie sich auch reichhaltiger ge-
wiinscht hétte, so sind die Interpretatio-
nen religioser Symbolik auf Kaisermiin-
zen von B. Overbeck doch sehr aufschluf3-
reich. Die abgebildeten Miinzen, z. T. noch
in grofberer Form prasentiert, und ihre Be-
schreibungen, wie auch die Grundlage der
Interpretation, findet man in dem Buch
von J. Garbsch und B. Overbeck, Spatanti-
ke zwischen Heidentum und Christentum
(= Ausstellungs-Kataloge der Prahistori-
schen Staatssammlung 17), Miinchen
1989, 21990. Fiir den in Numismatik nicht
ausgebildeten Studenten wiren die Auf-
losungen (und Ubersetzungen) der abge-
kiirzten Miinzinschriften hilfreich gewe-
sen. (S. 140 ein — wohl frankischer —
Druckfehler: SPES BVBLIC. Unausrottbar
scheint die falsche Schreibung des Kir-
chenvaters Origenes zu bleiben: fiinfmal
aufS. 3941, zweimal auf S. 199.)
Miinchen Reinhard M. Hiibner
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Jochen Bleicken: Constantin der Grofie und
die Christen (= Historische Zeitschrift,
Beiheft 15), Miinchen (R. Oldenbourg
Verlag) 1992, 72 S., kt., ISBN 3-486-
64415-7.

Die durch das Stichwort ,Konstantins
Bekehrung” bezeichneten Ereignisse ha-
ben in jeder Generation die nachdenken-
de Betrachtung der Geschichtschreiber
angezogen. In dieser Zeit ist es Bleicken,
der die These Burckhardts aufgenommen
und weiterentwickelt hat. Seine Darstel-
lung, die in der dem gereiften Historiker
moglichen Kiirze vorliegt, ist zu einem
guten Teil eine Auseinandersetzung mit
H. Dorries und zeigt damit den besonde-
ren Rang Gottingens am Himmel deut-
scher Gelehrsamkeit an.

Bleicken rdumt mit dem Bild, das Euseb
gezeichnet hatte, auf — tut man es nicht,
dann ,bleibt dem Historiker in der Tat
nicht viel zu tun ibrig” (S. 4) — und ist be-
strebt, einen ,historischen Prozel aus ei-
ner quellenkritischen Analyse der politi-
schen Entwicklung” (S. 65) zu erkldren.
Demgemadl’ setzt er mit dem Edikt des
Galerius, das dieser aus machtpolitischen
Griinden erlieB' und mit dem Konstantin
nichts zu tun hatte, ein. War die Absicht
desselben Toleranz des Nichterlaubten, so
wird dem Christentum in der Abmachung
von Mailand im Jahre 313 volle Gleichbe-
rechtigung gewdahrt. Veranlasser ist Lici-
nius, der zur Stabilisierung seiner Regie-
rung die Christen seiner Reichshilfte zu
sich heriiberzuziehen sucht. Konstantin
hat nur soweit Anteil, als er die Richtungs-
dnderung ,guthief3” (S. 22). Die Erschei-
nung, die Konstantin 312 vor der Schlacht
an der Milvischen Briicke gehabt hat, ist
Bleicken geneigt als einen Halo anzuse-
hen, dem erst spiter eine christliche Deu-
tung beigelegt wurde (S. 23 ff.). Die
Schildzeichen, die damit in Verbindung
gebracht werden, sind spater zum Chri-
stogramm umgedeutet worden. Sie waren
eigentlich Sternzeichen, wofiir die Arca-
dius-Saule in Konstantinopel eine Besta-
tigung geben ,konnte” (S. 30), wahrend
doch damals das Christogramm als Sym-
bol sehr selten war (S. 32 f.). Es gibt denn
auch so gut wie keine Belege ,fiir eine
christliche Gesinnung” Konstantins aus

I Der von diesem selbst angegebene Grund (um das Gebet fiir Kaiser und Staat zu
ermoglichen), sollte nicht so schnell vom Tisch gewischt werden, wie es bei Bleicken
(S. 7 f.) geschieht. DaR der Staat eine Kultgemeinschaft ist, hat A. Diehle in W. Eck, Re-
ligion und Gesellschaft in der rémischen Zeit, 1989, S. 1 ff. eingescharft. Das Wirksam-
werden derselben wird schwer beeintrichtigt, wenn ein Teil der Einwohner an der

Ausiibung der Riten gehindert ist.



108

den folgenden Jahren, der ,Eifer”, Zeug-
nisse dafiir ,ausfindig zu machen”, ist ,de-
kuvrierend” (S. 34). Die Inschrift auf dem
Triumphbogen von 315 bezieht sich auf
die Gesamtheit der Gotter (S. 36), das La-
barum als Christogramm bleibt bis 322
selten und geht, wo es erscheint, nicht auf
einen Beamten, sondern auf einen Miinz-
schneider zuriick oder ,koénnte“ nach-
traglich eingemeiRelt sein (S. 40). Als
christliches Zeichen wird es zuerst von
Laktanz angesehen, der sich 315 mit die-
ser Erklarung ,hervorwagte“ (S. 42). Ge-
wi, Konstantin schlichtet bald Streitig-
keiten in der afrikanischen Kirche, jedoch
nicht als Christ, sondern weil er sich dem
Bingreifen ,nicht entziehen” kann (S. 47)
—um freilich auf diese Weise, als Friedens-
stifter namlich, in den kirchlichen Ent-
scheidungsproze3 Eingang zu finden (S.
48). Nach dem Sieg tiber Licinius folgen
weitere Mallnahmen zugunsten der Kir-
che (5.581. 63). Vor allem wird das Bestre-
ben deutlich, sich als den ,von Anfang an
den Christen zugetanen Herrscher” ,hin-
zustellen” (S. 57). Es mag in diesen Jahren
zu einer ,inneren Wandlung” gekommen
sein: ,wie dem auch sei“.? Entscheidend
ist die politische Lage, die Konstantin
zwang, sich dem Christentum zu nihern.
Licinius hatte das realistischer zu tun ver-
mocht; ihm gehort die Sympathie des Ver-
fassers (S. 52 f.). Es ergibt sich: Der Prozel
der Christianisierung des Reichs setzte ein
Jahrzehnt spéter ein, als gemeinhin ange-
nommen wird. Er wurde durch politische
Zwange ausgelost.

Ausgangspunkt fiir Bleickens These ist
die Annahme einer Zwangslage, in der
sich Licinius wegen des starken Anteils
der Christen in seinem Bereich befand.
Wenn es sich so verhielt, stellt sich freilich
die Frage, warum er dann nicht weiterhin
die Christen favorisierte und sich ihrer
Unterstiitzung bediente. Wer sich zuerst
der Kirche empfahl, konnte doch auf die
Dankbarkeit der Christen rechnen. An-
ders stand es im Westen, wo die Zahl der
Christen gering war. Was hitte Konstan-
tin gehindert, auf die heidnische Karte zu
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setzen, dadurch seinen Bereich um sich zu
sammeln und dem Licinius Schwierigkei-
ten zu bereiten? Gab es in seiner Reichs-
hélfte keine dridngende Notwendigkeit,
den Christen entgegenzukommen, war-
um verstand er sich dazu? Bleickens ,po-
litische” Erkldrung der Wende scheitert
schon, sobald man sie auf Konstantin
ibertragt. Die Verfolgung hat eben den
Abscheu der zu ihr genétigten Beamten-
schaft hervorgerufen. Und dazu kam auf
der Seite Konstantins noch etwas anderes.
GewiB, Bleicken betont, dalt auch nach
313 Konstantin in der Offentlichkeit kei-
neswegs als Christ galt: Die Miinzen be-
weisen es. Indessen, die Zeit des Frithprin-
zipats, in der die Miinzen als unmittelba-
rer Ausdruck des Regierungsprogramms
eines Herrschers gelten konnten, war lan-
ge vorbei. Verfestigte Traditionen (die
Sonnenreligion® war seit Aurelian so et-
was wie Staatsreligion), stadtromische
Starrkopfigkeit* und lokale Besonderhei-
ten kommen hinzu. SchlieBlich hatten
Miinzschneider mit gewissen Einschrédn-
kungen ihre Freiheit’. Nicht das, was noch
existiert, sondern das, was neu ins Leben
tritt, macht die signatura temporis aus. Die
Miinzen zeigen, wenngleich mit einer ge-
wissen Verspatung gegeniiber den literari-
schen Quellen, neue Bilder (das Silberme-
daillon mit dem Christogramm von 315 ist
der erste, noch etwas fiir sich stehende
Anfang). Schon 318 verschwinden auch
die Gotter als comites auf den Miinzen.
Die Entwicklung ist um so erstaunli-
cher, als sie spontan erfolgte. Es ist ja nicht
so, dal die Kirche Verlangen nach der
kaiserlichen Fiirsorge hatte, daR Vorbilder
in der christlichen oder auch jiidischen
Vergangenheit existierten, nach denen
dem Kaiser eine solche Aufgabe zugewie-
sen (oder auch auf der literarischen Ebe-
ne: zugeschrieben) wurde. Vielmehr war
das kaiserliche Interesse an der Kirche et-
was fiir diese vollig Neues, und das Aus-
mal’ desselben etwas geradezu Beunruhi-
gendes. Athanasius sollte das bald erfah-
ren. Die Kirche war daran gewohnt, ihren
Weg selbst zu finden. Sie hitte, wie die

% 8. 57; vgl. jedoch S. 52: Es ,darf ... bezweifelt werden, daB ihm ... das Christen-

tum innerlich zuganglicher geworden ist”.

* Dazu H. Dérries, Das Selbstzeugnis Kaiser Konstantins (Gottingen 1954) S. 343 ff.
Ausdrucksformen des Kults fanden frith Aufnahme in das Christentum,

* Der Triumphbogen von 315 war vom Senat aufgestellt worden — wie sollte Kon-
stantin, zumal ihm an einem guten Verhiltnis zum Senat gelegen war, wie auch
Bleicken S. 35 betont, daran AnstoR nehmen?

* Darauf weist Bleicken S. 40 selbst hin, um die Bedeutung von Miinzen mit christ-
lichen Symbolen abzuwerten. Sein Argument gilt umso mehr fiir heidnische Miinzbil-

der.
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Dinge damals lagen, auch ohne Konstan-
tin auf eine erfolgreiche Zukunft hoffen
konnen. Es bedurfte erheblicher von Eu-
seb und Laktanz geleisteter Anstrengun-
gen, um fiir des Kaisers Bemiihungen ei-
nen theologischen Ort zu finden. Er selbst
gab dafiir Stichworte aus: das Gericht Got-
tes erwartend, Knecht Gottes, Bischof in
duleren Dingen. So eigenartig sie sind, sie
geben Zeugnis von Uberlegungen, die der
Kaiser — ein antiker Friedrich Wilhelm I. —
anstellte, und die sich in einem geprédgten
theologischen Schrifttum, das die letzten
Jahre seiner Regierung bestimmte, nie-
derschlugen und deren Entstehung nicht
ohne vorausgegangenes langes Abmiihen
verstdndlich ist. Euseb und Laktanz wei-
sen auf ein Ereignis vor der Schlacht an
der Milvischen Briicke hin, das sie dem
Stil der Zeit entsprechend ausmalen. Der
kritische Geschichtschreiber erklart dazu:
,Etwas ist an der Sache gewesen.“S Ein
rationalistisches, zudem allzu wenige
Motive in die Betrachtung einbeziehen-
des Aburteilen scheitert an der Person
Konstantins’.

So notwendig immer erneutes Priifen
ist, der von Bleicken unternommene Ver-
such war, fern davon, die Positionen von
Lietzmann und Dorries erschiittert zu ha-
ben, geeignet, die Standfestigkeit dersel-
ben zu bestatigen.

Cambridge Ernst Bammel

Rudolf Leeb: Konstantin und Christus. Die
Verchristlichung der imperialen Repra-
sentation unter Konstantin dem Gro-
Ren als Spiegel seiner Kirchenpolitik
und seines Selbstverstdndnisses als
christlicher Kaiser (= Arbeiten zur Kir-
chengeschichte 58), Berlin — New York
(Verlag Walter de Gruyter) 1992, 14,
223 5., 46 Abbildungen, Ln. geb.

Die vorliegende Dissertation, entstan-
den in der Evangelisch-Theologischen Fa-
kultat der Universitat Wien, hat sich das
ehrgeizige Ziel gesetzt, anhand der impe-
rialen Reprasentation (nach dem Vorgang
von H. Kraft und H. Dorries) Constantins
religidse Gesinnung, sein Selbstverstand-
nis als Kaiser, seine Religionspolitik und
ihre Motive zu erforschen. Es liegt auf der
Hand, daB eine derart umfassende Be-
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trachtung, zumal wenn sie wie hier zu ei-
nem guten Teil aufgrund der Sekundarli-
teratur durchgefiihrt wird, letztlich schei-
tern muls. Was herausgekommen ist, ist
ein recht disparates Konglomorat mit
nicht wenigen gewagten Formulierungen
und pauschalierenden Thesen. Constan-
tin habe, so die Hauptthese, als Stellver-
treter Christi dessen Heils- und Siegesge-
schichte auf Erden nachgeahmt, indem er
sie als ,sakral bevollmachtigter Herrscher
politisch fortsetzt” (159).

Im I. Teil, der tberschrieben ist ,Die
imperiale Reprdsentation”, geht es um die
Sol-Invictus-Verehrung,  insbesondere
tiber die Statue auf der Porphyrsdule in
Konstantinopel (angeblich eine Darstel-
lung eines Constantin-Helios, der eine
Quadriga lenkte), um das Silbermedaillon
von Ticinum, auf welchem nach L. sowohl
ein Kreuzeszepter wie ein Christogramm
dargestellt ist, und um das Labarum, das
als Sieges- und Triumphzeichen gedeutet
wird. Beim Kaiserportrait wird einer wei-
chen Gesichtsmodellierung bis 324, die als
Klassizismus und Hinwendung zur augu-
steischen Zeit interpretiert wird, ein ab-
straktes Herrscherbildnis mit einem orna-
mentalen Liniensystem entgegengestellt,
welches das absolute Kaisertum Constan-
tins reprdsentiert habe. Freilich bedarf
hierbei der Marmorkolo aus der Maxen-
tius-Basilika einer Umdatierung und spa-
teren Aktualisierung. Ebenso einseitig
werden die basilikalen Kirchen als Thron-
sdle und imperiale Reprasentationsbau-
ten definiert, deren Zweck im Heiligen
Land es gewesen sei, ,Pilgerzentren aus
dem Boden zu stampfen, um die Voraus-
setzungen fiir ein christliches Pilgerwesen
groRen Stils zu schaffen” (89). Noch ver-
wunderlicher ist es, wenn das kaiserliche
Mausoleum in der Hauptstadt am Bospo-
rus nicht mehr als Apostelkirche, sondern
als Christus-Martyrion erscheint, das
nach dem Vorbild der Anastasis in der Je-
rusalemer Grabeskirche (mit ihren 12
Sdulen) als Kirche mit kreuzférmigem
Grundrif gedeutet wird, in der Constan-
tin wie Christus begraben sein wollte
(nicht als 13. Apostel); denn nur so sei die
stets deutlicher zu beobachtende Chri-
stus-Nachahmung erklarbar, die mit dem
Einzug christlicher Motive heilsgeschicht-
lich orientiert gewesen sei. Auch die Vi-
sion von 312, iiber die das 2. Kapitel han-
delt, seiin der spateren Interpretation von

6 H. Lietzmann, Geschichte der Alten Kirche III (Berlin 1938) S. 144.
7 In der Rede an die heilige Versammlung (Heikel 166.13 ff.) spricht er von
dwoenpere — im Unterschied zur owdela als dem ihn tragenden Grund.
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Euseb (VC I 28) Ausdruck eines Weltherr-
schaftsstrebens des Kaisers, wobei die He-
lios-Christus-Symbolik  vorauszusetzen
sei. Seltsam mutet es weiterhin an, wenn
der Verf. das hohe Ziel des Kaisers, Voll-
strecker des Gesetzes Christi zu sein, von
seiner Rechtsposition als Pontifex Maxi-
mus ableitet. Schlief3lich bemiiht sich L.
im 3. Kapitel die nicaeakritischen Theolo-
gen als ,Baumeister eines Caesaropapis-
mus“ zu erweisen, wahrend Euseb von
Caesarea lediglich in der Tricennatsrede
eine regelrechte Herrschertheologie ent-
worfen habe, in der Vita Constantini sich
dagegen von dieser Zuspitzung distanziert
und groferen Wert auf die Kaiserfrém-
migkeit gelegt habe.

Insgesamt wirkt das ganze Gebidude
recht abenteuerlich, zumal es an Wider-
spriichen und sachlichen Fehlern nicht
mangelt. Was hat man sich unter equites
singulari (S. 78) vorzustellen? Die Kirche
in Gaza wurde nicht von der Kaiserin Eu-
phemia, sondern von Eudoxia gestiftet, zu
Beginn des 5.Jh. (nicht am Ende des
4. Jh.) usw. Leider findet sich auch eine
grofie Zahl von drgerlichen Druckfehlern
und Unsicherheiten bei griechischen Zita-
ten.

Wendelstein Richard Klein

J. van Oort und U. Wickert (Hrg.): Christliche
Exegese zwischen Nicaea und Chalcedon,
Kampen (Verlag Kok Pharos) 1992, 226
S., kt., ISBN 90-242-3067-5.

Die Aufsdtze im vorliegenden Band
wurden als Vortrage bei der Tagung der
Patristischen Arbeitsgemeinschaft vom
Januar 1991 in Berlin gehalten. Bei wech-
selndem Ort und in zweijdhrigem Turnus
treffen sich Patristiker vornehmlich deut-
scher, schweizerischer, skandinavischer
und niederldndischer Herkunft. Das Tref-
fen, welches dem von Berlin vorausging,
fand 1989 in Utrecht statt und stand unter
dem Thema: ,Juden und Christen in der
Antike“.! Die Tagung in Berlin eréffnete
U. Wickert mit einem inhaltlichen und
bibliographischen Uberblick, welchem
zwei weitere Hauptvortrage folgten (W.
Horbury, C. Schéublin), in denen die
christliche Exegese in den jiidischen und
paganen Kontext gestellt wurde. Im Zen-
trum von Kurzvortrdgen standen einzelne
Kirchenvater als Exegeten (Ath., Apol.
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Laod., Theod. Cyr., Asterius Ignotus) bzw.
Schwerpunktfragen (zu Hier., Aug.). Der
Reiz der Arbeitstagung und der zum Ab-
druck gelangten Aufsatze liegt nicht nur
in der offenkundigen ,universitas magi-
strorum et scholarium” (10), sondern
auch in der Beleuchtung eines, wie U.
Wickerts Beitrag zeigt, in den vergange-
nen Jahren aktuell gewordenen Themas
aus unterschiedlichen Blickwinkeln. Ein
gemeinsames Ergebnis ist, dal’ trotz der
Vielfaltigkeit der Ansitze durchweg zwei
Schwerpunkte hervortreten: Die Kon-
text- bzw. Traditionsgebundenheit christ-
licher Exegese und die markanten Profile
einzelner Viter. Der Besprechung im fol-
genden wird die hier angegebene syste-
matisierte Reihenfolge zugrunde gelegt,
auch wenn im Sammelband — mit Aus-
nahme von U. Wickert — eine alphabeti-
sierte Verfasserfolge gewahlt wurde.

U. Wickert, Biblische Exegese zwischen
Nicaea und Chalcedon: Horizonte, Grund-
aspekte (9-31) nennt in einem ersten Teil
als Horizonte und Grundaspekte fiir den
Zeitraum von 325-451 (11-17) das
» Exvdnoleonxov ¢oovnua* der Viter,
worin sich ,die Korrelation zwischen V-
terexegese und Dogmenbildung” aus-
driickt (11), die ,Christliche Welt” im
Kontext Roms (12-15) und die ,Helleni-
sierung des Christentums“ (15-17); in ei-
nem zweiten Teil fithrt er ein Bukett von
neuerer Literatur zum Thema Viterexe-
gese in der Art einer verbreiterten Biblio-
graphie raisonnée vor (17-30); am Ende
stellt er fest, dal immer neu ,schopferi-
sches Verstehen” gebraucht wird, um ,die
Grundlagen einer christlichen Welt ver-
wandelnd zu bewahren” (31). Er setzt
damit selbst ein Fragzeichen hinter die
Aussage im Vorwort, dall Wissenschaft
L~um Aktuelles unbekiimmert“ sei.

W. Horbury, Jews and Christians on the
Bible: Demarcation and Convergence (72-
103) skizziert das4. und 5. Jh. zu Recht als
aurea saecula fiir Juden und Christen und
- wohl in Berticksichtigung der neueren
Forschungen zur literarischen Spétantike
- wenigstens als silbernes Zeitalter fiir
Heiden (72). Die Zeugnisse, die er sichtet,
sprechen starker von ,convergence” denn
von ,demarcation” (101), wofiir beste-
hende Kontakte zwischen Vertretern bei-
der Religionen sprechen (75-80;94-97),
die Ahnlichkeit zwischen jiidischem Mid-
rasch und christlichen Homilien und Ka-
tenen (96f.) und der fiir das AT auch von

! Juden und Christen in der Antike, hg. v. J. van Amersfoort und J. van Qort, Kam-

pen 1990.
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Christen anerkannte jiidische Kanon (80-
91).? Ubereinstimmungen in der Exegese
basieren auf den griech.-rém. Einfliissen
(79;921.;97) und werden gefordert durch
die neue politische Situation, aufgrund
derer dieselben Themen aufgegriffen und
in dhnlicher Weise im Riickgriff auf die
Schrift behandelt werden (,explanation
of history”, ,the Messiah”, ,identification
of the true Israel, ,moral”) (87-103).?
Auf christlicher Seite wurde jud. Bibel-
kenntnis geschatzt (791.;vgl.93-97) und
wurden vielfaltig, einigemale ernsthaft,
jid. Argumente vorgetragen (76); Unter-
schiede stammen vor allem aus verschie-
dener liturgischer Praxis, ,ancestral cu-
stoms and messianic interpretation”
(98:102).

Die philologischen Ausfiihrungen von
C. Schaublin, Zur paganen Prigung der
christlichen Exegese (148-173) schlielen
inhaltlich an die von Horbury an. Sie fas-
sen die Ergebnisse einer fritheren Arbeit
des Vi.s zusammen und ergédnzen sie mit
neuem Material.* Drei Schwerpunkte
griech.-rom. Einflusses kristallisiert er
heraus: das Schulwissen in Grammatik
(vgl. Hieronymus und sein Grammatik-
lehrer Donat) (150-159), die Suche nach
dudvowe oder sententia (August., De ut.
cred.; ders., De doctr. christ.; vgl. die Nut-
zung der status legales ) (160-169) und Pro-
gymnasmata (169f.). Zum Schluf3 des
Aufsatzes erinnert der Vi. an Hieronymus,
der in seiner Ep. 53 den Begriff ars scrip-
turarum pragte, und referiert dessen Mah-
nung: ,Wer das Interpretieren nicht ge-
lernt hat, soll die Finger davon lassen”
(172).

Ll

Bei der Vorstellung einzelner Viter als
Schriftausleger prdsentiert der ,ein bi-
chen skeptische Altmeister C. Stead
Athanasius als Exeget (174-184), auch
wenn A. als solcher in technischem Sinn
,kaum in Betracht” kommt (174): ,Er hat
kein einziges Buch, ja sogar kein einziges
Kapitel der heiligen Schrift fortlaufend
kommentiert” (174). Es 4Rt sich aber prii-
fen, inwieweit A. den ,exegetischen Prin-
zipien” folgt (177-184), deren sechs Pol-
lard (1959) aus A. Schriften herausgear-
beitet hat: Suffizienz der hl.Schrift,
oxomog, £Bog, Sinn, Stil (idiopa), Kontext.
Das erste und letzte Prinzip ist ,wesent-
lich* (177-182);® die Suffizienz gilt A. als
»Tatsache”, die Kontextbeachtung dage-
gen als ,Aufgabe“;® was das Ziel (ox6mog)
betrifft, ist Skepsis angebracht (177f.).

E. Miihlenberg, Zur exegetischen Methode
des Apollinaris von Laodicea (132-147), der
gegenwartig wohl beste Kenner apollina-
ristischer Exegese, ergdnzt (und korri-
giert) seine fritheren Forschungen zu A.
durch den Hinweis auf die soteriologisch-
“christologische Verdichtung” (136.143)
der weniger philologischen, denn pro-
blemorientierten Exegese (144-147).
Wahrend vor (Orig.) und nach A. (Cyrill.
Alex.) die Psalmen prosopologisch auf
verschiedene Sprecher ausgelegt werden,
gilt bei A. Christus, der Inkarnierte, als
Subjekt (136f.). Christus ,iibernahm das
Geschick Adams” (Apol., in Ps.39,2-4b,
Nr.32 M.), als sei es sein eigenes (140), um
durch sein Geschick ,die Zerstorung des
Todes” zu bewirken.”

S.-P. Bergjan, Die dogmatische Funktiona-
lisierung der Exegese nach Theodoret von Cyrus

2 Wenigstens hinweisen sollte man auch auf die Diskussion iiber die komplementa-
re Frage, inwieweit das ,klassische Judentum nicht ohne das Gegeniiber der Kirche zu
begreifen ist“, so G. Kretschmar, Die Kirche aus Juden und Heiden, in: Juden und Chri-
sten in der Antike, 9-43,11 (mit weiterer Lit.).

3> Man iibersehe aber nicht die Unterschiede (und zwar nicht nur in dogmatischen
Fragen), die gerade von der neuen, fiir das Christentum giinstigen politischen Situa-
tion herriihren; vgl. z. B. die entgegengesetzte Einschdtzung des christianisierten Roms
bei Aphrahat, Dem. 23 und seinem jlidischen Zeitgenossen Rava (in: E Gavin, Aphraa-
tes and the Jews: JSOR 7,1923,95-166,120); speziell zur Exegese formuliert A.E Segal,
Two Powers in Heaven. Early rabbinic reports about Christianity and Gnosticism (StJ-
LA 25), Leiden 1977,154: ,Exegese war das [ritheste Schlachtfeld des Konfliktes”.

* Vgl. C. Schédublin, Untersuchungen zu Methode und Herkunft der antiocheni-
schen Exegese (Theophaneia 23), Koln/Bonn 1974.

> Anstelle von ,Konsequenz” (180, Z.8) ist ,Stimmigkeit” (fiir das engl. ,conse-
quence”) zu lesen.

¢ A. fiihrt ,eine ganze Reihe verwandter Texte” an, die einander bestitigen sollen;
der V. meint, es konne nicht sicher behauptet werden, ob die Arianer ,dieses Verfah-
ren ... nachzuahmen verstanden® (180f.); Ath., c. Ar. Il 26 (= Asterius, frg. 74 Vinzent)
zei%t, daR zumindest Asterius diese Art der Agumentation zu benutzen verstand.

Vgl. hierzu den Aufsatz von R. Hiibner, Gotteserkenntnis durch die Inkarnation:
Kingovopia 4 (1972) 131-161,1501f. Die Eindeutigkeit der Auslegung der Psalmen auf
Christus hin erscheint mir nicht, wie wiederholt vom Vf. vermerkt, ,naiv* (138.141),
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(32-48) will Th. ,in den antiochenischen
Kontext” zuriickbinden. Sie zeigt, da Th.
,biblische Belege in den dogmatischen
Werken” verwendet (36-38).2Inder ,exe-
getischen Methode” Th.s (38-41) l4Rt sich
wie bei Diodor zwischen historisch-pro-
phetischer und ethisch-dogmatischer
Auslegung unterscheiden (40), was an-
hand von Beispielen aus der Kurzfassung
von Th.s Psalmenkommentar liberpriift
wird (41-48). Die Pss, 148,2;138,7:32,6
gelten Th. als trinitarische Belege, ohne
daR er den historischen Bezugspunkt sol-
cher Texte auRer acht 145t.° Th. ist in sei-
nem historischen Ansatz von Diodor ab-
hangig (S. 41: ,Ubereinstimmung®, S. 46:
~weist deutlich auf Diodor hin“). In der
theologischen  Zuspitzung (S. 41:
~Schwerpunktsetzung”, S. 46: ,Dominie-
rung®; S. 48: ,Funktionalisierung”) unter-
scheidet er sich von Diodor” (45), beide
spiegeln ,das Spektrum antiochenischer
Diskussion um Exegese” (47).10

W. Kinzig, Bemerkungen zur Psalmexegese
des Asterius (104-131) untermauert, dalR
die Homilien des Asterius einem Ignotus
und nicht dem Sophisten gehéren. Die
Auslegung erfolgt im ,Diatribenstil eines
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Chrysostomus” (117). Thre ,rhetorische
Virtuositat” (131) und der ,prunkvolle,
panegyrische Stil” (123) bis hin zum ,Ma-
nierismus” (121) stilisieren A. zum ,Rhe-
tor unter den Psalmexegeten” (130). Die
Jkunstvolle Gestalt” ist ,schwacher Ab-
glanz des Schopfungs- und Heilshandelns
Gottes” (120), die Auslegung dient
»~durchweg parédnetischen Zwecken”
(117). Auffallend sind auRergewdhnliche
Rechtskenntnisse (124-128). Als zentrale
Auslegungskriterien (108-113) gelten A.
das ,Vorbild der apostolischen Ausle-
gung”, die ,Reihenfolge der Psalmen* und
die ,Psalmiiberschriften*.!!

R. Hennings, Rabbinisches und Antijiidi-
sches bei Hieronymus Ep 121,10 (49-71) zeigt
anhand der Auslegung des H. von Kol
2,16-23 zwei Formen von dessen antijii-
discher Polemik, einer geschmacklosen
und offenkundig gehéssigen iiber die Un-
reinheit von Blutungen (55-57)'2 und ei-
ner theologisierenden iiber die 2000
Schritte am Sabbat, die weitgehend von
Origenes abhingig ist, dariiber hinaus
aber auch eigene Kenntnisse des Rabbini-
schen verrét (57-71).1

Augustinus bildete auf der Arbeitsta-

sondern angesichts der Paradoxalitét des durch den Tod Christi den Menschen erlésen-
den Gottes komplex zu sein.

® Ist das fiir einen christlichen Autor des 5. Jhs. bemerkenswert? Kein Hinweis auf
eine Analogie zur Benutzung eines Florilegiums scheint es mir, wenn Th. zu Theologu-
mena wie der ,Mitewigkeit” des Sohnes mit dem Vater als einschligige Schriftstellen
Joh 1,1; Hebr 1,3; Phil 2,6; Kol 1,15 vorfithrt, man vgl. Ps.-Bas. (Apol.?), Adv. Eun. V
179 (PG 29,753 B: Hebr 1,3; Phil 2,6; Kol 1,15; cf. Pseudo-Basilius, Adversus Eunomi-
um IV-V, Einleitung, Ubersetzung und Kommentar von F. X. Risch = Suppl. to VigChr
16, Leiden 1992,101.197f.); gewil muf man im Einzelfall priifen, ob nicht bei auffal-
lenden Ubereinstimmungen in der Auslegung gerade von beliebten Stellen Abhingig-
keiten von Testimonia zu vermuten sind, man vgl. zur trinitarischen Auslegung von
Gen 18,1-10 Cyrill. Alex., Contra Iulianum I 26 (SC 322,156-158) mit Ps.-Greg. Nyss.,
Testimonia aduersus Tudaeos (PG 46,195B-197B; CPG 3221).

° Wie harmoniert hiermit die Aussage der Vfin. auf S. 35, da® sich trinitarische
Ausfithrungen nur in der fiir Th. von ihr bestrittenen Langfassung finden, solche aber
»samtlich in der Kurzfassung” fehlen? Zur theologischen Interpretation von Ps 32,6
wdre erganzend heranzuziehen: Apol., in Ps 32,6 (6; Nr.9 Miihlenberg), zu Ps 138,7:
Ps.-Bas. (Apol.?), Adv. Bun. V 161.191 (PG 29,741B-D.761D; cf. Risch,94.
107.189.191; Ps.-Euseb. Verc., De trin. et de sp. s. 25-26 (187-200 Bulhart).

!0 Gewiinscht hatte man sich, da® einschlagige Arbeiten zur Exegese des Theodoret
herangezogen worden waren, z. B. G. W. Ashby, Theodoret of Cyrrhus as Exegete of
the Old Testament, Grahamstown 1972, 173 S.; ¢f. ders., The Hermeneutic Approach of
Theodoret of Cyrrhus to the Old Testament: Studia Patristica 15 (= TU 128), Berlin
1984, 131-135 (in beiden Arbeiten werden die Psalmauslegungen des Th. behandelt
und ist weitere Lit. geboten).

! Bei Ubersetzungen einiger der vielen anschaulichen Beispiele, lieRe sich die eine
oder andere kleinere stilistische Anmerkung machen (vgl. z. B. 112f.: 1 Emyoadn zu-
nachst wiedergegeben mit ,Uberschrift, dann inkonsistent — wohl wegen des Ver-
gleichs mit dem Kaiserstandbild — mit ,Aufschrift”).

12 Solcherlei auf Ernsthaftigkeit zu priifen verbietet die Laienkenntnis fiber juidi-
schen Umgang mit Blut.

'* Die Veranschlagung ungenauer Kenntnis des Origenes tliber die rabbinische Sab-
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gung den Abschluf, ihm wurde im eigent-
lichen Sinn das letzte Worte gelassen
(216); sein Genie in Sprache und Theolo-
gie kommt in D. Wyrwa, Augustins geistli-
che Auslegung des Johannesevangeliums
(185-216) zum Ausdruck. Die Predigten
tiber das Evangelium des Jiingers,'* den
Jesus mehr liebte als Petrus, nehmen Le-
ser und Hoérer bei der Hand und fiithren sie
tiber die Wahrnehmung des Literalsinns
der Schrift in ein Gewebe ,geistlichen
Symbolismus” (186) zur héheren dogma-
tischen Einsicht iiber die ewige Einheit
des Vaters und des Sohnes und die gottli-
che und menschliche Natur der Person
Christi (199-212).

Auch wenn nach Augustinus im Escha-
ton das Evangelium abgetan sein wird
(216), im hier und jetzt diirfen wir uns an
der Schrift freuen, miissen {iber ihr briiten
und konnen uns anregen lassen bei ihrer
Auslegung von Vorgangern, zu denen
vorliegende Sammlung einen hilfreichen
Einblick vermittelt.

Cambridge Markus Vinzent

Aphrahat. Unterweisungen. Aus dem Syri-
schen tibersetzt und eingeleitet von Pe-
ter Bruns. 2 Bande (= Fontes Christiani
5/1-2), Freiburg i.Br. (Herder-Verlag)
1991, 279, 350S., ISBN 3-451-22206-X
und 3-451-22211-X (Ln. geb.) bzw.
ISBN 3-451-22106-3 und 3-451-
22111-3 (kt.).

Welche Auswahlkriterien dem Editi-
onsplan der ,Fontes Christiani“ auch im-
mer zugrunde liegen maogen, so fallt auf,
daf mehrere Quellen in dieser neuen,
zweisprachigen Reihe antiker und mittel-
alterlicher christlicher Texte Aufnahme
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finden, deren letzte deutsche Ubersetzung
schon sehr weit zuriickliegt und nicht
iiberall mehr zuganglich ist. Das gilt auch
fiir die 23 Unterweisungen des ,persi-
schen Weisen” Aphrahat, die zuletzt 1888
in einer Ubersetzung von G. Bert (= TU ITI/
31) erschienen sind, der damals noch nicht
auf die maRgebliche Edition von J. Parisot
zuriickgreifen konnte (= PS 1f, Paris 1894
und 1907).

Mit der Veroffentlichung der Unterwei-
sungen Aphrahats ist nun in einer preis-
glinstigen Ausgabe ein Kapitel der christ-
lichen Theologie- und Frommigkeitsge-
schichte zuganglich, das in den gingigen
Studienordnungen meist vernachlassigt
wird, dem aber auch in der Forschung zu
wenig Aufmerksamkeit geschenkt wird;
zu Unrecht, fligen sich die Demonstratio-
nen doch in eine Reihe judenchristlicher
Zeugnisse ein, die eine ,,alternative’ Dog-
mengeschichte” (N. Brox, Judische Wege
des altkirchlichen Dogmas, in: Kairos 26,
1984, 1-16: 15) bezeugen. Ein eindrucks-
volles Beispiel hierftir ist bereits das in der
ersten Unterweisung ,iiber den Glauben”
zitierte Bekenntnis: Gegenstand des Glau-
bens ist, neben der Auferstehungs-
hoffnung und der Taufe, ausschlieRlich
Gott (Vater) in seinen heilsgeschichtli-
chen Handlungen, zu denen zahlt, da er
Jferner seinen Messias in die Welt gesandt
hat” (Dem. 1,19). Das Erstaunliche dieses
ganz an jiidische Traditionen ankniipfen-
den und nur wenig christianisierten Be-
kenntnisses ist, dal3 die innerkirchlichen
Auseinandersetzungen, die zur gleichen
Zeit im Gebiet des Romischen Reiches to-
ben, keine Spuren bei Aphrahat hinterlas-
sen, der seine 23 Darlegungen im Zeit-
raum von 337 bis 345 verfafte, also einige
Jahre nach Nizda und etwa gleichzeitig
mit dem zweiten Exil des Athanasius.
Doch zeigt der ,persische Weise”, der

batdiskussion scheint mir nicht gerechtfertigt. Wenn in De princ. 1V,3,2 der ,Ort”
(Tomog) mit 2000 Ellen angegeben wird, ist dies nicht gegen bErubin 51a (4 Ellen) zu
halten, sondern mit Mekh Ex 16,29 (59%) zu vergleichen; die 4 Ellen beziehen sich auf
die Auslegung von ofxoc in Ex 16,29 (LXX), die 2000 Ellen aber auf den ebd. genann-
ten ,Ort” (Tomog), womit die Deutung des O. Bestatigung findet. Die Bezeichnung der
theologisierenden ,antijiidischen Polemik” des H. als eine ,qualifizierte Form” und
dessen grobe Entstellung jiidischen Glaubens als ,simple() Unterstellung” (71) halte
ich fiir eine ungliickliche Verharmlosung.

4 Die Vermutung (188), daR die Nachrichten des Irenaeus iiber Johannes von Pa-
pias herriihren, hat neue Stiitze bekommen, seit E. Siegert 1981 (neu: 1983) armeni-
sche Papiasfragmente herausgegeben hat, die bislang immer noch weitgehend unbe-
achtet sind und in denen auch ein Beleg fiir Ps’ umstrittene Bentiitzung des Johannes-
evangeliums zu finden ist (= P, frg. 24), vgl. J. Kiirzinger, Papias von Hierapolis und die
Evangelien des Neuen Testaments (Eichstatter Materialien 4), Regensburg 1983,132—
134.
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wohl im Westen des Sassanidenreiches
beheimatet war — vermutet wird mitunter
Adiabene (vgl. S. 43f) —, ohnedies nur
wenig Interesse an der Geschichte des
Romischen Reiches und der Entwicklung
der dort lebenden Christenheit (vgl. v.a.
Dem. 5,19; 21,23). Umso beachtenswerter
sind die verschiedenartigen Uberschnei-
dungen und Abweichungen zwischen
Aphrahats theologischer Arbeit und jener
der Theologen im Romischen Reich. Wie
diese deutet er zum Beispiel Gen 49,10; Ps
e P22 9 0 3 Jes T 14 19; 5
52,13-15; 53,2.5 und Dan 9,26f als altte-
stamentliche VerheiBungen auf Jesus
(vgl. Dem. 17,9f). Hingegen bezieht er
2Sam 7,14 auf Salomo (vgl. Dem. 17,4;
anders z.B. Tert., adv. Marc. III 20,8f).
Aphrahat kennt auch eine Reihe von Got-
tesattributen, die seine westlichen Kolle-
gen ebenfalls gebrauchen, doch ist seine
Argumentation durchwegs biblisch aus-
gerichtet (vgl. z.B. beziiglich der Neid-
losigkeit Gottes Dem. 17,5f mit den etwa
gleichzeitigen, an Plato, Tim. 29e, orien-
tierten Ausfiihrungen bei Athan., De in-
carn. 3).

Der Entstehungsgeschichte entspre-
chend, lassen sich die Unterweisungen in
zwei Hauptgruppen einteilen. In den er-
sten zehn Darlegungen, die er im Jahre
337 abschloR (vgl. Dem. 10,9; 22,25), wid-
met Aphrahat sich vorwnegend Fragen der
praktischen Frommigkeit (Uber den Glau-
ben, die Liebe, das Fasten, das Gebet, die
Kriege, die Bundessohne, die Biiler, die
Auferweckung der Toten, die Demut, die
Hirten). Mitunter werden auch spekulati-
ve Fragen behandelt, jedoch nicht im Sin-
ne einer abstrakt-theoretischen Erorte-
rung, sondern im Hinblick auf die hierin
implizierten christlichen Verhaltensan-
forderungen. So verlangt z.B. die Uber-
zeugung ,der geheimnisvollen Identitdt
vonirdischem und verklartem Leib” in der
Auferweckung (S. 70), gegen falsch ver-
standene Askese, den sorgsamen Umgang
mit dem eigenen Leib (vgl. Dem. 6,1); die
Darlegung einer Deszendenzchristologie
dient als Begriindung und Motivation des
Demutsideals (vgl. Dem. 6,9f). Einen zwei-
ten Schwerpunkt in der schriftstelleri-
- schen Tatigkeit Aphrahats stellt die Aus-
einandersetzung mit dem zeitgendssi-
schen Judentum dar. Hierzu finden sich
nicht nur diverse antijiidische Passagen in
verschiedenen fritheren Darlegungen
(z.B. Dem. 4,19; 5,21-24; 9,8), vielmehr
werden diesem Disput im zweiten, 344
abgeschlossenen Teil des Korpus (vgl.
Dem. 22,25) mehrere ganze Unterweisun-
gen gewidmet (Dem. 11-13: Uber die Be-
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schneidung, das Pascha, den Sabbat; Dem.
15-19: Uber die Unterscheidung der Spei-
sen; die Volker anstelle des Volkes; den
Messias, dal er der Sohn Gottes ist; Gegen
die Juden tber die Jungfraulichkeit und
Heiligkeit; Gegen die Juden, die da sagen,
es sei fiir sie bestimmt, versammelt zu
werden). Allerdings werden auch in die-
ser Gruppe aktuelle praktische Fragen be-
sprochen (Dem. 14: Uber die Ermahnung;
Dem. 20-22: Uber die Armenversorgung,
die Verfolgung, den Tod und die letzten
Zeiten). Die letzte und nach der etwas aus
dem Rahmen fallenden 14. Unterweisung
zweitlangste 23. Darlegung (Uber die Bee-
re) hat Aphrahat schlieflich im Sommer
345 verfal3t.

Ubersetzt und eingeleitet wurden die
Demonstrationen von Peter Bruns. Aus
dessen Dissertation (Das Christusbild
Aphrahats des Persischen Weisen [Here-
ditas 4], Bonn 1990) weitgehend tiber-
nommen und ergdnzt ist das ausfiihrliche
Literaturverzeichnis (S. 17-34), das aller-
dings einige wenige, nur mit Kurztiteln
angemerkte Arbeiten nicht erfallt (z.B.
Bardenhewer S. 37!!, Poschmann S. 45%,
Ginzberg S. 56°°). In der Einleitung selbst
behandelt B. knapp und sachgerecht die
iiblichen Fragen zu Uberlieferung, Datie-
rung, Integritadt (S. 35-37), Form und Stil
(S. 37-40), zum Verfasser (S. 41-47) und
zu dessen geistigem Umfeld (S. 52-56),
wobei er hier das dritte Kapitel seiner Dis-
sertation in leicht iiberarbeiteter Fassung
iibernimmt. Von dieser unabhangig sind
die Ausfiihrungen zu Quellen und Tradi-
tionen (S. 47-51) sowie zu den theologi-
schen und praktischen Inhalten der Un-
terweisungen (S. 56-71). B. schlief3t die
Einleitung mit einigen Anmerkungen zu
seiner Ubersetzung (S. 71-73) ab. Im An-
hang finden sich sehr ausfiihrliche Bibel-
stellen-, Personen- und Sachregister (S.
601-629), die jedoch nicht ganz fehlerlos
erstellt wurden (z.B. mull S. 623 unter-
schieden werden zwischen dem Theolo-
gen Valentinus mit Verweis auf die Seiten
52, 61, 127, 235 und dem nur S. 588 er-
wahnten Kaiser Valentinian I.) und bei
denen auch nicht immer alle Vorkommen
verzeichnet sind (ergdnze z.B.: ,Jerusa-
lem*“S. 453; ,Arzt” S.218; ,Feind” S. 455;
LBriede 5 - 374: -Herz“5: 162, 377 ;Hit-
te S. 374; ,Lehre” S. 307; ,Reinheit” S.
211).

Der Textteil enthalt neben den Darle-
gungen Aphrahats (S. 79-580) — auf den
Abdruck des syrischen Originaltextes
wurde verzichtet — auch die Ubersetzun-
gen der Anfrage eines befreundeten Mon-
ches (S. 771f), mit der dieser die Abfassung
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der Unterweisungen veranlaBte, und von
Ausziigen aus dem Brief des Araberbi-
schofs Georgios an einen Reklusen IS0,
die wohl éilteste sichere namentliche Be-
zeugung fiir Aphrahat (S. 581-599). Alle
Ubersetzungen sind mit einer i.d.R. tref-
fenden Zusammenfassung, erfreulich
umfangreichen Bibelstellenverweisen
und weithin niitzlichen Anmerkungen
versehen. Unmittelbar fehlerhaft ist hier-
bei eigentlich nur die Behauptung, die
,Diskussion um das rechte Gesetzesver-
standnis” sei ,fiir die romisch-hellenisti-
sche Reichskirche bereits im ersten nach-
christlichen Jahrhundert abgeschlossen”
(S. 98, zuriickhaltender S. 281). Manch-
mal wiinscht man sich allerdings auch ei-
nige zusatzliche Querverweise innerhalb
der Darlegungen (z.B. zwischen Dem.
3,14f und 4,13 zu Gabriel, Dem. 7,2-4 und
14,16 zum Arzt- und Athletenbegriff,
Dem. 14,15 und 23,5-7 zum Gebet der
Gerechten) bzw. eine erlduternde Anmer-
kung (z.B. zur Vorstellung, Jesus habe die
Lhurerische Kirche” gerettet [Dem. 21,11],
oder zur Ausdrucksweise, Jesus habe das
Evangelium aufgeschrieben [Dem. 21,21;
23,53 u.6.]). Beimanchen Erklarungen zu
gleichen Themen vermift man die Ab-
stimmung untereinander (vgl. z.B. die
voneinander vollig unabhédngigen An-
merkungen S. 194!* und S. 509! zur
eschatologischen Vorstellung der Auflo-
sung geschlechtlicher Bipolaritdt; etwas
merkwiirdig erscheint auch das unver-
bundene Nebeneinander von S. 3462°und
S. 34722). Gelegentlich findet man auch
sprachliche Ungenauigkeiten. So wird
z.B. nicht ganz deutlich, daR Manuskript
C in syrischer Sprache erhalten ist (vgl. S.
35) oder daR der Brief des Georgios nur in
Ausziigen geboten wird (vgl. S. 581). An-
gesichts der Bedeutungsproblematik von
povapyle Tot Beot in der Theologiege-
schichte des Westens ist auch die zusam-
menfassende Aussage ungenau, der we-
sentliche Glaubensinhalt bei Aphrahat
bestehe ,in der Anerkennung der Monar-
chie Gottes, der sich in Schopfung, Pro-
pheten und Christus geoffenbart hat” (S.
57).

Uber solche kleinere Ungenauigkeiten,
welche iiber die genannten hinaus noch
ab und an begegnen, kann man jedoch
hinwegsehen. Etwas ldstiger ist allerdings,
daR Druckfehler insgesamt zwar erfreu-
lich selten, insbesondere aber im Umfeld
von Zahlenangaben mehrfach zu finden
sind (z.B.: S.412%: ,(+573)“ sollte wohl , (+
373)“ heiBen wie in der Dissertation S.
75%7, was sich allerdings auch dort nicht
mit Theod. Cyr., hist. rel. 8,15 vertragt; S.
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51;Z.28;: lies: ;23,524 statt ,23.54"; 8. 73,
Z.9:,1874 statt ,1974“; S. 526, Z. 2: wohl
,60-66" statt ,66-61“; S. 550, Z. 12: ,Dan
9,26" statt ,Dem. 9,26"). <

Gleichwohl erweist sich die Uberset-
zung von Aphrahats Unterweisungen als
ein sehr gelungenes Angebot, sich mit ei-
nem Theologen zu beschiftigen, der nicht
nur von geschichtlichem, sondern auch
von aktuellem Interesse sein kann, etwa
wenn Aphrahat auf die Moglichkeit hin-
weist, dal® zehn Weise zu einer theologi-
schen Frage zehn verschiedene Antwor-
ten geben kénnen: Der Fragende moge
dann jene ,annehmen, die ihm am mei-
sten liegt, ohne jedoch sich tiber die Wei-
sen lustig zu machen, da das Wort Gottes
einer Perle gleicht, die - zu welcher Seite
von ihr du sie auch immer drehen magst -
einen schonen Anblick bietet” (Dem.
22,26).

Miinchen Roman Hanig

Lectio Augustini. Settimana Agostiniana Pa-
vese VII: ,De moribus ecclesiae catholi-
cae et de moribus Manichaeorum®, ,De
quantitate animae” di Agostino d'Ippo-
na, kommentiert und erldutert von ver-
schiedenen Autoren, Palermo (Edizioni
LAugustinus”) 1991, 213 S.

Seit nahezu einem Jahrzehnt findet in
Pavia, bei der Grabeskirche des hl. Augu-
stinus, jedes Frithjahr eine Augustinus-
Studienwoche statt, betitelt als ,Lectio
Augustini”. Man liest und kommentiert
Augustins Schriften, wobei Fachgelehrte
aus verschiedenen Landern herangezo-
gen werden. Die einzelnen Beitrdge wer-
den in der oben genannten Reihe verof-
fentlicht. Eine Besonderheit der Reihe ist
erwahnenswert: fiir englische und fran-
zOsische Beitrdge wird im allgemeinen
eine vollstandige italienische Ubersetzung
beigegeben. Die ersten vier Bande der
Reihe beschiftigen sich mit den ,Confes-
siones”, der fiinfte mit ,De musica” und
der sechste mit ,De libero arbitrio®.

Der neue Band behandelt ,De moribus
ecclesiae catholicae et de moribus Mani-
chaeorum® und ,De quantitate animae”.
Einfithrung und Interpretation des ersten
Werkes stammen fiir das 1. Buch von J.
Kevin Coyle, Professor an der Universitdt
von Ottawa, fiir das 2. Buch von Frangois
Decret, gegenwartig Professor am ,Insti-
tutum Augustinianum Patristicum” in
Rom. Der Kommentar zum zweiten Werk
hat Ernest L. Fortin, Dozent am Boston
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College, zum Verfasser. Auflerdem sind
noch einige sogenannte ,excursus” ande-
rer Experten beigegeben, die sich mit Spe-
zialfragen zu Augustins Ausfiithrungen
beschiftigen: Der Exkurs ,La ,disciplina’
come ,medicina animi’“ bezieht sich auf
»Demoribus, 52-56“. Dem zweiten Werk
sind drei ,excursus” zugeordnet: ,Le sta-
tut de I'ame dans le De qu. an.”, Il prima-
to del vedere nel De qu. an.” und ,Proble-
mi di logica formale nel De qu. an.“.
Auch wenn das Buch nicht in erster Li-
nie der Forschung dienen, sondern fiir das
Studium der betreffenden Schriften Au-
gustins Hilfe und Anleitung bieten will, so
kommt ithm doch auch eigene wissen-
schaftliche Bedeutung zu. Beachtenswert
in dieser Hinsicht sind die wissenschaftli-
chen Desiderate, die Coyle seiner Kom-
mentierung von ,De moribus ecclesiae
catholicae” in einigen ,Conclusions”
(S. 51-55) beifiigt: 300 Jahre nach dem
Erscheinen der heute noch giiltigen Aus-
gabe der Mauriner hilt er eine moderne
kritische Edition fiir dringend nétig. Zum
besseren Verstandnis der Schrift erscheint
es ihm auRerdem wiinschenswert, die so-
ziale, politische und religitse Situation
Roms im Jahre 387/88 naher zu untersu-
chen, speziell auch die Fragen, wie Augu-
stinus zu Theodosius stand, der damals
nach Ttalien kam, um gegen den Usurpa-
tor Magnus Maximus vorzugehen, und
wie sich die kirchliche Situation unter
Papst Siricius (385-399) gestaltete. — In
Augustins Ausfiithrungen vermift Coyle
einen Hinweis auf das Thema der ,Apo-
stolischen Sukzession”, aber auch nahere
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Mitteilungen iiber den damaligen Stand
des aszetischen Lebens in Rom sowohl bei
den Christen wie bei den Manichiern.

Auch Decret hat seiner Kommentie-
rung des zweiten Buches ,De moribus
Manichaeorum” einen Anhang (S. 108-
119) beigegeben, dem wissenschaftliches
Interesse zukommt. Er zeigt darin auf, was
sich aus der Schrift fiir die damalige ge-
schichtliche Situation des Manichdismus
in Afrika und Rom ergibt: etwa hinsicht-
lich der Freiheit, deren sich die manichéi-
sche Gemeinde in Rom unter dem Stadt-
prafekten Symmachus trotz der kaiserli-
chen Edikte erfreute; oder hinsichtlich der
bedeutsamen Rolle, die den manichai-
schen ,primates” in den Gemeinden zu-
fiel; oder hinsichtlich der Gerichtsbarkeit,
die die manichdischen Bischofe gegen-
iiber ihren Gldaubigen ausiibten; in selte-
nen Fillen konnten sie sogar den Aus-
schlul® aus der Gemeinschaft verhdngen;
auch hinsichtlich der Spannungen, die
zwischen ,electi” und ,auditores” bestan-
den usw. — Ernest L. Fortin hat seinen
griindlichen Ausfithrungen {iber ,De
quantitate animae” eine Einleitung vor-
angestellt (S. 133-139), die gut in Bedeu-
tung und Problematik des Werkes ein-
fihrt.

Man mochte dieser ,Lectio Augustini*
wiinschen, dal sie auch in Zukunft von
ahnlich guten Fachleuten weitergefiihrt
werden kann und vielen interessierten
Menschen die Gedankenwelt des Kir-
chenvaters naherbringt.

Wiirzburg Adolar Zumkeller

Mittelalter

Arnold Angenendt: Das Friihmittelalter. Die
abendlandische Christenheit von 400
bis 900, Stuttgart — Berlin — Kéln (W.
Kohlhammer) 1990, 499 S., Ln. geb.,
ISBN 3-17-009017-8.

Wie der Verf. einleitend betont, ist ,die-
ses Buch ... fiir Studenten und zugleich
mit Studenten geschrieben worden” mit
dem Ziel, neue Ansitze, zumal in der So-
zial- und Mentalitdtsgeschichte, fiir ein
kirchengeschichtliches Thema nutzbar zu
machen. Die Wahl eines am chronologi-
schen Faktengeriist orientierten Aufbaus
war angesichts des oft mehr als diirftigen
historischen Grundwissens heutiger Stu-
dienanfanger sicher richtig. Die Darstel-

lung historischer Abldufe macht aber
nicht die Hauptsache des Buchs aus; es
werden immer wieder biographische Ka-
pitel zu Leben und Werk bedeutender Per-
sonlichkeiten, Erlauterungen wichtiger
Begriffe und Phdnomene (Zwei-Schwer-
ter-Lehre, Eigenkirche usw.) sowie zu-
sammenfassende Querschnitte histori-
scher Entwicklungen eingeschoben.
Durch die tibersichtliche Gliederung mit
ihren zahlreichen Zwischeniiberschriften
konnen viele dieser Kapitel auch geson-
dert zusammenhangend gelesen werden
und vermitteln so eine historische Orien-
tierung etwa zur Armenfiirsorge, zur Auf-
fassung der Ehe u.a.m. Der Umfang von
fast 500 Seiten (mit Bibliographie und
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Register) gibt vom Detailreichtum der
Darstellung einen eher untertreibenden
Eindruck, wenn man die vielen kleinge-
druckten Abschnitte betrachtet, die meist
erginzende Informationen oder Uberset-
zungen und Paraphrasen pragnant ge-
wahlter Quellenstellen bieten. In der
Stoffverteilung ist eine Zasur offensicht-
lich beim Aufstieg der Karolinger gesetzt
worden, der etwa mit der Mitte der chro-
nologischen Darstellung zusammenfallt.
Der wissenschaftsgeschichtliche Vor-
spann erldutert die historischen — vor al-
lem die konfessionellen und politischen —
Pridmissen der in vielen Punkten heute
immer noch grundlegenden Forschung
des 19. Jahrhunderts. Engagiert bemtiht
sich der Verf., nicht nur unmifverstand-
lich die seit spétestens 1945 ad acta geleg-
ten Urteile (etwa tiber das Thema ,Germa-
nen und Christentum®“) zu revidieren,
sondern auch oft unbewult weiterge-
schleppte Fehleinschédtzungen zurechtzu-
riicken (etwa S. 151 f. liber Schriftkultur
und Klerikerschicht, 5. 156 ff. iber Volks-
religiositat usw.). Besonderer Wert — und
dafiir gebiihrt dem Verf. von historischer
Seite auch besonderer Dank — wird auf
Fragestellungen der Liturgiegeschichte
gelegt. Fazit: Die Lektiire der fliissig und
einprdagsam geschriebenen Darstellung,
zu deren Anschaulichkeit zahlreiche Ab-
bildungen, Karten und Ubersichten bei-
tragen, ist nicht nur fiir Studenten der
Theologie, sondern auch fiir solche der
Geschichtswissenschaft sehr zu empfeh-
len, und sogar der ,professionelle” Histo-
riker kann daraus noch manches lernen.
Miinchen Claudia Martl

Thomas Sternberg: Orientalium more secutus.
Rdume und Institutionen der Caritas
des 5. bis 7. Jahrhunderts in Gallien
(= Jahrbuch fiir Antike und Christen-
tum. Ergdnzungsband 16), Miinster
(Aschendorff) 1991, 334 S., Ln. geb.,
ISBN 3-402-08528-3.

Die vorliegende Untersuchung, eine
von Ernst Dassmann betreute Bonner Dis-
sertation iiber die gallisch-frankische Or-
ganisation der Armenfiirsorge, wendet
sich zwar einem eng begrenzten Gegen-
stand zu, aber unter den mancherlei Ab-
handlungen zur Friithgeschichte der
christlichen Diakonie ragt sie durch eine
imponierende Exaktheit des Quellenstu-
diums hervor. Der Verf. hat eine Fiille von
Material gesichtet (auch solches, das iiber
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seine Thematik im engeren Sinn hinaus-
reicht) und mit behutsamer Urteilsbil-
dung ausgewertet, dabei wohltuend zu-
riickhaltend gegeniiber generalisieren-
den SchluBfolgerungen, die nicht durch
die Quellen gedeckt sind. Er liefert einen -
auch und gerade in den vielen Einzelhei-
ten wertvollen — Forschungsbeitrag, der
die historische Wissenschaft durch Er-
kenntnisgewinn voranbringt.

Nach einer allgemeinen Ubersicht iiber
das Kirchenvermogen und die Armenfiir-
sorge in Gallien (20-51) behandelt St.
ausfiihrlich drei Themen: a) den Komplex
der Bischofskirche mit seinen verschiede-
nen Zwecken dienenden Gebauden, dar-
unter denjenigen, die der Caritas-Pflege
dienten (52-104); b) die Armenmatrikel
als spezifisch gallische Fiirsorgeeinrich-
tung (105-145); c¢) die Xenodochien als
wohltatige Einrichtungen in ihrer unter-
schiedlichen Organisation und Zielset-
zung (147-307). Der geschichtliche Ent-
wicklungszusammenhang besteht darin,
dal3 die Matrikeln und die Xenodochien
sich infolge der Differenzierung aus der
bischoflich gelenkten Fiirsorge herausbil-
den. In der Friithzeit sind alle Einrichtun-
gen und Konzeptionen durch die Konti-
nuitdt mit den im 6stlichen Reichsteil ent-
standenen Vorbildern bischoflich-kirchli-
cher Caritas bestimmt. (Daher der Buchti-
tel, der sich speziell auf eine Notiz iiber die
Xenodochiengriindung des Bischof Prae-
jectus von Clermont um 660/670 bezieht;
vgl. 13.277 {.). Ein Wandel ergibt sich erst
unter den Karolingern, als romische Vor-
bilder normativen Einflu gewinnen.

Jene Zeit epochaler Umbrtiche ist inso-
fern besonders interessant, als in Gallien,
das wihrend des 5. Jh.s von verschiede-
nen germanischen Stdmmen, danach zu-
nehmend allein von den Franken unter
den Merowingern beherrscht wurde, die
alten Kirchenstrukturen vielfach intakt
blieben und sich weiterentwickelten. Das
zeigte sich insbesondere an der Stellung
der der romischen Kultur verpflichteten
Bischofe, die durch die Kumulation kirch-
licher Besitzungen, durch private Stiftun-
gen und durch starke Anteile an den Ob-
lationen materiell so gestarkt wurden
(parallel zur politischen Starkung durch
Privilegien und Ubernahme staatlicher
Funktionen), daB sie als faktische Stadt-
herren fiir die soziale Betreuung eines
weiten Personenkreises zustindig wur-
den (nicht bloR der Armen als der vollig
Mittellosen, sondern iiberhaupt der sozia-
len Unterschichten; 48-51). Allerdings
ergab sich durch den Ausbau der Pfarreien
seit dem 6./7. Jh. die Tendenz, die Fiirsor-
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ge zu dezentralisieren. St. beschreibt ex-
akt anhand der verfiigbaren literarischen
und archdologischen Quellen den Kom-
plex von Gebauden, der sich um die Bi-
schofskirche gruppierte; er erortert die
Formen der vita communis (62-70), die
Vorratsrdume und die spezifisch kirchli-
chen Aufbewahrungsmoglichkeiten fiir
Depositen, die Beherbergung von Gasten,
die Funktion der Kathedral-Vorhalle
(Atrium) fiir Liturgie, Flirsorge und Asyl
(70-104).

Die behutsame Art des Verf. bei der In-
terpretation der Quellen erweist sich als
erfolgreich bei der Frage nach Funktion
und Sinn der Matrikeln, die in der alten
Kirche die Listen der kirchlich versorgten
Gemeindeglieder meinten, aber im galli-
schen Raum eine spezifische Bedeutung
erlangten. Die Notizen bei Remigius von
Reims, Gregor von Tours u.a. weisen dar-
auf hin, dal unter ,matricula” dort eine
spezielle Armenbehausung verstanden
wurde, die bis ins 8. Jh. als kirchliche Ein-
richtung bestand (118-138).

Der Schwerpunkt der Arbeit liegt auf
der detaillierten Erforschung der Xenodo-
chien, die urspriinglich im Osten als Her-
bergen fiir Pilger und wandernde Asketen
entstanden. Bischofliche und klosterliche
Einrichtungen standen im 5.-7. Jh. ne-
beneinander, bis beide im 8. Jh. auffillig
zuriicktraten und dann die letzteren seit
dem 9. Jh. — unter dem EinfluR der itali-
schen Kloster-Xenodochien, die seit dem
8. Jh. aufbliihten —als Hospitéler fiir arme
und fremde Kranke, jeweils verbunden
mit einer Stiftung (so 816 durch das
Aachener Reformkonzil dekretiert), das
Feld behaupteten. St. beschreibt die allge-
meine Geschichte und die architektoni-
sche Entwicklung zundchst relativ genau
(147-193), um dann eine detaillierte Er-
hebung iiber die in Gallien nachweisbaren
Xenodochien anzuschlieRen (194-286) —
eine sehr respektable Untersuchung, de-
ren Wert gerade in der Relativierung eines
umfangreichen Befundes besteht: ,Die
Zufélligkeit des Quellenmaterials macht
statistische Aussagen unméoglich (290).
Gleichwohl sind generelle Schliisse zulds-
sig. Bischofliche und klésterliche Trager-
schaft stehen nebeneinander, moglicher-
weise — aber das bleibt Vermutung — auf
Stadt und Land aufgeteilt. ‘Der Ausblick
auf die Situation nach 816 im Karolinger-
reich weist darauf hin, daR die friihere
Beeinflussung durch die altkirchlich-ost-
liche Organisation abgeltst wird durch die
Orientierung an italischen Vorbildern
(,more Romano*).

Die seit langerem allgemein erhobene
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Forderung nach sozialgeschichtlichen Ar-
beiten zur Kirchengeschichte bleibt ab-
strakt, wenn diese nicht an geeignetem
Material und mit der gebotenen methodi-
schen Sorgfalt durchgefiihrt werden. Die
vorliegende Untersuchung ist ein gutes
Beispiel dafiir, wie man mit wissenschaft-
licher Akribie zu gesicherten Erkenntnis-
sen kommen kann. Sie tragt gleicherma-
Ben zur Sozial- wie zur Kirchengeschichte
bei.

Miinster Wolf-Dieter Hauschild

Ernst Pitz: Papstreskripte im frithen Mittelal-
ter. Diplomatische und rechtsgeschicht-
liche Studien zum Brief-Corpus Gre-
gors des Groflen (= Beitrage zur Ge-
schichte und Quellenkunde des Mittel-
alters 14), Sigmaringen (Jan Thorbecke
Verlag) 1990. 382 S. mit einer farbigen
Abb., Ln. geb., ISBN 3-7995-5714-8.

Der Verf. hat 1971 in seinem Buch
»Papstreskript und Kaiserreskript im Mit-
telalter aufgrund seiner Forschungen zu
Papstregistern des 13. und 15. Jahrhun-
derts die Wiederaufnahme des spatanti-
ken romischen Reskriptwesens durch die
Papste und durch weltliche Herrscher seit
dem Ende des 12. Jahrhunderts erweisen
wollen. Mit der Einfithrung des Reskript-
begriffs in Urkundenlehre und Rechtsge-
schichte des Mittelalters wollte er eine
methodische Grundlage schaffen fiir die
Benutzung der seit Papst Innozenz II1. er-
haltenen pépstlichen Register sowie zur
Erklarung der Verdnderungen beitragen,
die bei der Erledigung der Suppliken und
in der papstlichen Kanzlei seit dem Ende
des 12. Jahrhunderts eintraten. Da
Alexander 1. (1159-1181) Richtlinien
fiir papstliche ProzeRBmandate erstellte,
die ebenfalls als Reskripte bezeichnet
wurden, war die Wiederentstehung des
Reskriptverfahrens auch mit der Entwick-
lung der papstlichen Jurisdiktionsgewalt
und des papstlichen ProzeBwesens in Ver-
bindung zu bringen. Sein Verstindnis des
Reskriptverfahrens suchte der Verf. 1971
an den ,Reskripten” zur baltischen Mis-
sion Anfang des 13. Jahrhunderts aufzu-
zeigen.

Der Erklarungsversuch des Verf.’s von
1971 fand sehr geteilte, mehrheitlich ne-
gative Resonanz. Dies war nicht zu ver-
wundern, da der Verf. mit dem Begriff
Reskript auch eine neue Kategorie von
Dokumenten in die mittelalterliche Ur-
kundenlehre und Rechtsgeschichte ein-
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fiihrte, iiber deren rechtliche Bedeutung
neu nachzudenken war. Auch die un-
tibersichtliche und unsystematische Pra-
sentation bewirkte ein negatives Echo.
Der Verf. wies seinerzeit auf Spuren der
spatromischen Reskripttechnik im papst-
lichen Formularbuch Liber diurnus hin
(S. 301 f.), erwédhnte aber nur die Urkun-
den, nicht das Briefcorpus Gregors des
Grofien (S. 303). Dald gerade bei einem
friithmittelalterlichen Papst wie Gregor
dem GroBen eine Fortsetzung der
Reskripttechnik der spatromischen Kaiser
Zu erwarten ist, tiberrascht nicht.
Gegeniiber dem Buch von 1971 zeich-
net sich die hier zu besprechende Neuver-
offentlichung des Verf.’s insgesamt durch
ihren deutlicheren und liberzeugenderen
Aufbau aus; dennoch laBt auch hier die
begriffliche Ubersichtlichkeit einiges zu
wiinschen tibrig, worauf gleich zurtickzu-
kommen ist. Zundchst seider Aufbau skiz-
ziert. In einem umfangreichen Einlei-
tungskapitel (S. 11-38) legt der Verf. die
Grundziige seiner ,Reskriptlehre” dar,
setzt sich mit den dlteren Forschungsauf-
fassungen (L. Santifaller, P. Classen, W.
Peitz, D. Norberg) auseinander, nimmt zur
Uberlieferung des Registers Gregors des
Groflen Stellung und unterscheidet in
diesem Zusammenhang zwischen dem
JArchetypus”, dem vom Papst selbst
durch Auswahl erstellten Briefcorpus als
Dokumentation seiner Amtsfiihrung, und
dem Schrein (scrinium), dem Archiv, das
alle Papstschreiben verwahrte; es ist kon-
sequent, daf der Verf. von daher Einwan-
de gegen die Bezeichnung ,Register” fiir
das Briefauswahlcorpus Gregors des Gro-
Ben hat. Im Hauptteil (Ersten Teil) des Bu-
ches (S. 39-240) ordnet der Verf. alle Do-
kumente des Briefcorpus Gregors
»Schriftgutarten” zu; er unterscheidet
Fiirschreiben, Bestallungen, Domanial-
und Domanialaufsichtssachen, Personal-
sachen der Bischofe und Kleriker, Kirch-
weihsachen, Privilegiensachen, Prozel3-
angelegenheiten, Responsa, internes
Schriftwerk und Mitteilungsschreiben.
Jedes Kapitel zu einer bestimmten Schrift-
gutart erldutert Begriff, Zustandekom-
men, Ort im Geschaftsgang, Postulation,
Petition und Adressaten, Formulare, kurz
eine Fiille von Details, die mit dem Zu-
standekommen der einzelnen Schreiben
zusammenhédngen. Der Schlufteil des
Buches (Zweiter Teil) zieht aus den Detail-
erorterungen die Folgerungen fiir den Ge-
schéftsgang und die Rechtsbildung. Als
Ergebnis verzeichnet der Verf., dal3 abge-
sehen vom internen Schriftgut, das nicht
dazu bestimmt war, den papstlichen Palast
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zu verlassen, alle anderen Schriftgutarten
der Kategorie Reskripte (ca. 62%) oder
Erlasse (ca. 36%) zuzuordnen sind. Er
stellt Beobachtungen und Uberlegungen
an zum Vorgang der Priifung von Petitio-
nen, zu den péapstlichen Mitarbeitern und
Réten, zu Diktat und Formularbenutzung,
einschlieBlich umfanglicher Auslassun-
gen zum Liber diurnus, zur Anfertigung
von Konzepten und Vorlagen, zu Aushan-
digung und Zustellung. Das Kapitel iiber
die Rechtsbildung geht auf den grofen
EinfluB der Petenten auf Rechtsform und
Rechtsgehalt der von ihnen erwirkten
Reskripte ein und hebt die Bedeutung des
Reskriptwesens fiir die Aus- und Weiter-
bildung des Gewohnheitsrechts hervor.
Der Anhang bringt auller einem Quellen-
und Literaturverzeichnis sowie einem
Personen- und Ortsnamenregister auch
einen Index aller Gregor-Briefe, mit dem
jedes einzelne Schreiben in der zweiten
Spalte einer Schriftgutart (entsprechend
der eben angefiihrten Gliederung im
Hauptteil — Ersten Teil — des Buches), in
der dritten Spalte einer Schriftgutform,
also Reskript, Erla® oder internes Schrift-
gut, zugeordnet wird. Die vierte Spalte
verzeichnet die Abschnitte, in denen das
Schriftstiick im Buch behandelt wird. Die
Schriftgutformen, also Reskript und Er-
la8, werden hier wie im Text untergliedert
in Reskripte in Kammersachen und solche
in Parteisachen sowie in Erlasse de curia
und solche motu proprio. Nur aufgrund
dieses Brief-Indexes im Anhang sind die
im Schlul3teil (Zweiten Teil) des Buches
angesprochenen Ergebnisse nachvoll-
ziehbar.

Reskripte versteht der Verf. als Schrift-
stiicke einer ,zur Gesetzgebung in der
Rechtsprechung befugten Instanz” an un-
tergeordnete Personen, mit denen diese
(tibergeordnete) Instanz aufgrund von
Eingaben, Klagen und Petitionen die an-
hidngige Rechtsfrage gegeniiber den un-
tergeordneten Adressaten des Reskripts
entscheidet, aber unter dem Vorbehalt,
dal sich der Inhalt der der Entscheidung
zugrundeliegenden Eingaben, Klagen,
Petitionen bei der Priifung durch die un-
tergeordneten Stellen als zutreffend er-
weise. Beim Verf. liest sich das folgender-
malien (S. 22): ,Was den Begriff des Res-
kripts anlangt, so ist seine in der Rechts-
wissenschaft auBerordnetlich strittige De-
finition fiir die Urkundenlehre sehr ein-
fach: Es sind Schriftstiicke der Unterord-
nung, mitdenen eine zur Gesetzgebung in
der Rechtsprechung befugte Instanz auf
Eingaben, Klagen, Bitten untergeordne-
ter Instanzen und Personen antwortet,
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um (? und ? Rez.) zwar um die Rechtsfrage
zu entscheiden, die Tatsachen- und Be-
weisfrage dagegen mit dem Vorbehalt der
Wahrheit der Bittschrift der Beurteilung
durch nachgeordnete Instanzen zu tiber-
lassen.” Mit dem Zitat sei ein Problem des
Buches illustriert: es 1aRt in Sprache und
Darstellung an vielen Stellen die fiir die
komplizierte Materie wiinschenswerte
Klarheit vermissen. Wir wollen uns aber
dem Inhalt des Reskriptbegriffs, seiner Er-
ganzung durch weitere Passagen des Bu-
ches und der damit im Zusammenhang
stehenden These des Verf.’s zuwenden.

Als ,zur Gesetzgebung in der Recht-
sprechung befugte Instanzen” bzw. sol-
che, die, wie erim weiteren Text Oftersagt,
Jurisdiktionsprimat (entsprechend der
kirchlichen Rechtssprache) haben, be-
zeichnet der Verf. (S. 22) Kaiser, Konige
und Papste. ,Zur Gesetzgebung in der
Rechtsprechung befugt“ meint, daR sie
durch ihre Rechtsprechung die ,Gesetzes-
norm” verandern und weiterentwickeln
koénnen. Thre Apostrophierung als ,In-
stanzen” ist — rémisch-rechtlich und kir-
chenrechtlich gesprochen - zutreffend,
fiir das Selbstverstandnis der Menschen
im frithen und hohen Mittelalter aber
auBerordentlich fragwiirdig; dies muB
betont werden, auch wenn der Verf. die
gesellschaftliche Bedingtheit von ,Gesetz-
gebung” durchaus berticksichtigt
(S. 290 {.). Grundlage fiir seine beden-
kenswerten Folgerungen fiir die Rechts-
geschichte ist, daf? er Reskript im wesent-
lichen auf dem Hintergrund des seit dem
2. Jahrhundert n.Chr. entwickelten réomi-
schen Reskriptprozesses versteht. Als Er-
gebnis seiner Untersuchungen zum Brief-
corpus Gregors des GroRen hebt der Verf.
hervor, daf die papstliche Regierungswei-
se weder klar zwischen Gesetzgebung,
Rechtsprechung und Verwaltung unter-
scheide noch zwischen administrativen
und streitigen Prozessen (S. 338 f.). Dies
ergibt sich fiir ihn aus dem Inhalt und der
rechtlichen Funktion der Reskripte, aus
der sich in ihnen spiegelnden Praxis von
Eingabe, Petition und Klage, aus ihrer Ver-
fertigung und Zustellung. Die Bedeutung
der Petenten und der papstlichen Mitar-
beiter fiir das Reskriptwesen erinnert den
Verf. jedoch an ,eine frithe Form der Ge-
waltenteilung” (S. 342).

Es ist einer der systematischen Mangel
des Buches, daR die getroffene Unter-
scheidung der Reskripte in solche in
~Kammersachen” und solche in ,Parteisa-
chen” bei der Erorterung der ,Fiirschrei-
ben” eingefiihrt (S. 60 ff., S. 64 ff.) aber
nirgendwo in ihrer (dann angewandten)
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grundsatzlichen Systematik dargestellt
wird. Die gleiche Kritik gilt fiir den Begriff
des Erlasses, der gar nur in einer Anmer-
kung definiert wird (S. 65 Anm. 79) und
dessen Untergliederung in Erlasse ,de cu-
ria® (ohne notwendige Beteiligung des
Papstes) und solche ,motu proprio” zwar
implizit verstandlich ist, aber ebenfalls an
keiner Stelle grundsatzlich erlautert wird.

Die Uberpriifung an einzelnen Briefen
Gregors erwies die Interpretationen dieser
Schreiben durch den Verf. als Reskripte
oder Erlasse (in seinem terminologischen
Verstandnis) durchaus als zutreffend.
Zweifellos erbringt sein Buch auch eine
Fiille an wertvollen Einzelinformationen
und Detailbeobachtungen. Der Untertitel
»Diplomatische und rechtsgeschichtliche
Studien” ist insofern sicher gerechtfertigt.
Eine durch Aufbau und Paragraphenglie-
derung suggerierte Systematik bietet das
Buch jedoch nicht im erwiinschten und
erwarteten MalR. Da die Detailanalyse
der einzelnen Schreiben unsere Kenntnis
der Regierungsweise Gregors des Groflen
verfeinert, sei unbestritten. Doch hat sich
die Rezensentin gefragt, ob dazu der ge-
samte, dann nicht einmal konsequent ex-
plizierte Begriffsapparat notwendig ist.
Viele historische Erscheinungen machen
in der Darstellung des Verf.’s den Ein-
druck, als seien sie terminologisch stili-
siert: von einer ,Gesetzgebung in der
Rechtsprechung” zu reden, trifft fiir juri-
stifizierte Gesellschaften zu, kaum aber
fiir das frithe Mittelalter, als—in der Kirche
- vorhandenes, in Bibel und Vatertradi-
tion bekanntes Recht durch Satzung und
Rechtsprechung expliziert wird, bzw. —im
weltlichen Bereich — ebenfalls vorhande-
nes Gewohnheitsrecht entsprechende Ex-
plizierung erfdhrt. Den Begriff der Gewal-
tenteilung an diese Gesellschaften heran-
zutragen, ist ein Konstrukt — und wohl
kaum ein hilfreiches.

Bonn Ingrid Heidrich

ZKG 105. Band 1994/1
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Manfred Weitlauff (Hrg.), Bischof Ulrich von
Augsburg, 890-973. Seine Zeit —sein Le-
ben — seine Verehrung. Festschrift aus
AnlaB des tausendjidhrigen Jubildums
seiner Kanonisation im Jahre 993
(= Jahrbuch des Vereins fiir Augsbur-
ger Bistumsgeschichte e.V. 26/27),
Weillenhorn (Anton H. Konrad Ver-
lag) 1993, 810 S. mit zahlreichen, teils
farbigen Abbildungen, Ln. geb., ISBN
3-87437-321-5.

Man nimmt den prachtvoll ausgestatte-
ten Band gern in die Hand und wird weder
vom Layout noch vom Inhalt enttauscht,
denn wie — um ein etwas kithnes Bild zu
verwenden — in einem Kranz von Schein-
werfern wird die imponierende Gestalt
des Augsburger Oberhirten von den ver-
schiedensten Seiten angeleuchtet: Der Bi-
schof, der Reichspolitiker und Adelige,
aber auch der Organisator, Lehrer und
Seelsorger treten dabei so deutlich hervor,
wie dies bei einer Figur des 10. Jahrhun-
derts nur irgend moglich ist.

Was insgesamt positiv hervorgehoben
werden mul, ist die Tatsache, da die Bio-
graphie des Heiligen und die Kirchenge-
schichte des ottonischen Konigsstaates
wie der Didzese Augsburg in engstem Zu-
sammenhang mit der Reichsgeschichte
dargestellt werden als jener starke Ver-
bund von Kirche und Politik, der als ein
Hauptcharakteristikum mittelalterlicher
Staatlichkeit gelten kann. Nun liegt dies
zwar bei Ulrichs Biographie besonders
nahe, ist sie doch eine der wertvollsten,
weil auch faktographisch inhaltsreichsten
Quellen des 10. Jahrhunderts, aber einer-
seits geschieht dies hier in besonders iiber-
zeugender Weise und andererseits scheint
esdem Rezensenten notwendig, darauf zu
verweisen, dal5 es neuerdings Tendenzen
gibt, die Kirchengeschichte — wie gehabt —
in das Ghetto einer rein innerkirchlichen
Historiographie zurtickzufithren.

Nichts davon im vorliegenden Band.

Der erste GroRabschnitt biindelt schliis-
sig den ibergreifenden Aspekt ,Herr-
schaft und Kirche”: Karl Hausberger be-
handelt umsichtig den ,Aufbau des deut-
schen Konigtums im 10. Jahrhundert”,
Manfred Weitlauff schildert parallel und
exemplarisch ,Kaiser Ottol. und die
Reichskirche” und in einem zweiten, weit
ausholenden Beitrag das Wirken Ulrichs
in seiner Zeit; Georg Schwaiger entwirft mit
gewohnter Meisterschaft die bedenkliche
Szenerie des pépstlichen Rom in diesem
»dunklen Jahrhundert” und weitet die
Thematik durch instruktive Blicke in die
Neuzeit aus, dergestalt den Zusammen-
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hang mit der Gesamtentwicklung markie-
rend.

Im 2. Abschnitt gibt Markus Ries ei-
nen instruktiven Forschungsiiberblick
iiber ,Heiligenverehrung und Heiligspre-
chung” und betont mit Recht die Bedeu-
tung der Heiligenverehrung in Kult und
Hagiographie als ,Abbild gesellschaftli-
cher und religioser Zeitumstande”; Georg
Kreuzer steuert eine lesenswerte literarkri-
tische Untersuchung der Ulrichs-Vita des
Dompropstes Gerhard bei, die das ver-
wandtschaftliche Gefiige des Heiligen in
den Vordergrund riickt und Walter Ber-
schin, der profunde Kenner hagiographi-
scher Texte, prasentiert eine eindringliche
Analyse von Ulrichs-Texten; Franz Xaver
Bischof behandelt das wichtige Thema der
Kanonisation Ulrichs auf der Lateransyn-
ode 993, und Joachim Seiler unternimmt
den ertragreichen Versuch, die Ulrichs-
Vita sowohl in die zeitgleiche Hagiogra-
phie komparatistisch einzuordnen als
auch deren weitere hagiographische Aus-
und Umgestaltung bis ins 16. Jahrhun-
dert zu verfolgen, ein methodischer An-
satz, der zu neuen Einsichten fiihrt.

Die weiteren Beitrage, auf die aus Platz-
mangel nicht ndher eingegangen werden
kann, widmen sich kunstgeschichtlichen
Aspekten des Ulrichskults und, weit aus-
holend, der Kultverbreitung, wobei der
letztere Aspekt vielleicht etwas zu iippig
ausgefallen ist.

Insgesamt bekommt damit der auf-
merksame Leser ein facettenreiches Kom-
pendium in die Hand, mit dessen Hilfe er
nicht nur tiefe Einblicke in das engere
Thema - Bischof Ulrich von Augsburg —
erhalt, sondern dariiber hinaus auch um-
fassende Informationen tiber Geist und
Leben im deutschen und schwabischen
Mittelalter. Daflir ist dem Herausgeber
und seinen kompetenten Mitarbeitern
Dank abzustatten.

Miinchen Friedrich Prinz

Consuetudines Fructuarienses — Sanblasianae.
Ed. Luchesius G. Spitling et Petrus Dinter,
2 Bde. (= Corpus Consuetudinum Mo-
nasticarum XII, 1 u. 2), Siegburg (Franz
Schmitt) 1985, 77, 258 8. u. 1987, 7.
370 S., ISBN 3-87710-116-X u. 3-
87710-124-0.

In seinem nach wie vor grundlegenden
Werk ,Untersuchungen zu den Klosterre-
formen Wilhelms von Dijon (962-1031)“
(Bonn 1973; vgl. dazu die Besprechung
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Hallingers in HZ 220, 1975, 173-176) hat
Neithard Bulst darauf hingewiesen, daR
fiir eine detaillierte Untersuchung der
Consuetudines, die iiber das innerkloster-
liche Leben der Kloster Wilhelms Aus-
kunft geben, die von Hallinger angekiin-
digte ,kritische Ausgabe der in Frage kom-
menden Texte abzuwarten” ware (S. 21).
Die beiden in der von Kassius Hallinger (+)
als Editor generalis betreuten Reihe des
CCM, ,eines der bemerkenswertesten
medidvistischen Editionsunternehmen
der letzten Jahrzehnte” (Rudolf Schieffer,
Consuetudines und Reformforschung,
DA 44,1988, 161-169. 163) erschienenen
oben angezeigten Bidnde erfiillen diese
Erwartungen. Sie legen in gewohnt mu-
stergiiltiger Edition die monastischen
Brauchtexte von Fruttuaria und der von
dort {iber St. Blasien (1072) ins Deutsche
Reich ausstrahlenden Reformbewegung
vor. — Das Vorwort Hallingers im 1. Band
zeigt u.a. die in das Jahr 1951 zurtickrei-
chende Vorgeschichte der Edition auf
(V ff.). Die Einleitung (XII-LVII) stellt
kurz die Ursprungskléster Fruttuaria und
St. Blasien vor (XIV-XVII) und wendet
sich dann den fiinf Handschriften der
edierten Consuetudinestexte zu, denen
der Editor die Sigel O', L, O, S u. G gibt
(XVII-XXII). Nach einem kurzen Blick auf
die bisherigen unzureichenden (Teil-)Edi-
tionen der Consuetudines von Fruttuaria
(XXII {.) werden die fiinf Textformen, die
die Grundlage der Edition bilden, vorge-
stellt (XXIII-LVII). Dieses lingste Kapitel
der Einleitung zeigt zunéchst auf, wie sich
»der gesamte Textbestand der Fructuari-
enses in drei deutlich voneinander ge-
schiedene Themenkreise” gliedern l4Rt,
von denen der erste als ,Ordo cottidianus*
vornehmlich dem klésterlichen Tagesab-
lauf und der zweite als ,Ordo de festivita-
tibus” hauptsachlich der Feier der Feste im
klosterlichen Jahresablauf zugeordnet
sind, wahrend der dritte Themenkreis als
»,Ordo de oboedientiis” vor allem die di-
versen Klosteramter zum Inhalt hat. Da-
bei ist festzuhalten, daf keine einzige Hs.
alle drei Ordines bietet, hingegen zweinur
je einen, namlich O! (Pergament-Hs. 78
(alte Signatur 20 K 24) der ehemaligen
Metternich’schen SchloBbibliothek zu
Bad Konigswarth/Kynzvart, ehem. CSSR,
frithes 12. Jh., St. Blasien/Ochsenhau-
sen) nur den Ordo cottidianus und §
(= Consuetudo Sigiberti abbatis clm
14765, Beginn des 12. Jh.’s) nur den Ordo
de festivitatibus. Ferner ist festzuhalten,
dal3 der Amterordo zwei so unterschiedli-
che Redaktionen in L (Pergament-Hs.
53 b des Stiftes Gottweig, Anfang 12. Jh.,
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Lambach) und O (Pergament-Hs 52 (alte
Signatur 20 G6) der Konigswarther
SchloBbibliothek, Mitte 12. Jh., St. Bla-
sien/Ochsenhausen) einerseits und in G
(Pergament-Hs. 313 der Linzer Studien-
bibliothek, 13. Jh., Garsten) andererseits
erfuhr, da eine getrennte Edition der bei-
den Versionen nétig war, wobei die zahl-
reichen wohl aus Kapitelsbeschliissen von
Fruttuaria und evtl. St. Blasien aufgenom-
menen Zusdtze in G, die in O keine Ent-
sprechung haben, ausgelassen wurden.
Dann werden die ,Entstehung und zeitli-
che Einordnung der erhaltenen Textzeu-
gen”, ihre Urspriinge in Cluny und Dijon,
ihre Ubernahme, Entwicklung und Wei-
tergabe von Fruttuaria iiber St. Blasien
nach Ochsenhausen (O! u. O) und nach
Gottweig und von hier nach Lambach (L)
und Garsten (G) aufgezeigt (XXXI-
XXXV). Der Text von S ist iiber Siegburg
und St. Pantaleon in K6ln wohl durch Bi-
schof Kuno von Regensburg (1126-—
1132), der zuvor Abt von Siegburg (1108-
1126) war, nach St. Emmeram gelangt. —
Sodann werden die Aussagen der Brauch-
texte im Hinblick auf ihre Provenienz aus
Fruttuaria, St. Blasien und Siegburg ge-
sammelt (XXXIX-XLI), die liturgische Le-
seordnung von Fruttuaria (LI ff.) sowie
der Fest- und Heiligenkalender skizziert
und interpretiert (XLIII-XLVI). Nach einer
Auflistung der fiir Fruttuaria charakteri-
stischen Zusatz- und Sonderoffizien
(XLVI-L) werden ,die geistige Welt Frut-
tuarias” (L-LIV) sowie das sprachliche
Gewand der Consuetudines dargestellt
(LIV-LVII). Hinweise ,zur Edition*
(LVIIL f.), Verzeichnisse von ,Quellen und
Schrifttum” (LIX-LXXI), der benutzten
Kurzzitationsweisen, Sigel und Abklir-
zungen (LXXII-LXXVII) beschlieRen die
Einleitung. — Die Edition umfaRtim 1. Bd.
den ,Ordo cottidianus” nach den Hss. O!
u. G (S. 1-80) sowie den ,Ordo de festivi-
tatibus” als ,pars altera” (S. 91) der Con-
suetudines nach den Hss. L, O, S (S. 81—
258). Im 2. Bd. wird der ,Ordo de oboe-
dientiis” ediert, zunachstin der Gestalt der
,Redactio lambacensis“ der Hs. L (S. 1-98)
und anschliefend in der Gestalt der Re-
daktion von Ochsenhausen, Hs. O, und
von Garsten, Hs. G (S. 99-266). Ein Re-
pertorium liturgicum hilft beim Suchen
liturgischer Einheiten und Texte (S. 267—
287). Verschiedene Indices erschlieSen
die Texte nach Schriftstellen (291-295),
Autoren und Quellen (S. 296 ff.), nach
Sachen und Wortern (S. 298-370). Ein
beigefiigtes Blatt bietet ,Nachtrige und
Berichtigungen zu Band 1.” — DaB die bis-
her veroffentlichten Brauchtexte sich ei-
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ner nach allen Seiten offenen wissen-
schaftlichen Erforschung anbieten, wurde
in den Rezensionen fritherer Editionen
immer wieder betont. (Vgl. etwa ALw 30,
1988, 161-166; DA 44, 1988, 161-169;
ZKG 100, 1989, 109-114; ZKG 104, 1993,
117-120). Dies gilt uneingeschrankt auch
fiir die hier vorgelegten Texte, die ein un-
ausschopfliches Reservoir fir wissen-
schaftliche Fragestellungen darstellen aus
fast allen Disziplinen. Kirchengeschichte,
Geschichte des Monchtums, der Liturgie,
Sozial- und Wirtschaftsgeschichte ebenso
wie Ernahrungswissenschaft, Pflanzen-
kunde, Geschichte der Hygiene, Sprach-
und Literaturwissenschaft, Bildungsge-
schichte usw. haben neues und sehr rei-
ches Material erhalten. Die ausfiihrlichen
Registerim 2. Bd. erlauben den Einstiegin
fast jede Fragestellung, ersetzen freilich
nicht die zwar nicht leichte, aber stets fas-
zinierende Lektiire der Texte. — Ich méch-
te nur auf einige aus dem literarischen
Genus der Consuetudines sich ergebende
Probleme hinweisen. Schon die Heraus-
geber haben diese Probleme erkannt und
sie in die Formel vom ,wachsenden Text*
gekleidet (V). Da ist als erstes die zeitliche,
durch Quellentexte nicht zu tberbriik-
kende Distanz zum Urheber der Reform,
Wilhelm von Dijon. Was hier veroffent-
licht wird, sind nicht Texte Wilhelms, ja
nicht einmal Texte des Reformzentrums
Bruttuaria, sondern Niederschriften des
von Schiilern gesammelten Brauchtums,
die Generationen danach entstanden, sich
zwar immer wieder auf Wilhelm berufen,
aber andrerseits die ganze inzwischen ge-
wordene Entwicklung verinnerlicht ha-
ben. (Vgl. V f.; Bulst, a.a.0. 193). Hinzu
kommt, daR, wie Rudolf Schieffer es for-
muliert hat, jede Verbreitung der Brauch-
texte dazu fithrte, dal ,das Erscheinungs-
bild immer weiter aufgefachert” wurde.
,Jeder neu gefundene Codex bietet in
Hallingers eigener Terminologie eine spe-
zielle ,Redactio’, also das Produkt eines in
die vorgegebene Uberlieferung bedacht-
sam eingreifenden Gestaltungswillens”
(a.a.0. 165). Die Bedeutung dieser Er-
kenntnis fiir die Hermeneutik der Brauch-
texte hat Schieffer aufgezeigt (a.a.0. 163—
168). Dementsprechend sind die hier
edierten Texte aus ihrem ,Sitz im Leben”,
d.h. aus Ort und Zeit in der jeweiligen Re-
daktion zu interpretieren. Das dulbere Er-
scheinungsbild der vorliegenden Publika-
tion erleichtert den Zugang zu den Texten
nicht. Die Zahlung der Texte als Consue-
tudines fructuariensis I-III suggeriert ei-
nen Text, der so in keiner Uberlieferung
erhalten ist. So berechtigt von der Sache

123

her eine solche Aufgliederung ist, sie
bleibt eine Hilfskonstruktion, die in keiner
Handschrift eine Entsprechung findet. -
Ahnliches gilt fiir die Bezeichnungen
,Ordo de oboedientiis* I und II, auch
wenn sie als redaktionelle Editionshilfen
niitzlich sind. — Die etwas irritierende fik-
tive Durchzihlung aller Texte, die beiden
unterschiedlichen Reaktionen des ,Ordo
de oboedientiis“ eingeschlossen, von 1-
988 dient ausschlieRlich der Erleichte-
rung des Zitierens. — Zu beachten ist hin-
sichtlich des Textes, daf die drei Teile kei-
neswegs inhaltlich so sauber von einander
getrennt sind, wie die Titel suggerieren
méchten. In jedem der drei Teile findet
man etwas von allem, so etwa Aussagen
{iber die Amter im ,Ordo cottidianus®, wie
Anordnungen iiber den Tagungsablauf im
,Ordo de festivitatibus” usw. Die Indices
sind hier stets zu konsultieren. Der Text-
apparat erhellt die oft verworrenen Zu-
sammenhinge der einzelnen Redaktio-
nen. — Der laufende Kommentar zum Text
zeigt u.a. die Verbindungen zu anderen
Uberlieferungsstrangen, zu den Quellen
und Urspriingen von Fruttuaria auf und
ist eine wertvolle Erkenntnisquelle fiir die
Geschichte der monastischen Reformbe-
wegungen insgesamt. Schon die einfache
Lektiire der Texte wirft viele Fragen auf.
Worauf beruht die Autoritat der die klein-
sten Details und oft Nebensachlichkeiten
minuzios regulierenden Consuetudines?
Ein paarmal beruft man sich auf Wilhelm
von Dijon (vgl. 2. Bd. Register 370), den
Griinderabt. Die Autoritat der Consuetu-
dines wird nie in Frage gestellt, alles wird
mit gleicher Intensitit gefordert. Nach
dem geistlichen Hintergrund, einer spiri-
tuellen Begriindung der Anordnung wird
nur ganz selten gefragt, eine theologische
Deutung noch seltener unternommen
(vegl. 1.Bd.IV A. 142; Nr. 126. 138. 156; 2:
Bd. Nr. 350. 987). Hier wird der rein juri-
dische Charakter der Consuetudinestexte
deutlich erkennbar, die ja zunédchst nur
den klosterlichen Alltag in seinem édulie-
ren Vollzug stabilisierend regulieren wol-
len. — Auch diese beiden Bdnde des CCM,
die wiederum von der DFG gefordert wur-
den, werden, so ist zu hoffen, kiinftige
Forschergenerationen noch lange be-
schiftigen, weshalb man dem Rezensen-
ten seine verspitete Anzeige leichter ver-
zeihen mag.

Regensburg Karl Josef Benz
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Helvetia Sacra Abteilung III: Die Orden mit
Benediktinerregel, Band 2: Die Clunia-
zenser in der Schweiz. Redigiert von Hans-
Jorg Gilomen unter Mitarbeit von El-
sanne Gilomen-Schenkel, Basel und
Frankfurt am Main (Verlag Helbing &
Lichtenhahn) 1991, 800 S., 2 Karten-
beilagen, geb., ISBN 3-7190-1141-0.

Die Redaktion der Helvetia Sacra hat
sich mit Recht entschlossen, im Rahmen
der Darstellung der Orden mit Benedikti-
nerregel in der Schweiz den Cluniazen-
sern einen eigenen Band zu widmen.
Denn die Cluniazenser spielten in der Klo-
sterreform des 10. und 11, Jahrhunderts
unter den anderen klosterlichen Reform-
gruppen nicht nur eine weit tiberragende
Rolle, sondern ihr Verband ist auf Grund
seiner einheitlichen Consuetudines (im
Anschluf an die Benedikt-Regel und in
der Reformtradition Benedikts von Ania-
ne) und Statuten auch als eigenstandiger
Orden benediktinischer Observanz anzu-
sprechen, dhnlich den in der ersten Hilfte
des 12. Jahrhunderts (in Abhebung von
den inzwischen reich gewordenen Clu-
niazensern und im Riickgriff auf die
~Reinheit” der Benedikt-Regel) als neuer
benediktinischer Reformorden sich kon-
stituierenden Zisterziensern.

Das cluniazensische Monchtum — mit
der zwischen 908 und 910 gegriindeten
und bei ihrer Griindung unmittelbar dem
Schutz des Heiligen Stuhls unterstellten
burgundischen Benediktinerabtei Cluny
als Ausgangs- und Mittelpunkt—bildete in
der Tat die machtigste und zweifellos be-
deutendste monastische Reformbewe-
gung des Hochmittelalters. Thre Verbrei-
tung und Entwicklung zu einem Verband
von Klostern — von Cluny urspriinglich
keineswegs intendiert — war gegeniiber
der bisherigen Vereinzelung der Kldster
gewild eine Neuerung, aber die Cluniazen-
ser nahmen hierin (wie bereits angedeu-
tet) keine historische Monopolstellung
ein. Monastische Reformgruppen, zum
Teil von betrdchtlicher Ausstrahlung, ent-
standen vielmehr seit dem 10./11. Jahr-
hundert auch sonst, beispielsweise die
lothringischen von Gorze, Brogne, Ver-
dun und St. Maximin in Trier, die zu ei-
nem wichtigen Ausgangspunkt fiir die
monastische Reform im Reich wurden,
oder in Italien die Camaldulenser und
Vallombrosaner, die mehr an die altere
Tradition des Anachoretentums ankniipf-
ten, oder schlieRlich im endenden 11.
Jahrhundert in Deutschland die Hirsauer
Reform, die sich mit bald iiber 100 Kl6-
stern am ,ordo cluniacensis“ orientierte,
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ohne allerdings eine rechtliche Bindung
an Cluny einzugehen, und im iibrigen
streng papstlich-gregorianisch (Investi-
turstreit) ausgerichtet war. Doch alle diese
Reformgruppen wurden von den Clunia-
zensern an Grofe und Einfluf, damit an
historischem Gewicht, im iibrigen auch
an Straffheit der Organisation weit iiber-
troffen. Das cluniazensische Ménchtum
priagte tiefgreifend und konsequenzen-
reich das Leben der Kirche seiner Zeit.
Durch seine Pflege einer Hochform der
Liturgie gab es entscheidende AnstoRe zur
Kultivierung der Gottesdienstgestaltung
zundchst in den anderen Klostern und
iiber diese in den Bischofskirchen. Es
wurde aber auch im 11. Jahrhundert zu
gutem Teil geistiger Wegbereiter der soge-
nannten gregorianischen Reform mit al-
len ihren Folgen fiir die Verfassungsent-
wicklung der Kirche, und durch seinen
grolRen, immerzu sich vermehrenden Be-
sitz (in der Regel Stiftungen) und dessen
gute Verwaltung sowie durch sein konse-
quentes (freilich nur zum Teil erfolgrei-
ches) Streben nach vélliger Unabhéngig-
keit von Bischofen (Exemtion) und Feu-
dalherren (Loslésung vom Eigenkirchen-
wesen) erstarkte es zu erheblicher wirt-
schaftlicher und kultureller Kraft. Wie es
gleichsam von selbst in die allgemeine
Kirchenreform hineinwuchs, so wurde es
auch zu einer politischen Grofmacht der
Zeit — bis schlieBlich seit der Mitte des 12.
Jahrhunderts durch das Aufblithen des
neuen benediktinischen Reformzweiges
der Zisterzienser der EinfluB Clunys zu-
riickging.

Der Schwerpunkt des Klosterverbandes
von Cluny lag in Frankreich. Man schatzt
die Zahl der dortigen cluniazensischen
Kloster auf rund 1300; dazu kamen in den
benachbarten Regionen von England und
Schottland bis Spanien und Portugal
nochmals rund 250 Kléster. Dabei handel-
te es sich in den seltensten Fillen um
Griindungen von Cluny; vielmehr wur-
den Cluny als Mutterabtei diese Kldster in
der Regel iibergeben oder zugeordnet:
durch Schenkung ihrer (adeligen) Griin-
der oder Eigentiimer, durch bischofliche
und pépstliche Angliederung zum Zweck
der Reform oder durch freiwilligen An-
schiul} der jeweiligen Konvente. Jedoch
vermochten die Cluniazenser als Kloster-
verband nur im dulersten Westen des
Reiches, genauer: der Francia orientalis,
gelegentlich noch FuR zu fassen. Auch im
Raum der heutigen Schweiz blieb ihr Ein-
flul auf den Westen, das heilst im wesent-
lichen auf den ehedem burgundischen
Bereich beschrankt. Cluniazensische Kl6-
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ster — 26 an der Zahl, 15 im franzosisch-
sprachigen, 11 im deutschsprachigen Teil
— gruppierten sich hier in der Hauptsache
um die Schwerpunkte Basel, Payerne, Ro-
mainmaotier, Genf und Riieggisberg (siehe
Kartenbeilage 1). Der Grofteil dieser Nie-
derlassungen, unter denen sich aber keine
Abtei befand, gehorte zur Ordensprovinz
Alemannia et Lothoringia; die Niederlas-
sungen im Gebiet des heutigen Kantons
Genf waren dagegen der Provinz Pro-
vence zugeordnet.

Alle cluniazensischen Kloster — zu de-
nen auch 20 Nonnenkonvente zahlten —
waren auf die Consuetudines von Cluny
verpflichtet, mit der feierlichen Liturgie
und dem umfangreichen (seit 970 im
Ubermal gesteigerten) Chorgesang (,laus
perennis”) als Zentrum des Konventsle-
bens (was auch zu erheblichen Spannun-
gen fithrte und beispielsweise den Clunia-
zensermonch Matthdus von Albano tiber
die ,unertragliche Last der liturgischen
Pflichten” klagen lie, von dem schier
unaufhorlichen Psallieren bei nahezu je-
der Tatigkeit ganz zu schweigen). DaR sich
allerdings beziiglich Liturgie und Chorge-
sang je nach der zahlenmaligen Grofie
der einzelnen Konvente in der Praxis
zwangsldufig Unterschiede ergaben, ver-
steht sich von selbst. Alle Kloster des Ver-
bandes, zumindest die immediaten, un-
terstanden des weiteren der einheitlichen
Leitung und Kontrolle des Abtes von
Cluny, wobei das Mutterkloster in den
Anfingen der Verbandsbildung noch
durchaus ,elastisch” war, das heiRt dal
das Verhaltnis der Abtei Cluny zu den mit
ihr verbundenen Klostern zunachst sehr
unterschiedlich ausgepragt sein konnte
und auch die Ubernahme der Consuetudi-
nesin modifizierter Form geduldet wurde.
Gleichwohl suchte man durch institutio-
nelle Einzelregelungen das Ideal einer
einheitlichen Monchsgemeinschaft unter
der Leitung eines einzigen Abtes, eben des
Abtes von Cluny, Schritt fiir Schritt durch-
zusetzen. So wurden zum Beispiel beim
Anschlull Romainmotiers (einer ins 5.
Jahrhundert zurtickreichenden Kloster-
grilndung) Ende des 10. Jahrhunderts die
Monche mit dem Konvent von Cluny
unter dessen Abt zu einem einzigen Kon-
vent vereinigt oder in den Verband aufge-
nommene Abteien mit pépstlicher Hilfe
zu Prioraten degradiert (was immer wie-
der zu Widerstinden der betroffenen
Konvente fithrte). Uberhaupt waren die
Abte von Cluny bestrebt, die Zahl der ab-
hdngigen Abteien moglichst begrenzt zu
halten und die Erhebung von Prioraten zu
Abteien nicht zuzulassen. Die scharfe Ten-
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denz zur Zentralisation fand ihren Aus-
druck unter anderem auch in den Bestim-
mungen, daR Novizen des Verbandes, die
ihre Profeld nicht in Cluny abgelegt hat-
ten, zur Benediktion, schon benedizierte
Monche zur Wiederholung ihres Obedi-
enzversprechens in der Mutterabtei er-
scheinen mufiten (Statuten des Abtes Pe-
trus Venerabilis von 1132/46) und kein
Monch Prior eines cluniazensischen Klo-
sters werden durfte, der nicht zuvor Cluny
besucht und dort oder in einem anderen
cluniazensischen Hauptkloster wenig-
stens ein Jahr geweilt hatte (Statuten des
Abtes Hugo V. von 1200). Zu Beginn des
13. Jahrhunderts war der Abt von Cluny
im Besitz nahezu unbeschriankter Juris-
diktionsgewalt iiber den Verband seines
Ordens (1247 nochmals durch papstliches
Privileg bekriftigt). Alle anderen clunia-
zensischen Abte, Prioren und Verwalter
waren ihm durch (einen bei Amtsantritt
zu leistenden) besonderen Gehorsamseid
verpflichtet und konnten nur in seiner
Stellvertretung handeln. Gleichwohl gab
es, wie gerade das Bild der cluniazensi-
schen Klosterlandschaft im Raum der
heutigen Schweiz zeigt, meist kleinere
klosterliche Niederlassungen, die der
Mutterabtei Cluny nur mittelbar zugeord-
net waren; es handelte sich in der Regel
um Filiationen — haufig ,AuBenstatio-
nen” mit geringer personeller Besetzung —
von unmittelbar Cluny unterstellten Prio-
raten.

Die Einleitung des vorliegenden Bandes
aus der Feder des Redaktors Hans-Jorg
Gilomen (S. 21-140) fiihrtim ersten Teil in
die allgemeine institutionelle Entwick-
lung des Ordens der Cluniazenser ein und
beleuchtet sodann im zweiten Teil die vor
allemim 11.und 12. Jahrhundert (ebenin
der Phase der Formierung des cluniazen-
sischen Klosterverbandes zu einem ei-
gentlichen Orden) erfolgte ordensméaRige
Strukturierung der Provinz Alemannia et
Lothoringia mit ihren zwei von der Mut-
terabtei Cluny abhdngigen Abteien Bau-
me-les-Messieurs (einer Griindung Ber-
nos, des ersten Abtes von Cluny) und Seltz
(einer Griindung der Kaiserin Adelheid,
um 978/91) sowie 71 Erwerbungen bzw.
Griindungen im genannten Zeitraum. Je-
doch hing etwa die Halfte dieser 71 Nie-
derlassungen (als Unterpriorate) nicht di-
rekt von Cluny, sondern von anderen clu-
niazensischen Niederlassungen als ihren
Mutterklostern ab, die ihrerseits als Kon-
ventualpriorate, Nonnenpriorate oder
einfache Priorate wiederum unmittelbar
der burgundischen Zentrale unterstan-
den. Im dritten Teil werden die verschie-
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denen inneren und duferen Symptome
und Ursachen untersucht, die schlieBlich
zur spatmittelalterlichen Krise der Clunia-
zenser und jedenfalls im Raum der heuti-
gen Schweiz — so das zusammenfasseride
Urteil des Autors — zu einer derartigen
Aufweichung der Ordensstrukturen lange
vor der Reformation gefiihrt haben, ,daf
von einer drohenden Auflosung des inne-
ren Zusammenhalts gesprochen werden
kann” (S. 77). Tatsachlich sind die clunia-
zensischen Kloster dieses Raumes alle-
samt dem Reformationssturm des 16.
Jahrhunderts erlegen.

Der Anhang bietet einen statistischen
Uberblick iiber samtliche immediaten und
mediaten Kloster der Provinz Alemannia
et Lothoringia (mit Griindungsdaten),
iiber ihre Konventsstiarken (zwischen den
Jahren 1259 und 1428: beispielsweise St.
Alban in Basel im Schnitt 12 Ménche,
Beaume-les-Messieurs 40, Payerne 30,
Romainmétier 22, Riieggisberg 5, aber
auch Hauser mit nur 3 oder 2 Monchen),
iiber die Visitationsitinerare und die Or-
densfunktionen der Prioren.

Der groBe Hauptteil des Bandes enthilt
die (teils in deutscher, teils in franzosischer
Sprache abgefafiten) Artikel iiber die clu-
niazensischen Kloster im Gebiet der heuti-
gen Schweiz, mit Einschluf der von ihnen
abhéngigen Niederlassungen im heute be-
nachbarten Ausland. Die Artikel sind in
ihrer Abfolge nach der hierarchischen Or-
densstruktur der Cluniazenser geordnet,
das heilt die Cluny unmittelbar unterstell-
ten Kloster werden in alphabetischer Rei-
henfolge behandelt unter Zuordnung der
Artikel iiber die jeweils von ihnen wieder-
um unmittelbar abhdngigen Niederlassun-
gen. Im ganzen werden 38 Niederlassun-
gen vorgestellt, darunter 26 immediate
Priorate (St. Alban in Basel mit 3 zugeord-
neten Klostern, St. Victor in Genf mit 5 zu-
geordneten Klostern, Payerne mit 8 zuge-
ordneten Klostern, Romainmaétiers mit 7
zugeordneten Klostern, Riieggisberg mit 2
zugeordneten Klostern, um nur die wich-
tigsten zu nennen). Die weithin aus den
Quellen geschopften, teilweise sehr um-
fangreichen und im einzelnen sorgfaltig
belegten Artikel geben — entsprechend den
redaktionellen Grundsdtzen der Helvetia
Sacra — unter anderem Auskunft (iber
Lage, Patron, Griindung, Provinzzugeho-
rigkeit, ordensinterne Stellung und Aufhe-
bung der einzelnen Kléster, {iber ihre Ge-
schichte (mit EinschluR der Baugeschichte
der Klosterkirchen) und den Verbleib ihrer
Archive, iiber die Bibliographie (gedruckte
Quellen und Literatur) und iiber die Liste
der Prioren (zum groBen Teil mit ausfiihr-
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licheren Biogrammen). Ein Register der
Orts- und Personennamen schlieft den in
achtjéhriger Bearbeitungszeit (von der Pla-
nung 1983 bis zum Erscheinen 1991) ent-
standenen Band ab.

Dem Redaktor Hans-Jorg Gilomen, sei-
ner Frau und Mitarbeiterin Elsanne Gilo-
men-Schenkel, den Autoren der einzel-
nen Klosterartikel Pierre-Yves Favez, Ger-
main Hausmann, Catherine Santschi und
Kathrin Utz Tremp sowie der Bearbeiterin
des Registers Veronika Feller-Vest gebiihrt
fiir dieses in jeder Hinsicht gediegene
Werk hohe Anerkennung.

Miinchen Manfred Weitlauff

R. W. Southern: Saint Anselm. A Portraitin a
Landscape, Cambridge University Press
1990, 29, 493 §.

Der international bekannte Oxforder
Professor und Prasident der Kgl. histori-
schen Gesellschaft, Sir Richard Southern,
falst in dem vorliegenden Werk seine fast
50jdhrigen Forschungen iiber Anselm
von Canterbury (1033-1109), dessen Bio-
graphie und Biographen (Eadmer), des-
sen Lehrer (Lanfranc) und den zeitgenos-
sischen Gelehrten (Gilbert Crispin, Beren-
gar v. Tours u. a.) zusammen und bietet
eine prosopographische Studie iiber den
Monch und Theologen, den Erzbischof
und Primas von Canterbury — Anselmus,
gebiirtiger Lombarde, gebildeter Norman-
ne, beheimateter Angelsachse, ein Euro-
pder im besten Sinne des Wortes heute.

In der Gliederung seiner Arbeit folgt
Southern dem bewegten Lebenslauf An-
selms, seiner familidren Herkunft und sei-
ner schulischen Bildung in Bec unter Lan-
franc (1. Teil, S. 1-87). In seiner Erstlings-
arbeit ,Quomodo grammaticus sit sub-
stantia et qualitas” (,De grammatico®)
kiindigt sich Anselms sprachlogisches In-
teresse an, das spater auch seine theologi-
schen Traktate bestimmt. Die Logik der
Sprache in der theologischen Aussage be-
griindet die Erkenntnis im Glauben. Die
Lehrjahre in der Klosterschule in Bec
1073-1091 lassen Anselm zu der ihn be-
stimmenden und auszeichnenden Denk-
und Lehrform reifen, die in den Friih-
schriften ,Monologion” und ,Proslogion”
ihren unvergleichlichen Ausdruck-findet
(2. Teil, S. 91-194).

In der monastischen Meditation und im
Gebet scheut und vernachléssigt Anselm
nicht die Anstrengung des Begriffes, so
zwar, dall die sprachphilosophisch ge-
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pragte Meditation im Gebet ihre Vollen-
dung findet. In dieser Meditation, die
Geist und Sprache Augustins haben, kom-
men Erkennen und Beten zur Einheit.
Diese Einheit wird in der Auslegung von
Anselms Proslogion verfehlt, wenn dieser
Dialog einseitig auf den Gottesbeweis re-
duziert wird. In dieser iliberzeugenden
Einheit von Erkennen und Beten behal-
ten beide Formen der Kommunikation im
Freundes- und Gottesgesprach den perso-
nalen Charakter. Die Freundschaft im
Dialog mit Gott (im Gebet) und mit den
Freunden und Schiilern (im Lehrge-
sprach) bestimmt den neuen Stil der auf-
kommenden monastischen Theologie.
Die umfangreiche Briefsammlung An-
selms und die gesammelten Meditationen
bezeugen diese doppelte (nicht zweifa-
che) Freundschaft. Southern hat vor al-
lem die in den Briefen Anselms bezeugte
Freundschaft dargelegt. Die Gottes-
freundschaft im Gebet ist nicht weniger
iiberzeugend.

Die Jahre 1093-1109, Ernennung zum
Erzbischof von Canterbury und Tod An-
selms (1 21. April 1109) gehoren zu den
bewegtesten in der Geschichte Englands
und Anselms. Thnen widmet sich der
3. Teil des Werkes (S. 195-364) unter dem
Titel: ,Monastisches Leben in einer sich
entwickelnden Welt”. Freiheit und Ge-
horsam im spirituellen (monastischen)
Leben, im kirchlich-religitsen und poli-
tisch-feudalen sind Kernelemente im
theologischen Denken und kirchenpoliti-
schen Handeln Anselms. An die Spitze
dieses Kapitels stellt Southern gewisser-
mafen als Schliissel zum Verstandnis der
Personlichkeit Anselms den Traktat ,Cur
Deus homo“, das umfangreichste und
zweifelsohne bedeutendste Werk des
Theologen. Zusammen mit der Epistola de
incarnatione und der Schrift De conceptu
virginali et de peccato originali legte An-
selm den literarischen Grund zur Wende
der lateinischen Erlosungslehre.

Der Ansto zur Frage ,Warum ist Gott
Mensch geworden?” ging von Gilbert
Crispins Auseinandersetzung mit den Ju-
den im Herbst 1092 aus. In der Form des
Dialogs (mit seinem Freund und Schiiler
Boso) beantwortete Anselm diese Frage.
Er muldte sich dabei einerseits mit der
iiberkommenen lateinischen Erlosungs-
lehre auseinandersetzen, in der dem Teu-
fel ein wichtiger Part in der Erlésung zuer-
kannt wurde, da dieser nach dem Siin-
denfall eine Art ,Besitzrecht” auf den siin-
digen Menschen erworben hatte. Dies ist
eine Vorstellung, die nach Anselm ebenso
dem Gottesbild wie dem Bild des Men-
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schen vor Gott widerspricht. Zum ande-
ren mufite der Theologe Anselm der be-
grifflichen Anstrengung in der neu auf-
kommenden dialektischen Theologie ge-
recht werden und die ,rationes necessa-
riae” suchen. Anselm gehort damit in der
Geschichte der Theologie zu den Pionie-
ren der epochalen Wende, die (nach der
Jahrtausendwende) den Teufel aus dem
Heilsgeschehen (nicht aus dem Weltge-
schehen) verbannt. In einem Colloquium
.Le diable au Moyen age“, das im Mirz
1978 vom CUERMA in Aix-en-Provence
veranstaltet wurde und dessen Akten
1979 erschienen sind, wird dieser Wandel
im Teufelsbegriff des Mittelalters gewiir-
digt. Mit Recht kritisiert Southern auch
die vorherrschende Interpretation des Sa-
tisfaktionsbegriffes Anselms, in dem im-
mer wieder feudalgesellschaftliche Deu-
temomente gesucht werden. Anselms Be-
griffe der Gerechtigkeit und der Genugtu-
ung sind theistisch bestimmt. Gott, und
nur Gott, kann genug tun. Er hat genug
getan. Bisin das Kirchenlied hinein ist An-
selms Theologie wirksam geworden.

Anselm konnte das Werk erst 1098 voll-
enden. In diesem Jahrzehnt kdmpfte er
fiir die Freiheit der Kirche in England.
Anselm war von Haus aus kein streithafter
Kirchenpolitiker, sondern ein monasti-
scher Theologe, fiir den die Freiheit der
Kirche Englands unter dem Primat Can-
terburys einreligioses Anliegen war. Diese
Auseinandersetzung zwischen dem BErzbi-
schof und seinem Konig, Heinrich 1., ken-
nen wir aus der doppelten Uberlieferung,
dem Briefwerk Anselms und der Ge-
schichtsschreibung seines Schiilers Ead-
mer (Vita Anselmi und Historia no-
vorum). Im kritischen, durchdringenden
Blick des Historikers R. Southern offen-
bart sich ein eindrucksvolles Bild der Gei-
stesgeschichte in England. Diese Ge-
schichte wird verzeichnet, wenn sie nur
als solche der Auseinandersetzung zwi-
schen England und Rom (,englischer In-
vestiturstreit”) verstanden wiirde. An-
selm kdampft ebenso wie sein Vorganger
Lanfranc und sein Nachfolger Thomas
Becket um die Freiheit der englischen Kir-
che. Der Primat Canterburys wurde mit
allen Mitteln, selbst der literarischen Fal-
schungen betrieben.

Der 4. Teil des Werkes (S. 365-457):
,The Harvest of Friends and Disciples” un-
tersucht die unmittelbare Wirkungsge-
schichte Anselms bei seinen Freunden
und Schiilern durch das miindliche und
geschriebene Wort. Zu den namhaften
Schiilern zdhlen vor allem Gilbert Crispin,
der Abt von Westminster, Ralph, Abt von
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Battle, und nicht zuletzt Honorius Augus-
todunensis, dessen umfangreiches theo-
logisches Schrifttum vielfaltig Anselm
verpflichtetist. Der Beiname des Honorius
weist auf die Westminster-Abtei des
HI. Augustinus. Ein besonderes Kapitel
widmet R. Southern den Sermones- und
Briefsammlungen Anselms durch dessen
Schiiler Eadmer, der nicht nur ein begab-
ter, sondern fiir seinen Lehrer begeisterter
Biograph war, Der unvergleichliche Glanz
der Personlichkeit Anselms, seiner Ge-
danken und Worte, seiner Briefe, Predig-
ten und Gebete, dem sich Horer und Leser
derselben einst und heute nicht entziehen
koénnen, leuchtet auf aus der Einheit von
Glauben und Erkennen, Glaubenser-
kenntnis und Handeln. — In einem An-
hang (S. 458-481), der aus der Werkstitte
des Historikers stammt, kldrt R. Southern
das seit der kritischen Edition der Briefe
Anselms durch S. Schmitt ungeklarte Pro-
blem der Sammlung und der Uberliefe-
rung derselben. Es muB klar unterschie-
den werden zwischen der Aufbewahrung
der Briefe Anselms (in Bec und Canter-
bury) und deren literarischer Sammlung
zwischen 1120 und 1130. Ein Index der
behandelten Personen (mit biographi-
schen und bibliographischen Angaben)
beschlieRt das Werk, in dem die Anselm-
forschung nicht nur zusammengefaRt,
sondern auf einen Hohepunkt ihrer Lei-
stung gebracht wird.

Bochum Ludwig Hodl

Monika Klaes (Hrg.): Vita Sanctae Hildegardis
(= Corpus Christianorum. Continuatio
Mediaevalis 126), Turnholt (Brepols)
1993, 224, 124 S, kt.

Der Band enthalt nicht nur die textkri-
tische Ausgabe der bei Migne, PL 197,
col. 91-140 abgedruckten ,Vita sanctae
Hildegardis“ der Ménche Gottfried und
Theoderich, sondern einen Editionsteil
von 106 S. mit Schriftstellen-, Autoren-
und Namensregister (107-122) und eine
vorausgehende Monographie mit an-
schlieBender Handschriftenbeschrei-
bung, Stemma, Personen-, Oris- und
Sachregister sowie Abbildungen aus ver-
schiedenen Handschriften, die weit iiber
das sonst Ubliche an Editionseinleitungen
hinausgeht und auch manche Querver-
bindung zu Hildegards Werken zieht.
Klaes, die vorher ,Zur Schau und Deu-
tung des Kosmos bei Hildegard v. Bingen”
(in: A. Fiuhrkétter (Hg.), Kosmos und
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Mensch aus der Sicht Hildegards v. B.,
Mainz 1987) gearbeitet hat, legt damit
ihre Doktorarbeit vor.

Der Editionsteil enthalt auller der oben
genannten Vita noch andere, mit diesem
Begriff benennbare Texte: die ,Octo Lec-
tiones”, die ,Vita abbreviata Traiectensis”
aus einer Utrechter Sammlung weiblicher
Heiligenviten sowie Bearbeitungen des
Vitenmaterials durch Guibert von Gem-
bloux in zwei Briisseler Handschriften sei-
ner Werke (G1 und G2).

Die nurin G2 iiberlieferten ,Lectiones”,
eine zur Lektiire am Festtag der Heiligen
vorgesehene Kurzfassung, die allein die
Information enthélt, daf Hildegard dem
Bamberger Bischof Otto die Geliibde ab-
legte, werden von Klaes jedoch nicht fiir
ein Werk Guiberts gehalten, sie rechnet
vielmehr damit, daR Theoderich von Ech-
ternach auch hierfiir als Verf. in Frage
kommt (19%, 146 *, 149%, 151%).

Klaes betont, da die als Hildegard-Vi-
ten zu bezeichnenden Texte ,eine erneute
rein historische Auswertung kaum erfolg-
versprechend” erscheinen lassen, da sie
vorrangig eingebunden in eine Tradition
vorgeformter Motive und Erwartungen
an ein Heiligenleben” sind (21%*). Das
schlief3t aber nicht aus, da® die Autorin
mit ihrer Nachzeichnung der komplizier-
ten Entstehungsgeschichte einen groflen
Erkenntnisgewinn erzielt hat, gut begriin-
det, aber auch beim Lesepublikum die
Bereitschaft voraussetzend, ihren Abwi-
gungen verschiedener Moglichkeiten ge-
duldig zu folgen.

Der erste, Guibert von Gembloux ge-
widmete Teil der Monographie bemiiht
sich, verschiedene Ungereimtheiten bis
Widerspriichlichkeiten seiner Aussagen,
bis auf einen noch verbleibenden Rest,
aufzukldren und die verschiedenen Epo-
chen seiner Beschéftigung mit Hildegard
zu unterscheiden. Zu seiner urspriingli-
chen ,Materialsammlung” gehérte nach
diesem Rekonstruktionsversuch (vgl.
Skizze auf S. 59*) der sog. ,Libellus®, frii-
her von der Forschung dem Volmar zuge-
schrieben, von Klaes als Werk des Ru-
pertsberger Propstes Gottiried identifiziert
(45*, 87*% 108*%), das wir nur noch in
Theoderichs Bearbeitung kennen, ferner
Berichte iber Wunder Hildegards und ih-
ren Tod, sodann Hildegards Brief an Gui-
bert ,De modo visionis sue und Ausziige
aus ihren Schriften, wozu eventuell die
sog. autobiographischen Teile der ,Vita”
gehorten, bzw. deren Vorform. Dieses
Material wirkte auf Theoderich von Ech-
ternach bei seiner endgiiltigen Redaktion
der ,Vita“, die aber von Guibert wiederum
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bearbeitet wurde (Briisseler Fassung von
1209). Auf dieser Bearbeitung fulst die
Utrechter ,Vita abbreviata”, bei der auch
Hildegards Brief an Werner v. Kirchheim
(PL 197, col. 269-271) zugrunde gelegt
ist.

Erntichternd fiir manche an der Hilde-
gard-Forschung Interessierten wird viel-
leicht sein, daR die Verf., ebenfalls gut
begriindet, dazu ermahnt, ,den Angaben
Hildegards iiber ihre Mitarbeiter mit Vor-
sicht zu begegnen”. Da mit einer Arbeits-
teilung zwischen Klosterverwaltung und
Seelsorge gerechnet werden miisse, sei
nicht klar, ob der Propst Gottiried auch ihr
Mitarbeiter gewesen sei, von dessen Tod
sie im Brief an Guibert spreche, und so
,wird auch die von Schrader und Fihr-
kotter entwickelte Datierung seines Auf-
enthaltes auf dem Rupertsberg fragwiir-
dig, fragwiirdiger noch die wie selbstver-
standlich vorgebrachte These, Gottfried
habe sich auch als Mitarbeiter bei der Ab-
fassung von Hildegards Schriften betatigt.
Im Gegenteil: zumindest nach den von
Guibert mitgeteilten Einzelheiten {iber die
Amterbesetzung und -verteilung auf dem
Rupertsberg ist es denkbar, daBl er als
Propst nur fiir die duleren Angelegenhei-
ten des Klosters zustandig war” (91*). Da-
mit greift Klaes auf eine Vermutung Her-
wegens zurlick.

An Gottfrieds ,Libellus”, der uns in der
Bearbeitung Theoderichs als Buch I der
~vita” vorliegt, stellt die Verf. als Eigen-
tiimlichkeit das Herausgreifen wichtiger
Etappen in Hildegards Leben bis zur Uber-
siedlung zum Rupertsberg fest, die zum
Teil in Spannung zu den autobiographi-
schen Stellen in Buch II und III stehen.
Dabei erweise sich Gottfried, besonders in
bezug auf die Ablosung der Nonnen vom
Disibodenberg, als loyal gegeniiber sei-
nem Mutterkloster, sofern er ,dem Abt
des Disibodenberges im Verhaltnis zum
autobiographischen Bericht eine weit gro-
Bere Bedeutung einrdumt” (107%).

In bezug auf die autobiographischen
Teile in ,Vita L. II, L. III“ arbeitet die Verf.
mit einer wichtigen textkritischen Kate-
gorie zwischen Echtheit und Unechtheit,
namlich ,der Bearbeitung bzw. des Bear-
beitungsgrades” (113*), wobei davon aus-
zugehen sei, dal3 Theoderich von einer
schon (durch Guibert?) bearbeiteten
Quelle abhing, die er selbst noch einmal
stilistisch tiberformte.

Aber auch Theoderich von Echternach,
der Endredaktor der ,Vita*, die fiir ihn
»Auftragsarbeit” und nicht ,Herzensange-
legenheit war (77*), und den die Verf.
auch mit anderen Werken (Echternacher
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Chronik, Eingriffe im Echternacher Mar-
tyrolog-Nekrolog) vorstellt, ist nach ihren
Recherchen wesentlich weniger mit Hil-
degard vertraut als seine Auftraggeber, die
beiden Abte Ludwig und Gottiried von St.
Eucharis (Trier) und Echternach. Es wird
sogar damit gerechnet, daf Theoderich
Hildegard nicht personlich kannte und
ganz auf vorliegendes Material angewie-
sen war. Der Beitrag Theoderichs wird vor
allem in der Strukturierung des Gesamt-
werkes in drei Biichern gesehen, Gott-
frieds tberarbeitetem ,Libellus” als
Buch I, Buch I mit dem Schwerpunkt
von Hildegards visiondrer Begabung
durch die als ,visiones” eingestuften auto-
biographischen Berichte, die Theoderich
durch eigene Texte verbindet und zusam-
menfalit, sowie Buch III mit Wunderbe-
richten, in die ebenfalls Autobiographi-
sches eingearbeitet ist, auch Berichte der
Rupertsberger Nonnen, wahrend die Her-
kunft des iibrigen Materials weitgehend
ungekldrt bleibt. ,Neue Informationen
iber Hildegards Leben gibt Theoderich
sozusagen keine” (139%).

Fraglich bleibt, was Klaes (19*%) unbe-
legt behauptet, daR Hildegard ,1941 (...)
in einem pauschalen Verfahren zusam-
men mit weiteren regional verehrten Per-
sonlichkeiten” heiliggesprochen worden
sei. Stand doch bei verschiedenen Anliu-
fen, Hildegard zur Kirchenlehrerin erkla-
ren zu lassen, das unabgeschlossene Hei-
ligsprechungsverfahren bisher im Wege.

Zur Grundlage der Edition der ,Vita”
macht Klaes sinnvollerweise die von
Theoderich erstellte Reinschrift (T)
(193*), die sie mit Hilfe anderer Hand-
schriften korrigiert und deren fehlenden
Schluf? sie auf die gleiche Weise ergédnzt.
Es ware vielleicht hilfreich gewesen, wie
bei der kritischen Edition von ,Scivias”
(CCCM43.43A) am Rand die Kolumnen
von PL 197 beizugeben, um den Vergleich
zu erleichtern.

Der Apparat ist iibersichtlich und gut
verstandlich angelegt. Leider konnte die
Edition nur anhand der Abb. 211*-214*
nachgepriift werden, da mir keine weite-
ren Kopien von Handschriften zur Verfii-
gung standen. Dieser kleine Einblick 1af3t

jedoch auf sorgfaltige Editionsarbeit
schlielRen.
Miinchen Elisabeth Gassmann
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Gert Haendler: Die Rolle des Papsttums in der
Kirchengeschichte bis 1200. Ein Uberblick
und achtzehn Untersuchungen, Got-
tingen (Vandenhoeck & Ruprecht)
1993, 271 §., kt., ISBN 3-525-58159-9.

Das Bandchen bringt den Wiederab-
druck von ausgewihlten Studien des
emeritierten Rostocker Kirchenhistori-
kers, die bereits in den Jahren 1956-1990
verschiedenenorts publiziert wurden,
und ist der theologischen Fakultit der
Universitdt Uppsala in Schweden zum
Dank fiir die Verleihung des Ehrendokto-
rates im Jahre 1991 gewidmet. Es vermit-
telt ein gutes Bild vom wissenschaftlichen
Schaffen des Geehrten, das zwei Schwer-
punkte hatte, namlich die frithmittelalter-
liche Papstgeschichte und die nordeuro-
pdische Missionsgeschichte im Mittelal-
ter. Dal} seine Interessen und akademi-
schen Pflichten iiber die Reformationsge-
schichte hinaus bis in die jiingste Kirchen-
geschichte gespannt waren, belegt das am
Ende des Bandchens zusammengestellte
Werksverzeichnis. Sieht man auf die
Druckorte der Erstpublikationen, so
kommt dem Nachdruck dieser Studien er-
hohte Bedeutung zu, weil er wohl manch
versteckt und abseitig veroffentlichtes Er-
gebnis gelehrter Bemithungen vor dem
Vergessenwerden zu bewahren vermag.

Dal sich ein norddeutscher Kirchenhi-
storiker mit der christlichen Mission im
Ostseeraum beschéftigt, wird man nur als
natiirlich empfinden. Neben dem meck-
lenburgischen Bischof des 12. Jahrhun-
derts, dem Zisterzienser Berno von
Schwerin, steht der Pommernmissionar
Otto von Bamberg. Die Vita Anscarii fiihrt
nach Schweden, die vom missionarischen
Standpunkt eher negativ gewertete Per-
sonlichkeit Thietmars von Merseburg zu
den Westslawen. Aber auch dem Werk des
sogenannten ,Apostels der Deutschen”
Bonifatius und den konfessionellen Be-
sonderheiten der durch Wulfila initiierten
Germanenmission ist je eine Untersu-
chung gewidmet. Da alle diese missions-
geschichtlichen Arbeiten nach dem Bezug
zum rémischen Papsttum fragen, ist ihre
Aufnahme in einem laut seinem Titel der
~Rolle des Papsttums” gewidmeten Band
durchaus gerechtfertigt.

Dal} sich ein evangelischer Historiker
mit Papstgeschichte befalRt, ist bekannt-
lich nichts Besonderes. Gert Haendler gilt
hier als Experte und ist auch zu manchem
Gemeinschaftswerk auf diesem Gebiete
herangezogen worden. Ihm geht es insbe-
sondere um die Entstehung des papstli-
chen Primatsanspruches und dabeistehen
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die drei groRen afrikanischen Kirchenva-
ter Tertullian, Cyprian und Augustin mit
ihrer Auslegung biblischer Stellen, wie
Mt. 16,18 {., Joh. 21,17 und Gal. 2,11 ff.,
aber auch Ez. 3,17 ff. im Vordergrund. Da
die Thematik relativ eng ist, sind Wieder-
holungen der Argumente und Aussagen
nicht selten. In drei Abhandlungen wird
bis in die byzantinische Zeit der Papstge-
schichte ausgegriffen und natiirlich dabei
das Problem von ,Staat” und ,Kirche” ar-
tikuliert.

Egal ob es nun um Spaltungen in der
Christenheit geht, beginnend vom Ket-
zertaufstreit bis zum Bilderstreit, oder um
das Petrusamt in der Kirche, nicht zu
tibersehen ist der bkumenische Charakter
aller Ausfithrungen des Autors, die ver-
standnisvolle Haltung des Historikers zur
kirchengeschichtlichen Entwicklung
trotz ihrer protestantischen Ablehnung.
Es hatte eigentlich nicht des dem Bande
als Einleitung vorangestellten Uberblicks
iiber die Papstgeschichte bis 1200 bedurft,
um in diesem einzigen Originalbeitrag die
seit seinen Anfangen ungewandelten In-
tentionen des Autors zu belegen. Manche
Studien basieren auf Vortragen oder sind
erstmals in Publikationsorganen erschie-
nen, die nicht unbedingt der kirchenhi-
storischen Forschung sondern einem wei-
teren Interessenkreis dienen wollten.
Auch die besondere Situation eines in
einem autoritdren, unchristlichen Staat
wirkenden Theologen wird in manchen
Studien deutlich, in ihrer Themenstellung
und in deren Bewiltigung. Erstaunlich ist
gleichwohl der Reichtum der nicht blof
zitierten sondern fast in Rezensionsart
verarbeiteten Literatur gerade auch aus
Landern, in denen der wissenschaftlichen
Arbeit an kirchlichen Fragen kein Hinder-
nis entgegenstand. Das macht den Wie-
derabdruck dieser nun besser greifbaren
Studien wertvoll. Wenn sich in dem 1991
vom Pontificio Comitato di Scienze Stori-
che veréffentlichten Symposion-Band
uiber den papstlichen Primat trotz dhnli-
cher Fragestellung kein einziges Mal Gert
Haendler zitiert findet, so gibt es dafiir
jetzt eigentlich keine Entschuldigung.

Tiibingen Harald Zimmermann
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Brian Tierney: Origins of papal infallibility
1150-1350. A study on the concepts of
infallibility, sovereignty and tradition in
the Middle Ages. Second impression
with a postscript (= Studies in the histo-
ry of Christian thought 6), Leiden-New
York-Kebenhavn-Koéln (E.J. Brill)
1988, 10, 327 S., geb., ISBN 90-04-
08884-9.

Popes, teachers, and canon law in the Middle
Ages, ed. by James Ross Sweeney and
Stanley Chodorow, with a foreword by
Stephan Kuttner, Ithaca-London (Cor-
nell University Press) 1989, 342S.,
geb., ISBN 0-8014-2264-7.

Die Neuauflage eines weitbekannten
Werkes und eine Festschrift fiir dessen
Autor sind hier anzuzeigen. Selbst bei ei-
nem wissenschaftlichen Buch 14dBt sich
der Erfolg an dem von ihm ausgelosten
Echo messen, aber nattirlich nicht an der
Absatzzahl, sondern — in erster Ndherung
— an der Menge der Rezensionen: Schon
oberflachliche Suche fordert rund 30 zu-
tage, manche von betrdchtlicher Lange,
die sich mit der zuerst 1972 erschienenen
Studie auseinandergesetzt haben. Die Re-
aktion reichte von enthusiastischer Be-
griilung (Gaines Post) bis zu entschiede-
ner Ablehnung wegen behaupteter
schwerwiegender Mangel bei der Aus-
wahl der herangezogenen Quellen und
mehr noch bei ihrer Interpretation (Remi-
gius Baumer). Geantwortet hat T. sieben
Kritikern, und zwar nicht nur Verfassern
von Rezensionen, sondern auch Autoren
spaterer Arbeiten; dabei ist es thm — nach
dem Eindruck des Rez. — in den fiir das
Thema wesentlichen Punkten gelungen,
seine Ergebnisse liberzeugend zu verteidi-
gen. Die Substanz dieser Erwiderungen
fa8t er jetzt auf den 29 Seiten des Nach-
wortes, das dem korrigierten Neudruck
angefiigt ist, zusammen.

Die betriachtliche Aufmerksamkeit, die
diese Untersuchung seinerzeit gefunden
hat, war selbstverstdndlich nicht unab-
héngig von der aufgeregten Diskussion,
die zwei Jahre frither durch Hans Kiing
ausgelost worden war (Unfehlbar? Eine
Anfrage, Zirich usw. 1970). T. selbst hatte
sich schon vor dem Erscheinen seines Bu-
ches eingemischt, indem er eine von ele-
ganter Polemik inspirierte Kurzfassung
der Ergebnisse in dem Heft des Journal of
ecumenical studies, das der Unfehlbar-
keitsproblematik gewidmet ist, verdffent-
lichte (8 [1971] 841-864); sie mag noch
heute den Bediirfnissen des eiligen Lesers
entgegenkommen (deutsch in: Fehlbar?
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Eine Bilanz, hg. von H. Kiing, Ziirich usw.
1973, 121-145).

Aus der Distanz von zwei Jahrzehnten
laft sich gelassener urteilen. Es bleibt der
Eindruck, daf3 T. eine iiberzeugende Dar-
stellung gegliickt ist, klar in Fragestellung
und Gedankenfithrung, deutlich — viel-
leicht sogar manchmal zu pointiert — in
den Aussagen, engagiert geschrieben und
mit einem Blick fiir die Weite des Themas,
sowohl fiir die mittelalterlichen Implika-
tionen als auch fiir die moderne Entfal-
tung der Problematik, trotzdem (nach
Uberzeugung des Rez.) sauber bei der Be-
handlung der herangezogenen Quellen,
der juristischen und mehr noch der theo-
logischen Ausfiihrungen zu dem unter-
suchten Komplex, deren Autoren nicht
gerade selten durch unscharfe Terminolo-
gie oder gar durch Widerspriiche ihren Le-
ser vor erhebliche Schwierigkeiten stel-
len.

Unverzichtbar schien T. das im Unter-
titel angedeutete Untersuchungspro-
gramm: Wer eine Lehre von der Unfehl-
barkeit der Papste formuliert, muR acht-
geben, daf sie sich mit den Vorstellungen
tiber deren Souveréanitat in Binklang brin-
gen ldaBt; und jede Doktrin tiber papstliche
Lehrautoritdt hat die grundsatzliche Frage
zu beantworten, ob der Kirche neben der
Heiligen Schrift andere fiir das Heil wich-
tige Erkenntnisse zur Verfiigung stehen,
eben die Tradition. Da dies die Elemente
einer allgemeinen, nicht mehr zeitgebun-
denen Problematik sind, hat sich T. auch
mit der Diskussion rund um die Verkiin-
dung des Dogmas im Jahre 1870 und mit
den seither unternommenen Bemiithun-
gen um dessen Interpretation beschéftigt.
Er betont, daf? es keinen iiberzeugenden
Beweis gebe fiir die damals in den Konzils-
beschluf eingefiigte Behauptung, die Un-
fehlbarkeit des Papstes in Angelegenhei-
ten des Glaubens und der Moral gehoére zu
den Uberzeugungen der Kirche von An-
fang an, habe allerdings erst nach und
nach ihre treffendste Formulierung erhal-
ten. Dagegen begriindet er die These, die
Doktrin sei in Wirklichkeit erst um 1280
wegen eines konkreten Bediirfnisses er-
funden worden.

Beim Nachdenken tiber alle Konse-
quenzen des Dogmas ergeben sich so viele
Widerspriiche, dal® T. die Rolle des einzig
der Aufklarung der Vergangenheit ver-
pflichteten Historikers verla3t und mehr-
fach seinem Wunsch nach einer zukiinfti-
gen Revision Ausdruck verleiht: ,Perhaps,
in a sensibly ordered church, the individu-
al head would not be regarded as either
sovereign or infallible* (179). Offenes



132

Unbehagen spricht aus der Einsicht, da
»the doctrine necessarily leads to authori-
tarianism in church government and
blind fideism among the Christian people”
(236). Voller Hoffnung ist hingegen der
letzte Satz des urspriinglichen Buches,
dal} die Kirche sich vielleicht eines Tages
stark genug fiihlen werde, auf diese Lehre
zu verzichten.

AuBerungen dieser Art waren es vor
allem, die ihm die massive Kritik katholi-
scher Theologen eingetragen haben. John
E. Lynch sah den Historiker gar die Hand
nach der theologischen Frucht ausstrek-
ken und gab der Befiirchtung Ausdruck,
er moge dabei die Balance verloren haben
(Church history 42 [1973] 280). Gegen
solche Einwédnde warnt T. nun im Nach-
wort, zuspitzend, vor ,equivocations that
tend to discredit the whole teaching au-
thority of the church” (325).

Der Rez., da selbst Historiker des Mittel-
alters, haltsich lieberan T.s Ausfithrungen
liber die Meinungen der Autoren des 12.
bis 14. Jahrhunderts. Ohnehin liegt hier —
im Verhaltnis zu den Ausblicken auf die
neuere Diskussion — bei weitem das Uber-
gewicht der Darstellung. Dieser harte
Kern besteht aus der sorgféltigen Analyse
einer reprasentativen Menge der ein-
schldgigen Texte. Deren Ergebnisse er-
wecken Vertrauen wie wohl immer die
Friichte quellennaher, methodisch saube-
rer historischer Arbeit. Deshalb lohnt es
noch heute, sich T.s Grundthesen prasent
Zu machen:

Nach dem gewaltigen Aufschwung des
Papsttums im 11. Jahrhundert waren es
bis zur Mitte des 13. vorzugsweise die
Kanonisten, die sich mit dessen Position
innerhalb der Kirche theoretisch befaf3-
ten. Sie formulierten die Lehre vom Pri-
mat, besonders in der Jurisdiktion, aber
auch bei der Entscheidung in Disputen
tiber Glaubensfragen (was Alfons M.
Stickler in seiner langen Rezension mit
einer Fulle von Zitaten belegt hat, obwohl
schon von T. hervorgehoben). Die An-
schauungen von der papstlichen Souvera-
nitat fanden ihre zugespitzte Auspragung
in der Auffassung, ein Papst sei an die
Definition seiner Vorgénger nicht gebun-
den — entsprechend dem spétrémischen
Kaiserrecht (par in parem non habet imperi-
um). Eine Doktrin papstlicher Unfehlbar-
keit taucht bei diesen Autoren jedoch
nicht auf. Allerdings war unbestritten,
daf die Kirche als ganze dank Christi Ver-
heiBung nie dem Irrtum anheimfallen
werde; dabei billigte man in Glaubenssa-
chen vorzugsweise dem allgemeinen
Konzil die hochste Autoritdt zu. T. sorgt

Literarische Berichte und Anzeigen

fiir die notwendige begriffliche Klarheit,
indem erbetont, daf weder der Primat des
Papstes noch die Irrtumsfreiheit der Kir-
che schon die pépstliche Unfehlbarkeit
beinhalte, nicht einmal in ihrer Kombina-
tion.

Seit der zweiten Halfte des 13. Jahr-
hunderts waren es die Franziskanertheo-
logen, die im Streit der Mendikanten mit
dem Weltklerus eine moglichst starke
Stellung der Papste, denen sie ihren
Schutz verdankten, zu begriinden such-
ten. In der Befilirchtung, falsche Pdpste
konnten aufstehen und die autoritative
Stellungnahme Nikolaus’ II. zugunsten
der franziskanischen Armutslehre (1279)
abdndern oder ganz aufheben, begriinde-
te der Spirituale Petrus Olivi wohl um
1280 als erster die Doktrin, daf® ein Papst
in Glaubensfragen nicht irren kénne und
daly deshalb seine Entscheidungen nicht
revidierbar seien. Voraussetzung war die
Lehre von der péapstlichen Vollgewalt in
Jurisdiktion und Lehrautoritit, die sein
grofer Ordensbruder Bonaventura aus-
gefiihrt hatte, auch er allerdings ohne den
Stellvertreter Christi fiir unfehlbar zu er-
klaren. T. unterstreicht, daR Olivis Postu-
lat im Grunde antipépstlich ist, bedeutet
es doch die prinzipielle Einschriankung
der Macht des Kirchenoberhaupts, denn
in logischer Konsequenz werden spitere
Papste mehr und mehr durch die Lehrent-
scheidungen der Vorganger in ihrer Verfii-
gungsgewalt eingeschrankt.

Diese Stellungnahme fand in den kurz
darauf zahlreich entstandenen theologi-
schen Traktaten tiber die papstliche Macht
keine Beachtung. Aufgegriffen wurde sie
erst wieder nach mehr als einer Genera-
tion: im Streit der Franziskaner mit Jo-
hannes XXII. um die Giiltigkeit ihrer Leh-
re von der absoluten Armut Christi und
seiner Apostel. Sie erwies sich als verwen-
dungsfahig dank der vollig logischen Zu-
spitzung, dal? ein Papst, der gegen die un-
widersprochene Entscheidung eines sei-
ner Vorgdnger vorgehe, also gegen die
giiltige Lehre der Kirche, selbst einer Irr-
lehre anheimgefallen sei und als Ketzer,
der aullerhalb der Kirche steht, sein Amt
automatisch verloren habe, also nur noch
dem Anscheine nach Papst sei. Am ausgie-
bigsten bediente sich William of Ockham
jener These zur Begriindung des gegen
Johannes XXII. erhobenen Héresievor-
wurfs. Diesem Autor verleiht T. die Haupt-
rolle bei der gedanklichen Auspriagung
der Unfehlbarkeitsdoktrin.

Sie war wesentlich als Mittel zur Be-
kidmpfung zuktinftiger Pipste oder des
gegenwartigen entstanden, fand aber
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schlieBlich in dem Karmeliter Gui Terré
(Terreni, gestorben 1342 —nicht 1344 - als
Bischof von Elne) einen papstfreundli-
chen Verfechter, zugleich den ersten
Theoretiker der Unfehlbarkeit ex profes-
so, der dem magisterium infallibile Romani
pontificis eine eigene Quastio widmete. Da
deren Inhalt vom Kern des Dogmas von
1870 nur ganz geringfligig abweicht, 1aRt
T. hier die Phase der , Urspriinge“ der Dok-
trinaufhéren und beendet mit der Bespre-
chung dieses Autors seine Untersuchung.

Die Ergebnisse von T.s Buch sind in der
Zwischenzeit nicht wesentlich erschiittert
worden. Manche der vorgebrachten Ein-
wande zielten auf Revision in jeweils ent-
gegengesetzter Richtung, was T. jetzt im
Nachwort gentiBSlich ausspielt. Dort — wie
schon friiher in seinen Antworten — ver-
mittelt die Souverdnitit der Entgegnung
den Eindruck, er habe iiber die Probleme
griindlicher nachgedacht als seine Kriti-
ker. Deren Ausstellungen nachsinnend,
rdaumt er selbst ein, dafl eine intensivere
Darlegung der Lehre des Thomas von
Aquin hitte niitzlich sein kénnen sowie
die Behandlung weiterer Theologen aus
der Umgebung Johannes’ XXII. Man
kann sich jedoch der Vermutung nicht
erwehren, daf damit wohl nur zusatzli-
che Argumente angefiihrt worden waren,
kaum jedoch wirklich neue.

Noch nicht beendet scheint dagegen die
Diskussion um den genauen Standpunkt
Ockhams (vgl. — neben der Auseinander-
setzung mit John J. Ryan — die Einwande
des Ockham-Kenners Jiirgen Miethke, in:
Francia 3 [1975] 769 {.), und dies obwohl
T., wie er nun mitteilt, gerade durch das
weit zurlickreichende Interesse an Ock-
hams ekklesiologischen Vorstellungen zu
der ganzen Untersuchung angeregt wor-
den war. Die Zusammenfassung, die er
von dessen verstreuten einschlagigen Au-
Berungen gegeben hat, wirkt jedenfalls
durch ihre Geschlossenheit plausibel,
wenn auch pointiert und durch die An-
nahme eines extremen Subjektivismus
nicht besonders schmeichelhaft. Dabei
mogen nicht alle Einzelheiten im Denken
dieses Autors, der allgemein als kompli-
ziert gilt und dessen Lehren sicherlich
nicht frei von einzelnen Widerspriichen
sind, geniigend zur Geltung kommen,
doch 1aRt sich dieses Problem unmdglich
im Vorbeigehen erledigen.

H. S. Offler, auch er ein Ockham-Spe-
zialist, schloR seine Rezension mit der Be-
merkung: ,But this is a book that cannot
be disregarded and is not likely soon to be
forgotten” (The American historical re-
view 78 [1973] 666). Mit dieser Erwar-
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tung hat er Recht behalten, und das wird
sich solange nicht dndern, wie eine umfas-
sende Geschichte der papstlichen Unfehl-
barkeitsdoktrin noch fehlt (T. selbst be-
zeichnete sie als dringendes Desiderat:
Theologische Revue 70 [1974] 193 {.), die
seine Studie vorbereiten, aber selbstver-
standlich nicht ersetzen konnte, denn da-
fiir ist insbesondere eine Diskussion der
Konzilsproblematik am Ende des Mittelal-
ters unerldBlich. Deshalb ist diese Neuauf-
lage, deshalb sind die hinzugefiigten Be-
merkungen des Autors warm zu begrii-
Ben.

Thm sollte allerdings nicht zugestimmt
werden, wenn er zum methodischen Teil
seiner Kontroverse mit Stickler, spater
Kardinalbibliothekar der Rémischen Kir-
che, immerhin einrdumt, ,The study of
church history ... certainly can be treated
as a branch of theology”, abgesehen von
ihrem selbstverstindlichen Lebensrecht
als autonomer Disziplin (300). Das diirfte
zuviel der Nachgiebigkeit sein, denn der
historischen Wahrheit werden wir uns
nur dann nihern kénnen, wenn jeder, der
die Verhéltnisse der Vergangenheit zu re-
konstruieren sich bemiiht (und nicht al-
lein Bestatigungen fiir aktuelle Lehrmei-
nungen etc. gewinnen will), auch die Me-
thoden befolgt, die fiir das Handwerk des
Historikers entwickelt worden sind,
gleichgtiltig ob er professionell dafiir aus-
gebildet ist oder sich als Autodidakt auf
diesem Terrain bewegt.

*

Die Aufsdtze von 17 Schiilern bilden
eine Gabe zu T.s 65. Geburtstag, zusam-
mengefiigt zu einem ansehnlichen Band,
dessen Bezeichnung als Festschrift der
Verlag leider vom Titelblatt verbannt hat.
Willkommen ist das beigegebene Ver-
zeichnis der Veroffentlichungen T.s (326—
334). Die Beitrage betreffen den Zeitraum
zwischen 1100 und 1450; sie gruppieren
sich zu vier Themenbereichen: Geschichte
des Papsttums; philosophisches und theo-
logisches Denken; Kirchenrecht; Historio-
graphie und Ekklesiologie. Da angesichts
der Fiille Beschrankung unausweichlich
ist, sei hier nur auf zwei Aufsdtze hinge-
wiesen, die sich an die Thematik des be-
sprochenen Buches anschlieRen, sowie
auf wenige weitere, die am ehesten mit
den Interessen deutscher Forscher ver-
bunden sind.

Thomas Turley sucht eine neue Ant-
wort auf die Frage, welches Motiv hinter
Johannes” XXII. Giberraschendem Vorge-
hen gegen die Franziskaner-Lehre von der
absoluten Besitzlosigkeit Christi steckte
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(1322). Er macht plausibel, daR dem Papst
schon 1318/19, als er die Schriften von
Petrus Olivi auf haretische Satze hin un-
tersuchen lief, aufgegangen sein mub,
welche Gefahr die Betonung des Ideals
evangelischer Armut, das Nikolaus I1I. in
der Konstitution Exiit qui seminat akzep-
tiert hatte, fiir den Besitz der Kirche und
besonders fiir das Papsttum selbst darstell-
te (John XXII and the Franciscans: a
reappraisal, 74-88).

Als Schulbeispiel fiir den Widerruf der
Verordnungen eines Papstes durch einen
Nachfolger galt den Juristen des spateren
Mittelalters das ausnahmslose Verbot der
Besteuerung von Kirchengut durch Laien,
das Bonifaz VIII. 1296 verfiigt hatte, aber
schon ein Jahr spdter wieder einschran-
kenmublte, und dessen Formulierung von
Clemens V. auf Druck Kénig Philipps des
Schonen 1306 formlich aufgehoben wur-
de. Mit kenntnisreicher Benutzung auch
handschriftlichen Materials untersucht
Thomas M. Izbicki die Reaktion der Kom-
mentatoren auf diese Vorgdnge, deren
wichtigste Texte dank der Aufnahme in
das Corpus iuris canonici allgemein ver-
breitet waren; sie dulRerten sich dabei gern
auch zum Einfluf von Herrschern auf das
Kirchenregiment (Clericis laicos and the
canonists, 179-190).

Die vermeintliche Beendigung des In-
vestiturstreites im Jahre 1111 hat immer
schon Rétsel aufgegeben, da Paschal II.
und Heinrich V. unerwartet die bislang
hartnackig vertretenen Positionen aufga-
ben und so zu einem Kompromil fanden,
der allerdings wegen des emporten Wider-
standes der betroffenen Bischofe keinen
Bestand hatte. Stanley Chodorow be-
schreibt die vorangegangene Entwicklung
hauptsédchlich aus der Perspektive des
Kénigs und findet in den Schwierigkeiten,
denen sich beide Herrscher in der aktuel-
len Lage konfrontiert sahen, das Motiv fiir
die Einigung, inspiriert von politischer
Notwendigkeit (Paschal II, Henry V, and
the origins of the crisisof 1111, 3-25; zu 22
Anm. 52: die Chronik von Montecassino
muf jetzt nach der Ausgabe von Hartmut
Hoffmann zitiert werden, MGH SS 34,
1980).

Kenneth Pennington macht wahr-
scheinlich, daR die Briefe von Gregor IX.
aus dem Juli 1231 gegen nove constitutiones
Friedrichs II. nicht das gesamte Gesetzes-
werk, den sog. Liber augustalis, der einige
Monate spdter promulgiert wurde, zum
Ziel gehabt haben kénnen, sondern ledig-
lich einige der Kirche abtragliche Bestim-
mungen, deren Aufnahme augenschein-
lich erwogen wurde, ohne daR sie dann in
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die Sammlung Eingang gefunden hétten
(Gregory IX, emperor Frederick II, and
the Constitutions of Melfi, 53—61; mit kri-
tischer Edition der beiden Briefe).
Gerhochs von Reichersberg Kommen-
tar zu Psalm 64 ist vor allem eine Auffor-
derung zur Reform der mit MiBstdnden
behafteten Kirche, gerichtet an Eugen III.
Karl F. Morrison verweist zur Auflésung
der logischen Widerspriiche, von denen
der Text dank des Autors ,method of figu-
rative association” durchwoben ist, auf die
Verfremdung von Wirklichkeit, wie sie im
mittelalterlichen Spiel geschieht, und be-
tont die Sicht des Autors von der einen,
unteilbaren Kirche, deren Gldaubige ,ein
Herz und eine Seele” (Act 4,32) in Gott
sind (The church as play: Gerhoch of
Reicherberg’s call for reform, 114-144).
Mit einem MiRverstdandnis beginnt der
Beitrag von Thomas E. Morrissey, ,More
easily and more securely“: legal procedure
and due process at the council of Contance
(234-247). Er behauptet, durch das De-
kret vom 6. April 1415 (Haec sancta) ,the
council ... was stating that it would pro-
ceed according to strict legal require-
ments, so that no one could attack the le-
gitimacy of its actions” (238). Nun haben
die Konzilsvater sich tatsdchlich um abso-
lute Korrektheit in allen Verfahrensfragen
bemiiht (so schon 1409 in Pisa), dabei
auch durch flexibles Geschick den Weg zu
ihren Zielen erleichtert, wie M. darlegt —
aber davon steht kein Wort im genannten
Dekret. Dort wird lediglich, damit die
Aufgaben des Konzils facilius, securius so-
wie uberius et liberius erfiillt werden kon-
nen, als Grundsatz festgehalten, dal jeder,
selbst der Papst, in Fragen des Glaubens,
der Beseitigung des Schismas und der Kir-
chenreform (also den fiir Konstanz vorge-
sehenen Materien) dem Konzil Gehorsam
schulde, da es die legitime Reprasentation
der irdischen Kirche bilde und seine Voll-
macht unmittelbar von Christus habe,
und daR streng zu bestrafen sei, wer sich
den Anordnungen dieser Synode et cui-
uscumque alterius concilii generalis legitime
congregati widersetzen wolle; dann folgen
Einzelbestimmungen zur Regelung aktu-
eller Erfordernisse nach der Flucht Johan-
nes’ XXIII. Solche Komparative waren
nicht originell, vielmehrbegegnet in man-
chem Traktat aus der Schismazeit die
Mahnung, der einfache Glaubige solle, so-
lange Zweifel bestehen, welcher Papst der
richtige sei, dem ,sichereren” Weg folgen.
Damit fallt M.s Pointe: der wiederholt an-
geflihrte Hinweis, in spateren Konstanzer
Aufierungen werde absichtlich auf den
Wortlaut des Dekrets angespielt. Dessen
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Text (und andere) hatte M. nach der mo-
dernen Ausgabe (Conciliorum oecumeni-
corum decreta, 1962 u.o., 385 {.) zitieren
miissen, nicht mehr nach Mansi. Im {ibri-
gen wird jemand unmoglich die Bedeu-
tung des Pisaner Konzils fiir die Kirchen-
geschichte erkennen konnen, dem die
von Johannes Vincke herausgegebenen
Acta concilii Pisani (1940) nicht geldufig
zu sein scheinen (236 Anm. 10 {.). Ebenso
befremdlich wirkt, wenn M. fiir die Unter-
stellung Paduas unter die Republik Vene-
dig nichts anders als einen deutschen Auf-
satz von 1887 und fiir die Wahl Martins V.
nur die alte Arbeit Frommes (1896), die
bei der Sichtung der Quellen stehenbleibt,
anfihrt (235 Anm. 9, 246 Anm. 67) oder
wenn er fiir Briefe von Pier Paolo Vergerio
die Edition von 1887 benutzt (237
Anm. 19), nicht dagegen die kritische von
Leonard Smith (1934).

Der englische Karmelit Thomas von
Walden, bekannt durch das gegen Wyclifs
Lehren verfafdte Doctrinale antiquitatum
fidei catholicae ecclesiae (1421-28), be-
suchte als theologischer Bakkalar das Pi-
saner Konzil und spater wahrscheinlich
auch das Konstanzer. Kirk Stevan Smith,
An English conciliarist? Thomas Netter of
Walden (290-299), bejaht die im Titel sei-
nes Aufsatzes gestellte Frage, obwohl Net-
ter sich grofter Vorsicht befleifBigte: Er
wollte die allgemeine Synode zwar nicht
als die universale Kirche selbst angesehen
wissen, nannte sie aber ecclesige catholicae
imago propinguior und universali ecclesiae in
authoritate multum consimilis; auch formu-
lierte er, da der Papst nicht dem Konzil
vorsitze, sondern lediglich in ihm den Vor-
sitz fithre, da die Kirche gemeinsam re-
giert werden miisse.

Von einem Ausrutscher abgesehen,
stellt diese eindrucksvolle Festschrift der
Schiiler den Erfolg des Lehrers Tierney
unter Beweis. Das ist um so begriiRens-
werter, als Fachkollegen ja sonst nicht die
Moglichkeit haben, einen Eindruck von
dieser wichtigen Seite im Schaffen eines
Gelehrten zu erhalten.

Gottingen Dieter Girgensohn

Verzeichnis der Originale spdtmittelalterlicher
Papsturkunden in Osterreich (1198—1304).
Ein Beitrag zum Index Actorum Ro-
manorum Pontificum ab Innocentio 11T
ad Martinum V electum. Bearbeitet
von Wolfgang Hilger. (= Fontes Rerum
Austriacarum. Osterreichische Ge-
schichtsquellen. Zweite Abteilung:
Diplomataria et Acta 83. Osterreichi-
sche Akademie der Wissenschaften,
Philosophisch-Historische Klasse, Hi-
storische Kommission), Wien (Verlag
der Osterreichischen Akademie der
Wissenschaften) 1991, 30, 443 S.

1952/1953 schlug der italienische Hi-
storiker Franco Bartolini vor, alle ein-
schlagigen Archive nach Originalen von
Papsturkunden aus dem Zeitraum von
1198 bis 1417 zu durchforschen. Vorgese-
hen wurde eine genaue Beschreibung
(samt Regest); vor allem sollten alle Kanz-
leivermerke sorgfiltigc aufgenommen
werden. Durch einen Vergleich mit den
Eintragen in den Vatikanischen Registern
sollte so der Geschidftsgang der papstli-
chen Kanzlei aufgehellt werden.

Doch: Wie so oft bei derartig groRziigig
konzipierten Unternehmen folgten den
groBen Worten und heiligen Schwiiren
kaum Taten. Der Herausgeber der vorlie-
genden Edition beschreibt dies sehr vor-
nehm: ,Nach dem Tod Bartolinis 1956 be-
gann der ,Censimento’ dort, wo an ihm
gearbeitet wurde, ein jeweils nationales
Eigenleben anzunehmen”. Mit anderen
Worten: Es lag bei den nationalen Wissen-
schaftsorganisationen, ob sie bereit wa-
ren, die Anregung Bartolinis aufzuneh-
men und die notwendigen Personal- und
Sachmittel zur Verfiigung zu stellen.

Relativ rasch liefen die Arbeiten in der
Schweiz an. Dies war im wesentlichen das
Verdienst von Anton Largiader, der von
1963 bis 1970 die drei Bande des ,Censi-
mento Helvetico” vorlegte. Bernard Bar-
biche wandte sich den umfangreichen
Bestinden des Pariser Staatsarchivs zu;
1975 bis 1982 erschienen drei Bande, und
zwar flir die Zeit von 1198 bis 1415. Walter
Zollner legte 1966 ein Verzeichnis der
Papsturkunden des Erzstiftes Magdeburg
vor. Brigide Schwarz verzeichnete die Ur-
kunden in Niedersachsen von 1199 bis
1417 (erschienen 1988) und Patrick N. R.
Zutschi stellte kiirzlich einen Band mit
den Urkunden in England in der Zeit von
1305 bis 1415 vor (erschienen 1991). Die-
se Ubersicht 14Rt ahnen, daR die Aufnah-
me der Anregung Bartolinis von vielen
Zufallen abhangig war.

Aufgeschlossen fiir das Anliegen Barto-
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linis war von Anfang an das Institut fiir
Osterreichische Geschichtsforschung in
Wien; der damalige Direktor Leo Santifal-
ler war mit Bartolini befreundet. Bereits
1951 liefen die Vorbereitungen an. Doch
wechselten wiederholt die Bearbeiter.
SchlieBlich konnte Wolfgang Hilger die
Sammlung fiir die Jahre 1198 bis 1308
(Benedikt XI. eingeschlossen) zu einem
Ende bringen. Obwohl 1982 bereits die
ersten Druckfahnen vorlagen, nahmen
die Korrekturarbeiten und das Frstellen
der Register noch viel Zeit in Anspruch.
Zudem tauchten im Laufe der Jahre wei-
tere Urkunden auf; andere lieRen sich bei
einer Revision des Textes nicht mehr auf-
finden.

Schon diese wenigen Hinweise deuten
auf eine wechselvolle Geschichte hin. Um
so erfreulicher ist es, da’ nun der erste
Band des Censimento Austriaco vorliegt.
Erbietetdie Daten von 629 Urkunden (die
Urkunden im Zentralarchiv des Deut-
schen Ordens wurden nicht aufgenom-
men; in welcher Weise dieses umfangrei-
che Material — es sind nicht weniger als
280 Stiicke — erschlossen werden soll,
wurde noch nicht entschieden). Geboten
werden jeweils Datum und Ausstellungs-
ort (in moderner Form), Regest, Intitula-
tio und Adresse, Incipit und Explicit, heu-
tiger Aufbewahrungsort (mit Archivsi-
gnatur), Registereintrag (Hinweise auf
Druck in den Registereditionen), bisheri-
ge Drucklegungen (wortlich oder als Re-
gest), Hinweise, ob der Urkunde ein For-
mular zugrunde liegt (nach Michael Tangl
oder Peter Herde) und schlieRlich alle
Kanzleivermerke. Im Verzeichnis der Ar-
chive mit einschlidgigen Papsturkunden
begegnen zunichst fast alle Staatsarchive
des Landes. Den weitaus groRten Anteil
aber haben die Archive der alten Stifte,
angefangen bei Admont bis Zwettl. Be-
sonders umfangreich sind die Sammlun-
gen von Heiligenkreuz, Melk, Seitenstet-
ten und St. Paul im Lavanttal (hier auch
13 Originale aus der ehemaligen Abtei St.
Blasien im Schwarzwald). Vereinzelt be-
gegnen Kloster der Bettelorden: Graz
(Franziskaner), Lienz (Dominikanerin-
nen mit fiinf Originalen!), Wien (Domini-
kaner und Minoriten). Der Bestand der bi-
schoflichen Archive ist im Vergleich dazu
bescheiden: so weist das Diézesanarchiy
von St. Polten nur ein Stiick auf, wahrend
das erzbischofliche Konsistorialarchiv in
Salzburg wenigstens sieben Urkunden
besitzt.

Den Inhalt der Urkunden hier zu refe-
rieren ist nicht moglich. Deutlich wird,
dal3 schon im 13. Jahrhundert zahlreiche
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Streitigkeiten vor das Forum des Aposto-
lischen Stuhles gezogen wurden. Dies
zwang die Pdpste, zunehmend einheimi-
sche Prélaten zu beauftragen, die Streitig-
keiten zu untersuchen, zu entscheiden
und das Urteil notfalls vor Ort zu exeku-
tieren. Auffallend ist der hohe Anteil an
Urkunden fiir die Kléster des Klarissenor-
dens. Vertreten ist auch die berithmteste
Verlautbarung dieser Zeit, namlich die
Bulle ,Clericis laicos“. Ein Exemplar liegt
im Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchiv,
eine weitere Ausfertigung im Zentralar-
chiv des Deutschen Ordens in Wien.
Tiibingen Rudolf Reinhardt

Lotario de Segni (Papst Innozenz II1.): Vom
Elend des menschlichen Daseins. Aus dem
Lateinischen tbersetzt und eingeleitet
von Carl-Friedrich Geyer (= Philoso-
phische Texte und Studien 24), Hildes-
heim-Ziirich-New York (Georg Olms
Verlag) 1990, 107 S., kt.

Der Traktat, der zur Weltliteratur ge-
rechnet wird, liegt hier erstmals in einer
vollstindigen deutschen Ubersetzung vor.
In einer vierzigseitigen Einleitung charak-
terisiert Geyer den Autor und sein Werk.
Dal er dem Papst gerecht wiirde, kann
man nicht sagen; allzu sehr verkennt er
die iiberaus schwierige Lage des Papst-
tums von damals und dessen vorausge-
hende Entwicklung; allzu unbedenklich
erkldrt er S. 6 Kreuzziige und Reformbe-
strebungen sowie Ketzerbekdmpfung als
Mittel ,vor allem der Festigung jener
Machtpositionen, die Innozenz III. dem
Papsttum erworben hatte*; kein Wort fallt
iiber die der Kirche héchst gefdhrlichen
Machtanspriiche der weltlichen Fiirsten,
welche kirchliche GegenmaRnahmen
herausforderten. Das Werk ordnet Geyer
in eine Tradition zwischen Augustinus
und Montaigne ein. Indem er es mit dem
Instrumentarium moderner philosophi-
scher Begrifflichkeit zu durchleuchten
versucht, will er es fiir ,anthropologisch*
gelten lassen (S.37) und formuliert —
nachdem er sich einerrecht komplizierten
Sprache bedient hat — zum SchluB leicht
verstandlich als wichtigsten Inhalt des
Traktats einen Fragenkomplex zur Stel-
lung des Menschen zwischen Immanenz
und Transzendenz, dies in der —wohl rich-
tigen — Meinung, daR eben diese Fragen es
seien ,und nicht die vorlaufigen Antwor-
ten, die auch heute noch zu denken ge-
ben”. Wéhrend er den ,abgriindigen Pes-
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simismus” des Werkes (S.35) heraus-
streicht, betont er zu wenig, dal® Innozenz
die Schilderung des menschlichen Elends
nur als die halbe Wahrheit auffate und
deshalb einen weiteren Traktat iiber die
Wiirde der menschlichen Natur zu schrei-
ben plante, der dann — wohl aus Zeitman-
gel — nie verfal’st wurde. Die sehr an-
spruchsvolle Einleitung des Ubersetzers
wirft librigens die Frage auf, an was fiir ein
Publikum sie sich wende. Wer sich mit ihr
auseinandersetzen kann und sich zu-
gleich fiir das Mittelalter interessiert, soll-
te das einfache Latein des Papstes verste-
hen kénnen; sonst stimmt etwas in der
modernen Ausbildung nicht. Bedauerli-
cherweise ist die gebotene Ubersetzung
nicht mit der notigen Sorgfalt gemacht
worden. Unschoénheiten, Ungenauigkei-
ten haben sich in viel zu grofer Zahl ein-
geschlichen. Die Sprachkunst vor allem
des ersten Buches hétte beachtet werden
sollen. Sehr ungeschickt lautet zum Bei-
spiel die Formulierung lib.1 c.1 § 1: ,Wes-
halb nur kamen Knie mir entgegen, wozu
Briiste, dal ich daran trank“ fiir: ,Cur
exceptus genibus, lactatus uberibus”
(.Wozu auf die Knie genommen und an
den Briisten gesdugt”) — oder im gleichen
Abschnitt: ,... so wire meine Mutter mir
zum Grab geworden, ihr Schof auf ewig
schwanger geblieben” fiir: ,,... fuisset mihi
mater mea sepulchrum et vulva eius con-
ceptus eternus” (conceptus hier = concep-
taculum = Behaltnis, Schrein; also: ,ihr
Schol® ein ewiger Schrein“). Rhetorische
Prazision wird oft miBachtet, so ebenda §
2 die Wortfolge: ,ingressum ..., progres-
sum ... egressum” und gleich danach: ,de
quo factus sit homo ... quid faciat homo
...quid futurussithomo”. Lib.1 c.1 § 3 wird
dann nach ,quodque miserius est” falsch
bezogen. Falsch ist zum Beispiel auch lib.2
c.12 § 1 die Ubersetzung JJeder, der tiber
die Massen begehrt, ist auch gegen die
Natur verweichlicht und verzirtelt” fiir:
,Omnis cupidus contra naturam nititur et
molitur” (,Jeder Habsiichtige strdubt sich
gegen die Natur und wirkt ihr entgegen”);
weiter wird zum Beispiel lib.3 c.2 § 2 ,re-
tractio ista tam gravis” als ,schmerzhafte
Wunde” verstanden, doch handelt es sich
um eine ,schwer belastende Riickbesin-
nung”. Unbegreiflich ist S. 65 die Anmer-
kung: ,Zitat nicht nachweisbar, da dieses
wie manches andere Jesus Sirach ent-
nommen ist, weshalb es denn auch im
Text nicht ,einem” Weisen zugeschrieben
werden so]he sondern ,dem” Weisen.
Uberhaupt zeugen die Anmerkungen von
Fliichtigkeit: die einen und gleichen Wer-
ke werden einmal deutsch, einmal latei-
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nisch, entweder gekiirzt oder ausge-
schrieben zitiert. Somit liest man: ,Juve-
nal, Sat.” (S. 54), ,Satiren” (S. 59) und gar
,Saturnalien” (5. 69). Man brauchtsolche
Fehler im einzelnen nicht schwer zu neh-
men, aber in ihrer Menge darf man sie
nicht dulden. Brauchbar ist die Uberset-
zung nur in beschranktem Sinn, namlich
unter stindigem Vergleich mit dem latei-
nischen Original.

Basel Berthe Widmer

Antonino Franchi: Nicolaus Papa 1V 1288—
1292 (Girolamo d’Ascoli). Testo curato
da Franca Maroni Capretti, Ascoli Pice-
no (Cassa di Risparmio di Ascoli Piceno)
1990, 294 S. und zahlreiche, z. T. farbi-
ge Abb.

Einem in Italien verbreiteten Brauch
folgend, hat eine 6rtliche Institution der
Stadt Ascoli Piceno (die Sparkasse) die —
wie Umfang und groRziigige Ausstattung
des Buches vermuten lassen — nicht uner-
heblichen Kosten des Drucks vorliegender
Publikation tiber den aus Ascoli stammen-
den ersten Papst aus dem Franziskaneror-
den iibernommen. Deren Autor, auch er
Minorit und seit Jahrzehnten als iiberaus
kenntnisreicher und umsichtiger Quel-
leneditor und darstellender Historiker der
Geschichte des 13. Jahrhunderts bekannt,
nennt die seinem Ordensbruder zum
700jahrigen Anniversarium des Pontifi-
kats geschriebene Monographie beschei-
den ,un saggio”. Das wie bei allen Arbei-
ten des Verfassers mit akribischer Genau-
igkeit unter Heranziehung der gesamten —
insgesamt diirftigen — Sekundérliteratur
zum Pontifikat dieses Papstes auf der
Grundlage der ca. 8000 in den papstlichen
Registern iiberlieferten Schreiben und
zahlreicher ungedruckter Materialien
(das entsprechende Archivalienverzeich-
nis S.275 nennt nicht weniger als 31
J,Fonti manoscritte” von Alexandria/
Agypten bis Moskau) niedergeschriebene
Buch ist die erste ausfiihrliche Wiirdigung
Nikolaus’IV., in dessen Regierungszeit das
Problem des - 1291 endgiiltig verlorenge-
henden — christlichen Restbesitzes im Hei-
ligen Land sowie die ,einzigartigen und
faszinierenden Episoden (der abendldndi-
schen Verbindung) zu den Mongolen im
Persien des Il-Khans Argun und zum Chi-
na des Grofchans Kubilay“ (S. 9) die Ho-
hepunkte waren.

Die Karriere des nachmaligen Papstes,
dessen Urspriinge und religiose Anfinge
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in den beiden ersten Kapiteln beschrieben
werden, begann mit seiner Sendung nach
Konstantinopel im Vorfeld des Zweiten
Lyoner Konzils in den Jahren 1272 ff. und
der Wahlin absentia zum Generalminister
der Minoriten als Nachfolger Bonaven-
turas (Kap. 3 und 4). Es folgten eine er-
neute Mission an den Bosporus, die aber
infolge des Todes Innozenz’ V. abgebro-
chen wurde, sowie die Friedensvermitt-
lung zwischen den Kénigen von Kastilien
und Frankreich, die der franziskanische
Generalminister zusammen mit dem do-
minikanischen Generalmagister Giovanni
da Vercelli — bemerkenswert die gemein-
same diplomatische Tatigkeit der beiden
Oberen der zwei bedeutendsten Bettelor-
den der Zeit — im Auftrag Johannes’ XXI.
erfolgreich abschlof (Kap. 5 und 6). Der
Kardinalspurpur, den Nikolaus III. 1278
dem Minoritengeneral verlieh, war ge-
wissermalien Anerkennung der gelunge-
nen Vermittlertatigkeit zwischen den bei-
den verfeindeten Monarchen (Kap. 7). Im
Konklave von 1287/88, an dem zuletzt
nur noch neun Wahler teilnahmen, ein-
stimmig erhoben, begann der neue Papst
bald eine rastlose geistliche (auf Synoden,
Legationen, Klerus und Orden gerichtete)
und politische Aktivitdt in ganz Europa
und dariiber hinaus, darunter die Losung
der komplizierten sizilischen Frage (Kap.
11), er kiimmerte sich aber ebenso um
regionale und lokale Einzelheiten (im Kir-
chenstaat, in seiner Vaterstadt und den
Marken) (Kap. 12-15). Als geradezu uni-
versalhistorisch aber erweist sich seine
Aktivitdt in Richtung Naher und Ferner
Osten: Die Sorge um die Terra Sancta, um
die Balkanldnder, Armenien (und Marok-
ko) sowie der Aufbau von oder die Fort-
fiithrung der bereits von seinen Vorgan-
gern angekniipften Beziehungen zu den
mongolischen Reichen in Mesopotamien/
Iran und im fernen China (Mission des G.
da Montecorvino) waren integrierende
Teile einer ,Ostpolitik”, die Nikolaus IV.
durchaus in eine Reihe mit so weitschau-
enden und -wirkenden Vorgingern wie
Innozenz IV. oder Gregor X. riicken laRt.
Insgesamt stellt sich der Papst aus Ascoli
dem Biographen wohl zu Recht als ein in
franziskanischem Geist agierender ,Di-
plomat“ dar, der mit Umsicht, AugenmalR
und Entschlossenheit die Geschicke der
Kirche in den kurzen Jahren seines Ponti-
fikats geleitet und die aktuelle politische
und kirchenpolitische Entwicklung in
Europa malgeblich mitbestimmt hat —
nicht zu vergessen auch seine kulturellen
Leistungen (Forderung der Universitaten
Montpellier und Lissabon, Grundsteinle-
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gung des Doms von Orvieto etc.) und wis-
senschaftlichen Neigungen (Kap. 21).
Alle diese und zahlreiche andere Einzel-
heiten aus dem Pontifikat Nikolaus’ IV.
sind von Franchi in ein detailsreiches Bild
der Zeit eingepallt, das — zusammen mit
den zahlreichen, technisch hervorragen-
den Abbildungen - durch seine Anschau-
lichkeit ebenso besticht wie durch seine
Prazision.

Bonn Burkhard Roberg

Gian Luca Potesta: Angelo Clareno. Dai Po-
veri Eremiti ai Fraticelli (= Istituto Sto-
rico Italiano per il medio evo. Nuovi
Studi Storici 8), Rom 1990, 341 S.

Petrus von Fossombrone 1255/60—
1337, seit 1274 Franziskaner, wurde in
den damals in der Mark Ancona aufbre-
chenden Armutsstreit verwickelt, zu Haft
verurteilt, die er in verschiedenen Klo-
stern erlitt, 1289 vom neuen General Rai-
mund Gaufredi befreit. Nach kurzem Auf-
enthalt als Missionar in Armenien aus
dem Orden ausgeschlossen appellierte er
mit seinen Gefdhrten, den sog. Spiritua-
len, an Papst Colestin V., der ihnen die
strenge Observanz als ,Eremiten des Pap-
stes Colestin” gestattete, Nach Abdan-
kung des Papstes 1294 trieb sie die Verfol-
gung nach Griechenland (Verurteilung
durch Bonifaz VIII., die erst dessen Nach-
folger 1303 aufhob). Petrus dnderte sei-
nen Namen in Angelo Clareno, tritt seit
1307 als Fiihrer der ,Armen Eremiten
auf, lebte 1311-1318 unter dem Schutz
der Kardinile Colonna und Orsini in Avi-
gnon, versuchte die Anerkennung der
Anordnung Célestins V. zu erreichen; ver-
gebens. Der Tod Colonnas zwang ihn zur
Flucht nach Subiaco, bis 1334, dann nach
Mariono Nuovo (Basilicata), wo er 1337
starb. Seine Schiiler, die Clareni fratres,
hielten sich bis 1581.

Seine strenge Frommigkeit beeinflul3te
die Anfange der Kapuziner.

Dal nur eine starke Personlichkeit sich
ungebrochen in den Wirren dieser Zeit hal-
ten konnte, hat sicherlich die Forschung
gereizt, sich ihrer anzunehmen. Aus dem
umfangreichen Namensverzeichnis seien
wenigstens die deutschen Forscher ge-
nannt: von Auw, Barone, D.R. Bauer,
Benz, Bierbaum, Boehmer, Burdach, Cla-
sen, Denifle, Dinzelbacher, Distelbrink,
Dollinger, Ehrle, Elm, Esser, Fuhrmann,
Grundmann, Herde, Holder-Egger, Koch,
E. Miiller, Tépfer, Willemsen.
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Zuvor hatte der Jesuit Daniel Papebroch
ihm in den Acta Sanctorum im 3. Juni-
band (zum angebl. Todestag 15. Juni) ein
Denkmal gesetzt, Venedig 1742, mit ei-
nem historischen Kommentar und aus-
fithrlichen Wunderberichten. Angelus
hatte seinen Tod vorausgesagt, an
2000 Pilger hatten sich an seinem Sterbe-
lager eingefunden. Papebroch schreibt
entsprechend De beato Angelo Clareno. Ein
Kult ist aber nie bestatigt worden.

Neuerdings sind die Schriften Clarenos
ediert worden: seine Briefe, 83 an Zahl,
mehr oder weniger umfangreich, alle aber
im Dienst der Anerkennung seines Or-
dens und dessen idealer Gesinnung. R. G.
Musto, The Letters of Angelo Clareno,
Columbia University, New York 1977; L.
von Auw, Epistulae (Fonti per la storia
d’Italia, 103), Rom 1980; sodann seine
Werke: Kommentare zur Regel des hl.
Franziskus und Chronik zu seiner Vertei-
digung. Schlieflich von besonderer Be-
deutung seine Ubersetzungen der griechi-
schen Monchsliteratur aus den Werken
des Basilius, Chrysostomus, Climacus,
Dionysios, Gregor von Nazianz, Athana-
sius. Dies wiirdigte J. Gribomont sehr:
Dieses Schrifttum war im Westen unbe-
kannt, Clareno offnete die dann viel be-
nutzten Zugange.

Uber all dies handelt der Verfasser, der
schon 1980 eine wichtige Abhandlung
iiber den umstrittenen Zeitgenossen Cla-
renos Ubertino da Casale und 1989 eine
Literaturiibersicht vorgelegt hat. In 12 Ka-
piteln wird Leben und Werk Clarenos dar-
gestellt unter Einarbeitung seiner Briefe
und Schriften, deren Datierung miihselig
aber gewil3 notig war und gut gelungen
ist. Langsam verstehen wir sein Interesse
an dem schweren Stoff: die groRe Person-
lichkeit Clarenos, die iiber allem Streit
und in allen Niederlagen das Prinzip Cari-
tas hochhielt und nur damit siegte, war ein
Geschenk fiir seine Zeit. Nach soviel exak-
ten Vorarbeiten diirfte unser Wunsch
nach einer Biographie, die die ideale Ge-
sinnung Clarenos auch fiir unsere Zeit
auswertet, leicht erfiillbar sein.

Siegburg Rhaban Haacke
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Karl-Heinz Witte: Der Meister des Lehrge-
sprdchs und sein , In-principio-Dialog”. Ein
deutschsprachiger Theologe der Augu-
stinerschule des 14. Jahrhunderts aus
dem Kreise deutscher Mystik und Scho-
lastik. Untersuchung und Edition
(= Miinchener Texte und Untersu-
chungen zur deutschen Literatur des
Mittelalters, hrsg. von der Kommission
fiir deutsche Literatur des Mittelalters
der Bayerischen Akademie der Wissen-
schaften 95), Miunchen-Ziirich (Arte-
mis Verlag) 1989, 9, 250 S., ISBN 3-
7608-3395-0

Der hier untersuchte und edierte mit-
telhochdeutsche ,In-principio-Dialog”
prasentiert sich als ein philosophisch-
theologisches Lehrgesprach zwischen
,magister” und ,discipulus”; er gehort in
die Gattung deutscher theologischer
Schriften des Mittelalters, die nicht aus
dem Lateinischen iibersetzt, sondern in
deutscher Sprache abgefal3t worden sind.
Das Werk ist anonym in der Handschrift
der Bayerischen Staatsbibliothek
Cgm. 129, einem Oktavband aus dem
Jahr 1383, in mittelbayerischem Dialekt
iiberliefert. Der Urtext, tiber dessen Ver-
bleib bis heute nichts bekannt ist, mul} in
alemannischer Mundart abgefafit gewe-
sen sein.

W. bietet im ersten Teil seines Buches
eine vorbildliche Edition des Lehrge-
spréachs (14-60). Im zweiten Teil entfaltet
er die darin vertretene ,theologische und
philosophische Position” (61-143). Unter
Vermeidung abstrakter scholastischer Be-
griffe, bezugnehmend auf den Prolog des
Johannesevangeliums, als dessen tiefsin-
nige Auslegung er seine Schrift versteht,
handelt der unbekannte Verfasser vom
Wesen Gottes, dem reinen Sein im Unter-
schied zum geschaffenen Sein, und cha-
rakterisiert es als das hochste Gut, in dem
alle Vollkommenheiten enthalten sind.
Auch bietet er tiefe Spekulationen iiber
das Geheimnis der Trinitat. SchlieRlich
wendet er sich der Schopfungslehre zu,
wobei er eine platonisch-augustinische
Ideenlehre vertritt. W. konnte eine ganze
Reihe lehrmafRiger Verbindungen und
Parallelen des Dialogs zu Richard von
St. Victor, Bonaventura und Meister Eck-
hart aufzeigen. Er kommt zu dem Ergeb-
nis, daR aufgrund der ,problemgeschicht-
lichen Untersuchung” der Traktat ,einer
augustinisch-neuplatonischen, Bonaven-
tura nahestehenden Stromung” zuzuord-
nen ist (185). Den unbekannten Verfasser
charakterisiert W. als einen ,eigenstéandi-
gen, feinsinnigen, hoch spekulativen
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Kopf”, begabt ,mit scharfem Verstand, lie-
bevoller Phantasie und leidenschaftlicher
Emphase” und stellt ihn hinsichtlich sei-
ner literarischen und philosophisch-theo-
logischen Leistung in eine Reihe mit Hein-
rich Seuse und Johannes Tauler (4 f.). Es
ist deshalb gut verstidndlich, daR sich W,
im dritten Teil des Buches (145-208) be-
miiht, die ,Konturen des unbekannten
Autors” ndher festzulegen und seine gei-
stige Heimat zu klaren.

Eine erste wichtige Hypothese, die W.
ausfiihrlich zu begriinden sucht, besagt,
daR dem unbekannten Verfasser — er
nennt ihn im Titel ,Meister des Lehrge-
sprachs” — auch der ,Gratia-Dei-Traktat”,
der in der Handschrift der Ziiricher Zen-
tralbibliothek C 127 tiberliefert ist und der
von Georg Steer 1966 ediert wurde, sowie
der noch nicht gedruckte Dialog ,Des
menschen adel, val vnd erlésunge” in der
Handschrift CPC 1945 der Colmarer
Stadtbibliothek zugehoren. Er stiitzt diese
Annahme auf den Typ des ,Meister-Jiin-
ger-Dialogs”, der allen drei Schriften ge-
meinsam ist, und den sie in einer Vollen-
dung bieten, der ,bis heute nichts Gleich-
wertiges aus jenem Umkreis beizuord-
nen” sei (167). Die Ubereinstimmung
wird aufgezeigt durch den Vergleich der
Gliederung, der Uberleitungen, charakte-
ristischer Textelemente und Redeweisen.
Gemeinsame Merkmale der drei Schriften
sind auferdem, wie W. im einzelnen dar-
legt, die hdufige und fachkundige Bezug-
nahme auf theologische Lehrsdtze und
Lehrdifferenzen, ferner die personliche
Art, in der sich Meister und Schiiler be-
gegnen, und nicht zuletzt der Umstand,
dal5 die personal verstandene Wahrheit
gleichsam als dritter Partner im Dialog
mitwirkt. W. kann auch gewisse inhaltli-
che Ubereinstimmungen nachweisen. So
finden sich in allen drei Schriften einige
typische Bilder und Vergleiche (148-184).

Gegen die Gleichsetzung des Autors der
drei Schriften scheint aber zu sprechen,
dals der ,Gratia-Dei-Dialog” nach Georg
Steer nicht einer augustinisch-neuplato-
nischen, Bonaventura nahestehenden
Stromung, sondern einer thomistischen
Tradition entstammt. W. sucht diese These
zu entkraften, indem er drei Lehrmeinun-
gen des Dialogs nidher untersucht, nim-
lich die Auffassung des unbekannten Au-
tors iiber die Urstandsgnade, seine Lehre
iiber die hypostatische Union und seine
Stellung zu der Frage nach der Notwen-
digkeit der Gnadenhilfe fiir gute Werke. In
allen drei Féllen kommt er zu dem Ergeb-
nis, dall der Autor des ,Gratia-Dei-Dia-
logs” der augustinischen Tradition zuneigt
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(185-194). In einem weiteren Kapitel be-
schéftigt sich W. mit dem augustinischen
Lehrgut der drei Dialoge, das nach ihm
deutlich fiir einen Augustiner-Eremiten
als Verfasser spricht, wiewohl W. zugibt,
dall manche dieser Lehrstiicke auch bei
anderen Theologen zu finden sind (195-
200).

SchlieBlich stellt sich W. ausdriicklich
die Frage: Wer ist der Meister des Lehrge-
sprachs? (201-208). Aufgrund seiner An-
nahme, es miiBte ein angesehener Magi-
ster oder Lektor der Augustiner-Eremiten
gewesen sein, bringt er einige angesehene
Theologen der rheinisch-schwibischen
Augustinerprovinz ins Gesprich, die in
jener Zeit lebten und wirkten. Thomas
von StraBBburg, auf den manche Indizien
zu passen scheinen, schlieft er mit Recht
aus, weil dessen Lehre von der unbefleck-
ten Empféangnis Mariens und sein Theolo-
gumenon, daf ohne den Siindenfall des
Menschen der Sohn Gottes nicht Mensch
geworden wiare, den Auffassungen des
unbekannten Autors widersprechen. Als
méglicher Verfasser wird Johannes von
Basel genannt oder einer der beiden
StraBBburger Augustiner, die der Mystik
am Oberrhein nahestanden, namlich der
Lektor Johannes von Schaftholzheim (+
nach 1381) oder der namentlich nicht be-
kannte Prediger des Klosters, von dem
Handschriften mit mystischen Predigten
1870 beim Brand der StraRburger Stadtbi-
bliothek vernichtet wurden.

Der Leser wird es mit W. sehr bedauern,
dali esnochnichtgelungenist, die Anony-
mitdt des unbekannten Verfassers zu be-
seitigen. So viel 143t sich jedenfalls als Er-
gebnis der vorliegenden Untersuchung,
wenn nicht mit Sicherheit, so doch mit
Wahrscheinlichkeit behaupten: Der Au-
tor der drei Schriften ist ein und derselbe
und diirfte ein Augustinertheologe aus
dem Stidwesten des Reiches gewesen
sein. W.’s Arbeit kommt zweifellos nicht
geringe Bedeutung zu. In dem ,Meister
des Lehrgesprichs” hat er eine bis jetzt
wenig beachtete Personlichkeit des deut-
schen Geisteslebens des 14. Jahrhunderts
vorgestellt, die wegen ihrer originellen
und theologisch tiefen deutschsprachigen
Schriften Beachtung verdient. Man
mochte wiinschen, daR auch der noch
nicht edierte Traktat der Colmarer Hand-
schrift ,Des menschen adel, val vnd erls-
sunge” bald in einer dhnlich meisterlichen
Edition im Druck erscheint, wie sie W. hier
{liir den ,In-principio-Dialog” vorgelegt

at.

Wiirzburg Adolar Zumkeller
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Iréna Backus: Lectures Humanistes de Basile de
Césarée. Traductions Latines (1439-
1618) (= Collection des Etudes Augusti-
niennes. Série Antiquité 125), Paris
(Inst. Aug.) 1990, 308 S.

Basilius von Caesarea hat seit den Tagen
des Konzils von Florenz (1439) im Abend-
land starke Beachtung gefunden. Sein
Nachleben im Humanismus hat Luzi
Schucan 1973 aufgezeigt. 1. Backus be-
richtet in der vorliegenden Arbeit, eine
Habilitationsschrift der Protestantisch-
Theologischen Fakultit Bern, iiber die la-
teinischen Ubersetzungen des Basilius
und vergleicht sie mit dem griechischen
Text. Im ersten Teil untersucht sie die la-
teinischen Editionen der ,Opera omnia“
des Basilius aus den Jahren 1515-1618.
Raphael Maffei Volaterranus (1451-
1521) gab 1515 die erste vollstdndige Aus-
gabe der Werke des Basilius heraus. B. bie-
tet u.a. eine Inhaltsangabe seiner Edition,
die tibrigens die Grundlage aller spiteren
Ausgaben des Basilius bildet, und unter-
sucht die Qualitét seiner Basiliusedition,
die die Kritik des Erasmus ausldste. An-
schlieSend informiert sie tiber die Pariser
Ausgabe von 1520 und die Kélner Editio-
nenvon 1523 und 1531. 1532 erschien die
Edition von Venedig, 1551 die Basler Aus-
gabe. In einem eigenen Kapitel wiirdigt B.
die lateinische Edition von W. Musculus
von 1540, berichtet tiber ihren Inhalt und
die Ubersetzung, die von Johannes Coch-
laeus kritisiert wurde. In einem 4. Kapitel
berichtet B. fiber die lateinische Ausgabe
des J. Cornarus (1540), Kap. 5 behandelt
die Editionen von G. Tilmann und L. Miré.

Der 2. Teil der Arbeit ist den Uberset-
zungen von Einzelschriften des Basilius
ausden Jahren 1439-1598 gewidmet, Die
Ausfiihrungen machen deutlich, welche
Beachtung Basilius im spiten Mittelalter
und im 16. Jahrhundert gefunden hat.

In einem Anhang vergleicht B. die Edi-
tion von W. Musculus mit denen von Maf-
fei und Tilmann. Anhang 2 informiert
iiber den Inhalt der Edition von Cornarus
(1540), Anhang 3 iiber die Ausgabe von

Venedig 1548, Anhang 4 iiber die Edition
von Gillot 1566. Eine Bibliographie, ein
Index der Ubersetzer und der alten Auto-
ren schlieft sich an.

Die Arbeit stellt eine wertvolle Berei-
cherung der Theologiegeschichte des 15.
und 16. Jahrhunderts dar. Sie informiert
auch dariiber, welche Schriften des Basi-
lius in der theologischen Auseinanderset-
zung des 16. Jahrhunderts Verwendung
fanden. So wurde z.B. Basilius in den Dis-
kussionen um den Ausgang des HI. Gei-
stes, iiber die Rechtfertigungslehre und
iber das Papsttum zitiert. Dankbar wére
man fiir eine starkere Angabe von weiter-
fiihrender Literatur bei den Autoren des
16. Jahrhunderts gewesen. So fehlt z.B.
liber Contarini, R. Pole, J. Fisher, J. Coch-
laeus, St. Hosius, L. Lippomani jede wei-
terfithrende Literatur. S. 41 ist ihr Urteil
liber Cochlaeus zu korrigieren. Hier doku-
mentiert die Verfasserin eine {iberra-
schende Schwiche, wenn sie meint,
Cochlaeus sei nicht in der Lage gewesen,
»le coté technique” der Edition von Mus-
culus zu kritisieren. Von dem Humanisten
Cochlacus und seiner Editionsarbeit
scheint sie wenig gehort zu haben. Zu
S. 202: J. Feucht war nicht Bischof, son-
dern Weihbischof von Bamberg. Zum
Nachwirken des Basilius (S. 205) wire
noch zu nennen: Hieronymus Dungers-
heim, der in verschiedenen seiner Schrif-
ten Basilius zitiert. Albert Pigge verwen-
detin seiner , Verteidigung der kirchlichen
Hierarchie” 1538 u.a. die Schrift des Basi-
lius ,De spiritu sancto”. Johannes Grop-
per beruft sich in seinem ,Enchiridion” an
verschiedenen Stellen auf Basilius. Georg
Witzel fiihrt in seiner ,Apologia“ 1533 Ba-
silius an und gab 1546 die ,Liturgia S.
Basilii Magni“ heraus.

Trotzdem: die Habilitationsschrift von
B.ist eine vorziigliche Leistung, die uns ei-
nen profunden Einblick in das Nachwir-
ken des Basilius im 15. und 16. Jahrhun-
dert gibt. Die Verfasserin verdient unseren
Dank und unsere Anerkennung.

Freiburg i.Br. Remigius Bdumer
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Notizen

Agostino d'Ippona. , Quaestiones Disputatae”.
(= Augustiniana IV), Palermo (Edizioni
Augustinus) 1989, 101 S.

Der vorliegende Band gibt eine Reihe
von Untersuchungen wieder, die auf dem
Internationalen Seminar ,Augustinus
von Hippo. Einige Quaestiones Disputa-
tae” vom 3.—4. 12. 1987 in Palermo, vor-
gelegt wurden. Was die verschiedenen
Untersuchungen zusammenhélt, ist die
Frage nach dem Zueinander von Theolo-
gie und kirchlicher Praxis einerseits und —
im weitesten Sinne — Umwelt (Zeitge-
schichte, Gesellschaft, Politik, Kultur) an-
dererseits im Leben und Werk Augustins.

So behandelt E Giunta das Verhiltnis
von Romern und Goten auf dem Hinter-
grund der voraugustinischen christlichen
~Romideologie” und ihrer Umdeutung
durch Augustin. — R. A. Markus befaRt
sich mit dem Wesen des ,Christseins”
nach Augustin angesichts der z. Zt. des
Bischofs v. Hippo sich abspielenden
grundsétzlichen Umschichtungen (vom
Christentum der Diskontinuitdt zu dem
einer kulturell-gesellschaftlichen Konti-
nuitdt). — M. Forlin Patrucco informiert
iber die Kontexte, in welchen Stellung
und Bedeutung der Frau in den Briefen
des Bischofs Augustinus erscheinen. —
W. H. C. Frend fal3t die Entwicklung Au-
gustins beziiglich der staatlichen Inter-
vention in kirchliche Angelegenheiten
(ZwangsmaBnahmen) von seinen frithen
manichaischen Einstellungen bis hin zu
den antidonatistischen Vorgdngen zusam-
men.— 0. Wermelinger schlieRlich berich-
tet liber staatliche und kirchliche Zwangs-
maBnahmen in der Endphase des pelagia-
nischen Streites.

Der Band trdagt den Untertitel ,Einige
Quaestiones Disputatae“. Ohne bestreiten
zu wollen, daf es in den behandelten Pro-
blemfeldern (viele) offene Fragen gibt,
sind doch die Untersuchungen nicht ei-
gentlich als ,Dispute” angelegt, vielmehr
besteht ihr Wert darin, sehr genau - meist
unter Aufarbeitung der neuesten Litera-
tur—iiber den letzten Stand der Forschung
zu berichten. So gesehen stellt der vorlie-
gende Band jenseits aller detaillierten
Fachsimpelei ein duBerst niitzliches In-
strumentarium fiir Historiker und Theo-
logen dar.

Freiburg Gisbert Greshake

Johannes Schlageter OFM: Das Heil der Armen
und das Verderben der Reichen. Petrus Jo-
hannis Olivi OFM. Die Frage nach der
hochsten Armut (= Franziskanische
Forschungen 34), Werl/Westf. (Diet-
rich-Coelde-Verlag) 1989, 215 S., ISBN
3-87-163-177-9

Der Titel der anzuzeigenden Publikation
laRt eine weitere der inzwischen nicht
mehr seltenen Beschéftigungen mit Leben
und Werk Petrus’ Johannis Olivi, des 1298
in Narbonne nach mehrfacher Zensurie-
rung und einige Jahre zuvor erfolgter Re-
habilitierung verstorbenen Exponenten
des Franziskanerspiritualentums, erwar-
ten. Tatsdchlich handelt es sich jedoch um
eine kritische Edition der Quaestio de Altissi-
ma Paupertate, der achten der Quaestiones de
Perfectione Evangelica, in der Olivi in den
siebziger Jahren des 13. Jhs. seine von joa-
chitischen Endzeitvorstellungen beein-
fluBte Auffassung vom Usus pauper entwik-
kelte und zu einer grundsitzlichen Erorte-
rung des Verhaltnisses von Armut und
Reichtum, des ,Heils der Armen* und des
»Verderbens der Reichen“, ausweitete. Die
Edition, der 1963 bzw. 1966 die von
A. Emmen und F. Simoncioli besorgte Her-
ausgabe der ersten bis sechsten der Quaestio-
nes de Perfectione Evangelica voraufgegangen
ist, stiitzt sich auf die von Olivi selbst erwei-
terte zweite Textfassung, bezieht jedoch
den ersten unredigierten Text mit ein. Dem
Text sind ein Stichwort- und Personenver-
zeichnis, eine Liste biblischer Zitate und
Anspielungen sowie eine ausfiihrliche, fiir
die Wirkungs- und Rezeptionsgeschichte
der Schriften Olivis aufschluRreiche Hand-
schriftenbeschreibung beigegeben. Beson-
dere Beachtung verdient die ,Einfiihrung
in Inhalt und Edition von Olivis Frage nach
der héchsten Armut“. Die Sachkompetenz
des Herausgebers, der bereits mehrfach mit
fundierten Beitrdgen zur Kirchenkritik und
Endzeitvorstellung Olivis hervorgetreten
ist, sein Geschick bei der Wiedergabe kom-
plizierter Gedankenginge und nicht zuletzt
seine alle Verschwommenheit meidende
Diktion machen sie zu einem Hilfsmittel,
dessen Gebrauch jedem zu empfehlen ist,
der sich Klarheit tiber die komplexen theo-
logischen Sachverhalte verschaffen will,
die der franziskanischen Armutsfrage und
dem fiir Kirchen- und Theologiegeschichte
des 14, Jhs. so wichtigen Armutsstreit zu-
grunde lagen.

Berlin Kaspar Eim
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Kirchen in der Diktatur

Drittes Reich und SED-Staat

Flinfzehn Beitrage. Herausgegeben von
Gilinther Heydemann und Lothar Kettenacker. 1993.
370 Seiten, Paperback DM 39, / 6S 304,— / SFr 40,30

ISBN 3-525-01351-5

Mit dem nationalsozialistischen und ebenso mit dem marxi-
stisch-leninistischen Staat muf3ten die christlichen Kirchen zwangs-
laufigin Konflikt geraten. Wie istesihnenin den beiden totalita-
ren Herrschaftssystemen ergangen? Und wie haben sie sich ge-
gentiber den beiden Diktaturen verhalten? Diese Fragen um-
schliefsen viele weitere. Etwa: Wie war die Grundeinstellung zu
den Kirchen im Dritten Reich und im SED-Staat? Und wie
umgekehrt die Haltung der Kirchen zur Staatsmacht? Wie sind
siejeweils mitden Herrschaftsideologien umgegangen?

Indem Band gehtesum die Kirchen, zugleich aber um dieletzten
Jahrzehnte der deutschen Geschichte. Die Kirchen sind auch
Bezugspunkt fiir die vergleichende Betrachtung beider Staaten.
Die Autoren sind Historiker und Theologen aus beiden Teilen
Deutschlands und den USA. Die Beitridge haben - nach einer
einleitenden Studie iiber Totalitarismus und Religion - drei
thematische Schwerpunkte: Staat und Kirche, Ideologie und
Theologie, Kirche und Gesellschaft.
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Als vierter Band der Reihe liegt bereits ,Kir-

chenrecht I. Wort — Sakrament - Charisma“

vor, d.h. die Einfihrung in eine Disziplin, die

nicht erst seit R. Sohm als typisch katholisch

gilt. Mag die Unterscheidung zwischen Rechts-

und Liebeskirche mittlerweile auch ihre Faszi-

nation verloren haben und in ihrer Unbegrtin-

detheit allgemein durchschaut sein, die Nach-

wirkungen sind immer noch zu spiiren. Unter

dieser Riicksicht ist der Versuch einer konse-

quent theologischen Ortsbestimmung des

kirchlichen Rechts besonders zu begriiBen.

Dazu dient ein durchgangiger Vergleich des

alten Kirchenrechts von 1917 mit dem neuen
Kirchenrecht von 1983, das unter Berlicksich-

tigung von Impulsen des Zweiten Vatikani-

schen Konzils erarbeitet wurde, ebenso wie

eine durchgangige Betonung des Charismas,

das als solches im Kirchenrecht wenig Berlick-

sichtigung erfahrt. Dem Zusammenhang zwi-

schen Recht und Liebe, Recht und Gnade, £
Recht und Charisma widmet dieses Studien-  Peter Kramer
buch besondere Aufmerksamkeit. DaB Kirchenrecht I

tbrigen folgt der Aufbau dem einfachen DM 26,-/6S 203,-/
Dreischritt: Verkiindigung des Wortes — Feier  sFr 27,30
der Sakramente — Ausiibung des Charismas.  ISBN 3-17-010306-7

in Zeitschrift fir katholische Theologie ~ Theologie, Bd. 24,1
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geschichtliche Aspekte immer wieder ins  Wort— Sakrament - Charisma
Blickfeld riicken, versteht sich von selbst. Im 1992, 172 Seiten. Kart.
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UNTERSUCHUNGEN

Einige Bemerkungen
zum angeblichen Exil des Ossius

avti £E0QLopod xatéyeL ToUToV OAOV EVIGUTOV EV T@ ZeQuie
(Ath., h.Ar. 45,4).

Jorg Ulrich

Victor De Clercqs Ossiusbuch aus dem Jahre 1954! ist bis heute die einzige
groRere Arbeit iiber den einflullreichen spanischen Bischof und kaiserlichen
theologischen Berater in den arianischen Streitigkeiten des vierten Jahr-
hunderts geblieben. Der Grund fiir diese Tatsache liegt natiirlich in der aus-
gesprochen schmalen Quellenbasis, von Ossius selber liegen uns ja nur ein
paar Seiten iiberhaupt vor?. De Clercgs grolles Verdienst ist es, die vielen
anderswo verstreuten Notizen iiber Ossius gesammelt und zu einem ge-
schlossenen Bild zusammengefiigt zu haben. Wenn auch bei De Clercq die
Tendenz zu einer sehr apologetischen Behandlung des Bischofs von Cordoba

1 V.C. De Clercq, Ossius of Cordova, Washington 1954.

2 Offenbar ist Ossius an der Abfassung des Synodalbriefes der Synode von Antio-
chien 324 (Athanasius, Werke I1I, Urkunden zum arianischen Streit, Urk. 18 Opitz) zu-
mindest maRgeblich beteiligt gewesen, wenn man nicht gar in ihm den Verfasser sehen
darf; dies wird jedenfalls durch die Wendung &M00v yap &ig TV 1@V "AVTIOXEDY (...)
#80E¢ pou (Sgl.!) [37, 2 f. Opitz] nahegelegt. Das bedeutet aber noch nicht, dals Ossius
auch Verfasser des Bekenntnistextes Ant. (Urk. 18, 8-13 — ein ganzlich griechischer,
ostlich-theologischer Text!) ist! — Daneben existiert noch das gemeinsam mit Bischof
Protogenes von Serdika 342 verfate Schreiben an Julius von Rom, das uns nur in ver-
stitmmeltem Zustand {iberliefert ist, vgl. EOMIA 1/2, 644 (eine neuere, aber ebenfalls
nicht ganz unproblematische Fassung bei M. Tetz, ZNW 76 [1985], 248) und der be-
rithmte Brief des Ossius an Konstantius II. aus dem Jahre 356, den Athanasius, h.Ar.
44, erhalten hat, der aber nicht einmal in seiner Authentizitit ganz gesichert ist (zu den
Zweifeln vgl. R. Klein, Constantius II. und die christliche Kirche, Darmstadt 1977, 134
mit Anm. 236 und ausfiihrlich ders., Zur Glaubwiirdigkeit historischer Aussagen des
Bischofs Athanasius von Alexandria liber die Religionspolitik Kaiser Constantius IL.,
StPatr 17,3 [1982], 996-1017, bes. 1002 ff.; ich selbst neige trotzdem eher der Echtheit
zu, ebenso neuerdings T.D. Barnes, Athanasius and Constantius. Theology and Politics
in the Constantinian Empire, Cambridge/Mass. 1993, 295 no. 43). Isidor von Sevilla
(Vir. 5, ML 83, 1086A) nennt noch zwei Abhandlungen des Ossius mit den Titeln ,Epi-
stula de laude virginitatis“ und ,Opus de interpretatione vestium sacerdotalium®, die
verloren sind.

Zischr.fK.G. 2/94 10



144 Jorg Ulrich

uniibersehbar ist®>, wird sein schon seinerzeit freundlich aufgenommenes
Buch?* doch bis auf den heutigen Tag von denen, die sich neu mit Ossius be-
fassen, als Grundlage benutzt, zuweilen allerdings recht unkritisch®.

Adolf Lippold hat dagegen vor einem guten Jahrzehnt in dieser Zeit-
schrift® vollig zu Recht einige erste Fragezeichen an dem von De Clercq ge-
zeichneten Ossiusbild angebracht, vor allem die Frithphase des Ossius bis
zum Konzil von Nizda betreffend. Demnach wire gegen De Clercq die Iden-
titdt des im Brief Kaiser Konstantins d.Gr. an Caecilian von Karthago (Eu-
seb, h.e. X,6) genannten Hosius mit Ossius von Cordoba durchaus zweifel-
haft, womit natiirlich auch die Annahme einer entscheidenden Rolle des
Ossius am kaiserlichen Hofe seit Herbst 312 und in den Anfingen des dona-
tistischen Streites hinfiele”. Auch der von De Clercq postulierte hohe Anteil
des Ossius an der Hinwendung Konstantins zum Christentum erwiese sich
dann als reine Spekulation®. Und ferner wiaren im Gegensatz zu den Ver-
mutungen De Clercqs weder der Vorsitz des Ossius 325 in Nizda noch seine
maBgebliche EinfluBnahme auf die Einfligung des 6poovolog in N wahr-
scheinlich zu machen®.

Ich selbst habe im Zuge meiner Untersuchungen tber die Anfange der
abendlindischen Rezeption des Nizinums'? Ossius in einem eigenen Kapi-
tel behandelt und zu zeigen versucht, daB das in der Dogmengeschichts-
schreibung vor und nach De Clercgs Untersuchung gern gezeichnete Bild
des iiber Jahrzehnte hinweg unerschiitterlich zur Orthodoxie von Nizda
stehenden Bischofs, der 357 in Sirmium nur unter brutalem duReren
Zwang von Seiten Konstantius II. und seiner Hofbischofe die homoische
Glaubensdeklaration unterzeichnen mufte, so nicht stimmen kann. Viel
wahrscheinlicher ist es, daR wir in Ossius einen dogmatisch wenig festge-
legten, jedenfalls auf dem Feld der kaiserlich-kirchlichen Diplomatie sehr
beweglichen und flexiblen Bischof zu sehen haben, der sich bei bestimm-
ten, invariablen theologischen Positionen nicht behaften lie, jedenfalls
nicht unter den iiber die Jahre und Jahrzehnte hinweg sehr unterschiedli-
chen duReren Bedingungen'!. In dieser Annahme einer gewissen dogmati-

3 Ich nenne als Beleg nur folgende Passagen aus De Clercgs Buch: 259 if. 375 .
448 f. 451 f. 529 1. — A. Lippold (siche Anm. 6), 12, sagt treffend, es ginge De Clercq
darum, ,das Bild des Ossius mehr als in den Quellen leuchten zu lassen”.

4 positive Besprechungen bei D. Amand de Mandieta, RHE 50 (1955), 168 {.; J. Mo-
reau, RBPh 34 (1956), 496 f.; B. Altaner, ThLZ 83 (1958), 41 {.; negativ dagegen R.
Brisson, Latomus 16 (1957), 764 f.

5 A. Lippold (siehe nidchste Anm.), 2, notiert mit Recht, daR8 das von De Clercq ge-
zeichnete Bild fest fixiert zu sein scheint, abgesehen von kleineren Varianten.

6 Bischof Ossius von Cordova und Konstantin der Grofe, ZKG 92 (1981), 1-15.

7 Vgl. A. Lippold, Lc., 6-9.

8 L.c, 10-11.

e, 12-13;

10 Die Anfinge der abendliandischen Rezeption des Nizdnums, Diss. theol. Erlangen
1993 (masch.). Die Arbeit wird gedruckt werden (PTS 39).

11 gchon W.A. Lohr, Die Entstehung der homéischen und homdéusianischen Kir-
chenparteien. Studien zur Synodalgeschichte des vierten Jahrhunderts, Diss. theol.
Bonn 1986, 61, hat in Anbetracht des durchaus sehr unterschiedlichen theologischen
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Einige Bemerkungen zum angeblichen Exil des Ossius 145

schen Indifferenz des Ossius liegt jedenfalls die einzige mir ersichtliche Er-
klarung fiir die Diskrepanz zwischen seiner Unbeugsamkeit und Klarheit
der eigenen Position bei seiner Verweigerung der Unterschrift gegen Atha-
nasius einerseits und seiner Bereitschaft zur Unterzeichnung des homoi-
schen (und damit in der Tat von den von ihm zuvor unterzeichneten Tex-
ten von Nizda und Serdika theologisch villig abweichenden!?) Bekenntnis-
ses von Sirmium andererseits, beides bekanntlich im selben Jahr 3572,

Im Zusammenhang mit dieser Einschdtzung der Vorgange von Sirmium
357 entstehen dann aber auch Fragen hinsichtlich eines weiteren Details,
namlich der Faktizitdt des bei Athanasius und, ihm folgend, in der Literatur
bis heute so genannten angeblichen Exils des Ossius in Sirmium. Fiir De
Clercq, der sich dabei auch mit den wenigen skeptischen Stimmen von
Loofs'* und Leclercq!® auseinandersetzt, duldet es jedenfalls keinen Zwei-
fel, dal® der greise Ossius genau wie die 355 in Mailand verurteilten Bi-
schofe Luzifer, Euseb und Dionys!® und wie der 356 exilierte Liberius von
Rom!”7 von Konstantius dahingehend gemaBregelt wurde, dall er wegen
der Verweigerung seiner Unterschrift gegen Athanasius ins Exil geschickt
wurde — in die kaiserliche Residenz nach Sirmium. De Clercq beruft sich
dabei auf das Zeugnis des Athanasius'®. Doch ist eben dieses Zeugnis alles
andere als eindeutig.

Sieht man die von De Clercq angegebenen Stellen genauer an, so stellen
sich Zweifel an seiner Sichtweise ein: Der Befund bei Athanasius ist dispa-
rater als De Clercq glauben machen will'®. Die einzigen eindeutigen Belege
fiir ein Exil des Ossius sind apol. Const. 27, wo Ossius ausdriicklich und in

Charakters der von Ossius zwischen 324 und 357 unterzeichneten Synodalbekenntnis-
se (Ant., N, Serdika-West, Sirmium) und in dezidierter Abgrenzung vom gangigen Os-
siusbild den Spanier mit Recht als ,, Hofbischof’ par excellence” bezeichnet, dem ,eine
geeinte Reichskirche wirklich am Herzen” lag und der diesem Ziele seine eigenen trini-
tatstheologischen Uberzeugungen, soweit diese fiir uns tiberhaupt greifbar sind, anzu-
passen wuldte.

12 Dogmengeschichtliche Analysen der zweiten sirmischen Formel bei J.N.D. Kelly,
Altchristliche Glaubensbekenntnisse, Gottingen 1972, 282 ff.; E. Dinsen, Homoousios.
Die Geschichte des Begriffs bis zum Konzil von Konstantinopel (381), Diss. theol. Kiel
1976, 111 (in der Linie von Kelly); H.Chr. Brennecke, Hilarius von Poitiers und die Bi-
schofsopposition gegen Konstantius II, PTS 26, Berlin/New York 1984, 319 ff.; W.A.
Lohr (wie vorige Anm.), 45 ff.; R.P.C. Hanson, The Search for the Christian Doctrine of
God, Edinburgh 1988, 343 ff.,, und in meiner eigenen, Anm. 10 genannten Arbeit.

13 ygl. hierzu ausfiihrlich meine Anm. 10 genannte Arbeit.

14 Art.: Hosius, RE® 8 (1900), 376382, speziell 380 ff. -

15 Histoire des conciles: D’aprés les documents originaux, par Ch.-J. Hefele. Nouvel-
le traduction francaise, corrigée et augmentée de notes critiques et bibliographiques par
Dom H. Leclercq, vol. I/2, Paris 1907, 901 f. no.3.

16 ygl. Ch. Pietri, Roma christiana I, Rom 1976, 245 no. 4.

17 Zum Fall des Liberius vgl. ausfiihrlich H.Chr. Brennecke (wie Anm. 12), 265 ff.

18 ygl. De Clercq (wie Anm. 1), 454 ff.

19 De Clercq, l.c., 456, hilt den Befund bei Athanasius fiir eindeutig und nennt
Anm. 177 Apol. contra Arian., 89; Apol. ad Constantium, 27; Apol. de fuga sua, 5 and
9; Histor. Arian. ad mon., 68 (Abkiirzung der Athanasiustexte durch De Clercq beibe-
halten; Vi.).
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Unterscheidung von denen, die sonstwie ,Gewalt erlitten”, unter die Ver-
bannten eingereiht wird?’, sowie fug. 5,1, wo Athanasius sagt, daf ,sie (sc.:
Konstantius und die ,Arianer”) dafiir sorgten, dal3 sogar dieser (sc.: Ossius)
verbannt wurde“?!. Ein wenig anders liegen die Dinge schon in fug. 9,3 £.,
wo Athanasius zwar zunachst von denen spricht, die wegen seiner Verteidi-
gung ins Exil geschickt worden seien, Ossius aber dann allgemeiner (mit
Liberius sowie vielen spanischen, gallischen, dgyptischen und libyschen Bi-
schofen) zu denen zdhlt, denen ,sie nachstellten”?2, Ahnlich verhélt es sich
apol. sec. 89,3 {., wo zwar vom Exil des Liberius die Rede ist*?, in bezug auf
Ossius jedoch von Freveln und von ,Hieben“?* berichtet wird. Geradezu
der Vorstellung eines Exils des Bischofs von Cordoba zu widersprechen
scheint h.Ar. 68, wo Athanasius dem hier mit Ahab verglichenen Konstan-
tius vorwirft, er habe ,weder den so groRen Ossius geachtet noch sei er be-
nommen gewesen oder betriibt worden, als er so viele Bischofe ins Exil ge-
schickt hatte“?®. Und h.Ar. 45 heilt es gar, der Kaiser habe Ossius ,anstelle
eines Exils das ganze Jahr in Sirmium festgehalten“?®. Der Befund bei
Athanasius schwankt also insgesamt zwischen der konkreten Behauptung
einer Exilierung des Ossius einerseits und eher allgemeinerer Rede von Ge-
fahrdungen und Repressalien andererseits; der Alexandriner ist nicht so
eindeutig als Zeuge fiir eine Verbannung des Ossius von Cordoba aufzuru-
fen wie De Clercq meint.

Natiirlich verlangt der disparate Befund bei Athanasius nach einer Erkla-
rung. Ein Blick in Guido Miillers Lexicon Athanasianum?’ und eine Uber-
priifung der entsprechenden Stellen zeigt, daB® der Alexandriner den Be-
griff £E0pilw bzw. §€oLondg oder seltener é€oglotia normalerweise als fe-
sten terminus technicus fir die Verbannungsstrafe gegen von ihren Sitzen
abgesetzte und exkommunizierte Bischofe benutzt. Wenn sich bei ihm in

20 *Efouleito yop mavroyod Ot Apéolog O Tiig ‘Poung émioxomog, ®ai O TdV
Erovidv “Ooog 6 péyas, avivos te 6 T Tarhdy, xai Aoviolog xal Evoéfuog ol tjg
Ttahiag, Aovrigepog te dmo Zapdiviag xoi dhhol Tiveg émionomol nal meeoPuTteQoL nal
dudmovor EEmpiotnoay dTL wi) Mvéoxovio kel Nudv tmoyodyor. Kai odtor psv
EEwolodnoay, Olixévriog 8¢ 6 tijg Kaming, ol Povetovvatiavog 6 Tiig "Axviniag,
‘Hoéuos 1 0 tijg Eeooahovixng, ...SC 56, 118,10-119,17 Szymusiak (Kursivdruck
hier und im folgenden Vi.).

21 TIepi yag ToD peydhov ®oi ebyneotdtov xal opoloyntod dhndis ‘Ooiov mepLtTov
£otuy Epg wal Méyewv: Towg yap Eyvooin ndowy Ot nai tottov  EEogLodfjval memonjraoLy.
Athanasius, Werke II, Die Apologien, 71,7 f. Opitz.

22 ge1dn) 8¢ GAAolg TooovToL ol ThrovTols Emondmolg Enefoulevoay val olite o
peyahouv xoi opohoyntod ‘Oaiov (...) Egeloavro. L.c. 74, 24-27 Opitz.

23 gEopropov Omépevay xol Aéolodg Eoty 6 tiig “Pdung énioxomoc. 167, 18 f. Opitz.

24 d10, Ty dodévelay Tob yewe ob QEQMV TAS AANYGS TEOC ®oLQOV elEeV adTOIG, ...
167,25 Opitz. — DaR die hier und an den anderen Stellen von Athanasius gegebene Dar-
stellung von angeblichen GewaltmaBnahmen gegen Ossius so nicht stimmen kann,
habe ich in meiner oben (Anm. 10) angegebenen Arbeit gezeigt.

25 oltog (sc.: Kovordviiog) 88 ovdé 1ov tmhmottov “Ocdiov fidéadn 0bdé tots
T000VTOVS Emoxomovs EEoploag Evagunoey ... 220,20 . Opitz.

26 pevoaméumeral (sc.: Kavordviiog) tov “Ootov. xal dvri éEogtopol xatéyel Toitov
8hov éviowtov v 1@ Zeppiw ... 209,20 f. Opitz.

27 G. Miiller, Lexicon Athanasianum, Berlin 1952, 504 f.
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bezug auf den Bischof von Cordoba nun eine gewisse Undeutlichkeit im
Sprachgebrauch zeigt, kann das m.E. nur bedeuten, daR er, ohne konkrete
Informationen iiber eine Verbannung des Ossius zu besitzen, dessen Situa-
tion mit dem Schicksal der anderen, gleichfalls fiir ihn eintretenden und
355 bzw. 356 tatsachlich exilierten Bischofe zusammengesehen hat. Im Zu-
sammenhang dieser Leidensgemeinschaft der unter Konstantius II. ,Ver-
folgten”, der ja v.a. Athanasius selbst angehérte, konnte ihm der Aufenthalt
seines Unterstilitzers Ossius am kaiserlichen Hof in Sirmium nur als eine Art
Zwangsmalinahme, dhnlich einer Exilierung, erkldrbar sein. So konnte
man verstehen, warum der Alexandriner h.Ar. 45,4 davon spricht, Ossius
sei anstelle eines Exils in Sirmium festgehalten worden, ihn an anderen
Stellen aber, ohne zu differenzieren, einfach unter die 355 und 356 Exilier-
ten einreiht.

Wie steht es nun aber, abgesehen von dem etwas unklaren Befund bei
Athanasius, mit den Aussagen der anderen Zeitgenossen? Hilarius von Poi-
tiers weild gar nichts von einer Verbannung des Ossius, er halt es sogar fiir
moglich, dal der Spanier an der Abfassung des Bekenntnisses von Sir-
mium, der sog. 2. sirmischen Formel, aktiv beteiligt gewesen ist?®. Phoeba-
dius von Agen, Verfasser des ersten Traktates gegen die dogmatische Ent-
schlieBung der Synode von Sirmium??, tadelt zwar den Ossius, weil er in
Sirmium offenbar ,seine Meinung gedndert” habe?’, von einem Exil héren
wir jedoch ebenfalls nichts. Die etwas spdteren Luziferianer Faustinus und
Marcellinus berichten, dald Ossius aus Angst vor Verbannung vom Glauben
abgefallen sei!, aber davon, daR er von Konstantius tatsdchlich ins Exil ge-
schickt wurde oder werden sollte, erfahren wir wiederum nichts.

28 Syn. 3. 11. 63. 87; C. Const. 23, Hilarius geht ganz selbstverstandlich davon aus,
daR Ossius die zweite sirmische Formel mitverfaRt haben muf. — Skeptisch zur Faktizi-
tat der Mitverfasserschaft des Ossius H.Chr. Brennecke (wie Anm. 12), 316 mit Anm.
324, R.P.C. Hanson (wie Anm. 12), 346, und vollig ablehnend V. De Clercq (wie Anm.
1), 505. 513 {.

*? Eine eingehende Analyse dieses in den Dogmengeschichtsdarstellungen oft gar
nicht beachteten Textes ,Contra Arianum” in meiner Anm. 10 genannten Arbeit.

30 C. Ar. 23: ,diuersa nunc sentit...”; CChr.SL 64, 51, 10 Demeulenaere.

31 Lib. prec. 9: ,minisque perterritus et metuens, ne senex et diues exilium proscrip-
tionemue pateretur, dat manus impietati et post tot annos pracuaricatur in fidem*;
CChr.SL 69, 368, 282-284 Glinther. — V. De Clercq (wie Anm.1), spricht dem Libellus
precum wegen dessen ,obviously biased nature” jeglichen Anspruch auf Historizitat
rundweg ab, hat jedoch andererseits ein ungetriibtes Vertrauen zu den Aussagen des
Athanasius. Das ist aber methodisch hochproblematisch: Sicherlich ist der Libellus pre-
cum ,obviously biased”, und zwar im Sinne der Altnizédner gegen alle, die mit den Ho-
moern irgendwelche Kompromisse gemacht hatten. Sicherlich griffen Faustinus und
Marcellinus dabei zu héchst unfeinen Legendenbildungen gegen ihre Gegner, man
denke nur an die Geschichte vom Tode des Ossius in der Debatte gegen Gregor von El-
vira (Lib. prec. 10) u.a.m. Aber: Wer wollte denn die Athanasiustexte von einer solchen
»obviously biased nature” ausnehmen? Und wer wollte die duferst unfeinen Legen-
denbildungen in eben diesen Texten iibersehen, man denke nur an die widerwartigen
Geschichten iiber die Eunuchen am Hofe des Konstantius (h.Ar. 38,3 u.6.)? Und: Aus
welchem Grunde gebiihrt dann den Athanasiustexten mehr historische Glaubwiirdig-
keit als denen seiner Gegner?
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Auch Sulpicius Severus? weiR nichts von einem Exil des Ossius.

Die Mitteilungen der Kirchenhistoriker des 5. Jahrhunderts sind eben-
falls ziemlich disparat, allerdings scheint sich hier der auf Athanasius zu-
riickgehende Zusammenhang zwischen den Verbannungen von 355 und
356 und dem Aufenthalt des Ossius in Sirmium 357 schon stirker etabliert
zu haben. Socr., h.e. II, 29, sagt, Ossius sei unfreiwillig in Sirmium zugegen
gewesen??, ebenso 11,31, wo er aber neben dem iiberwiegenden dxwv auch
einmal den Terminus £Eogia benutzt?*. Gleichwohl unterscheidet sich da-
mit die Terminologie bei Sokrates im Falle des Ossius von der im Falle der
355 Verbannten, wo durchgingig und ausschlieRlich £Eopia erscheint?®.
Sozomenos, h.e. IV, 6, spricht ebenfalls von einer unfreiwilligen Teilnahme
des Ossius an der Synode von Sirmium und redet dabei auch von
Drepopia®®, also demselben Begriff, den er auch fiir die Verbannungen von
Mailand 355 und fiir Hilarius benutzt®”. Theodoret, h.e. 11,15,4 {., iiber-
nimmt wortlich Athanasius, fug. 4 f. Der Homoer Philostorgius weil zwar
im Zusammenhang mit Sirmium von der vorangegangenen Exilierung des
Liberius, nicht aber von einem Exil des Ossius?$.

Epiphanius®® und Augustinus*® schlieRlich wissen weder von einer Ver-
bannung des Ossius noch von Verfolgungen gegen ihn.

Angesichts der alles andere als eindeutigen Aussagen bei Athanasius in
Kombination mit dem weitgehenden Schweigen der anderen Zeugen muf

32 Chron. I1, 40,5: ,Osium quoque ab Hispania in eandem perfidiam concessisse opi-
nio fuit: quod eo mirum atque incredibile uidetur, quia omni fere aetatis suae tempore
constantissimus nostrarum partium, et Nicaena synodus auctore illo confecta habeba-
tur: nisi fatiscente aeuo — etenim maior centenario fuit, ut sanctus Hilarius in epistolis
refert — delirauerat.” CSEL 1, 93,29 — 94,6 Halm.

> “Ooog 6 tijs £v Tomavig Kovdpoupng énioxomog émav mopijy. 276, 17 f. Hussey. —
Zur Verwechslung der Synoden von 351 und 357 durch Sokrates (und Sozomenos) vgl.
H.Chr. Brennecke (wie Anm. 12), 95 mit Anm. 15 und R.P.C. Hanson (wie Anm. 12),
344.

 drovoimg moQOVTog ..., l.c., 291,9; 8 dvdyxng dxwov mapfiv. Lo, 292, 15 f.; &ig
£Eopiav dméotaktor Le. 291, 11. (Kursivdruck V£.).

33 H.e. 11,37 (iiber Paulinus, Dionys und Euseb): Tvoug 8¢ 6 Baothelg tovg pév éxmo-
dmv 8 éEopiag moel: l.c. 302,4. Vgl. z.B. auch h.e. II, 26: 1ov énioxomov [Matiov
£5opiotov yevéobau ... 266, 13; h.e. II, 27: dEoplaug te wohhoi Hmefdihovro: 269,24 f.

% “Oatog 6 dpohoynTig, dg xai tig v Niaig ouvodou xowmviioag dxmy kol Taitng
petéoye. ovTog Yoo ob moM@ medtepov $E EmiBouliic T@Y Ta *Agsiov goovovviwv
tmepopiay oixelv xatadmaoiels, omovdf tdv év Swppin cuvehdoviwy petenhiin maod
1010 faohéwms. GCS 50, 144,2-5 Bidez/Hansen.

37 wal ol uév Hde TapoNoloduEVoL BrEgopiw PuYT xatedixdoinoay, obv TolvTowKE B¢
xol Thdoog. 1.c. 148, 23 f.

38 H.e. IV,3. Fiir die Verbannung des Liberius benutzt Philostorgius den Terminus
@uyn GCS 21, 60,2 Bidez / Winkelmann.

3% Panar. 73,14,7. Es handelt sich um ein homousianisches Schreiben vom Sommer
359 (panar. 73,12-22), in dem Briefe des Ossius beildufig erwdhnt werden; eine aus-
fithrliche theologische Analyse dieses dogmengeschichtlich hochinteressanten Textes
bei W.A. Lohr (wie Anm. 11), 142 ff.

40 C. ep. Parm. 1,4, iiber donatistische Hinweise auf eine angebliche Verurteilung
des Ossius durch eine spanische Synode.
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man m.E. zu dem Resultat kommen, daB die Quellen insgesamt eher gegen
als fiir eine Exilierung des Ossius in Sirmium sprechen.

Einige dufere Griinde stiitzen diese Sicht weiter ab. Immerhin erfahren
wir von keiner Synode, die Ossius als Bischof ordnungsgemaS fiir abgesetzt
erklart hitte, was ja nach dem erst am 23.9.355 erlassenen Gesetz CTh
XVI,2,12 die Voraussetzung fiir das kaiserliche Verbannungsurteil gewesen
wire*!: das verbindliche reichskirchliche Gerichtsforum fiir Bischofe ist die
Reichssynode, wie Klaus M. Girardet deutlich gemacht hat*2. Hochst unge-
wohnlich wire es ferner, daft dem Ossius als Verbanntem die Teilnahme an
der Synode von Sirmium erlaubt gewesen sein sollte. Zwar wissen wir vom
Beispiel des Hilarius von Poitiers, daB es offensichtlich auch mildere For-
men des Exils gegeben haben muf, in denen dem Verurteilen eine relative
Bewegungsfreiheit zugestanden wurde und nach Riicksprache mit dem
Kaiser auch die Teilnahme an einer Synode im Ausnahmefall méglich ge-
wesen sein muf3*>. Dennoch gilt im Grundsatz, da Exilierte als von einer
ordentlichen Synode Exkommunizierte und vom kaiserlichen Gericht Ver-
bannte nicht an Synodalberatungen und -entscheidungen mitwirken diir-
fen, schon gar nicht in leitender Funktion, die ja fiir Ossius in Sirmium be-
zeugt ist**, Zudem wire es ungewohnlich, wenn Ossius zu einer Verban-
nung ausgerechnet nach Sirmium, also direkt in die kaiserliche Residenz,
geschickt worden wire. In allen anderen uns vorliegenden Féllen von Ver-
bannungen unter Konstantius II. in der Mitte der 50er Jahre des 4. Jahr-
hunderts werden moglichst weit entfernte und abgelegene Orte zu Exils-
aufenthalten bestimmt*®. Sicherlich kann man dieses Argument nur hilfs-

41 Nach diesem Gesetz waren die Bischofe der direkten weltlichen Gerichtsbarkeit
eigentlich entzogen. Die Synode muRte den jeweiligen Bischof zunéchst absetzen, ehe
die kaiserliche Gerichtsbarkeit das Verbannungsurteil fillen konnte. K.M. Girardet,
Constance II, Athanase et I'édit d’Arles (353), in: Politique'et Théologie chez Athanase
d’Alexandrie, Paris 1974, 84 ff., hat gezeigt, daf® mit CTh XVI,2,12, nur die seit Kon-
stantin d.Gr. iibliche Praxis bestitigt wurde. — Allerdings muf man einschrankend auf
den Fall des Liberius hinweisen, der ja im Jahre 356 auch von Konstantius als amtie-
render Bischof direkt ins Exil nach Berda geschickt wurde. Zum Gesprach zwischen
Konstantius und Liberius, das mit der Entscheidung tiber die Verbannung des Romers
endete, Thdt., h.e. I, 16.

42 K M. Girardet, Kaisergericht und Bischofsgericht, Bonn 1975, 65 (zum Prozef
von Tyrus gegen Athanasius ebd., 66 ff.).

43 711 Hilarius siehe H.Chr. Brennecke (wie Anm.12), 220 f. 241 f. 344, — Die Teil-
nahme des Hilarius in Seleukia auf kaiserlichen Befehl hin bei Sulp. Sev., Chron.
11,42,1-4. Aber dies ist derart ungewohnlich, daR schon M. Meslin, Hilaire et la crise
arienne, in: Hilaire et son temps, Actes du Colloque de Poitiers 29 septembre — 3 octobre
1968..., Paris 1969, 35, einen Verwaltungsirrtum postuliert hat.

44 Hil,, Syn. 3. 11; C.Const. 23. Unabhéngig von der Frage der Mitverfasserschaft bei
Sirm II (siehe dazu oben Anm. 28) wird man dem Spanier eine tragende Rolle bei der
Synode kaum absprechen kénnen, es sei denn aus zweilelhaften apologetischen Moti-
ven heraus, wie es bei De Clercq geschieht.

45 Hilarius wird nach Asien geschickt, wo er sich offenbar relatiy frei bewegen darf.
Strenger sind die Exilsaufenthalte der in Mailand Verurteilten gehandhabt worden, vgl.
Liberius in Berda/Thrakien (die Exilsbriefe aufbewahrt bei Hilarius, Coll. antiar. Paris. B
IIL,1: B VIL8; B VII, 10; B VII,11) oder Euseb von Vercelli in Skythopolis in Paldstina (ein
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weise anfiihren (20 Jahre zuvor war Athanasius bekanntlich nach Trier
verbannt worden); aber insgesamt lassen es unsere Kenntnisse iiber das
Phénomen der Exilierung von Bischofen im 4. Jahrhundert als hichst frag-
wiirdig erscheinen, die Situation des Ossius vor und wahrend der Synode
in Sirmium als Verbannungsstrafe im Sinne eines exilium oder éEoguonog
zu verstehen.

Ein weiterer Aspekt ergibt sich schlieRlich bei der Frage nach der Kir-
chenpolitik Kaiser Konstantius II. in den Jahren 355-359: Richard Klein
hat in seiner Erlanger Habilitationsschrift aus dem Jahre 1976 in bewulRtem
Gegensatz zu dem Konstantiusbild der kirchlichen Tradition deutlich zu
machen verstanden, daB Konstantius II in seiner Kirchenpolitik viel stir-
ker in Kontinuitdt zu seinem Vater Konstantin d.Gr. zu sehen ist als die
kirchliche Polemik etwa eines Athanasius, Luzifer oder spiter auch Hilarius
es den Anschein haben 1aRt*¢. Wieder und wieder begriindet Konstantius
seine Mafinahmen mit dem Hinweis auf Entscheidungen seines Vaters’.
Wie dieser sieht auch er seine kirchenpolitische Hauptaufgabe darin, den
zerstrittenen Parteien zum Trotz die Einheit der Kirche und damit vor allem
- ein typisch romischer Gedanke — die Einheit der kultischen Verehrung si-
cherzustellen*®.

Auch das von den gegen die homdische Wendung der kaiserlichen Kir-
chenpolitik opponierenden Bischéfen gezeichnete Bild des Konstantius als
eines Despoten und selbstherrlichen Unterdriickers kirchlicher Freiheit
halt, wie Klein gezeigt hat, ndherer Uberpriifung nicht stand*®: DaR die cle-
mentia zu den hervorragenden Eigenschaften gerade dieses Kaisers gehort
hat, kann man nicht nur an einigen Bemerkungen heidnischer Schriftstel-
ler>?, sondern auch an der moderaten Reaktion des Konstantius auf die
halerfiillten Angriffe eines Luzifer von Calaris ablesen. Auch im Falle des
Ossius von Cordoba begegnet uns Konstantius keineswegs als Unterdriik-
ker oder Willkiirherrscher: Als er nach dem Konzil von Mailand den Spa-
nier in seine kaiserliche Residenz bestellt und die Unterschrift unter die Be-
schliisse gegen Athanasius von ihm verlangt, Ossius sich aber weigert, 1aRt
Konstantius ihn offensichtlich unbehelligt wieder in seine spanische Hei-

Exilsbrief Eus. Verc., ep. 2). Fiir Luzifer von Calaris sind Germanicia, Eleutheropolis
und die Thebais als Aufenthaltsorte im Exil bezeugt, Luc., Ath. 1,9; Faustinus und Mar-
cellinus, Lib. prec. 30 und Socr., h.e. IIL,5; Soz., h.e. V,12; Thdt., h.e. III,2. Gravamina
iiber die Situation in der Verbannung von Liberius bei Hil., Coll. antiar. Paris., B VII, 10
(CSEL 65, 171,8-172,12 Feder) und von Euseb, ep. 2,4,2 f. [CChr.SL 9, 106, 88-105
Bulhart]. - In der Kaiserzeit gehérte zum exilium als Strafe fiir die honestiores in der
milderen Form der relegatio die Zuweisung an einen bestimmten Aufenthaltsort oder
die Untersagung eines bestimmten Aufenthaltsortes, vgl. grundlegend hierzu E.L. Gras-
miick, Exilium. Untersuchungen zur Verbannung in der Antike, Paderborn 1978, 81.
127 ff. (dort auch austfiihrlich weitere Literatur).

46 Constantius II. und die christliche Kirche, Darmstadt 1977.

47 ¥gl. Klein, l.c., 282 f.

48 vgl. Klein, l.c., 64. 157 £ 277. 282 ff.

4% So tiberzeugend Klein, l.c., 105 ff.

°0 Aur. Vict., Caes. 42,23; Amm. Marc., Hist. Rom. XIV,9,2; XVII,13,28; die Stellen
nach Klein, l.c.,, 149 Anm. 265.
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mat zuriickkehren®!. Aus dem Bericht des Athanasius von den Vorgingen
beim ersten Besuch des Ossius in Mailand scheint sogar eine respektvolle
Wertschédtzung des Konstantius fir den greisen Bischof von Cordoba, der ja
auch theologischer Berater seines Vaters (und seines Bruders) gewesen
war, herauszuklingen; anders ist m.E. die Wendung &mnAiEoc »al meioag
avtov3? nicht zu erkliren.

Aber spricht nun nicht der berithmte und immer wieder als Musterbei-
spiel fiir die mutige Forderung eines unerschrockenen Bischofs nach Nicht-
einmischung der weltlichen Gewalt in die Sachen der Kirche aufgefiihrte®?
Brief des Ossius an den Kaiser, der uns bei Athanasius tiberliefert ist®*, eine
ganz andere Sprache? Ist hier nicht ein uniiberbriickbarer Gegensatz zwi-
schen Ossius und Konstantius vorausgesetzt, der dann womaglich in der
Verbannung des Ossius seinen Hohepunkt gefunden haben kénnte? Eine
Anzahl von Indizien sprechen m.E. dagegen: Deutlich ist zwar, daf} Ossius
in seinem Schreiben von 356 in klaren Worten Unnachgiebigkeit und
Standhaftigkeit in der Athanasiusfrage signalisiert (von den dogmatischen
Streitigkeiten ist in dem Brief weniger deutlich die Rede®?); hierfiir ist er,
wie er sagt, gegebenenfalls sogar bereit, Bestrafungen und Verfolgung auf
sich zu nehmen®®. Aber damit unterscheidet sich der Brief in nichts von der
auch zuvor im direkten Kontakt mit Konstantius®’ oder spiter auf dem
Konzil von Sirmium®® erkennbaren Haltung des Ossius, die bekanntlich
ohne derartige Konsequenzen blieb. Daf Ossius also aufgrund dieses seines
Briefes ins Exil geschickt worden sein soll, widhrend dieselbe Haltung ein
Jahr zuvor und ein Jahr spéter erkennbar keine derartigen Folgen hatte, ist
mehr als unglaubwiirdig. Es bestdtigt sich dagegen die These Kleins, daf
Kaiser Konstantius II. offenbar auch in schwierigen Konfliktsituationen
moderat zu reagieren wufte und eben nicht automatisch zu harten Mitteln
und Bestrafungen griff.

Vollends unglaubwiirdig wird die Vermutung einer Exilierung des Ossius
nach Sirmium schlieBlich angesichts der in luziferianischen Quellen beleg-
ten (vergeblichen) Mission des Ossius, nach der Synode im Auftrage des
Kaisers die Entscheidungen von Sirmium auch in seiner spanischen Heimat
zur Durchsetzung zu bringen. Von solcherlei Bemiihungen des nunmehr
iiber 100jahrigen Bischofs berichten Faustinus und Marcellinus im Libellus

51 Ath., h.Ar. 43,2,

2 Ath., h.Ar. 43,2, Athanasius, Werke II, 207,8 Opitz.

3 Man betrachte nur die hart am Rande der Hagiographie befindlichen Urteile De
Clercgs tiber dieses Schreiben, l.c., 449 (,stirring beauty”); 451 f. (,magnificent docu-
ment”, ,truly episcopal dignity”, ,amazing virility”).

> H.Ar. 44,

%% Vgl. dazu Lohr (wie Anm. 11), 61, und meine eigene, Anm. 10, angegebene Ar-
beit.

56 Ath., h.Ar. 44, 1: €1 8¢ xai o0 pe dudzes, EToyog ®ol Tav viv OTIOTV DIOUEVEWY ...;
Werke 11, 207, 21 Opitz.

57 H.Ar. 43,2: EmmAiEag ®ol meioag ovtov (s.0. Anm. 52).

38 H.Ar.45,5: p1) dDoypdapol 8¢ watd "Adavaoiov. Werke 11, 209, 26 Opitz. Vgl. Ath.,
fug. 5,2.



152 Jorg Ulrich

precum’? ebenso wie die Luziferianer, die das Schreiben des Euseb von Ver-
cellae an Gregor von Elvira gefélscht haben®®. Wenn auch die Legende vom
Tode des Ossius beim Widerspruch des Gregor von Elvira gegen ihn®! aus
der Gehassigkeit der spateren Luziferianer gegeniiber dem ,Verrdter” Os-
sius entstanden ist und uns sicher keine Riickschliisse iiber die tatsachli-
chen Umstdnde des wohl vor Mitte 359 eingetretenen Todes des Ossius®?
erlaubt, so 1aRt sich doch gegen De Clercq kaum bezweifeln, dafs der spani-
sche Konflikt zwischen Gregor und Ossius um die Trinitdtslehre als solcher
historisch ist und dal® ihm eben jene Beschliisse von Sirmium 357 zugrun-
de gelegen haben miissen, die Ossius unterschrieben hatte und nun in sei-
ner Heimat zu vertreten und durchzusetzen suchte. Dal3 er dies im kaiserli-
chen Auftrag tat, ist offensichtlich®®. Dann aber kann seine der Synode von
357 vorangegangene Anwesenheit in Sirmium kein Exilsaufenthalt gewe-
sen sein. Konstantius II. hatte wohl kaum die Unklugheit besessen, die Ver-
breitung der eben gefaRten Beschliisse ausgerechnet einem Bischof anzu-
vertrauen, dem man die Unterschrift nach einer einjdhrigen Verbannung
mit physischem und psychischem Druck aufgezwungen hatte und der
demzufolge nicht gerade als zuverlassig gelten konnte.

Wie ist nun aber der ein volles Jahr wahrende Aufenthalt des Ossius in
Sirmium zu bewerten, wenn wahrscheinlich geworden ist, daR es sich
nicht um ein Exil gehandelt haben kann? Es ist zutiefst bedauerlich, daR
unsere Quellen (auller Athanasius) hier schweigen. Nimmt man aber die
Argumente zusammen, mit denen sich oben im Anschlul3 an Klein ein vor-
sichtiges Bild von der Kirchenpolitik des Konstantius und von seinem Ver-
haltnis zu Ossius zeichnen lief3, und bedenkt man ferner, dafy Ossius im-
merhin nach Sirmium mit der Verbreitung der dort gefal’ten Beschliisse in
Spanien beauftragt worden ist, dann spricht nach meinem Dafiirhalten ei-
gentlich nichts gegen die Vermutung, daR Ossius von Cordoba von Kon-
stantius II. mit der Vorbereitung jener Synode beauftragt worden ist und
sich zu diesern Zwecke eine ldngere Zeit in Sirmium aufgehalten hat (die
endgiiltige Einberufung der Synode verzogerte sich ja auch noch durch die
militdrischen Probleme an der Donaugrenze?). In dieser Funktion hatte

9 regreditur ad Hispanias maiore cum auctoritate, habens regis terribilem iussio-
nem, ut si quis eidem episcopus iam facto praeuaricatori minime uelit communicare, in
exilium mitteretur.” CChr.SL 69, 368, 284-287 Giinther.

%0 Ruseb, ep. 3; CChr.SL 9, 110 Bulhart. Die Filschungsthese nach M. Simonetti,
Gregorio di Elvira. La fede, Corona patrum, Turin 1975, 7 mit no. 4; bestdtigend R.P.C.
Hanson (wie no. 12), 508 mit Anm. 2.

61 Lib. prec. 10.

62 Auf der Synode von Rimini im Herbst 359 ist schon ein Bischof Hyginus zugegen,
der wohl mit dem aus der Geschichte des Priszillianismus bekannten Hyginus von
Cordoba zu identifizieren ist, vgl. E Loofs (wie Anm. 14, 382).

63 Man bedenke, daR dies 342 nach der Synode von Serdika offensichtlich genauso
gehandhabt worden war; vgl. Mansi 3, 178 und dazu T.D. Barnes (wie Anm. 2), 262 no.
47; V. De Clercq (wie Anm. 1), 407 {.

%4 Amm. Marc., Hist.Rom. XVI,10,30; vgl. O. Seeck, Regesten der Kaiser und Papste
fiir die Jahre 311 bis 476 nach Christus, Stuttgart 1919, 204; dazu H. Chr. Brennecke
(wie Anm. 12), 313.
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sich Ossius ja immerhin schon unter Konstantin d.Gr. im Vorfeld von Nizda
325 und unter Konstans im Vorfeld von Serdika 342 bewdhrt: In Nizda war
es noch gelungen, die Einheit der Kirche vorldufig zu retten, in Serdika war
die Spaltung zwischen Ost und West nicht mehr zu vermeiden gewesen,
aber auch hier scheint es Ossius gewesen zu sein, der am ldngsten und aus-
dauerndsten um eine Losung gekdmpft hatte®®. Als Friedensstifter in kirch-
lichen Streitigkeiten war er erfahren, und als solcher war er aus Sicht des
Konstantius fiir die Vorbereitung und Suche nach einer nun anzustreben-
den Losung auf dogmatischem Felde der richtige Mann. Er war zudem der
einzige, dem in den immer erbitterter gefiihrten Auseinandersetzungen
zwischen 324 und 356 in verschiedenen theologischen Lagern Achtung zu-
teil geworden war; schon von daher mufte er als moglicher Vermittler in
Betracht kommen. Das einzige, was Konstantius von einer Beauftragung
des Ossius mit der Vorbereitung der Synode von Sirmium ernsthaft hétte
abhalten konnen, waren die massiven Differenzen beider in der Athana-
siusfrage. Dal} Konstantius sich hiervon nicht in seiner Entscheidung beir-
ren lieR, wirft ein zusétzliches Licht auf die von Klein herausgearbeitete Li-
beralitit dieses Kaisers im Umgang mit Andersdenkenden.

Appendix: Datierung des Aufenthaltes des Ossius in Sirmium.

Der hier vorgelegte Rekonstruktionsversuch setzt eine Datierung des Auf-
enthaltes des Ossius in Sirmium von etwa Ende 356 / Anfang 357 bis nach
der Synode von Sirmium etwa im Spatherbst 357 voraus. Dalb der Gesamt-
aufenthalt rund ein Jahr betragen hat, wissen wir aus dem oben zitierten
Athanasiussatz®®.

Umstritten ist aber, ob jener Aufenthalt des Ossius in Sirmium ein Jahr
vor der Synode begann und mit ihr endete, oder ob er mit der Synode be-
gann und ein Jahr nach ihr beendet war. De Clercq optiert fir die erste®?,
Loofs® und Leclercq®® fiir die zweite Losung.

M.E. kommt nur die erste Variante ernsthaft in Frage. Nach Athanasius
fillt der erste Auftritt des Ossius beim Kaiser in die Zeit, als (nach der Mai-
linder Synode) die kaiserlichen Maknahmen gegen Liberius von Rom ein-
setzten’?. Damit kann nur der Versuch des Beamten Euseb gemeint sein,

6% Vgl hierzu ausfithrlich meine Anm. 10 genannte Arbeit.

66 S.0. Anm. 26.

7 V. De Clercq (wie Anm. 1), 456 ff.

% E Loofs (wie Anm. 14), 376 ff.

%% H. Leclercq (wie Anm. 15), 901 {. no.3.

70 { Ar. 43,1: Tatta drovwy odx Euéhinoe faothets, &hX’ eidds tov dvlowmov (sc.:
“Oo1ov) %od 10 inovdv ToD YEQOVTOg Yodper nal xehevel ToTov EMDETY oG aiTOV, Tvina
noil ALBéQLov nartd T Goytv Enelpatev. Athanasius, Werke II, 207, 3-5 Opitz. - Es geht
also noch nicht um die endgiiltige Verbannung des Liberius. Jene féllt nach dessen Ge-
sprach mit Konstantius in Mailand (ein Protokoll bei Thdt., h.e. I,16) in die zweite
Hilfte 356. Amm. Marc., Hist. Rom. XV,7,6 gibt fiir die fragliche Zeit Leontius als Stadt-
prifekten von Rom an, der erst ab Juni 356 als solcher bezeugt ist. Vgl. dazu A. Chasta-
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Liberius in Rom zur Unterschrift gegen Athanasius zu bewegen, von dem
der Alexandriner in h.Ar. 35, 4-38 (stark ausgeschmiickt) berichtet. Man
kdme dann auf Ende 355 fiir den (ersten) Besuch des Ossius in Mailand.
Fiir diese Zeit ist auch Konstantius in Mailand belegt”!. Es bliebe dann im-
merhin ein volles Jahr fiir die Riickreise des Ossius nach Cordoba, fiir den
in den Quellen belegten regen Briefwechsel”? (zu welchem auch das Ath.,
h.Ar.44 erhaltene Schreiben gehért) und fiir die erneute Reise des Ossius
an den kaiserlichen Hof, die dann Ende 356 / Anfang 357 mit der hier po-
stulierten Beauftragung zur Vorbereitung der Synode in Sirmium endete.
Dieser zweite Besuch des Ossius bei Konstantius hitte dann abermals in
Mailand stattgefunden, wo der Kaiser auch tatsdchlich von November 356
bis Médrz 357 nachweisbar ist”?>. Wenn zu diesem Zeitpunkt bereits die Ent-
scheidung zur Einberufung einer Synode festgestanden hat, multe es fiir
Ossius naheliegen, gleich von Mailand nach Sirmium weiterzureisen, an-
statt sich vorher noch einmal zuriick nach Spanien (also in die genau ent-
gegengesetzte Richtung) zu begeben. Die Vorbereitung jener Synode wahr-
te dann fast ein Jahr, auch aufgrund der Verzogerung wegen des erzwunge-
nen militarischen Engagements des Kaisers im Donauraum?#. Man kdme so
ziemlich genau auf das 6hov éviavtov des Athanasius. Direkt nach der Syn-
ode von Sirmium mufs Ossius nach Spanien zuriickgereist sein. Dafiir
spricht die Beauftragung des Ossius durch Konstantius, die Beschliisse von
Sirmium in Spanien zu vertreten.

Die andere, von Loofs vertretene Chronologie beruht auf einer Differenz
im Verstdndnis der beiden Stellen h.Ar. 43,1 und 45,47°. Aus h.Ar. 43,1 fol-
gert Loofs, dal® die erste Zitation des Ossius nach Mailand erst nach der Ver-
bannung des Liberius von Rom, also frithestens 356, stattgefunden haben
konne’®. Veranschlagt man dann geniigend Zeit fiir die Riickreise nach
Cordoba und fiir die Briefe, ware das zweite Zusammentreffen erst auf Mit-
te 357 zu datieren. Damit hdngt zusammen, dal® Loofs aus h.Ar. 45,4 fol-
gert, jenes zweite Treffen miisse in Sirmium stattgefunden haben’?, wo der
Kaiser ja in der Tat erst 357 nachweisbar ist. Rechne man dann das dhov
gvioutov des Athanasius hinzu, miisse man davon ausgehen, dall Konstan-
tius den Spanier noch lange nach der Synode in Sirmium festgehalten
habe, vielleicht, weil er ihn doch noch zu einer Unterschrift gegen Athana-

gnol, La Préfecture urbain, Paris 1960, 151; Ch. Pietri (wie Anm. 16), 245 ff. und H.
Chr. Brennecke (wie Anm. 12) 266 mit Anm. 99; zu Leontius A.H.M. Jones / J.R. Mar-
tindale / J. Morris, The Prosopography of the Later Roman Empire (A.D. 290-395),
Cambridge 1971, 503.

71 6.11.355: Erhebung des Julian in Mailand zum Caesar, Amm. Marc., Hist. Rom.
XV,8,5-14. Die Konstantius-Chronologie ist jetzt neu aufgearbeitet bei T.D. Barnes (wie
Anm. 2), Appendix 9 (218-224).

72 Ath., h.Ar. 43,4: molhdwg yoOv yodapavios Kwvotavtiov..., Le. 207,14 Opitz.

73 Vgl. T.D. Barnes, l.c., 222.

74 S.0. Anm. 64.

75 F. Loofs (wie Anm. 14), 376 ff. - Die fraglichen Athanasiusstellen sind zitiert oben
Anm. 70 und Anm. 26.

76 F. Loofs, l.c., 380.

77 Ebd.
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sius zwingen zu konnen hoffte, vielleicht aber auch, weil er ihm ,als ,Fah-
nentrager der Hofbischéfe’ dort niitzlich war*78.

Aber die von Loofs getroffenen Voraussetzungen sind hochst zweifelhaft.
Denn h.Ar. 45,4 beweist nicht so eindeutig, dal} das zweite Treffen zwi-
schen Ossius und Konstantius in Sirmium stattgefunden haben muf7?. Und
die aus h.Ar. 43,1 gewonnene Voraussetzung, dafs der erste Besuch in Mai-
land nach der Verbannung des Liberius anzusetzen sei, ist irrig, weil an der
fraglichen Stelle ja der Beginn (wota thv aoynyv éneipalev) der Maknahmen
gegen Liberius, nicht die endgiiltige Entscheidung zur Verbannung ins
Auge gefaRt ist®®, Zudem ist ein duBerer Grund gegen den Rekonstruk-
tionsversuch von Loofs geltend zu machen: DaR Ossius noch in Sirmium
hitte verbleiben sollen, nachdem dort die Wiirfel gefallen waren und er
doch die Beschliisse der Synode in Spanien zu propagieren ausersehen war,
ist abwegig. Victor De Clercq ist also, was die Datierung des Aufenthaltes
des Ossius in Sirmium betrifft, Recht zu geben.

78 R Loofs, l.c., 381. Ahnlich Leclercq (wie Anm. 15), 902 no.3.

79 Die Stelle ist zitiert oben Anm. 26. petamépnetal tov “Ootov steht (leider) ohne
adverbiale Bestimmung des Ortes. v t@ Seppig bezieht sich nur auf das xateyel
ToUTOV.

80 ygl. oben Anm. 70.



Geschichtsschreibung
und kulturelles Gedachtnis

Formen der Vergangenheitswahrnehmung
in der hochmittelalterlichen Historiographie am Beispiel
von Thietmar von Merseburg, Adam von Bremen und Helmold von Bosau

Lutz E. von Padberg

I. Problemstellung

Zahlreiche Publikationen im Umfeld der 1991 vom Land Rheinland-Pfalz in
Speyer veranstalteten Ausstellung ,Die Salier und das Reich’ haben der For-
schung neue Impulse gegeben.! Verstirktes Interesse fand unter anderem
die Frage nach dem GeschichtsbewuRtsein der Historiographen jener Zeit.?
Aus welcher Zeiterfahrung heraus haben sie geschrieben? Wie haben sie
die in ihren Werken vergegenwirtigte Vergangenheit wahrgenommen und
vermittelt? Welche Zukunftserwartung verbanden sie mit ihrem Gebrauch
der Vergangenheit? Mit diesen Fragen sind Problemfelder angedeutet, die
die Forschung noch linger beschiftigen werden. Ihre Diskussion kann an
drei Forschungsbereiche ankniipfen:

Erstens konnte Gerd Althoff zeigen, dal® das politische Handeln in der
polyzentrischen Machtstruktur® des Salierreiches nicht von Institutionen,
sondern von geradezu ritualisierten ,Spielregeln’ der sozialen Gruppen be-
stimmt war.# So wurde nach Hagen Keller die Investitur als zeichenhaftes

! Das gilt vor allem fiir das Sammelwerk Die Salier und das Reich, in Verbindung mit
Odilo Engels, Franz-Josef Heyen und Franz Staab hg. v. Stefan Weinfurter, Bd. 1: Salier,
Adel und Reichsverfassung; Bd. 2: Die Reichskirche in der Salierzeit; Bd. 3: Gesellschaftlicher
und ideengeschichtlicher Wandel im Reich der Salier, Sigmaringen 1991.

2 ygl. etwa Hanna Vollrath, Konfliktwahrnehmung und Konfliktdarstellung in er-
zahlenden Quellen des 11. Jahrhunderts, in: Die Salier und das Reich, Bd. 3 (wie Anm. 1),
S. 279-296 und ferner Hagen Keller, Zum Charakter der ,Staatlichkeit’ zwischen karo-
lingischer Reichsreform und hochmittelalterlichem Herrschaftsaufbau, in: Friithmittelal-
terliche Studien 23, 1989, S. 248-264.

3 Diese Formulierung wurde geprigt von Hagen Keller, Zwischen regionaler Begren-
zung und universalem Horizont: Deutschland im Imperium der Salier und Staufer 1024 bis 1250,
Propylden Geschichte Deutschlands 2, Frankfurt u.a. 1986, Studienausgabe 1990,
S. 26.

4 ygl. eingehend Keller (wie Anm. 3), S. 57 ff., 107 ff. und am Beispiel des ottoni-
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Handeln nach Riten des offentlich-miindlichen Bereichs vorgenommen,
die deshalb in den einschlagigen Berichten nicht eigens dargestellt zu wer-
den brauchten.” Hanna Vollrath hat diese Einsichten bei der Analyse er-
zahlender Quellen des 11. Jahrhunderts herangezogen. Ihre Beobachtun-
gen zum Geschichtsbild der Historiographen ergaben ein Welt- und Hand-
lungsverstindnis, das typische Merkmale von Miindlichkeit aufweist.®
Denn die schreibenden Kleriker, denen wir diese Werke verdanken, lassen
die ,Wahrnehmungsweisen ihrer schriftlosen Zeit- und Standesgenossen
erkennen”.” Damit ist die Aufmerksamkeit der Forschung auf die Frage ge-
lenkt, ob sich, etwa auch in der Begegnung mit schriftlosen Kulturen, For-
men der miindlichen Uberlieferung in der Geschichtsschreibung erkennen
lassen.®

schen Reiches Ders. (wie Anm. 2), S. 248 {f. sowie Gerd Althoff, Verwandte, Freunde und
Getreue: Zum politischen Stellenwert der Gruppenbindungen im friiheren Mittelalter, Darm-
stadt 1990, S. 5 ff., 134 ff.

5 So Hagen Keller, Die Investitur. Ein Beitrag zum Problem der ,Staatssymbolik’ im
Hochmittelalter, in: Frithmittelalterliche Studien 27, 1993, S. 51-86; vgl. Gerd Althoff,
Kénigsherrschaft und Konfliktbewaltigung im 10. und 11. Jahrhundert, in: ebd. 23,
1989, S. 265-290. Danach erscheint es problematisch, die Reformansatze und gesell-
schaftlichen Umbriiche des krisenreichen 11. Jahrhunderts allein unter dem Epochen-
titel ,Investiturstreit’ zusammenzuhalten; vgl. Keller (wie Anm. 3), S. 107 {f,, 164 ff.,
219 ff., 285 ff., 330 ff. und, allerdings unter Beibehaltung des Begriffes, den jiingsten
Forschungsiiberblick von Johannes Laudage, Gregorianische Reform und Investiturstreit,
Ertrage der Forschung 282, Darmstadt 1993.

6 Hanna Vollrath (wie Anm. 2), S. 295 f. Das in den Quellen deutlich werdende
Welt- und Handlungsverstdndnis wird von der ethnosoziologischen Forschung mit
Miindlichkeit in Verbindung gebracht; vgl. W. Ong, The Logic of Writing and the Organiza-
tion of Society, Studies in Literacy, Family, Culture and the State, Cambridge 1986,
S. 129 ff. Unterschitzt werden diese Zusammenhénge von Ulrich Miiller, Miindliche
Literaturtradition, in: LMA, 6, Miinchen u.a. 1993, Sp. 899-901, wenn er Sp. 899 zu
statisch dem Lateinischen als der iiberregionalen ,Vatersprache’ der Kirche die Volks-
sprachen als ,Muttersprachen’ gegeniiberstellt und allein diesen ,Elemente bzw. Reste
einer durch Miindlichkeit bestimmten Tradition” zugesteht.

7 Vollrath (wie Anm. 2), S. 296.

& Die folgenden Uberlegungen wenden sich daher auch gegen jene simplifizierende
These, welche die Schriftkultur des Mittelalters im Vergleich mit der Literalitdt der An-
tike als bildungsgeschichtlichen und kulturellen Niedergang beschreibt; vgl. dagegen
Keller (wie Anm. 2), S. 261 ff. und Walter Haug, Schriftlichkeit und Reflexion. Zur Ent-
stehung und Entwicklung eines deutschsprachigen Schrifttums im Mittelalter, in:
Schrift und Geddchtnis: Beitrdge zur Archdologie der literarischen Kommunikation, Hg. Aleida
und Jan Assmann sowie Christof Hardmeier, Archédologie der literarischen Kommuni-
kation 1, 2. Aufl., Miinchen 1993 (1. Aufl. 1983), S. 141-157, S. 145 ff. Von einem Nie-
dergang der Schriftkultur im Ubergang von der Antike zum Mittelalter wird man nicht
mehr sprechen kénnen, wohl von qualitativen Veranderungen und Verschiebungen.
Siehe die Skizzierung dieser Entwicklung mit reichen Literaturhinweisen durch Hagen
Keller, Vom ,heiligen Buch’ zur ,Buchfithrung’. Lebensfunktionen der Schrift im Mit-
telalter, in: Friihmittelalterliche Studien 26, 1992, S. 1-31, siehe dazu unten Anm. 112.
Weitere Literatur bei Dems., Die Entwicklung der europdischen Schriftkultur im Spie-
gel der mittelalterlichen Uberlieferung, in: Geschichte und Geschichtsbewuptsein: Festschrift
Karl-Ernst Jeismann zum 65. Geburtstag, Hg. Paul Leidinger und Dieter Metzler, Miinster
1990, S. 171-204. Bei diesen Uberlegungen ist natiirlich kritisch zu bedenken, daf ,der
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Zweitens haben Karl Schmid, Otto Gerhard Oexle und andere am Bei-
spiel des Totengedenkens die zentrale Bedeutung der Memoria fiir die Iden-
titat und die Zeiterfahrung von sozialen Gruppen erwiesen.’ Weitgespannt
umfalt die Memorialiiberlieferung ,Texte und Bilder, Denkmaler und Ri-
ten, Geschichtsschreibung und Dichtung®.'? Sie verweist iiberdies auf das
kulturelle Geddchtnis, zu dem Jan Assmann wegweisende Forschungen am
Beispiel frither Hochkulturen vorgelegt hat.!! Im Anschluf an die Theorie
der ,mémoire collective’ von Maurice Halbwachs und die des ,sozialen Ge-
dichtnisses’ von Aby Warburg versteht Assmann das kulturelle Gedachtnis
als Uberlieferung des Sinns!?, der sich in Zeichensystemen sprachlicher und
nichtsprachlicher Art manifestiert.!> Da Assmann hierbei vor allem die erin-
nerte, also nicht die faktische Geschichte betont, stellt sich die Frage nach
der Rolle der Memoria in der Geschichtsschreibung und nach deren Bedeu-
tung fiir die Herausbildung des kulturellen Gedéchtnisses.

Zugang zur spezifischen Oralitdt des Mittelalters heute nur tiber die Schriftstiicke derje-
nigen moglich ist, die diese Oralitdt einerseits nicht mehr teilten, andererseits aber ihrer
miindlich gepragten Umwelt auch nicht als analysierende AufSenseiter gegentiberstan-
den*, so Vollrath (wie Anm. 2), S. 296.

9 Vgl. Otto Gerhard Oexle, Memoria und Memorialiiberlieferung im fritheren Mit-
telalter, in: Friihmittelalterliche Studien 10, 1976, S. 70-95 und den Sammelband Meno-
ria: Der geschichtliche Zeugniswert des liturgischen Gedenkens im Mittelalter, Hg. Karl Schmid
und Joachim Wollasch, Miinstersche Mittelalter-Schriften 48, Miinchen 1984; ferner
Memoria: Erinnern und Vergessen, Hg. Anselm Haverkamp, Poetik und Hermeneutik 15,
Miinchen 1992 und Jacques Le Goff, Geschichte und Gedichtnis, Historische Studien 6,
Frankfurt u.a. 1992 (zuerst Turin 1977-1981), S. 87 ff.

10 8¢ in der letzten Zusammenfassung des Forschungsstandes durch Otto Gerhard
Oexle, Memoria, Memorialiiberlieferung, in: LMA 6, Miinchen u.a. 1993, Sp. 510-513,
Sp. 510.

1 jan Assmann, Das kulturelle Gedéichtnis: Schrift, Erinnerung und politische Identitét in
friihen Hochkulturen, Miinchen 1992. Bedenken gegen Assmanns schon frither entwik-
kelten Gedachtnis-Begriff wurden geltend gemacht von Hubert Cancik und Hubert
Mohr, Erinnerung/Gedéchtnis, in: HRWG 2, Stuttgart u.a. 1990, S. 299-323, 5. 311;
dazu wiederum Assmann, $. 29 ff. zu den Begriffen ,Gedichtnis und ,Erinnerung’; vgl.
Oexle (wie Anm. 9), S. 79 f.; Aleida Assmann, Zur Metaphorik der Erinnerung, in:
Mnemosyne: Formen und Funktionen der kulturellen Erinnerung, Hg. Aleida Assmann und
Dietrich Harth, Fischer Wissenschaft 10724, Frankfurt 1991, S. 13-35, 8. 13 {. sowie zu
den physiologischen Grundlagen moglicher Begriffsdifferenzierungen Siegfried J.
Schmidt, Gedéachtnis — Erzdhlen — Identitdt, in: ebd., S. 378-397.

12 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 21. Siehe Maurice Halbwachs, Das Gedéchtnis und
seine sozialen Bedingungen, Frankfurt 1985 (zuerst Paris 1925); Ders., Das kollektive Ge-
déichtnis, Frankfurt 1985 (zuerst Paris 1950); dazu mit weiteren Nachweisen Cancik und
Mohr (wie Anm. 11), S. 309 ff. sowie Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 34 if.; Aby War-
burg, Ausgewdihlite Schriften und Wiirdigungen, Hg. Dieter Wuttke, Saecula spiritalia 1,
2. Aufl,, Baden-Baden 1980 (1. Aufl. 1979); dazu Roland Kany, Mnemosyne als Pro-
gramm: Geschichte, Erinnerung und die Andacht zum Unbedeutenden im Werk von Usener, War-
burg und Benjamin, Studien zur Deutschen Literatur 93, Tiibingen 1987, bes. S. 174 {f.
sowie Cancik und Mohr (wie Anm. 11), S. 310 f.

13 Jan Assmann (wie Anm. 11), S.52. Zur Differenz zwischen kulturellem und
kommunikativem Gedachtnis ebd. S. 19 ff., 30, 42, 48, 50 ff. und 56.

14 Dafiir spricht auch die Einsicht von Peter von Moos, Geschichte als Topik: Das rheto-
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Drittens hat die moderne Quellenkritik gezeigt, daf? die Historiographie
nicht ein objektiver Datentrager zur Erkenntnis der Vergangenheit, son-
dern selbst Bestandteil dieser Vergangenheit ist.!> Dementsprechend defi-
niert Franz-Josef Schmale: ,Historiographie als Niederschrift der Erinne-
rung ist nicht ein an dem unmittelbaren Erleben von Realitdt orientierter
Vorgang von Gedachtnisbildung, sondern die Vergegenwartigung von vor-
handenen Gedichtnisinhalten.“!6 Dariiber hinaus hat Hans-Werner Goetz
dem gebildeten Menschen des Mittelalters ein hohes Mal5 an reflektiertem
VergangenheitsbewufStsein und an identitdtsstiftendem Umgang mit der
Geschichte bescheinigt.!” Die Frage ist allerdings, ob er damit nicht die Ab-
straktionsfihigkeit der Historiographen iiberschitzt und deren mit dem
Phidnomen Miindlichkeit zu verbindende Erzéhlstruktur unterschétzt.'®
Denn wenn Historiographie schriftlich artikuliertes GeschichtsbewufStsein
ist, muR nach den Bedingungen der damaligen Zeiterfahrung gefragt wer-
den.

Diese Problemkreise werden im folgenden anhand einiger Formen der
Vergangenheitswahrnehmung hochmittelalterlicher Historiographen dis-
kutiert. Um das Verhiltnis von Geschichtsschreibung und kulturellern Ge-
dédchtnis zu kldren, werden die sich aus den eben skizzierten Forschungsan-
satzen ergebenden Bereiche Wahrnehmung fremder Welten, Gestaltung
der Memoria und Darstellung der Heilsgeschichte erdrtert. Als reprasentati-
ve Vertreter eignen sich Thietmar von Merseburg, Adam von Bremen und
Helmold von Bosau. Der 1018 gestorbene Bischof Thietmar verbindet in
seiner ,Chronik’ die Geschichte Merseburgs mit der der Sachsenkonige.!?

rische Exemplum von der Antike zur Neuzeit und die ,historiae’ im ,Policraticus’ Johanns von
Salisbury, Hildesheim u.a. 1988, S. XV, da3 das mittelalterliche Geschichtsverstandnis
nicht kausale Ereignisfolgen darstellt, sondern ihm ein ,reiches, vieldeutiges, unabseh-
bar variierbares Zeichensystem” zugrundeliegt. Hanna Vollrath, Christliches Abendland
und archaische Stammeskultur: Zu einer Standortbestimmung des fritheren Mittelalters, Bertha-
Benz-Vorlesung 4, Ladenburg 1990, formuliert S. 17 knapp: ,Das frithere Mittelalter
gehort zu den Gedédchtniskulturen ...“

15 Franz-Josef Schmale, Funktion und Formen mittelalterlicher Geschichtsschreibung: Eine
Einfithrung, Darmstadt 1985, S. 4 {.; darin S. 165-213: Hans-Werner Goetz, Die ,Ge-
schichte’ im Wissenschaftssystem des Mittelalters. Reiche Literaturangaben bei Odilo
Engels, Geschichte / Geschichtsschreibung / Geschichtsphilosophie VI. Von Augustin
bis zum Humanismus, in: TRE 12, Berlin u.a. 1984, S. 608-630.

16 Schmale (wie Anm. 15), S. 20.

17 Hans-Werner Goetz, Die Gegenwart der Vergangenheit im friih- und hochmittel-
alterlichen GeschichtsbewuBtsein, in: Historische Zeitschrift 255, 1992, S. 61-97, bes.
S. 65, 80, 82 f. und 96.

18 ygl. Hanna Vollrath, Das Mittelalter in der Typik oraler Gesellschaften, in: Histori-
sche Zeitschrift 233, 1981, S. 571-594, S. 588 {. und Keller (wie Anm. 8), S. 10 Anm. 29
sowie grundsitzlich Hans Ulrich Gumbrecht, Schriftlichkeit in miindlicher Kultur, in:
Schrift und Geddchtnis (wie Anm. 8), S. 158-174. Vor allem darf dabei nicht vergessen
werden, dal? in einer Geddchtniskultur Texte bei der Erfassung der Gesamtkultur nicht
den gleichen Stellenwert haben wie nichtschriftliche Quellen (Sachiiberlieferung, Bau-
ten, Mentalitdten, wirtschaftliche Gegebenheiten usw.); vgl. Vollrath (wie Anm. 14),
S. 18 ff.

¥ Die éltere Literatur bei Wilhelm Wattenbach und Robert Holtzmann, Deutschlands

Zischr.f.K.G. 2/94 11
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Im Mittelpunkt der ,Bischofsgeschichte der Hamburgischen Kirche’ des vor
1085 verstorbenen Domscholasters Adam steht neben der nordischen Mis-
sion die farbige Gestalt des Erzbischofs Adalbert von Hamburg-Bremen.?°
Der 1177 gestorbene Helmold konzentriert sich als Pfarrer von Bosau, ei-
nem Missionsstiitzpunkt des Bischofs Gerold von Oldenburg-Liibeck, in
seiner ,Chronik’ ganz auf die Mission bei den Slawen.?! Nach einhelliger
Meinung der Forschung nehmen diese sich vornehmlich auf den nordost-
europdischen Raum konzentrierenden Autoren einen hohen Rang in der
mittelalterlichen Geschichtsschreibung ein und ermoglichen so eine exem-
plarische Darstellung.??

I1. Die Wahrnehmung fremder Welten
als Herausforderung des eigenen Geschichtsbildes

In der Tradition des christlichen Hochmittelalters war die Wahrnehmung
der heidnischen Vélker alles andere als selbstverstindlich. Wohl sah die
Kirche in ihnen Ziele ihrer missionarischen Bemiihungen, dachte aber we-
der an kulturellen Austausch noch hatte sie Interesse an deren Lebens- und
Glaubensformen. Einer offenen Haltung stand vor allem das festgefiigte
Feindbild entgegen, nach dem die Kirche in heilsgeschichtlicher Perspekiti-
ve in den Heiden nichts anderes als Teufelsanbeter und Damonendiener se-
hen konnte.?*> Denn als soziale Gruppe bezog sie aus solcher Abgrenzung

Geschichtsquellen im Mittelalter: Die Zeit der Sachsen und Salier, Neuausgabe, besorgt von
Franz-Josef Schmale, Darmstadt 1967; 1971, S. 52-58, 21*-23*; dazu Hans Lippelt,
Thietmar von Merseburg: Reichsbischof und Chronist, Mitteldeutsche Forschungen 72, K6ln
uw.a. 1975; Schmale (wie Anm. 15), S. 132 und der Forschungsiiberblick bei Klaus
Guth, Kulturkontakte zwischen Deutschen und Slawen nach Thietmar von Merseburg,
in: Historiographia medievalis: Studien zur Geschichtsschreibung und Quellenkunde des Mittel-
alters. Festschrift fiir Franz-Josef Schmale zum 65. Geburistag, Hg. Dieter Berg und Hans-
Werner Goetz, Darmstadt 1988, S. 88-102, S. 88 ff.

20 Die &ltere Literatur bei Wattenbach — Holtzmann - Schmale (wie Anm. 19),
S. 563-575, 164*-166*; dazu Franz-Josef Schmale, Adam v. Bremen, in: LMA 1, Min-
chen u.a. 1980, Sp. 107; Walther Lammers, Das Hochmittelalter bis zur Schlacht von Born-
hived, Geschichte Schleswig-Holsteins 4,1, Neumiinster 1981, S. 191 ff. und Gerhard
Theuerkauf, Die Hamburgische Kirchengeschichte Adams von Bremen. Uber Gesell-
schaftsformen und Weltbilder im 11. Jahrhundert, in: Historiographia medievalis (wie
Anm. 19), S. 118-137.

21 Die éltere Literatur bei Wilhelm Wattenbach und Franz-Josef Schmale, Deutsch-
lands Geschichtsquellen im Mittelalter: Vom Tode Kaiser Heinrichs V. bis zum Ende des Interreg-
num, Bd. 1 von Franz-Josef Schmale unter Mitarbeit von Irene Schmale-Ott und Dieter
Berg, Darmstadt 1976, S. 427-437; dazu Schmale (wie Anm. 15), S. 140 und Wilfried
Ehbrecht, Helmold v. Bosau, in: LMA 4, Miinchen u.a. 1989, Sp. 2124 {.

22 Neben diesem allgemeinen Aspekt kommen als Auswahlkritierien hinzu: Nord-
europa als ihr Berichtsgebiet; libereinstimmende missionspolitische Interessen; Spiege-
lung der heidnischen Religion; aktuelle kirchenpolitische Zielsetzungen. Die zu unter-
suchenden Bereiche sind dann nicht zufillig und disparat, wenn man sie als im Be-
wultsein der Historiographen gegenwartige Erfahrungen von Geschichte versteht.

23 Dazu mit weiteren Nachweisen Hans-Dietrich Kahl, Die ersten Jahrhunderte des
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und Entwirklichung ihre gemeinschaftsstiftende und -bewahrende Identi-
tat.?* Dies lie sich indes im 11. Jahrhundert so nicht mehr durchhalten,
und gerade darin ist die Ambivalenz in der wertenden Beobachtung man-
cher Historiographen begriindet. Namentlich durch den Fernhandel wuch-
sen die Verbindungen zur Aulenwelt geradezu explosiv an, und so wurde
man zwangsldufig mit anderen Kulturen und deren Uberlieferungsbestand
konfrontiert.?> Dies galt natiirlich auch umgekehrt, denn der Strom frem-
der Einfliisse forderte Heiden wie Christen heraus.

Fiir die christliche Historiographie 148t sich das exemplarisch mit Adams
ambivalenter Sicht des europdischen Nordens?¢ dartun. Einerseits verur-
teilte er dessen Heidentum gem&R herkommlichen Kategorien, anderer-
seits zeigte er weltoffen erkennbares Interesse fiir die Erweiterung des eige-
nen Horizontes. Dies bestatigt tibrigens die Klassifizierung des 11. bis 13.
Jahrhunderts als ,Aufbruchsepoche’, denn Adam beschrieb die fremde
Welt Nordeuropas, um sie, wenn auch in missionspolitischer Zielsetzung,
seinen Lesern bekannt zu machen.?” Eine solche Offnung des Horizontes
gab es im Friihmittelalter nicht. Freilich, und das zeigt wiederum die Ambi-
valenz der Wahrnehmung, wurde das bestehende Gesamtbild durch diese
neue Dimension nicht gesprengt.?®

Nachvollziehbar werden diese Zusammenhéinge an Adams Bericht iiber das
schwedische Zentralheiligtum von Altuppsala.?®

missionsgeschichtlichen Mittelalters: Bausteine fiir eine Phinomenologie bis ca. 1050,
in: Kirchengeschichte als Missionsgeschichte, Hg. Heinzglinter Frohnes, Hans-Werner Gensi-
chen und Georg Kretschmar, Bd. 2/1: Die Kirche des friiheren Mittelalters, Hg. Knut Sché-
ferdiek, Miinchen 1978, S. 11-76, S. 36 ff.; Knut Schiferdiek, Christentum der Bekeh-
rungszeit I.A. Kirchliche Voraussetzungen der Germanenbekehrung, in: RGA 4, Berlin
u.a. 1981, S. 501-510, S. 502 ff.; Arnold Angenendt, Das Friithmittelalter: Die abendlindi-
sche Christenheit von 400 bis 900, Stuttgart u.a. 1990, S. 427 ff. und Lutz E. v. Padberg,
Christen und Heiden. Zur Sicht des Heidentums in ausgewahlter angelsidchsischer und
frankischer Uberlieferung des 7. und 8. Jahrhunderts, in: Iconologia sacra: Mythos, Bild-
kunst und Dichtung in der Religions- und Sozialgeschichte Alteuropas. Festschrift fiir Karl Hauck
zum 75. Geburtstag, Hg. Hagen Keller und Nikolaus Staubach, Arbeiten zur Frithmittelal-
terforschung 23, Berlin u.a. 1994, S. 291-312.

24 Vgl. Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 125 ff. und am Beispiel Israels S. 196 {f. Die-
se Sicht fiihrte auch zu einer grundsatzlich negativen Einschitzung der paganen Uber-
lieferung tiberhaupt; vgl. Keller (wie Anm. 8), S. 11, 21.

2% Dazu Keller (wie Anm. 3), S. 219 ff.

26 Dieser Bereich bietet sich gerade deshalb an, weil er die Konfrontation von heid-
nischer und christlicher Gedachtniskultur repriasentiert und iiberdies der Norden eine
orale Kultur ohne zusammenhéangend tiberlieferte Geschichtsschreibung darstellt.

27 S0 Keller (wie Anm. 3), S. 37 und 221; vgl. Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 129 ff.
und Tilman Struve, Die Wende des 11. Jahrhunderts. Symptome eines Epochenwan-
dels im Spiegel der Geschichtsschreibung, in: Historisches Jahrbuch 112, 1992, S. 324—
365.

28 Freilich darf man nicht annehmen, daR Adams ,Darstellung schriftgewordene
Wahrnehmung sei“, Darstellung und Wahrnehmung also gleichzusetzen wiren; vgl.
Vollrath (wie Anm. 2), S. 280. Es kommt daher darauf an, iiber die Analyse der Darstel-
lungsstrukturen Aufschliisse iiber die Wahrnehmung zu erreichen.

2% Der folgende Abschnitt profitiert von dem langjahrigen Austausch mit Karl Hauck
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Adams Erzdhlung ven Bischof Unnis Mission auf den Spuren Ansgars
zeigt groRes Interesse an dem Handelsplatz Birka, den er durch die Néhe
zum schwedischen Zentralheiligtum Altuppsala charakterisiert. Bei der
apologetischen Begriindung seines Vorgehens offenbart Adam sein Ge-
schichtsbild: ,So unniitz es meines Erachtens ist, die Taten Ungldubiger zu
erforschen, so unfromm wire es, die Errettung von Menschen zu iiberge-
hen, die den Glauben annahmen*.?? Dies ist eine Schliisselstelle zum Sinn
der Wahrnehmung fremder Welten: Abgrenzung von der Geschichte der
Volker auRerhalb des Christentums, einfach weil sie heidnisch sind, aber
zugleich Einsicht in das historische Werden des Christentums. Daraus er-
wichst die Betrachtung fremder Welten unter dem Aspekt der Mission.
Nichts macht das so deutlich wie das vierte Buch von Adams Werk, dessen
Beschreibung Nordeuropas immerhin ein Fiinftel des Ganzen ausmacht.?!

Adams Forschungsinteresse verschaffte ihm unmittelbaren Zugang zur
miindlichen Tradition der Ostseevélker, besonders durch die Befragung des
dinischen Konigs Sven Estridson, ,der die gesamte Uberlieferung der Bar-
baren kannte, als wire sie schriftlich festgelegt”.>?

Dadurch werden Inhalte und Formen des kulturellen Gedadchtnisses der
heidnischen Germanen erreichbar.?? Dieses Hineinragen ilterer Uberliefe-
rungsschichten in ein jiingeres Zeitalter** ist natiirlich gebrochen, denn
Adams Zugang vollzieht sich iiber Kategorien, die seinem Deutungshori-

und nutzt dessen Aufsatz: Die bremische Uberlieferung zur Gotter-Dreiheit Altuppsalas
und die bornholmischen Goldfolien aus Sorte Muld (Zur Ikonologie der Goldbrak-
teaten, LII), in: Frithmittelalterliche Studien 27, 1993, S. 409-479. Dieser Beitrag ist ein
Vorabdruck aus dem Auswertungsband zum Ikonographischen Katalog der vilkerwande-
rungszeitlichen Goldbrakteaten, den der Verl. mit erarbeitet hat.

30 Magistri Adam Bremensis Gesta Hammaburgensis ecclesiae pontificun, Hg. Bernhard
Schmeidler, MGH.SRG 2, Hannover u.a. 1917 (Nachdruck 1977); hier zitiert nach:
Quellen des 9. und 11. Jahrhunderts zur Geschichte der Hamburgischen Kirche und des Reiches,
neu iibertragen von Werner Trillmich, AQDGMA 11, 6. Aufl,, Darmstadt 1990 (1. Aulfl.
1973), S. 135-499, 1, 61, S. 231; dazu Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 129 {.

31 Adam (wie Anm. 30), IV, 1-44, S. 432-495; vgl. Keller (wie Anm. 3), S. 221.

32 Adam (wie Anm. 30), II, 43, S. 279; vgl. 111, 54, S. 396 und 398. Verglichen mit
Adam sind die Informationen bei Thietmar knapper und die Kultorte schneller als Stat-
ten des Aberglaubens klassifiziert, die Gotter sind fiir ihn Unterirdische und die Opfer
dienen als Vergeltung fiir begangene Untaten; siehe Thietmari Merseburgensis episcopi
Chronicon, Hg. Robert Holtzmann, MGH.SRG NS 9, 2. Aufl., Berlin 1955 (1. Aufl. 1935,
Nachdruck 1980); hier zitiert nach: Thietmar von Merseburg, Chronik, neu iibertragen
und erldutert von Werner Trillmich, AQDGMA 9, 7. Aufl, Darmstadt 1992 (1. Aufl.
1970), I, 17, S. 20 zu Lejre; VI, 22-25, S. 266-270 etwas ausfiihrlicher zu Rethra, dem
Zentralheiligtum der Liutizen.

33 Auf die Problematik des Germanenbegriffes wird hier nicht eingegangen; siehe
dazu die jiingste Diskussion in den Sammelbanden Germanenprobleme in heutiger Sicht,
Hg. Heinrich Beck, Erganzungsbdnde zum RGA 1, Berlin u.a. 1986 und Germanische
Religionsgeschichte: Quellen und Quellenprobleme, Hg. Heinrich Beck, Detlev Ellmers und
Kurt Schier, ebd. 5, ebd. 1992.

34 Nach Hauck (wie Anm. 29), S. 461 ff.
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zont verhaftet sind.?> Gleichwohl ergibt sich ein erstaunliches Echo auf die
Uppsala-Tradition. Adams Schilderung der Mission offenbart die Abwehr-
malnahmen des im Zeitalter von Gregor VIL noch iiberaus lebendigen Hei-
dentums. Das unterschiedliche BewuRtsein der heidnischen und der christ-
lichen Kultur treten dabei in Adams Werk in ein merkwiirdiges Wechsel-
verhaltnis:

1. Um 1013 vereitelten die schwedischen Heiden den Plan des christli-
chen Ko6nigs Olaf SchoRkdnig, ihr Zentralheiligtum in Altuppsala zu zersto-
ren. Das gelang ihnen durch zwei Zugestiandnisse, die freilich auch die
Christen zu Kompromissen nétigten: erstens die Betonung der Freiwillig-
keit des Glaubens, also das aus heidnischer Sicht denkbare Nebeneinander
religioser Formenwelten, das dem Absolutheitsanspruch des Christentums
entgegenstand; zweitens die Forderung nach rdumlicher Distanz der kon-
kurrierenden Kultstdtten, also eines Kirchenbaus in Entfernung von Alt-
uppsala, was zur Begrindung des Bistums Skara fiihrte.?¢

2. Adam gibt, sich unter anderem auf einen Augenzeugen berufend, eine
detaillierte Schilderung des Herrschafts- und Kultzentrums von Altuppsala,
insbesondere des Tempels mit der Drei-Thron-Anlage und den Sitzstatuen
der Gotter Donar-Thor, Wodan-Odin und Frico-Freyr sowie ihren Attribu-
ten und Zustindigkeiten.?’

3. Adam beschreibt auBBerdem genau die dort vollzogenen Rituale, so das
alle neun Jahre stattfindende zentrale Opferfest aller schwedischen Stam-
me, bei dem auch Menschenopfer vollzogen wurden. Zu seinen ins einzel-
ne gehenden Mitteilungen gehoren die Zuordnung der Opferpriester zu
bestimmten Goéttern und der Glaube an die Gegenwart der Gotter im Kult-
bild beim Opfervollzug.?®

> Dazu grundsitzlich Peter Burke, Geschichte als soziales Gedéchtnis, in: Mnemo-
syne (wie Anm. 11), S. 289-304, S. 291.

36 Adam (wie Anm. 30), II, 58, S. 296 und 298.

37 Adam (wie Anm. 30), IV, 26-30, S. 470-474, hier IV, 26, S. 470; zur Thron-Anla-
ge Karl Hauck, Formenkunde der Gotterthrone des heidnischen Nordens (Zur Ikonolo-
gie der Goldbrakteaten, XXIX), in: Offa 41, 1984, S. 29-39; Ders., Varianten des gottli-
chen Erscheinungsbildes im kultischen Vollzug erhellt mit einer ikonographischen For-
menkunde des heidnischen Altares (Zur Ikonologie der Goldbrakteaten, XXX), in:
Friihmittelalterliche Studien 18, 1984, S. 266-313, S. 281 Anm. 107 mit weiterer Litera-
tur sowie Ders. (wie Anm. 29), S. 417 ff.,, 421 ff., 441 ff.; zur Gesamtsituation Michael
Miiller-Wille, Opferpldtze der Wikingerzeit, in: Friihmittelalterliche Studien 18, 1984,
S. 187-221, S. 215 f. mit Fig. 24 (Lageplan) und Verweis auf die reiche skandinavische
Forschung.

3 Adam (wie Anm. 30), IV, 27, S. 470 und 472; dazu Hauck (wie Anm. 29), S. 412 {.
und Michael Miiller-Wille, Heidnische Opferplitze im friihgeschichtlichen Europa nordlich der
Alpen: Die archéologische Uberlieferung und ihre Deutung, Berichte aus den Sitzungen der
Joachim Jungius-Gesellschaft der Wissenschaften Hamburg, Jahrgang 7, 3, Hamburg
1989, S. 8 ff. Vgl. zu Lejre Thietmar (wie Anm. 32), I, 17, S. 20; dazu Miiller-Wille (wie
Anm. 37), S. 216 f. mit Fig. 25 (Lageplan) und Karl Hauck, Fiinens besonderer Anteil
an den Bildinhalten der volkerwanderungszeitlichen Brakteaten (Zur Ikonologie der
Goldbrakteaten, XLIX), in: Friihmittelalterliche Studien 26, 1992, S. 106-148, S. 131 ff.
Zum Swantewit-Heiligtum auf Riigen Helmoldi presbyteri Bozoviensis Cronica Slavorum,
Hg. Bernhard Schmeidler, MGH.SRG 32, Hannover u.a. 1937; hier zitiert nach: Hel-
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4. Die Lebendigkeit der heidnischen Religion stellte den Erfolg der
christlichen Mission in Frage. Auf diese Herausforderung reagiert Adam auf
seine Weise: Er lafst der realistischen Schilderung des Zentralheiligtums die
Erzdhlung eines legendenhaften Straf- und Bekehrungswunders folgen.
Ein Opferpriester, der ,den Ddmonen zu dienen hatte, erblindet, ohne daf
ihm seine Gotter etwas nutzten’. ,In der gleichen Nacht’ erscheint ihm die
Jungfrau Maria und kiindigt ihm Heilung an, ,wenn er die Bilder verwerfe,
die er zuvor verehrte’. So geschieht es, und aus dem heidnischen Priester
wird ein {iberzeugter Bekenner des Christentums.>?

Diese Geschichte durchbricht fast zusammenhanglos Adams Berlcht Sie
entspricht auch nicht dem Stil seiner Beschreibung Nordeuropas und bietet
iberdies die einzige ausfiihrliche Wundererzdhlung in seinem vierten
Buch. Das zeigt, wie wichtig Adam gerade hier die christliche Deutung ist.
Denn seine Kritik am heidnischen Opfervollzug hat zwei Funktionen“%: Er-
stens soll mit den Topoi der Bekehrungsgeschichte die Uberlegenheit des
Christentums dargetan werden. Zweitens damonisiert er durch die christli-
che Umwertung des Opferrituals die polytheistische Uberzeugung von der
Gegenwart der Gotter in ihren Kultbildern. Hier treffen kontrire Vorstel-
lungswelten aufeinander, die Adam beide bezeugt: der traditionelle Opfer-
vollzug der Heiden vor dem Kultbild im kalendarischen Rhythmus und
dessen damonisierende Abwertung durch die Christen. Sie hatte das Ziel,
den alten Riten ein Ende zu machen. Trotz dieser einseitigen Interpretation
ist Adam ehrlich genug zuzugeben, daR der bekehrte Opferpriester wohl im
Umland, nicht aber in Altuppsala selbst missionieren durfte.

5. Adam, dessen Bericht auch als Ansporn zu weiteren Missionsbemii-
hungen gedacht ist, muB seine Hoffnungen noch in anderer Hinsicht ein-
schranken. 1064 wurde der Bremer Dekan Adalward der Jiingere zum Bi-
schof von Sigtuna geweiht. Seine Ernennung zielte unter anderem darauf,
im Verein mit dem Bischof von Schonen das Heiligtum von Altuppsala ,als
Mittelpunkt des barbarischen Irrglaubens zu zerstoren’. Der besonnene
schwedische Konig Stenkil, ein Forderer der christlichen Mission, brachte
die Bischéfe von ihrem geplanten Gewaltstreich ab. Er machte ihnen klar,
dal sich nach der Zerstérung das Volk keineswegs insgesamt bekehren
wiirde, sondern diese im Gegenteil zu einem Riickschlag fiihren werde 4!
Der Bericht erhellt zweierlei: Erstens die herausragende Stellung von Alt-
uppsala noch zu Adams Zeiten. Der Kult im Tempel, den man als ,raumli-
che Gedichtnis-Metapher’ verstehen kann, sollte gerade angesichts der
Herausforderung durch das Christentum unverdndert bewahrt werden,
denn nur so lieR sich die religitse und politische Identitit des Volkes be-
wahren.*? Zweitens die Offenheit fiir ,Systemkonkurrenzen’ in polytheisti-

mold von Bosau, Slawenchronik, neu iibertragen und erldutert von Heinz Stoob, AQDG-
MA 19, 5. Aufl., Darmstadt 1990 (1. Aufl. 1973), c. 52, S. 196 und 198; c. 108, S. 370~
374; ferner c. 84, S. 288-298 zum wagrischen Heiligtum des Gottes Prove.

%% Adam (wie Anm. 30), IV, 28, S. 473; dazu Hauck (wie Anm. 29), S. 412 f.

40 Nach Hauck (wie Anm. 29), S. 413.

#1 Adam (wie Anm. 30), IV, 30, S. 475 nach Hauck (wie Anm. 29), S. 409 {.

42 Formulierung nach Aleida Assmann (wie Anm. 11), S. 14 ff.; zum Ganzen Jan
Assmann (wie Anm. 11), §. 170, 177 ff.
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schen Religionen.*? Beides widersprach natiirlich Adams Weltsicht, wes-
halb er ihnen seine Deutungsmuster entgegensetzte.

Schon an diesen knappen Hinweisen wird die Spannung deutlich, in der
Adam die Vergangenheit wahrnimmt. Er ,bewaltigt’ sie nicht einfach
christlich,** indem er das Heidentum wie Thietmar lapidar als Aberglaube
~ verurteilt, sondern 1463t, dhnlich wie spater auch Helmold, ein gewisses In-
teresse an dessen fremder Welt erkennen. Auf der Basis dieser Quellenana-
lyse ergeben sich folgende allgemeine Beobachtungen:

1. Adams Geschichtsbild erwdchst ,aus schon geformten Vergangen-
heitsbildern”, daher ist sein Werk ,zugleich Standortfixierung des Ge-
schichtsschreibers gegeniiber seinem Objekt“.*> Deshalb bleibt es fiir ihn
bei der formelhaften Ddmonisierung der heidnischen Religion. Diese Ab-
grenzung gehort zum festen ,Ritual’ der eigenen Identitdt. Die sich daraus
ergebenden Zugangsschwierigkeiten zu dem Geschichtsbild und den Erin-
nerungsformen einer anderen Kultur lassen ihn auf die dort vorhandene
Bereitschaft fiir das Nebeneinander religioser Vorstellungswelten mit der
Betonung eigener Deutungsmuster reagieren.®

2. Gleichwohl zeigt Adam in seiner detailgenauen Schilderung Interesse
fiir die fremde Welt und erschliet dadurch die Kontinuitdt von deren kul-
turellem Gedéachtnis. Fiir den Historiker ist das ein Gliicksfall, denn Adam
verschafft ihm trotz seines erkenntnisleitenden Interesses einen gewissen

43 Auf diesen zentralen, aber bislang unbeachteten Aspekt verweist Burkhard Gladi-
gow, Mogliche Gegenstande und notwendige Quellen einer Religionsgeschichte, in:
Germanische Religionsgeschichte (wie Anm. 33), S. 3-26, S. 22. Berechtigte Bedenken ge-
gen den Begriff des religiosen ,Systems’ macht geltend Reinhard Wenskus, Religion
abatardie. Materialien zum Synkretismus in der vorchristlichen politischen Theologie
der Franken, in: Iconologia sacra (wie Anm. 23), S. 179-248, S. 179 {f.; vgl. Kurt Gold-
ammer, Die Formenwelt des Religiosen: Grundrifl der systematischen Religionswissenschaft,
Stuttgart 1960, S. 89.

44 Begriff nach Helmut Beumann, Die Hagiographie ,bewaltigt’: Unterwerfung und
Christianisierung der Sachsen durch Karl den Grofen, in: Cristianizzazione ed organizza-
zione ecclesiastica delle campagne nell’alto medioevo: espansione e resistenze, Settimane di stu-
dio del centro italiano di studi sull’alto medioevo 28, Spoleto 1982, S. 129-163, Discus-
sione S. 165-168; Nachdruck in: Ders., Ausgewdhlte Aufsitze aus den Jahren 1966—1986:
Festgabe zu seinem 75. Geburtstag, Hg. Jiirgen Petersohn und Roderich Schmidt, Sigmarin-
gen 1987, S. 289-323.

45 Franz-Josef Schmale, Mentalitit und Berichtshorizont, Absicht und Situation
hochmittelalterlicher Geschichtsschreiber, in: Historische Zeitschrift 226, 1978, S. 1-16,
S. 7 und 3; vgl. Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 123.

46 Daf Christen und Anhinger der nordgermanischen Religion relativ friedlich ne-
beneinander lebten, war fiir Adam eben nicht vorstellbar. Dennoch diirfte es in der
Mischkultur der Ubergangsepoche fiir eine gewisse Zeit der Normalfall gewesen sein;
vgl. dazu exemplarisch Pirkko-Liisa Lehtosalo-Hilander, Finnland, in: Wikinger, Wardger,
Normannen: Die Skandinavier und Europa 800-1200, XXII. Kunstausstellung des Europa-
rates, Berlin 1992, S. 62-71, S. 71. Siehe ferner Guth (wie Anm. 19), S. 101; Gum-
brecht (wie Anm. 18), S. 159 und Wenskus (wie Anm. 43), S. 179 {. sowie zu dem von
der Archéologie geprigten Begriff der Mischkultur Reinhold Kaiser, Das rmische Erbe
und das Merowingerreich, Enzyklopadie deutscher Geschichte 16, Miinchen 1993, S. 16.
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Anschluf an die miindliche Uberlieferung, indem er religions- und sozial-
geschichtliche Aspekte der Welt des Nordens konserviert.*”

3. Karl Haucks Forschungen zur germanischen Gotterbild-Tkonographie
ermdoglichen es, Adams Bericht mit neuen archdologischen Entdeckungen
zu verbinden und ,die gleichbleibende Beharrlichkeit der oralen Kulttradi-
tion“*® vom 6. Jahrhundert bis in die Zeit Adams zu erweisen.*® Die von
Jan Assmann betonte Bedeutung der regelméaRigen Wiederholung von Ri-
ten iiber Jahrhunderte hinweg ,fiir die Vermittlung und Weitergabe des
identitdtssichernden Wissens und damit fiir die Reproduktion der kulturel-
len Identitdt” wird damit zumindest in Ansdtzen auch fiir den Norden er-
kennbar.?°

ITII. Memoria als Gestaltung der Zukunft

Zu den gestaltenden Kraften des kulturellen Gedachtnisses gehért zweifels-
ohne auch die Memoria. In der Antike als das riihmende Sich-Erinnern der
Nachwelt bekannt®!, umfaRt sie unter dem EinfluR von Augustinus als spe-
zifischer Ausdruck mittelalterlicher Weltsicht liturgische, theologische und
soziale Erscheinungsformen.’? Dieser umfassende Sinn wird auch in der

47 Vgl. Hauck (wie Anm. 29), S. 464 ff.; unterschitzt werden diese Zusammenhinge
bei Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 135.

48 Hauck (wie Anm. 29), S. 464; vgl. demnichst Karl Hauck, Altuppsalas Polytheis-
mus exemplarisch erhellt mit Bildzeugnissen des 5.-7. Jahrhunderts (Zur Ikonologie
der Goldbrakteaten, LIII), in: Festschrift fiir Heinrich Beck, im Druck.

4% Neueste skandinavische Forschungen zum Zusammenhang von kultischen Zere-
monien und regionaler Siedlungskonzentration haben gezeigt, wie durch den Wandel
von kollektiven Religionsformen zur herrscherlichen Reprdsentanz der gottlichen Ge-
genwart in der Volkerwanderungszeit jene Sozialformen entwickelt wurden, die bis zur
Annahme des Christentums konstant blieben und diese sogar erleichterten; vgl. exem-
plarisch Charlotte Fabech, Society and Landscape. From collective Manifestations to
Ceremonies of a new Ruling Class, in: Iconologia sacra (wie Anm. 23), S. 132-143. Zur
Herrschaftskonzentration etwa Lars Jergensen, Schatzfunde und Agrarproduktion —
Zentrumsbildung auf Bornholm im 5.-6. Jh. n. Chr., in: Studien zur Sachsenforschung 7,
Hg. Hans-Jirgen HaBler, Veroffentlichungen der urgeschichtlichen Sammlungen des
Landesmuseums zu Hannover 39, Hildesheim 1991, S. 153-186, bes. S. 179, 182 {.; zur
nachweisbaren religiosen Funktion der damaligen Machteliten Lotte Hedeager, Dan-
marks jernalder: Mellem stamme og stat, Arhus 1990, S. 204 ff. und grundsitzlich unter
den Aspekten Kulttopographie’ und ,regionale Religionsgeschichte’ Gladigow (wie
Anm. 43), S. 25 f.

%0 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 57.

°1 Zu den antiken Vorbildern der mittelalterlichen Memoria Oexle (wie Anm. 9),
S. 70 ff.

32 7u den einzelnen Formen Oexle (wie Anm. 10), Sp. 510 ff. Zu Augustinus, Confes-
siones — Bekenninisse, eingeleitet, {ibersetzt und erlautert von Joseph Bernhart, 3. Aufl.,
Miinchen 1966 (1. Aufl. 1955), X1, 20, 26, S. 640 ff.; vgl. Oexle (wie Anm. 10), Sp. 511
und Wilhelm Pohlkamp, Zeiterfahrung und Geschichtsbewuftsein. Eine interdiszipli-
nére Problemskizze, in: Geschichte und Geschichtsbewupisein (wie Anm. 8), S. 76-154,
85435501
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von Otto Gerhard Oexle vorgeschlagenen Definition deutlich: ,Memoria,
die Uberwindung des Todes und des Vergessens durch ,Gedédchtnis’ und ,Er-
innerung’, bezeichnet fundamentale Bereiche des Denkens und Handelns
von Individuen und Gruppen.“>?

Die Memorialiiberlieferung verweist damit auch auf die Phanomene
Zeiterfahrung und GeschichtsbewuRtsein.’* In diesem Rahmen nimmt die
Historiographie einen herausragenden Platz ein. Dies gilt fiir die kirchliche
Geschichtsschreibung des Hochmittelalters umso mehr, als das Christen-
tum selbst eine Gedachtnisreligion ist. Denn der zentrale Angelpunkt des
Glaubens ist das im heiligen Buch festgehaltene Gedenken an die Heilsta-
ten Gottes.>® Gerade im Wandel der Zeiten wollten die Historiographen
nicht etwa archivalische ,Buchhalter des Gedichtnisses“>® sein, sondern
durch die Betonung heilsgeschichtlicher Konstanten das Ewige fiir die
Nachwelt vergegenwartigen.

Um wirksam zu werden, mufte die verschriftlichte Memoria ankniipfen
konnen an Wahrnehmungsarten, die deren Lesern bzw. Zuhorern vertraut
waren. Dabei wurden die miindlichen Erinnerungsformen durch die Erhal-
tungs- und Gebrauchsbedingungen der Schriftfassung auf eine andere Stu-
fe gehoben.?? Vor allem konnte so die Funktion der Memoria auf konkrete
Ziele hin gelenkt werden. Das 148t sich exemplarisch an drei unterschiedli-
chen Erinnerungsfeldern zeigen:

1. Memoria im Zusammenhang mit der Zukunftssicherung von Institu-
tionen, speziell von Bistiimern als den zentralen Ordnungseinheiten der
Herrschaftsbewahrung. Dazu werden in wertender Auswahl geschichtliche
Segenslinien konstruiert. Das Gedédchtnis an sie sichert die Identitdt der be-
treffenden Gemeinschaft. Miindliche Uberlieferung wird durch die Ver-
schriftlichung in das Substrat erlebter Heilsgeschichte umgeformt. Hinter
den christlichen Deutungskategorien stehen dabei oft genug konkrete poli-
tische und wirtschaftliche Interessen.

Nachweisbar wird das an den Bemerkungen der Historiographen zu ih-
rem SchreibanlaR. Am konkretesten ist Thietmar, der der ,lebendigen Me-
moria’ ,Nutzen fiir Gegenwart und Zukunft’ beimift und deshalb die ,Uber-
lieferung’ aufzeichnet.’® Erfiillt vom Stolz auf seinen sidchsischen Stamm,
geht es ihm dabei auch um die Belange Merseburgs.’® Ahnlich will Helmold
mit seinem Werk an die Herrscher und Priester erinnern, die die Slawen-
mission vorangetrieben haben, und so das Gedachtnis an die Sachsen und
das liibische Bistum erhalten.®® Adam schreibt seine Erzbischof Liemar ge-

>3 Qexle (wie Anm. 10), Sp. 510.

54 Vgl. Pohlkamp (wie Anm. 52), S. 76 ff.

?3 Dazu Keller (wie Anm. 8), S. 10 f.

36 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 15.

57 Siehe Ludolf Kuchenbuch, Verrechtlichung von Erinnerung im Medium der
Schrift (9. Jahrhundert), in: Mnemosyne (wie Anm. 11), S. 36-47, S. 41.

58 Thietmar (wie Anm. 32), L, 1, §. 5.

59 Dessen Entstehung fiihrt Thietmar einseitig auf die frommen Sachsenkénige zu-
riick; vgl. Trillmich (wie Anm. 32), S. XIX f. und Althoff (wie Anm. 5), S. 268 {f.

60 Helmold (wie Anm. 38), Praefatio, S. 27.
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widmete Geschichte aus Sorge, die Memoria der Taten der Viter konne ver-
loren gehen. Dabei hat er die Sicherung der Anspriiche von Hamburg-Bre-
men und vor allem die Vollendung der Mission ,fiir die ganze Weite des
Nordens’ im Auge.®! Dariiber hinaus bestimmt ihn eine konkrete, in Ham-
burg aufgekommene Unsicherheit: Konig Heinrich IV. hatte seinen Partei-
ginger Liemar dem Erzbistum aufgezwungen und dieser war kurz danach
1073 im Zuge der Sachsenkriege aus seinem Sitz vertricben worden.%? Die
Neubesetzung des Erzstuhls ebenso wie die Riickkehr Liemars waren offen-
sichtlich heikle Angelegenheiten. In dieser Situation wollte Adam, wie
Gerd Althoff gezeigt hat, Liemar mit seinem Werk iiber die exempla seiner
Vorganger angesichts des Konflikts zwischen Heinrich IV. und den Sachsen
auf die Belange der Hamburg-Bremer Kirche einschworen.®*> Memoria
wird hier funktionalisiert zur Sicherung von kirchlichen Herrschaftsinter-
essen.

2. Zukunftssicherung durch die historiographische Memoria herausra-
gender Personlichkeiten, deren Leben als Beispiel prasentiert wird. Thiet-
mar schreibt, um die Lebenden ,zur Vorsicht und zur Nachfolge guter Men-
schen’ anzuhalten.®* Sein liebevolles Portrait des Erzbischofs Tagino von
Magdeburg geht deshalb iiber die Begriindung des Nachruhms hinaus. Es
verbindet die Memoria Taginos mit einer Art Bischofsspiegel, um so durch
die Vergegenwidrtigung der Vergangenheit Mal3stdbe fiir zukiinftiges Han-
deln aufzustellen.®?

Dies gilt in dhnlicher Weise flir das Kernstiick von Adams Werk, die Dar-
stellung Adalberts. In Adams bemerkenswerter Charakterisierungskunst
wird eine Fortentwicklung des GeschichtsbewuRtseins falbar, beschreibt er

61 Adam (wie Anm. 30), Praefatio, S. 160 f.: Weil die Kenntnis der Ereignisse in Ver-
gessenheit geraten sei, quoniam rerum memoria latet, und man daher meinen kénne, es
sei in jenen Tagen nichts der Erinnerung Wiirdiges geschehen, nihil eos dignum memoria
fecisse in diebus suis, habe sich Adam dieser Aufgabe unterzogen, um ,die Taten der
hochwiirdigsten Viter wieder lebendig zu machen, die unsere Kirche erhéht und das
Christentum bei den Heidenvolkern verbreitet haben.” S. 163 die direkte Handlungs-
aufforderung an Liemar: ,Mochtest du ferner bald vollenden, was deine Vorgdnger in
der Heidenbekehrung seit langem mit Eifer eingeleitet haben, denn du verfiigst tiber
das Erbe der Legation zur Glaubensverkiindigung fiir die ganze Weite des Nordens*, in
totam septentrionis latitudinem, eine deutliche Anspielung auf die alten Rechte des Erzbis-
tums. Vgl. IV, 43 {., S. 494 und Trillmich, ebd., S. 139 ff. Zu Liemar Tilman Struve, Lie-
mar, in: LMA 5, Miinchen u.a. 1991, Sp. 1975 {.; zur Situation der Erzbischofe von
Hamburg-Bremen mit Verarbeitung der umfangreichen Literatur zuletzt Peter Johan-
ek, Die Erzbischife von Hamburg-Bremen und ihre Kirche im Reich der Salierzeit, in:
Die Salier und das Reich, Bd. 2 (wie Anm. 1), S. 79-112.

%2 Dazu Gerd Althoff, Die Billunger in der Salierzeit, in: Die Salier und das Reich, Bd. 1
(wie Anm. 1), S. 309-329, S. 325 ff.

63 ygl. Gerd Althoff, Causa scribendi und Darstellungsabsicht: Die Lebensbeschrei-
bungen der Kénigin Mathilde und andere Beispiele, in: Litterae Medii Aevi: Festschrift fiir
Johanne Autenrieth zu ihrem 65. Geburtstag, Hg. Michael Borgolte und Herrad Spilling,
Sigmaringen 1988, S. 117-133, S. 128 ff. und Johanek (wie Anm. 61), S. 102 {f.

64 Thietmar (wie Anm. 32), IV, 68, S. 185.

5 Thietmar (wie Anm. 32), VI, 64 f., S. 312 und 314; vgl. V, 42 f., S. 236 und 238.
Formulierung in Anlehnung an Schmale (wie Anm. 15), 8. 55.
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doch auch Schattenseiten im Leben seines Glaubenshelden.®® Das ge-
schieht um des Seelenheils der Verstorbenen willen, die gerade wegen ihrer
Siinden der liturgischen Memoria bediirfen. In der Darstellungsabsicht mi-
schen sich verschiedene Ziele, denn neben die Verschriftlichung der Erin-
nerung an den Toten tritt die bewuRte Nachgestaltung der historischen Ab-
laufe, um die fiir die aktuelle Mahnung an die Lebenden benétigten exem-
pla zu erhalten.5?

3. Personliche Zukunftssicherung des Historiographen durch die Bitte
um liturgische Memoria seiner Person. Dieser Aspekt wird bei Thietmar
deutlich, der sein Werk geradezu als Bestandteil des andauernden Bemii-
hens um Memoria versteht. Deshalb verpflichtet er sogar seinen Nachfolger
zur Fortfiihrung der Chronik, um die Memoria zu komplettieren, die er als
eine Aufgabe verstand, die ,immer erneut der Verwirklichung bedurfte.58
Wenn Thietmar bedauert, sich zu spat um die memoria salutaris animae be-
miiht zu haben, und in Form einer bewegenden Selbstanklage schonungs-
los seine eigenen Fehler aufdeckt, dann darf man das nicht als Topos oder
verdeckte Forderung des eigenen Nachruhms abtun.®® Denn erstens ver-
steht er seine Chronik als Memorialbuch: Wenn er den Heiligen schon
nicht nachgeeifert habe, so gedenke er doch der Toten durch sein Werk.
Und zweitens hofft er ganz personlich auf die Fiirsprache dieser Toten bei
Gott, weil er eben bei den Lebenden fiir ihre Memoria gesorgt habe.”® Seine
Leser und seinen Nachfolger bittet er deshalb, ihm in der liturgischen Me-
moria mit dem stdndigen Heilmittel des Gebets und der Almosen zu Hilfe’
zu kommen.”! So dachte Thietmar auch bei dem Portrait Taginos an sein

% Adam (wie Anm. 30), III, 1-78, S. 326-432; vgl. zu Adalbert Karl Jordan, Adal-
bert, in: LMA 1, Miinchen u.a. 1980, Sp. 97 {.; Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 120 ff.
und Johanek (wie Anm. 61), S. 91 ff. Zum damit verbundenen Wandel in den Bewer-
tungsmalstaben des Bischofslebens Odilo Engels, Das Reich der Salier — Entwicklungs-
linien, in: Die Salier und das Reich, Bd. 3 (wie Anm. 1), S. 479-541, bes. S. 525 und Stru-
ve (wie Anm. 27), S. 332.

87 Vgl. Althoff (wie Anm. 63), S. 133 und Engels (wie Anm. 66), S. 525, 532. Insbe-
sondere die Vita Bennonis zeigt diesen Wandel, denn ihr Autor will erkldrtermaRen
nicht den Heiligen, sondern die bedeutende Personlichkeit zeigen. Wenn Benno von
jeder Siinde frei gewesen wire, hatte er schlieBlich der Fiirbitte, zu der die Vita anregen
will, nicht bedurft; siehe Vita Bennonis Il episcopi Osnabrugensis auctore Nortberto abbate
Iburgensi, Hg. Harry Bresslau, MGH.SRG 56, Hannover u.a. 1902 (Nachdruck 1977),
praef 5.1 foundci8, 5. 91

%8 Karl Schmid, Der Stifter und sein Gedenken. Die Vita Bennonis als Memorial-
zeugnis, in: Tradition als historische Kraft: Interdisziplindre Forschungen zur Geschichte des frii-
heren Mittelalters, unter Mitwirkung von Manfred Balzer, Karl Heinrich Kriiger und Lutz
v. Padberg hg. von Norbert Kamp und Joachim Wollasch, Berlin u.a. 1982, S. 297-322,
S. 317. Thietmar (wie Anm. 32), I, 20, S. 22 f.: ,Manche Taten dieser Minner, die ich
jetzt ibergehe oder im Falle meines Todes ungesagt lasse, muft du, lieber Nachfolger,
erganzen und die schriftliche Uberlieferung vom Bilde ihrer Zeit vollenden®, compleas et
temporum qualitates scripturae memoria concludas.

& Thietmar (wie Anm. 32), I, 20, S. 22 und 24, Zitat S. 22 Z. 30; vgl. IV, 75, S. 190
und 192 sowie VIII, 12, S. 452.

70 Thietmar (wie Anm. 32), IV, 75, S. 190 ff.

"1 Thietmar (wie Anm. 32), VIII, 12, S. 452 f.; dhnlich VII, 55, S. 416. Vgl. zum Gan-
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eigenes Seelenheil. Denn er bedauert, Tagino die ihm erwiesenen Gaben
der Liebe ,niemals hinreichend vergelten’ zu kénnen, betont dann jedoch,
die seligen Toten lebten ,bei Christus durch ihre Tugenden, in dieser Welt
aber durch Schriften fort’.72 Seine Dankesschuld tragt Thietmar also durch
die Sorge fiir die Memoria Taginos ab. Thietmars Chronik ist demnach Be-
standteil eines fortzuschreibenden Gedédchtniskanons und zugleich Aus-
druck der Sorge um das eigene Seelenheil.

Diese Beispiele erméglichen einige allgemeine Schluf3folgerungen:

1. Schriftlose Kulturen konstituieren Gedachtnis im Horizont des Raumes,
etwa des Tempels und der dort unveridndert vollzogenen Opfer.”? Thre Me-
moria-Malnahmen beruhen auf Persistenz und Kontinuitat. Auf Schrift-
lichkeit basierende Kulturen konstituieren Gedédchtnis im Horizont der
Zeit, also auch durch Historiographie.”* Formelhaft gesagt, wird der Tempel
durch das Buch im weitesten Sinne abgelost. Diese Art des Gedachtnisses
mull mit den Gefahren des Vergessens und der Diskontinuitdt kdmpfen.
Hier setzt die Memoria ein, indem sie die zeitliche GesetzmaRigkeit der Un-
umkehrbarkeit durchbricht, denn ,sie biegt um, was unumkehrbar ist, und
holt zuriick, was verlorenging“.””

2. Das zeigt die stabilisierende Funktion der Memoria, die die Gemein-
schaft gefihrdende Mdaglichkeit des Vergessens durch Verschriftlichung der
Erinnerung verhindert. Voraussetzung dafiir ist freilich ein allgemeines
Verstandnis der Werte, also die Kontinuitat der Zeiterfahrung und des ge-
meinschaftlichen Geschichtsbewuftseins. In diesem Kontext ist Historio-
graphie als Memorialiiberlieferung zu verstehen, denn sie greift gewisser-
malien das aus der Hagiographie vertraute liturgische Gedenken in ihrem
Rahmen auf.”®

3. Der eigentliche Sinngehalt der Memoria ist daher die Gestaltung der
Zukunft durch rechtes Verhalten in der Gegenwart. Die Vergegenwartigung
der Vergangenheit dient geradezu der Zukunft. In unterschiedlicher Akzen-
tuierung sollen die verschiedenen Formen der Memoria die gemeinschafts-
erhaltenden Faktoren bewahren und gewissermallen durch ,Beachtung
des Ritus’ erhalten. Daher bestimmen bei den Historiographen gegenwaérti-
ge Wahrnehmungen ihr Geschichtsbewuftsein und somit die Vorstellung,
die sie sich von der Vergangenheit machen. ,Erinnerung hangt nicht von

zen Lippelt (wie Anm. 19), S. 129 ff., 193 ff. zur Memoria-Struktur und S. 198 ff. zu
Thietmars Selbstanklagen sowie Schmid (wie Anm. 68), S. 317 ff. Bestatigt wird diese
Sicht von Thietmar selbst, der einer Initiale im Merseburger Toten- und MeRbuch sei-
nen letzten Wunsch beigeschrieben hat: Sacerdos Dei, reminiscere Thietmari fratris tui pecca-
toris et indignil; ,Priester Gottes, gedenke deines siindhaften, unwiirdigen Bruders
Thietmar!”; nach Trillmich (wie Anm. 32), 5. XXTIIL.

72 Thietmar (wie Anm. 32), VI, 64, S. 312 .

73 Dazu Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 57, 89 1., 143 und Aleida Assmann (wie
Anm. 11), S. 22.

74 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 16 ff.

75 Aleida Assmann (wie Anm. 11), S. 22 f.

76 Vgl. Oexle (wie Anm. 10), Sp. 511 {.
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Vergangenheit ab, sondern Vergangenheit gewinnt Identitit zuallererst
durch die Modalititen des Erinnerns: Erinnern konstruiert Vergangenheit”.”’

IV. Heilsgeschichte als historiographische Zeiterfahrung

Die Heilsgeschichte als Sehweise hochmittelalterlicher Historiographen
namhaft zu machen, erscheint als Allgemeinplatz ohne Aussagewert. Diese
Einschédtzung kann allerdings dazu fiithren, dal’ solche Grundiiberzeugun-
gen nicht mehr eigens erwahnt und so leicht vergessen werden.”® Mag dies
auch mit gewissen Rezeptionsproblemen der theologiegeschichtlichen Ent-
wicklung zu tun haben’®, so ist doch daran zu erinnern, dalk die Historio-
graphen die Welt als Geschichte unter Gottes Fiihrung zum Heil deuten.
Anders als fiir den Menschen nach der Aufklarung sind fiir sie religitse Er-
fahrung und geschichtliche Wahrnehmung deckungsgleich.® Das prdgt na-
tiirlich ihre Wirklichkeitsauffassung ebenso wie ihre Darstellungsform, was
sich an einigen exemplarischen Aussagen zeigen ldf3t:

1. Geschichte wird verstanden als Fortsetzung des biblischen Gesche-
hens.®! Zu den Grundiiberzeugungen des kulturellen Gedichtnisses einer
christlichen Gruppe gehort der unauflosbare Zusammenhang von Tun und
Ergehen: Stinde zieht Strafe nach sich, Gehorsam aber fiihrt zur Gnadenzu-
wendung Gottes. Dies wurde keineswegs nur ins Jenseits projiziert, son-
dern konkret an irdisches Heil oder Unheil gebunden.?? Die Kausalitit von

77 Schmidt (wie Anm. 11), S. 388.

78 Bestatigt wird dies durch die formale Beobachtung, daB die Theologische Realenzy-
klopddie die Heilsgeschichte nicht eines eigenstdndigen Artikels fiir wiirdig halt und sie
in dem einschlagigen Beitrag iiber die Geschichtsschreibung von Engels (wie Anm. 15),
S. 608 ff. kaum erwidhnt wird. Manfred Gerwing und Winfried Schachten, Heilsplan, -
sgeschichte, in: LMA 4, Miinchen u.a. 1989, Sp. 2031 {. erértern allein die ordo salutis-
Lehre, nicht aber den Zusammenhang der Heilsgeschichte mit der Geschichtsschrei-
bung.

7 Sie haben weniger mit Definitionsproblemen als mit dem Faktum zu tun, daf die
theologische Forschung dem Begriff ,Heilsgeschichte’ zunehmend kritisch gegeniiber-
steht, zumal er durch die konservativ bestimmte Richtung der Theologie des 19. Jahr-
hunderts eine gewisse Pragung erhielt; vgl. W. Lohff, Heil, Heilsgeschichte, Heilstat-
sache, in: HWP 3, Basel 1974, Sp. 1031-1033.

80 Die mittelalterlichen Autoren fassen demnach den Begriff Heilsgeschichte recht
weit und verstehen analog zum lukanischen Geschichtswerk Jesus Christus als Mitte
der Geschichte, die von der Erschaffung der Welt bis zu ihrem Ende auf die Vollendung
des Reiches Gottes zielt. Vgl. Lohff (wie Anm. 79), Sp. 1032; Schmale (wie Anm. 45),
S. 4; Goetz (wie Anm. 17), S. 96; Gumbrecht (wie Anm. 18), S. 165 und Vollrath (wie
Anm. 14), S. 26.

81 vgl. Le Goff (wie Anm. 9), S. 41.

82 Siehe zum biblischen Vorbild dieser Denkfigur Gerhard v. Rad, Weisheit in Israel,
Neukirchen 1970, S. 273 und Tobias Mickel, Seelsorgerliche Aspekte im Hiobbuch: Ein Bei-
trag zur biblischen Dimension der Poimenik, Theologische Arbeiten 48, Berlin 1990, S. 36
sowie allgemein Albrecht Dihle, Gerechtigkeit, in: RAC 10, Stuttgart 1978, Sp. 233-360,
bes. Sp. 298 und zum mittelalterlichen Horizont Arnold Angenendt, Theologie und Li-
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der Hinwendung zu Gott und irdischem Wohlergehen gehort zu den
gleichbleibenden Erinnerungsfiguren, die nicht nur in der Hagiographie,
sondern auch in der Historiographie stets begegnen. So interpretiert Thiet-
mar den Awareneinfall 954 als ,Strafe Gottes um unserer Siinden wil-
len”.®3 Sein Hinweis, er habe diese Einsicht aus sich selbst und aus Biichern
entnommen®*, zeigt, daB es sich um ein altbekanntes Deutungsmuster
handelt. Ahnliche Beispiele bieten Adam® und Helmold. Fiir letzteren ist
der Erfolg der Slawenmission das entscheidende Bewertungskriterium.
Deshalb stellt er mehrfach einen Zusammenhang zwischen sdchsischer
Habgier und dem Riickfall der Slawen ins Heidentum her, die geradezu
zum Widerstand gezwungen worden seien.®¢ Neben diesen zahlenmiBig
iiberwiegenden Beispielen fiir die Konsequenzen von Fehlverhalten gibt es
auch positive Belege, wenn etwa Adam politischen Erfolg vom Bekenntnis
zum Christentum abhingig macht.®7

2. Geschichte wird verstanden als Durchsetzung des gottlichen Heilswil-
lens, als Gottes Handeln in der Zeit. Der Liutizenaufstand 983 ist fiir Thiet-
mar eine Folge der frevelhaften Auflésung des Bistums Merseburg.®® Nach
Adam ,lie Gott es geschehen’, dal’ in den Wirren nach dem Tode Ludwigs
des Frommen die Normannen Sachsen verwiisteten.?? Allerdings, und das
ist der Unterschied zu dem ersten Aspekt, die Heiden werden zwar von Gott
als Werkzeuge benutzt, sie sind deshalb in ihrer Existenzweise aber noch
lange nicht gerechtfertigt. In den genannten Beispielen folgt daher auf die
Strafe fiir die Christen deren Sieg liber die Heiden, weil diese im Gotzen-
dienst verharren.®°

Zur besonderen Betonung ihrer Deutungsabsicht verwenden die Histo-
riographen die Figur der antithetischen Umkehrung. So stellt Helmold den
aus dem Heidentum stammenden Slawenfiirst Gottschalk als Forderer des
Christentums den von christlichen Ahnen gezeugten Sachsenfiirsten ge-
geniiber, die sich als unfruchtbar fir die Sache der Mission erwiesen hat-

turgie der mittelalterlichen Toten-Memoria, in: Memoria (wie Anm. 9), S.79-199,
S. 118 ff. sowie Schmale (wie Anm. 15), S. 59 f. und 62.

8 Thietmar (wie Anm. 32), II, 7, S. 41 und 43.

84 Thietmar (wie Anm. 32), I, 7, S. 40.

8 Vgl. Adam (wie Anm. 30), ITI, 12, S. 340.

8 Helmold (wie Anm. 38) c¢. 19, S. 96; c. 21, S. 102 und 104; ¢. 22, S. 106; c. 24,
$.108; c.25,8. 110 und 112; c. 47, S. 184 sowie c. 69, S. 240; vgl. Schmale (wie Anm.
15), S. 140.

87 Adam (wie Anm. 30), II, 25, S. 256 und 258: Konig Harald von Danemark, religio-
ne ac fortitudine insignis, vermag seine Herrschaft, sanctitate et iusticia confirmans, auf Nor-
wegen und England auszudehnen; II, 39, S. 274: Sven Gabelbart und Olaf von Schwe-
den schliefen ein Biindnis, ut christianitatem in regno suo plantatam retinerent et in exteras
effunderent nationes.

88 Thietmar (wie Anm. 32), III, 14-18, S. 100-106; dazu Lorenz Weinrich, Der Sla-
wenaufstand von 983 in der Darstellung des Bischofs Thietmar von Merseburg, in: Hi-
storiographia medievalis (wie Anm. 19), S. 77-87.

8% Adam (wie Anm. 30), I, 38, S. 210.

0 Thietmar (wie Anm. 32), III, 19, S. 106 und Adam (wie Anm. 30), I, 38, S. 210.
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ten.”! Ahnlich kommentiert er die Slawenaufstinde zur Zeit des Billunger-
herzogs Bernhard IL.: Gottes ,Allgewalt bewundernd sehen wir die zum
Heidentum zuriickgefallen, die zuerst (an ihn) geglaubt haben, jene aber zu
Christus bekehrt, welche man fiir die letzten hielt“.?2 Das Fehlverhalten
der vermeintlich Frommen ist eine aus der Bibel bekannte Redefigur, die
deshalb von den Lesern der historiographischen Werke sofort verstanden
wurde.

Aus diesen Quellenbeispielen lassen sich folgende Schliisse ziehen:

1. Es fallt auf, daB die heilsgeschichtliche Dimension von den Autoren je-
weils nur mit wenigen Worten in Form begrifflicher Verkiirzungen ange-
deutet wird, dies aber zum Verstandnis des umfassenderen Gehaltes offen-
sichtlich gentigte. ,Nur das Nétige, nicht das Mogliche ist notiert“.9> Zwi-
schen Vorstellung und Erzahlung muR eine Briicke bestanden haben, die
aus einheitlicher Erinnerung gespeist wurde. Als Problemanzeige ergibt
sich daraus die Frage, ob sich hier nicht miindliche und schriftliche Uberlie-
ferung in der Form von Liturgie als ritueller Konstante und Historiographie
als Deutung der Geschichite treffen.?? Beide vermitteln durch Wiederho-
lung den gleichen Grundgedanken - Gottes Heilshandeln nidmlich -, zum
einen normativ bewahrend, zum anderen narrativ erinnernd.?® Beide sind
dann Zeichensysteme des kulturellen Gedédchtnisses in dem Sinne, daf? hin-
ter den in Biichern benutzten Begriffen die bewegten Vorstellungen der
mindlichen Uberlieferung stehen.”®

°! Helmold (wie Anm. 38), c. 21, S. 105.

92 Helmold (wie Anm. 38), c. 16, S. 89; vgl. Althoff (wie Anm. 62), S. 309 ff. In diese
Kategorie gehort auch, dal analog zu den ,heidnischen’ Eigenschaften von Christen bei
den Nichtchristen positiv beurteilte Verhaltensweisen registriert werden; so bei Adam
(wie Anm. 30), IV, 18, S. 456 (das ,humane’ Verhalten der Samlédnder bzw. Pruzzen, die
er homines humanissimi nennt und so charakterisiert: Multa possent dici ex illis populis lau-
dabilia in moribus, si haberent solam fidem Christi, cuius predicatores immaniter persecuntur.);
dazu Theuerkauf (wie Anm. 20), S. 121 f,, 133 f; und bei Thietmar (wie Anm. 32),
VIIL, 2, S. 440 (positive Beurteilung der Ehegesetze der Polen); dazu Guth (wie Anm.
19), S. 96.

93 Kuchenbuch (wie Anm. 57), S. 39.

94 Zur Liturgie vgl. Angenendt (wie Anm. 23), S. 327 ff,, bes. S. 334 ff. zur BuRe, an
deren Prinzip der subjektiven Schuldhaftung hier vor allem zu denken ist; vgl. S. 211 f.
und 449 ff. sowie Ders. (wie Anm. 82), S. 131 ff. Den hier angedeuteten Zusammen-
hang hat von einer anderen Seite her, ndmlich der Frage der Benutzung liturgischer
Texte durch Historiographen, behandelt Leonid Arbusow, Liturgie und Geschichtsschrei-
bung im Mittelalter: In ihren Beziehungen erléutert an den Schriften Ottos von Freising (1+1158),
Heinrichs Livlandchronik (1227) und den anderen Missionsgeschichten des Bremischen Erzspren-
gels: Rimberts, Adams von Bremen, Helmolds, Bonn 1951, der S. 41 die Liturgie ,als Sub-
strat geschichtstheologischer Ausdeutungen” bezeichnet, zu Adam siehe $. 55.

%% Dazu Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 16 ff.

% Vgl. Vollrath (wie Anm. 18), S. 585 if. Siehe ferner Kuchenbuch (wie Anm. 57),
S. 39 und Horst Wenzel, Imaginatio und Memoria. Medien der Erinnerung im hofi-
schen Mittelalter, in: Muemosyne (wie Anm. 11), S. 57-82, S. 63.
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2. Heilsgeschichte ist Gottes Handeln in der Zeit. Die von diesem Ver-
stdndnis bestimmte Zeiterfahrung kennt keine Zufélle. Sie basiert auf der
Erwartungshaltung, daR sich der Sinn des Geschehens als Zusammenhang
von Tun und Ergehen zeigt.”” Die Historiographen verstehen das nicht als
naturgesetzliche Automatik der Ereignisverkniipfung, sondern als Eingrei-
fen Gottes, der darauf achtet, daB das Gute sich lohnt und das Bése sich
racht. Nicht Kausalitdt, sondern Vergeltung zeigen die konstruierten Zu-
sammenhinge der Autoren auf, die dafiir den Begriff ,Gerechtigkeit’ be-
nutzen.?® Dabei wird die Vergangenheit zukunftsorientiert vergegenwar-
tigt. ,Erinnert wird Vergangenheit nur in dem Malfe, wie sie gebraucht
wird und wie sie mit Sinn und Bedeutung erfiillt ... ist*.?® Das ist auch cha-
rakteristisch fiir das GeschichtsbewuRtsein der hochmittelalterlichen Histo-
riographen.'%?

V. Zusammenfassung: Geschichtsschreibung und kulturelles Gedadchtnis

1. Hagen Keller hat jiingst bemerkt, man miisse ,das mittelalterliche Leben
zwischen praktizierter Miindlichkeit und religioser Schriftkultur begreifen”
und diirfe deshalb diese beiden Bereiche nicht als Gegeneinander verste-
hen, sondern miisse sie als Ineinander betrachten.!?! Die hier vorgelegte
Quellenbefragung bestitigt diese Sicht, denn die Bereiche Wahrnehmung
fremder Welten, Gestaltung der Memoria und Darstellung der Heilsge-
schichte in der Historiographie zeigen, wenn auch in unterschiedlichem
Male, deutliche Anklinge an die Wahrnehmungsformen oraler Gesell-
schaften.!?2 Deren typische Merkmale sind das ,Desinteresse an dem Ei-
gencharakter der Vergangenheit” insbesondere des Heidentums und die
Verschmelzung von ,Vergangenheit und Zukunft zu einer ewig sich er-

97 Dazu Hans Heinrich Schmid, Gerechtigkeit als Weltordnung, Beitrage zur histori-
schen Theologie 40, Tiibingen 1968 und Jan Assmann (wie Anm. 11), 8. 232 if. sowie
Joachim Ehlers, Gut und Bése in der hochmittelalterlichen Historiographie, in: Die
Medichte des Guten und Bosen: Vorstellungen im XII. und X1I1. Jahrhundert iiber ihr Wirken in
der Heilsgeschichte, Hg. Albert Zimmermann, Miscellanea Mediaevalia 11, Berlin u.a.
1977, 8. 27-71.

98 Nachgewiesen hat dies Jan Assmann, Der leidende Gerechte im alten Agypten.
Zum Konfliktpotential der dgyptischen Religion, in: Loyalitdtskonflikte in der Religionsge-
schichte: Festschrift Carsten Colpe, Hg. Christoph Elsas und Hans G. Kippenberg, Wiirzburg
1990, S. 203-224 und Ders. (wie Anm. 11), S. 232 ff. Zu den hochmittelalterlichen Be-
legen siehe die Nachweise in den Anm. 76-85 sowie Angenendi (wie Anm. 82),
S. 118 ff. und Vollrath (wie Anm. 14), S. 26.

99 Jan Assmann (wie Anm. 8), S. 297; bezogen auf die frithen Hochkulturen spricht
er in diesem Zusammenhang von der ,Geburt der Geschichte’, S. 229 ff.

100 yo], Le Goff (wie Anm. 9), S. 170 {.

101 Keller (wie Anm. 8), S. 30; vgl. Haug (wie Anm. 8), S. 141.

102 Bestitigt wird das durch die hier nicht behandelten Forschungen zur Konfliktbe-
wiltigung und -darstellung in den Interaktionsfeldern der hochmittelalterlichen Herr-
schaftspraxis; vgl. Althoff (wie Anm. 5), S. 265 ff. und Vollrath (wie Anm. 2), §. 279 {f.
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streckenden Gegenwart“1? in der Verbindung der Lebenden mit den Toten
in den unterschiedlichen Formen der Memoria sowie in dem Tun und Erge-
hen-Muster der heilsgeschichtlichen Gerechtigkeit. Diese Elemente kon-
nen verstanden werden als das Selbstbild einer sozialen Gruppe, die ,sich
zum einen auf die Bindung an gemeinsame Regeln und Werte, zum ande-
ren auf die Erinnerung an eine gemeinsam bewohnte Vergangenheit
stiitzt“.1%* Das wiederum kann man mit Jan Assmann als Ausdruck des kul-
turellen Geddchtnisses definieren.!®®

2. Dieses kulturelle Gedédchtnis bestimmt das GeschichtsbewuRBtsein. Ge-
schichtsbewuBtsein ist nicht dasselbe wie Wissen von der Vergangenheit,
sondern gewissermalien eine Mischung von Vergangenheitsdeutung, Ge-
genwartserfahrung und Zukunftserwartung.!® Historiographie nun ist
schriftlich artikuliertes Geschichtsbewuftsein, oder, nach Jérn Riisen,
Sinnbildung iiber Zeiterfahrung.'®” Fiir die hochmittelalterlichen Historio-
graphen ist deren Kern die Vergegenwartigung heilsgeschichtlicher Per-
spektiven. Geschichte ist Heilsgeschichte. Nur am Rande sei vermerkt, daf}
vor diesem Hintergrund die modernen Gattungsbegriffen entstammende
Aufteilung in ,Hagiographie’ und ,Historiographie’ neu durchdacht werden
miiBte. 08

3. Das kulturelle Gedachtnis bildet sich in tiberaus komplexen Prozessen
heraus. Die Historiographie hat daran Anteil, indem sie die Vergangenheit
vergegenwartigt und in ihr Bild der gottlichen Ordnung integriert. Gegen-
wartig ist dabei nicht so sehr ,die Vergangenheit’ als Abstraktum, wie dies
bei Goetz anklingt, sondern vielmehr die Vorstellung von der gottlichen
Gerechtigkeit, die als Norm Mensch und Zeit bindet.'% Daraus entsteht ein
~Raum der Erinnerung’, in dem heute gilt, was gestern galt, und morgen
gelten soll, was heute gilt”.!'° Dieser Zeiterfahrung ist der neuzeitliche Ge-
danke von der Geschichte als EntwicklungsprozeB fremd.!!! Alles das
schlieft iibrigens die Zurechtbiegung der Erinnerung aufgrund konkreter
Interessen nicht aus.

103 yollrath (wie Anm. 18), S. 589 und 587.

104 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 17; S. 297 spricht er von der ,Semiotisierung der
Geschichte’. Burke (wie Anm. 35), S. 289 ff. bezeichnet daher ,Geschichte als soziales
Gedachtnis”.

105 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 19 ff,, 50 ff. und 56.

106 yol, Pohlkamp (wie Anm. 52), S. 134.

197 J6rn Riisen, Historische Vernunft: Grundziige einer Historik, Bd. 1: Die Grundlagen der
Geschichtswissenschaft, Kleine Vandenhoeck-Reihe 1489, Gottingen 1983, S.51; vgl
S. 49 und Ders., Ansédtze zu einer Theorie des historischen Lernens I: Formen und Pro-
zesse, in: Geschichisdidaktik 10, 1985, S. 249-265, S. 258 {.

108 ygl. Schmale (wie Anm. 15), S. 159 f. und Gumbrecht (wie Anm. 18), S. 166.

109 ygl, Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 232 {. Es scheint deshalb den Quellen nicht
zu entsprechen, wenn Goetz (wie Anm. 17), S. 61 ff., 65 f., 72, 95 f. von der ,Gegen-
wart der Vergangenheit’ und von einem ,geschichtsbewuften Mittelalter’ spricht, denn
diese Formeln sind der Abstraktionsfahigkeit (und -kunst) des modernen Historikers
naher als dem hochmittelalterlichen Historiographen.

110 Jan Assmann (wie Anm. 11), S. 233.

11 yel, Gumbrecht (wie Anm. 18), S. 165.
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4. Es ist bekannt, dal sich seit dem 12. Jahrhundert eine tiefgreifende
Verdnderung in der europdischen Kulturentwicklung vollzog, mit der die
,grundlegenden Prozesse der ,Verschriftlichung’ und ,Alphabetisierung’
eingeleitet wurden”.!1? Das verdnderte auch die Historiographie, wie etwa
Otto von Freisings Reflexion tiber den Wissenschaftscharakter der Ge-
schichte belegt.!!®> Bs miilite gepriift werden, wieweit der von der For-
schung festgestellte dokumentarische Charakter der Historiographie des
Hochmittelalters!!* sich mit den hier betonten Wahrnehmungsschemata
vertragt. Wenn beispielsweise Adam auch seine Auffassung von der Ord-
nung mit der Weltordnung schlechthin gleichzusetzen scheint, so ist er mit
seiner Beachtung fremder Welten doch schon im Ansatz ein Reprasentant
einer neuen Zeit.!!> Offenbar wurde man sich allméhlich ,der Historizitat
menschlicher Existenz deutlicher bewuft*. 116

5. AbschlieRend sei noch ein letzter Problemkreis angedeutet. Es kann
natiirlich nicht die Rede davon sein, daB sich in der Geschichtsschreibung

112 Keller (wie Anm. 8), S. 2; vgl. S. 5; dazu auch Haug (wie Anm. 8), S. 146, 155
und Jiirgen Miethke, Die mittelalterlichen Universitdten und das gesprochene Wort, in:
Historische Zeitschrift 251, 1990, S. 1-44. Kellers griffige Themaformel ,Vom ,heiligen
Buch’ zur ,Buchfithrung’“ allerdings ist irrefithrend, weil sie die Ablésung der einen
Kategorie durch die andere suggeriert, diese aber gar nicht vergleichbar sind. Denn na-
tiirlich behielt die ,im Zentrum der Lebensorientierung” (S. 10) stehende Heilige
Schrift neben den Formen der pragmatischen Schriftlichkeit ihre normative Bedeutung
auch nach der Veranderung des 12./13. Jahrhunderts.

113 ygl. seinen der Chronik vorangestellten Brief an Rainald von Dassel; Otto Bi-
schof von Freising, Chronik oder Die Geschichte der zwei Staaten, libersetzt von Adolf
Schmidt, hg. von Walther Lammers, AQDGMA 16, 5. Aufl.,, Darmstadt 1990 (1. Aufl.
1960), S. 8 f.: Die Geschichtsschreibung ,meidet ndmlich Ligen und wahlt die Wahr-
heit”, fugit enim mendacia, eligit veritatem. Gleichwohl bleibt Otto den Deutungsmustern
der Heilsgeschichte verhaftet, ordnet er doch anschlieBend den Plan seiner Chronik
nach der Lehre von den vier Weltzeitaltern; vgl. Schmale (wie Anm. 15), §. 72 {. und
Ders. (wie Anm. 45), S. 15. Dieser Zusammenhang und Helmolds (wie Anm. 38) Be-
merkung c. 96, S. 336, der Geschichtsschreiber diirfe sich nicht vom Weg der Wahrheit,
veritatis via (nach Sir 34,22 und Sap 5,6), abziehen lassen, zeigen, da® der Wahrheitsbe-
griff der Historiographen eben an die Heilsgeschichte Gottes gebunden ist und nichts
mit dem neuzeitlichen Streben nach Objektivitdt zu tun hat. Das paft durchaus zu der
klassischen, auch im Mittelalter wiederholten Geschichtsdefinition von Isidor von Se-
villa, Etymologiae sive Origines, Hg. W.M. Lindsay, Oxford 1911 (Nachdruck 1962), 1.41:
Historia est narratio rei gestae, per quam ea, quae in praeterito facta sunt, dinoscuntur. Dabei
geht es eben nicht um das objektive Wissen und das Faktum, sondern um das Wissen
des Wissens, historia ist ,nach Isidor die schriftliche Vergangenheitserzdhlung zur Be-
lehrung der Menschen”, so Goetz (wie Anm. 15), S. 184, vgl. 8. 179 ff. In diesem Sinne
sollte Geschichte vitae magistra sein.

114 Formulierung nach Schmale (wie Anm. 45), S. 14, dort Nachweis einschldgiger
Arbeiten.

115 ygl. Keller (wie Anm. 3), S. 221.

116 Keller (wie Anm. 8), S. 22. Das gilt besonders fiir die Entfaltung der Schriftkultur
im sogenannten Investiturstreit, vgl. Gert Melville, Zur Funktion der Schriftlichkeit im
institutionellen Gefiige mittelalterlicher Orden, in: Friihmittelalterliche Studien 25, 1991,
S. 391417, bes. S. 396 ff. Gleichwohl erscheint es iiberzogen, deshalb mit Struve (wie
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ein Volk seiner Vergangenheit erinnert.!!” Dazu miifte diese der Gesamt-
heit des Volkes zugdnglich sein, was jedoch der Kommunikationssituation
der Historiographie, anders als der der Hagiographie, nicht entspricht. Die
Funktion der hier behandelten Werke war auf den Kreis der literati be-
schrankt, was auch an der Handschriftenverbreitung erkennbar ist.!'® Um
nun nicht in die ungliickliche Zweiteilung der mittelalterlichen Lebens-
wirklichkeit in ,Volks-* und ,Klerikerkultur’ zu verfallen!!®, erscheint es
wichtig, noch intensiver als bisher in der Historiographie nach den Spuren
der miindlichen Uberlieferung zu fahnden, um auch Zeugnisse der illiterati
zu erreichen.'?® Denn nur so 148t sich wohl das hochmittelalterliche Ge-
schichtsbewuRtsein im Rahmen des kulturellen Gedachtnisses genauer er-
fassen.

Anm. 27), S. 362 von einer ,starker kritisch-wissenschaftlichen Fundierung’ der Histo-
riographie zu sprechen.

17 Dazu eingehend Schmale (wie Anm. 15), S. 144 ff.

118 yg]. zu Thietmar Trillmich (wie Anm. 32), S. XXVII ff.; zu Adam Ders. (wie
Anm. 30), S. 150 {f. und zu Helmold Stoob (wie Anm. 38), S. 17 ff.; ferner Schmale
(wie Anm. 15), S. 154 ff. Zur Kommunikationssituation, die sich bei einem groen Teil
der lateinischen historiographischen Texte des Mittelalters nicht wirklich lokalisieren
1daRt, Gumbrecht (wie Anm. 18), S. 166 ff. und Vollrath (wie Anm. 14), S. 17 ff. Anders
verhalt es sich mit den hagiographischen Texten, die im Rahmen der liturgischen Me-
moria regelmaRig verlesen wurden, weshalb Schmales (wie Anm. 15) SchluRfolgerung
S. 164 zutrifft: ,Geschichtliches Wissen war in seiner am meisten verbreiteten Form
durch Hagiographie bestimmt.”

1% Hierzu mit Nachweisen Keller (wie Anm. 8), S. 29 Anm. 104.

120 yol, hierzu auch die Anregungen der theologischen Forschung, etwa Birger Ger-
hardsson, Memory and Manuscript: Oral Tradition and Written Transmission in Rabbinic Ju-
daism and Early Christianity, Acta Seminarii Neo testamentici Upsaliensis 22, 2. Aufl.,
Uppsala 1964 (1. Aufl. 1961).



Zum Verhaltnis von Mentalitats-
und Theologiegeschichtsschreibung

Methodologische Uberlegungen
am Beispiel der Frommigkeitstheologie!

Sven Grosse

1

Vielleicht ist das ,Mentale’ selbst nur eine moderne Metapher fiir jene pri-
mire Stellung zur Welt, die im christlichen Vokabular ,Glauben’ hief3.“2
Diese zu einer Hypothese zugespitzte Uberlegung des iiber Mentalitdtsge-
schichtsschreibung? reflektierenden Philosophen Ulrich Raulff erhellt blitz-
artig die Bedeutung, welche Mentalititsgeschichtsschreibung fiir die Theo-
logiegeschichtsschreibung haben muf. Dies gilt zuerst fiir ihren Gegen-
stand: wenn Glaube und Mentalitdt etwas Vergleichbares, um nicht zu sa-
gen Identisches sind. Es gilt sodann fiir den Zeitraum, auf den sich die Men-
talitatsgeschichtsschreibung konzentriert. Es ist dies die Zeit etwa vom 14.
bis zum 18. Jahrhundert, in der iiberlieferten Epocheneinteilung also das
ausgehende Mittelalter und die frithe Neuzeit. Diese Zeit ist es ndmlich,
weil in ihr sich allmahlich die abendlindische Gesellschaft von dem alles
durchtrinkenden christlichen Glauben abléste. Es ist die Zeit der dechri-
stianisation. Mentalitatsgeschichtsschreibung ist selber ein Ausdruck dieser
vollzogenen Ablésung: Aus dem gewonnenen Abstand wird eine vergan-

! Dieser Aufsatz enthilt wesentliche methodische Grundgedanken meiner Disserta-
tion ,HeilsungewiBheit und Scrupulositas im spiten Mittelalter. Studien zu Johannes
Gerson und Gattungen der Frommigkeitstheologie seiner Zeit’, die 1994 im Verlag
J.C.B. Mohr (Paul Siebeck) in der Reihe ,Beitrige zur historischen Theologie’ erscheint.
Die hier vorgefiihrten Anwendungen dieser Methode auf Gerson sowie auf Luther,
Thomas von Aquin, die Bilder-Ars u.a. sind darin noch weiter ausgefiihrt.

2 Ulrich Raulff, Vorwort Mentalitdten-Geschichte, 14, in: ders. (Hg.), Mentalitdten-
Geschichte. Zur historischen Rekonstruktion geistiger Prozesse. Berlin 1987.

3 Anstelle des in dem von Raulff herausgegebenen Sammelband beniitzten Aus-
drucks ,Mentalititsgeschichte’ ziehe ich den Ausdruck ,Mentalititsgeschichtsschrei-
bung’ vor, um den Unterschied zwischen der Geschichtsschreibung und ihrem Gegen-
stand, an welchem sie sich zu messen hat, deutlich zu machen.
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gene Epoche analysiert und damit diese Ablosung eigens bewuBt und the-
matisch gemacht®.

Die histoire des mentalités ist eine allgemeinhistorische Forschungsrich-
tung, die sich in der franzésischen Ecole des Annales entwickelt hat, deren
Viter Lucien Febvre und Marc Bloch sind’. Eigenttimlicherweise hat diese
Forschung es jedoch unterlassen, ihren Gegenstand klar zu definieren.
Wollte man das Wesen des ,Mentalen’ mit philosophischer Grundsétzlich-
keit ergriinden, meint Raullf®, so wiirde man auf das Feld der Daseinsana-
lyse Heideggers, von Jaspers’ Psychologie der Weltanschauungen oder Hus-
serls Phinomenologie der Lebenswelten gelangen. Charakteristisch fiir bis-
herige Versuche, das Mentale ndher zu bestimmen, ist seine Absetzung von
der Idee, vom Ideologischen. ,Der iibliche Ideologiebegriff ist noologischen
Charakters ... Die Mentalitit dagegen ist geistig-seelische Disposition ...
Mentalitat ist geistig-seelische Haltung, Ideologie aber geistiger Gehalt ...
Mentalitét ist ,frither’, ist erster Ordnung — Ideologie ist ,spater’ oder zwei-
ter Ordnung ... Mentalitét ist Lebensrichtung —Ideologie ist Uberzeugungs-
inhalt ... Mentalitit ist, im Bilde gesprochen ... eine Haut, Ideologie ist ein
Gewand.“’

Mit dem Begriff der geistig-seelischen Haltung ist bereits der des Gefiihls
beriihrt. Mentalititsgeschichtsschreibung unternimmt es, die Geschichte
eines Gefiithls zu schreiben. Lucien Febvre hat, ausgehend von Erwédgun-
gen iiber das Gefiihl der Sicherheit, den Historiker in diese weite terra in-
cognita gewiesen®. Jean Delumeau hat in bisher groBtem Stil diese Aufgabe
durchgefiihrt. In drei groRen Werken deckt er den gesamten fiir die Menta-
litdtsgeschichtsschreibung charakteristischen Zeitraum ab. Die beiden er-
sten, ,Angst im Abendland’® und ,Le péché et la peur’'?, suchen das Gefiihl

4 g Raulff, Vorwort, a.a.0., 13 f. Daneben gibt es aber — (bezeichnenderweise?) in
der letzten Zeit verstarkt — auch mentalititsgeschichtliche Untersuchungen jiingerer
Epochen wie der des Totalitarismus. Ich nenne Karl-Wilhelm Dahm, Pfarrer und Poli-
tik: soziale Position und politische Mentalitit des deutschen evangelischen Pfarrerstan-
des zwischen 1918 und 1933, Koln 1965; Jendris Alwast, Theologie im Dienst des Na-
tionalsozialismus. Mentalititsanalyse als Schliissel zum Verstandnis der Anfalligkeit
von Theologen fiir den Nationalsozialismus. Eine sozialpsychologische Untersuchung
der NS-Theologie von Emanuel Hirsch, in: Leonore Siegele-Wenschkewitz/ Carsten Ni-
colaisen (Hg.), Theologische Fakultiten im Nationalsozialismus, Gottingen 1993 (Ar-
beiten zur Kirchlichen Zeitgeschichte, Reihe B: Darstellungen, Bd. 18), 199-222.

5 Zu einer ersten Einfithrung das Vorwort von Raulff, a.a.0., 7-15, mit Literaturan-
gaben.

¢ Raulff, Vorwort, a.a.0., 11.

7 Theodor Geiger, Die soziale Schichtung des deutschen Volkes, Stuttgart 1932 (So-
ziologische Gegenwart 1), 77 I., zitiert nach Raulff, Vorwort, a.a.O., 10, bei Anm.12.

8 Lucien Febvre, Zur Geschichte eines Gefiihls: Das Bediirfnis nach Sicherheit, in:
ders., Das Gewissen des Historikers, hg. u. tibers. v. Ulrich Raulff, Berlin 1988, 113-116,
insbes. 113; 116.

9 Jean Delumeau, Angst im Abendland. Die Geschichte kollektiver Angste im Eu-
ropa des 14. bis 18. Jahrhunderts, 2 Bde., Reinbek bei Hamburg 1985.

10 jean Delumeau, Le péché et la peur. La culpabilisation en Occident (XIIIe-XVIIIe
siecles), Paris 1983.
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der Angst zu beschreiben und zu analysieren, im ersten Werk eher die
Angst vor duReren Bedrohungen, im zweiten vor inneren, vor allem der
Stinde. Die dritte Untersuchung ,Rassurer et protéger’'! behandelt hin-
gegen als Gegenstiick das Gefiihl der Sicherheit. Delumeau stellt dabei
ausdriicklich die These auf, die Kirche habe durch ihren Umgang mit den
Angsten, insbesondere durch ihre Pflege der Angst vor der Siinde, selbst
mafgeblich zur Entchristlichung des Abendlandes beigetragen!2.

2

Wir sind also mit diesen Arbeiten von Delumeau genau im Zentrum des
Anliegens der Mentalitatsgeschichtsschreibung und zugleich genau an dem
Punkt, wo sie sich mit der Theologiegeschichtsschreibung beriihrt. — Unter
Theologie verstehe ich hierbei den Zusammenhang theoretischer Aussagen
uber Gott und damit iiber den Menschen.

In diesem Aufsatz mochte ich den Versuch machen, in der Auseinander-
setzung mit Delumeau das Verhéltnis dieser beiden Disziplinen zu bestim-
men. Sich auf der ganzen Breite mit der schier erdriickenden Fiille von De-
lumeaus Ausfithrungen und Belegen auseinanderzusetzen, ist wenig sinn-
voll. In den enger theologischen Bereich fallt aber eher der zweite Teil sei-
ner Angststudie, also ,Le péché et la peur’. Aus diesem Werk wahle ich ein
einziges Kapitel aus, Delumeaus Ausfiihrungen iiber das Theologoumenon
von der geringen Zahl der Erwédhlten!?. Dieses Kapitel ist fiir sein methodi-
sches Vorgehen insgesamt typisch. Er reiht eine liberwaltigende Fiille von
Belegen hintereinander und folgert daraus einen bestimmten Gemiitszu-
stand. Delumeau untersucht das genannte Theologoumenon an einer gan-
zen Reihe von Theologen, nicht nur erst ab dem spéten Mittelalter, sondern
schon bei Augustinus, Hieronymus, Gregor, Thomas von Aquin, Bonaven-
tura, bis ins 18. Jahrhundert hinein. Ausgangspunkt ihrer Lehre war fiir
diese Theologen das Wort Jesu Mt 22,14: ,Viele sind berufen, aber wenige
sind erwihlt“!#. Daneben sind von Bedeutung das Wort von der engen
Pforte, Mt 7,13f par Lk 13,23f, sowie 1.Kor 9,24 und Jes 24,13. Delumeau
findet bei jedem der untersuchten Theologen die Uberzeugung, daR die
Zahl derer, die verdammt werden, viel groBer sei als die derjenigen, die er-
rettet werden. Auch wenn einige Theologen ihren Schrecken iiber diese
Lehre dufern, sie stand fiir sie felsenfest. Erst im 18. Jahrhundert kommt es
zu einem Umschwung, und erst heute ist, so Delumeau, eine Theologie

Il Jean Delumeau, Rassurer et protéger. Le sentiment de sécurité dans I'Occident
d’autrefois, Paris 1989.

12 Delumeau, Le péché et la peur, 625-627.

13 Delumeau, Le péché et la peur, 314-321; innerhalb des Kapitels ,Faillité de la Ré-
demption?’ im Abschnitt ,La masse de perdition et le systéme du péché’ unter der Uber-
schrift ,Beaucoup d’appelés et peu d’élus’.

4 Dieses Wort findet sich auch in Mt 20,16 im Vulgata-Text und als Lesart des grie-
chischen Textes.
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verabschiedet, ,die praktisch den Ruin der Erlésung gelehrt hatte“"> — of-
fensichtlich, weil sie die Wirkung der Erlosungstat Christi, die doch fiir alle
geschehen sein soll, so wenigen nur hat zuteilwerden lassen. Diese Lehre
mit ihrer praktischen Wirkung macht Delumeau zufolge einen Baustein
aus fiir das, was er den ,abgriindigen Pessimismus“!¢, die ,kollektive
Schuldneurose”!” jener Zeit nennt. Diese ist nicht etwa durch die Priester
und Theologen bloR im Volk geschiirt worden, sondern diese haben selbst
an ihre Lehren geglaubt und am &rgsten unter ihnen gelitten. Daraus resul-
tiert Delumeaus vernichtendes Urteil iiber die damalige Kirche und ihre
Mitschuld an der Entchristlichung.

Delumeaus umfangreiches Werk iiber Stinde und Angst ist ,un tres
grand livre“!® genannt worden. Es haben sich aber auch kritische Stimmen
vernehmen lassen. DaR eine ganze Epoche neurotisch, daf ein ganzes Zeit-
alter ein einziger Fehlschlag sei, hilt man doch fiir zu unwahrscheinlich'®.
Mir erscheint es fiir die Kritik an Delumeau nicht als ratsam, gegen seine
Fiille von Belegen (die allerdings im Verhdltnis zu Zeit und Raum doch
recht diinn ist) eine noch groRere Fiille von Gegenbelegen aufzubieten.
Vielmehr méchte ich seinen Umgang mit seinen Belegen betrachten, mit-
hin seine Methode.

Der Satz ,Viele sind berufen, aber wenige sind erwahlt“ bringt als solcher
gar keine Aussage iliber die Gefiihle desjenigen, der von seiner Wahrheit
iiberzeugt ist, zum Ausdruck. WeiRl man nichts tiber dessen Gefiihle, will
sich aber doch ein Subjekt vorstellen, das diesen Satz denkt und bejaht,
dann kann man sich nur ein Subjekt vorstellen, das in einer Uberschau, in
einer theoria, auf diejenigen blickt, die teils dem Verderben, teils dem Heil
zuwandern2?. Mag man auch selbst einer derjenigen sein, die von Heil oder
Unbheil betroffen werden kénnen — insofern man selber diesen Blick hat, ist
man nicht betroffen. Wenn Delumeau nun daraus, da Menschen von der
Wahrheit dieses Satzes iiberzeugt waren, folgert, dal sie Angst hatten, voll-
zieht er dabei bestimmte Zwischenschritte, die er allerdings nicht expliziert:
Der betreffende Mensch will zu den Erwahlten gehoren, er will nicht zu
den Verworfenen gehoren. Er kann aber nicht wissen, zu welchen der bei-
den Gruppen er gehort. Es bleibt ihm also nur ein Abwagen der Wahr-

15 Delumeau, Le péché et la peur, 321: ... une théologie qui avait, en pratique, en-
seigné la faillité de la Rédemption.”

16 A.a.0., 10: ,profond pessimisme*.

17 A.a.0., 331: ,névrose collective de culpabilité”.

18 Jacques Le Goff, in: Le Monde vom 4.11.1983, S.16, zitiert nach Klaus Heitmann,
Rezension von Jean Delumeau, Le Péché et la Peur, in: Wolffenbiitteler Renaissan-
cemitteilungen IX/2 (1985), 67. Auch diese Besprechung (a.a.0., 62-67) ist des Lobes
voll.

19 g¢ Stuart Clark, French Historians and Early Modern Popular Culture, in: Past
and Present 100 (1983), 69-73; 89. Zustimmend erwihnt von Peter Burke, Starken
und Schwichen der Mentalitidtsgeschichte, in: Raulff (Hg.), a.a.0., 136, bei Anm.34.

20 per Vorstellung nach befindet sich also ein solches Subjekt in einer solchen Posi-
tion, in welcher sich nach Ignatius von Loyola, Exerzitien Nr.102-108, die drei gottli-
chen Personen befinden.
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scheinlichkeit. Danach ist es aber viel wahrscheinlicher, dal er zu den Ver-
worfenen gehort. Darum fiirchtet er sich?!. Was sich in diesen Z