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UNTERSUCHUNGEN-

Wie nizadnisch ist das Nicaeno-
Constantinopolitanum?

Zur Diskussion der Herkunft von NC durch Staats, Abramowski,
Hauschild und Ritter

VolkerfDrecoIl

Die Herkunft und Entstehung des Symbols, das als Nicaeno-Constantinopoli-
tanum weitgehend 6kumenische Bedeutung erlangt hat, gehort zu den meist-
diskutierten Fragen der Patristik. Das hat seinen Grund letztlich darin, dal3
von der Synode in Konstantinopel 381 keine Akten und auch kein Beschluf
erhalten ist, der das Nicaeno-Constantinopolitanum als Bekenntnis prokla-
miert oder es etwa als Nizanum ausgibt. Vielmehr ist das NC erst 451 auf dem
Konzil von Chalkedon belegt. Die daraus resultierenden Schwierigkeiten sind
in Auseinandersetzung mit Hort und Harnack einerseits, mit Schwartz anderer-
seits besonders von Ritfer, Konzil diskutiert worden. Seine Darstellung bildet
die Grundlage fiir die gesamte weitere Diskussion, in der besonders die Beitra-
ge von Hauschild, Staats und Abramowski zu nennen sind!.

Als Grundlage fiir die folgende Diskussion sollen folgende ,Eckpunkte”
vorausgesetzt werden:

1.) Der Text des Nizdnums (= N) war bis in die siebziger Jahre des 4. Jh.s
ziemlich fest fixiert. Das geht besonders aus Basilius, ep.125 und ep.140
hervor?.

! Lit.angaben: Hort, F. J. A.: Two Dissertations, Cambridge 1876; Harnack, Adolf: Art.
Konstantinopolitanisches Symbol, RE? 11 (1902), 12-28; Ritter, Adolf Martin: Das Kon-
zil von Konstantinopel und sein Symbol. Studien zur Geschichte und Theologie des
II.Okumenischen Konzils, FKDG 15, Gottingen 1965; Hauschild, Wolf-Dieter: Das trini-
tarische Dogma von 381 als Ergebnis verbindlicher Konsensusbildung, in: Lehmann,
Karl und Pannenberg, Wolfhart (Hgg.): Glaubensbekenntnis und Kirchengemeinschaft.
Das Modell des Konzils von Konstantinopel (381), Dialog der Kirchen Bd. 1, Freiburg
und Gottingen 1982, 13-48; Staats, Reinhart: Die romische Tradition im Symbeol von
381 (NC) und seine Entstehung auf der Synode von Antiochien 379, VigChr 44 (1990),
209-221; Abramowski, Luise: Was hat das Nicaeno-Constantinopolitanum (C) mit dem
Konzil von Konstantinopel 381 zu tun?, ThPh 67 (1992), 481-513; Hauschild, Wolf-
Dieter: Art. Nicano-Konstantinopolitanisches Glaubensbekenntnis, TRE 24 (1994),
444-456; Ritter, Adolf Martin: Noch einmal: ,Was hat das Nicaeno-Constantinopolita-
num (C) mit dem Konzil von Konstantinopel zu tun?”, in: Persoana si comuniune. FS
Dumitru Stanisloae, Sibin 1993, 508-520; vgl. auch ThPh 68 (1993), 553-560.

2 Ep.125 bietet den authentischen Text von N; in ep.140,2 fehlt lediglich die Wen-

Zischr.L.K.G. 1



2 Volker Drecoll

2.) Der bei Epiphanius, Ank. 118/9-13 iiberlieferte Symboltext ergibt
sich, wenn man zu NC N hinzuaddiert, also immer da, wo NC gegeniiber N
eine Liicke hat, den entsprechenden Text von N einfiigt. Epiphanius
schlieft den Text mit der Bemerkung ab, dies sei der Glaube, der von den
318 Vitern vertreten worden sei, doch wird NC in seinem Text bereits vor-
ausgesetzt. Von daher erscheint eine Interpolation als moglich, weswegen
der Text nicht zur Rekonstruktion der Herkunft von NC herangezogen wer-
den kann®.

3.) Die Abweichungen von NC gegeniiber N weisen teilweise eine Nihe
zu dem Bekenntnis auf, das sich aus den Katechesen Kyrills von Jerusalem
rekonstruieren 1Rt

4.) Die Synode von Konstantinopel behauptet, das Symbol von Nicida
bekriftigt zu haben’.

5.) Gregor von Nazianz beklagt sich dariiber, da auf der Synode von
Konstantinopel 381 zum Nizanum noch irgendetwas hinzugekommen ist,
das er als Entstellung des eigentlichen Nizanums negativ bewertet (GAuv-
palg £mEEOais ... AOhimg Bokovuévn; De vita sua 17071.). Die Aussagen Gre-

dung Beov &x Beob (die auch im NC nicht begegnet), vgl. Hauschild, TRE 24, 448, Friihe-
ster Beleg flir den Wortlaut des Nizdnums ist der Brief Eusebs (= Opitz, Urk.22) bei
Athanasius, De decr. 33,1-17; Opitz 11, 28/28-31/17.

3 Vgl. Ritter, Konzil 159-169 und dann Weischer, Bernd Manuel: Die urspriingliche
nikédnische Form des ersten Glaubenssymbols im Ankyrotos des Epiphanios von Sala-
mis. Ein Beitrag zur Diskussion um die Entstehung des konstantinopolitanischen Glau-
benssymbols im Lichte neuester dthiopistischer Forschungen, ThPh 53 (1978), 407—
414, hier 411 f.

4 Vgl. Ritter, Konzil 170 f.: ,partielle Beriihrungen”.

5 §. Mansi 111, 557: Tijv & T®V matéowy mlotv Td@v v Ninaig xvpmoavreg; Text und
dt. Ubs. auch bei Ritter, Konzil 124 Anm. 2. Vgl. auch das Bestatigungsschreiben vom
30. Juli 381: Cod.Theod.XVI,1,3; Mommsen 834; Text und dt. Ubs. auch bei Ritter, Kon-
zil 128 f. Anm. 2: Ziel ist die Bewahrung der verae ac Nicaenae fidei sacerdotia casta; vgl.
auch das Schreiben von 382 bei Theodoret, HE V,9,10; GCS 292/7f. Das Schreiben von
382 verweist auf den 379 in Antiochia entstandenen Tomos sowie auf das im Vorjahr
(= 381) in Konstantinopel Verabschiedete. Dabei handelt es sich um ein ausfiihrliche-
res Bekenntnis der mionig und die Ausfertigung eines schriftlichen dvafepotionoc ge-
gen die aktuellen Héresien (Theodoret, HE V,9,13; GCS 293/5-10). Die Formulierung
ist nicht eindeutig; der Plural &v oig ist entweder auf den Inhalt des einen, in Antiochia
verfertigten und in Konstantinopel beschlossenen Tomos oder auf zwei Dokumente be-
zogen, von denen das erste in Antiochia, das zweite in Konstantinopel verfertigt wurde.
Fiir die Verfasser des Schreibens im Jahr 382 handelt es sich jedenfalls um eine inhalt-
liche Aussage, auf die verwiesen wird. V,9,13; GCS 293/5-10 faRt die vorangehende
Ausfiithrung (V,9,10; GCS 292/5-293/5) zusammen (vgl. 293/5: d¢ &v vedparaiw). Dort
wird nach dem Nizdnum ein Resiimee der orthodoxen Trinitdtslehre (V,9,11; GCS 292/
9-16 entspricht dem mhatvtegov Ty mioTwy Oporoyelv in 293/9) und anschliefend die
Verwerfung der aktuellen Haresien (V,9,11f.; GCS 292/16-293/3 entspricht dem
avobepaTiopog Eyypadoc in 293/10) genannt. Mit der Formulierung swhatitegoy mv
miotv Oopoloyelv ist demnach eine trinitdtstheologische Ausfithrung, nicht aber ein
neues Bekenntnis gemeint. Dafiir spricht auch, daB die Skizzierung der eigenen Lehr-
meinung in V,9,11; GCS 292/9-16 keinen Hinweis auf die Abweichungen von NC ge-
geniiber N enthdlt. Der Text belegt somit weder, daR N tiberhaupt bearbeitet wurde,
noch, daf8 379 oder 381 ein neues Symbol aufgestellt wurde.
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gors sprechen eher dafiir, daR das Nizdnum bearbeitet worden ist (vgl. auch
den Vergleich 1757f.: uiEew)®, als dafiir, daf3 N im unverdnderten Wortlaut
akklamiert und durch einen zweiten, davon unabhdngigen Bekenntnistext
ergianzt worden ist’. Das Ergebnis ist ein modifiziertes N, das dogmatisch
unklarer war als N selbst. Die genauere Interpretation der fraglichen Pas-
sage (De vita sua 1703-1796) ist allerdings umstritten®.

6.) Theodor setzt in seinen Katechesen eine bearbeitete Fassung von N
voraus, was besonders beim III. Artikel deutlich wird, sieht sein Bekenntnis
aber als Nizdnum an®.

7.) In der Zeit nach 381 werden Bekenntnisse, die in der Grundstruktur
dem Nizdnum nahestehen, sonst aber durchaus relativ stark von N abwei-
chen, als nizdnisch angesehen!?.

8.) Das Konzil von Chalkedon will das Bekenntnis der 318 Vater als
Grundlage akzeptieren (= mpolausewv), dariiber hinaus aber auch das Be-
kenntnis der 150 Viter mitaufnehmen (= xpatelv 8¢ nai)!l. Damit werde
den Ergdanzungen Rechnung getragen, die darin ihre Berechtigung haben,
dall man gegen die Haresien zu argumentieren hatte, besonders gegen
pneumatomachische und apollinaristische Tendenzen!2.

Das ,Bekenntnis der 150 Vater” wird zum ersten Mal in den Konzilsakten
von Chalkedon genannt. Fiir den Zeitraum von 381 bis 451 existiert kein
Beleg dafiir, wie das 381 verabschiedete, bearbeitete Nizdnum aussah und
ob es tatsachlich mit dem 451 angefithrten Wortlaut des NC tibereinstimm-
te. Das Jahr 381 stellt insofern eine Zasur dar, als vorher das Nizdnum ak-
zeptiert oder abgelehnt, nicht aber verandert worden ist, wahrend es aus
dem Zeitraum 381-451 gleich mehrere Bearbeitungen des Nizanums gibt,
die auch noch als Nizanum ausgegeben werden.

Dal nicht sicher ist, wie die Bearbeitung des Nizdnums, die 381 verab-
schiedet wurde, aussah, fiihrt zu dem methodischen Postulat, das 381 ver-

S Vgl. Ritter, Konzil 155. Vgl. auch den Hinweis von Ritter, Konzil 153 mit Anm. 1 auf
Ps.-Athanasius, Dial. contra Mac. III, MPG 28,1204.

7 So Hauschild, Dogma 26 .

8 Vgl. unten S.17 f.

? Vgl. Ritter, Konzil 153 f. In Kat. IX,1; Tonneau-Devreesse 213.215 spricht Theodor
davon, daB die Vervollstindigung der Lehre liber den Geist, die in N nur knapp enthal-
ten ist, erst durch eine westliche, dann durch eine dstliche Synode erfolgte; daraus hat
Abramowski, ThPh 67, auf eine westliche Bearbeitung von N geschlossen. Doch spricht
die Notiz zumindest nicht explizit von einer Bearbeitung von N; es konnte sich also
auch um eine erlduternde Erkldrung gehandelt haben, ohne daf} der Wortbestand von
N verdndert worden sein mulB (vgl. Ritter, FS Stanisloae, 517). Auch die Notiz, die in der
lat. Fassung den Tomus Damasi einleitet (vgl. Abramowski, ThPh 67, 494), verweist
nicht unbedingt auf eine Bearbeitung von N; dafiir, daB diese Einleitung mit der Theo-
dornotiz und der Subskriptionsliste im Codex Ver.LX zusammenhangt, gibt es keinen
Anhaltspunkt (vgl. Ritter, FS Stanisloae 516 {.). Fiir die Existenz eines ,Nicaeno-Roma-
nums®, also einer westlichen Bearbeitung von N, gibt es somit keinen einzigen direkten
Quellenbeleg.

10 Nachweise bei Ritter, Konzil 183 £.198 f. Anm. 1.

1 ygl, ACOTI,1,2, 323/4-8; vgl. Ritter, Konzil 133 {.

12 ygl. ACOIL1,3; 110f./32-38.25-27.35-38 etc.; vgl. Ritter, Konzil 134.
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abschiedete Symbol nicht ohne weiteres mit dem 451 angefiihrten NC zu
identifizieren. Es bedarf vielmehr eingehender Priifung a) anhand der Kon-
zilsakten und b) anhand des Textes des NC selbst, um zu kldren, ob das 381
verabschiedete Symbol mit dem 451 angefiihrten Text des NC zu identifi-
zieren ist. Daraus ergibt sich der Vorschlag, das 381 verabschiedete, ,nizadni-
sche” Symbol als ,Constantinopolitanum” (= C) von dem 451 angefiihrten
Text des ,Nicaeno-Constantinopolitanums” (= NC) zu unterscheiden. Die
im folgenden zu priifende Frage lautet demnach: Sind C und NC identisch?

1. NC in den Konzilsakten von Chalkedon

Die Konzilsakten von Chalkedon ergeben fiir die Herkunft von NC ein
komplexes und problematisches Bild. Vor allem sind vier Sachverhalte fest-
zuhalten:

— Das Bekenntnis von Nicéda bildet zusammen mit den Beschliissen von
Ephesus die Lehrgrundlage des Konzils. Dabei wird das Nizinum im Wort-
laut ohne jede Verdnderung vorgelesen!?. Verdnderungen am Wortlaut von
N werden in der ersten Sitzung explizit abgelehnt. Dies zeigt sich, als Dioge-
nes, Bischof von Kyzikos, den folgenden Zusatz zum Nizdnum den ol peta
tobTe zuschreibt: &x myvevpatog ayiov kol Mapiag Tig mapbBévou. Gegen
Diogenes beharrten die ,Agypter” darauf, keine mpooBnxn und keine
ueimolg zum Nizdnum zu akzeptieren, die ,Ostlichen” hielten die von Dio-
genes genannte Ergdnzung sogar fiir eutychianisch!'#4. Diogenes kann sich
demgegeniiber nicht auf das Konzil von Konstantinopel berufen und
schlichtweg die Verlesung des dort aufgestellten Symbols verlangen.

—~ Am Ende der zweiten Sitzung erkliren ot évdoEdtatol doyovtes #al 1
vrepdung ovyrhntog, also die kaiserlichen Beamten, daR jeder der anwe-
senden Bischofe erkldren miisse, dald sein Glaube tibereinstimmt mit fol-
genden Dokumenten: a) die €x0eoig der 318 Viter in Nicda, b) die &x0goic
der 150 <Viter> ol petd tabta, ¢) die kanonischen Briefe und Erlduterun-
gen (£x0¢oeic) der heiligen Viter Gregor, Basilius, Hilarius, Athanasius und
Ambrosius, d) die zwei Briefe Kyrills und e) das Schreiben Leos!®.

— Als in der 3. Sitzung die kaiserlichen Beamten vorschlagen, in einer
Kommission ein iibereinstimmendes Konsensbekenntnis zu erarbeiten,
dies aber von den Konzilsvdtern abgelehnt wird, wird stattdessen die Verle-
sung des Symbols der 318 Viter verlangt. Kekropios nennt die Dokumente,
die auch von den kaiserlichen Beamten am Ende der 2.Sitzung genannt
wurden, doch fehlt bei ihm ausgerechnet das Bekenntnis der 150 Viter!®.
Darauf gehen die kaiserlichen Beamten zundachst ein, und Eunomius von
Nikomedien verliest das Nizanum im Wortlaut. Es wird akklamiert und als

13 ygl. ACO 11,1 83/7; 88/22-89/21; vgl. auch 95/7.13f.21f.; 96/16. Das Nizanum
wird im Wortlaut im Brief des Eutyches angefiihrt, ACO IL,1,1 90/30-91/4.

4 vol, ACOI1,1, 91/21-92/2. Vgl. Ritter, Konzil 175 Anm. 4.

15 ygl. ACOILIL,1; 195/34-196/6.

16 yol. ACOIL1,2, 78/25-79/7.
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Taufbekenntnis anerkannt; auBerdem wird die Ubereinstimmung mit der
Lehre Kyrills (gest. 444) und mit Leo betont!”.

In dieser Situation verlangen die évdoEoTaToL doyovtes %o 1) bmeedung
oUyxrMtog, daR auch das vorgelesen werde, was von den 150 heiligen Va-
tern erklirt worden sei (té éxtebévia), worauf Aetios, Erzdiakon von Kon-
stantinopel, émo Pipriov das NC vorliest, und zwar mit der Uberschrift:
,Das heilige Glaubensbekenntnis, das die heiligen 150 Vater festsetzten,
wobei es iibereinstimmt mit der heiligen und groen Synode in Nicda“'®.
Dieses Bekenntnis wird ebenfalls kurz akklamiert (allerdings wesentlich
kiirzer als N), bevor der Brief Kyrills und das Lehrschreiben an Flavian ver-
lesen werden!®.

Fiir die Herkunft des NC geben die Konzilsakten das Bild, daf es sich im
Wortlaut in einer Vorlage (émo Pifrov)?? befunden habe, aus der Erzdia-
kon Aetios es vorlesen konnte. AuBer der Zahl 150, also auRer zwei Buch-
staben (ov), enthielt dieser Text keinen Hinweis auf die Herkunft?!.

_Es sind die kaiserlichen Beamten, die in der 3. Sitzung die am Ende der
2. Sitzung erhobene Forderung wiederholen, daR jeder der anwesenden
Bischofe seine Ubereinstimmung mit den oben schon genannten Doku-
menten a) bis e) erkliren soll?2. Diese Forderung wird dann eingeschrankt
darauf, die Ubereinstimmung von Nicda und Konstantinopel einerseits und
dem Schreiben Leos andererseits zu erklaren?>. War also vorher von der
#x0eoic von Nicda neben der von Konstantinopel und etlichen anderen
Dokumenten die Rede, tun die kaiserlichen Beamten jetzt so, als handele es
sich nur um eine #x0eoic der Konzilsviter von Nicda und der von Kon-
stantinopel, deren Ubereinstimmung mit dem Tomus Leonis es zu erkldaren
gelte.

Dieselbe Unklarheit findet sich in den einzelnen Voten wieder, die tiber-
liefert sind und durchweg die sachliche Ubereinstimmung zwischen Nicda,
Konstantinopel und Ephesus betonen. Wie das Konzil von Konstantinopel
zu der Synode von Nicda stand, wurde dabei nicht von allen Bischofen
gleich ausgedriickt. Vielmehr lassen sich zwei Gruppen unterscheiden: Die
eine Hilfte der Bischofe war der Ansicht, daR in Konstantinopel 1 ot
miovic bekraftigt (PeParotv) worden sei, sie sprechen also nur von einem
Glaubensbekenntnis bzw. einer Glaubenserklirung?®. Die andere Hailfte

17 ygl. ACO I1,1,2, 78/32-79/32.

18 5 ACO IL1,2, 80/11.: % dryic miomig fiv 8E€BevTo ol dylol ov moTEQES OVELpLVOTOX
i éryiqe %o peydhn ouvode T v Nuaig.

19 ygl. ACOI1,1,2, 79/33-80/18.

20 Bifov in ACO I1,1,2, 79/36 kann auch soviel wie (scil. ungebundene) ,Akten-
sammlung” bedeuten, setzt also nicht etwa eine feste Anordnung der darin enthaltenen
Dokumente voraus, Die Ubersetzung ,Vorlage* ist iibernommen von Rifter, Konzil 174.

21 yg|. dagegen die genaue Datierung und Lokalisierung von N in ACO 111,2, 79/
13-15.

22 AC01,1,2, 92/31-93/2.

23 ygl. ACO I1,1,2, 93/36-94/2.

24 Allen voran erklirte dies im Sinne der kaiserlichen Beamten Anatolius von Kon-
stantinopel 94/6f. Vgl. weiterhin 94/36; 95/2.171.29; 96/5{.17.221.28.33; 97/51.
13 £.27.39f.; 98/2f.10f. 14.19. 23.38; 99/4f.21.33.37.43L; 100/8f.14.18f.22f. 27.34—
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bestatigte die Ubereinstimmung in der Weise, daR sie a) die Erklirung von
Nicda und daneben b) die Erkldrung von Konstantinopel sowie die Uber-
einstimmung von beidem mit den Beschliissen von Ephesus bzw. dem To-
mus Leonis anerkannte?®. AuRerdem erkldrten einige Bischife nur die
Ubereinstimmung zwischen N, (evtl. dem Schreiben Kyrills) und dem To-
mus Leonis?®.

ZusammengefalSt 1aBt sich aufgrund der angefiihrten vier Beobachtungen
sagen, dals 451 der ostliche Episkopat das NC keineswegs mehrheitlich als
legitime und 381 verabschiedete Bearbeitung des Nizdnums ansah?’. Viel-
mehr wurde das NC von den kaiserlichen Beamten und dem ihnen nahe-
stehenden Klerus von Konstantinopel (Erzdiakon Aetios und Erzbischof
Anatolius) als mit dem Nizanum identisches Bekenntnis eingebracht, nach-
dem die anwesenden Bischofe nicht auf den Vorschlag der kaiserlichen Be-
amten eingingen, ein Konsensbekenntnis abzufassen?8. Als Herkunft fiir
das NC wurde das Konzil von Konstantinopel 381 genannt, d.h. 451 wurde
die Identitdt von C und NC behauptet. Dem wurde zwar nicht widerspro-
chen, doch zeigen die Voten der verschiedenen Bischéfe eine erhebliche
Unsicherheit, was die eigene Einordnung des NC neben N angeht. Gleich-
wohl haben die Bischofe das NC als Bekenntnis des Konzils von Kon-
stantinopel 381 akzeptiert.

Die Beurteilung dieser Tatsache bestimmt die Entscheidung tber die
Herkunft des NC in erheblichem MaRe. Folgende Mdglichkeiten sind dabei
abzuwidgen:

i.) Die Konzilsvdter hatten die Moglichkeit, nachzupriifen, ob das ihnen
bislang unbekannte Symbol rechtmadl3ig 381 verabschiedet worden ist; sie
kamen dabei zu einem positiven Ergebnis. NC wire dann also die 381 ver-

36.42; 101/41.22£.26.31.37f,; 103/35.38f.; 104/8-12.23.31f.; 105/20f.24f. 29f.; 106/
19.25{.33.38.40; 107/10.18.23.31.34.39; 108/4.9f.21. 25{.30£.35.391.; 108/43-109/1;
109/41.

2% Dahin tendieren die AuRerungen 94/15f.22f.; 95/24f,33.38f.; 96/1f.; 101/9.15f.;
104/18; 105/35; 106/9f.; 107/15f. Deutlich nebeneinander werden Nicia und Konstan-
tinopel genannt in 96/38-40; 98/28-30.33{.; 99/25f. und besonders das Sammelvotum
102/23-25, das den Hinweis auf die Belehrung durch Anatolius enthéalt (102/34f.) (vgl.
Ritter, Konzil 176), sowie das zweite Sammelvotum 103/15-17. DaR kein Unterschied
zwischen Nicda und Konstantinopel besteht, wird in 104/36-38 betont. Dagegen macht
Florentios von Adrianopel/Pisidien in 106/12-17 sogar den Unterschied zwischen N
und dem Symbol von Konstantinopel deutlich, der ausgerechnet mit der von Diogenes
genannten Passage identisch ist, was im Gegensatz zur ersten Sitzung nicht beanstandet
wurde. Hinter Ephesus bzw. Kyrill werden die 150 Viter in 104/42-105/1; 105/10£.17;
107/1£.5f. genannt. Hatten diese Bischife etwa ta mempoyuéva év 1 Kovotavtivou-
ndher vor Augen, also die in Ephesus verlesenen Beschliisse Flavians (vgl. ACO I1,1,1,
97-99), wuliten also iiber die Einordnung von ,Konstantinopel” iiberhaupt nicht Be-
scheid?

265, 95/13f.; 104/5; 106/4. Vgl. Ritter, Konzil 175. Nur die Konzilsvater von 325 und
381 werden genannt in 95/7.10; 99/9£.15f.; vgl. auch 105/4-7; 108/16f.

27 Vgl. Ritter, Konzil 174.205.

28 Vgl. Ritter, Konzil 175 1.
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abschiedete Bearbeitung von N, die Gregor von Nazianz vor Augen hat, also
= C, und ware nach 381 nur sehr bald in Vergessenheit geraten.

Diese Moglichkeit ist vor allem deswegen unwahrscheinlich, weil nicht
recht erkennbar ist, wie die Konzilsvdter die Identitdt des ihnen unbekann-
ten Symbols hitten nachpriifen sollen, es sei denn, sie hdtten die Konzils-
akten unabhingig von den kaiserlichen Beamten bzw. dem Konstantino-
peler Klerus zur Verfliigung. Dann aber ware nicht erkldrbar, wieso es aus
der Zeit vor der 2./3. Sitzung von Chalkedon keinen Beleg fiir NC gibt.
Denn dann miiten die Konzilsakten nicht bis 451 lediglich im Konstan-
tinopeler Archiv geschlummert haben, sondern irgendwie verdffentlicht
oder wenigstens verbreitet gewesen sein. Diogenes nennt in der 1. Sitzung
zwar eine Wendung aus dem NC, doch scheint er sie keineswegs als legi-
time Ergdnzung zum Nizdnum ausweisen zu konnen.

ii.) Die Konzilsvdter hatten nicht oder nur sehr eingeschrankt die Mog-
lichkeit, nachzupriifen, ob das ihnen unbekannte Symbol 381 verabschie-
det worden ist oder nicht. Dabei waren sie vor allem auf die Aussagen derer
angewiesen, die das Symbol eingebracht hatten: also die kaiserlichen Be-
amten und den Konstantinopeler Klerus. Dann ergeben sich fiir die Her-
kunft von NC folgende Moglichkeiten:

— NC ist eine von den kaiserlichen Beamten und dem Konstantinopeler
Klerus 451 oder kurz davor erfundene Falschung. Diese These ist nicht un-
maoglich, scheidet aber wohl vor allem deswegen aus, weil die Verdnde-
rungen von NC gegeniiber N nicht bzw. kaum einen Bezug zu den an-
stehenden christologischen Fragen aufweisen. Demnach wdére nicht er-
kennbar, wozu eine solche Fdlschung hétte dienen sollen.

— NC wurde von den kaiserlichen Beamten bzw. Aetios tatsdachlich im
Archiv von Konstantinopel aufgefunden, wo es mit dem Konzil von 381 in
Verbindung gebracht worden war (allerdings nur durch die beiden Buch-
staben pv). Dann wiirden wiederum drei Moglichkeiten zu erwadgen sein:

a) NC ist tatsdchlich das 381 verabschiedete Symbol, also = C und
schlummerte als vergessenes Symbol als Teil der Konzilsakten von 381
im Konstantinopeler Archiv.

B) NC ist nicht das 381 verabschiedete, bearbeitete Nizdnum, also nicht
= C, sondern eine Kommissionsvorlage des Konzils von Konstantinopel
381, die allerdings offiziell gar nicht verabschiedet wurde. Die Kommis-
sionsvorlage ware dann fédlschlicherweise als verabschiedete Vorlage im
Archiv abgelegt worden.

y) NC ist wie C ein bearbeitetes Nizdinum. NC und C sind jedoch nicht
identisch, vielmehr eroffnete C einen Bearbeitungsprozeld von N, inner-
halb dessen verschiedene Wendungen aus dem liturgischen Gebrauch in
das bearbeitete N, also in C eingefiigt wurden. Eine dieser Bearbeitungen
von C, etwa die in Konstantinopel gebrduchlich gewordene Form, be-
fand sich als Symbol, das mit dem Konzil von Konstantinopel 381 in
Zusammenhang stand, in den Akten des Aetios.

Die Abwagung dieser drei inhaltlichen Mdoglichkeiten soll im folgenden
aufgrund einer Analyse des Wortlautes des NC versucht werden.
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2. Das NC im Vergleich mit dem Nizdnum, dem Hierosolymitanum
und mit Theodors Symbol

Zunichst ist zu kldren, ob das NC eine 381 auf dem Konzil von Kon-
stantinopel verabschiedete oder (in einer Kommission) erarbeitete Umar-
beitung des Nizanums darstellen kann. Dazu sind zwei Punkte zu zeigen:

a) NC ist von N literarisch abhdngig, also eine Bearbeitung von N.
B) Die Abweichungen von NC gegeniiber N lassen sich als Ergebnis einer
Konzilsredaktion verstandlich machen.

o) DaR das NC iiberhaupt eine Bearbeitung des Nizinums darstellt, ist im
Anschluft an Hort besonders von Harnack bestritten worden?®. Ritfer hat
daraus die Konsequenz gezogen, daB das NC eigentlich nicht als ,Nicaeno-
Constantinopolitanum” = NC zu bezeichnen sei, sondern als ein Bekennt-
nis, das auf dem Konzil von Konstantinopel aufgestellt (nicht offiziell ver-
abschiedet) worden und deshalb als Constantinopolitanum zu bezeichnen
sei??. Demgegeniiber hat Staats anhand einer wortstatistischen Analyse
herausgestellt, daR NC unter anderem auch auf N zurtickgreift, also durch-
aus als Nicaeno-Constantinopolitanum bezeichnet werden kann®'. Auch
fiir Abramowski gehort zur literarischen Vorgeschichte des NC das Niza-
num?>2, Noch weiter geht die jiingere Analyse von Hauschild. Er stellt vor
allem anhand des 2. Artikels heraus, da NC ,ein mit Erganzungen verse-
henes — oder ausdriicklich iiberarbeitetes — N“ darstellt und ,deshalb mit
Recht ,Nicaeno-Constantinopolitanum’* heil3t*3.

Nun finden sich tatsidchlich von den 99 Wortern des Nizanums (ohne die
Anathematismen) 80 Worter im NC wieder®*. Diese Ubereinstimmung ist
ohne literarische Abhéngigkeit kaum erkldrbar. DaB das NC also ein von N
unabhingiges Symbol ist, wird man nicht behaupten kénnen, vielmehr ist
das NC eine Bearbeitung des Nizinums. Damit ist noch nicht gesagt, wie
diese Bearbeitung erfolgt ist.

B) Um die Frage entscheiden zu konnen, ob das NC sich als das Ergebnis ei-
ner Konzilsredaktion aus dem Jahr 381 verstehen 146t, ist die Herkunft der
Abweichungen von NC gegeniiber N ndher zu bestimmen. Drei, Losungs-
modelle, ndmlich die von Staats, Abramowski und Hauschild, liegen vor:
Staats kommt anhand einer wortstatistischen Analyse zu dem Ergebnis,
dafk NC sich aus dem Taufbekenntnis von Jerusalem, dem sog. Hierosoly-
mitanum (= HS), N und dem alten romischen Symbol, dem sog. Romanum
(= R) zusammensetzt. Dafiir, da zu der Kombination von N und HS mit R
noch ein westlicher Text kommt, komme besonders die Synode von An-
tiochien 379 in Frage, die sich um eine Vermittlung zwischen Neonizdnern

29§, Harnack, RE 11, 19. Vgl. Hauschild, Dogma 23.

30 ygl. Ritter, Konzil 132 Anm. 2.135.182-195.

31 8, Staats, VigChr 44, 209.

32 Vgl. Abramowski, ThPh 67, 498-500.

33 S Hauschild, TRE 24, 445-449.

34 Vgl. Staats, VigChr 44, 209 und Hauschild, TRE 24, 448 {.
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und dem Westen bemiihte. NC ist fiir Staats also das 379 in Antiochia aus
N, HS und R formulierte Symbol®°.

Abramowski stimmt Staats grundsatzlich darin zu, da NC neben N eine
westliche Tradition aufgenommen hat und daf fiir diese Synthese zwi-
schen ostlicher und westlicher Tradition die Synode in Antiochia von 379
in Anschlag zu bringen ist. Die westliche Tradition, die in NC eingeflossen
ist, bestimmt sie als westliche Bearbeitung des Nicaenums; das Ergebnis
laBt sich als Nicaeno-Romanum (NR) bezeichnen; Spuren fiir diese Bear-
beitung finden sich Abramowski zufolge in Theodors Katechesen sowie in
der lat. Fassung des Tomus Damasi?¢. NC ist demnach fiir Abramowski die
Redaktion dieses Nicaeno-Romanums auf der Synode von Antiochia 379%7.
HS spielt in Abramowskis Argumentation keine Rolle.

Staats und Abramowski datieren das 451 verabschiedete Symbol auf 379
(Synode von Antiochia), beide sehen das Nizdnum als eine der Grundlagen
des NC an und beide erkennen einen westlichen EinfluR. Wihrend Staats
jedoch das Hierosolymitanum als dritte in das NC eingeflossene Grofie be-
stimmt, postuliert Abramowski ein nicht mehr erhaltenes Symbol, das Ni-
caeno-Romanum, das durch eine weitere Redaktion zum NC geworden ist.
In letzterem Fall stellt sich die Frage, wie das Verhdltnis zwischen der Re-
daktion von NR auf der Synode von Antiochia 379 zum HS genauer zu be-
stimmen ist.

Hauschild bestimmt die Abweichungen von NC gegeniiber N als ,aus der
Gemeindepraxis — vor allem im Zusammenhang der Taufbelehrung — er-
wachsene Interpretamente”. Selbst wenn es sich um eine ,bewulite litera-
rische Erganzung” handeln sollte, klingen die Interpolationen ,liturgisch”.
Trotz dieses liturgischen Charakters der Wendungen, in denen NC von N
abweicht, bestimmt Hauschild jedoch neben N keinen weiteren Bekennt-
nistext als literarische Vorlage fiir NC. Die Analyse von Staats greift er da-
hingehend auf, dal8 ,vom zweiten Artikel her” ,ein schwaches Indiz“ ,fiir
eine Entstehung von NC in Antiochien gegeben” ist®®.

Angesichts dieser drei voneinander erheblich divergierenden Losungs-
modelle sollen zundchst alle zur Debatte stehenden Symboltexte synop-
tisch nebeneinandergestellt werden. Dies scheint besonders deshalb ange-
messen, da Staats das Verhaltnis des NC zu dem Bekenntnis, das sich aus
Theodors Katechesen rekonstruieren la3t (= Th), Abramowski dagegen das
Verhéltnis des NC zum HS nicht bestimmt und Hauschild die ,Ergdnzun-
gen” von NC gegeniiber N zwar als liturgische Interpretamente einstuft,
ihre Herkunft jedoch nicht weiter verfolgt®®:

35§, Staats, VigChr 44, 209-218.

36 ygl. jedoch die Kritik von Ritter sowie oben Anm. 9.

37 S. Abramowski, ThPh 67, 490.494-498.

38 §. Hauschild, TRE 24, 449.

39 Fiir das Hierosolymitanum wird mit Staats, VigChr 44, 217 die Rekonstruktion bei
Stephenson, A. A.: The Text of the Jerusalem Creed, StPatr 3 (=TU 78), 303-313, hier
307, benutzt (vgl. auch Ritter, Konzil 170 Anm.3 mit der Gegeniiberstellung von HS und
NC); fiir Theodors Symbol wird die Rekonstruktion von Abramowski, ThPh 67, 513 ver-
wendet, vgl. zu den Einzelheiten dieser Rekonstruktion ebd. 509-512; N und NC wer-
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Nizdanum (N) Hierosolymi- Theodors Symbol  Nicaeno-
tanum (HS) (Th) Constantino-
politanum (NC)
TLOTEVOPEV TLOTEVOUEV TOTEV® TLOTEVOUEV
eic £va Oeov, sic Eva Oeov, eig Eva Oeov, gig Eva Beov,
TATEQC noTépa TOTEQM TATEQ
TOVTOXQATOQC, TOVTOXRQATOQ, TOVTOXQATOQU, TUVTORQATOQU,
ToWmTIV oMY
ovpavoD ®ai YT, ovpavol xal yijg,
TEVTWV ORUTMV TE 6QOTMV TE TAVTWV AAVTOV GQUTV TE 6TV TE TAVTWV
%ol dopdrov %ol dopdTwy, %ol oAtV %ol dopdTwy,
TTOLMTIY, ToumTnY,

®ai elg Evo xvgLov
“Incotv XpLotov,
TOV VoV ToU g0,

yevvnoévo
£% TOoD mWOTEOG,

LOVOYEVT],

TOUTEOTIV £X TiiG
onoiog Tol TTEoC,
Beov éx Oeot,

g & GwTog,

Beov ainBvov

&% Beot ahnBuvod,
YEVVNOEVTOL,

ob momBévia,
OL00VOLOV TG TTOTOL,

oL ol
T4 TAVTO EYEVETO

T TE £V T oVEavd
®ol Ta &V T Y,

%ol gic Eva ®igLov
Incotv XoLotov,
TOV VIOV 10T Be0T
TOV LOVOYEVT],

1OV E% TOD TOTEOE
yevvnBévia

020V dAnBLVOV
TEO TAVTWY TV
alovay,

&t ov

TOL TAVTO EYEVETO,

®a eig Eva ®vgLov
Incotv Xowotov,
1OV viov Tob BeoT
TOV LOVOYEVT],
TOV TOWTOTOROV
TAONG KTLOEWG,

TOV &% TOT TaTEOg
yevvnOévra

MO TAVTWV TOV
aldvoy,
ov omBévra,

Bedv dAnBvov
éx Beod aAnBwod,

OpooUaLoV T@ Tatel
avTob,

o ob

ol at@veg
®otnetiotOnoay xol
Td TAVTO EYEVETO,

®nol eic Eva wipLov
’Inootv XoLotov,
TOV Viov Tol Beod
TOV LOVOYEVT],

TOV &1 TOD TATEOS
yevvnoévra

o0 TAVIWY TV
ataovoy,

$dg En ToC,

Beov dAnBvov

&% Oeol dAnbwvol,
yevvmOevTa,

ov mowmBévra,
Opoonolov Td TaTel,

81 ob

Th TAVTA EYEVETO,

den nach Dossetti wiedergegeben. Dabei wird fiir das Romanum (=R) der Text zugrun-
degelegt, der in Markells Ep.ad Julium tiberliefert ist = Epiphanius, PH 72,3,1; GCS Epi-
phanius III, 258/6~13 (= Hahn, Symbole § 15). Die Worter, die HS bzw. NC gegeniiber
N mit R gemeinsam haben, werden unterstrichen wiedergegeben.
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Nizédnum (N) Hierosolymi- Theodors Symbol Nicaeno-
tanum (HS) (Th) Constantino-
politanum (NC)
1OV 8L Tuds Tovg OV O fudic Tovg TOV &L Nudig Tolg
avBommoug avBommovg avBommoug
%ol dua TV wnotl dud T ®ol dud T
TNUETEQULV Nuetépay Nuetéoav
owTnoiloV owToioy owtnoiov
®atehbovra ®natehBovTa ®atel8ovra
EX TMV 0VQAVAOY EX TMV 0VQAVAY
%ol cooxwBévTa, [ocormwBévTa nal %ol caprwbévia ®ol coprwbévra
%ol dvBowmov
YEVOUEVOY,
yevvnBévia
£x &% mvetpaTog dyiov
Magiag ®al Maplog
g magBévou Tfig mapBEvou
ROl ROl
gvavlpomioavta, évavBowmioavra, évavBpwmnoovia,
otavpwiévia xai] oToewiEvTa oTauemBEVTa TE
VIEQ NUAOV
éni [Tovtiov i ITovtiov
IMihdrov, ITihdTov
mafovra wol mabovra
TOPEVTOL ®ol TadEva
®OL AvaoTavTo AVAOTAVTO %ol dvaotdvra xol dvaotavia
i) Toity Nuéeq. ] Toity Npéog il Toity fuéoq T Tolty Muéey
AOTA TOG YOUPAG, ROTO TOC Yoo bds,
avelBova %ol avehfovra avelBovra notk avelBovra
gic Tovg ovpavoue, glc Tovg ovpavoUL glg Tovg 0Vpavole, glc ToVC 0Vpavolg
®ai ®obloavro rabelopevov noil naBelopevov
£x SeEudv Tol éx OeELdV 10D &v 5eELd Tol
TATOOG TOTEOS TATOOG
ol el ey %ol ik
£0)0UEVOV £0yOuEVOV £y OpEVOV £QYOUEVOY
v OOEY peTa HOENG
®olval Chvrag nal ®otvol Chvrag xol notval Chvrog xal »otval Lovrag ral
VEHQOUG, VEXQOUG, VERQOUG, VERQOVG,
ot tiig Baothelag o Tijg Baotheiog
oz Eotal Téhog, obx otan Téhog,
%o elg ®aod eic nail eig %ol elg 1o
Ev Ev

10 dylov mvedpa.

aywov veipe,
TOV JTOQAXRANTOV,

Vel GyLov,

mvedua tig
ainBeiag,

velpa o dyov

10 ®OELOV %tk
Cwomolov,
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Nizdnum (N) Hierosolymi- Theodors Symbol Nicaeno-
tanum (HS) (Th) Constantino-
politanum (NC)
10 £% 10D TOTEOC 10 &% mOTEOG
EXTTOQEVOEVOY, EXTTOQEVOREVOY,
TVEDPQL
CwomoLov,
TO GUV TTOTOL HOb
vid
OUUITQOOXVVOUREVOY
nal ovvdoEalopevoy,
10 hahfjoay 10 hahfjoay dud TV
£V TOLg TROPITALS, TQOPNTMY,

®ad elg &v famTio-
JL0. LETEVOLOG,

ploy Enxinoioy elg piov aryiery

Gyiav naBohuay, rnaBohnn)v ol

ATooTOMKN Y
exxhnoioy,
opoloyotuey
gv famniopa

elg ddeow Guoondv  ddeowy GuapTdv, elg ddeowv ApaoTLdHv,

®al eig plov ayloy

xnaBohuny Exxhnolay
TEOGDORMIEV

%Ol Elg 00PnOG AVAoTOOLY avaoTaowy

dvaotooLy GUQROE VEXQ@DV

%ol eig Comy ®ol Gomy ®ol Cony 1ov

aidviov. alwviov. pélhovrog aidvog.

Fiir die Auswertung dieser Synopse soll zundchst HS mit N und dann Theo-
dors Symbol mit HS und N verglichen werden, bevor schlief3lich in einem
dritten Abschnitt NC mit N, HS und Theodors Symbol verglichen werden
soll.

a) Die Abweichungen von HS gegentiber N

HS weicht von N im 1. Artikel durch die Ergdnzung von otigovo® xai yiig in
HS/6 ab (evtl. um ein Verstindnis der &ogoata auszuschlieBen, das den
Geist miteinbegriffe, so daB3 der Geist als Produkt des Vaters anzusehen
waére). Dadurch bedingt ist die Vorziehung des mowmtic (N/9 nach HS/5).
Im Artikel ITa stimmen N/10-12 und HS/10-12 iiberein, die folgenden
Worte sind leicht umgestellt: N/16.17 entspricht HS/17.18; N/19 = HS/13.
Bis dahin sind die Abweichungen als marginal anzusehen. N/24-32 hat im
HS eine wesentlich kiirzere Entsprechung in der Wendung 0gov dhn0ivov
(N/28 entspricht HS/20); hinzu kommt die Wendung mp0 mdviwv t@v
olwvoy (HS/21-22). Besonders auffillig ist das Fehlen des opoovoiog. N/

ZKG 107. Band 1996/1



Wie nizdnisch ist das Nicaeno-Constantinopolitanum? 13

34-37 stimmt mit HS/34-37 iiberein; dafs N/38-39 in HS kein Pendant hat,
ist wohl damit zu erkldren, daf die beiden Stichworte ovpavog und yij im
HS bereits im 1. Artikel auftauchen (HS/6).

Der Artikel IIb ist im HS vielleicht unvollstindig (= N/40-45 fehlt); doch
haben sich wohl im HS kurze Aussagen iiber die Inkarnation und den
Kreuzigungstod gefunden (HS/47.55-56), die den Aussagen von N sehr
nahestehen (N/47.55). HS/62—66 stimmt mit N/62-66 iiberein; anstelle
von N/71-74 finden sich die wesentlich ausfiihrlicheren Wendungen von
HS/67-76. Die Abweichungen sind biblisch (Mk.16,19; Mt.16,27 und
Lk.1,33b) und antimarkellianisch.

Der 3. Artikel, der im Nizdnum sehr knapp ist, wird im HS durch drei
pneumatologische Bestandteile ausgetiihrt: HS/78 nennt den Geist &v, HS/
80 6 mwopdxintog, HS/93-94 schlieRlich fiihrt die Wirksamkeit des Geistes
in der prophetischen Verkiindigung aus. Alle drei Aussagen sind tief in der
ostlichen Bekenntnistradition verwurzelt, hochstens das v kéonnte bean-
spruchen, antipneumatomachisch zu sein. Hinzu kommt in HS/95-96.103—
110 ein Abschlufd des Symbols, der an der Stelle der Anathematismen des
Nizdnums steht. Von den fiinf Bestandteilen (eine Taufe, Siindenver-
gebung, Ekklesiologie, Auferstehung und ewiges Leben) stimmen vier
begrifflich mit dem sog. Romanum {iberein (dort wird die Taufe nicht ge-
nannt).

Fazit: HS stellt ein Symbol dar, das sich von der grundsétzlichen Struktur
her mit N beriihrt. Die antiarianischen Aussagen des Artikels IIa sind ge-
geniiber N verwassert, dafiir ist aber IIb antimarkellianisch ausgebaut. Bei-
des entspricht der mutmaBlich homousianischen Position Kyrills. Die
Pneumatologie wird zwar erweitert, doch stehen die Erweiterungen auf
dem Boden der Ostlichen Tradition, sind also nicht definitiv antipneuma-
tomachisch. An die Stelle der nizdnischen Anathematismen tritt ein Ab-
schlul’, der dem Romanum entlehnt sein kénnte.

b) Die Abweichungen von Th gegeniiber HS und gegeniiber N

Im 1. Artikel stimmt Th nicht mit HS, sondern mit N iiberein. Im 2. Artikel
stimmt Th/10-13.17-18.21-22 mit HS 10/13.17-18.21-22 iiberein, zusatz-
lich findet sich mit Th/14~15 eine biblische Wendung (aus Kol.1,15). Eine
mit HS/20 vergleichbare Wendung steht weiter hinten und ist durch éx 6go®
ainBwot (= N/29) ergdnzt; auRerdem wird anders als in HS N/31-32
iibernommen (= Th/23.32-33), das 6uoovoiog steht also in Theodors Sym-
bol. Die mit HS/34-37 zu vergleichende Wendung findet sich biblisch er-
ganzt (Hebr.1,3) in Th/34-37. Im Artikel IIb, der im HS vielleicht unvoll-
standig ist, stimmt Th/40-47 mit N/40-47 weithin {iberein (bis auf die Er-
gdnzung &x TV ovpov@v in Th/46). Th/48-49 stellt gegeniiber N wie gegen-
iiber HS eine Erweiterung dar, vgl. Phil.2,6. Th/50 greift auf N/30 zuriick
(N/31 wurde zu Th/23) und ersetzt dann N/55 = HS/55 durch eine Ergan-
zung, die dem Romanum entlehnt sein konnte, sich aber im HS noch nicht
findet (Th/51-54). Th/56 stimmt wohl mit HS/56 iiberein; anstelle von N/60
tritt mit Th/58-61 wiederum eine Erganzung, die aus dem Romanum stam-
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men konnte. Th/62—-66 stimmt ergdnzt um Th/64 mit N/62—66 = HS/62—66
iiberein, die antimarkellianische Ergdnzung in HS/67-76 findet sich ohne
Lk.1,33b sowie HS/72 in Theodors Symbol wieder.

Im 3. Artikel hat Th mit HS gegeniiber N das £v gemeinsam (Th/78 = HS/
78). Die Bezeichnung als Paraklet (HS/80) wird durch die ebenfalls jo-
hanneische Bezeichnung als Geist der Wahrheit (Joh.16,13) ersetzt (Th/
81-82), die allerdings auch Kyrill bespricht (Kat. XVIL4; Reischl-Rupp
252.254). An die Stelle der ziemlich traditionellen Wendung vom Geist als
dem in den Propheten Sprechenden tritt eine Ergdnzung, die sich eng am
johanneischen Sprachgebrauch orientiert (vgl. Joh.15,26 und Joh.6,63). Es
folgt wie in HS ein AbschluB, der an das Romanum angelehnt ist, dabei
wird die eine Taufe (Eph. 4,5) nicht genannt.

Fazit: Th hat mit HS einige Gemeinsamkeiten, weicht aber vor allem
durch Riickgriff auf Wendungen aus N sowie biblische Wendungen ab. Der
Artikel ITa ist ausfiihrlicher als der von HS und enthilt das 6pootolog, 1Ib
wird vor allem durch eine aus dem Romanum stammende Ergdnzung
(Jungfrau Maria und Pontius Pilatus) ausgeschmiickt (dafiir fallt Lk.1,33b
weg).

¢) Das Verhdltnis von NC zu N, HS und Th

NC stimmt im 1. Artikel mit HS {iberein. Im 2. Artikel ist NC/10-18 mit HS
identisch (= Th/10-18 ohne die Ergdnzung aus Kol.1,15). Nach HS/21-22
=Th/21-22 = NC/21-22 finden sich im Artikel IIa einige Wendungen aus
N: NC/27-32 =N/27-32; NC/28-29.32 entspricht Th/28-29.32, beide stim-
men mit N/28-29.32 iiberein; N/30-31 ist in Th/23.50 aufgespalten, findet
sich in NC/30-31 aber wieder zusammen vor. Der Schlufs von Ila NC/34-37
entspricht HS/34-37 (ohne N/38-39, da Himmel und Erde bereits in NC/6
stehen, und ohne die biblische Erganzung aus Hebr.1,3, die in Th/35.36
aufgenommen ist).

NC/40-47 stimmt mit Th/40-47 tiberein (bis auf Th/46 identisch mit N/
40-47) und bietet im folgenden Wendungen, die sich auch in Th finden:
Th/51-54.56.58-59.61. Hinzu kommen zwei Wendungen aus N (N/55.60),
eine Wendung, die sich auch im Romanum findet (éx vedpatog Gyiou) so-
wie das biblische Vmép Nu@v (Gal.3,13 u.6.); anschlieRend stimmt NC teil-
weise mit dem Text des HS, teilweise mit dem des Th iiberein. Der Text er-
gibt sich, wenn man Th/62-71.73-74 und HS/72.75-76 ,ineinander-
schiebt”.

Im 3. Artikel fehlt im NC das &v (NC/77.79 = N/77.79 = HS/77.79 = Th/
77-79). An der Stelle der johanneischen Bezeichnungen als Paraklet (HS/
80) oder als Geist der Wahrheit (= Th/81f.) stehen im NC das verbindlichere
»Oov und das schon in Th/88 stehende Cwomowov (vgl. Joh.6,63). NC/85—
86 ist mit Th/85-86 zu vergleichen, NC/93-94 mit HS/93-94. NC/88-92 ist
die erste Wendung im ganzen NC, die keine Entsprechung im HS oder im
Th hat; inhaltlich ist sie als athanasianisch und basilianisch anzusprechen?’.

40 ygl. Athanasius, Epistula ad Serapionem 1,9; MG 26, 552B und die Widerlegung der
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Der Abschluf® NC/97-110 dhnelt den entsprechenden Abschnitten HS/97-
110 und Th/97-110.

Der Wortlaut des NC bietet demnach iiber N, HS und Th hinausgehend
so gut wie nichts Neues. Nur im 3. Artikel finden sich mit ®0glov und dem
ovvdoEatewv/mpoorvuvely zwei Gedanken, die nicht in N, Th oder HS ent-
halten sind*!. Vergleicht man die Abweichungen des NC gegeniiber N mit
den Abweichungen des HS und des Th gegeniiber N, so ergeben sich eine
Fiille von Parallelen. Entscheidend ist dabei, dal’ sowohl das HS als auch
das Th Symboltexte darstellen, die ihren Platz im liturgischen Gebrauch
haben, ndmlich als Taufbekenntnis der jeweiligen Gemeinde von Jerusa-
lem bzw. Antiochien. Damit ist das Ergebnis von Hauschild bestatigt, da es
sich bei den Abweichungen von NC gegeniiber N um liturgische Inter-
pretamente” handelt.

Als liturgisch kénnen dabei besonders folgende Abweichungen des NC
gegeniiber N gelten:

- Der erlduternde Zusatz TovtéomLy £x Tiig ouotag Tol TaTEOg verschwin-
det in NC/24{. (und ilibrigens auch in Th/24f.).

— Die Wiederholung 08gov éx Bgot ... Beov dAnBuvov éx Beol dABuvot in
N/26.28%. wird in NC/28f. vereinfacht (ebenfalls parallel zu Th/28f.).

— Wie im Th werden in NC/50-52 Maria und in NC/591.61 Pilatus sowie
das Grab genannt, d.h. die Lebensgeschichte Jesu wird gegeniiber N ausge-
malt.

— Aullerdem wird die Parusie in NC/67-76 gegeniiber N/71.73f. stark
erweitert. Als fiir den liturgischen Gebrauch besonders geeignet kénnen
dabei die Wendung peta 80Eng (NC/72) sowie die schon in Lk.1,33 poetisch
klingende Wendung ov tijc Paoctheiag ovx #oton Téhog gelten (NC/751.).

— Der Abschlul’ des NC stellt mit dem starken Bezug zur Kirche, Taufe,
Stindenvergebung sowie der Parusieerwartung einen ausgesprochen kirch-
lich-liturgischen Abschnitt dar, der an der Stelle der dogmatischen Anathe-
matismen von N steht. Wiederum haben die Ergdnzungen ihre Entspre-
chungen in den Wendungen des HS und des Th und entsprechen dariiber
hinaus von den Grundaussagen her den entsprechenden Aussagen des Ro-
manums, das ebenfalls ein altes liturgisches Bekenntnis darstellt.

Unliturgisch ist in NC ausgerechnet der Zusatz, der thematisch als einzi-
ger keine Entsprechung in HS oder Th hat: t0 oUv maTol ¥ai vid) oLLTQEOO-
®uvoipevov %ol ovvdoEatopevov ist Theologensprache, die aus inhalt-
lichen Griinden durchaus auch in einer Liturgie begegnen kann, doch ver-
héltnisméaRig kompliziert ist. Allerdings handelt es sich nur um eine einzige
Wendung.

Dieser liturgische Charakter der Abweichungen von NC gegeniiber N
verweist auf einen Prozel3, in dem das Nizdnum lokalen liturgischen Be-
diirfnissen und Gewohnheiten angepallt worden ist. Genau darin ent-
spricht das NC dem Th. Auch Theodor gibt sein Symbol als Nizanum aus,

in Basilius, De Spiritu Sancto X11,29/11. genannten These (vgl.a.VI,13/13-20), vgl. aulRer-

dem De Spiritu Sancto XVIIL44/22; 45/25-27; XXV, 55/37-39 sowie die Verteidigung

des ouv in der Doxologie in De Spiritu Sancto XXIV-XXIX (vgl. Hauschild, TRE 24, 452).
41 7um Hintergrund dieser Wendungen vgl. Hauschild, TRE 24, 452.
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erklirt aber eine umfangreiche, weitgehend liturgisch gepragte Weiterent-
wicklung von N. Zu dieser Parallele ist nun das oben (S.1 f.) erreichte Er-
gebnis hinzuzunehmen, daR aus der Zeit bis 381 Abdnderungen des Nizd-
nums nicht belegt sind, ab 381 jedoch, also nach der Verabschiedung von C,
Bearbeitungen des Nizdnums als nizdnische Symbole gelten konnten und
dabei einzelnen Lokaltraditionen angepaf’t worden sein konnen. Genau in
dieses Bild paRt Th*? — und eben auch NC*.

Von diesem Bild aus lassen sich nun die drei oben genannten Moglich-
keiten fiir die Herkunft von NC abwiégen:

o) und B): Beide Moglichkeiten setzen voraus, dal® das NC im Laufe der
Konzilsredaktion 379 bzw. 381 entstanden ist. Grundsatzlich kann diese
Mboglichkeit nicht ausgeschlossen werden, doch spricht der liturgische Cha-
rakter der Anderungen sowie die Parallele zu Th eher dagegen, dali NC eine
auf einen Schlag entstandene, literarische Bearbeitung von N darstellt, be-
sonders da vor der Verabschiedung von C Bearbeitungen des Nizanums
nicht belegt sind.

Schlieflich ist die Moglichkeit o) vor allem deshalb eher unwahrschein-
lich, weil sie nicht zu erklidren vermag, wieso in der Zeit von 381 bis 451
mehrere Bearbeitungen des Nizdnums nebeneinander bestanden. Daraus
wird man den Schluf zu ziehen haben, dal das Konzil von Konstantinopel
381 keineswegs einen vielschichtigen Bearbeitungsprozel? von N abschlof,
sondern ihn vielmehr erst erdffnete.

Um zu erkldren, wieso von 381 bis 451 vom NC nirgends die Rede war,
hatte Ritter in NC eine Kommissionsvorlage fiir die Verhandlungen mit den
Makedonianern gesehen. Doch sind gegen diese Hypothese, also gegen
Maoglichkeit B), mit Hauschild inhaltliche Bedenken geltend zu machen,
denn die Aussagen des 3. Artikels des NC konnten von pneumatomachisch
gesinnten Bischofen im Jahr 381 kaum akzeptiert werden, NC ware also als

42 Das Symbol Theodors ist zwar nicht ganz sicher datierbar, jedoch sind die Kate-
chesen deutlich nach 381 entstanden, vgl. Abramowski, ThPh 67, 488. Ob Theodor sie
als Presbyter oder als Bischof (ab 392) gehalten hat, ist hier ohne Belang.

43 Selbst fiir das HS ist die Moglichkeit einer Anpassung fiir die Zeit nach 381 nicht
auszuschlieBen. Die traditionelle Datierung der Katechesen geht auf die Erwahnung
des Kaisers Probus (276-282) in Kat.VL,20 (Reischl-Rupp 1,182) zuriick, doch bedeutet
diese Notiz keineswegs, daR der Gesamtbestand der Katechesen um 350 festlag. Viel-
mehr scheinen die Katechesen immer wieder iiberarbeitet worden zu sein (vgl. Yarnold,
Edward J.: Art. Cyrillus von Jerusalem, TRE 8 (1981), 261-266, hier: 263). Immerhin
ist fiir Kyrill gerade fiir die Zeit um 381 ein Kurswechsel bezeugt (vgl. Sokrates, HE
V,8,3; 279/191.: tote &% uetapekeiog Td OpooVOiw Teooxeiuevoc). Zweifel an der globa-
len Datierung von Kyrills Katechesen in die Zeit um 350 hat auch Markschies gedaufert,
wenn er Kat. VI, 17-19 Cyrill oder seinem Nachfolger zuschreibt, vgl. Markschies, Chri-
stoph: Alte und neue Texte und Forschungen zu Valentin und den Anfédngen der ,va-
lentinianischen’ Gnosis — Von J. E. Grabe und E. C. Baur bis B. Aland, in: Bohlig, Alexan-
der und Markschies, Christoph: Gnosis und Manichaismus. Forschungen und Studien zu
Texten von Valentin und Mani sowie zu den Bibliotheken von Nag Hamadi und Medi-
net Madi, BZNW 72. Berlin/NY 1994, 39-111, hier: 109.
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Kommissionsvorlage fiir die Verhandlungen mit den Pneumatomachen
ausgesprochen ungeeignet gewesen*4,

Zudem sprechen die Ausfithrungen in Gregors von Nazianz De vita sua
keineswegs eindeutig dafiir, daR die Anderungen des Nizdnums, die Gregor
als unklar beklagt, mit den Auseinandersetzungen um die Pneumatologie
zusammenhingen®®. Das in der betreffenden Passage 1703-1796 Berichte-
te fand nach der ,Friedensrede” Gregors (1572-1702) und vor der Ankunft
der Agypter und Makedonen (1797-1802) statt*®. In der ,Friedensrede”
(1591-1679) hatte Gregor von Nazianz die Streitigkeiten um die Besetzung
des Bischofsstuhls in Antiochia nach dem Tod des Meletius durch den Vor-
schlag zu l6sen versucht, daB die Neubesetzung aufgeschoben werden soll-
te, bis auch Paulinus gestorben wiére (1624—1634). Dieser Vorschlag wurde
von der Mehrheit der Konzilsteilnehmer abgelehnt, wobei vielleicht das
Argument eine Rolle gespielt hat, daR der Osten selbstdandig bleiben sollte
(1691-93) (und deshalb nicht der von Rom anerkannte Paulinus begiin-
stigt werden diirfe). Demgegenitiber trat Gregor wohl fiir eine die Gesamt-
kirche beriicksichtigende Losung ein (1694-96).

Zu dieser Auseinandersetzung tritt nun ein zusatzlicher Streitpunkt
(1703: xéxeivo dotov), namlich die Bearbeitung des Nizdnums. Dabei hebt
Gregor als besonderen Vorzug von N hervor, daR es die ¢puowg toLddog zu ei-
ner Einheit zusammenfiihrt (17041.). Dies trifft fiir den 3. Artikel von N als
Vorteil gegeniiber dem NC nicht zu, vielmehr verweist die Frage nach der
¢voig der Trinitit auf die Aussagen des 2. Artikels. Die Anderungen bewer-
tet Gregor als salzige Zufliisse negativ. Urheber dieser Anderungen sind in
Gregors Augen unentschiedene (Gudidogor) Leute, denen Gregor Opportu-
nismus hinsichtlich der Staatsgewalt zuschreibt (17091.). Dabei handelt es
sich wohl um noch nicht so lange wie Gregor amtierende Bischofe, die sich
der jeweiligen Situation anpassen: doUho ®owEOT ydo QAo Td mAVIW
(1712-1720). DaR es sich bei diesem Opportunismus zugunsten der Staats-
macht ,allein“ um die Verhandlungen mit den Makedonianern handelt*’,
legen Gregors Aussagen keineswegs nahe; mit dem Opportunismus konnte
etwa auch das Verhalten ostlicher Bischofe nach dem Tod des Valens ge-
meint sein. Dafiir, daB die Anderungen am Nizdnum, das etliche Bischofe
erst nach dem Regierungsantritt des Theodosius akzeptiert haben, den
zweiten Artikel betroffen haben, spricht auch das Schimpfwort yoloTép-
mogol, ,Christus-Handler” (1756), mit dem Gregor seine Gegner bedenkt.
Dann kénnte es sich gerade um solche Bischofe handeln, die das Nizanum
nur in gemafRigter bzw. antimarkellianisch bearbeiteter Form akzeptieren
konnten und Paulinus nicht als Bischof von Antiochia anerkennen moch-

4 Vgl. Hauschild, Dogma 33-37. Dies sieht in gewisser Weise auch Ritfer, wenn er
feststellt, es ,diirfte den Pneumatomachen um Eleusios die zentrale Aussage iiber den
HI. Geist, ndmlich seine Gleichheit der Ehre und Anbetung mit Vater und Sohn, kaum
als sehr viel annehmbarer erschienen sein als das ausdriickliche Bekenntnis zu seiner
Gottheit und Homousie” (Konzil 195).

45 Vgl. Ritter, Konzil 258-261 und Hauschild, TRE 24, 451.

46 Yol, Ritter, Konzil 254.

47 Vgl. Ritter, Konzil 261.

Zischr.i.K.G. :
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ten. Der Vorwurf, ®awvodoEog zu sein (1760f.), muR sich nicht auf die
Pneumatologie beziehen, sondern konnte gerade Gregors am Westen
orientierte Interpretation des Nizdnums betroffen haben. Somit kann
Gregors von Nazianz De vita sua 1703-1796 nicht als Beleg dafiir gelten,
dal 381 auf dem Konzil von Konstantinopel im Zusammenhang mit
Einigungsverhandlungen mit den Makedonianern das NC als Kommis-
sionsvorlage erstellt, dann aber nicht verabschiedet worden ist. Vielmehr
spricht Gregors Text lediglich dafiir, da® das Nizdnum bearbeitet worden
ist und dal’ die Bearbeitung von N dogmatisch unklarer war als N selbst.

Die Moglichkeit v) entgeht den Schwierigkeiten der Losungsmoglichkei-
ten o) und ). Wenn NC das Ergebnis eines langeren, liturgisch geprigten
Umgestaltungsprozesses von N ist, der mit der Verabschiedung von C auf
dem Konzil von Konstantinopel 381 erst einsetzte, ist erklarbar, wieso fir
NC kein Beleg aus der Zeit von 381 bis 451 existiert: NC wére die Bearbei-
tung von C, die sich als das Tauftbekenntnis von Konstantinopel analog zu
Theodors Symbol in Antiochien entwickelt hdtte. Dabei reichte offensicht-
lich eine sachliche Ubereinstimmung mit N aus, was eben auch die Uber-
schrift des NC-Textes deutlich macht, wahrend der Wortlaut von N und von
C eher in den Hintergrund trat. Dafiir, daR die sachliche Ubereinstimmung
mit dem Nizdnum ausreichte, konnte man sich auf die 150 Viater von Kon-
stantinopel berufen, die ja ebenfalls eine Bearbeitung von N, ndmlich C,
verabschiedet hatten, was hochstens ,hardliner” wie Gregor von Nazianz
bedauerten. Von daher wiirde sich auch die Uberschrift des NC-Textes*® er-
klaren.

Fir die anfangs gestellte Frage, ob C und NC zu identifizieren sind, be-
deutet die Losungsmoglichkeit y), das C und NC nicht identisch sind. Wie C,
also die 381 verabschiedete Form von N, aussah, 148t sich nicht mehr genau
ausmachen, es konnte sich um wenige Abweichungen von N gehandelt ha-
ben, weswegen von einem neuen Symbol des Konzils von Konstantinopel
in der Zeit direkt nach 381 nirgends die Rede ist. Wirkungsgeschichtlich sind
dann jedoch nicht die einzelnen Abweichungen von C gegeniiber N relevant
geworden, vielmehr ist entscheidend geworden, daR 381 iiberhaupt eine Be-
arbeitung des Nizanum verabschiedet worden ist, die gleichwohl als niza-
nisch ausgegeben wurde. Diese Tatsache ermaglichte es an vielen Stellen,
lokale liturgische Gewohnheiten und Wendungen in das Taufbekenntnis
aufzunehmen und es trotzdem als nizdnisch ansehen zu konnen. Die Rezep-
tion des NC auf dem Konzil von Chalkedon ist dieser Losungsmoglichkeit
zufolge als der erfolgreiche Versuch des Konstantinopeler Klerus und der
kaiserlichen Beamten anzusehen, angesichts der Tatsache, dal} die meisten
Bischofe auf dem Wortlaut von N beharrten, wenigstens die in Konstanti-
nopel wohl schon Ende des 4. Jahrhunderts gingig gewordene Form des
Glaubensbekenntnisses — wirklich ein ,nizdnisch-konstantinopolitanisches”
Symbol — als legitim mitaufzunehmen, und zwar eben unter Berufung auf
das Konzil von Konstantinopel von 381. Fiir die Bedeutung Konstantino-
pels wie fiir die Legitimitdt der von Konstantinopel abhdngigen Bischofs-
einsetzungen kam diesem Ziel eine erhebliche Bedeutung zu.

48 § oben Anm.18.
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Luthers itio spiritualis

Robert Stupperich

I

Luthers Ausgangspunkt war immer von der Frommigkeit bestimmt. From-
migkeit war es, dall er den Blitz und Donner, den er 1505 bei dem Dorf
Stotternheim (10 km nordlich von Erfurt) als ,fulmen Dei” erlebte, als Got-
tes Stimme verstand. Es war eine auf ihn bezogene deutliche Sprache, die
ihn in der Todesnot ndtigte, das Monchsgeliibde zu leisten. Auch als ihm
spater Zweifel kamen und seine Freunde ihn zurlickhalten wollten, hielt er
daran fest. Der Stimme Gottes, die ihn ins Kloster fithrte, mufte er gehor-
chen.!

Luthers innere Entwicklung, die ihn durch alle Hohen und Tiefen des
frommen Lebens fiihrte, ging von diesem Ereignis aus. Als er zwei Jahre
darauf, am 2. Mai 1507, seine Primiz hielt und zum ersten Mal wieder mit
seinem Vater zusammentraf, schilderte er ihm jenes Ereignis, das ihn in
Schrecken und Angst versetzt hatte, und an dem er nach wie vor festhielt.
In der Vorrede zu seiner Schrift ,De votis monasticis“,? die er auf der Wart-
burg (1521) schrieb und seinem Vater widmete, erinnerte er ihn an jenes
Gesprdch, das seine Zweifel an der Wirklichkeit jenes Ereignisses vermehr-
te. Da finden sich schon Andeutungen der einsetzenden inneren Kampfe.
Sie fiihren in die Zeit, in der er sein Leben zu deuten vermochte.?> Die Wid-
mungsvorrede ist eine der wenigen Quellen, die etwas tiber die ,Kloster-
kdmpte” im Erfurter Kloster erkennen lassen. Was er erlebt hatte, ist ihm
nur allméhlich zum BewuRBtsein gekommen.

Erst als Luther im Kloster zu predigen begann und um dieselbe Zeit seine
ersten Vorlesungen hielt, zeigte sich, dal’ ihn Meditationen und innere Er-
fahrungen vorbereitet hatten. Sprach er von Gotteserfahrungen, so ge-
brauchte er nicht die Schulsprache. Er erwahnte elementare Erlebnisse, die

! Uber den Klosteraufenthalt vgl. K. Benrath, Luther im Kloster (1883); C. Augu-
stijn, Luthers intreden in het kloster. (Kampen/NL 1968); H. Beintker. Phase domini
(FS R. Herrmann, Berlin 1957); O. Scheel, Martin Luther, 1 (Tibingen 1921) pp. 241-
265; E. Hirsch, Luthers Eintritt ins Kloster, TSK 92 (1919) pp. 307-314; idem, ,Noch
einmal Luthers Eintritt ins Kloster”, TSK 95 (1923/24) pp. 155 ff.

2 WA 8,578 ff.

3 Vgl. O. Scheel, Martin Luther, I p. 258.
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Schweres vermuten lieBen. Urkrdftige Worte kamen aus seinem Munde:
,Gott reiRt und treibt, ich bin meiner selbst nicht machtig!“4

Wenn Luther die Heilige Schrift las, hatte er schon ein gewisses Vorver-
stindnis, das an Erasmus von Rotterdam erinnert: Aber das kiihle Ver-
standnis, die intelligentia frigida, gentigte ihm nicht. Wohl sah auch er die
Schrift als geschichtliche Urkunde an, aber sie war ihm mehr, sie war die
lebendige Stimme Gottes. Die von ihm in der ersten Psalmenvorlesung ge-
brauchten Bilder wiesen schon auf den Kern hin.” Da sprach er von dem
Acker, der bearbeitet werden mul3, ehe der Schatz im Acker gefunden wird.
Der Vergleichspunkt ist die Schwere der Arbeit, ehe man zum Wort des Le-
bens kommt. In seinen spéateren Tischreden kommt dieses Bild vor: Labo-
rent exponendo scripturas, educere panem verbi Dei.® Es gehort Arbeit
dazu, um in der Schrift das Brot des Lebens zu finden. Und doch liegt es
nicht in unserer Macht und in der Kraft unseres Geistes (scriptura non est
in potestate nostra nec in facultate ingenii nostri).” Aber die Beriihrung mit
der Schrift bringt etwas Wesentliches hervor, die compunctio.® Dann wer-
den dem Leser die Dinge innerlich zu eigen, von denen die Schrift spricht.

Noch nach vielen Jahren erzdhlte Luther bei Tisch, wie sein innerer Weg
verlaufen sei. Er habe beileibe nicht alles auf einmal gelernt, sondern habe
allmihlich und langsam in die Geheimnisse Gottes eindringen miissen.” Er
gebrauchte dafiir in diesem Zusammenhang das Wort ,Griibeln“.'? Dieses
wollte er aber nicht im Sinne von Spekulieren und Sinnieren verstanden
wissen. Griibeln ist fiir ihn ein innerer Erkenntnisvorgang. ,Tiefer und tie-
fer griibeln” soll soviel besagen wie von aufRen nach innen eindringen. Und
doch soll es nicht durch die Kraft eigenen Denkens geschehen, sondern in
einem unwillkiirlichen Vernehmen. Nicht das Denken fiihrt auf dem inne-
ren Weg weiter, sondern Erfahrungen, die viele Menschen als Hindernisse
verstehen, die aber im Grunde Fortschritte bedeuten.

Luther schatzt hoch die Erfahrungen, die mit einer Wandlung des inne-
ren Lebens (transmutatio mentis)'! zusammenhangen. Diese bringen prak-
tische Verdnderungen mit sich und ohne diese kommt niemand weiter. Lu-
ther spricht hier von der Begegnung mit Gott, der ihn plétzlich mit seinem
L~unwahrscheinlichen” Wort anredet. Der Sinn davon ist der, ut audiamus,
quid loquitur in me.!? Vieles, was Luther in seiner Friihzeit erfuhr, kommt
in seinen Vorlesungen vor: was ihn vordem qualte, bringt ihn nun in die
Haltung des Friedens mit Gott. Das aristotelische Denken beherrscht ihn
nicht, wo Gott mit ihm redet. Nun hat er ein neues Ziel: Volo esse quietus,
auch wenn die durchlittenen Schmerzen in ihm nachzittern.

4 WA Br 1,344,8 (20. 2. 1519).

> Sein Wunsch war, mit ,oculos spirituales” das Gesetz zu lesen.
6 WA Tr 1.143.

7 WA 3.517 ff.

8 Vgl. WA 56.431.19.

® WA Tr 1.146.

10 WA Tr 1.146.13.

11 WA 3.397.

12 WA 3.153.
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Im Grunde ist die transmutatio mentis ein unwahrscheinlicher Vorgang:
Die Schrift verdndert den Menschen auf ihren Urheber hin. Auch wenn er
weiter von seinem Ungentligen, seiner Schwiche und Armut weilk, auch
wenn die Siinde nicht abgestreift ist, die Hand Gottes liegt iiber ihm.

Die Erfahrung (experientia),’> von der Luther hier spricht, bringt er
schon friih mit der Anfechtung in Verbindung.!* Diese ist fiir ihn eine ent-
scheidende Tatsache. Gerade in der Friihzeit hatte er hiufig Anwandlun-
gen, die er als Anfechtungen bezeichnete. Damit unterstrich er, daR Reli-
gion fiir ihn nichts Angelerntes, sondern Selbsterlebtes ist. Die experientia
ist die Probe aufs Exempel.

In einem Brief an den Fraterherrn Gerhard Wilskamp,!® zu dem er ein
inneres Verhaltnis gewonnen hatte, schreibt Luther, daR er von friihester
Jugend an (ab adulescentia) Anfechtungen aller Art gehabt habe. Er klagt
nicht, daB er zuweilen Zweifel und schwere Bedenken gehabt habe. Jede
Wahrheit muBl sich im Leben des Einzelnen erst bewihren, Bedenken
standhalten und Zweifel iberwunden haben, sonst bleibt sie ungewi3. Da-
her ist es die schwerste Anfechtung, ohne Anfechtungen zu sein: maxima
tentatio est, nullam habere tentationem.!® Im Bereich der Religion geht
nicht alles glatt hinunter. Die Erkenntnis der Wahrheit wird meist in groR-
ter Not geboren. Luther unterstreicht, daR dieses seine personliche Erfah-
rung (experientia teste) sei. Die Erfahrung lehrt, daR der Weg zu Gott auch
durch Leid und Schmerzen geht.

Allein mit Erfahrung und Anfechtung ist es aber nicht getan. Wohl
merkte er, daR er durch sie in seinem inneren Leben weiterkam. In Stun-
den innerer Bedriickung fiihlte er sich weitergetragen. In seiner inneren
Entwicklung wullte er sich gefordert. Da gab es Antworten auf manche
Fragen. Um solch einen i-Punkt auf eine im Grunde schon lange geklirte
Frage handelte es sich auch bei Rémer 1,17.17

IL.

Anregungen von aufen sind in der Frithentwicklung Luthers kaum zu ver-
folgen. Wohl hat er seine Ordensregel eingehalten. Ob er aber vor 1509 den
Ordensheiligen Augustin schon gelesen hat, ist nicht nachzuweisen. Die
ganze Uberlieferung hat H. U. Delius aufgearbeitet.!3 1509 hatte Luther die
Ausgabe der Opuscula in der Hand.!” Da hat er manches iiberdacht, wie
seine Randbemerkungen bezeugen. Augustins Gnadenauffassung?® beweg-

> vgl. WA 30,111,672,

4 Vgl. das innere Zeugnis WA 30,111,688.

'* WA Br 4,319; vgl. H. Hering, Luther und die Mystik (1879), pp. 116-117.

16 WA 3.420.17.

7 WA 56.171.18.

'8 H. U. Delius, Augustin als Quelle Luthers. (Berlin 1984); R. Staats, Augustins ,De
spiritu et littera” in ,Luthers reformatorischer Erkenntnis“. Der Durchbruch. (Hg. B.
Lohse. Wiesbaden 1985) pp. 384 ff.

19 WA 9.1-27.

20 WA 9.72.
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te ihn: Gott ndtigt seine Gnade niemand auf.?! Erst recht zitiert er oft Augu-
stin in seiner ersten Psalmenvorlesung. In der Romerbriefvorlesung sind es
meist AuBerungen des Kirchenvaters aus seiner Schrift ,De spiritu et litte-
ra“.22 In den inneren Fragen, denen er nachging, wich er von seinem Wege
nicht ab. Augustin beschéftigte ihn reichlich. Und doch duBerte er sich ein-
mal iiber Tisch: Augustinus non recte intellexit articulum iustificationis.??
Wenn er damit die innere Regung meinte, dann hat ihm Augustin nicht viel
geholfen.

Regten etwa seine innere Wahrnehmung Anregungen aus dem Kreise
der Briider vom Gemeinsamen Leben an? Aus seiner Magdeburger Schul-
zeit berichtet er: ,Bei meinem 14.jar, da ich mit Hans Reinecke zu der Zeit
zu den Nullbriidern (in Magdeburg) in die Schule ging”, da wohnte er bei
einem aus Mansfeld stammenden Geistlichen, Dr. Paul MeRhauer, nicht
etwa im Alumnat. Die Briider waren nicht fiir den Unterricht da, sondern
fiir die Erziehung der Schiiler zustdndig. Im Schalbeschen Collegium in Ei-
senach war es nicht anders. Uber seine innere Entwicklung in dieser Zeit ist
zwar nichts Ndheres bekannt, es ist jedoch moglich, daB Luther schon in
dieser Friihzeit Schriften aus dem Bereich der Devotio moderna in die
Hand bekommen hat. In seinen ersten Vorlesungen nennt er Gerhard Zer-
bolt von Zutphen ,De spiritualibus Ascensionibus“.?* Dieser mufR auf ihn
starken Eindruck ausgeiibt haben. Von andern Schriften horen wir nichts.
F. Lau hielt den Einflul von Waldensern fiir moglich.

Luther erlebte in diesen Jahren eine entscheidende Wende. Als er 1512
ins akademische Amt in Wittenberg eintrat und die Lehrbefugnis fiir die
Biblische Theologie und Exegese erhielt, legte er, wie es dem akademischen
Brauch entsprach, die Psalmen aus. Aber danach griff er gleich nach dem
Romerbrief, der ihn seit langem bewegte. In Rom. 12,2 stand das Wort ,re-
formari“.?*> Was bedeutete es aber? Paulus mahnte seine Briider, sich nicht
der Welt gleichzustellen, den Eigensinn mit der Wurzel auszureilRen. Der
sensus proprius gehore der Welt. Luther suchte nach einem Fortschritt: Hoc
pro profectu dicitur. Ist aber profectus gleichbedeutend mit processus? Lu-
ther versteht es als in Bewegung geraten, nicht ausruhen, vom Guten zum
Besseren zu kommen trachten. Das Bild vom barmherzigen Samariter steht
ihm oft vor Augen. In seiner Pflege soll der ,homo semivivus” gesund wer-
den. Was hier geschieht, nennt Luther die transformatio grandissima.?® Im
ganzen Romerbrief sieht er die itio spiritualis vorgezeichnet. Er kennt den
natiirlichen Menschen und weif3, daf} dieser sich in entgegengesetzter
Richtung bewegt (contrario motu). Und unaufhorlich sieht er den Men-
schen, der blutiiberstrémt daliegt. Dieser muld erst gesund werden, d.h. er
muf ein anderer werden, nicht durch eigene Anstrengungen, denn das
vermag er nicht, sondern durch Gott, den alleinigen justificator. Das juristi-

21 WA 9.62.25.

Vgl . K. Bauer, Die Wittenberger Universitatstheologie. (Tiibingen 1928) p. 31.
23 WA Tr 2,138.

24 WA 56.313.14 ff. und WA 3.645.

25 WA 56.441.

26 WA 56.442.

ZKG 107. Band 1996/1



Luthers itio spiritualis 23

sche Denken mulR ausgeschaltet werden (in hac re nullus iurista utilis
est).2” Unter allen Umstdnden muf es vermieden werden, daf® der Mensch
rlickfillig werde. Die redicivatio?® ist aber eine groRe Gefahr. Denn der na-
tiirliche Mensch hilt sich fiir gerecht und gut, wo er es doch nicht ist. Er soll
es doch erst werden. Luther bewegt hier nicht dogmatische Gedanken. Er
bewegt sein inneres Erleben.

Als Ordensvikar hatte er von Traurigkeit befallene, niedergeschlagene
Briider zu trosten. In einem seelsorgerlichen Brief erwdhnt er Staupitz, der
ihm in solcher Lage geholfen hatte. Auf Grund eigener Erfahrung (expe-
rientia doctus) konnte er seine Ratschldge weitergeben. An seinen Ordens-
bruder Georg Spenlein schreibt er: ,Lerne Christus, und zwar den Gekreu-
zigten, und lerne ihm zu singen ... .: Du, Herr Jesu, bist meine Gerechtig-
keit, ich aber bin deine Siinde. Du hast das Meine angenommen und hast
mir das Deine gegeben“.?? Das ist die Vorstellung vom ,frohlichen Wech-
sel”.20 Wie sich Luther diesen gedacht hat, hat er nicht niher ausgefiihrt.
Wer durch eigene Anstrengung alles erreichen will, macht Christus iiber-
fliissig. Wozu ist er dann gestorben? In diesem Brief gebraucht Luther auch
das Bild aus dem Hohen Liede (Cant. 2,2). Da heilst es: ,Unter Dornen ge-
schieht deine Umkehr, wenn du eine Rose Christi werden sollst. Sieh zu,
daR du nicht durch Ungeduld, Verwegenheit und verborgenen Stolz zu ei-
nem Dorn wirst!“31

In einem andern Trostbrief, an Georg Leiffer aus Erfurt gerichtet, ge-
braucht Luther fiir den innersten Weg des Christen ein anderes Bild: Christi
Kreuz ist iiber die ganze Welt verstreut. Jedem Christen kommt sein Teil zu.
,Wirf es nicht fort! Werden Reliquien in Gold gefal3t, so fasse Du das Kreuz
in Dein von Liebe erfiilltes Herz.“*? Dieser Gedanke deutet aber nicht auf
mystische Vorstellungen hin, er verbindet ihn mit dem Glauben .

Luthers innerer Standpunkt wird besonders aufschlureich in der von
ihm gehaltenen Klosterpredigt iiber Joh. 1,1, die er zu Weihnachten 1514
in Wittenberg gehalten hat.?? Der Inhalt weist mehr auf das Schwarze Klo-
ster denn auf die Stadtkirche hin.

In dieser fiir Luthers Werden wichtigen Predigt sagt er u.a. Folgendes:
Gott und sein Wort sind eins.?* Gottes Gottsein besteht im Wort (Ipsa divi-
nitas est verbum). Wenn es im Evangelium heift: ,das Wort war bei Gott”,
so wird es von Gott unterschieden: et aeternus est et distinctus. Luther
wehrt damit die arianische Ansicht ab, daf sich Gott und sein Wort zuein-
ander verhalten wie Sonne und Sonnenstrahl. Fiir ihn steht es fest: Im
Wort ist die volle Gottheit beschlossen (totus deus in verbo). Die Gedanken

27 WA 56.448.4 und WA Tr 1.148.
28 WA 56.276.12.
29 WA Br 1.35.24,
30 Th. Beer, Der fréhliche Wechsel. (Einsiedeln 1980) pp. 382 ff.
| WA Br 1.36.49.
32 WA Br 1.37.5 bis 38.1 fi.
» W, v. Lowenich, Die Eigenart von Luthers Auslegung des Johannes-Prologs.
(Bayr. Akad. d. Wiss. Philos.-Histor. Klasse, 1960, 4) p. 32.
> WA 1.21.7 ff. und 26 ff.

w



24 Robert Stupperich

des 4. Jahrhunderts vom Verhéltnis von Vater und Sohn sind fiir ihn nicht
wichtig. Wichtiger ist das Paradoxon: distinctus a patre filius, qui tamen
cum ipso deus.?*?

Glauben und Denken gehoren hier doch zusammen. Auch wenn er das
innere und das dulRere Wort unterscheidet, so ist das innere Wort, das zum
Herzen spricht, mehr und starker als das duBBere, horbare Wort. Damit ap-
pelliert Luther wieder an die Erfahrung des Einzelnen. Jeder kann spiiren,
was er hier ausfithrt. Mit dem duReren Wort allein kénnte niemand das
Herz des andern bewegen: nulli potes per verbum oris cor movere.>® Das
aber vermag das Wort, das sichtbar geworden ist, das verbum visibile, mit
dem Gott uns in sein Herz blicken 1Rt (nos introducit in cor suum).>”

Gott fihrt wie ein reiRender Platzregen iiber die Erde, das ist ein Pro-
prium des Wortes. Ohne Zutun des Menschen nimmt Christus Besitz vom
Menschen durch die Predigt. Fiir Luther war diese Erfahrung von entschei-
dender Wichtigkeit: Nicht durch sein Sein, sondern durch sein Wirken ist
Gott der Bewegende.

Nicht, dal wir selbst die Wahrheit finden, sondern indem wir das Wort
annehmen, werden wir gottlich und wahrhaftig (divini et veraces). Solches
versteht Luther unter dem ,aus Gott geboren werden” (Joh. 3,4).>8 Er kann
es auch so ausdriicken: mit dem Wort nehmen wir sein Kleid, d.h. Gerech-
tigkeit und Herrlichkeit an.

Als Luther 1512 fiir den Propst von Leitzkau eine Synodalpredigt verfal3-
te, wahlte er als Text Joh.1,12. Sein Thema lautete: Voluntarie genuit nos
verbo veritatis.?® Das Wort der Wahrheit gebiert den wahren Menschen.
Luther spricht hier daher von der himmlischen Geburt, die allem Irdischen
fern ist. Dieser neue Mensch muR alles Falsche abstreifen. Was auf die Seite
der Welt gehort, muf ihm fern bleiben. Er hat nicht den Aufgaben der Welt
nachzugehen. Luther weils auch aus Erfahrung, wie schwer es fiir den
Beichtvater ist, dulRere Fille zu beurteilen.*® Als Beispiele nennt er das Ver-
gessen des Betens oder die unrichtige Auslegung des Wortes. Und doch ist
dies fast die einzige Siinde, bei der er wirklich siindigt, und zwar schreck-
lich (horribiliter). Siindigen Papst und Priester gegeniiber dem Wort, so
sind sie den Wélfen zuzurechnen. Der Priester erfiillt sein Amt nur als Bote
Gottes. Alles andere in seinem Dienst ist leicht zu nehmen (levicula!).*!
Wer Unrechtes lehrt und falsche Fabeln erzihlt, hat alles Gute vergeblich
getan. Nam hic rerum cardo est, hic legitima reformationis summa, hic to-
tius pietatis substantia.** Was hat Luther als ,Welt” erlebt? Eigentlich nur
bise Neigungen (mali affectus). Betrachtet er seinen Weg, so geht er von

35 WA 1.21.14-15.

36 WA 1.23.28.

37 WA 1.24.10 und 15.
38 WA 1.29.6.

3 WA 1.11.8 und 17.
40 WA 1237,

4 WA 1.13.19.

42 WA 1.13.34.
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aulen nach innen. Mox cum hoc ipso mundo nobis oritur.**> Was er erlebt
hat, erleben auch andere. Auch sie sollen nicht darauf blicken, quid extra
nos, sondern was sich in unserem Innern abspielt. Cum fides substantia est
rerum non apparentium,** soll dabei nicht immer der Verstand befragt wer-
den. Nur wo der Glaube im Herzen lebt, werden alle Unsicherheiten iiber-
wunden. Das ist der Christus praesens!

An seinen alten Erfurter Lehrer Jodocus Trutfetter schrieb Luther am
8. 5. 1518,% er glaube nicht, daR die Kirche reformiert werden kénne, so-
lange Kanones und Decretalen, scholastische Theologie und Philosophie,
wie sie gegenwartig gelten, nicht mit der Wurzel ausgerissen werden und
anderen Werten Platz machen. Es sollte das Wort wieder zu seinem Recht
kommen, das von der Gesetzlichkeit iberwuchert war. Den Thesen, die er
zu dieser Zeit aufgestellt hatte, lag ja auch seine Frommigkeit zugrunde.
Trutfetter machte ihm schwere Vorwiirfe; er war vom Gesetz gebunden.
Seine Briefe sind nicht erhalten. Luther war auf Widerspruch gefaf3t, als er
mit seiner inneren Position an die Offentlichkeit trat. Seine Grundlage hiel3
einfach: Biblia et sanctorum patrum purissima studia. Erasmus hatte zwar
eine dhnliche Position in seinem Enchiridion militis christiani angefiihrt,
auch in der Neubearbeitung von 1518,%¢ aber Luther meinte etwas anderes.

III.

Luther ging es immer wieder um die Feststellung, daB der Mensch, der das
Wort annimmt, nicht derselbe bleibt. Er wird zu dem gestaltet, was er ange-
nommen hat. Das ist die Erfahrung der Psalmenauslegung: et ita portat do-
minus in hac vita omnes verbo virtutis suae. Diese GewilRheit bringt er auch
in seinen frithen Predigten vor, durchdrungen von der Wahrheit dessen,
was er erfahren hat. Er wiederholt es in verschiedener Weise, ganz gleich,
welchen Text er wahlt. Christus teilt durch sein Wort sein Wesen aus. Das
ist seine impletio."” Hier gebraucht er das Bild der Henne, die ihre Kiichlein
unter ihren Fliigeln birgt (Matth.23,24). Luther meint hier den Menschen
nach seiner Begegnung mit dem ausschlieBlichen Wort, dem verbum nu-
dum. In der Gestalt des Konigischen (Joh. 4,46 ff) sieht er ihn, ganz dem
Wort hingegeben. Auf dein Wort! Jetzt vermag er, was er zuvor nicht konn-
te. Er laRt sich von einem andern fiithren, und dies allein durch das Wort
(solo verbo).4®

In der dritten Weihnachtspredigt von 1514 spricht Luther schon von
dem Simul,*? siindig und gerecht, krank und gesund zugleich. Das ist sein
grofRes Thema in den spiteren Vorlesungen. Hier spricht er von den gegen-

3 WA 1.14.17.

44 WA 1.16.23.

4 WA Br 1.170.33.

46 Vgl. R. Stupperich, Das Enchiridion militis christiani. ARG 69, (1978) pp. 345 ff.
7 WA 1.35.30.

48 WA 1.38.4, vgl. auch WA 1.88.4.

4 WA 1.42.33; vgl. auch WA 56.272.17.
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satzlichen Kriften wie Angst und Hoffnung, Eitelkeit und Demut, und was
es sonst an Gegensatzen gibt. Er kann gerecht genannt werden, obwohl er
es nicht ist, aber werden soll (iustus vocatur, non qui est, sed qui fit). Weil
er daran glaubt, spekuliert er nicht dariiber, sondern hélt sich an die von
Gott gegebene Wirklichkeit. Weil er alles selbst erlebt hat, kann er auf Gott
schauen: dicimus iusti credendo et sperando in deum.>®

Am 21. Dezember 1516 predigte Luther tiber das Kreuz, das ,fremde
Werk” Gottes.’! Zugrundegelegt hatte er den 19. Psalm. Er verbreitet sich
zunichst dariiber, was fiir Gott ein opus proprium ist, das ihm allein gema-
Re, unmittelbare Schaffen. Dazu gehort fiir ihn die iustificatio. Er gebraucht
aber auch ein fremdes Werk (opus alienum). Das ist das Kreuz. In ihm m{is-
sen die Menschen sich selbst so sehen, wie Gott sie sieht. In ihrer Blindheit
meinen sie rein zu sein, statt um ein reines Herz zu beten. Die aristotelische
Logik ist beiseite gelassen, er entnimmt das Entscheidende Gottes Wirken,
das nur in Paradoxien erfaRt werden kann. Da kommt zum Vorschein, was
er bei Augustin gelernt hat. Der Not und Angst im eigenen Leben entgeht
nur der, dem Barmherzigkeit widerfahren ist. Jetzt weil8 er: misericordia
nobis gratis data et merita Christi nobis imputata.>?

Wir sehen, mit dem Worte Gottes verbinden sich beim jungen Luther
schon bestimmte Vorstellungen. Eine der wichtigsten ist die, unmittelbar
von Gott angesprochen zu werden. Diese Feststellung macht er nicht nur in
der Anfangszeit, sondern auch spéater. Es ist namlich das entscheidende
Moment im Leben des glaubenden Menschen. In der ersten Psalmenvorle-
sung sagt er, er halte es fiir die besondere Gnade und wunderbare Wiirdi-
gung Gottes, daR er den Menschen die Worte der Schrift so lesen und héren
14Rt, als wenn er selbst mit ihm redete.>?

Das ist eine eigenartige Erfahrung, von Gott angesprochen zu werden
durch sein ,unsichtbares, unglaubliches Wort“. Diese Anrede vermittelt
eine inwendige Gabe. Nun hért der Mensch in seinem Innern, was Gott
will, was er ihm sagen will (quid loquatur in me).>* Luther versteht also das
Wort der Schrift als personliche Anrede. Nicht eine innere Stimme, Gott
selbst redet mit ihm. Bei dieser Erfahrung bleibt er. Es war keine einmalige
Erfahrung, sondern eine bleibende. Und diese hélt ihn, dessen kann er ge-
wil sein. Es ist kein fliichtiges Gefiihl, es ist eine feste Tatsache. Und dieses
Wort ist eine Kraft, die sich als wirksam erweist.>>

Das innere Verstehen nannte Luther intus sentire. Wenn Gott zum Her-
zen des Menschen spricht (deus ad cor loquitur), werden die Dinge, von
denen in der Schrift die Rede ist, gegenwirtig. Was der Psalter sagt, ist nun
dem Menschen eigen. Das intus sentire fiihrt aus aller Unklarheit heraus.
Was man versteht, kann man anderen verstandlich machen. Das ist zwar,
wie Karl Holl sagt, ein circulus, aber kein circulus vitiosus, sondern der

v
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Luthers itio spiritualis 20

Kreislauf, in dem sich alles geistige Verstehen unweigerlich bewegt.>® Lu-
ther war sich iiber diesen Hergang voll im Klaren. Das ist ja die ihm vermit-
telte innere GewilRheit, von der Schrift und Erfahrung reden. Die Gewil3-
heit gewinnt er aus der medulla scripturae, dem Kern und Mark der Schrift.
Hier liegt der eigentliche Angelpunkt (hic rerum cardo est, hic legitima re-
formationis summa, hic totius pietatis substantial)®’

In tiefer Einsamkeit hatte Luther diese Wahrnehmung gemacht. Seine
Frommigkeit war nicht an liturgische Brauche gebunden, auch wenn er sie
,weltlich” nannte, und zu allem die Vollmacht hatte.

Luther selbst wiederholt es 6fter. Nicht nur in seinen Anfangsjahren ist
es sein Erleben, in unmittelbarer Beziehung zu Gott zu stehen. In der ersten
Psalmenvorlesung®® spricht er es mit Nachdruck aus: durch das unsichtbare
Wort geschieht etwas Wunderbares, erhilt er einen bleibenden inneren
Trost. Es ist nichts Scheinbares, sondern eine Tatsache, das Wahrnehmen
seiner Wirklichkeit. Diese Tatsache kann ihm niemand bestreiten: hier ist
und wirkt Gott selbst.>®

Luthers itio spiritualis hat lange vor seinen schriftlichen Aussagen dar-
iiber eingesetzt. Daher ist es tiir ihn selbst nicht leicht, sie wiederzugeben.
Seine Entwicklung kann am ehesten seinen Briefen entnommen werden.
Ein Problem eigener Art stellen die Tischreden dar, in denen sich Luther auf
frithere Begebenheiten besinnt und die dazu noch von anderen Personen
aufgeschrieben wurden. Luther hat seine itio spiritualis nicht in der Bege-
benheit selbst, sondern meist erst im Riickblick erfa3t. Sie liegt daher meist
weit zurtick. Dazu sind seine Feststellungen aus Jugendjahren meist frag-
mentarisch. Dennoch ist die itio spiritualis ein innerer Fortschritt und
kennzeichnet nicht nur voriibergehende Augenblicke. Die turbulenten
Jahre 1516/17 konnen als Endpunkt eines lange zuvor eingeschlagenen
Weges angesehen werden. Sein Amt verpflichtete ihn zu Predigt, Messe-
lesen und Seelsorge, die mit der Weitergabe innerer Erfahrungen verbun-
den waren. Spater lieRen aulere Ereignisse das innere Erleben starker ver-
blassen. An die Stelle der Meditation traten theologische Uberlegungen.
Diese Tatigkeit ist zwar auch mit der itio spiritualis verbunden, aber theolo-
gische Uberlegungen sind fiir den inneren Menschen nicht immer forder-
lich. Das Uberdenken innerer Erfahrungen macht ja zweifelhaft. Auf diese
konnte er frither nicht verzichten.

Begegnungen mit Menschen oder Eindriicke durch &ltere Schriften tra-
ten allmdhlich immer mehr zuriick. Die Zeit der mittelalterlichen Mystik
war vorbei. Luther horte zwar noch verwandte Klange aus ihr heraus, doch
selbst ging er einen andern Weg. Seine itio spiritualis ist durch den Gehor-
sam gegeniiber dem Wort gekennzeichnet. Er folgt dem, der ihn ruft. Er
blickt in die Zukunft und erwartet Bedeutsames. ,Es ist etwas Ungeheures

°6 K. Holl, Gesammelte Aufsitze. (Tiibingen, 7. A. 1948 [1943]) I, p. 549.

ST WA T 153435,

%8 Vgl. H. Junghans, Das Wort Gottes bei Luther in der Psalmenvorlesung. TLZ 100
(1975) pp. 101-104.

3% WA 3.342.27.
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vor der Tiir“, schreibt er in einem Brief. ,Was kommen wird, weif Gott. Ich
werde von diesen Fluten dahingerissen und fortgewdlzt”.®®

Was hat er eigentlich erlebt, das ihn zu solchen AuRerungen veranlafite?
Was spielte sich in seinem Innern ab? Er merkte, daf er unter einer Noti-
gung stand, der er sich beugen muRte. Am liebsten hatte er sich in einem
Winkel verkrochen. Stattdessen mulite er offen sagen, was Wahrheit sei. Er
merkte wohl, was um ihn her Siinde sei, und doch vernahm er zugleich
Gottes tiefes, heimliches Ja. Denn, Gott erkennt er nicht in der sichtbaren
Wirklichkeit, sondern im inneren Erleiden. Wer vom Sichtbaren auf das
Unsichtbare schlieRen will, versperrt sich die Sicht und geht nicht den rich-
tigen Weg.

Als Luther 1517 iiber die sieben BuBpsalmen predigte®’ — und das ge-
schah auch in der Zeit nach der ersten Psalmenvorlesung — zeigte er, dafd er
unter Angriffen und Leiden standhaft sein konnte. Wenn Gott seine Hand
von ihm abzége, dann litte er wirklich, namlich im Gewissen. Die Néte, von
denen er hier spricht, sind die schwersten Erfahrungen aus der Klosterzeit.
Diese lieBen ihn ausschauen nach dem ,neuen Menschen” . Wie er diese
Erfahrungen einschitzte, zeigen seine Worte: ,Die Welt fulet nicht, was ich
fulet hab“.62 Tatsachlich bewahrheitete sich an ihm, was er im Psalter las.
So war sein Leben. Luther greift hier auf die Beschreibung des Zustandes
zuriick, von dem er sagt: die Anfechtungen treiben ihn in die Gottesferne,
wo ihm Gott schlieRlich ganz zu entschwinden droht. Das ist dann ein ,vor-
schmack der héllenpeyn“.®* Diesen Zustand beschreibt er mit den Worten:
Infernum in se habet. In spiteren Jahren hat er solche Erlebnisse anders
beschrieben. Da sprach er von der Angst der Gottverlassenheit.* Er er-
schopft sich aber nicht in der Unruhe oder Aufruhr im eigenen Innern. Er
nennt sie tumultus mordacis conscientiae. Gott weils was er tut, wenn er
den Menschen in Anfechtungen fallen 14Rt. Da soll er erfahren, was er sei
und was Gott sei. Zur wirklichen Frommigkeit gelangt der Mensch nicht
durch Spekulationen, sondern durch Leiden und Sterben. Und Luther
schlieRt: Wer diesen Weg nicht gegangen ist, wei8 nichts von Glaube und
Liebe. Die salutaris desperatio®’ ist wirklich notwendig. Wer sie ertréagt, des-
sen Herz ist auf Gott gerichtet.

Auch spater hat Luther, wenn er auf die Anfechtungen zu sprechen kam,
die Gelegenheit ergriffen, von seiner itio spiritualis zu reden, denn hier sah
er die via domini.

Gewidmet James Atkinson zum 80. Geburistag

60 WA Br 1.344 (20. 2. 1519 an Staupitz).
61 WA 1.158 ff.

62 Vgl. WA 1.163.7.
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65 ygl. WA 1.161.24-25.
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Der Furst dieser Welt

Die Bedrohung der Lebenswelt aus lutherisch-orthodoxer Perspektive

Sabine Holtz

Eine Analyse von gedruckten Predigten belegt, daR es in der Zeit der lutheri-
schen Orthodoxie wohl kein Stiick der Bibel gegeben hat, das wie das Alte
Testament geeignet war, Lebenswelt und Zeitldufte jener Epoche zu erkla-
ren.! Die Frage des alttestamentlichen Propheten Amos: Ist auch ein Vngliick
in der Statt/ dz der Herr nicht thue?* stellt sich fiir Jakob Heerbrand (1521—
1600) genauso anno 1579. Am 19. Juni dieses Jahres schlug der Blitz in das
Waéchterhaus hinter dem fiirstlichen SchloR in Tiibingen ein. Das dort gela-
gerte Schwarzpulver explodierte in einer grolen Detonation. Die Fenster
und Ofen des Schlosses barsten, Dicher wurden beschidigt und Tiiren aus
den Angeln gehoben. Die Hiuser in der Nachbarschaft wurden in gleicher
Weise in Mitleidenschaft gezogen. Der Prediger Jakob Heerbrand laRt kei-
nen Zweifel daran, daf dies aus gottlichem Zorn geschah. In seinem grimmi-
gen Zorn aber habe, so der Prediger, Gott auch seiner Gnade und Barmher-
zigkeit gedacht, seien doch nicht vber zwo Personen zu Schaden gekommen,
und dies nur am Leib, nicht am Leben.?> DaB hinter diesem Ungliick nicht
natiirliche Ursachen oder gar der Zufall zu suchen sind, versteht sich fiir den
Prediger von selbst. Die grausame[n] Feind Menschliches geschlechts* wie Siinde,
Gottes Zorn und der Teufel sind vielmehr als die wahren Ursachen solchen
Ungliicks auszumachen.

! Diese von Hartmut Lehmann fiir das 17. Jahrhundert getroffene Aussage 4Rt sich
miihelos auf die gesamte Epoche tibertragen. Vgl. Lehmann, Hartmut: Das Zeitalter des
Absolutismus. Gottesgnadentum und Kriegsnot, Stuttgart, Berlin, K6ln, Mainz 1980
(Christentum und Gesellschaft, Bd. 9), S. 177. — Vgl. Holtz, Sabine: Theologie und All-
tag. Lehre und Leben in den Predigten der lutherischen Orthodoxie. Tiibingen 1993
(Spatmittelalter und Reformation, Neue Reihe, Bd. 3), S. 330 ff.

2 Heerbrand, Jacob: Ein Predig Vom Straal/ [...]. Tiibingen: Alexander Hock, 1579,
5.3 [=5]". Zur vollstandigen bibliographischen Erfassung der Drucke des 16. bis
18. Jahrhunderts vgl. das Quellenverzeichnis in Holtz: Theologie und Alltag (wie
Anm. 1).

* Heerbrand: Predigt vom Strahl (wie Anm. 2), S. 1V,

* Heerbrand, Jacob: Predigt vom Christkindlein. In: Heerbrand, Jacob: Achtzehen
Christlicher Predigen/ Von mancherley Gottseliger Materien. Zu Tiibingen/ nach vnd
nach zu vnderschiedlichen zeitten gehalten [...]. Tiibingen: Alexander Hock, 1586,
$.35-60, hier S. 51.
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Im folgenden soll versucht werden, den Themenkreis Satan, Teufel und
das Bése auf die theologischen Vorgaben hin zu analysieren. Der gewdhlte
Zeitraum bezieht sich auf die sogenannte lutherische Orthodoxie, also jene
Epoche langer Dauer zwischen 1550 und 1750, die inhaltlich gekennzeich-
net ist durch die Ausbildung der kirchlichen Lehrgemeinschaft. Der ersten
Hilfte dieser Epoche wird dabei besonderes Augenmerk gelten. Dem An-
spruch der lutherisch-orthodoxen Theologen, mit der Autoritat der Heili-
gen Schrift normativ auf Denken, Glauben und Handeln der Menschen
einzuwirken, konnte am besten in den Predigten Rechnung getragen wer-
den. Der obrigkeitlich sanktionierte Predigtbesuch, bedingt durch die lan-
desherrliche Fiirsorge fiir (weltliches) Wohl und (ewiges) Heil der Unterta-
nen, bot den Theologen regelmaRig ein breites Publikum: Jtem er soll auch
menigklich das heilig Gottes wort vnd die predigen, alle Sontag vind Feirtag besu-
chen. vnd sunderlich, sollen alle hauBudtter vind miitter jre kind, knecht vnd
migdt, sampt andern haufgenossen, an obgemelten tigen, auff das aller wenigst ein
mal predig zuhoren anhalten. Dann welcher diforts gefarlicher weifs fiir sein eigne
person, oder an seinem haufgesind seumig sein wurd, der soll das erst mal vmb ze-
hen schiling, das ander mal vmb ein guldin, das dritt vmb zwen guldin, vand also
fiir vad fiir, alwegen vinb ein guldin mit der straff auff steigen, vind welcher das gelt
zugeben nit vermag, fiir ein yeden guldin vier tag vnd vier nicht mit wasser vid brot,
in den thurn vanachliplich gestrafft werden.> Es soll im folgenden also nicht um
gelehrte Disputationen iiber ,das Bose” gehen, sondern um jene Vorstel-
Jungen, die die Theologen in ihren Predigten vermittelten. Welche An-
schauungen stellten die Theologen zur Rezeption fiir die Vorstellungswelt
und den Erfahrungshorizont des ,einféltigen Laien” bereit?

In den Lehren der lutherischen Orthodoxie kann das Bose in der Welt
sowohl als eine persénliche als auch als eine unpersonliche Macht betrach-
tet werden. In ihren Predigten bevorzugen die Theologen zumeist die bild-
hafte Vorstellung vom Teufel. Der Teufel gilt — ganz in biblischer Tradition —
als der gefallene Engel.® Er verkorpert die unsichtbare bose Macht: Derglei-

5 Vierte Landesordnung vom 1. 6. 1536. In: Reyscher, August Ludwig (Hg.): Vollstan-
dige, historisch und kritisch bearbeitete Sammlung der wiirttembergischen Gesetze,
Bd. 12. Tiibingen 1841, S.84-122, hier S.85. - Vgl. dazu auch: Wiirttembergische
GroRe Kirchenordnung, S. ccxxviij™, Fiinfte Landesordnung vom 02.01.1552 (Reyscher
(Hg.): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 12, S.193-239, hier S. 196), ferner die Landes-
ordnungen vom 17. 8. 1567 (Reyscher (Hg.): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 12, S. 344;
Nachdrucke erschienen 1576 und 1585), vom 11. 11. 1621 (Reyscher (Hg.): Wiirttem-
bergische Gesetze, Bd. 12, S.717-885) sowie die Generalreskripte vom 17. 12. 1681
(Reyscher (Hg.): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 13, . 577), 2. 3. 1696 (Reyscher (Hg.):
Wiirttembergische Gesetze, Bd. 13, S. 696), 2. 7. 1705 (Reyscher (Hg.): Wiirttembergi-
sche Gesetze, Bd. 13, S.818 f.), 4. 6. 1727 (Reyscher (Hg.): Wiirttembergische Gesetze,
Bd. 14, S.3-9), 13. 1. 1739 (Reyscher (Hg.): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 14, 5.220-
231). — Vgl. Wagner, Tobias: Siebenféltiger Ehehalten=Teuffel/ [...]. Ulm: Balthasar
Kithnen, 1651, S. 4. — Wagner, Tobias: Fiirsten=Predigt Auf8 dem Propheten Esaia [...].
Angebunden an: Tobias Wagner: Epistel=Postill/ [...]. 2. Teil. Tiibingen: Johann Hein-
rich ReiB, 1668, S. 814-828. — Heerbrand, Jacob: Compendium Theologiae QVAESTIO-
NIBVS METHODL TRACTATVM. [...]. Tiibingen: Georg Gruppenbach, 1573, 8. 493.

6 Sigwart, Johann Georg: Allgemeines Gebett der Christen/ Vatter Vnser genannt/
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chen ist der drgst Feind deff Menschlichen geschlechis/ der Teuffel/ darumb er den
auch der bise Feind/ der Tausendlistig vind Fiirst diser Welt/ mechtig gwaltig/ Herr
diser Welt/ vnd ein briillender Lowe/ genennet wirdt. Denn gleich wie der Lowe listig
vnd starck ist/ daher auch aller Thier ein Konnig: Also ist auch der Teufel (!) mech-
tig/ gwaltig/ vand nicht allein starck/ sonder auch listig/ hat die armen Menschen/
von wegen jhrer Siinden/ in seinem reich gefangen vand gebunden zu seinem willen.
Diser Feind fiiret nun/ die er also in Siinden gefangen vnd verstricket hat/ in sein
reich vnd Thurn/ das ist die Holle/ die sperret jhren rachen weit auff/ da sie dann
mit dem Teuffel im Hollischen Fewr jmmer vud ewiglich miissen bleiben/ vnd defs
ewigen Todts sterben/ da sie wol gern sterben/ damit sie der ewigen qual vnd grosser
pein erlediget wiirden/ aber der todt wirdt von jhnen weichen/ das sie im todt nicht
werden sterben kiinden/ Sonder jhn zu ewiger straff im hollischen Fewr ewiglich le-
ben/ da jhr Fewr nicht wirdt erldschen/ noch jr nagender Wurm sterben.”

Alles Leben in der Welt kann nach den Vorstellungen der lutherisch-or-
thodoxen Theologen nur in Herrschaftsstrukturen gedacht werden, einem
Herrn — Gott oder dem Fiirst dieser Welt — mul} der Mensch unausweichlich
dienen.® Doch gleichwohl darf und kann nicht von einem Dualismus von
Gut und Bése ausgegangen werden. Axiom aller Uberlegungen der luthe-
risch-orthodoxen Theologen zum Thema ist, dal® es keinen Dualismus von
Gut und Bose gibt. Fiir die lutherisch-orthodoxen Prediger waren in der
Geschichte Gott und der Teufel am Werk. Nach ihrer Uberzeugung ringen
in ihr Gott und der Satan um die Herrschaft tiber die Menschen. Das Leben
stellt sich aus theologischer Perspektive als ein steter Kampf und Krieg mit
dem Teufel dar.® Aber in diesem Kampf ist letztendlich Gott der Herr der

[...]. Tiibingen: Dieterich Werlin, 1611., S. 199 ff. — Sigwart, Johann Georg: Ein Predigt
Vom Hagel vnd Vngewitter. [...]. Tiibingen: Johann Alexander Cellius, 1613, S.12. —
Wagner, Tobias: Compendium. DeR waaren Christenthums: Das ist: Christliche Haul3-
Vbung del Wiirttenbergischen Catechismi/ [...]. Ulm: Balthasar Kithnen, 1644, S. 80f.
Wagner definiert den ,bosen Engel” wie folgt: Es seynd die leidige Teuffel/ vor welchen Gott
alle fromme Hertzen gnidig wolle bewahren/ welche in der Warheit darin sie GOtt erschaffen/
nicht bestanden Joh 8. v. 44 Jhr Fiirstenthumb nicht behalten/ sonder jhr Behausung verloren
haben/ vnd wegen Jhrer beharrlichen BoRheit behalten werden zum gerichte def grossen Tages/
mit ewigen Banden im Finsternus/ in der Epist. Judae/ v. 6. Daher alles thun vnd lassen der bisen
Engel vnd Teuffel/ dem thun vnd lassen der heiligen Engel schnurstracks entgegen ist. — Vgl.
Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S.72-83: De Diabolis. —
Heerbrand, Jacob: Epitome COMPENDII THEOLOGIAE, [...], S.43-46: De Diabolis. —
Hafenreffer, Matthias: Loci Theologici CERTA METHODO AC RATIONE, [...]. Tiibingen:
Georg Gruppenbach, 1600, S. 48-56: De Angelis malis seu Diabolis.

7 Heerbrand: Predigt vom Christkindlein (wie Anm. 4), S. 51.

8 Andreae, Jacob: Christliche Reformation Der Kirchen/ in der [...] Statt Hagenaw/
[...]. Tibingen: Ulrich Morharts Witwe, 1566, S. 28. — Wagner, Tobias: Epistel=Postill/
[...] Der Ander [2.Teil]/ ndmblich/ Sommer= und Herbst=Theil/ [...]. Tiibingen: Jo-
hann Heinrich ReiB, 1668, S.642. — Reuchlin, Christoph: Kurtze Abbildung [...] Des
Rechtschaffenen Wahren und Thétigen Christenthums. Tiibingen: [o. Dr.], Johann
Georg Cotta (Verleger), 1705, S. 205.

¢ Andreae, Jacob: Christliche getrewe anleitung/ [...]. Tiibingen: [Ulrich Morhart
Witttib], 1566, S. 128. — Wagner, Tobias: Schlachtordnung Del3 Kampffs der Kinder GOt-
tes [...]. [Tibingen?]: Gregor Kerner, [o. J.], S. 8 f. — Summarien Oder griindliche Aus-
legung Uber die gantze Heil. Schrifft Alten und Neuen Testamentes, [...]. Teil 1-3. Leip-
zig: Johann Friedrich Gleditsch, 1709, S. 1040.
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Geschichte, der aber zum Vollzug seines Zornes den Teufel zeitweilig ge-
wahren laRt: Es sey aber der Sathan so mdichtig wider die Menschen/ vnd zumal so
gifftig vnd rachgirig/ als er jmmer wolle/ so vermag er doch nichts eigens Gefallens/
ohne Gottes Willen oder VerhengnufS/ also dafs er auch dem Menschen kein Hérlin
kriimmen/ vand auff dem Feld kein Grislein verderben kan/ es sey dann/ Daf es
Jhme Gott der HERR erlaube.'® Wenn denn der Teufel seinen Mutwillen am
Menschen ausiiben kann, so geht dies nur mit géttlicher Ermédchtigung. Sei
es Ungliick oder Schaden, ohne gottliche Billigung kann der Teufel nichts
bewirken: [...] zugeschweigen/ das er etwas grossers/ vagliick oder schaden/ einem
Menschen konde/ ohne Gottes verhengnuf3/ zufiigen/ oder seines gefallens/ seinen
bdsen mutwillen an jemandts iiben oder treiben/ wie er gern offermals thete/ wo jm
nit von Gott dem Allmechtigen gnediglich vnd gewaltiglich gesteuert vnd geweret
wiirde. Gott der Herr aber ist nicht allein mechtig/ sonder Allmechtig/ vand kan
Jhme niemandts wehren noch verhindern in seinen Wercken vnd fiirhaben/ sonder
was er wil/ das thut er/ im Himmel vnd auff Erden.\!

Generell gilt nach dem Verstandnis der lutherisch-orthodoxen Theolo-
gen, daR alle Méchte dieser Welt!2, jedes Individuum!® wie auch jedes Na-
turereignis'* nur das Instrument eines gottlichen Planes sind. Weltliche
Gegebenheiten per se bilden kein Kontinuum sinnvoller Geschehnisse, sie
stellen allenfalls deren dufieren Rahmen.!® Geschichte ist folglich nicht als
Inbegriff menschlichen Handelns und Erleidens zu verstehen. Alle Ge-
schichte dieser Welt ist ihrem letzten Sinn nach Heilsgeschichte unter
eschatologischem Aspekt. Das Interesse der Prediger an historischen Ereig-
nissen ist immer im Hinblick auf das Heilsgeschehen orientiert, wobei die
Welt und ihre Geschichte als bereits in das Heilsgeschehen integriert zu be-
trachten sind. Dies ist die Grundlage des biblischen Weltverstandnisses der
lutherischen Orthodoxie. Die Bibel wird zu einer Quelle der gottlichen Of-
fenbarung tiber den Verlauf der Heils- oder Unheilsgeschichte.

10 Sigwart: Predigt vom Hagel (wie Anm. 6), S. 13. - Sigwart: Predigten vom Vaterun-
ser (wie Anm. 6), S. 93.

"' Heerbrand: Predigt vom Strahl (wie Anm. 2), $. 3 [=5]".

12 Andreae, Jacob: Dreyzehen Predigen vom Tiircken. [...]. Tiibingen: Ulrich Mor-
harts Witwe, 1568, S.222, S. 230. — Wagner, Tobias: Schwerdt=Predigt/ Von der Land-
straff desz Krieges/ [...]. Ulm: Balthasar Kithnen, [0.J.], S. 13. — Reuchlin, Christoph: Jn
dem Namen JEsu! Christliche BuB3=Predigt/ [...]. In: Dieses Kriegs Entsetzlichkeit/ [...].
[Stuttgart]: Paul Treuen, [o. J.], S. 120.

13 Heerbrand, Jacob: Leichpredigt Bey der BegrebnuR weilund des Durchleuchtigen/
Hochgebornen Fiirsten vnd Herrn/ Herrn Christoffs/ [...]. Tiibingen: [o. Dr.], 1569,
S. 13. — Hochstetter, Andreas Adam: Christliche Leichpredigt [...] Bey sehr trauriger und
Volckreicher Leich=Bestattung De Hoch=Ehrwiirdigen und Gottseligen Theologi.
HERRN CHRISTOPHORI REUCHLINI [...]. Tiibingen: Johann Conrad Eitel, 1707, S. 21.

4 Sigwart, Johann Georg: Ein Predigt Von dem Erdbidemen. [...]. Tiibingen: Erhard
Cellius, 1601, S. 11 ff. - Sigwart: Predigt vom Hagel (wie Anm. 6), S. 17 ff. — Sigwart, Jo-
hann Georg: Bin Predigt/ Vom Reiffen vnd Gefrost/ [...]. Titbingen: Erhard Cellius,
1602, S. 5. — Wagner, Tobias: Zwo ernsthaffte/ scharpffe BuB=Predigten/ iiber den Fort-
setzenden Erdbidem Jm Hertzogthumb Wiirttemberg/ [...]. Tiibingen: Gregor Kerner,
1655, 5. 4 ff.

15 Léwith, Karl: Weligeschichte und Heilsgeschehen. Stuttgart 1953, S. 170.
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,Unheilige” Entwicklungen gehen auf das Konto widergottlicher Méchte
des Bosen, sie stehen in Konkurrenz zum gottlichen Heilshandeln. In den
Augen der Theologen gehéren alle verwerflichen Machenschaften - sie
nennen Augen- und Fleischeslust, hoffartiges Leben, Welt-Liebe, alle Wer-
ke des Fleisches wie Ehebruch, Hurerei und Unzucht — zum EinfluSbereich
des Teufels.!® Der Satan lockt und reizt mit der Welt, da er doch nichts anders
suchet/ als da wir die Zeit verspielen/ und indem wir mit den eitelen und nichtigen
Dingen dieser Welt uns aufhalten/ die Gelegenheit versdumen/ unser Heyl und See-
ligkeit zu wircken [...]. Die Lehre der Kirche will den Menschen nicht nur in
den Stand versetzen, in der Geschichte das Wirken und den Heilsplan Got-
tes zu erkennen, sondern sie will zudem die Fahigkeit verleihen, dieses
Wirken von dem der gottwidrigen Méachte zu unterscheiden.!”

Theologisch gesehen machte es das Problem des Bosen in der Welt
grundsétzlich notwendig, zwischen einem Wirken Gottes und der Prasenz
Gottes zu unterscheiden. Eine Lésung bot die Lehre von der gottlichen Pro-
videnz. Im Unterschied zur reformierten Pradestinationslehre konnte in ihr
die Nihe Gottes zum Ausdruck gebracht werden: [...] Er ist iiber euch alle/
vnd durch euch alle/ vand in euch allen. Vand da man meinet/ das er am wenigsten
seie/ da findt man am aller gwisesten. Wenn? so es einem Menschen ilbel gehet/ es sey
mit Armut/ Kranckheit/ Feindtschafft/ Verfolgung/ so meint er/ Gott sey von jhme
gewichen/ so er doch am aller néichsten bey jme ist.'® Das lutherisch-orthodoxe
Lehrstiick ,De providentia® klirt und bestimmt hier das Verhaltnis zwi-
schen Gott und Welt in eindeutiger Weise. Das Postulat, da dem Glauben
alle Dinge zum Guten dienen, bildet die Basis aller weiteren Uberlegun-
gen.!” Am Ende, so die Theologen, trage eben Gott, trotz aller Teilerfolge
des Teufels in der Geschichte, den Sieg iiber die Michte des Bosen davon.??

16 Reuchlin: Christentum (wie Anm. 8), S. 205 und 211.

17 Schonstddt, Hans-Jiirgen: Antichrist, Weltgeschehen und Gottes Werkzeug. Romi-
sche Kirche, Reformation und Luther im Spiegel des Reformationsjubildums 1617 (Ver-
offentlichungen des Institutes fiir Europdische Geschichte Mainz, Bd. 88: Abteilung fiir
Abendldndische Religionsgeschichte). Wiesbaden 1978, S. 95.

18 Apndreae, Jacob: Zehen Predig von den sechs Hauptstucken Christlicher Lehr [...].
Tiibingen: Ulrich Morharts Witwe, 1561, S. XLI". — Sigwart, Johann Georg: Eilff Predig-
ten/ Von den VOrnemesten vnnd zu ieder zeit in der Welt gemeinesten Lastern/ [...].
Tiibingen: Erhard Cellius, 1603, S. 46'—47". — Zur polemischen Auseinandersetzung mit
der calvinistischen Pradestinationslehre vgl. Hafenreffer, Matthias: I. Multi vocati, Pauci
Electi. [...]. Tiibingen: In der Druckerei Cellius, 1609, S.8-11. — Vgl. Elert, Werner:
Morphologie des Luthertums. Bd. 1: Theologie des Luthertums, hauptsachlich im 16.
und 17. Jahrhundert. Miinchen 1931, S. 388-390. — Vgl. auch Haustein, Jorg: Martin
Luthers Stellung zum Zauber- und Hexenwesen. Stuttgart, Berlin, Kéln 1990 (Miin-
chener Kirchenhistorische Studien, Bd. 2), S. 110.

19 Wagner, Tobias: Eine Predigt/ Der kohlschwartze Teuffel genant. [...]. In: Wagner,
Tobias: Casual=Predigten. [...]. Stuttgart: Johann Weyrich R68lin, 1658, S. 20, der dort
aus Luthers Tischreden zitiert.

20 Sigwart: Predigten vom Vaterunser (wie Anm. 6), S.190. — Wagner, Tobias: PO-
STILLA TEXTUALIS: Das ist; Schrifft= vnd Textmésige Aullegung/ Der Sonn=Fest= vnd
Feyrtdglichen Evangelien desz Jahrs [...] Erster Jahrgang. Ulm: Balthasar Kithnen,
1650, S. 668ff, S. 673. — Reuchlin: Christentum (wie Anm. 8), S. 250. — Weismann, Chri-
stian Eberhard: Die Zwar tieff verborgene Aber Heylsvolle und seelige Leitungen und
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Gerade in der Auseinandersetzung mit den Méchten des Bosen offenbart
sich diesem Verstidndnis zufolge das Lenken und Erhalten Gottes: Dann ja
ein jeder Christ/ so viel sein Leib vnd Leben/ sein Haab vnd Gut/ sein Beruff vnd
Stand/ sein Verrichtung vnd Arbeit/ Hauf oder Feldgeschdfft/ vnd kurtz/ alles was
das jenig/ so zu Leib oder Seel vns nutzlich sein mag/ betrifft/ also gesinnet ist: dafs er
vor allem Schaden/ Schutz vnd Schirm/ in aller Not vad Anligen/ Hilff vid Rettung/
in allem Zustand/ Gnad/ Segen/ heilsam Gedeyen vnd alle Wolfart wiindschen vnd
begeren thut. 2! Die hier ausgesprochene Gewilheit des Glaubens an das be-
wahrende Handeln Gottes wird immer wieder mit der leidenden und schei-
ternden Welt konfrontiert. Die alltdgliche Erfahrung von Leid und Mangel
stellt den Glauben an eine bewahrende Fiirsorge des verborgenen Gottes
immer wieder auf die Probe.2?2 Aufmerksame Horer nehmen die Prediger
beim Wort. In den sogenannten Einreden werden die Argumentationen
der Theologen aufgegriffen und die Frage der Theodizee gestellt: Wie es
denn komme, daR der Teufel nach wie vor Menschen versuche, wo doch
gelehrt werde, Christus habe die Welt und das Bose {iberwunden. Die Ant-
wort der Prediger: Wohl kénne der Teufel ohne gottliche Ermédchtigung
nichts tun,??® was jedoch zwei Arten der Versuchung nicht ausschliefe. Eine
komme von Gott selbst, [...] welcher vaderweilens auch seine liebe Kinder lafit in
Beschwerligkeit kommen/ oder mit Widerwertigkeit beladen werden/ oder stelt sein
Hilff vad Rettung ein zeitlang ein/ damit er sie iibe/ probiere vnd die verbirgene Ge-
dancken jhres Hertzens offenbare.?* Mit dieser Art der Versuchung werden ei-
gentlich nur die Glaubigen konfrontiert. Sicher ist, da8 Gott nur zum Gu-
ten erprobt und nicht iiber menschliches Vermogen in Versuchung fiihrt:
Nun seind aber allein zweierley Wunderwerck/ Gottliche/ vand Teuffelische. Gottli-
chel seind dise allein/ die mit dem Gottes Wort vberein stimmen/ vnd die Menschen
nicht von Gott/ vnd seinem heiligen. Wort abfiihren [...] Teuffelische aber/ die die
gethon werden auff mitwiirckung des bisen Feindes/ die Leut zubetriegen vand zu-
uerfiihren/ vnd von Gott vand seinem heiligen Wort abwendig zumachen/ vind zu-
uerfithren auff Abgitterey [...].%> Die Versuchungen des Teufels fiihren den
Menschen nicht zum Guten. Der Mensch ist aufgefordert, sich zu priifen,
ob er zum Reich des Satans oder aber zum Reich Gottes gehort.?® Als Krite-
rium bei der Entscheidungsfindung soll der Dekalog dienen. Zudem mulf}
immer bedacht werden, [...] dap es sehr nithig sey das Siinden=Ubel von dem
Straf=Ubel genau zu unterscheiden; da jenes durchaus nicht, dieses aber gar wohl

Fithrungen GOTTES/ [...]. An dem Tage der Beerdigung [...] Hrn. Gottfried Hoffmanns,
[...]. Tiibingen: Hiob Frankens Witwe, [0. J.], §.7.

21 Hafenreffer, Matthias: LITANIA, Das ist/ Gemein Gebet/ Christlicher Kirchen/
[...]. Tibingen: Georg Gruppenbach, 1605, 5. 12.

22 Sigwart: Predigt vom Hagel (wie Anm. 6), S. 32. — Wagner: Evangelien-Postille 1
(wie Anm. 20), S. 531. — Weismann: Leichenpredigt Hoffmann (wie Anm. 20), S. 8 ff.

23 ygl. Sigwart: Predigt vom Hagel (wie Anm. 6), S. 13 £,

24 sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 180ff und S. 194.

25 Heerbrand, Jacob: Kirchen Testament/ vnd widerholete/ auch entliche Christliche
Glaubens Bekanntnus [...]. Tiibingen 1593, S.241f. — Vgl. Heerbrand: Compendium
(1573) (wie Anm. 5), S. 435.

26 Reychlin: Christentum (wie Anm. 8), S. 205-211 und S. 217 f. — Vgl. Andreae: Pre-
digten in Hagenau (wie Anm. 8), S. 28.
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von GOIt herriihren kan.?” Diese eingeforderte Prizisierung ist gewil keine
leichte Aufgabe, denn phdnomenologisch kann der Mensch nicht zwischen
der fiir die eigene Erfahrung unzuganglichen Handlungsweise des ,deus
absconditus” und jener des Satans unterscheiden.?® Wenn das gottliche
Wort und der sich daran entziindende Widerspruch des Teufels Geschichte
konstituieren, kann entsprechend aus der Geschichte der gottliche oder wi-
dergottliche Ursprung eines historischen Geschehens erschlossen werden.
Geschichte hat somit funktionalen Charakter, sie ist kein autonomer Be-
reich menschlicher Erkenntnis.?’ Dieses universalhistorische Geschichts-
bild der Prediger, das von einer Einheit von Bibel, Kirchen- und Weltge-
schichte ausgeht, weist damit noch die gleichen Merkmale auf, die schon
fiir das Weltbild des Mittelalters charakteristisch waren.?® Aufgabe der
Theologen ist es, den Menschen zu lehren, die Provenienz einer histori-
schen Begebenheit richtig zu entschliisseln und entsprechend falschem
Verhalten gegenzusteuern.

Die Schwierigkeit besteht aber darin, dald der Mensch seit dem Siinden-
fall aller Freiheit zum Guten beraubt ist: Darum stehet es nicht in vuserm freyen
willen/ recht zuthon/ vind Christlich zuleben/ sonder es ist der ernstlich Bevelch vid
Will Gottes/ das wir in seinen Gebotten wandeln/ [...] Denn die Creatur soll jhrem
Schopffer vnderthenig vind gehorsam sein/ sonderlich aber wir Christen/ die wir
von Gott nicht allein erschaffen/ sonder auch durch den Som Gottes erldset sein
[...].3! Der Mensch ist nun von Natur zum Argen geneigt.>? Die Erbsiinde
brachte die Verdammnis iiber alle Menschen: Hoc peccatum est Misera Huma-
nae naturae corruptio per Adami lapsum in omnes ejus posteritatem propagata, reos
faciens irae DEI & aeternae damnationis, nisi per Christum fiat remissio.>> Die Na-
tur des Menschen ist kiinftig verandert, wobei es zu keiner Verdnderung

27 Weismann, Christian Eberhard: Die hefftige und gefahrliche Feuers=Brunst, [...].
Tiibingen: Joseph Sigmund Witwe, [0. J.], S. 4.

28 Vgl. Haustein: Luthers Stellung zum Zauber- und Hexenwesen (wie Anm. 18),
$.107-110, bes. S. 108.

29 Schonstddt: Antichrist (wie Anm. 17), S. 318.

0 Kaegi, Werner: Grundformen der Geschichtsschreibung seit dem Mittelalter. Ut-
recht 1948, S.225f. — Vgl. Benrath, Gustav Adolf: Art. Geschichte/ Geschichtsschrei-
bung/ Geschichtsphilosophie VII/1. In: Theologische Realenzyklopiddie 12, 1984,
§.630-643, hier S. 633. — Schindler, Alfred: Art. Augustin/ Augustinismus. I. Augustin.
In: Theologische Realenzyklopadie 4, 1979, S.645-698. Zur augustinischen Ge-
schichtsauffassung, S. 680-683; dort auch weiterfiihrende Literatur.

! Andreae: Christliche Anleitung (wie Anm. 9), S. 359. — Heerbrand: Kirchentesta-
ment (wie Anm. 25), S.57. — Sigwart, Johann Georg: Zweintzig Predigten/ Vber Das
Fiinffzehende Cap. der Ersten Epistel Pauli an die Corinther [...]. Tiibingen: Erhard
Cellius, 1602, S. 118" und S. 157". — Reuchlin: Christentum (wie Anm. 8), S. 2837, — Vgl.
Kliefoth, Maria: Gesetz und Evangelium in der altlutherischen Dogmatik. In: Neue
kirchliche Zeitschrift 36 (1925), S. 213-244, hier S. 224 {.

2 Sigwart: Predigten vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 15. — Wagner: Evangelien-Po-
stille 1 (wie Anm. 20), S. 899. — Hafenreffer: Multi vocati (wie Anm. 18), 8. 11. — Weis-
mann: Feuersbrunst (wie Anm. 27), S. 4.

3 Jager, Johann Wolfgang: COMPENDIUM THEOLOGIAE POSITIVAE [...]. Stutt-
gart: Roslinianis (Typis), 1702, S. 119. — Sigwart: Predigten vom Vaterunser (wie Anm.
6), S.158.
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von Substanz, Natur und Wesen als solche kommt.>* Vielmehr hat sich et-
was in der Substanz des Menschen gedndert. Nach dem Siindenfall ist dem
Intellekt keine Erkenntnis Gottes mehr moglich; von nun an herrschen
Blindheit, Finsternis und Unwissenheit, in deren Folge sich der Mensch im
Ungehorsam von Gott abwendet.>® Die vehemente Betonung des Unter-
schiedes zwischen Mensch und Erbsiinde ist fiir die lutherische Orthodoxie
von konstitutiver Bedeutung. Eine Identitdt von Mensch und Erbsiinde be-
inhaltete nach lutherisch-orthodoxer Lehre zwei undenkbare Gedanken:
Zum ersten hielRe dies, da Gott zum Urheber oder Verursacher der Siinde
wird, und zum zweiten, daR der Teufel zum Schopfer des Menschen nach
dem Fall wird. Eine solche Ansicht ist mit der unmittelbar aus dem Schop-
fungshandeln Gottes abgeleiteten Vorstellung des guten Handelns Gottes
unvereinbar: Dann er den Menschen volkommen erschaffen/ in Heiligkeit vind Ge-
rechtigkeit/ viond ein gar leichtes Gebott gegeben/ das er gar wol hat konden ertra-
gen/ aber aufs lautter mutwillen hat er sich hieruon abzogen/ vid dem Teuffel mehr
glaubet/ vand gefolget/ dann Gott seinem Schopffer/ von dem er durch vngehorsam
abgefallen/ dardurch auch die herrliche Kréfften/ die er zuuor nicht allein fiir sich/
sonder auch fiir seine Nachkommen empfangen/ widerumm verlohren/ welches
ihme Gott der HErr zuuor gesagi/ [...].>¢ Es ist fiir die Theologen offensichtlich:
Gott als der Schopfer kann nicht Urheber des Bosen sein, vielmehr brachte
der freie, schuldhafte Ungehorsam des Menschen das Bose in die Welt. Da-
mit ist zwar der Ursprung des Bosen nicht geklart, es wird jedoch festgehal-
ten, daR es nicht zwei Urprinzipien — gut und bdse — gab. Die Schuld des
Menschen liegt darin, dem Willen Gottes nicht zu entsprechen, obwohl er
dazu verpflichtet war.>” Die Siinde trennt Gott und Mensch,*® Siinde und
Verschuldung geben Gott das Recht zur Vergeltung.*® Eine vollkommene
Erfiillung des Gesetzes, in dem Gott seinen fordernden Willen dargelegt
hat, ist nun nicht mehr méoglich. Der siindige Mensch fdllt dem gerechten
Zorn Gottes anheim.4? Folglich zeigt jeder Versuch des Menschen, sich mit
den Werken des Gesetzes selbst zu rechtfertigen, gerade seine Siindhaftig-
keit und verstrickt ihn so immer tiefer in Stinde.

In seiner alltdglichen Lebenswelt sah sich der Mensch einer Welt gegen-
uber, in der sich mehr bises/ dann guts: mehr Siind/ dann Tugent: mehr Jammers
vid Elends/ dann Frewd vind Wollust findet.*! Dem Satan wird zugeschrieben,

34 Andreae, Jacob: Bericht von der Erbsiinde. [...]. Tiibingen: Georg Gruppenbach,
1575, passim, bes. S.231.; S. 9 definiert er Erbsiinde als: [...] bdse widerwertige Art vind
Natur des Menschen/ vinb wolcher willen/ der Mensch/ in Muter leib/ ehe er geboren wiirdt/ ein
Siinder vor Gott ist/ vnd da er diser siindigen Art vand Natur nicht ledig/ oder daf jne dieselbige
von Gott nicht zugerechnet/ der Mensch kein gnedigen Gott haben/ auch Gott nicht sehen kan/ bif
er von derselben gantzlich erlediget wiirdt.

35 Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S. 200.

Heerbrand: Kirchentestament (wie Anm. 25), S. 44.
37 Reuchlin: BuB-Predigt (wie Anm. 12), S. 119.
3% Sigwart: Laster-Predigten (wie Anm. 18), S. 39"
Hagmajer, Christian: Zwey Abend=Predigten/ [...]. Tibingen: [o0. D1.], Theodor
Metzlers Witwe (Verleger), 1728, S. 29.
40 Reuchlin: BuBb-Predigt (wie Anm. 12), S. 99.
41 Sigwart: Predigten vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 92.
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dal er die im Argen liegende Welt an sich zieht und den Menschen zu epi-
kureischen Einstellungen veranlat. Er [...] hetzt wider vus vuser eigen Fleisch/
das vns eintweder Epicurisch machen will/ oder mit verzweiflung begert zuuerder-
ben.*? Neben allen Werken der Grimmigkeit, der Boshaftigkeit und Argli-
stigkeit kann gerade das Bemiihen des Teufels, Menschen mit Leib und See-
le zu verschlingen, als Beweis fiir die Existenz der Hélle dienen. Die beson-
dere Perfiditdt besteht darin, daR der Teufel den Menschen vornehmlich
dann versucht, wenn es ihm tibel geht. Es sei doch ein leichtes, so die Predi-
ger, in Ruhe und Friedenszeiten rechtschaffenes Verhalten zu iiben.43
Ganz offensichtlich verkorpert der Teufel fiir die Prediger das Bose in der
Welt schlechthin. Der Teufel ist der Widersacher, der zur Siinde anleitet
und den darin verstrickten Menschen spiter wegen eben dieser Siinde ver-
klagt und in die Holle fithrt*4, und dies gerade auch in der letzten Stunde?.
Er ist ein Diabolus, ein Lasterer, die personifizierte Antithesis decalogi. Er ist
es, der allen Calumnianten das Hertz mit Neid erfiillet/ die Zungen mit Liigen
schérffet/ das Maul mit Falschheit aufischoppet/ und dardurch vil Mord und Tod/ vil
Jammer und Noth in der Welt stifftet/ auch alle Calumnianten zu seinen Kindern
machet [...].*¢ Er ist wie ein briillender Lowe, der umhergeht, sein Opfer
sucht und verschlingt. Der Teufel fiihrt in seinem Reich das Regiment, er ist
Fiirst und Herr, ja Gott dieser Welt.*” Nicht zwar daf er ettwas an derselben
habe erschaffen: Oder er die Welt nach seinem Willen vnd Wolgefallen regierte.
Dann dieses allein Gott zugehdort: Sondern weil er durch vind wegen der Siinde/ sein
Herrschafft/ oder viel mehr Tyranney/ vber das Menschliche Geschlecht erlangt hat
vnd der Menschen Hertzen (wann jhme Gott verhenget) verstocken/ verblenden/ im
Vnglauben auffhalten/ von einer Siinde in die andere treiben/ vand zu seinem Mut-

*2 Osiander, Andreas: Ein Vestung Predigt. [...]. Tiibingen: Georg Gruppenbach,
1594, S. 16 I. — Pregitzer, Johann Ulrich: Zwolff BuRpredigten/ [...]. Tiibingen: Dieterich
Werlin, 1623, S. 154-156. — Reuchlin: Christentum (wie Anm. 8), §. 217 f.

43 Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 185 ff. — Vgl. Osiander, Andreas:
Ein Christliche Predig/ [... von der Sturmstillung]. Mémpelgart: Jacob Foillet, 1609,
S. A,Y-A,". — Vgl. Andreae, Jacob: Vier Christliche Predigten vom Wucher [...]. Tiibin-
gen: Georg Gruppenbach, 1589, §. 169 {.

* Wagner, Tobias: Der die Siinder seelig zu machen in die Welt kommene JESUS
CHRISTUS uber dem seeligen Ableiben [...] HERRN Albert Otto von und zu Mer-
lau/ [...]. Tibingen: Johann Heinrich Reif, 1680, S.21. — Heerbrand: Predigt vom
Christkindlein (wie Anm. 4), S. 51. — Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie
Anm. 5), S.72-83. — Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S. 48-56 unter
der Uberschrift De Angelis malis seu Diabolis.

4> Andreae, Jacob: Sechs Christlicher Predig tiber den ein vnd fiinffzigsten Psalmen
[...]. Tiibingen: Ulrich Morharts Witwe, 1563, S. X".

46 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 11.

7 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 6. — Sigwart: Predigt vom Va-
terunser (wie Anm. 6), S. 53, S. 93 und S. 191 u.6. — Heerbrand: Predigt vom Strahl (wie
Anm. 2), §. 4", — Heerbrand: Predigt vom Christkindlein (wie Anm. 4), S. 51. - Pregitzer:
BuBpredigten (wie Anm. 42), S. 157. — Vgl. Delumeau, Jean: Angst im Abendland. Die
Geschichte kollektiver Angste im Europa des 14. bis 18. Jahrhunderts. Bd. 2. Reinbek
1985 (frz. Paris 1978), S. 372-386. — Vgl. zur Auffassung Luthers Heckel, Johannes: Lex
charitatis. Eine juristische Untersuchung iiber das Recht in der Theologie Martin
Luthers. Darmstadt 19732, S. 35-42 und S. 50-59.
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willen gefangen halten/ avch die Creaturen/ die Menschen damit zuschlagen/ ge-
brauchen kan.*® Allein wegen der Siinde hat der Teufel seine tyrannische
Herrschaft iiber die Menschen erlangt. Er erweist sich dabei als ein auffrich-
tiger Geist/ der Achtung gibt auff unsere Geberden/ Achtung auff unser Humor/
Achtung auff unsere Red/ und sich nicht ohnbehend praesentirt, wann er aufs
Leichtfertigkeit/ oder desperirter Schwermiitigkeit wird zu Gast gebeten [...].*° Letz-
tere, die platzfindende Schwermutigkeit, ist der Lust-Garten und das ware Bad
def Teuffels.’® Das Regiment in seinem Reich fithrt er mit Liigen, Ketzerei,
Abgotterei und Betrug, mit Siinden, Schande, Lastern und aller Ungerech-
tigkeit.”! Eine von Johann Georg Sigwart 1599 publizierte Predigtsamm-
lung zum Thema Laster weist wesentliche Ubereinstimmungen mit ver-
schiedenen bei Tobias Wagner genannten ,Teufeln” auf. Sigwart zéhlt dort,
gleichrangig nebeneinander stehend und doch im Einzelfall jeder Predigt
als das jeweils schwerste Laster bezeichnet, u. a. die Laster der Hurerei, der
Abgotterei, des Ehebruchs, des Geizes, der Trunkenheit, des Diebstahls und
des Raubes auf.

Dies ist gerade das Triigerische an seiner Herrschaft, die rein duBerlich
das Ansehen hat, als wann es lauter Paradif were. Der Satan verspricht vieles
und kiimmert sich aufs trefflichste um das irdische Wohlergehen seiner
Untertanen, die folglich jhme desto geflifiner dienen/ auch desto lieber in seinem
Reich bleiben/ [...]. Sigwart kann entsprechend sogar sagen, dals es ein
schlechtes Anzeichen sei, wenn es dem Menschen immer nach seinem
Wunsch und Gefallen gehe.’> Am Ende aber, so der Prediger, habe der Sa-
tan noch keinem seiner Genossen eine gute ewige Pfriind geben koénnen,
sondern habe viele um Ehre, Gut, Leib und Leben, ja um ihre Seligkeit ge-
bracht. Und doch iibt in den Augen der Prediger die hier propagierte teufli-
sche Gegenwelt eine enorme Anziehungskraft auf die Menschen aus. Auf
Siinde stelle sich bei ihnen Reue und Leid nicht ein. Sie versuchten gar
nicht erst, ihr frevelhaftes Tun zu entschuldigen, sie schlagen vielmehr die
Warnungen der Prediger in den Wind und verachten sie: [...] wann ich schon
gesiindiget habe/ was soll es seyn/ ich bin kein Engel/ bins nicht allein/ [...] Ich mufs
mir die Welt auch lassen zu Lieb werden.>> Dem Teufel gelingt es, das ,selige”
Verlangen nach irdischer Gliickseligkeit zu stillen und die unersattliche Be-
gierde zu nihren.>* Der Satan reizt und lockt mit seiner Welt, so daBl der
Mensch Zeit verspielt, weil er sich mit eitlen, nichtigen Dingen, mit Bauch-
Sorgen befaRt.>>

48 Sigwarr: Predigten vom Vaterunser (wie Anm. 6), 5. 93.

4 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 66. — Osiander, A.: Festungs-
predigt (wie Anm. 42), S. 16 ff.

50 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 35.

! Zum folgenden Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 93 f.
52 Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 190.

3 Pregitzer: BuRpredigten (wie Anm. 42), S.32.

4 Reuchlin: Christentum (wie Anm. 8), S.217.

55 Weismann: Leichenpredigt Hoffmann (wie Anm. 20), S. 25. — Reuchlin: Christen-
tum (wie Anm. 8), S.217. — Héberlin, Georg Heinrich: POSTILLA EPISTOLICA VER-
SICULARIS. Oder Christliche Predigten iiber die Sonn= Fest= und Feyertégliche Epi-
steln/ [... Teil 2]. Tiibingen: Johann Heinrich Reisens Witwe, 1687, S. 198b.

v
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Johann Georg Sigwart (1554-1618) fiihrt verschiedene Methoden an,
mit denen der Teufel versucht, den Menschen auf seine Seite zu ziehen.
Der Teufel als arglistige[r] Geist macht sich bei diesen Versuchungen unter-
schiedliche Mittel zu nutze. Sigwart nennt zundchst die ,heimlichen Einge-
bungen“, mit welchen er dem ausgewadhlten Kandidaten bose Beispiele der
Welt vorfithrt und den Menschen auffordert, diese nachzuahmen. Oder der
Teufel gebraucht die menschliche Selbstsucht, die stets Lust zur Siinde hat
und bereit ist zur Abgotterei, zu Fluchen und Schworen, zu Ungehorsam
und Widerspenstigkeit, zu Neid und Haf3, zu Fressen und Saufen, zu Un-
zucht, Geiz etc., also zu all jenen Verhaltensweisen, die die Prediger als La-
ster bezeichnen.’® Schon die heilige Schrift zeige, so erklart Tobias Wagner
in einer Predigt Von dem kohlschwartzen Teuffel, dal3 es nicht nur einen Teufel
gebe.”” Die einzelnen Teufel lassen sich vielmehr beim Namen nennen:
Fluch-Teufel, Atheisten-Teufel, Sauf-Teufel, Pracht-Teufel, Huren-Teufel,
Geiz-Teufel, Neid-Teufel. Neben den subtilen Methoden des arglistigen Gei-
stes warnen die Prediger aber auch vor dem Teufel als das personifizierte
Bose mit den ,schwarzen Klauen” bzw. dem ,GeiBful3”.>® Der Satan wende
seine Verfiihrungskiinste, wie Johann Georg Sigwart meint, ohne dies al-
lerdings ndher auszufiihren, besonders gern bei armen Weibern an.>®

Das Beispiel eines 25jahrigen Mannes aus Esslingen, dessen Begegnung
mit dem Teufel Tobias Wagner (1598-1680) in seiner Predigt vom kohl-
schwarzen Teufel®? schildert, ist charakteristisch fiir das teuflische Ausniit-
zen menschlicher Problemsituationen. Den seit einem Jahr verheirateten
Mann plagen grofRe Note und schwere Sorgen. Es will ihm fast unméglich

36 Vgl. Osiander, A.: Predigt von der Sturmstillung (wie Anm. 43), S. A%

57 Vgl. Hdberlin, Georg Heinrich: POSTILLA EPISTOLICA VERSICULARIS, Oder
Christliche Predigten tiber die Sonn= Fest= und Feyrtagliche Episteln/ [... Teil 1]. Stutt-
gart: Tobias Friedrich Coccijus, 1685, S.466ab. — Vgl. Wagner, Tobias: Siebenfiltiger
Ehehalten=Teuffel [...]. Ulm: Balthasar Kithnen, 1651. — Vgl. Grimm, Heinrich: Die
deutschen ,Teufelsbiicher” des 16. Jahrhunderts. Ihre Rolle im Buchwesen und ihre
Bedeutung. In: Archiv fiir Geschichte des Buchwesens 2, 1960, S. 513-570, bes. S. 541-
546 zu den verschiedenen Teufeln. — Vgl. Delumeau: Angst im Abendland. Bd. 2 (wie
Anm. 47), S. 382 f.

*% Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S.5. — Andreae: Predigten in
Lauingen (wie Anm. 18), S. XX". — Der Teufel als Geist vgl. Summarien I (wie Anm. 9),
S. 1039 f. — Haberlin: Epistel-Postille 2 (wie Anm. 55), S. 90b.

5% Zum folgenden vgl. Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 182—188.

60 Wagner schildert den Fall an zwei verschiedenen Stellen. Einmal in der Predigt
Vom kohlschwarzen Teufel, vgl. Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 63 {.,
das andere Mal in der von ihm verfal3ten Ehrenrettung, vgl. Wagner, Tobias: Ehren=
Rettung Meines/ iiber die angebne Warnerische Visionen publicirten Theologischen
Bedenckens/ [...]. In: Wagner, Tobias: Casual=Predigten. [...]. Stuttgart: Johann Wey-
rich R6flin, 1658, S. 627 f. In dieser Apologie zu seiner Teufelspredigt setzt sich Wagner
mit einem anonym in Dillingen an der dortigen katholisch-theologischen Fakultdt ver-
falten Pasquill auseinander, das seinen auf Gottes Wort gegriindeten und nicht auf
Wunderthaten beruhenden Exorzismus verhohne. — Vgl. Midelfort, H. C. Erik: Witch
hunting in southwestern Germany 1562-1684. The social and intellectual foundations.
Stanford 1972, S. 54. Vgl. Anm. 107. — Vgl. Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm.
6);:8.182,
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scheinen, den notwendigen Lebensunterhalt mit seiner Hande Arbeit er-
wirtschaften zu konnen. Als er so mit Sorgen der Nahrung beschweret eines
abends auf dem Heimweg war, trat ihm der Teufel in Gestalt eines schwarz
gekleideten Mannes in den Weg. Er hatte wohl, wie sich der Esslinger spa-
ter erinnert, einen Geiffuff, war aber sonst im Angesicht anzusehen/ wie ein
anderer Mann. Dieser Fremde machte ein Angebot: Er soll ilm trawen/ er/ der
Teuffel/ wolle ihm helffen: Es sey nichts mit Gott/ er soll Gott verschweren/ sich jhm
ergeben/ seye besser/ sonderlich ihn gefragt: Ob er in vier Jahren wolle sein seyn?®!
Der Teufel erhilt darauthin die mit eigenem Blut unterschriebene Zusage,
wobei der Teutel dem Analphabeten die Hand fithren mul3, nachdem dieser
sich [...] an der Hand mit einem Dorn/ so am Weg gelegen/ geritzet/ biff das Blut
herauf gangen.®> Umgehend erhélt der Esslinger einen ersten Dukaten. An-
schlieBend begleitet der Teufel seinen Vertragspartner noch nach Hause in
eine Esslinger Filialgemeinde, wo er allerdings beim Eintreten in die Wohn-
stube von der Frau nicht wahrgenommen wird. Als die Frau die Stube ver-
14Rt, um das Vieh zu fiittern, passiert Schreckliches. Als sie wenig spdter in
die Wohnstube tritt, findet sie ihren Mann, als wére er beim Vesper am
Tisch eingeschlafen. Erst bei genauerem Hinsehen stellt sie erschreckt fest,
daR er seinen Giirtel um den Hals geknotet hat, der hinten bey dem Fenster/
an ein schlecht Nagelein war angemacht und gekniipft. Als sie ihn losschneidet,
da war er vor menschlichen Augen todt.

Aber die Frau war gerade noch rechtzeitig aus dem Stall zuriickgekom-
men. Vor Zeugen schildert der Esslinger anschlieBend den Tathergang wie
folgt: [...] der Teuffel habe ihm zugemuthet/ er soll alles verderben/ oder ihme selb-
sten etwas thun: Und ob er wol geantwortet/ Er wisse es nicht/ so habe der Teuffel zu
ihm gesagt/ er wolle es ihn wol lehren. Worauffer in Lebens-verdruf gerathen/ und
gedacht/ er moge nicht mehr leben. Hab also selbst die Giirtel umb seinen Hals
gethan/ sich hinten angekniipfft/ halte darfiir/ der Teuffel habe ihm den Kopff fiir
sich getruckt; Es habe ihm aber nicht wehe gethan/ er habe kein Schmerizen emp-
funden.$* Drei Nachte spiter wird von seiner Frau und einem befreundeten
Nachbarn, der in der Stube wacht, umb Mitternacht ein ohngewéhnlich/ furcht-
sam zischen und pfeifen wahrgenommen, da der Esslinger selbst nicht be-
merkte. AnschlieRend diagnostizierte man jedoch bei ihm eine verstockte
Schwermuth. Auch war der vermeintlich empfangene Dukat nirgends mehr
aufzufinden. Der Fall kam vor den Magistrat, der den Esslinger nach Befra-
gungen zundchst in publicam custodiam nahm, damit er nicht weiterer An-
fechtung ausgesetzt sei und damit die Seelen Cur der Prediger ihren Gang
nehmen konnte. In ihrem Verlauf bekannte der Esslinger seinen Unglau-
ben, zeigte herzliche Reue und vergoR bitterliche Tranen. Daraufhin wur-
den ihm die Trostspriiche aus dem Evangelium in Erinnerung gerufen. Ge-
starkt durch die Berufung auf den Gnadenbund der Taufe hat er abschlie-
Rend dem Teufel und allen seinen Werken widersagt.

61 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 64.

62 7um folgenden Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 64.

63 7zum folgenden Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S.65. — Vgl
Wagner: Casualpredigten (Ehrenrettung) (wie Anm. 60), S. 627 f.
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Ahnliches berichtet Tobias Wagner von einem ,Doctor der Artzney”.
Dieser sei bei einer Kindstaufe an seine eigene Taufe erinnert worden und
sei fortan gewill gewesen, kiinftig den Teufel nicht mehr zu fiirchten. Die
Probe aufs Exempel schildert Wagner: Darauffs sichs zugetragen/ dafs der Teuf-
fel disem Doctor erschienen/ in Gestalt eines zottigen Bocks/ mit langen Hornern/
und habe sich an der Wand lassen sehen/ welches der Doctor/ daff es der Teuffel
wire/ habe gemerckt; defwegen ein Hertz gefasst/ den Bock bey den Hornern er-
wischt/ ihm von der Wand gerissen/ auff den Tisch geschlagen/ daf ihm die Hiorner
in der Hand gelieben (!)/ und der Leib verschwunden.®* Neben der Erinnerung
an den Taufbund verweist der Katechismus zur Starkung des Glaubens in
Widerwidrtigkeit und Anfechtung auch auf Abendmahl und Gebet.®> Nur
diese ordenliche Mittel bewirkten die Rluickfiihrung der vom leidigen sathan ver-
strickten und gefangenen Seelen, wie Wagner in einer polemischen Auseinan-
dersetzung mit der katholischen Praxis des Exorzismus betont. Heftig wehrt
sich der Prediger deshalb gegen ein unter dem Schutz der Dillinger theolo-
gischen Fakultédt publiziertes anonymes Tractat in [...] welchem der Pafquil-
lant mit Hohnsprechen wider mein/ und meiner Collegarum gefiihirtes Predigtamt/
von freyem dem kohlschwartzen Teuffel advocirt/ ob solte dises ein einfiltiger Teuffel
gewesen sein/ weil er einem krafft- und marcklosen Ministerio, dergleihen die Evan-
gelische Ministeria seyen/ gewichen sey; und was defS Hohnens/ Spottens uns (!)
Auplachen mehr.®

Ein konkreter Bezug zwischen dem das Bose verkorpernden Satan und der
in dieser Zeit virulenten Hexenproblematik®” 148t sich auf der Basis der Pre-
digten der Tiibinger Theologen nicht herstellen. Im gesamten Predigtwerk
der Tiibinger Theologen ist der skizzierte Fall des Esslingers®® der einzige

%% Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 56.

55 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 56 f., vgl. S. 53: [...] nemlichen
auff das Wort Gottes/ und auff die heilige Sacramenten/ dardurch der wahre Glaub/ und das zu-
versichtliche Vertrawen an Gott/ und unsern Seligmacher Jesum Christum wird geben/ in aller
Leibs- und der Seelen Anfechtung gestirckt/ und bif an das Ende bestindig erhalten; Auf wel-
chem wahren Glauben herriihret alle Vortheilhafftigkeit/ dem leidigen Teuffel Abbruch zu thun/
und seinem Stricken zu entgehen/ alsda ist das niichtere Wachen an Leib und Seel/ die Emsigkeit
dep eiverigen und anddchtigen Gebetts [...] Welches dem leidigen Teuffel ohnleidenliche resistenz,
nach welchen ordenlichen/ von Gott uns gezeigt und befohlenen Mitteln wir in unserer Evangeli-
schen Kirchen/ allen Papistischen/ abgdttischen Ceremonien zu Trutz/ die Auftreibung defS Teuf-
fels kréfftig practiciven und reguliren/ versichert/ dafs in solchen hohen Werck weder Gott mit Fiir-
witz und Vermessenheit versucht/ noch die arme verstrickte Seelen durch Abgdtterey und Men-
schen-Tand verabsaumt/ oder an Stumpen gefiihrt werden.

86 Wagner, Tobias: APOLOGIA, Das ist griindlicher Gegen=Bericht/ Auff das zu Dil-
lingen wider obige Predigt/ den genanten Teuffel/ [...] auRgesprengtes PaRquill. In:
Wagner: Casual=Predigten (wie Anm. 60), 1658, S. 76.

67 Zur Hexenforschung in Siidwestdeutschland vgl. Lorenz, Sénke (Hg.): Hexen und
Hexenverfolgung im deutschen Stidwesten. Aufsatzband. Ostfildern bei Stuttgart 1994
(Volkskundliche Veroffentlichungen des Badischen Landesmuseums Karlsruhe,
Bd: 252

%8 Wagner: Apologie (wie Anm. 66), S.75. Wenige Wochen nach diesem Fall be-
schaftigt sich Wagner erneut mit einem Teufelspakt, diesmal auf neun Jahre geschlos-
Sen.
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Beleg fiir einen ausfiihrlicher beschriebenen Teufelspakt — dem sogar, dank
des seelsorgerlichen Beistandes, rechtzeitig Einhalt geboten werden konn-
te. Vier Wochen nach dem Pakt mit dem Teufel stand im ersten Fall der Ess-
linger Vor GOTT und der Welt/ [....] als ein buffertig Hertz/ und eine dem Teuffel
auf dem Rachen gerissene Seel/ [...] da. Von der in solchen Fillen offentlich
erfolgenden Revokation wurde der Esslinger wegen seiner ,angeborenen,
schwermiitigen Schwachheit“ dispensiert; der Widerruf erfolgte nur in
kleinem Kreis im Anschluf an jenen Gottesdienst, in welchem Wagner sei-
ne Predigt vom kohlschwarzen Teufel gehalten hatte.

In der Wiirttembergischen GroRen Kirchenordnung werden am Ende
der Behandlung der Secten der Augspurgischen Confession zuwider in einem
einseitigen Abschnitt die ,Zauberer, Teiiffelsbeschworer vnd Warsager”
thematisiert.6® Thre Praktiken seien vor Gott ein grewel und férderten die Ab-
gotterei. Thre Machenschaften, genannt werden Zauberei, Segenssprechen
und Wahrsagen, seien nicht nur in der Heiligen Schrift verboten, sondern
auch in den geschriben Rechten, weshalb sie auch durch geistliche und weltli-
che Obrigkeiten’® zu bestrafen sind. Durch sie werde einmal Gott selbst be-
leidigt und erziirnt, es nehmen aber auch jene Schaden, die ihre Artzney
gebrauchen. Zu den Vergehen, die von den Riigrichtern dem Laster vand
Rugzettel entsprechend geahndet werden sollen, gehéren neben die Ver-
sdumnisse des Gottesdienstbesuchs und des Katechismusunterrichts, Got-
teslasterung, Zauberei und Teufelsbeschworung, Zwistigkeiten, Felddieb-
stahl, Ehebruch, Verschwendungssucht, Alkoholprobleme, Spiel und Wu-
cher.”!

Nur in Aussagen mit duflerst topoihaftem Charakter findet dagegen die
Hexenthematik iiberhaupt in die Predigten Eingang. Dabei wird eine di-
stanzierte Haltung der Tiibinger Prediger offenkundig. Sie warnen bei-
spielsweise vor dem wohl weitverbreiteten ,Unfug” zu glauben, Hexen
koénnten auch nur in irgendeiner Weise das Wetter beeinflussen. Johann
Georg Sigwart hilt die Schuldzuweisung an Hexen und Unholde fiir eine
besondere Eigenschaft des Papsttums, ohne allerdings diese konfessionelle
Unterscheidung weiter auszufithren.”? Allgemein gestehen die Prediger die
Fihigkeit des Wettermachens hochstens dem Teufel zu, der diese Eignung
allerdings auch nur temporir verliechen bekommen hat. Dies wird in einer
Predigt deutlich, die Jacob Heerbrand 1579 anldRlich des eingangs geschil-
derten Unwetters in Tiibingen gehalten hat. Zu Beginn referiert Heerbrand
die seiner Meinung nach weit verbreiteten Vorstellungen von der Entste-

% Wiirttembergische GroRe Kirchenordnung, S. cxciiii'.

70 ygl. dazu auch die fiinfte Landesordnung fiir das Herzogtum Wiirttemberg vom
2. 1. 1552. In: Reyscher (Hg.): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 12 (wie Anm., 5), S. 195-
239, hier §. 198 f. Vgl. dazu die auch zum einschlédgigen Thema ausfiihrlichere siebte
Landesordnung vom 11. 11. 1621. In: Reyscher (Hg): Wiirttembergische Gesetze, Bd. 12
(wie Anm. 5), S. 717-885, hier S. 843 f.

71 Vgl. die Politisch Censur vind Rugordnung innerhalb der Wiirttembergischen Grofen
Kirchenordnung, S. cexxi'—cexxxi’, bes. den Abschnitt ,Zauberey, Teiifels beschwdrm®,
S. coxxviiii’.

72 Sigwart: Predigt vom Reif (wie Anm. 14), S. 3. — Vgl. Midelfort: Witch hunting in
southwestern Germany (wie Anm. 60), S. 63.
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hung solcher Unwetter: So find man auch allenthalben deren gar vil/ vad ist jrer
der groste hauff/ die die Vnholden oder hexen anklagen/ vnd jnen die schuld geben/
dz sie Wetter oder Vngewiter (!) machen/ Hagel sieden/ ec. Friicht/ Vihe vnd Men-
schen beschedigen vnd verderben.” Besonders Frauen standen in diesem Ver-
dacht, sie schienen fiir die satanischen Uberredungskiinste besonders emp-
fanglich. Auch wenn dies sogar Niederschlag in den von den Frauen selbst
geschworenen Urgichten finde, weist Heerbrand in aller Sachlichkeit dar-
auf hin, daB eine BeeinfluBung des Wetters schlicht nicht moglich sei: Aber
die arme tropffinen/ vnd Alte Weiber/ kinden weder fiir sich selber/ noch auch
durch mitwirckung defS leidigen Sathans/ Wetter machen/ ob sie wol von dem Teuffel
dahin beredt werden/ vnd in jhren Vrgichten solches bekennen vnd veriehen (1)/ das
sie Hagel gesotten vnd Wetter gemacht haben. Wie dieser Eindruck des Wetter-
machens entstanden ist, kann den Schilderungen Heerbrands entnommen
werden. Wenn sich ndmlich ein Unwetter ankiindigt, das der Teufel, der in
den Liiften herrscht, natiirlich als erster bemerkt, schickt er seine verlobten
Bundtsgenosssen ins freie Feld, hei3t sie an, dort ein Feuer zu entfachen und
aus bestimmten Krdutern einen Sud herzustellen. Wenn dann das Unwet-
ter ganz nahe herbeigekommen ist, miissen seine Helfershelfer das Feuer so
umschichten und schiiren, dal es zu einer gewaltigen Rauchentfaltung
kommt. Entladt sich dann das angekiindigte Unwetter, sind alle der Mei-
nung, die Bundesgenossen des Teufels hitten dies bewirkt: Wann dann nun
das Wetter vnd Hagel kommte/ vermeinen sie nit anders dann sie habens gethon/
vnd also halten auch daruon der grobste theil vnd hauff der menschen. Dies sei
eine Vorstellung, so der Prediger, die als vollig irrig zuriickzuweisen sei,
denn schlieRlich verleihe weder Gott noch der Teufel den angefiihrten Un-
holden und Zauberinnen die Gewalt, [...] etwas jhres gefallens/ im Lufft schaf-
fen oder machen [zu] konden. Es handle sich um eine falsche Behauptung, die
im {brigen auch nicht empirisch erwiesen werden konne. Wohl kénne da-
gegen der Teufel, wie das alttestamentliche Beispiel der Hiobsgeschichte
belege, /...] aufl Gottes verhengnus sehr vil auch in disen sachen/ daher in auch die
schrifft einen Fiirsten vid gewaltigen im lufft nennet [...] Es ist bekandlich vnd of-
fenbar/ das der Teuffel auf§ eigner jme von Gott in der erschaffung gegebenen macht/
doch durch Gottes verhengnuf3/ solches gethon vnd verrichtet habe. Doch gerade
die Erzdhlung von Hiob mache deutlich, wie solche Unwetter richtig zu in-
terpretieren seien. Der leidgepriifte Hiob, so Heerbrand, [...] siket auff die
rechte vrsprengliche Vrsach dises handels/ nemlich auf Gott den Herren/ ohn welches
vind seine bewilligung andere Creaturen vad Geschopff alle mit einander/ sie heis-
sen gleich Teuffel/ oder haben ein namen wie sie wollen/ nichts kénden oder vermao-
gen aufSrichien oder wiircken.

Autonomes Handeln des Teufels in der Welt konnte es nach dem Gottes-
bild der lutherisch-orthodoxen Theologen nicht geben. Wohl gilt der Teufel
den Theologen als eine herrschende und den Menschen beherrschende
Macht, aber nicht der Teufel selbst, sondern nur die Allmacht des Teufels
wird strikt abgelehnt. Der Teufel als solcher ist eine real existierende GréRe,
mit der im taglichen Leben zu rechnen ist. Die Tiibinger Prediger stehen

> Dieses und die folgenden Zitate aus Heerbrand: Predigt vom Strahl (wie Anm. 2),
S.4%-3 [=5]".
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damit in der Tradition von Martin Plantsch (1460-1533) und Johannes
Brenz (1499-1570).7* Beide billigten dem Teufel keine eigenstindige
Macht zu. Wie der altgldubige Plantsch”, so gehen auch der Reformator
Johannes Brenz’® und die spéteren lutherisch-orthodoxen Theologen”” da-
von aus, dal3 alles Eingreifen des Teufels einzig mit géttlicher Ubereinstim-
mung moglich wird. Wie alle Ereignisse und Geschehnisse der Zeitlaufte
konnte teuflisches Handeln maximal als ,causa secunda” gelten. Noch un-
ausgesprochen, aber implizit darin bereits angelegt, ist, denkt man diesen
Gedanken konsequent zu Ende, eine Distanz zwischen dem teuflischen
Handeln und der Person. Letztlich mulS jede Aktion des Teufels vor dem
Hintergrund und eben im Rahmen des gottlichen Heilsplanes gesehen wer-
den — ohne jedoch deshalb auf eine Ahndung des Vergehens zu verzich-
ten.”® Wirkliche Besserung ist nur iiber religiose ,Gegenmittel” zu errei-
chen. Johann Georg Sigwart fiihrt in der Zusammenfassung einer Predigt
Von rechter warer Bekehrung zu Gott vnd Christlichem Wandel als Weg zur Um-
kehr an: Fiir Eins/ daf} kein Siinder so grofs/ der nicht widerumb zur Gnade Gottes
vid verzeihung seiner Stinden kommen maoge. Zum Andern/ daf solchs geschehe
durch die rechte ware bufs vnd Bekehrung zu Gott/ da man die Siinden erkenne/
vnd bekenne/ sich auch auff warem Vertrawen auff Christum verlasse [...] Vnd
dann zum Dritten viand Letzten/ wann man der Stinden loff worden/ daff man auch
Friichten der Busse bringe/ Gott den Himmlischen Vatter hertzlich Lob vnd Danck
sage/ sich fiir Siinden hiite/ allen Christlichen Tugenten nachsetze/ [...]/ vind dann
alles/ was Gott zuschickt/ gedultig leide.”®

BufRe war unbestritten bis zum letzten Atemzug moglich, auch wenn die
Theologen vor einer Verzogerung bis zum Totenbett nachdriicklich warn-

7 Vgl. Oberman, Heiko A.: Werden und Wertung der Reformation. Vom Wegestreit
zum Glaubenskampf. Tiibingen 1977 (Spéatscholastik und Reformation, Bd. 2), S. 215
und Midelfort: Witch-Hunting in Southwestern Germany (wie Anm. 60), S. 64 f. und
Midelfort, H. C. Erik: Witchcraft and Religion in Sixteenth-Centry Germany. The Forma-
tion and Consequences of an Orthodoxy. In: Archiv fiir Reformationsgeschichte 62,
1971, S. 266-278, zu Johannes Brenz S. 270-276. — Vgl. Brecht, Martin: Die frithe Theo-
logie des Johannes Brenz. Tiibingen 1966 (Beitrédge zur historischen Theologie, Bd. 36),
S.153-167. — Vgl. Haustein: Luthers Stellung zum Zauber- und Hexenwesen (wie Anm.
1-8) B

75 Plantsch, Martin: Opusculum de sagis maleficis. Pforzheim: Thomas Anshelm,
1507. — Midelfort: Witch-Hunting in Southwestern Germany (wie Anm. 60), S. 34 ff. —
Vgl. Emberger-Wandel, Gudrun: ,Die Zauberinnen sollst Du nicht leben lassen” (Exodus
22, 17). Yom Streit der Theologen tiber die Hexenverfolgung. In: Heimatbldtter. Jahr-
buch fiir Schorndorf und Umgebung 6, 1988, S. 45-62, hier S. 52.

76 Brenz, Johannes: Von dem Hagel und Ungewitter. In: Evangelien der fiirnemb-
sten Fest= und Feyertagen im Jar [...]. Frankfurt/M. 1558.

" Vgl. Midelfort: Witchcraft and Religion in Sixteenth-Century Germany (wie Anm.
74), . 272, Anm. 20.

8 Vgl. Haustein: Luthers Stellung zum Zauber- und Hexenwesen (wie Anm. 18),
S. 110. Br sieht bereits bei Luther den Ansatz einer Uberwindung der Hexenpogrome, indem
die vermeintlichen Hexen ihrer Verantwortung enthoben werden konnen — wobei [...] noch
driicklich zu betonen ist, [...], daf§ Luther selbst sie |die Hexen| nicht aus dieser Verantwortung
entlassen wollte.

7 Sigwart: Laster-Predigten (wie Anm. 18), S. 173 [=183]".
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ten, weil man nie wisse, wann der Weg abgelauffen sei.®® Das im Tod gefillte
Urteil war endgiiltig, ein nachtrédgliches Eintreten der Hinterbliebenen fiir
den Toten war hinfillig, was eine vehemente Auseinandersetzung mit der
katholischen Lehre vom Fegefeuer®! zur Folge hatte. Im Tod befindet sich
die unsterbliche Seele eines Menschen nach den Lehren der lutherisch-or-
thodoxen Theologen nicht in einem gleichsam neutralen Zustand: [...] die
Seelen der Vnglaubigen kommen in den Orth der Qual; Allda sie mit grossem Ach
vnd Weh/ zittern und zagen/ auff die vuseelige Aufferstehung jhrer Leiber warten/
bif Leib vnd Seel miteinander zugleich in Ewigkeit wird gemartert vad gequelt wer-
den.®? Das theologische Verstandnis der Unsterblichkeit der Seele ist in ei-
nem Gottesverstandnis begriindet, das von einem Richteramt ausgeht. Die
ausgleichende Gerechtigkeit erfordert ein gottliches Richteramt.?> Den
Gottlosen ist es deshalb ein Gericht der rachvbenden Gerechtigkeit.?* Tm Tod
fallt die endgiiltige Entscheidung tGber das gelebte Leben. Die Lehre eines
chiliastischen Zwischenstandes®> wird ausdriicklich abgelehnt: Leib und
Seele werden im Augenblick des Todes vielmehr auffgeldset, und zwar so,
dal der Leib wieder zur Erde wird, die Seele dagegen an jhren Ort gebracht
wird.®¢ Auch wenn der Mensch keinen Unterschied zwischen dem Tod ei-
nes Gldubigen und dem eines Ungldubigen sehen kann, besteht vor Gott
ein Unterschied: Der Unglidubigen Tod ist ein Fluch. Jener ist ein siisser Schlaff/
und guter Gewin/ ein Erlosung/ Befreyung/ Ruhe und Anfang des ewigen Sabbaths:
Dieser bleibt ein Straffe der Siinden/ Jener ist ein Thiir zum ewigen Leben: Dieser ein
Thiir zum ewigen Tod/ und immerwdirenden Verdamnis.8” Die Befindlichkeit ei-
nes Menschen in seinem Tod entspricht seiner Befindlichkeit am Jiingsten
Tag: Fallt der Mensch wie ein Baum gegen Mittag, so hat er das ewige Le-
ben, féllt er gegen Mitternacht, so ist er in der Hélle.® Die Seelen der Glau-
bigen sind nach dem Tod in Abrahams Schof, in einem Ort der seligen

80 Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 538 und S. 153: An jenem Tag wird alle
Buf vafruchtbar seyn/ da wird vimbsonst seyn das weinen/ verqebens das abbitten vnd flehen.

81 Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S. 455-461. — Wagner: Compen-
dium T. 1 (wie Anm. 6), S. 82 ff.

82 Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 188,

8 Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S.562f. — Dazu vgl.
Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S.4. - Sigwart, Johann Georg: Hand-
biichlein/ Jn welchem Die flirnehmsten Haupt=Puncten Christlicher Lehre/ [...]. Leip-
zig: Joh. Herbord KloRen, 1699, S. 37 f. und S. 567 {. — Jiger: Compendium Theologiae
(wie Anm. 33), S.361. — Wagner: Epistel-Postille 2 (wie Anm. 8), S. 777. — Vgl. Kunz,
Erhard: Protestantische Eschatologie. Von der Reformation bis zur Aufklarung, Frei-
burg, Basel, Wien 1980 (Handbuch der Dogmengeschichte, Bd. 4), S. 67.

54 Wagner, Tobias: Gottes Standtrecht Vber das Arm Menschlich Geschlecht. Das ist:
Eine in Gottes Wort gegriindte Predig [...] vber dem seeligen Ableiben/ DeR [...] Herrn
Hieronymi Egen/ [...]. Ulm: Balthasar Kiithnen, 1639, S. A,".

8 Heerbrand: Kirchentestament (wie Anm. 25), S. 258 f.

86 Wagner: Epistel-Postille 2 (wie Anm. 8), §.755. — Sigwart: Handbiichlein (wie
Anm. 83), S. 545. — Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 187 {.

87 Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 82), S. 537.

88 Wagner: Bpistel-Postille 2 (wie Anm. 8), S.783. — Hafenreffer: Litania (wie Anm.
21), S.47. - Pregitzer: BuBpredigten (wie Anm. 42), S. 218. — Summarien Il (wie Anm.
9), 8.199%6.
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Ruhe: Piorum animae sunt in manu DEI, gloriosam corporis resurrectionem & ple-
nam aeterna beatitudinis fruitionem, cum gaudio € desiderio exspectantes.®® Die
Seelen der Ungldubigen befinden sich dagegen an einem Ort der Qual und
warten dort auf ihre unselige Auferstehung: Impiorum [...] animae sunt in
loco tormentorum, cum terrore ¢ cruciatu ignominiosam corporis resurrectionem, &
perfectum aeternae damnationis sensum exspectantes.’® Die Holle wird dabei ge-
schildert als Ort der Qual (Lk 16,28), des ewigen Feuers (Mt 25, 41) und des
ewigen Verderbens (2. Thess 1,9). Hier wird den Verzagten vind Vnglaubigen/
vid Grewlichen/ vnd Todtschldgern/ vind Hurern/ vind Zaubern/ vad Abgottischen/
vnd allen Lugnern/ der Theil [...] seyn in dem Pful/ der mit Fewr vnd Schwefel
brennet/ [...].°" In einer dhnlichen Auflistung heil’t es an anderer Stelle, in
der Holle werden sich alle jene Stinder wiederfinden, die in Unglauben ge-
storben sind: falsche Lehrer, Verleugner des gottlichen Wortes, Hurer, Ehe-
brecher, Ungerechte, Trunkenbolde.?? Auf sie alle warte, so der Prediger
warnend, was kein Auge je gesehen habe.

Neben der in der individuellen Todesstunde vorgenommenen Scheidung
in Gerettete und Verdammte halten die Dogmatiker aber an Auferstehung
und Gericht am Ende aller Zeiten fest.’? In der Auferstehung wird die per-
sonliche Zukunft in die den ganzen Kosmos betreffende Eschatologie ein-
gefiigt. Die Theologen halten also an der Korperlichkeit fest und lehren,
vollkommene Seligkeit bzw. vollkommene Verdammnis werde dem Men-
schen erst nach Auferstehung und Jiingstem Gericht zuteil werden.”* Die
Theologen lehren, dal nach der Auferstehung auch die Verdammten geist-
liche, unvergéngliche Leiber haben miissen.?> Auferstehen werden alle,
[...], qui ab initio mundi vsque ad eiusdem finem viaquam mortui sunt: sive boni
siue mali.’® Die Toten werden /[...] dem Wesen nach/ eben mit dem Leichnam/

8% Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S. 447, — Vgl. Heerbrand: Com-
pendium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S. 544. — Heerbrand, Jacob: Antwort vind Ab-
fertigung Der Fragstuck [...]. Tiibingen: [0. Dr.], 1588, S. 99: Die Seelen der Gerechten
sind in Gottes Hand, die Seelen der Stinder werden, wenn sie vom Leib scheiden, von
stund an weggefiihrt.

%0 Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S. 447. — Vgl. Wagner: Compen-
dium T. 1 (wie Anm. 6), S. 188. — Vgl. Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie
Anm. 5), S. 545. — Jdger: Compendium Theologiae (wie Anm. 33), S. 366 {.

! Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 204.

92 Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83), S. 586. — Heerbrand: Compendium Theolo-
giae (1573) (wie Anm. 5), S. 589. — Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 214.

93 Wagner: Epistel-Postille 2 (wie Anm. 8), S. 745 f. — Andreae: Predigten in Lauingen
(wie Anm. 18), S. XXXII" und S. XXXV'. — [Philgus, Balthasar:] Zwei Predigten {iber eine
Feuersbrunst in Lindau [Angaben iiber Titel, Ort, Jahr und Drucker kénnen nicht ge-
macht werden, da das Titelblatt verloren gegangen ist. Im Kolophon findet sich ein von
J. U. Pregitzer verfalites Gedicht, das Balthasar Philgus gewidmet ist, daher die Zu-
schreibung], S. 69 f.

94 Vgl. Korn, Dietrich: Das Thema des Jiingsten Tages in der deutschen Literatur des
17. Jahrhunderts. Tiibingen 1957, S. 19 meint, daR fiir den Anbruch der himmlischen
Seligkeit das Schicksal des Leibes (als Kerker der Seele) keine Rolle mehr spiele.

95 Heerbrand: Compendium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S.590. — Wagner:
Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 188 ff.

96 Hafenreffer: Loci Theologici (1600) (wie Anm. 6), S.473. — Heerbrand: Compen-

ZKG 107. Band 1996/1



Der Fiirst dieser Welt 47

Fleisch/ Haut und Bein/ welche ein jeder hie gehebt/ wieder aufferstehen/ und kein
Gliedmalfs dahinden lassen/ wie jammerlich auch etwan dieselbigen alhie zerrissen/
hin und her zerstreuet/ und letztlich [...] verwest.%” Die Toten, gottselige wie
gottlose, werden in der Auferstehung unsterbliche, geistliche Leiber erhal-
ten, die weder Speise noch Trank bediirfen.’® Alle Menschen haben sich
letztlich vor dem Richterstuhl Gottes zu verantworten: Dencket aber alle an
das euch bevorstehende Gericht in der Todes-Stunde. Wir miissen alle noch durch ein
Gericht; Jm Tode gehets hart her. Ach! richtet euch demnach zuvor selbst durch wah-
re Busse/ so werdet ihr von dem HErrn nicht gerichtet. Bessert euer Leben: idndert
eure Sinnen, trachtet/ daf ihr durch wahre Busse dem zukiinfftigen Zorn entrinnet/
und an JEsum Christum glaubet.”® Eine Allversdhnung wird prinzipiell ausge-
schlossen.!® Gott wird dabei als der Vergelter vorgestellt, wer in diesem
Leben dem géttlichen Willen zuwider gehandelt habe, kénne nicht darauf
rechnen, im nachsten Leben Gott zu gefallen.!%! Werke dienen der Bewei-
sung des Glaubens: Dann ob wir gleich nicht auff vaser Werck/ sonder allein auff
den verdienst Christi bawen sollen/ jedoch ist der Glaub in eim Menschen rechischaf-
fen/ so wiirdt er sich nicht verbergen/ sonder gewiflich sehen lassen/ durch die Werck
der Dancksagung gegen Gott/ vnd liebe gegen dem Niichsten/ wolche seind erweisun-
gen vnd warhafftige Zeiignussen eines rechten lebendigen Glaubens an Christum/
die auch Christus am Jiingsten tag rhiimen wiirdt.'°% Im Gericht wird aufgrund
dieser Begebenheiten eine Unterscheidung vorgenommen, die den Men-
schen entweder ad judicium condemnationis oder ad judicium absolutionis
fiihrt.'%® Alle Siinder, die im Unglauben gestorben sind, werden dann in der
Holle als dem Ort des Getrenntseins von Gott und der Gemeinschaft mit

dium Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S. 566. — Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83),
S.560 f.

7 Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83), S. 561 f. — Jidger: Compendium Theologiae
(wie Anm. 33), S. 362. - Sigwart: Predigten tiber 1. Kor 15 (wie Anm. 31), S. 88". — An-
dreae: Predigten in Lauingen (wie Anm. 18), S. XXXV" als Zeichen der gottlichen All-
macht.

8 Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83), S.563-565. — Heerbrand: Compendium
Theologiae (1573) (wie Anm. 5), S. 563: Die Auferstehung ist opus Dei, quod in nouifimo
die exercebit, citm omnes homines corporibus suis ad uitam & immortalitatem resuscitabit ol

*° Hochstetter, Andreas Adam: [...] Tiibingisches Liebes= und Segens=Denckmahl:
[...]. Tiibingen: Johann Georg Cotta, [0.J.], S. 25 f.: vgl. auch S. 22. — Wagner: Compen-
dium T. 1 (wie Anm. 6), S. 146 f. — Vgl. Kunz: Prostestantische Eschatologie (wie Anm.
83), S. 45.

199 Wagner, Tobias: POSTILLA TEXTUALIS: Das ist: Schrifft= vnd Textmassige AuRle-
gung/ Der Sonn=Fest= vnd Feyertaglichen Evangelien desz Jahrs [...] Anderer Jahr-
gang/ [... Teil 2]. Ulm: Balthasar Kiithnen, 1652, S. 596. — Wagner: Leichenpredigt Egen
(wie Anm. 84), $.D;™ und D,". - Sigwart: Predigten iiber 1. Kor 15 (wie Anm. 31),
S. 82V, — Sigwart: Laster-Predigten (wie Anm. 18), S. 116".

'O Sigwart: Predigt vom Vaterunser (wie Anm. 6), S. 122.

192 Andreae: Christliche Anleitung (wie Anm. 9), S. 201 f.

193 Wagner: Evangelien-Postille 2 (wie Anm. 100), S. 583 und §. 745 f. - Wagner: Lei-
chenpredigt Egen (wie Anm. 84), S. D,"-D,". — Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83),
S.5741,
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dem Teufel, als dem Ort der Schmerzen und des ewigen Todes!'% [...] den
Tod suchen/ vnd nicht finden/ werden begehren zu sterben/ vid der Todt wird von
jhnen fliehen [...].'%° In alle Ewige Ewigkeit wird die Erlosung der Verdamm-
ten nicht zu erwarten sein.

In der treffenden Charakteristik des Satans als die Antithesis decalogi, ein Ge-
gensatz der zehen Gebott'%° kommt am besten der teuflische Konflikt mit den
ethischen Grundnormen zum Ausdruck. Oberste Lebensnorm der lutheri-
schen Orthodoxie, dies zeigt eine Analyse ihrer Predigten eindeutig, ist, ge-
lehrt und gelernt iiber den Katechismus, der Dekalog.!?” Einzelne Laster
konnen personifiziert als Teufel bezeichnet werden. Alle Laster aber beru-
hen auf menschlichem Fehlverhalten und kénnen vom Menschen, wenn
er denn guten Willens ist, abgeschafft werden. Letztgiiltiger Mafsstab fiir
richtiges Verhalten ist der Dekalog. Dies fiihrt, wie auch Ernst Koch in den
Teufelsbiichern des Andreas Musculus (1514-1581)108 festgestellt hat, in
den Kontext von Bufe und Reue. Wie in den in der Tradition des Andreas
Musculus stehenden Teufelsbiichern, so ist auch in den Predigten das letzte
Motiv der Aufruf zu Umkehr und BufRe, eine aktive Anderung also bislang
geiibten (Fehl-)Verhaltens. Da in den Predigten der lutherischen Ortho-
doxie der enge Konnex zwischen Reue und Glaube (Gesetz und Evangeli-
um), als den beiden Stiicken der BuBe, mit fortschreitender Zeit auf Reue
enggefiihrt wird, gerdt diese Verhaltensanderung in die gefdhrliche Ndhe
menschlicher Verfiigung und damit der Machbarkeit des Heiles. Diese Re-
duktion macht BuRe zu einer Leistung, die der Mensch zu vollbringen hat.
Da eine Erkenntnis der Siinde durch das Gesetz erfolgt, kommt es zugleich
notwendig zu einer Vergesetzlichung in Sinne des biblischen Gesetzes. Eine
Engfiihrung, die sich zunachst in den ethischen Abschnitten der Predigten
beobachten 1iRt. Durch die Konfrontation mit konkurrierenden lebens-
weltlichen Entwiirfen griffen die Prediger zur Einpragung ihrer an bibli-
schen Normen orientierten lutherisch-orthodoxen Wertvorstellungen im-
mer stirker auf die Gesetzespredigt zuriick. Erreicht wurde eine folgen-
schwere Vergesetzlichung des Lebens, was einen gravierenden Wider-
spruch zum reformatorischen Grundgedanken offenbart und letztendlich
eine Moralisierung weiter Lebensbereiche bewirkte. Es war nur konse-

104 Sigwart: Handbiichlein (wie Anm. 83), S. 588. — Heerbrand: Compendium Theo-
logiae (1573) (wie Anm. 5), S. 585.

105 7Zum folgenden Wagner: Compendium T. 1 (wie Anm. 6), S. 205.

106 Wagner: Der kohlschwarze Teufel (wie Anm. 19), S. 11.

107 Holtz: Theologie und Alltag (wie Anm. 1), 5. 171-187.

108 Koch, Ernst: Andreas Musculus und die Konfessionalisierung im Luthertum. In:
Rublack, Hans-Christoph (Hg.): Die lutherische Konfessionalisierung in Deutschland.
Wissenschaftliches Symposion des Vereins fiir Reformationsgeschichte 1988. Giitersloh
1992 (Schriften des Vereins fiir Reformationsgeschichte, Bd. 197), S.250-270, hier
S.252. Vgl. dort zur Diskussion (S.271). Teufelsblicher gelten als ein speziell lutheri-
sches Phdnomen (so Hans-Hendrik Krummacher), richtungweisend sind die Werke
von Andreas Musculus. — Vgl. auch Grimm: Teufelsbiicher (wie Anm. 57), §. 552-555
zu Leben und Werk des Andreas Musculus.
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quent, daf der ,tertius usus legis“ zum lebensbestimmenden und alltagslei-
tenden Prinzip wurde. Die Predigt des Gesetzes zielte auf eine intensive
BuBfrommigkeit, die durch ihre Engfithrung auf den Aspekt der Reue in
einen Teufelskreis aus undeutlichem Schuldbewuftsein, Gewissensangst
und pharisdischer Selbstgerechtigkeit fiihrte. Hier kristallisierte sich mehr
und mehr ein prinzipielles Manko lutherisch-orthodoxer Weltgestaltung
heraus.

ZischriK.G. 3



Theologiegeschichtsschreibung
und Kontroverstheologie

Die Bedeutung der Scholastik
flir die protestantische Kirchengeschichtsschreibung

Prof-Dr-Karl-Heinz-zur-Mithlen-zum-60-Geburtstag—
Michael Basse

Die Erforschung der Scholastik ist ein Stietkind protestantischer Kirchenge-
schichtsschreibung. Diese Feststellung gilt es trotz des unbestreitbaren Wer-
tes dogmen- und theologiegeschichtlicher Gesamtdarstellungen und einiger
— im Vergleich mit der Fiille kirchen- und theologiegeschichtlicher Studien
zur Reformationszeit und zum 19. Jahrhundert weniger — Einzeluntersu-
chungen auf ihre Ursachen und ihre Konsequenzen fiir die Kirchenge-
schichtsschreibung hin zu befragen’.

Die Berufung auf Luther und dessen theologiegeschichtlich revolutio-
nierenden Neuansatz hat oft verkennen lassen, da® Luthers Theologie in
genetischer Hinsicht ohne ihre Verwurzelung in der mittelalterlichen, und
hier besonders scholastischen Theologie nicht zu verstehen ist. Diese ,Wur-
zeln’ liegen neben der lebens- und mentalitdtsgeschichtlichen Stellung Lu-
thers sowohl in der verwendeten theologischen Sprache, die auch in seiner
zunehmenden Distanzierung von der theologischen Terminologie der
Scholastik doch stets in eben dieser Kontrastierung auf sie bezogen blieb,
als auch in theologischen Fragestellungen, die trotz aller Unterschiede in
der jeweiligen Beantwortung weitreichende Gemeinsamkeiten erkennen
lassen, was darauf zuriickzufiihren ist, daf® Luther mit der zentralen Recht-
fertigungsthematik keineswegs ein in der scholastischen Theologie ver-
nachlassigtes Terrain beschritt, sondern er sich — auch eminent biogra-
phisch — gerade hier einer — wenn nicht der — Heraustorderung dieser Theo-
logie gegeniiber sah. Diese Verbindungslinien gilt es auch in ihren Briichen
und Verzweigungen wahrzunehmen, um zu verhindern, dall Luthers
Theologie entweder als einfache Variation mittelalterlicher Theologiege-
schichte oder aber als ein grofies ,Miflverstandnis’ betrachtet wird, jedoch

! Wenn im folgenden zwischen der Kirchen-, Theologie- und Dogmengeschichts-
schreibung nicht klar unterschieden wird, so geschieht dies um der wiederkehrenden
Motive und Perspektiven evangelischer Beurteilungen und Bewertungen der Schola-
stik willen.

Zischr.fK.G. 1
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auch um jener fatalen MiRachtung dieser bedeutenden Epoche der Theolo-
giegeschichte zu entgehen, wie sie auch die profanhistorische Beurteilung
des ,dunklen Mittelalters” lange Zeit beherrschte.

Zugleich liefert dieser theologiegeschichtliche Ansatz Kriterien im ge-
genwadrtigen tkumenischen Dialog, damit einerseits im Widerstreit und
Ausgleich theologischer Positionen historische Differenzen um heutiger In-
teressen willen nicht einfach eingeebnet werden und damit andererseits die
in gemeinsamen Erkldrungen zum Ausdruck kommende Verstindigung
gerade in der Reflexion des historischen Ausgangspunktes noch einmal kri-
tisch iiberpriift werden kann. Im folgenden soll exemplarisch an einigen
protestantischen Darstellungen scholastischer Theologie gezeigt werden,
inwieweit spezifische Interessen den Blick flir das historische Phdnomen
gelenkt haben.

1. Die Anfidnge einer protestantischen Erforschung der Scholastik

Fiir die Beantwortung der Frage, welche Bedeutung der Scholastik in der
protestantischen Kirchengeschichtsschreibung zukam bzw. zukommt, ist
zundchst von Interesse, welche Informationen die Kirchenhistoriker hin-
sichtlich der Scholastik besaRen. Die damit angesprochene ,Quellenfrage”
mul’ jedoch berticksichtigen, dal3 der heutige Quellenbegriff methodisch
wie inhaltlich gewachsen ist und selbst bereits ein bestimmtes Geschichts-
verstandnis widerspiegelt. So sind die ,kritischen Quelleneditionen” scho-
lastischer Theologie sowohl Grundlage als auch Ergebnis der theologie-
geschichtlichen Forschungen des 19. Jahrhunderts®. Jedoch gab es auch
schon vorher Werkausgaben, die ein differenziertes Bild der Scholastik hat-
ten vermitteln konnen®. Wenn dies aber aus bestimmten theologischen
und historischen Griinden selbst innerhalb der einzelnen Schulen der ka-
tholischen Theologie nicht geschah?, so iiberrascht es kaum, da daran
auch auf evangelischer Seite kein vorrangiges Interesse bestand.

Die protestantische Kirchengeschichtsschreibung stand zuerst ganz im
Zeichen der konfessionellen Thematik. Besonders deutlich wird dies in den
~Magdeburger Zenturien®, die durch Matthias Flacius Illyricus (1520-

2 So sind die beiden groBen Werkausgaben Thomas von Aquins seit 1852 (Parma)
bzw. 1882 (Leonina) und die Werke Bonaventuras seit 1882 ediert worden, wihrend
kritische Ausgaben des Lombarden (Grottaferrata 1971-1981), Alberts des GroRen
(Miinster 1951 ff.), Duns Scotus’ (Rom 1950 {f.), Wilhelm von Ockhams (St. Bonaven-
ture 1967 ff.) und Gabriel Biels (Tiibingen 1973 ff.) erst in jiingster Zeit erfolgten.

3 Vgl. exemplarisch M. Grabmann, Hilfsmittel des Thomasstudiums aus alter Zeit.
(Abbreviationes, Concordantiae, Tabulae). Auf Grund handschriftlicher Forschungen
dargestellt, in: ders., Mittelalterliches Geistesleben, Bd. 2, Miinchen 1936 (Nachdr. Hil-
desheim/New York 1975), 424-489.

* Vgl. am Beispiel der GewiRheitsthematik M. Basse, Certitudo spei. Thomas von
Aquins Begriindung der Hoffnungsgewillheit und ihre Rezeption bis zum Konzil von
Trient als ein Beitrag zur Verhéltnisbestimmung von Eschatologie und Rechtfertigungs-
lehre (FSOTh 69), Gottingen 1993, 144 ff,



52 Michael Basse

1575) initiiert wurden’. Im Rahmen dieses ,enzyklopadischen Programms”
sollte ,das gesamte damals vorliegende Material der Kirchengeschichte ge-
sichtet und von der theologischen Mitte der Reformation her beleuchtet
werden”, um so ein ,vollstindiges Bild der Kirche” zu erstellen®. Zugleich
sollte das Traditionsproblem, wie es sich besonders im Kontext des Interims
gestellt hatte, in dem Sinne geklart werden, daB die innere Korrelation von
,Geschichte’ und ,Lehre’ aufgewiesen und der universalgeschichtliche Ge-
samtzusammenhang mit Luther als ein ,cursus verbi” verstanden werden
kann, in dessen Verlauf sich evangeliumsgemafie und dem Evangelium wi-
dersprechende Positionen aufzeigen und letztere gerade in Umkehrung des
katholischen Vorwurfes als ,Neuerungen” darstellen lassen’. Der Beginn
der Scholastik wurde mit Petrus Lombardus angesetzt, der ,mit spitzfindi-
gen und subtilen Fragestellungen” in methodischer Hinsicht die Grundlage
der folgenden Jahrhunderte bereitet habe®. Der Lombarde wird deshalb
auch im Abschnitt ,De doctrina” zu einem theologischen Kronzeugen die-
ses Jahrhunderts?. Nachdem diese theologische Methodik erst einmal ,wie
ein trojanisches Pferd” Einzug gehalten hatte, seien die Scholastiker des fol-
genden Jahrhunderts diesem Beispiel gefolgt und hétten ,spitzfindige” und
zum groRen Teil ,unniitze” Erorterungen ,angehauft” und dabei nach Sitte
der ,Akademiker und Skeptiker” in der 6ffentlichen Debatte Zweifel an den
res divinae gesit'®, Der ,Nebel” des ,blinden Aristoteles“ habe mit seinen
,monstrosen Begriffen” den Blick auf das gottliche Wort verschleiert sowie
,die Gewandtheit und die Deutlichkeit des Lehrens” wie auch die Fahigkeit
zu lernen vergessen lassen, weil die Bibel vernachldssigt und Aristoteles
wie ein ,Prophet und Apostel” verehrt wurde, dessen ,Flétentone” es nur
noch nachzuformen galt, um sich theologischen Ruhm zu verdienen'!.
Angesichts der Unverstandlichkeit scholastischer Theologie wird der Leser

5 Vgl. E. Stove, Art. ,Kirchengeschichtsschreibung”, in: TRE 18, Berlin/New York
1989, 535-560, hier: 541.

6 J. MaRkner, Kirchliche Uberlieferung und Autoritat im Flaciuskreis. Studien zu
den Magdeburger Zenturien, Berlin/Hamburg 1964 (AGTL 14), 37.

7 Vgl. aa0. 75.

8 Duodecima centuria ecclesiasticae historiae, Basel 1569, 9,31-36: ,hoc seculo
Scholastica doctrina nata & fundata est per Petrum Lombardum: qui cum spinosa &
subtiles quaestiones conatus sit atque amputare, magis illas adauxit, ut historia sequen-
tium seculorum testatur”.

? Vgl. exemplarisch die Ausfilhrungen ,De iustificatione et remissione pecca-
torum” aa0. 503,4-533,58 (zum Lombarden hier: 527,35-528,52).

10 Decimatertia centuria ecclesiasticae historiae, Basel 1574, 9,30-42: ,Coeperunt
autem inprimis, atque repente quasi ex equo Troiano emicuerunt atque invaluerunt,
Scholastici Doctores, qui exemplo, a Petro Lombardo superiori seculo in medium allato,
disputationes subtiles, intricates, & magna ex parte non neccessarias, de rebus divinis
moverunt atque accumularunt. Nam omnia more Academicorum & Scepticorum in
dubium, & quidem in publicam disceptationem adduxerunt.”

1 Aa0. 9,44-10,13: , Utque tenebrae efficerentur maiores, nebulis Aristotelicis lux
divina non tantum aspersa, sed penitus obscurata est. ... Nec sunt in illis ambitionis cer-
ta minibus res evolutae, sed magis implicite & perturbate. Quid enim caecus Aristoteles
res verbi divini illuminaret? Extincta itaque dexteritate ac perspicuitate docendi, etiam
facilitas discendi amissa est ... Ac docuit ipsa historia, veritatum divinam usque a deo
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des Abschnittes ,De doctrina’ mit seinen Exzerpten scholastischer Schriften
ausdriicklich darauf hingewiesen, dafs schon nur das Beste ausgewdhlt
worden sei und der Leser selbst zwischen ,Schmutz” und ,Reinem” unter-
scheiden und sich sein eigenes Urteil an der Norm des verbum divinum bil-
den miisse!?. Diese Rede von der scholastischen ,Brunnenvergiftung’ sollte
Schule machen.

Die besondere Zielsetzung, die Gottfried Arnold (1666-1714) mit seiner
,Unparteiische[n] Kirchen- und Ketzerhistorie“ verfolgte, indem er in ei-
ner Art ,Anti-Kirchengeschichte” den Abfall der Kirche von dem Ideal des
Urchristentums darzustellen versuchte, ohne einen konfessionellen, in die-
sem Sinne ,parteiischen’ Standpunkt einzunehmen??, zeigt sich auch in sei-
ner Beurteilung der Scholastik. Arnold betrachtet es als die ,Hauptverdnde-
rung in der Theologie” des Mittelalters und als die entscheidende Ursache
fiir die Entstehung der Scholastik, dafd durch das Verbot, die Bibel in der
Muttersprache zu lesen, ,der volle schwarm der Schul-Lehrer wie eine
fluth ein[brach]“'4. Dem arabischen und griechischen ,Vorbild’ ,schwitzi-
ger Philosophie” und der ,kunst in unniitzen fragen und Wort-kriegen“ fol-
gend, sei es zuerst Petrus Lombardus gewesen, der ,nachiffete und eben
auch 4. biicher von sententien und meinungen zusammen schmierte”, und
»aus diesem stinckenden brunnen fliesst die bekante Theologia Scholastica
her“!>. Arnold erkannte, daR in theologischer Hinsicht die Auslegung von
Pred. 9,1 besonders bedeutsam wurde, die den Ablal nach sich zog und so
im Dienste kirchlicher Verunsicherung und Ausbeutung der Gldubigen ge-
standen habe!®. Verschirfend hinzugekommen sei, daR Aristoteles ,mit sei-
nen Heydnischen schdndlichen principiis gantz frevelhafftig in die Theolo-
gie, die ohne dem gantz verderbet war, eingefiihret” und wie ein ,Abgott”
verehrt worden sei'’. Auf Grund dieser ,Vermischung” von Philosophie
und Theologie, in deren radikaler Kritik sich Arnold insbesondere mit Chri-
stian Thomasius traf'8, und wegen einer Exegese, durch die die Bibel ,voll-
ends aller kraft, schmacks und geruchs beraubet” worden sei, kommt Ar-

istis spinosis rixis, & monstrosis terminis, labefactam & amisam esse, ut plerique neglec-
tis Bibliis sacris, Aristotelem veluti Prophetam aut Apostolum sanctum inprimis cole-
rent ... Ille vero eximii, angelici, seraphici Theologi gloriam merebatur, qui Aristotelem,
aut hominum scripta plenis bucsis sonare & crepare posset.”

12 Aa0. 25,25-38: ,Sed monemus Lectorem, nos conatus esse optima ex eis seligere.
... Si quid igitur earum sordium prudens Lector invenerit, sciat ex lutulentis fluviis non
potuisse omnia tam munda proferri: atque autoribus imputet, ac cum iudicio quaelibet
censeat esse legenda, videlicet iuxta normam verbi divini.”

13 vgl. E. Stove, aa0. 541; J. E G. Goeters, Gottiried Arnolds Anschauung von der
Kirchengeschichte in ihrem Werdegang, in: Traditio-Krisis-Renovatio aus theologischer
Sicht, FS W. Zeller, hg. v. B. Jaspert u. R. Mohr, Marburg 1967, 241-257.

4 G. Arnold, Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie vom Anfang des Neuen
Testaments bis auf das Jahr 1688, T. 1, Frankfurt a.M. 1699, 359 [Teil 1, Buch 12,
Cap. II, Abs. 13].

15 Aa0.359f. [B.12, C.II 14].

16 ygl. aa0. 377 [B.13, C.1I 6 u. 8].

17 Aa0. 378 £ [B.13, C.IT 13].

18 yol. J. F. G. Goeters, aa0. 245.
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nold zu dem Schluf3, die Schriften der bekannten Scholastiker des 13. Jahr-
hunderts seien ,fast nicht nennens werth“!®. Kritik an diesem Zustand der
Theologie und der Kirche insgesamt, wie sie z.B. von den Waldensern ge-
juRert worden ist, sei gewaltsam unterdriickt worden?°. Im 14. und
15. Jahrhundert mit ihren Distinktionen und anderen theologischen wie
philosophischen ,Torheiten” habe der Satan schlieBlich ,das einmal erfun-
dene Scholastische unwesen dismal auff den héchsten grad” gebracht, wie
besonders das Werk des ,vornehmsten grillenfdngers” Duns Scotus bewei-
se2!, wihrend die wenigen ,zeugen der wahrheit”, zu denen Arnold neben
Wiclif und Hus auch noch, von seinem Glaubensverstindnis und seinem
spiritualistischen Interesse an der Mystik her konsequent??, Meister Eck-
hardt und Tauler sowie Thomas von Kempen und Gerson zahlt, nur als
Jkleines Licht” in der ,dicken finsternis“ aufleuchteten??. Erstaunlicher-
weise wird auch Ockham zu denen gerechnet, die sich aus der allgemeinen
,Blindheit“ befreien konnten, allerdings allein durch seine Haltung im Ar-
mutsstreit, wiahrend er ,in den scholastischen grillen die meiste arbeit
gethan und unter den Scholasticis eine eigene secte der Nominalium” ge-
griindet habe?%.

Johann Salomon Semler gab 1766 das Werk seines Lehrers, des Neolo-
gen Siegmund Jacob Baumgarten (1706-1757) iiber die ,Geschichte der
Religionsparteien* heraus, das am Ubergang vom Pietismus zum Rationa-
lismus stehend, zwar auch eine ,Unparteilichkeit’ anstrebte, diese aber im
Unterschied zu Arnold nicht am frommen Individuum, sondern an der wis-
senschaftlichen Ausgewogenheit der historischen Methode sowie der
dieser zugrundeliegenden Gesinnung biirgerlicher Toleranz und theologi-
scher Bescheidenheit orientieren sollte?’. Die apologetische Konzeption
dieser Kirchengeschichtsschreibung, deren priméres Ziel nicht die Legiti-
mation einer einzelnen Konfession, sondern die Verteidigung des Christen-
tums {iberhaupt als einer historischen Religion war?é, lieR der Scholastik

1% G. Arnold, Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie, aa0O. 378 f. u. 381 [B.13,
CII 11 u. C.IIL4].

20 vgl. aa0. 382 f. [B.13, C.V 1-3].

21 Aa0. 392 [B.14, C.IIL4].

22 Vgl. J. E. G. Goeters, aa0. 247.

23 G. Arnold, Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie, aaO. 391 [B.14, C.II 5 u.
7]; vgl. zu Tauler aaO. 394 [B.14, C.III 11], zu Wiclif aa0. 398 f. [B.14, C.V 6-8], zu
Thomas von Kempen aa0. 410 [B.15, C.III 3], zu Gerson aa0. 410 f. [B.15, C.II 5]
und zu Hus 418 ff. [B.15, C.V 6-13].

24 Aa0. 393 [B.14, C.II 7].

25 ygl. M. Schloemann, Siegmund Jacob Baumgarten. System und Geschichte in
der Theologie des Ubergangs zum Neuprotestantismus, Gottingen 1974, 117; zum Ver-
héltnis von Semler und Baumgarten vgl. H.-E. Hel3, Theologie und Religion bei Johann
Salomo Semler. Ein Beitrag zur Theologiegeschichte des 18. Jahrhunderts, Diss. theol.
Berlin 1974, 26 ff.; zu Semlers Beurteilung der Scholastik vgl. G. Hornig, Die Anfédnge
der historisch-kritischen Theologie. Johann Salomo Semlers Schriftverstdndnis und
seine Stellung zu Luther (FSThR 8), Gottingen 1961, 149 ff.

26 ygl. M. Schloemann, aaO. 167 f. — Innerhalb dieser Gesamtkonzeption lief3
Baumgarten an seinem konfessionellen Standpunkt keinen Zweifel, jedoch stand die
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keine besondere Bedeutung zukommen. So kommt diese hier zunachst im
Abschnitt tiber die ,Pelagianischen Irrtiimer” in den Blick, insofern Duns
Scotus fiir die Erneuerung des Semipelagianismus verantwortlich gemacht
und von dem augustinischen Ansatz Thomas von Aquins unterschieden
wird, der selbst jedoch den entgegengesetzten Irrtum des ,Pridestinatianis-
mus” erneuert habe?”. Die Scholastik findet im Rahmen der weiteren Dar-
stellung der Kirchengeschichte und -verfassung allein in der Hinsicht Be-
riicksichtigung, daf sie in ihrer Streitlust und spitzfindigen Kritik dazu bei-
getragen habe, ,mit Hintansetzung der heiligen Schrift als der eigentlichen
Quelle aller Glaubenslehren alles dem péapstlichen Ansehen und der
menschlichen Gerichtsbarkeit zu unterwerfen“2®, Mehr Aufmerksamkeit
hatte Baumgarten der Scholastik in der wenige Jahre zuvor erschienenen
~Untersuchung theologischer Streitigkeiten” geschenkt, wobei er in seinem
Gesamtkonzept ,polemischer Theologie”, die ,nicht bloR historische Nach-
richt von der Geschichte der Streitigkeiten“ sein sollte, gleichwohl ,genug-
same Erkenntnis der Kirchengeschichte“ fiir notwendig hielt, um so auch
zwischen Haupt- und Nebenstreitigkeiten unterscheiden zu kénnen?®. Ins-
besondere wurden der Lombarde, Thomas und Duns Scotus als Vertreter
scholastischer Theologie mit genauen Quellenverweisen angefiihrt. Dem-
gegeniiber vertrat Semler in seiner historischen Einleitung zu Baumgartens
Untersuchung doch eher noch die Tendenz verallgemeinernder Verurtei-
lung ,scholastischer Subtilitit“, wenn er ihr vorhilt, ,einen groRen Theil
ihrer Theologie aus ihrem Gehirn zusammengewebet” zu haben?°.

Eine neue Qualitit erfuhr die Kirchengeschichtsschreibung insgesamt
durch Johann Lorenz von Mosheim (1694/[5]-1755), dessen ,Institutiones
historiae ecclesiasticae antiquae et recentioris libri quattuor” die moderne
Kirchengeschichtsforschung mit begriindeten?®!. Mosheim verfuhr nach ei-
nem strengen Schema, indem er innerhalb der zenturialen Ordnung nach
der ,duleren” und der ,inneren“ Geschichte der Kirche unterschied und
dann innerhalb der historia ecclesiae interna die Scholastik behandelte. Mos-
heim besaf8 detaillierte Kenntnisse hinsichtlich des allgemeinen literari-
schen, philosophischen und wissenschaftstheoretischen Forschungsstandes
der jeweiligen Jahrhunderte. Den Beginn der scholastischen Theologie
setzte er in der Mitte des 11. Jahrhunderts an. In Abgrenzung zu den
.Theologi veteres’ bezeichnet Mosheim die Vertreter der ,neuen” Denkart

historische Erérterung fiir ihn zunéchst nicht im Dienste der Kontroverstheologie (vgl.
aa0. 206 {f.).

*7 5. J. Baumgarten, Geschichte der Religionsparteien, hg. v. J. S. Semler, Halle
1766 (Nachdr. Hildesheim 1966), 493 u. 497; vgl. 711 f.

28 Aa0. 679.

* Ders., Untersuchung theologischer Streitigkeiten, Bd. 1, mit einigen Anmerkun-
gen, Vorrede und fortgesetzten Geschichte der christlichen Glaubenslehre hg. v. J. S.
Semler, Halle 1762, 9 ff. (Zitate 14, 17 u. 29).

0 J. 8. Semler, Historische Einleitung, aaO. Bd. 2, Halle 1763, 127 Anm. 124 u. 141.

31 vgl. E. Stove, aa0. 544; J. S. Oyer, Art. ,Mosheim, Johann Lorenz von®, in: TRE
23, Berlin/New York 1994, 365-367; S. Kérsgen, Das Bild der Reformation in der Kir-
chengeschichtsschreibung Johann Lorenz von Mosheims, Tiibingen 1967.
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als ,Theologi positivi et sententiarii’*?. Dazu zdhlt Mosheim in erster Linie
Anselm, Lanfrank, Hildebert von Lavardin und den Lombarden. Im Unter-
schied zur spiateren Ausformung der Scholastik bezeichnete Mosheim es je-
doch als deren Charakteristikum, daf® sie noch mit mehr ,Niichternheit
und Weisheit” vorgingen und noch moderater Zuflucht bei der Vernunft
und Philosophie suchten als es spater der Fall war, als man sich an ,leeren,
iiberfliissigen Fragen“ erfreut und in den Erdrterungen nur dialektische
und philosophische Lehren angewandt hitte®®. Begriinder der scholasti-
schen Theologie im engeren Sinne, die dann die ,vortrefflich tiberlieferten
Lehrsitze mit den Vokabeln und Bestimmungen der Dialektiker” verkniipf-
te34, sei jedoch Abaelard gewesen. Diese neue Akzentsetzung verstarkte
sich im 13. Jahrhundert insbesondere durch die Aristotelesrezeption, wie
sie speziell von Albertus Magnus und Thomas von Aquin eingeleitet wur-
de® und sich in dem systematischen Ansatz und der inhaltlichen Durch-
fithrung der Theologie niederschlug®®. Auch kritische Einwéande gegeniiber
dem ,Scharfsinn der Philosophie” und das Bestreben, ,rein und einfach das
Wissen vom Heil aus den gottlichen Biichern” zu tiberliefern, konnten sich
nicht durchsetzen, wenngleich Mosheim konzediert, dafs auch die Schola-
stiker ,die Schrift und die Uberlieferung nicht véllig auler acht” lieRen®”.
Den weiteren Verlauf der Lehrentwicklung bewertete er nur noch als eine
fortwahrende corruptio religionis*®. So waren nach Mosheims Ansicht Duns
Scotus, Durandus von St.Pourcain und Ockham nur noch eine ,Kopie* der
scholastischen Theologie des 13. Jahrhunderts*®. Da sich jedoch die ,bibli-
sche Theologie” zahlenmaRig nicht durchsetzen konnte, war der Trend
nicht aufzuhalten, daR die Theologen, die sich ausschlieflich der Philoso-
phie verschrieben, die tradierten Lehrsatze ,entkernten” und oftensichtlich

32 J. L. v. Mosheim, Institutiones historiae ecclesiasticae antiquae et recentioris libri
quattuor, Helmstedt 1755, 473 [Saec.XIl, Pars II, C.III § VI].

33 Aa0. 423 [Saec.XI, Pars II, C.ITI § V]: ,At in his primis fidei, rationisque concilia-
toribus multo plus est sobrietatis et sapientiae, quam in sectatoribus eorum: nam in ser-
mone utuntur perspicuo, vanis, otiosque quaestionibus non delectantur, et in disputa-
tionibus plerumque tantum praeceptis dialectis et philosophicis utuntur.” — AaO. 473
[Saec.XIl, Pars II, C.III § VI]: ,sacra quidem dogmata Scripturae S. veterumque doc-
torum oraculis potissimum muniebat, sed ad rationem etiam et Philosophiam, maxime
quam difficultates removendae et adversarii refellendi erant, confugiebat: In quo qui-
dem alius alio moderatior et cautior erat”.

34 Ebd. [Saec.XIl, Pars II, C.I1I § VII]: ,Dialectiorum vocabulis et distinctionibus scita
divinitus tradita illigare, naturamque et rationes eorum ex praescripto artis differendi
investigare nil dubitabant”.

3% Vgl. aa0. 503 [Saec.XIIl, Pars II, C.I § VIII].

36 vgl. aa0. 539 {. [Saec.X1lI, Pars 11, C.IIL § V u. VI]J.

37 Aa0. 540 [Saec.XIII, Pars II, C.III § VII]: ,[viri quidem pii] monebant, ut philoso-
phorum argutiis repudiatis, caste ac simpliciter scientiam salutis ex divinis libris trade-
rent: verum frustra monebant, Tantus enim Metaphysicae, Dialecticae ac Philosophiae
amor mentes invaserat, ut nullis argumentis et exhortationibus sedari potest. Non ne-
gliebant quidem prorsus doctores Scholastici Scripturam et traditionem: sed quae ex utro-
que fonte afferebat, neutrum studiose ab illis consultum esse, ostendebant”.

38 AaQ. 593 [Saec. X1V, Pars II, C.III § 1] u. 628 [Saec.XV, Pars II, C.III § I].

39 Aa0. 594 [Saec.XIV, Pars II, C.III § 3].
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,gottlose und alberne Meinungen” vertraten’. Die theologische Gegenbe-
wegung ldfst Mosheim mit Gerson, Nikolaus von Kues, Petrus von Ailly,
Savonarola und jenen ,Mystikern” beginnen, unter denen er besonders
Thomas von Kempen hervorhebt*!, bevor dann Luther einen neuen Ab-
schnitt der Kirchengeschichte eingeleitet habe*2.

Trotz ihrer unterschiedlichen Zielsetzungen und des damit verbundenen
methodischen Anspruches lassen die ausgewahlten Beispiele protestanti-
scher Darstellungen scholastischer Theologie gemeinsame Grundanschau-
ungen und Bewertungen erkennen. Die theologiegeschichtliche Differen-
zierung zwischen einer Frith-, Hoch- und Spétscholastik ist nur ansatz-
weise erkennbar, wihrend die Gesamtentwicklung durchgingig als ein
Verfallsprozef3 beschrieben wird. Alle Darstellungen miinden in das Ge-
samturteil, die Scholastik habe ungeachtet ihres mehr oder minder hoch
anzusetzenden Strebens nach Systematisierung durch die Art und den Um-
fang ihrer Fragestellungen letztlich nicht zur Klarung theologischer Pro-
bleme beigetragen, sondern vielmehr neue erst geschaffen. Dieser Vorwurf
der kontraproduktiven ,Spitzfindigkeit wurde mit dem Eindringen des
Aristotelismus in die Theologie begriindet, ohne die historische Notwendig-
keit einer theologischen Auseinandersetzung mit den philosophischen Pro-
blemstellungen zu erdrtern. Die geistesgeschichtlichen Verdnderungen der
Folgezeit sollten hier teilweise zu neuen Einsichten und Akzentsetzungen
fithren.

2. Zwischen Historisierung und Konfessionalisierung —
Die Auseinandersetzung mit der Scholastik
im 19. und frithen 20. Jahrhundert

Das veranderte Geschichtsverstindnis, wie es sich im Verlaufe des 19. Jahr-
hunderts herausbildete*?, hatte Auswirkungen auf die Methodik, die Ziel-
setzung und die Durchfithrung der theologiegeschichtlichen Erforschung
des Mittelalters. Mit dem Interesse fiir die Geschichte tiberhaupt erfuhr das
Mittelalter eine besondere Wertschatzung, die mit einer Hinwendung zum
Katholizismus einherging?*. Das allgemeine Bestreben, die besondere Indi-
vidualitdt und damit auch relative Eigenwertigkeit vergangener Epochen
herauszustellen, steigerte auch das Interesse an dem konfessionell ,Ande-

40 Bbd. [Saec.XIV, Pars II, C.III § 4]: ,dogmata ita distrahebant et enucleabant, ut ea
everterent atque ad sententias aperte impias et ineptas delaberentur”.

4 vyl aa0. 632 . [Saec.XV, Pars II, C.IIT § 9-11].

42 vgl. aa0. 641 [Liber IV ,A tempore instauratae per B. Lutherum ad nostram
aetatem”].

4 vgl. als Uberblick J. Mehlhausen, Art. ,Geschichte/Geschichtsschreibung/Ge-
schichtsphilosophie VII/2 (19.-20. Jahrhundert)“, in: TRE 12, Berlin/New York 1984,
643-658.

44 vgl. exemplarisch die Verherrlichung des katholischen Mittelalters durch Novalis
in dessen Schrift ,Die Christenheit und Europa“ (1799); vgl. J. Mehlhausen, aaO. 645;
B. Moeller, Geschichte des Christentums in Grundziigen, Géttingen *1983, 339.
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ren” und dessen Geschichte, wenngleich die abschlieRende theologische
wie theologiegeschichtliche Bewertung im Unterschied zu profanhistori-
schen Forschungsgegenstinden dann doch stirker vom eigenen Stand-
punkt aus erfolgte. Die methodische und inhaltliche Durchfiihrung dieser
theologiegeschichtlichen Forschungen wurde dabei von den jeweiligen ge-
schichtstheologischen wie -philosophischen Voraussetzungen gepragt.

In besonderer Weise zeigt sich dies bei Ferdinand Christian Baur (1792~
1860), bei dem sich die konsequente Durchfiihrung der historisch-kriti-
schen Methode mit einem Hegelschen Denkansatz verband®’. Da es nach
Baurs Ansicht das Spezifikum der mittelalterlichen Kirche insgesamt ist,
»daB in ihr immer bewufiter das Streben hervortritt, die absolute Idee der
Kirche in dem Zusammenhang eines grolartigen, alles Einzelne auf’s eng-
ste verkniipfenden Systems zu realisieren4®, 148t sich auch die Scholastik
problemlos in diesen Gesamtzusammenhang eingliedern bzw. als dessen
theologische Ausformung verstehen. Dabei steht Baurs theologiegeschicht-
liches Urteil schon fest: die Scholastik ist fiir ihn ein ,kiinstlich gegliederter
Organismus”, der es ,von Anfang an nicht bloR auf die Systematisierung,
sondern auch auf die Rationalisierung des Dogmas abgesehen” hat, dem je-
doch ,der vollendete Schlufstein” fehlte und der ,bei allem Streben nach
Verinnerlichung so sehr den Charakter der AuRerlichkeit an sich hatte, daR
der Schwerpunkt des religiosen und kirchlichen Bewul3tseins in einer dem
Subjekt mit absoluter Macht gegeniiberstehenden Objektivitat lag“4”. Der
Lallgemeine Mangel des Systems, die Transzendenz der Idee, die es nie zur
vollen Verwirklichung der Idee brachte”, lie8 dann sowohl das theologische
als auch das damit verbundene kirchlich-hierarchische System zerfallen*®,
Trotz dieses negativen Gesamturteils vermag Baur doch als einen bleiben-
den Ertrag der Scholastik festzuhalten, dal3 es sich hier ,um die Form des
Glaubens [handelt], die Frage, wie es sich mit dem Inhalt des Glaubens als
solchem verhalt, was an ihm blofe Sache des Glaubens ist, oder als ein fiir
die denkende Vernunft begreifliches Objekt angesehen werden darf“#?.
Diese erkenntnistheoretische Ausrichtung der Theologie wird fiir Baur nun
auch zum Ausgangspunkt seiner theologiegeschichtlichen Einzelanalyse.
Ausgehend vom ontologischen Gottesbeweis Anselms wird der Gegensatz
von Nominalismus und Realismus zu einem ersten Gliederungsprinzip®®,
dem die dialektische Vermittlung von ,Glauben und Wissen” als zweites

# Vgl. K. G. Steck, Ferdinand Christian Baur (1792-1860), in: M. Greschat (Hg.),
Theologen des Protestantismus im 19. und 20. Jahrhundert, Bd. 1, Stuttgart/Berlin/
Koln/Mainz 1978, 59-73; U. Kopf (Hg.), Kritische Geschichtsbetrachtung: Ferdinand
Christian Baur und seine Schiiler. 8. Blaubeurer Symposion (Contubernium 40), Sig-
maringen 1994; W. Geiger, Spekulation und Kritik. Die Geschichtstheologie Ferdinand
Christian Baurs (FGLP 10/28), Miinchen 1964, bes. 121.

46 F Chr. Baur, Geschichte der christlichen Kirche, Bd. 3: Die christliche Kirche des
Mittelalters in den Hauptmomenten ihrer Entwicklung, hg. v. F. E Baur, Leipzig 21869,
2; vgl. aa0. 279 ff.

HoAA0E

48 Aa0. 3.

49 Aa0. 281.

50 Vgl. aa0. 290 .
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Prinzip folgt®!. In diesen spannungsreichen Bezugsrahmen werden nun die
verschiedenen theologiegeschichtlichen Positionen versatzstiickartig und,
was die Methodik der Quellenanalyse betrifft, oft in Kombination unter-
schiedlicher Zitatfragmente eingeordnet.

Das ,dogmatische System der Scholastik” wird am Beispiel der Summa
Thomas von Aquins entfaltet, da diese fiir Baur insgesamt ,die vollendetste
Darstellung des dogmatischen Systems der katholischen Kirche des Mittel-
alters ist“>2. Der ,Supranaturalismus’, der dabei das thomanische Denken in
erkenntnistheoretischer Hinsicht fundiert und der sich im Gottesbegriff mit
einer deterministischen Weltsicht verbunden habe, vermag nach Ansicht
Baurs auch noch die Spannungen innerhalb des gesamten Systems zwi-
schen der kirchlichen Hierarchie und einer pelagianisierenden Tendenz zu
verdecken, mit deren Spaltung dann der ,Verfall der Scholastik und ihre
Auflosung” beginne®®. Diese setzt Baur mit Duns Scotus an und kommt
doch gleich zu einem erstaunlichen Ergebnis, denn die ideengeschichtliche
Kontrastierung von thomanischem bzw. thomistischem ,Determinismus”
und scotistischem ,Indeterminismus’ sowie deren Zuspitzung auf das Pro-
blem der Willensfreiheit dient letztlich dem Aufweis eines theologischen
Fortschritts in der Hinsicht, da3 der ,pantheistische” Gottesbegriff Thomas
von Aquins durch den scotistischen Theismus abgelost und {iberboten wor-
den sei®*. Wenngleich Duns Scotus das ,vermittelnde Band, d.h. die ,Syn-
these’ all der ,Gegensétze, die hier in Betracht kommen*“, noch nicht gelun-
gen sei, stellt Baur doch ausdriicklich heraus, daR im Scotismus Gott ,das
absolute Subjekt, aber als solches nicht der absolute Geist, sondern der ab-
solut freie Wille” sei®. Damit ist der Punkt erreicht, um einerseits die refor-
matorische Kritik am Pelagianismus des Duns Scotus und der ihm darin fol-
genden Spatscholastik anzusetzen und um gleichzeitig die theologie- und
philosophiegeschichtliche Bedeutung von Duns Scotus fiir die Vorberei-
tung der Rede vom ,absoluten Geist“ aufzuzeigen, die mit dem Freiheits-
verstdndnis dann auch das Verhéltnis von Philosophie und Theologie neu
bestimmen helfe’*. Der weitere Entwicklungsgang der scholastischen
Theologie findet dementsprechend kaum noch Beachtung und reduziert
sich fiir Baur auf die erkenntnistheoretische Alternative zwischen einem
+Realismus” und einem ,Nominalismus“??. Die theologischen Weichenstel-
lungen, die mit Duns Scotus gefallen waren, lassen aber auch in frommig-
keitsgeschichtlicher Hinsicht den Grundkonflikt des Spatmittelalters ver-
stehen, der sich auf die Auseinandersetzung zwischen der kirchlichen Hier-
archie und dem Recht des Individuums als eines sittlichen Prinzips konzen-
triert habe®®,

51 vgl. aa0. 299 ff.
2 Aa0; 353

3 Aa0. 316 ff.

>4 Aa0. 362.

> Aa0. 362 1.

%6 Aa0. 364.

37 Vgl. aa0. 372 ff.
8 vgl. aa0. 536 f.
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Baurs theologiegeschichtliche Darstellung scholastischer Theologie ord-
net sich so seinem dogmengeschichtlichen Entwicklungsgrundsatz ein, die
Freiheit des Selbstbewuftseins zum Ziel der gesamten Entwicklung zu er-
kliren®?. Die Scholastik ist in dieser Hinsicht der Versuch, den ,Inhalt des
christlichen Dogma’s durch das dialektische Denken mit dem subjectiven
Bewultseyn zu vermitteln“®®. In dieser eingeengten und auf den idealisti-
schen Denkhorizont bezogenen Perspektive gewinnt das historische Pha-
nomen der Scholastik trotz Baurs Bemiihen um eine differenzierte Sicht
kaum an Konturen, sondern dient letztlich nur einer dogmatischen und
dogmengeschichtlichen Positionierung.

In Gottfried Thomasius’ (1802-1875) Konzeption der Dogmengeschich-
te spielte der Entwicklungsgedanke ebenfalls eine zentrale Rolle, allerdings
unterschied er sich durch seine Einbindung in das neulutherische Gesamt-
verstindnis dezidiert von dem Ansatz Baurs®!'. Auch Thomasius bezeichne-
te die Scholastik zunédchst als ,eine der glanzendsten und grofBartigsten Er-
scheinungen der Geschichte”, um dann doch in einem geschichtlichen
Uberblick die ,allmahliche Auflosung” der Scholastik schon in ihrem We-
sen angelegt zu sehen. Den ,Keim ihrer Selbstauflosung” habe sie in dem
Jinneren Widerspruch” ihres Glaubensbegritfs getragen, der zwar sowohl
auf die ,Ubereinstimmung des Glaubens und Wissens* als auch auf die ,des
Denkens mit dem Sein“ abgezielt habe®?, der aber ,nicht personlich, nicht
tief genug gefalRt* und dessen Verhaltnis zu seinem Objekt zu dufRerlich”
gewesen sei®?, Thomasius’ Versuch, der Scholastik ein Defizit an ,personli-
chem GlaubensbewuRtsein“ nachzuweisen®, verhindert letztlich eine po-
sitive Gesamtbeurteilung und gipfelt in der Kritik an ihrem ,Formalismus”
und ihren ,unfruchtbaren Spitzfindigkeiten“®®, auch wenn sich Thomasius
in seinen Ausfithrungen zur dogmengeschichtlichen Entwicklung im enge-
ren Sinne dann um ein differenziertes Bild bemiiht.

Einen markanten Einschnitt in die protestantische Erforschung der
Scholastik markieren demgegentiber die dogmen- und theologiegeschicht-
lichen Arbeiten von Adolf von Harnack (1851-1930) und Reinhold See-
berg (1859-1935). Harnack folgte Albrecht Ritschl in dessen Abwendung
von Baurs Geschichtsdialektik und vollzog in der Hinwendung zum histori-
schen Positivismus zugleich auch den - fiir ihn personlich besonders

>® vgl. ders., Lehrbuch der Dogmengeschichte, Stuttgart 1847, 16 f.; ders., Vorle-
sungen liber die christliche Dogmengeschichte, hg. v. F. E Baur, Bd.1, Leipzig 1865,
49 ff.; G. Hornig, Lehre und Bekenntnis im Protestantismus, in: C. Andresen (Hg.),
Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschichte. Bd. 3: Die Lehrentwicklung im Rah-
men der Okumenizitat, Gottingen 1988, 163.

50 F Chr. Baur, Lehrbuch der Dogmengeschichte, aaO. 156.

61 ygl. F. W. Kantzenbach, Die Erlanger Theologie. Grundlinien ihrer Entwicklung
im Rahmen der Geschichte der Theologischen Fakultdt 1743-1877, Miinchen 1960,
164 ff.

62 G. Thomasius, Die christliche Dogmengeschichte als Entwicklungsgeschichte des
kirchlichen Lehrbegriffs, Bd. 2, Erlangen 1876, 53 f.

63 Aa0. 63.

o4 Aa0, 45,

% AaO. 66.
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schmerzhaften — Bruch mit der lutherischen Tradition seines Vaters und
seiner theologischen Lehrer in Dorpat®. Sein priméres Interesse galt der
Patristik, und von dieser Basis her versuchte er, die weitere dogmenge-
schichtliche Entwicklung zum Mittelalter und zur Reformation darzustel-
len®?. Fiir Harnack war es das Charakteristikum der Scholastik, dalk sie
,nichts Anderes gewesen ist als wissenschaftliches Denken“%®. Ungeachtet
der Defizite ihres Wissenschaftsideals und ihrer Weltbetrachtung rechnete
Harnack dieser theologischen Methode ihre ,wissenschaftliche Energie”
hoch an und distanzierte sich entschieden von dem Vorwurf, die Scholastik
habe ,kiinstliche“ und ,ersonnene Probleme” aufgeworfen®®. Auch die
gingige theologiegeschichtliche Kontrastierung von Scholastik und Mystik
und die damit verbundene kontroverstheologische Vereinnahmung der
Mystik als vorreformatorisch lehnte Harnack mit dem Verweis auf die inne-
re Korrelation — und letztlich sogar Einheit — von scholastischer und mysti-
scher Denkweise ab’’. Die ,Gegensitze, die im geistigen Leben des Mittelal-
ters hervorgebrochen sind“, erkldrten sich fiir Harnack ganz aus dem anti-
ken Erbe der griechischen Kirche mitsamt ihrer Rezeption des Neuplatonis-
mus und des Aristotelismus’!. Wiahrend jedoch Anselms Denken zunachst
noch von einer ,friedlichen” Synthese von Dogma, platonischem Realis-
mus und Dialektik bestimmt gewesen sei, traten diese Elemente mit Abae-
lard und Petrus Lombardus auseinander, um dann in der zweiten Halfte des
12. Jahrhunderts in einen ,festen Bund“ von kirchlichem Glauben, Mystik
und aristotelischer Wissenschaft zu miinden’2. Einen weiteren Auf-
schwung erfuhr diese Entwicklung im 13. Jahrhundert durch die Starkung
der kirchlichen Hierarchie und durch die Frémmigkeit der Bettelorden, die
der scholastischen Theologie ihren festen Ort und ihr spezifisches Gepréage
gaben’?. Dabei habe sich das aristotelische Wissenschaftsideal mit einem
Autorititsglauben verbunden, so dal% in dem spannungsvollen Ineinander
von ratio und auctoritas die dogmatische Methode zum System ausgebaut
und zugleich die Ertrdge der gesamten Wissenschaft(en) darin integriert
werden konnten’. Harnack bewertete diesen wissenschaftlichen Anspruch
grundsatzlich positiv, wahrend er die Durchfiihrung dieses Programms
letztlich fiir unzureichend hielt’®. Binen Grund fiir den Aufstieg des Nomi-
nalismus — und damit schlieRlich auch den Niedergang der Scholastik ins-

66 ygl. K. H. Neufeld, Adolf Harnacks Konflikt mit der Kirche. Weg-Stationen zum
+Wesen des Christentums* (ITS 4), Innsbruck/Wien/Miinchen 1979, 60 ff.

67 A.v. Harnack, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Bd. 3, Tiibingen #1910 (Nachdr.
Tiibingen 1990), VI (Vorwort zur ersten Auflage).

58 Aa0. 354.

6% AaQ. 355. — Zugleich grenzte sich Harnack aber auch von jener katholischen
Sichtweise ab, die mit dem Wiedererstarken des Thomismus um die Jahrhundertwende
die mittelalterliche Theologie ganz von diesem einen Vertreter her beurteilte.

70 Vgl. aa0. 356 ff.

7L Aa0. 360.

72 Ka0. 375.

73 Aa0. 376 u. 455 ff.

7 Vgl. aa0. 494 ff.

75 Vgl. aa0. 500 ff.
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gesamt — sah Harnack in der ,Ausmerzung des Augustinismus”, die unmit-
telbare Folge der Dominanz des Aristotelismus gewesen sei’¢, und in der
Instrumentalisierung dieser Theologie durch die kirchliche Hierarchie?”.
Die theologische Arbeit habe einen ,duferlichen, formalistischen Charak-
ter” erhalten und zugleich eine pelagianische und probabilistische Tendenz
gestarkt’®. So sei die Scholastik des 15. Jahrhunderts ,verknochert und
hohl geworden” und habe weder den Erfordernissen allgemeiner From-
migkeit gerecht werden noch der ,Renaissance’ sowohl des Platonismus als
auch des Augustinismus standhalten kénnen, wenngleich deren Beitrag
zur ,Reformation” der Theologie eher indirekter Art gewesen und diese pri-
mar auf das ,Gewissen eines Bettelmonchs* zuriickzufiihren sei’?. Doch
trotz dieser kritischen Beurteilung der Lehrentwicklung seit der Mitte des
14. Jahrhunderts hilt Harnack an seinem positiven Gesamturteil der Scho-
lastik insbesondere in ihrer Auspragung im 13. Jahrhundert fest. So be-
trachtete er es als ihr Verdienst, der dreifachen Aufgabe ,wirklich gerecht
geworden zu sein”, die alten articuli fidei und die Sakramentenlehre einer-
seits und den Augustinismus andererseits mit den Prinzipien der kirchli-
chen Praxis ihrer Zeit in Einklang zu bringen®’. In dieser Hinsicht habe die
Scholastik, in der Geschichte der Theologie wohl einzigartig, ,auf der Hohe
der Situation, d.h. ihrer Zeit, gestanden”“®!. Dalk Harnack von seinen theo-
logischen wie auch historischen Denkvoraussetzungen her die Epoche der
Scholastik als eine vergangene und in Bezug auf die theologiegeschichtli-
che Weiterentwicklung auch iibertroffene Zeit verstand, relativiert dieses
Urteil, ohne es in seinem Wert zu mindern.

Seeberg, der dem konfessionellen und geschichtstheologischen Erbe Dor-
pats und Erlangens stirker verhaftet blieb%?, entfaltete seine Darstellung
der ,Dogmenbildung des Mittelalters” ganz von der ,Wechselwirkung des
lateinischen und des germanischen Geistes” her®. So wird die Scholastik

76 Aa0. 509.

77 Aa0. 666 ff.

78 Na@.51 0 w675 4

7 Vgl. aaQ. 512 ff. (Zitate 513 u.515).

B AA (50

81 Ehd.

Seeberg hielt sich 1883/84 in Erlangen auf, um hier nach den Examina seine Stu-
dien fortzusetzen und in der Auseinandersetzung mit Th. Zahn und E H. R. v. Frank sei-
ne Promotion und Habilitation vorzubereiten, die dann 1884 in Dorpat, einer anderen
Hochburg des lutherischen Konfessionalismus, erfolgten. Vgl. ders., Die wissenschaftli-
chen Ideale eines modernen Theologenlebens und die Versuche ihrer Verwirklichung,
in: E. Stange (Hg.), Die Religionswissenschaft der Gegenwart in Selbstdarstellungen,
Bd. 1, Leipzig 1925, 173-206, hier: 175 ff.

83 R. Seeberg, Lehrbuch der Dogmengeschichte, Bd. 3: Die Dogmenbildung des Mit-
telalters, Leipzig #1930 (Nachdr. Darmstadt 1974), 5. — Diese Unterscheidung kehrt in
Seebergs Charakterisierung der mittelalterlichen Mystik wieder. Hier ist es die ,germa-
nische” Mystik, die im Unterschied zur ,romanischen” Mystik ,schlichter und geisti-
ger”, dabei nicht ,transzendent”, sondern ,transzendental” ausgerichtet gewesen sei
(aa0. 674). Der geistesgeschichtliche Hintergrund dieser Kontrastierung von ,lateini-
schem” bzw. ,rémischem” und ,germanischem Geist”, die sich ansatzweise auch bei
Harnack findet (vgl. A. v. Harnack, DG III, aa0. 513), verweist nicht nur auf das konfes-
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dem dritten ,Entwicklungsstadium” der mittelalterlichen Dogmenge-
schichte zugeordnet, in dem ,die romische Kirchenidee iiber den germani-
schen Staat [herrscht]”, bevor diese — hierarchische — Einheit dann institu-
tionell und geistesgeschichtlich im Spatmittelalter, d.h. theologiegeschicht-
lich in der Spétscholastik, auseinanderbricht®*. Das Ineinander von Ekkle-
siologie, Frommigkeits- und Mentalitdtsgeschichte sowie scholastischer
Theologie wird zum Gliederungsprinzip der dogmengeschichtlichen Dar-
stellung Seebergs.

Angesichts der Gesamtkonzeption seiner Dogmengeschichte beschrank-
te Seeberg die Darstellung scholastischer Theologie auf die Entstehung
neuer bzw. die Modifizierung bestehender Dogmen. Zum Auswahlkriteri-
um wird hierbei die reformatorische bzw. antireformatorische Dogmenbil-
dung erklart®. Trotz dieser eingeengten Perspektive gelingt es Seeberg, ein
detailgetreues Bild scholastischer Theologie zu entfalten und gegen alle
Verurteilungen scholastischer ,Begriffsspielereien” deren ,energisches wis-
senschaftliches Denken*” zu wiirdigen®®. So boten s.E. auch die ,Hochschit-
zung der Autoritdten”, der damit zusammenhingende metaphysische
~Dogmatismus”, die Defizite in der ,empirische[n] Beobachtung” und die
~Vermengung der Religion mit der natiirlichen Erkenntnis“, die Seeberg als
auffdllige Wesensmerkmale der Scholastik hervorhebt, noch geniigend
Spielraum fiir verschiedenste Anschauungen®’. Die besonders eingehende
Beriicksichtigung der Frithscholastik des 11. und 12. Jahrhunderts unter-
streicht Seebergs historischen Ansatz und verdankt sich zugleich auch der
Analyse jener Quellen, wie sie Mignes Editionen in dieser Zeit erst allge-
mein zuganglich gemacht haben. Den Schwerpunkt seiner Darstellung bil-
det jedoch das 13. Jahrhundert als die ,Bliitezeit der Scholastik”. In theolo-
gischer Hinsicht strukturiert Seeberg diese Epoche unter dem Gesichts-
punkt des Verhdltnisses von tradiertem Augustinismus einerseits und neu
aufkommendem Aristotelismus andererseits. Deren Differenz und auch
Korrelation wird insbesondere in der thomistischen und franziskanischen
Schulentwicklung verfolgt und dogmengeschichtlich auf die Gnaden- und
die Sakramentenlehre konzentriert. Deren innere Verkniipfung wird nun
aber zum Ansatzpunkt der entschiedenen theologischen Kritik, denn ,die
innere Begeisterung und Erwdrmung fiir die Sache, d.h. die eigentliche
Wirkung des Evangeliums vollzieht sich nur auf dem Wege der sakramen-

sionelle Moment, sondern erklart sich auch aus der spezifisch deutschen Perspektive
dieser Geschichtsbetrachtung, wie sie im 19. und frithen 20. Jahrhundert grundgelegt
und dann in den 30er Jahren ideologisch pervertiert wurde.

84 R. Seeberg, aa0. 35 f.

% Vgl. aa0. 142 Anm. 2. - Hinsichtlich der Darstellungsform entschied sich Seeberg
mit Harnack und Loofs fiir eine chronologische und gegen eine thematische Einteilung,
wie sie noch die erste Auflage der Dogmengeschichte von Gottfried Thomasius be-
stimmte, deren Neuauflage des zweiten Bandes Seeberg dann 1885 selbst besorgte (vgl.
ders., Die wissenschaftlichen Ideale eines modernen Theologenlebens und die Versuche
ibrer Verwirklichung, aaO. 178 £.).

86 R. Seeberg, DG III, aaO. 142.

87 AaO. 141 f.
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talen GnadeneingieRung“®®. Damit wird nach Ansicht Seebergs ,der Sakra-
mentarismus des mittelalterlichen Christentums erst in seiner ganzen Trag-
weite offenbar“®®. Zugleich bestétigt sich der Eindruck, dal3 ,der ganze reli-
gitse ProzeR mechanisiert” wird und ,diese Fassung der Gnade leicht zu ei-
ner Uberschitzung des menschlichen Handelns in der Richtung auf seine
Verdienstlichkeit” fiihre®?, wobei die ,institutionelle Bindung des religiosen
Lebens” nicht noch als zusitzliches Moment hinzukommt, sondern selbst
bereits ,der gefihrliche Punkt in dieser Gnadentheorie” mit ihrer Tendenz
zur ,Verdinglichung’ und ,VerduRerlichung” ware®!.

Ohne die theologiegeschichtliche Richtigkeit dieser Feststellungen hier
priifen zu wollen, zeigt sich, wie stark Seebergs abschlieendes Urteil bei
aller Hochschétzung der Scholastik doch einerseits von der lutherischen
Tradition geprigt wurde und er andererseits diesen konfessionellen Stand-
punkt von der Vorstellungswelt des 19. Jahrhunderts her entfaltete, inso-
fern sein lebenslanger theologischer Kampf als sog. ,modern-positiver”
Theologe eben jener ,mechanistischen” bzw. materialistischen Selbst- und
Weltauffassung galt, die er fiir religidse wie allgemein gesellschaftliche
Fehlentwicklungen verantwortlich machte®2. Dem suchte Seeberg aber in
der Synthese seiner historischen und seiner dogmatischen Arbeit eben jene
,Erkenntnis der geschichtlich geistigen Einheit der Menschheit” entgegen-
zustellen, deren Fehlen er bereits als eines der grundsatzlichen Probleme
und Defizite scholastischer Theologie ausmachte®>.

Es war der germanische ,Personalismus“, der schlieBlich nach Ansicht
Seebergs den ,Legalismus und Absolutismus” dieses institutionellen ,Ro-
manismus” in seinen Grundfesten erschiitterte®®. In diesen Prozef wird mit
den verschiedenen Frommigkeitsbewegungen auch die weitere theologi-
sche Entwicklung eingeordnet, zu deren ,Schliissel” Seeberg die Theologie
des Duns Scotus erklirt, insofern hier der wissenschaftliche Anspruch noch
gesteigert und damit zugleich begonnen wurde, ,Theologie und Metaphy-
sik voneinander zu trennen“?’. Der ,kirchliche Positivismus” — auch dies
eine Kampfesformel seiner Zeit, denn Seeberg wandte sich gegen einen
,materialistischen’ Positivismus, um diesem als ,Modern-Positiver’ seine
andere Wirklichkeitsauffassung entgegenzustellen — vermochte allein Dis-
parates noch zusammenzuhalten, das aber schlieflich immer weiter aus-
einander trat. Die zukunftsweisende Bedeutung von Duns Scotus sah See-
berg besonders in dessen ,Voluntarismus“, der der Individualitdt des Men-

88 AaQ. 449.

89 Ebd.

20 AaQ. 447.

21 Aa0. 486.

92 ygl. ders., Die wissenschaftlichen Ideale eines modernen Theologenlebens und
die Versuche ihrer Verwirklichung, aaO. 184 {.

93 Ders., DG 111, aaO. 431.

%4 Aa0. 601. — In der Haufung der ,-ismen” spiegelt sich auch der Weltanschau-
ungskampf des ausgehenden 19. und beginnenden 20.Jahrhunderts wider.

9 Aa0. 667 f. — Seeberg hatte sich zuvor in einer eigenen Untersuchung mit der
Theologie des Duns Scotus befalt (Leipzig 1900).
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schen Geltung verschaffen konnte und dadurch ,die Umrisse des Bildes des
modernen Menschen” erkennen lie[3%.

Die Ndhe zu Seebergs eigener Dogmatik und hier insbesondere zu der als
,voluntaristischer Geistmetaphysik“®’ konzipierten Anthropologie ist of-
fenkundig?®. Wenn Seeberg die scotistische Theologie als ,Idealismus”
kennzeichnet und von dem thomistischen ,Rationalismus” abhebt®®, dann
dient auch diese Unterscheidung eher Seebergs eigener geistes- und theolo-
giegeschichtlicher Positionsbestimmung, die es sich zum Ziel gesetzt hatte,
dem Idealismus gegeniiber dem Rationalismus zum Durchbruch zu verhel-
fen!%, als der Klarung der mittelalterlichen Positionen. DaR dem franziska-
nischen ,Idealismus’ dabei die zukunftstrachtigere Entwicklungsfahigkeit
beigemessen wurde!®!, kann von daher nicht iiberraschen. Der theologi-
sche und historische Ertrag des 14. und 15. Jahrhunderts bestand fiir See-
berg in erster Linie darin, dal3 das ,iiberkommene theologische und kirch-
liche System allseitig erschiittert” wurde. Herbeigefiithrt sah Seeberg dies
»durch die nominalistische Kritik, durch die Ansédtze zur Durchfithrung der
alleinigen Autoritdt der Schrift, durch den Riickgang auf Augustin, durch
das Auftreten eines mystisch und humanistisch beeinflufiten Laienchri-
stentums, durch die Starkung des nationalen Bewuftseins“!?2, Doch waren
auch diese Elemente fiir ihn letztlich nur ,Mittel” in Diensten der grofsen
Auseinandersetzung zwischen ,germanischem Geist” und institutionellem
Romanismus.

Die ausgewdhlten Beispiele der Theologiegeschichtsschreibung des 19.
und frithen 20. Jahrhunderts zeigen einerseits, dal® das allgemeine histori-
sche Interesse und die damit einhergehende Verbesserung der Quellenlage
ein differenzierteres Wissen um scholastische Theologie erméglichte. An-
dererseits diente die Erforschung und Beurteilung der Scholastik immer
noch dem vorrangigen Interesse der eigenen theologischen wie allgemein
geistesgeschichtlichen Position, so dals es zu einer spezifischen Themen-
und Begriffswahl kam, die dem historischen Phdnomen nicht immer ge-
recht wurde.

% Aa0. 669.

97 G. Steege, Mythos — Differenzierung — Selbstinterpreation. Versuch zur erkennt-
nistheoretischen Grundlegung einer entmythologisierten Theologie unter kritischem
Riickblick auf die intuitive Erkenntnismethode Reinhold Seebergs, Hamburg 1953, 47.

% vgl. R. Seeberg, Christliche Dogmatik, Bd. 2, Erlangen/Leipzig 1925, 481 ff.

% Ders., DG III, aa0Q. 671 f.

100 ygl. ders., Die wissenschaftlichen Ideale eines modernen Theologenlebens und
die Versuche ihrer Verwirklichung, aaO. 184 f.

101 ygl. ders., DG III, aa0. 672.

102 Aa0. 797.

Zischr.LK.G. 4
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3. Okumenische ,Einebnung” oder konfessionelle ,Vertiefung”
der Kontroversen?

Nach dem Ersten Weltkrieg, der die Welt des 19. Jahrhunderts und ihre
Ideale zum Einsturz gebracht hat, und mit der ,erwachten kirchlichen und
konfessionellen Bewultheit* Mitte der 20er Jahre konzentrierte sich die
theologiegeschichtliche Arbeit auch auf Grund des allgemeinen theologi-
schen Interesses wieder ganz auf die altkirchliche und reformatorische
Lehrtradition'%®, Seebergs Prognose aus dem Jahre 1930, es werde sich er-
weisen, ,dal8 eine gesicherte Erkenntnis der Entwicklung des mittelalterli-
chen Geistes dann auch fiir das Verstindnis der reformatorischen Ideen-
welt, um das sich neuerdings wieder viele bemiihen, fruchtbar ist“!%4, sollte
sich — noch — nicht bestatigen. Die allgemeine theologische Situation stand
dem entgegen. Die Auseinandersetzung um die ,Dialektische Theologie’
lieR die scholastische Theologie allein hinsichtlich des Wissenschaftsver-
standnisses in den Blick geraten, und so war auch Barths Anselm-Studie
nicht als eine historische Untersuchung konzipiert, sondern als eine syste-
matisch-theologische Klarung. Die ,0kumenische Bewegung’ dieser Jahre
konnte schon deshalb das 6kumenische Interesse an der mittelalterlichen
Tradition katholischer Theologie nicht nachhaltig fordern, weil die ro-
misch-katholische Kirche selbst an dieser Bewegung nicht teilnahm.
Schlieflich waren es auch die politischen Umstande des Kirchenkampfes
und der Nachkriegszeit, die andere Akzente setzen lieRen. Erst die 60er
Jahre fiihrten hier teilweise zu Verdnderungen. So stirkte der Umbruch,
den das Zweite Vatikanische Konzil fiir die katholische Kirche und ihr Ver-
héltnis zu anderen Konfessionen und Religionen bewirkte, auch das Inter-
esse der protestantischen Kirchengeschichtsforschung an der scholasti-
schen Theologie und hier insbesondere an der Frage, ob die Theologie Tho-
mas von Aquins in ihrer Alternative zum spéatscholastischen Nominalismus
als eine okumenische Verstindigungsbasis angesehen werden koénnte!??,
Daneben war es die protestantische Lutherforschung, die mit der Erfor-
schung des ,jungen Luther’ und des ,reformatorischen Durchbruchs’ auch

103 G. Hornig, Lehre und Bekenntnis im Protestantismus, aa0. 246.

104 R, Seeberg, Vorwort zu DG III, VI.

195 In diesen Zusammenhang gehéren die Arbeiten von U. Kiihn, Via caritatis.
Theologie des Gesetzes bei Thomas von Aquin (KiKonf 9), Gottingen 1965 und von H.
Vorster, Das Freiheitsverstandnis bei Thomas von Aquin und Martin Luther (KiKonf 8),
Gottingen 1965, die bei allen Differenzen im Detail doch vom Ansatz her mit der rich-
tungsweisenden Thomas- (und Luther-) Forschung O. H. Peschs (vgl. u.a. ders., Theo-
logie der Rechtfertigung bei Martin Luther und Thomas von Aquin. Versuch eines
systematisch-theologischen Dialogs (WSAMA.T 4), Mainz 1967; ders., Thomas von
Aquin. Grenze und GroRe mittelalterlicher Theologie. Eine Einfithrung. Mainz 1988
[Lit.]) lbereinstimmten. Zum methodischen Problem dieses Interpretationsansatzes
vgl. P. Manns, Lutherforschung heute. Krise und Aufbruch (VIEG.R 46), Wiesbaden
1967, 12 f. Anm.40 u. 44 {.; G. Ebeling, Disputatio de homine. Dritter Teil. Die theologi-
sche Definition des Menschen. Kommentar zu den Thesen 20-40, in: ders., Lutherstu-
dien, Bd. 2, Tiibingen 1989, 369 f.; M. Basse, aaO. (s. Anm. 4), 103 ff.
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deren theologiegeschichtlichen Voraussetzungen in der Scholastik in den
Blick nahm19¢,

In diesen Rahmen gehort auch das Projekt einer ,Okumenischen Kir-
chengeschichte”, wie sie von Raymund Kottje und Bernd Moeller heraus-
gegeben wurde. Entsprechend der Gesamtkonzeption, insbesondere die
theologischen Entwicklungen aus der Perspektive des konfessionell Ande-
ren darstellen zu lassen, wurde die Frith- und Hochscholastik von Leif
Grane und die Spitscholastik von Gustav Adolf Benrath untersucht!®?.
Grane erklart die Genese und das Wesen der Scholastik aus einer ,radikalen
Anderung des geistigen Klimas” im 12. Jahrhundert und hier insbesondere
auch aus den mit ihr verbundenen kirchenpolitischen und -rechtlichen In-
tentionen!®®. Bestimmendes Interesse sei es gewesen, ,die Tradition zu ver-
stehen, sie zu durchleuchten, indem man neue Fragen an sie stellte statt le-
diglich alte Antworten auf alte Fragen weiterzugeben“!%®. Als Wesens-
merkmal der Scholastik wird angesehen, dal sie Schultheologie und zu-
gleich kirchliche Wissenschaft war, in deren Dienst sowohl die Philo-
sophie(n) als auch die ,Autorititen” gestellt wurden, um so ,das Verhaltnis
zwischen Vernunft und Offenbarung zu klaren“!1°. Der Interpretationsansatz
der Scholastik beinhaltete eine spezifische Fragetechnik und Sprache, die
das Bildungsideal der Zeit pragten. Die Friithscholastik erstreckte sich nach
Granes Ansicht von Anselm bis zum Lombarden, bevor durch die ,philoso-
phische Revolution” der Aristoteles-Rezeption auch in theologischer Hin-
sicht ein neuer Abschnitt eingeleitet wurde, wobei in der franziskanischen
Theologie Bonaventuras die augustinische Theologie noch als Alternative
zum Aristotelismus Thomas von Aquins und dessen metaphysischer Be-
grindung der Unterscheidung von ,Natur und Gnade’ entfaltet worden
seilll, Gerade in dieser die Hochscholastik bestimmenden Kontroverse kam
flir Grane die Spannbreite scholastischen Denkens insgesamt zum Aus-
druck mit ihrem Versuch einer umfassenden Synthese nicht nur der im en-
geren Sinne theologischen Traditionen, sondern auch jener vielfaltigen gei-
stigen Stromungen tiber nationale und kulturelle Grenzen hinaus!!2.

Der relativen Einheitlichkeit der Hochscholastik folgt in Benraths Dar-
stellung der Spdtscholastik eine Zeit der zunehmenden Gegensatze, was auf
die Abkehr von dem Ziel eines geschlossenen ,Systems” und der Hinwen-
dung zu einzelnen Problemen zuriickzufiihren seil!?. Insbesondere Ock-

106 ygl. H.A. Oberman, Spitscholastik und Reformation. Bd. I: Der Herbst der mit-
telalterlichen Theologie, Ziirich 1965; Bd. II: Werden und Wertung der Reformation,
Tiibingen 1977; K.-H. zur Miihlen, Nos extra nos. Luthers Theologie zwischen Mystik
und Scholastik (BHT 46), Tiibingen 1972.

107 R. Kottje/B. Moeller (Hg.), Okumenische Kirchengeschichte, Band II: Mittelalter
und Reformation, Mainz/Miinchen 1973, 142-191 u. 234-250.

108 ygl, aa0. 142 ff. (Zitat 145).

102 Rhd.

110 vol aaQ. 147 ff. (Zitat 152).

UL Vol aaQ; 174 ff.

112 yel. aa0. 190 f.

13 val. aa0, 234.
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ham habe die Bedeutung der Dialektik in einem Malie gesteigert, dal? es zu
Jkithnen, zum Teil verstiegenen Folgerungen” gekommen sei und — auch
gegen Ockhams Selbsteinschidtzung — in gnadentheologischer Hinsicht ,zu-
mindest die semipelagianische Lehre ausgebaut” wurde!!'*. Fiir die theolo-
giegeschichtliche Beurteilung des Nominalismus wie auch der Spatschola-
stik insgesamt in ihrer symptomatischen Bedeutung fiir die Krise des Spit-
mittelalters ist aber nach Einschitzung Benraths wichtig, da® der Ockha-
mismus in der Folgezeit begrenzt und teilweise entschirft wurde, indem er
,mit den ilteren scholastischen Traditionen verkniipft und in sie eingepal3t
wurde“!!%, Dadurch bestatigt sich die bereits von Grane vertretene Ansicht,
daR bei allen Variationen doch das die gesamte Scholastik Verbindende
iiberwiegt. Damit war allerdings nicht eine konfessionalistische Abgren-
zung intendiert, vielmehr bemiihten sich Grane und Benrath um eine sach-
gerechte Darstellung der Scholastik, die deren historische Leistung zu wiir-
digen versuchte und zugleich die Ansétze der konfessionellen Differenzen
erkennen lief3.

Die Relativierung des Ockhamismus, die Konsequenzen hat fiir die Fra-
ge, ob die reformatorische Theologie Luthers allein die Spétscholastik oder
eben auch die Scholastik als Gesamtphdnomen im Visier hatte, wird im
nichsten Kapitel jedoch — von katholischer Seite (R. Baumer) — wieder zu-
riickgenommen, wenn die ,theologische Unklarheit” des Ockhamismus zu
einer der ,Voraussetzungen der Reformation” erklért wird!!é. Es sollte aber
diese Linie sein, die die kontroverstheologische und theologiegeschichtli-
che Beurteilung des Verhaltnisses von Scholastik und Reformation in der
Folgezeit dominiert(e).

Dem allgemeinen Trend der 60er und 70er Jahre folgend, befalite sich
die nach dem Papstbesuch im Jahre 1980 eingesetzte ,Gemeinsame Oku-
menische Kommission’, die Probleme des dkumenischen Miteinanders
kldren sollte, auch mit deren theologiegeschichtlichem Hintergrund''7.
Dabei beschrankte sich der Arbeitskreis aut Grund seines methodischen
Ansatzes, die Probleme von den Lehrverurteilungen her anzugehen, in
historischer Hinsicht auf das Zeitalter von Reformation und Tridentinum.

e a0, 237,

LSOANE0, 230,

116 AaQ. 282.

17 K. Lehmann/W. Pannenberg, Einfiihrung der Herausgeber, in: Lehrverurteilun-
gen - kirchentrennend? I: Rechtfertigung, Sakramente und Amt im Zeitalter der Refor-
mation und heute, Freiburg i.B./Gottingen 1986, 9 {.; zur kontroversen Diskussion die-
ser Studie vgl. J. Baur, Einig in Sachen Rechtfertigung? Zur Priifung des Rechtferti-
gungskapitels der Studie des Okumenischen Arbeitskreises evangelischer und katholi-
scher Theologen ,Lehrverurteilungen — kirchentrennend?”, Tiibingen 1989; D. Lange
(Hg.), Uberholte Verurteilungen? Die Gegensdtze in der Lehre von Rechtfertigung,
Abendmahl und Amt zwischen dem Konzil von Trient und der Reformation — damals
und heute, Gottingen 1991; U. Kithn/O. H. Pesch, Rechtfertigung im Disput. Eine
freundliche Antwort an Jorg Baur auf seine Priifung des Rechtfertigungskapitels in der
Studie des Okumenischen Arbeitskreises evangelischer und katholischer Theologen
,Lehrverurteilungen — kirchentrennend?”, Tiibingen 1991.
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Lediglich ganz allgemein kam hier auch die mittelalterliche Theologie in
den Blick, und so wurde konstatiert, dal® ,fiir Verstindnis und Beurtei-
lung der Reformation die genauere Unterscheidung zwischen altkirchli-
chen und mittelalterlich-lateinischen Denkansdtzen sowie zwischen der
Theologie der Hochscholastik und der von Luther studierten und vorwie-
gend bekampften Spatscholastik” bedeutsam wurde!!'8. Damit verband
sich ein bestimmtes hermeneutisches und kontroverstheologisches Inter-
esse, wenn es heilst, ,unmittelbare Folge der Fortschritte in Bibelwissen-
schaft und historischer Forschung ist die Einsicht, daR man offenbar nicht
selten mit verschiedenen Worten dasselbe meinen kann“!1?. Hier hat sich
ein primér systematisch-theologischer und erst sekundar theologiege-
schichtlicher Ansatz durchgesetzt, die konfessionellen Differenzen einer-
seits als Milverstindnisse bzw. Uberreaktionen zu erkldren (Luther —
Spédtscholastik) und sie andererseits als verschiedene, grundsatzlich
gleichberechtigte Ausdrucks- und Denkweisen zu betrachten (Luther —
Hochscholastik)!2°. Auf dieser historisch nicht weiter begriindeten Basis
wird das Tridentinum zum Bezugspunkt des ékumenischen Dialoges er-
kldrt. Dal® die dogmatischen Entscheidungen des Konzils sowohl in ihren
Anathematisierungen als auch in dem Versuch einer positiven Formulie-
rung der verbindlichen Lehre nicht nur auf das reformatorische Gegen-
modell bezogen, sondern auch eng mit der hoch- und spitscholastischen
Lehrentwicklung verbunden waren, wird mit der lapidaren Feststellung
ausgeblendet, das Tridentinum erkldre sich aus einem ,Ungentigen spét-
mittelalterlicher Theologie“!?!. Die komplexe Geschichte des Konzils von
Trient, die gerade auch in theologiegeschichtlicher Hinsicht ohne eine ge-
naue Analyse der diffizilen Positionen der einzelnen theologischen Schu-
len untereinander und innerhalb dieser der noch einmal unterschiedli-
chen Akzentsetzungen der jeweiligen Schultraditionen nicht zu verste-
hen ist!??, 18t hier doch mehr Verbindungslinien erkennen, als es dieser

18 T ehrverurteilungen — kirchentrennend?, I, 21.

119 Aa0. 22.

120 Exemplarisch vertreten wird diese Ansicht von O. H. Pesch, der die ,sapientiale”
Denkweise Thomas von Aquins von der ,existentialen” Martin Luthers unterscheidet
(0. H. Pesch, Theologie der Rechtfertigung bei Martin Luther und Thomas von Aquin,
aa0. bes. 935 ff.); zur Uberpriifung dieser Unterscheidung im Kontext der spatmittelal-
terlichen Theologie vgl. S. Grosse, Heilsungewifheit und Scrupulositas im spaten Mit-
telalter. Studien zu Johannes Gerson und Gattungen der Frommigkeitstheologie seiner
Zeit (BHT 85), Tiibingen 1994. — Pesch hat seinen Ansatz inzwischen noch einmal unter
forschungsgeschichtlichen Gesichtspunkten aktualisiert (ders., Martin Luther, Thomas
von Aquin und die reformatorische Kritik an der Scholastik. Zur Geschichte und Wir-
kungsgeschichte eines Miverstindnisses mit weltgeschichtlichen Folgen, Hamburg
1994).

121 T ehrverurteilungen — kirchentrennend?, I, 21.

122 yol. zur allgemeinen Konzilsgeschichte H. Jedin, Geschichte des Konzils von
Trient, 4 Bde., Freiburg i.B. 1949-1975; zur tridentinischen Rechtfertigungslehre E.
Stakemeier, Die theologischen Schulen auf dem Trienter Konzil wihrend der Rechtfer-
tigungsverhandlungen, in: ThQ 117 (1936), 188-207, 322-350, 466-504; W. Joest, Die
tridentinische Rechtfertigungslehre, in: KuD 9 (1963), 41-69; M. Basse, aa0. 208 ff.
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bestimmten okumenischen Intention dienlich ist. Besonders deutlich
wird dies, wenn es als ein Ergebnis der kirchen- und theologiegeschichtli-
chen Forschung bezeichnet wird, daf® zwischen der hoch- und der spit-
scholastischen Gnaden- und Rechtfertigungslehre ein ,fundamentaler”
Unterschied bestanden habe!??. Abgesehen davon, daR sich innerhalb der
Hoch- wie auch der Spétscholastik noch einmal sehr unterschiedliche Po-
sitionen aufzeigen lassen, wird die eigentliche Absicht, zu bestreiten, daf®
eine der beiden ,Ausdrucksform[en]” zur allein verbindlichen festge-
schrieben worden sei, zwar den historischen Tatsachen insoweit gerecht,
als es eben in Trient weder der thomistischen noch der scotistischen Frak-
tion gelungen ist, ihre Position durchzusetzen. Dabei wird aber vernach-
lassigt, dal sich in der Abgrenzung zur reformatorischen Lehre doch alle -
auch die augustinische Richtung Seripandos!?* — einig waren und daf3
dies keineswegs nur auf einem ,MiSverstindnis” — oder gar auf Unkennt-
nis — der ,neuen’ Lehre beruhte!?, sondern Griinde hatte, die eben in den
gemeinsamen Grundanschauungen scholastischer Theologie verwurzelt
waren.

So bleibt aber insgesamt zu fragen, ob die historische Perspektive um
des grundsatzlich erstrebenswerten Zieles einer dkumenischen Verstandi-
gung willen in dieser Weise verkiirzt werden darf oder ob nicht eine diffe-
renziertere historische Analyse, die die jeweiligen Unterschiede und Ge-
gensdtze bewult stehen 14Rt, doch auch einer 6kumenischen Verstandi-
gung dienen kann, insoweit in einem solchen dialogischen Prozel3 die
Tradition(en) nicht einfach korreliert, sondern selbst kritisch reflektiert
werden miiRte(n). Das hielRe, weder neue bzw. alte Graben zwischen den
Konfessionen aufzureiRen noch unsichere, weil iiberspannte, Briicken-
schldge zu unternehmen, sondern in dem Bewultsein #istorischer Diffe-
renzen nach Moglichkeiten tragfdhigen Miteinanders in der Gegenwart
zu suchen. In systematisch-theologischer Hinsicht stiinde dabei das kon-
vergenzhermeneutische Modell zur Disposition und bdte sich ein beschei-
denerer Ansatz an, der die Konsensfdhigkeit auch daraufhin tiberpriift, ob
noch bestehende Grenzen gemeinsame Verstandigung und gemeinsames

123 Tehrverurteilungen — kirchentrennend?, I, 44.

124 ygl, H. Jedin, Girolamo Seripando. Sein Leben und Denken im Geisteskampf des
16.Jahrhunderts, 2 Bde. (Cass. 2 u. 3), Wiirzburg 1937; E. Stakemeier, Der Kampf um
Augustin auf dem Tridentinum, Paderborn 1937; M. Basse, aaO. 212 ff. — Angesichts
des Verlaufes und des Ergebnisses der Rechtfertigungsverhandlungen in Trient wird der
allgemeine Grundsatz des Arbeitskreises ,Im Zweifel fur die Auffassung, die ndher bei
Augustinus steht!” (aa0. 47) den historischen Gegebenheiten nicht gerecht.

125 7um Kenntnisstand der Konzilsteilnehmer vgl. Th. Freudenberger, Zur Beniit-
zung des reformatorischen Schrifttums im Konzil von Trient, in: R. Bdiumer (Hg.), Von
Konstanz nach Trient, Festgabe f. A. Franzen, Miinchen 1972, 577-601; V. Piniir, Zur
Verurteilung der reformatorischen Rechtfertigungslehre auf dem Konzil von Trient, in:
AHC 8 (1976), 407-428.
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Handeln ausschlieen. Die Theologiegeschichtsforschung hétte in diesem
Sinne die Aufgabe, das ,Andere“ zu verstehen, die Grenzen zu markieren
und in ihrer geschichtlichen Entstehung zu erkldren!2¢,

126 Ein vorliufiges Resiimee evangelischer Erforschung der Scholastik bietet Martin
Anton Schmidt in seinem Beitrag zum ,Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschich-
te’ (M. A. Schmidt, Die Zeit der Scholastik, in: Handbuch der Dogmen- und Theologie-
geschichte, hg. v. C. Andresen, Bd. 1: Die Lehrentwicklung im Rahmen der Katholizi-
tat, Gottingen 1982, 567-754). Diese Darstellung zeichnet sich auch dadurch aus, daR
das ,Wesen der Scholastik’ weder vorgéngig definiert noch abschlieBend summiert
wird, sondern allein in seiner historischen Vielfalt anschaulich wird — auch Schmidts
Erlduterung des Begriffs ,scholastisch” mit ,schulgerecht” (aaQ. 568) ist weniger eine
Definition als vielmehr eine Umschreibung, die erst in der Darstellung der einzelnen
Vertreter und Schulen dieses methodischen Ansatzes spezifiziert wird. Besondere Be-
achtung finden hier Petrus Lombardus, Thomas von Aquin und Wilhelm von Ockham
(vgl. aaO. 587-605, 650-683, 704-718). Gerade die Ubergdnge von der Friih- zur
Hochscholastik sowie dann zur Spatscholastik werden in ihren Briichen wie auch Ver-
bindungen untersucht. Die differenzierende Beurteilung der Scholastik zeigt sich
schlieflich in der Ergriindung jener Ursachen, die zur Krise spatmittelalterlicher Theo-
logie und Frommigkeit fithrten. In dieser Perspektive war nicht eine formalistische und
kraftlose Theologie allein verantwortlich fiir den allgemeinen Vertrauensverlust dieser
Zeit, vielmehr selbst auch Reflex der vielfdltigen Erschiitterungen und der daraus resul-
tierenden Unsicherheit (vgl. aa0. 729).



Christentumsgeschichte
in globaler Perspektive

Kirchliche Emanzipationsbestrebungen im Asien der Jahrhundertwende
und die Anfinge der modernen 6kumenischen Bewegung des Westens

Klaus LI_(oschorke

1. Die Aufgabe

Im Jahr 1850 brach in Siidchina eine Bauernrevolte aus, die als T'aiping-
Bewegung in die Geschichte eingegangen ist. Von anderen Aufstanden, die
das China des 19. Jh.s erschiitterten, unterscheidet sie sich schon durch
ihre GroRe und Ausbreitung. Zeitweilig kontrollierten die Rebellen die
reichsten Provinzen Zentralchinas; und erstmals erschien die seit 1644 das
Land regierende Manchu-Dynastie ernsthaft bedroht. Ein anderes heraus-
stechendes Merkmal der T'aiping-Bewegung war ihr christliches Selbstver-
stindnis. Anfiihrer war ein gewisser Hung Hsiu ch'iian (Hong Xiuquan), der
seit 1837 eine Reihe von Visionen hatte. Unter dem Einfluf des Studiums
der chinesischen Bibel begann er, diese Visionen als Offenbarungen des
christlichen Gottes zu verstehen und im Lichte der alttestamentlichen Ver-
heiBungen zu deuten. Daraus leitete er fiir sich den Auftrag ab, wie einst
Josua im Lande Kanaan die alten Gotter Chinas zu stiirzen und statt dessen
ein ,Himmlisches Konigreich des Friedens” zu errichten. 1851 lief sich
Hong in der alten Reichsmetropole Nanjing zum Konig ausrufen. Europai-
sche Besucher begriilte er dort als ,transozeanische Briider”, tiir sein Chi-
na erstrebte er eine gleichberechtigte Stellung im Kreis der ,christlichen
(d.h. der westlichen) Nationen”. Diese Erwartungen wurden bitter ent-
tduscht. Im Gegenteil: britische Truppen unterstiitzten die regierenden
Manchus bei der Niederschlagung des Aufstandes. Die Zahl der Opfer war
ungeheuer hoch. Konservative Schdtzungen gehen von 20 Millionen, an-
dere von bis zu 35 Millionen Toten aus'.

* Antrittsvorlesung an der Ev.-theol. Fakultat Miinchen am 24. 11. 1994.

I R. G. Wagner, Reenacting the Heavenly Vision: The Role of Religion in the Taiping
Rebellion, Berkeley 1982; ders., God’s country in the family of nations: the logic of mo-
dernism in the Taiping doctrine of international relations (in: J. M. Bak / G. Benecke
[Hgg.], Religion and rural revolt, Manchester 1984, 354-372); Ph. A. Kuhn, The Taiping
Rebellion (in: The Cambridge History of China. Vol. X/1, London etc. 1978. 264-317);
J. §. Gregory, British Intervention Against the Taiping Rebellion (in: Journal of Asian
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Die hier skizzierten Ereignisse sollen nun nicht Gegenstand der folgen-
den Ausfithrungen werden. Vielmehr wurden sie erwihnt, da sie hierzu-
lande so gut wie unbekannt sind. Die T’aiping-Bewegung ist eines der Eck-
daten nicht nur der politischen Geschichte Chinas im 19. Jh., sondern zu-
gleich auch der Christentumsgeschichte Asiens. Dennoch wird sie in kaum
einem der geldufigen kirchengeschichtlichen Nachschlagewerke iiberhaupt
nur erwahnt, geschweige denn ausfiihrlicher verhandelt. Dabei handelt es
sich hier keineswegs um einen Einzelfall. In den Curricula der Kirchenge-
schichte (wie sie als akademische Disziplin an den protestantischen Fakul-
taten des deutschsprachigen Raums betrieben wird) ist die Geschichte des
aulereuropdischen Christentums zumeist ausgeblendet, und Kirchenge-
schichte wird im Regelfall als die Geschichte der Kirchen Europas (bzw. der
westlichen Welt) betrieben. Wie problematisch eine derartige Einengung
der Sichtweise ist, zeigt bereits ein Blick auf die Weltkarte und die sprung-
haft gestiegene Bedeutung Asiens, des pazifischen Raumes, Afrikas und La-
teinamerikas im Kontext einer immer starker zusammenwachsenden Welt-
gesellschaft. Aber auch innerhalb des christlichen Lagers verschieben sich —
global betrachtet — die Gewichte dramatisch. Bereits heute gibt es in der
sidlichen Hemisphare mehr Christen als im Norden. In Zukunft werden
sich die Gewichte noch starker in diese Richtung verschieben. Eine 6kume-
nisch orientierte Kirchengeschichte kann an dieser Entwicklung nicht vor-
beigehen.

Im Regelfall wird die Geschichte des auBereuropiischen Christentums,
wenn tiberhaupt, allenfalls im Kontext der Missionsgeschichte verhandelt.
Diese Arbeitsteilung mag lange Zeit sinnvoll gewesen sein. In der Sache je-
doch erscheint sie zunehmend problematisch — schon deshalb, weil sich
weite Bereiche etwa der Christentumsgeschichte Asiens eben nicht als das
Resultat westlich-missionarischer Initiative darstellen lassen. Als die Portu-
giesen 1498 auf dem Umweg iiber Afrika jenen Seeweg nach Indien wie-
derentdeckten, den Columbus zuvor vergeblich im Westen gesucht hatte,
trafen sie im siidindischen Kerala mit den Thomaschristen ein einheimi-
sches Christentum an, im Land seit mehr als 1000 Jahren kontinuierlich
prasent?. In Korea bildete sich seit 1784 eine einheimische katholische Kir-
che mit eigenem Klerus und einer theologischen Literatur in koreanischer
Sprache, 50 Jahre bevor der erste europdische Missionar das Land betrat®. In
anderen Regionen haben sich Kirchen, die aus missionarischer Griindung
hervorgegangen sind, sehr schnell von diesen Anfangen gelost und eigen-

Studies 19/1, 1959, 11-26). — Bibliographie: R. G. Tiedemann, Bibliography of Western
Language Materials Concerning the Taiping Tianguo, London 1996 (angekiindigt) —
Zeitgendssische Darstellung: Augustus F Lindley, Ti-Ping Tien-Kwoh; The History of the
Ti-Ping Revolution, London 1866 (New York N1970).

2 St. Neill, A History of Christianity in India. Vol. I, Cambridge 1984, 87-93. 111 ff,;
A. M. Mundadan, History of Christianity in India. Vol. I: From the Beginning up to the
Middle of the Sixteenth Century, Bangalore 1984, 216-233. 242-262.

* Cf. H. Diaz, A Korean Theology. Chu-Gyo Yo-Ji: Essentials of the Lord’s Teaching
by Chéng Yak-jong Augustine (1760-1801), Immensee 1986; K. Koschorke, Neue Im-
pulse kirchengeschichtlicher Arbeit in Korea (in: NZM 49, 1993, 133-135).
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stéindige Strukturen ausgebildet — so besonders eindrucksvoll die sog. unab-
hdngigen Kirchen Afrikas (seit etwa 1890), Kirchen mit einer besonders
hohen Wachstumsrate*. Wohl bezogen auf einzelne Etappen und Regio-
nen, nicht aber als generelle Beschreibung 1dRt sich die Geschichte des au-
Bereuropdischen Christentums sachgerecht unter das Stichwort ,Missions-
geschichte’ fassen. Das entsprache weder dem realen historischen Verlauf
noch dem aktuellen Selbstverstdndnis der Kirchen dieser Lander.

Wir stehen also vor der Aufgabe, eine Kirchengeschichte zu entwickeln,
die den radikal veranderten okumenischen Rahmenbedingungen gerecht
wird. Das schlieBt die starkere Integration der aulereuropdischen Chri-
stentumsgeschichte ein. Wie diese Aufgabe zu l6sen ist — dariiber hat die
Diskussion eigentlich noch gar nicht begonnen. Wenig Sinn wiirde es dabei
machen, den traditionellen Inhalten der Kirchengeschichte nun einfach
noch weitere Details der Christentumsgeschichte Afrikas, Asiens oder La-
teinamerikas hinzuzufiigen. Gesteigerte Konfusion wire das Resultat.
Wichtiger erscheint demgegentiber die Suche nach iibergreifenden Strukturen
und verbindenden Themen, die sowohl die Geschichte des Christentums im
Kontext einzelner Regionen zu strukturieren wie die Verbindung zur Kir-
chengeschichte des Westens herzustellen und damit zugleich Etappen einer
globalen Christentumsgeschichte zu markieren vermogen. In diesem Sinn
verstehen sich die folgenden Uberlegungen. Diskutieren méchte ich dabei
die Anfinge der modernen dkumenischen Bewegung des Westens, in ihrer
Wechselwirkung mit bestimmten Entwicklungen in den asiatischen Kir-
chen dieser Zeit. Ins Auge zu fassen ist dabei v.a. die Indigenisierungsbewe-
gung im Asien der Jahrhundertwende. Sofern diese Bewegung relativ
gleichzeitig an ganz verschiedenen Orten des riesigen Kontinents zu beob-
achten war, markiert sie eine iibergreifende Erscheinung der asiatischen
Christentumsgeschichte. Sofern sie den Protest gegen die konfessionelle
Zersplitterung des missionarischen Christentums formulierte, wirkte sie —
iiber die Weltmissionskonferenz in Edinburgh im Jahre 1910 - zugleich
auch prigend auf die im Entstehen begriffene Okumenebewegung des
Westens ein. Umgekehrt gingen von Edinburgh starke Impulse zurtick
nach Asien (und Afrika) und verstarkten dortige Bestrebungen zum Auf-
bau eigenstandiger Kirchen. In drei Schritten mochte ich diesen Sachver-
halt darlegen. :

4 Ci. A. Hastings, The Church in Africa 1450-1950, Oxford 1994, 493-539; F. Ludwig,
Kirche im kolonialen Kontext. Anglikanische Missionare und afrikanische Propheten
im stidostlichen Nigeria, 1879-1918, Frankfurt etc. 1992, v. a. 281-358; E. Kamphausen,
Anfange der kirchlichen Unabhédngigkeitsbewegung in Stidafrika ... 1872-1912, Bern
1976; P. B. Clarke, West Africa and Christianity, London 1986, 157 ff.
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2. Ein Beispiel: Die Anfiinge der modernen dkumenischen Bewegung

2.1. Die Indigenisierungsbewegung Asiens

Den Einsatzpunkt bildet also die Indigenisierungsbewegung im Asien der
Jahrhundertwende®. Entstanden ist sie in einer spezifischen Problemkon-
stellation, im Spannungsfeld traditioneller missionskirchlicher Strukturen
und des erwachenden Nationalismus der asiatischen Gesellschaften und
Christen. Das 19. Jahrhundert ist vielfach als das ,grofe Jahrhundert” der
protestantischen Missionen charakterisiert worden. In der Tat sind diese ge-
gen Ende des Jahrhunderts in zahlreichen Gebieten prasent, die ihnen frii-
her verschlossen waren. Sie verstanden es, zunehmend auch die lokalen
Eliten anzusprechen, und waren weit iiber den Kreis der getauften Ge-
meindemitglieder hinaus wirksam®. Fiir diesen enormen Aufschwung wa-
ren sehr unterschiedliche Faktoren ausschlaggebend. AuRere Bedingungen
— wie die massiv verbesserten Verkehrsmoglichkeiten und die im ganzen
eher fordernde als hindernde Einstellung der jeweiligen Kolonialadmini-
strationen — sind ein solcher Aspekt. Die Faszination, die die Missionen mit
ihrem Apparat an Schulen und Spitdlern als Agent einer Modernisierung
auf die traditionsbestimmten asiatischen Gesellschaften ausiiben konnten,
ist ein anderer.

Als Ergebnis dieser Arbeit ist jedenfalls eine massiv gesteigerte Préisenz in
unterschiedlichen Regionen zu verzeichnen. Von Korea, Japan und China,
von Ceylon und Indien bis hin nach Indonesien spannte sich ein weites
Netz protestantischer Missionen und Gemeindegriindungen. Die so ent-
standenen Gemeinden unterschieden sich zwar untereinander im Blick auf
ihr kulturelles Umfeld, andererseits stellten sie in vielem genaue Kopien
ihrer jeweiligen Mutterkirchen dar. War die protestantische Missionsbewe-
gung zundchst weithin vom Geist 0kumenischer Kooperation gepragt, so
verscharften sich gegen Ende des Jahrhunderts zunehmend die konfessio-
nellen Gegensdtze. Zudem waren vielerorts die verschiedensten protestan-
tischen Gruppierungen nebeneinander titig, und das dann teilweise auch
noch in unterschiedlichen nationalen Varianten. So wirkten etwa in Indien
lutherische Missionen deutschen, skandinavischen und amerikanischen

* Die folgenden Bemerkungen stehen im Zusammenhang zweier Forschungspro-
jekte: 1. K. Koschorke, Die christlichen Kirchen Sri Lanka’s und der Revival von Bud-
dhismus und Hinduismus 1880-1920 (beim Schweiz. Nationalfonds); 2. ders./F. Ludwig,
Anti-Denominationalismus und Nationalismus. Die Anfinge 6kumenischer Koopera-
tion in Asien und Afrika [unter besonderer Beriicksichtigung Indiens und Nigerias,
1890-1947] und ihr EinfluB auf die ckumenische Bewegung des Westens (bei der
Deutschen Forschungsgemeinschaft). Im zweiten Projekt werden auch die entspre-
chenden afrikanischen Entwicklungen thematisiert, die im vorliegenden Beitrag ausge-
klammert sind.

¢ Die katholischen Missionen, durch den Tiefpunkt Ende des 18. Jahrhunderts ge-
lahmt, waren zunéachst weit weniger wirksam. — Klassische Darstellungen: K. S. Latou-
rette, A History of The Expansion of Christianity. vols. 5&6: ,The Great Century”, New
York 1943 (N1980); H.-W. Gensichen, Missionsgeschichte der neueren Zeit (KIG 4/T),
Gottingen *1976, 26-48.
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Urspungs; und in China waren um die Jahrhundertwende sechs unter-
schiedliche Richtungen der Presbyterianer, fiinf der Anglikaner sowie sechs
methodistische Gruppierungen titig. Weniger im ldndlichen Raum, wohl
aber in den griéReren Stddten standen diese unterschiedlichen Christen-
tumsvarianten dann oft konkurrierend nebeneinander. Die resultierende
Konfusion schilderte ein indischer Christ drastisch am Beispiel seiner eige-
nen Familie: der GroRvater sei Anglikaner, die GroBmutter Baptistin, dazu
gebe es in der Familie auch noch Presbyterianer und Lutheraner. Sonntags
miilSten dann alle in verschiedene Kirchen gehen.

Die protestantische Missionsbewegung hatte aber noch einen ganz ande-
ren Effekt: sie wirkte stimulierend ein auch auf die nicht-christlichen Religio-
nen Asiens. Noch Mitte des Jh.s vielfach tot geglaubt, erlebten diese gegen
Ende des Jahrhunderts ein dynamisches Erwachen. Das aber geschah vie-
lerorts in einer gleichsam ,modernisierten’ Variante, die in zahlreichen
Merkmalen geprdagt war vom Gegentiber zu den protestantischen Missio-
nen. Als Beispiel verweise ich auf den Revival des Buddhismus in Ceylon
seit 1880: in seinen organisatorischen Strukturen (wie der Einrichtung
buddhistischer ,Sonntagsschulen” und ,Young Men’s Buddhist Associa-
tion’s*”), in bestimmten Aspekten von Frommigkeit und Ethos (wie etwa
dem monogamen Eheideal) sowie in der Betonung des Laienelementes ist
dieser revitalisierte Buddhismus in vielen Aspekten Abbild genau jenes
Missionsprotestantismus, den er doch vehement bestreitet. Unter dem
Stichwort ,Protestant Buddhism*” — als Protest gegen und zugleich als Anpas-
sung an das bestrittene protestantische Vorbild — wird dieser Sachverhalt in
der religionssoziologischen Literatur diskutiert®. Analoge Entwicklungen
lassen sich teils frither, teils spater auch im Hinduismus Indiens® oder im
Konfuzianismus Chinas'? beobachten.

7 Diese buddhistischen YMBA's waren den protestantischen YMCA’s nachgebildet,
deren Bedeutung als Treffpunkt westlich gebildeter Eliten (und Rekrutierungsreservoir
fiir indigene Kirchenfiihrer) kaum {ibertrieben werden kann. Dementsprechend wur-
den im kolonialen Ceylon spéter dann auch noch (hinduistische) YMHA’s, (islamische)
YMMA's sowie (katholische) YMCathA's gegriindet.

8 So klassisch G. Obeyesekere, Religious Symbolism and Political Change in Ceylon
(in: Modern Ceylon Studies VI [1970] 43-63); R. Gombrich! G. Obeyesekere, Buddhism
Transformed, Princeton 1988; cf. H. Bechert, Buddhismus, Staat und Gesellschaft in den
Lindern des Theravada-Buddhismus. I, Frankfurt etc. 1966, 37-108 (,Der buddhisti-
sche Modernismus*“); G. D. Bond, The Buddhist Revival in Sri Lanka, Columbia SC 1988,
45-74 (,The Early Revival and Protestant Buddhism*).

® ¢f. J. Liitt, Hindu-Nationalismus in Uttar Pradesh 1867-1900, Stuttgart 1970; R. J.
Fox, Resistant Hinduism. Sanscrit Sources in Anti-Christian Apologetics in Early Nine-
teenth-Century India, Wien 1981; H. Kulke/D. Rothermund, Geschichte Indiens, Stutt-
gart etc. 1982, 303-313; H.-J. Klimkeit, Der politische Hinduismus, Wiesbaden 1981; D.
Kopf, The Brahmo Samaj and the Shaping of the Modern Indian Mind, Princeton 1979,
176-186. — Zeitgenossische Darstellungen aus Hindu-Perspektive: The Hindu Organ
(Jaffna) 18. 1. 1899 (p. 41); aus christlicher Sicht: C. F. Andrews, The Renaissance in In-
dia, London 1912, 106-123; J. R. Mott, The Decisive Hour, London 21911, 62-66; J. N.
Farquhar, Modern Religious Movements in India, New York 1915, 430 ff. 442-445.

10 Cf, W. Franke, Chinas kulturelle Revolution, Miinchen 1957, 41 {f.; E. L. Farmer u.
a., Comparative History of Civilizations in Asia. Vol. 2, Reading/Mass. 1977, 704 {.; zum
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Wie dem auch immer sei: der Revival der traditionellen Religionen in
sehr unterschiedlichen Kulturrdaumen Asiens um die Jahrhundertwende ist
unbestreitbares Faktum, und verbunden ist er mit den Anfingen eines sich
nun zunehmend auch politisch artikulierenden Nationalismus. Das neuent-
deckte Selbstwertgefiihl der vom europdischen Kolonialismus bedrohten
(bzw. unterworfenen) Volker Asiens driickte sich vielerorts zundchst — und
politisch unverfanglich — in der Wiederentdeckung des je eigenen kulturel-
len und religiésen Erbes aus, bevor man dann auch die Forderung nach er-
weiterten politischen Rechten erhob!!. Benares und Anuradhapura sind
eben sehr viel alter als das metropolitane London, und lange vor Jesus
Christus lehrten bereits Gautama Buddha oder Konfuzius!'?. Damit bekam
aber auch die religiose Identitdt einen ganz neuen — nun politischen — Stel-
lenwert. Zugehorigkeit zum Buddhismus oder zum Hinduismus galt nun in
ganz neuer Weise auch als Ausdruck einer ,nationalen Gesinnung”, und
umgekehrt wurde gegeniiber dem Christentum zunehmend der Vorwurf
erhoben, es wirke ,denationalisierend”, sei fremden Ursprungs und zersté-
re die eigene kulturelle Identitat!>.

Fiir die aus der westlichen Mission entstandenen christlichen Kirchen
Asiens markiert dieser religios-kulturelle Revival eine enorme Herausfor-
derung. Und in Reaktion auf diese Herausforderung formierte sich nun in
ganz verschiedenen Regionen des Kontinents (wenngleich im einzelnen
deutlich phasenverschoben) das, was ich als die Indigenisierungsbewegung
dieser Periode bezeichnen mochte. Dabei handelt es sich keineswegs um
eine irgendwie zentral koordinierte oder programmatisch konsistente Be-
wegung!'4. Wohl aber lassen sich nun in verschiedenen Kirchen vielfdltige

Opferedikt von 1906: J. K. Shryock, The Origin and Development of the State Cult of
Confucius, New York 1966, 206; Mott, Decisive Hour (s. Anm. 9), 60-62.

1l Zum Zusammenhang von ,Cultural Renaissance and Nationalism” in gesamtasia-
tischer Perspektive im Zeitraum 1880 bis 1920 cf. Farmer, Comparative History (s. Anm.
9), 653-728; sowie D. G. E. Hall, A History of South-East Asia, London 1986, 765 ff.
770 ff. 789 ff. 807 ff.; K. M. de Silva, A History of Sri Lanka, Oxford/Bombay etc. 1981,
339-355; D. Rothermund, Phases of Indian Nationalism and Other Essays, Bombay 1970.
Zeitgendssische Darstellungen: Mott, Decisive Hour (s. Anm. 9), 57-70; C. F. Andrews,
The Renaissance in India, London 1912.

12 In diesem Kontext ist auf die intensive Rezeption der Arbeiten européischer Ar-
chdologen und Orientalisten im Asien der Jahrhundertwende zu verweisen.

13 He (i. e. the educated Hindu) views Christianity as a denationalising factor” — eine
Feststellung, die sich um 1910 nicht nur in Berichten iiber Indien, sondern analog auch
tiber Burma, Ceylon, Japan oder China findet. — Die Abfolge von religios-kulturellem
Revival und politischer Nationalbewegung stellt sich in den einzelnen Regionen Asiens
unterschiedlich dar. Ein wichtiges Datum fiir die Ausbildung eines gesamtasiatischen
BewuRtseins (,Asia is one”) zumindest in den tonangebenden Segmenten der westlich
gebildeten Eliten markiert der Sieg des asiatisch-buddhistischen Japans tiber das euro-
paisch-christliche RuBland 1904/05 — ein Ereignis, das bis in die letzten Dorfer Benga-
lens hinein lebhaft diskutiert wurde. Zeitgenossische Schilderungen: C. E Andrews, The
Effect of the Japanese Victories upon India (in: The East and the West 3, 1905, 361-
372); ders., The Situation in the East (in: The East and the West 5, 1907, 419-429); §. C.
Rutnam, An Oriental Study of Foreign Missions, London 1920, 56. 109 f.

14 Auch der Terminus ,Indigenisierung” wurde erst spater technischer Begriff — u. a.
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Experimente beobachten, denen jeweils die Suche nach ,einheimischen
Ausdrucksformen” und einer nicht-westlichen, ,nationalen Gestalt” des
Christentums gemeinsam ist.

Aspekte dieser Indigenisierungsbewegung:
a. Kulturelle Ausdrucksformen

Vielfédltige Reformen des kirchlichen Lebens werden nun diskutiert (wenn-
gleich sie oft erst spater zu konkreten Ergebnissen fiithren). Sie betreffen
zundchst v.a. die Bereiche kirchliche Musik, Liturgie und Architektur. So
beginnt man mit dem Bau von Kirchen in den unterschiedlichen Formen
lokaler Architektur (anstelle des neogothischen Einheitsstils der viktoriani-
schen Kolonialbauten); dhnliche Experimente auch bei der Gestaltung des
Gottesdienstes, der Liturgie, in der Wahl der Musikinstrumente. Auf dem
Boden sitzen, mit den Fingern essen, der Gebrauch einheimischer Namen —
all das wird nun zum Thema. Uber die Einrichtung christlicher Ashrams
wird nachgedacht!®. In den missionsschulischen Curricula wird verstarkt
die lokale Geschichte (anstelle der Geschichte des britischen Empire) zum
Thema gemacht, und der Unterricht in den einheimischen Sprachen wird
nun zum Programm!¢. Auch die Wahrnehmung der auRerchristlichen Reli-
gionen dndert sich. Modelle einer ,Erfiillungstheologie” werden zuneh-
mend diskutiert. Christus kam nicht zu zerstéren, sondern zu erfiillen (Mt
5,17). Buddhismus, Hinduismus und Konfuzianismus werden in der Ernst-
haftigkeit ihrer religiosen Aspirationen begriffen, nicht langer als zu ver-
werfendes Heidentum!?.

b. Selbstregierung

In diesem Zusammenhang gewinnt auch die Porderung einheimischer Kir-
chenleitung (,indigenous leadership”) neue Brisanz. Gewil3, die Zielvorstel-
lung einer sich selbst regierenden einheimischen Kirche entsprach seit lan-
gem missionarischer Programmatik!®, aber inzwischen doch eher vage und

als Folge der durch Edinburgh 1910 (und Jerusalem 1928) ausgelosten Diskussionen
bzw. dann seit Anfang der Siebziger Jahre in Abgrenzung zum weitergehenden Kon-
zept einer (die sozio-6konomischen Realitdten einbeziehenden) ,Kontextualisierung”.

15 Seit 1912 in gréRerem Kreis diskutiert, wurden die ersten christlichen Ashrams
Indiens seit 1917/21 gegriindet (etwa der Christukula-Ashram in Tiruppatur). Verein-
zelte Experimente gab es bereits Ende des 19. Jahrhunderts.

16 7. B. A. G. Fraser, The Problem before Educational Missions in Ceylon, London
1908.

17 Beispiele: T. I. Tambyah, Foregleams of God. A Comparative Study of Hinduism,
Buddhism and Christianity, London/Madras 1925 (fiir Ceylon); C. ¥. Cheng, The De-
velopment of an Indigenous Church in China (in: IRM 12, 1923, [368-388] 372) (fiir
China); J. N. Farquhar, The Crown of Hinduism, Oxford etc. 1913 (fiir Indien). Zu
Farquhar cf. E. J. Sharpe, Not to Destroy But to Fulfill, Uppsala 1965.

'8 C. P. Williams, The Ideal of the Self-Governing Church. A Study in Victorian Mis-
sionary Strategy, Leiden etc. 1990.
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in unverbindlicher Form. Nun aber wird sie in ganz neuer Weise auf die
Tagesordnung gesetzt; und wo dieser Forderung nicht entsprochen wurde,
kam es zu Protesten einheimischer Christen und zu Ansatzen der Bildung
missionsunabhéingiger Kirchen — so in Indien, Ceylon und Burma oder in je
unterschiedlicher Weise auf den Philippinen, in China und Japan'?. Eine
andere Variante stellte die Griindung einheimischer Missionsgesellschaften
dar, dezidiert ohne europaische Beteiligung und Kontrolle. So etwa die
_Jaffna Students Missionary Society” in Ceylon (1899) oder die ,National
Missionary Society” Indiens (1905), die nach dem Motto ,Indian people,
Indian money, Indian leadership“ verfuhr. An prominenter Stelle wirkten
darin Personlichkeiten wie V. Samuel Azariah mit, dem wir spéter als indi-
schem Delegierten in Edinburgh sowie als dem ersten einheimischen Bi-
schof der anglikanischen Kirche Indiens wiederbegegnen werden?.

¢. Antidenominationalismus

Ein Aspekt dieser an sich sehr viel umfassenderen Indigenisierungsbewe-
gung ist nun die Forderung nach Uberwindung der konfessionellen Zer-
splitterung, und es ist dies Postulat, das am schnellsten zu konkreten Resul-
taten fiihren sollte?!. Nichts belegte in den Augen weiter Kreise den frem-
den, ,ausliandischen” Charakter des Christentums in Asien so deutlich wie
die Vielzahl konkurrierender Denominationen; und der Problemdruck zu
ihrer Uberwindung war darum auf den sog. ,Missionsfeldern” Asiens un-
gleich frither und intensiver zu spiiren als in den historischen Kirchen des

19 The First Independence Movement Among Indian Christians” im Indien des
ausgehenden 19. Jahrhunderts hatte K. Baago in einer klassisch gewordenen Studie
untersucht (in: ICHR 1, 1967, 65-78; cf. ders., Pioneers of Indigenous Christianity, Ma-
dras 1969); wie sehr der Rekurs auf die Venn’sche Three-Self-Formel gerade auch in
den innergemeindlichen Diskussionen einheimischer Christen eine bestimmende Rolle
spielte, zeigen parallele Bewegungen etwa in Ceylon (s. K. Koschorke, Kirchliche Unab-
hiingigkeitsbestrebungen im kolonialen Ceylon, in: NZM 50, 1994, 131-136). Eine
auch nur ansatzweise Erfassung innerkirchlicher Emanzipationsbestrebungen im Asien
der Jahrhundertwende — zeitgleich zu den Anfingen der unabhangigen Kirchen Afri-
kas — fehlt. Wichtige Einzelhinweise etwa bei: A. Hunter/Kim-Kwong Chan, Protestantism
in Contemporary China, Cambridge 1993, 119-123; W. R. Shenk, The Origins and Evo-
lution of the Three-Selfs in Relation to China, in: IBMR 14 (1990) (28-35) 31 ff.; M. D.
Clifford, Tglesia Filipina Independiente. The Revolutionary Church, in: G. H. Anderson
(Hg.), Studies in Philippine Church History, Ithaca/London 1969, 223-255; oder ver-
streute Angaben in den Lénderartikeln von D. B. Barrett, World Christian Encyclopedia,
Oxford/New York 1982.

20 K T Paul, The Missionary Spirit in the Indian Church, Madras 1909; D. E. Ebright,
The National Missionary Society of India, 1905-1942, Chicago 1944.

21 Klassische Forschungspositionen: R. Rouse/St. Neill/H. E. Fey (Hgg.), A History of
the Ecumenical Movement 1517—-1968. Bd. I, Genf 41993, 341 ff. 353 {f. 366 ff. 377—
398; H. R. Weber, Asia and the Ecumenical Movement 1895-1961, London 1966, 143
163; wichtig auch: K. Baago, A History of the National Christian Council of India 1914~
1964, Nagpur 1965. — Was in der bisherigen Diskussion viel zu wenig gesehen wurde,
ist die enge Verkniipfung der Okumenebewegung Asiens mit den zeitgleichen Indigeni-
sierungsbestrebungen in den Kirchen des Kontinents.
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Westens, wo sie ihren Urspung hatten. Innerchristlich wurde diese Kritik in
doppelter Hinsicht wirksam. Einmal als strategische Erwédgung der in Asien
tatigen Missionen. Sie fiihrte zu Formen intensivierter missionarischer Ko-
operation, so etwa zum Konzept regionaler Absprachen (,comity“)?2. Vor
allem aber wurde sie gerade auch als Initiative einheimischer Christen wirk-
sam, die eine ,nationale Gestalt des Christentums” anstrebten und sich da-
bei sowohl von der Kontrolle der Missionare wie von dem Konfessionalis-
mus zu befreien suchten, den diese ins Land gebracht hatten??. Hier stellt
sich Okumene also dar als Protest gegen das westliche Christentumsmodell. In je-
dem Fall steht die Frage intensivierter 6kumenischer Kooperation seit der
Jahrhundertwende uniibersehbar auf der Tagesordnung der asiatischen
Christenheit.

2.2. Edinburgh 1910 und die Okumenebewegung des Westens

Der Ort nun, wo diese innerasiatischen Entwicklungen fiir die protestanti-
schen Kirchen des Westens relevant werden sollten, war die Weltmissions-
konferenz von Edinburgh 1910. Edinburgh war keineswegs die erste inter-
nationale und interdenominationelle Veranstaltung dieser Art, wohl aber
die im Blick auf Zahl, Gewicht und Représentativitdt der Teilnehmer bis
dahin bedeutendste. 120 Gesellschaften und Kirchen aus den USA, Grol3-
britannien und Kontinentaleuropa waren vertreten?*, darunter auch sol-
che Gruppen (wie die hochkirchlichen Anglikaner), die frither eine Mitar-
beit verweigert hatten?®. Die Zahl der asiatischen Delegierten war noch ge-
ring (17), das Gewicht ihres Beitrages (sowie die Prasenz asiatischer The-
men) umso groer?®. Dadurch, daR Edinburgh das Problem der missionari-
schen Zusammenarbeit in den umfassenden Kontext eines weltweiten Zu-

22 Cf. R. P. Beaver, Ecumenical Beginnings in Protestant World Mission. A History of
Comity, New York 1962.

23 Uberwindung der ,zufilligen westlichen Unterschiede” war zentraler Punkt die-
ser Kritik einheimischer Christen. Cf. Baago, Pioneers (s. Anm. 19), 4-11; J. C. B. Web-
ster, The Christian Community and Social Change in 19. Century North India, Delhi
1976, 187 ff. Cf. unten Anm. 53.

24 Sie entsandten 1355 Delegierte, darunter 594 amerikanische, 560 britische, 175
kontinentaleuropaische sowie 26 australische (W. Giinther, Von Edinburgh nach Mexiko
City, Stuttgart 1970, 11). Zu den Erfahrungen der deutschen Teilnehmer cf. den Bericht
bei A. W. Schreiber, Die Edinburger Welt-Missionskonferenz, Basel #1910. Organisato-
risch war Edinburgh weitgehend nach dem Modell der gesamtindischen Missionskon-
ferenz Madras 1902 gestaltet (cf. Rouse/Neill/Fey, History [s. Anm. 21] 1,392).

25 Cf. W. H. Hogg, Mission und Okumene. Geschichte des Internationalen Missions-
rates und seiner Vorlaufer im 19. Jh., Stuttgart 1954, 137.

26 Cf. Weber, Asia (s. Anm. 21) 130-135. Aus Indien kamen: V. S. Azariah, K. C.
Chatterji, J. R. Chitambar, S. Ghose, Shivram Masoji, John Ragiah, R. K. Sorabji, Thang
Khan; aus Burma: Ah Sou; aus China: C. Y. Cheng, T. E. Tong, D. T. Tsang; aus Korea: T.
Y. Yun; aus Japan: Y. Chiba, T. Harada, Y. Honda, K. Ibuka. — Dem auRerordentlich ein-
fluBreichen (zentralen) Fortsetzungskomitee der Edinburgh-Konferenz gehérten dann
bereits 3 Asiaten an: Bischof Y. Honda (Japan), C. Y. Cheng (China) und K. S. Chatterji
(Indien).
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sammenwirkens auch der Kirchen stellte, wurde es zum ,Geburtsort* und
zur ,Initialziindung fiir die ganze 6kumenische Bewegung des 20. Jh.s*?7.
Auch wenn man diese Feststellung im einzelnen abschwichen mag, ist
doch die enorme Bedeutung Edinburghs fiir die im Entstehen begriffene
okumenische Bewegung des Westens vollig unbestreitbar.

Einzigartig war Edinburgh allein schon durch die Intensitat der Vorberei-
tung. Uber 500 Korrespondenten in den verschiedenen Uberseegebieten
(Missionare wie einheimische Christen) wurden im Vorfeld angeschrieben
und detailliert zu den verschiedenen Konferenzthemen befragt (Situation
vor Ort, Fragen missionarischer Kooperation, indigene Leitungsstrukturen
oder das Verhaltnis zu den nicht-christlichen Religionen). Wer sich ein Bild
von der Lage des Christentums an sehr unterschiedlichen Orten der aulber-
europdischen Welt um das Jahr 1910 machen will, findet in dieser Korre-
spondenz reichliches Material?®. DaR dabei die Situation in Asien sehr viel
ausfithrlicher dargestellt wurde als die in Afrika®?, entsprach der gréReren
Intensitdt und ldngeren Dauer des missionarischen Engagements in diesem
Kontinent. Da3 hingegen Lateinamerika bei den Beratungen der Konfe-
renz ausgeklammert blieb, war bewuRter Entscheid. Thema war die Situa-
tion in der nicht-christlichen Welt, nicht aber Aktivititen unter bereits
christianisierten Volkern®?, Im Blick auf eine mogliche Zusammenarbeit
mit den Katholiken war damit ein wichtiges Zeichen gesetzt.

Die Beratungen der Konferenz miinden in einen Schlufaufruf an die
weltweite Christenheit, an ,die Mitglieder der Kirche (sg. !) in christlichen
Lindern”; und die Dringlichkeit einer ganz neuen Qualitat zwischenkirch-

27 A. Lindt (in: KThQ IV/2 p. 54): ,Initialziindung fiir die ganze 6kumenische Bewe-
gung des 20. Jh. s*; R. Rouse/St. Neill, Geschichte der Okumenischen Bewegung, Gottin-
gen 1957, 1,497: ,Geburtsort der neuzeitlichen ckumenischen Bewegung”; Hogg, Mis-
sion (s. Anm. 25) 121: ,Anfang ... der 6kumenischen Bewegung”; einschrédnkend: Sieg-
mund-Schultze, Zur Geschichte der 6kumenischen Bewegung in deutscher Sprache (in:
OR 8, 1959, [88-100] 91). Cf. H. J. Margull, Okumenische Bewegung: Erste Phase
(1846) 1910-1920 (in: VF 22, 1977, 58-75); R. Frieling, Der Weg des dkumenischen
Gedankens, Gottingen 1992, 43-45.

28 In Microfiche-Edition ist diese vorbereitende Korrespondenz inzwischen allge-
mein zuganglich (International Missionary Council Archives, 1910-1961, bei: IDC, Lei-
den).

2% Zu Afrika in den Beratungen von Edinburgh cf. E. Utuk, From New York to Iba-
dan. The Impact of African Questions on the Making of Ecumenical Mission Mandates,
1900-1958, New York/Bern etc. 1991, 34-58; sowie das Anm. 5 erwahnte Forschungs-
projekt.

30 Bdinburgh inspirierte jedoch mit dem Panama-KongreR des Jahres 1916 ein ana-
loges Unternehmen auch fiir Lateinamerika, zu dem iibrigens (wenngleich erfolglos)
auch katholische Beobachter eingeladen wurden. Analogien zu der Situationsanalyse
Edinburgh’s bestanden dabei u. a. im betonten Verweis auf die Bedeutung nationalisti-
scher Bewegungen als Triebfeder 6kumenischer Kooperation (Panama Congress 1916.
Christian Work in Latin America. Published ... by the Missionary Education Move-
ment. Vol. III, New York 1917, 65-68: ,National ideals as a unifying motive”). Zu Pana-
ma 1916 cf. H.-J. Prien, Die Geschichte des Christentums in Lateinamerika, Gottingen
1978, 798-800; J.-P. Bastian, Geschichte des Protestantismus in Lateinamerika, Luzern
1995, 166-170.

Zischr.f.K.G. 6
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licher Zusammenarbeit wird gerade von der Einsicht in die aktuelle Situa-
tion her begriindet, wie sie sich in den Beratungen dargestellt habe. ,Wah-
rend der letzten 10 Tage sind wir mit eifrigem und anhaltendem Studium
der Lage des Christentums in nichtchristlichen Lindern beschiftigt gewe-
sen ... Unser Uberblick hat uns einen Eindruck von dem bedeutenden Cha-
rakter der gegenwartigen Stunde gegeben. Wir haben aus vielen Gebieten
gehort von dem Erwachen grofer Nationen, von der Offnung lange verschlos-
sener Tiren und von Bewegungen, welche alle auf einmal der Kirche eine
neue Welt vor Augen stellen”. Dabei steht der Konferenz erkennbar gerade
die Situation in Asien vor Augen, so der Einsturz feudaler Strukturen
juingst in der revolutiondren Tiirkei, der beispiellose Sprung Japans in die
Moderne?*! oder die erstarkenden Nationalbewegungen Indiens oder Chi-
nas, bei denen noch offen ist, ob sie sich fiir einen Weg mit oder ohne das
Christentum entscheiden werden. Beide Optionen erscheinen in der Ana-
lyse von Edinburgh als méglich. Deshalb die Dringlichkeit entschlossenen,
vereinten Handelns. ,Die nachsten 10 Jahre werden aller Wahrscheinlich-
keit nach einen Wendepunkt in der Menschheitsgeschichte darstellen und
konnen von entscheidenderer Bedeutung sein als viele Jahrhunderte ge-
wohnlichen Zeitlaufs ... Wenn diese Jahre ungenutzt verstreichen, kann
eine Verwlstung angerichtet werden, welche Jahrhunderte nicht wieder
gutzumachen vermogen. Wenn sie dagegen richtig verwandt werden, kon-
nen sie zu den glorreichsten in der Geschichte des Christentums geho-
Tent i)

Bs ist dieses BewuBtsein einer historisch einmaligen Chance, die fiir
Edinburgh eine ganz neue Qualitdt 6kumenischer Kooperation erforderlich
macht. BloR organisatorische Verbesserungen des missionarischen Appara-
tes reichen nicht aus. Die Christenheit als ganze muf zusammenfinden, um
den Erfordernissen der gegenwartigen ,Stunde der Entscheidung“3? ge-
recht zu werden. Dabei war die Situationsanalyse durch Edinburgh keines-
wegs so unrealistisch, wie dies im nachhinein erscheinen mag®*. 1911 etwa

31 Mort, Decisive Hour (s. Anm. 9) 5: ,The Eastern nations are following Japan, as
Japan is following the West, and what Japan has succeeded in doing to-day the others
will do to-morrow” — eine Faszination, die gerade auch die indigenen christlichen Eli-
ten des Kontinents erfaBte. So lud die (1905 unter maRgeblicher Beteiligung V. S.
Azariah’s ins Leben gerufene) National Missionary Society Indiens noch im gleichen
Jahr als erste auslandische Géste japanische Christen nach Indien ein.

?2 The World Missionary Conference, 1910. The History and Records of the Confe-
rence. Vol. IX, Edinburgh/London 1910, 108-110; zu vergleichen sind v. a. die Linder-
und Regionalberichte in Vol. I.

3% So der Titel der Zusammenfassung der Konferenzerhebungen durch J. R. Mott
(,The Decisive Hour of Christian Missions*, London 1910), noch im gleichen Jahr auch
in deutscher Ubersetzung erschienen (,Die Entscheidungsstunde der Weltmission und
wir”, Basel 1910) und auch sonst weit verbreitet.

** In Indien etwa sind gegen Ende des 19. Jh. s die Massenbewegungen unterprivi-
legierter Schichten zum Christentum zu registrieren; ,and the effect was like a trum-
pet-call to the entire Indian Missionary World* (Baago, Council [s. Anm. 21] 4). In Chi-
na begann ,1901 ... die einfluBreichste Phase der christlichen Mission” (J. K. Fairbank,
Geschichte des modernen China 1800-1865, Miinchen 19912, 151: cf. ders./K.-C. Liu
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wurde in China die seit Jahrhunderten regierende Manchu-Dynastie ge-
stiirzt. Der erste (provisorische) Prdsident des republikanischen China —
Sun Yat-Sen — war Christ; und ,niemals zuvor bestand eine solche Gelegen-
heit, das Land fiir Christus zu gewinnen” (so eine chinesische Kirchenkon-
ferenz des Jahres 1912)3°. Andererseits: vier Jahre nach Edinburgh brach
der Erste Weltkrieg aus, in den Augen vieler Asiaten drastischer Beweis fiir
das moralische Versagen des Christentums. Die ,Stunde der Entscheidung”
schien vertan.

Dennoch war nun eine Entwicklung eingeleitet, die sich nicht mehr
riickgéngig machen lieR. Die von Edinburgh ausgehenden Impulse fiir die
Okumenegeschichte des 20. Jh.s sind hier nicht im einzelnen nachzuzeich-
nen. Sie fithrten etwa 1921 zur Griindung des Internationalen Missionsra-
tes, eines der drei Hauptstringe der organisierten Okumene. Zugleich be-
standen personelle und sachliche Querverbindungen zu den anderen Zwei-
gen. So zur Bewegung ,Faith and Order”, deren Initiator, der anglikanische
Missionsbischof der Philippinen Charles Brent, bei diesem Unternehmen
wesentlich von den Diskussionen der Edinburgh-Konferenz inspiriert
war>S. Und als sich schlieBlich 1948 in Amsterdam der Okumenische Kir-
chenrat konstituierte, wurde mit dem Amerikaner J. R. Mott jene Person-
lichkeit zu seinem Ehrenprasidenten gemacht, die bereits 1910 die treiben-
de Kraft der Edinburgh-Konferenz gewesen war und der wie kein anderer
die skumenische Bewegung des 20. Jh.s personalisiert®”. Zugleich ist J. R.
Mott jene Person, die bereits lange vor Edinburgh in Asien systematisch
Kontakte zu kiinftigen einheimischen Kirchen- (und politischen®®) Fiih-
rern aufgebaut hatte und dessen Name zugleich untrennbar mit der Rezep-
tion Edinburghs in Asien verkniipft ist. Diesem Aspekt wollen wir uns nun
zuwenden.

[Hgg.], The Cambridge History of China. Vol. 11/2, Cambridge etc. 1980, 277 ff. 465 ff.
515 ff.). ,To many Chinese, old and young, in contact with Western missionaries at that
time, Christianity appeared to be the wave of the future” (Ph. West, Christianity and
Nationalism [in: J. K. Fairbank (Hg.), The Missionary Enterprise in China and America,
Cambridge/Mass. 1981, 226-248], 227).

35  We recognize in the situation which confronts us all over North China today an
opportunity probably unparalleled in the history of missions” (Peking Conference
1913: CCC [s. Anm. 39] p. 272); cf. ibid. p. 324 (China National Conference 1913): ,Ne-
ver have all classes of the people been as accessible as they are now”. — J. R. Mott trug
tibrigens wesentlich zur Anerkennung des republikanischen China durch die amerika-
nische Wilson-Administration bei: C. H. Hopkins, John R. Mott 1865-1955, Grand Ra-
pids 1979, 398 {.

36 Cf. R. Frieling, Die Bewegung fiir Glauben und Kirchenverfassung 1910-1937,
Gottingen 1970, 20(ff.); ders., Weg (s. Anm. 27), 43 f.

37 Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 696-698. 343-364.

3 In Indien etwa hatte Mott — zum MifRfallen vieler seiner britischen Kollegen — be-
reits 1895 zielgerichtet Kontakte zum Indischen Nationalkongref aufgenommen.
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2.3. Riickwirkungen auf die asiatischen Kirchen

Zuriick also nach Asien und der dortigen Rezeption der Beratungen von
Edinburgh. Organisatorisch greifbar ist uns diese Rezeption zunéchst in Ge-
stalt der sog. Edinburgh-Fortsetzungskonferenzen der Jahre 1912/1913. 21
solcher Konferenzen fanden unter Mott’s Leitung auf regionaler wie natio-
naler Ebene statt, und zwar in Ceylon, Indien, Burma, Singapore, China,
Manschurei, Korea und Japan. Die Beratungen fiihrten jeweils zur Griin-
dung Nationaler Missionsrédte, aus denen dann zehn Jahre spater Nationale
Christenrdte hervorgingen (zundchst in Indien, Japan und Korea). Damit
waren die Grundstrukturen einer Selbstverwaltung der asiatischen Kirchen
gelegt, die (in ausgestalteter Form) bis in die Gegenwart bestimmend blie-
ben.

Wenn man die Dokumente dieser Konferenzen®® heute liest, erscheinen
sie vielleicht wenig aufregend. Im Kontext der Zeit hingegen bargen sie viel
Sprengstoff. So etwa die Empfehlung der Teilkonferenz japanischer Kir-
chenfiihrer 1913 in Tokio. Hier wurde die Mitarbeit tiberseeischer Missio-
nare zwar weiterhin begrii3t. Zugleich wurde jedoch empfohlen, diese soll-
ten sich — vor jedem missionarischen Einsatz — zunédchst fiur die Dauer von
ein bis zwei Jahre unter die Leitung japanischer Pastoren begeben®. Ahn-
lich der BeschluB der China-Konferenz von Kanton, daR ,die chinesische
Kirche selbst, und nicht fremde Organisationen, permanenter Faktor der
Evangelisierung” des Landes zu sein habe®*!. Bemerkenswert an diesem Be-
schluf ist allein schon die verwendete Terminologie: ,Die christliche Kirche
in China“, ohne nahere konfessionelle Spezifizierung, wird hier zum han-
delnden Subjekt erkldrt. Analog der Sprachgebrauch anderer Konferenzen,
die ebenfalls programmatisch von ,der” einen ,Kirche Christi“ etwa in In-
dien, in Ceylon oder in Japan reden?2.

Autoritdt besaRen diese Zusammenkiinfte v.a. durch ihre reprdsentative
Zusammensetzung. Die wichtigsten protestantischen Missionen und Kir-
chen je eines bestimmten Gebietes waren vertreten®?. Zugleich markieren

% ,The Continuation Committee Conferences in Asia 1912-1913 ... Published by
the Chairman of the Continuation Committee, New York 1913 (Abk.: CCC); wichtige
Dokumente auch in J. R. Mott, Adresses and Papers ... . 6 vol. s (New York 1946-47), v.
a. die in ,Experiences and Impressions During a Tour in Asia in 1912-1913, being Ex-
tracts from Personal Letters of J. R. Mott. Privately Printed” (0. O., 0. J.) zusammenge-
stellte Korrespondenz. Im Blick auf die asiatische Rezeption bedeutend v. a. private
Aufzeichnungen der Teilnehmer sowie die kirchliche Publizistik in den einzelnen Lin-
dern. — Lit.: Weber, Asia (s. Anm. 21) 134-142; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 386-404; K.
Baago, Council (s. Anm. 21), 7 ff.; Rouse/Neill/Fey, History (s. Anm. 21) 1,362-366.

40 CCC (5. Anm. 39) p. 433.

41 CCC (s. Anm. 39) p. 193 ff.; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 395.

42 At the national Conference the name Chung Hua Chi Tu Chiao Hui (Chinese Chri-
stian Church) was adopted for general use as a common title for all the Christian
Churches in China“ (Weber, Asia [s. Anm. 21] 138). — Cf. CCC (s. Anm. 39) p. 327:
~Church of Christ in China®; p. 18: ,The Church of Christ in Ceylon*; p. 125: ,The In-
dian Church”; p. 159: ,The Native Church in Burma®; p. 391: ,The Korean Church*;
p. 430: ,The Japanese Church” etc.

43 J. N. Farquhar, The Continuation Committee Conferences in India: IRM 2 (1913)
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diese Konferenzen erste Versuche, iiber eine nur innerprotestantische Verstin-
digung hinauszugelangen. So fanden etwa in Indien auch Treffen mit bzw.
zwischen Vertretern der Syrischen Kirchen statt, die ja den altesten Zweig
des indischen Christentums reprisentieren. In der Folgezeit schlossen sich
diese dann der Unionsbewegung an**. Zugleich kam es sowohl in Indien
wie in China zu ersten offiziellen Kontakten auch mit der katholischen Kir-
che — ohne konkrete Resultate noch, aber doch in einer Atmosphire, die in
anderen Teilen der Welt unvorstellbar erschien®®. Zugleich wurden Kon-
takte zu unabhdngigen kirchlichen Gruppen in China aufgenommen.
Neben der Frage kirchlicher Einheit war der Aufbau einheimischer Kirchen
zentrales Thema aller Konferenzen, und wenngleich die realen Vorausset-
zungen in den einzelnen Gebieten naturgemdl sehr unterschiedlich wa-
ren, so zielten die Beratungen jeweils in die gleiche Richtung. Die an sich
alte Zielvorstellung einer sich selbst ausbreitenden, regierenden und finan-
zierenden Kirche wurde auf breiter Front erneuert und in unterschiedli-
chem Male in konkrete Forderungen umgesetzt. So etwa im Blick auf die
Stellung einheimischer Mitarbeiter. Wahrend vielerorts bereits die Forde-
rung nach erweiterten Mitspracherechten einen enormen Fortschritt mar-
kierte, votierte etwa die Regionalkonferenz im indischen Madras fiir ,voll-
stdndige Gleichheit” (complete equality) zwischen Indern und Europdern,
~sowohl in Status wie in zugewiesener Verantwortung“4¢, Ahnlich die chi-
nesische Nationalkonferenz, die darauf verwies, daf3 andernfalls die histo-
risch einmalige Chance (unprecedented opportunity) der gegenwartigen
Offnung Chinas vertan werde®’. Das Ziel einer vereinten Kirche im natio-
nalen Kontext*® bzw. das Postulat ,einer umfassenden kirchlichen Organi-

(269-290) 272; Baago, Council (s. Anm. 21) 12 f. — Parallel zu den Folgekonferenzen
fanden iibrigens vielerorts Veranstaltungen mit Studenten aller Glaubensrichtungen
statt, oft mit Tausenden von Teilnehmern — Indiz sowohl fiir die 6kumenische Vorrei-
terrolle der asiatischen YMCA's (und christlichen Studentenkonferenzen) wie fiir deren
Anziehungskraft auf die westlich gebildeten Eliten des Kontinents. Cf. M. D. David, The
YMCA and the Making of Modern India, New Delhi 1992, 105-108. 146-170. 196-203.
246-288.

44 Zur Syrian Church Unity Conference (Serampore, 1.-2. Januar 1913), mit sy-
risch-orthodoxer, Mar-Thoma sowie anglikanischer Beteiligung, s. Mott, Experiences (s.
Anm. 39) 10 f.; Baago, Council (s. Anm. 21) 10; Hopkins, Mott (s. Anm. 35) 392 f.

45 In Madras kam es zu einer Begegnung mit dem romisch-katholischen Erzbischof
tiber Fragen christlicher Einheit, ,probably the first Roman Catholic Protestant dialogue
held in India“ (Baage, Council [s. Anm. 21] p. 9; cf. Mort, Adresses [s. Anm. 39] V, p.
169); und aus Dairen (China) schrieb Mott an Oldham: ,we went a great deal further in
our relations to the Romans and Greek Catholic Churches in the Far East than we ever
dreamed of elsewhere” (cf. Hopkins, Mott [s. Anm. 35] 397 {. [China]. 401 [Korea]).

4 ... the time has come for Churches and Missions to make a real and unmistak-
able advance, by placing Indians on a footing of complete equality, in status and respon-
sibility, with Europeans” (CCC [s. Anm. 39] p. 32), iibernommen von der Indischen
National-Konferenz (CCC p. 127).

47 CCC (s. Anm. 39) p. 331. 330.

48 S0 z.B. Madras (CCC [s. Anm. 39] p. 31): ,Desire for a Nation-wide Church”; Jub-
bulpore (CCC p. 60): ,Developement of one united Indian Church”; Canton (CCC p.
192): ,one Church open to all Christians ... which in all its constituent parts will com-
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sation, die den Erfordernissen des (eigenen) Landes angepaRt ist“4?, sind
weitere regelmaflig erhobene Forderungen. Sie verstehen sich als Aus-
druck der ,Solidaritdt mit der (eigenen) Nation*>?. Mit dem Aufbau kirchli-
cher Strukturen auf nationaler Ebene wurden erste Schritte in diese Rich-
tung getan.

Dal} viele dieser Forderungen lange Zeit auf dem Papier stehen blieben,
wird kaum tiberraschen. Daf3 sie oft aber auch nicht den teilweise sehr viel
weitergehenden Erwartungen einheimischer Christen entsprachen, sei ausdriick-
lich vermerkt. Engagierte Christen wie der indische Laientheologe Sri Pan-
dipeddi Chenchiah, die ebenso fiir die politische wie kirchliche Unabhin-
gigkeit ihres Landes stritten, kritisierten, daf® auch diese Reformvorschlage
noch allzusehr an europdischen Vorbildern orientiert seien. Statt dessen
forderten sie eine radikale Ausrichtung des indischen Christentums an den
kulturellen und religiésen Traditionen des Landes®!. Neben konservativer
missionarischer Kritik gab es also stets auch weiterreichende Indigenisie-
rungsbestrebungen einheimischer Christen, die sich teils innerhalb®?, teils
auBerhalb®? der bestehenden Kirchenstrukturen artikulierten.

Dennoch fiihrten die durch Edinburgh ausgelosten Diskussionen rasch
auch zu praktischen Resultaten. 1912 etwa wurde der Inder V. S. Azariah zum
Bischof der Diozese Dornakal geweiht. Er war zwar keineswegs der erste
einheimische anglikanische Bischof in der nicht-westlichen Welt>*, wohl

prehend the whole Christian life of the nation”; Tsinanfu (CCC p. 251): ,development
of a nation-wide Church”. Anders die japanische Nationalkonferenz: ,maintenance of
separate Churches” (CCC p. 448).

4% Indische Nationalkonferenz (CCC [s. Anm. 39] p. 125): ,strong desire ... for a
comprehensive church organization adapted to the country”.

50 Indische Nationalkonferenz (CCC [s. Anm. 39] p. 126): ,Solidarity with the Na-
tion ... to take its rightful share in the regeneration of India*.

! In der Madras’ ,Rethinking-Group” — die sich kritisch im Vorfeld der Westmis-
sionskonferenz Tambaram 1938 zu Wort meldete (,Rethinking Christianity in India*,
Madras 19392%) - sollten diese Stimmen nationalistischer indischer Christen dann ein
reprasentatives, auch international beachtetes Forum finden.

2 P. Chenchiah (1886-1959) etwa nahm in seiner Kirche (der South India United
Church bzw. nach 1947 der Church of South India) fithrende Positionen ein und nahm
als indischer Delegierter an den Weltmissionskonferenzen Jerusalem 1928 und Tamba-
ram 1938 teil.

3, The administrative independence of the Indian church cannot be effected by the
imposition of a machinery essentially foreign in its conception and execution ... It will
be a national church of the western pattern, which will for ever be a handicap to the
development of Christianity on Indian lines” — so bereits 1921 der nicht-kirchlich orga-
nisierte Christo Samaj zu bestehenden Unionspldnen (in einem ,Memorandum on the
further development ... of Christianity in India“ vom 3. 12. 1921 an J. H. Oldham, Se-
kretdr des IMC). Er steht mit dieser Kritik in Kontinuitdt zu den von Baago, Pioneers (s.
Anm. 19) diskutierten nationalkirchlichen Bewegungen Indiens im letzten Drittel des
19::3h.5s;

54 Das war vielmehr S. A. Crowther (ca. 1806-1891), der 1864 zum Bischof iiber
das dquatoriale Westafrika geweiht worden war. Seine faktische Entmachtung 1890 16-
ste die rege Anteilnahme auch asiatischer Christen aus. Zu Azariah und Crowther cf. K.
Koschorke/F. Ludwig, Einheimische Bischofe und innerkirchliche Protestbewegungen im
Indien und Nigeria der Jahrhundertwende (in: NZM 52/1996). Wie Azariah war auch
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aber fiir Asien das fritheste derartige Beispiel. Ahnlich die Situation in Chi-
na, wo mit Ching-Yi Cheng ein anderer asiatischer Edinburgh-Delegierter
1910 in kirchliche Fiithrungspositionen berufen wurde®®. In Japan war die
Emanzipation einheimischer Christen soweit fortgeschritten, daR eigen-
standige Konferenzen japanischer Kirchenfiihrer organisiert wurden. Mit
dem Ersten Weltkrieg gewann dann in Asien das Thema ,Indigenous lea-
dership” erneut sprunghaft an Bedeutung. Eine gewisse Zisur markieren
die Entwicklungen des Jahres 1922/23. In Indien, Japan und Korea erfolgte
damals die Umwandlung der Nationalen Missions- in Nationale Christenrite
(als Organe prospektiver Selbstverwaltung einheimischer Kirchen). Zu-
gleich wurde etwa in Indien festgelegt, daR in diesem Gremium mindestens
50% der Sitze einheimischen Delegierten vorzubehalten seien®®. Ahnlich
stellte sich die Situation in Japan®” und in China®® dar. Als theoretische Fra-
ge hatten sich die Debatten iiber die Notwendigkeit einer einheimischen
Kirchenleitung langst eriibrigt.

Den vorldufigen Endpunkt der hier zu diskutierenden Entwicklung mar-
kiert die siidindische Kirchenunion von 1947, im Jahr der politischen Un-
abhéngigkeit Indiens (Griindung der Church of South India [CSI]). Als er-
ste Union episkopaler und nicht-episkopaler Kirchen stellt sie ein Datum
nicht nur der Christentumsgeschichte Asiens, sondern der globalen Oku-
mene dar. Dementsprechend weitreichend war das publizistische Echo in
der protestantischen Welt>®. Ungleich friiher als in den historischen Kir-
chen des Westens hatte die 6kumenische Bewegung in Asien zu konkreten
Resultaten gefiihrt.

der Inder J. R. Chitambar Edinburgh-Delegierter (und Protagonist der National Missio-
nary Society); 1930 wurde er der erste asiatische Bischof der Methodist Episcopal
Church of Southern Asia.

%5 Nach seiner Riickkehr von Edinburgh (wo er u.a. mit den Worten ,Euer Denomi-
nationalismus interessiert die chinesischen Christen nicht” fiir Aufsehen gesorgt hatte)
wurde Cheng Ching-Yi 1910 zum ersten chinesischen Pastor der LMS-Kirche in Peling
ordiniert. Als Sekretér des Chinesischen Fortsetzungsausschusses (1913-1922), Natio-
nalen Christenrates (1924-1934) und der Kirche Christi in China (ab 1934) sowie als
Mitbegriinder (1919) und Vizeprasident (1928-1938) des Internationalen Missionsra-
tes zdhlte er zu den fithrenden Reprasentanten der chinesischen Kirche (cf. N. Bitton,
Cheng Ching-Yi, a Christian Statesman, in: IMR 31 [1941] 513-520).

%6 Baago, Council (s. Anm. 21) 33: ,Regarding membership it was made a constitu-
tional rule that half of the members in both the National and the Provincial Councils
should be nationals”.

°7 In Japan wurde festgelegt ,to form a National Christian Council for Japan, with a
membership of 100 of whom at least 51 should represent the Japanese Churches and
34 the missions, the remaining 15 being co-opted members” (IRM 12, 1923, [191-223:
»A missionary survey of the Year 1922”] 196).

58 Beim Zusammentritt der National Christian Conference Chinas 1922 ,the chair-
man and more than half the delegates were Chinese Christians, representatives of
Christians groups in all parts of the republic” (IRM 12, 1923, 203; cf. F. Brockmann, The
National Christian Conference in China, in: IRM 11, 1922, 502-14; Weber, Asia [s. Anm.
21] 140 £.).

** Als ,the outstanding event in the ecumenical history of time*, das an Bedeutung
sogar die Griindung des Weltrats der Kirchen 1948 iibertreffe, konnte dies Ereignis
kommentiert werden (so etwa Th. 0. Wedel [in: IRM 1949, 100-102] 100).



58 Klaus Koschorke

3. Perspektiven

Zusammenfassend kann man sagen: Diskutiert wurden die Anfinge der
protestantischen Okumene-Bewegung zu Beginn dieses Jh.s., und sie wur-
den diskutiert unter dem Aspekt der Wechselwirkung zwischen den Kir-
chen des Westens und denen der auRereuropiischen Welt. Solche Wechsel-
wirkungen waren intensiver, als weithin bekannt ist, wobei bemerkens-
werterweise auf weite Strecken die Initiative (und zeitliche Prioritit) bei
den Kirchen der sog. Missionsfelder etwa Asiens lag. Friiher als in der Alten
Welt war dort die Problematik einer Perpetuierung der historisch gewach-
senen Konfessionsstrukturen des Westens sichtbar geworden, und friither
fithrten Anstrengungen zu deren Uberwindung dort auch zu konkreten
Resultaten. Als Ort des Umschlags regionaler Initiativen in die Okumene
des Westens erwies sich dabei Edinburgh 1910, das zugleich in der anderen
Richtung als Transmissionsriemen weitergehender Emanzipationsbestre-
bungen fungierte. Stellte doch das Thema kirchlicher Einheit fiir viele Chri-
sten Asiens nur einen Teilaspekt der weitergehenden Suche nach einer
~einheimischen” Gestalt bzw. einer im ,nationalen” Leben verwurzelten
Form des asiatischen Christentums dar.

Worin liegt die Bedeutung dieses Paradigmas? Wir stehen ja vor einer
doppelten Aufgabe. Auf der einen Seite sind wir in ganz neuer Weise mit der
Notwendigkeit konfrontiert, die Realitdt und Geschichte des Christentums
in den Ladndern Asiens, Afrikas und Lateinamerikas als Grdife eigenen Rechtes
zur Kenntnis zu nehmen. Das schlief8t die Wahrnehmung seiner Dynamik
in unterschiedlichen regionalen Kontexten und kulturellen Varianten
ein. Je stdrker wir uns aber nun in diese Vielfalt regionaler Kontexte begeben,
desto dringlicher stellt sich dann andererseits erneut die Frage nach iber-
greifenden Strukturen einer globalen Christentumsgeschichte — die nicht ein-
seitig aus der Perspektive des Westens definiert sind (wie in traditionellen
Darstellungen der Missionsgeschichte), die diese aber natiirlich einschlie-
Ben (und die insofern Etappen einer zunehmend als gemeinsam erfahre-
nen Christentumsgeschichte markieren). Fin derartiges Beispiel der Inter-
aktion des Christentums in unterschiedlichen Teilen der Welt stellen sicher-
lich die hier diskutierten Anfange der modernen 6kumenischen Bewegung
dar. Andere Paradigmen beziehen sich auf frithere Epochen der Kirchenge-
schichte, die {ibrigens sehr viel starker durch eine Pluralitit regionaler Zen-
tren gekennzeichnet war, als gemeinhin angenommen wird. Die Nestoria-
nerkirche im Asien des 13. und 14. Jh.s — stdrkste missionarische Potenz
der zeitgendssischen Gesamtchristenheit®® — ist nur ein derartiges Beispiel.
Die (negativen) Auswirkungen der antireformatorischen Bestimmungen
des Tridentinums auf die Entwicklung einheimischer Kirchen in Spanisch-
Amerika sind ein anderes®!. Die erheblichen Riickwirkungen, die der Streit

80 So W. Hage, Der Weg nach Asien: Die ostsyrische Missionskirche (in: K. Schifer-
diek [Hg.], Kirchengeschichte als Missionsgeschichte. Bd. 11/1, Miinchen 1978, 360
396), 373.

L Cf. Prien, Lateinamerika (s. Anm, 30) 255 ff. 119 {f.; K. Koschorke, Konfessionelle
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um die Geltung bestimmter chinesischer Riten auf die kirchliche wie
aulierkirchliche Offentlichkeit im Europa des frithen 18. Jh.s hatte®?, stel-
len ein drittes Beispiel dar.

Eine letzte Bemerkung noch zur eingangs erwdhnten T’aiping-Bewe-
gung. Von seinen ,transozeanischen Briidern” hatte der T’aiping-Konig
Hong — der wiederholt die Zehn Gebote als Grundlage seiner Herrschaft be-
zeichnete — ja wenig Verstdndnis erfahren. Neben massiven kolonialpoliti-
schen Interessen (und der Sorge um gefdhrdete Opium-Einkiinfte) waren
es mentale Sperren, die eine solche Verstindigung verhinderten®?. Zu we-
nig entsprach diese im chinesischen Kontext formulierte Christentumsva-
riante dem festgefiigten Weltbild zahlreicher europdischer Beobachter. Ent-
sprechende Kommunikationsbarrieren sind auch in anderen Konstellatio-
nen immer wieder wirksam geworden. Wenn eine 6kumenisch orientierte
Kirchengeschichte (in Verbindung mit anderen Disziplinen der Theologie)
dazu beitragen kann, die Sensibilitat fiir die unterschiedlichen historischen
Erfahrungen und sozialen Gestalten des Christentums im Kontext unter-
schiedlicher Kulturen zu schirfen, diirfte einiges gewonnen sein®,

Spaltung und weltweite Ausbreitung des Christentums (in: ZThK 91, 1994, 10-24), 13—
178

52 G. Minamiki, The Chinese Rites Controversy. From Its Beginnings to Modern
Times, Chicago 1985, 25-76; R. Widmaier (Hg.), Leibniz korrespondiert mit China. Der
Briefwechsel mit den Jesuitenmissionaren (1689-1714), Frankfurt 1990, 271-305; K.
Koschorke, Konzepte kirchlicher Pluralitdat in der Geschichte des auliereuropaischen
Christentums (in: J. Mehlhausen [Hg.], Pluralismus und Identitdt, Glitersloh 1995,
398-412), 401-403.

8 Cf. J. 8. Gregory, British Missionary Reaction to the Taiping Movement in China
(in: Journal of Religious History 2, 1962/63, 204-218).

64 Zu den pragmatischen Aspekten von Aufbau und Integration der AuBereuropdi-
schen Christentumsgeschichte in die allgemeine Kirchengeschichte cf. K. Koschorke,
Kontextualitit und Universalitit als Problemstellungen der Kirchengeschichte (in:
EvTh 52, 1992, 209-224), 222-224.



KRITISCHE MISZELLE

Monasterium Suuarzaha

Zu einem neuen Buch®

Josef Semmler
B

Die vorliegende Publikation behandelt die Frithgeschichte nicht einer kl-
sterlichen Institution, sondern die in eigenartiger Weise miteinander verwo-
bene Geschichte zweier frithmittelalterlicher monastischer Niederlassungen
im Raum 0stlich des Maindreiecks, die des Frauenklosters Miinsterschwarz-
ach und des nur durch seine Griindungsurkunde von 816 bezeugten mona-
sterium Megingaudeshausen. Beiden gemeinsam ist aulRer der nachbarschaftli-
chen Lage zu Beginn und dem gleichen Namen zu Ende des 9. Jahrhunderts
der bedauerliche Mangel hinsichtlich der Aussage und der Interpretation
unumstrittener Quellen. Die erhaltenen gibt der Vi. dankenswerterweise
mitsamt den von der Historiographie in die Diskussion einbezogenen Doku-
menten in Druck (S. 250, 254-257, 270 ff. und 341-352) und z.T. verklei-
nerte Facsimile-Abbildungen (S. 88, 111, 248 f., 258, 263, 272, 350 und
358) seinen Darlegungen bei.

Zweifelsirei ist die Frauenabtei Miinsterschwarzach erstmals 844 be-
zeugt. In seiner Urkunde vom 9. Januar dieses Jahres stellt sie Kénig Lud-
wig der Deutsche als monasterium puellare vor, das Theodrada, seine Tante
und Tochter Karls des GroBen, der Bischofskirche zu Wiirzburg iibertrug,
das auf Bitten des Wiirzburger Bischofs und der karolingischen Prinzessin
der Herrscher Blutenda, Tochter des verstorbenen Grafen Folkbert, auf Le-
benszeit zur NutznieBung gegen vereinbarte Zinszahlungen an Wiirzburg
zugestand, wenn sie Theodrada tiberlebe.!

Dald dieser Zins jahrlich am Palmsonntag abzufithren war und 10 sol.
betrug, erfahren wir aus einer zweiten Urkunde Ludwigs des Deutschen
vom 27. Mdrz 857. Sie bestatigte den Akt der Ubergabe des Klosters an das
Hochstift seitens Theodradas, die die Prinzessin mit der Auflage verkniipfte,
dal’ Hildegard, Ludwigs des Deutschen Tochter, das monasterium quod dicitur
Suuarzaha bis zu ihrem Tode innehabe. Der Wiirzburger Bischof und seine
Kanoniker erreichten aber, daf Hildegard das Kloster ins Eigenrecht der
Wiirzburger Kirche tiberfiihrte. Mit dieser 6ffentlich vollzogenen ,Restitu-

* Franziskus Biill, Das Monasterium Suuarzaha. Ein Beitrag zur Geschichte des
Frauenklosters Miinsterschwarzach von 788 (?) bis 877 (?), Miinsterschwarzach (Vier-
Tiirme-Verlag) 1992 (= Miinsterschwarzacher Studien; 42), 390 Seiten mit 84 Abb. im
Text.

! D Ludwig der Deutsche 34; Biill, 349 ., Nr. 6.
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tion” verbanden die Karolingerin, der amtierende Bischof und sein Klerus
die Bitte, Hildegards Schwester Berta solle das monasterium auf Lebenszeit
iibernehmen. Erst nach deren Tod solle es in ius et potestatern der Bischofskir-
che von Wiirzburg zuriickfallen und danach vom Konig ihr nicht mehr ent-
zogen werden.?

Diese Verfiigung Ludwigs des Deutschen, die nach dem Tod der Prinzes-
sin Berta am 26. Marz 877 hdtte in Kraft treten miissen, wurde nicht umge-
setzt: Die abbatia Suarzaha entzogen quidam maligni quadam arquta calliditate
der Wiirzburger Kirche non longo tempore, bis Otto IIL. sie im Dezember 999
dem Hochstift restituierte und bestétigte.? Inzwischen aber bewohnten mo-
nachi regularem vitam degentes eben dieses monasterium,* fratres in eodem mo-
nasterio Deo servientes, die schon vor 918 die 844 bezeugten puellae abgelost
haben miissen.?

Eine solch liickenhafte Dokumentation iiber eines der dltesten franki-
schen monasteria, Frauenkloster, Konigsabtei und iliber zwei Generationen
hinweg Apanage karolingischer Prinzessinnen, stellte die regionale und lo-
kale Historiographie, die des Hochstifts Wiirzburg, Mainfrankens und des
Benediktinerklosters Miinsterschwarzach keineswegs zufrieden. Die Toch-
ter Karls des GroRen als zeitweilige Eigentiimerin® verwies auf das karolin-
gische Konigtum, in dessen Umkreis weitere Quellen tiber Frauenschwarz-
ach zu suchen waren. Der Miinsterschwarzacher Historiker P. C. Wolff rezi-
pierte 1938 die Identifikation der Nennung des monasterium Suuarzaha in
der Notitia de servitio monasteriorum von 8197 mit seiner ProfeRabtei®, die G.
H. Pertz 1835 und A. Boretius 1883 vorgenommen hatten.? Diese Gleich-
setzung hélt sich in der Literatur bis auf den heutigen Tag und wird von B.
ausfihrlich begriindet (S. 71-76; dort S. 72 Anm. 6 Auflistung der Vorgan-
ger). Den Namen Suarzaha fiihrte seit karolingischer Zeit ein zweites Klo-
ster, Schwarzach in der Ortenau, und dessen Historiker stehen nicht an,
den Eintrag in die Nofitia de servitio monasteriorum fiir das badische monaste-
rium zu reklamieren.'® Die Notitia plaziert das monasterium Suarizaha ,ultra
Rhenum“, worunter B. (S. 75, Anm. 11a) ,das gesamte rechtsrheinische
Gebiet auBerhalb der Grenzen Bayerns und Alemanniens” versteht. Eben

2 D Ludwig der Deutsche 79; Biill, 351, Nr. 7.

> D Otto I1I. 141; Biill, 353 ., Nr. 9.

4 DaR abbatia und monasterium (coenobium) synonym gebraucht werden, zeigte be-
reits A. Wendehorst, Die Anfange des Klosters Miinsterschwarzach, in: ZBLG 24
(1961), 165-168.

> D Konrad I 33; Biill, 352 £, Nr. 8.

6 Vgl. D. Ludwig der Deutsche 79: res proprietatis suae ... hoc est monasterium ... Suuar-
zaha.

7 Notitia de servitio monasteriorum, in: P. Becker (Hg.), Corpus consuetudinum
monasticarum I, Siegburg 1963, 495.

8 C. Wolff, Zur Griindung und Geschichte der Abtei Schwarzach am Main im Zeit-
alter der Karolinger, in: Abtei Miinsterschwarzach. Festgabe zur Weihe der Kirche
1938, Miinsterschwarzach 1938, 214 ff.

? G. H. Pertz, in: MGH.L 1, 244; A. Boretius, in: MGH.Cap I, 350.

10 vgl. H. Schwarzmaier, in: GermBen V, Augsburg 1975, 574; vgl. auch Biill, 73,
Anm. 7 u. 76, Anm. 17.
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diese Lagebezeichnung gibt die Notitia auch fiir Schwarzachs Nachbarklo-
ster Offunwillare = Schuttern an,!! rechnet demnach den rechtsrheinischen
Teil der alten Didzese Straflburg nicht zur Alemannia, wo B. (S. 74)
Schwarzach am Rhein unterbringen will.

Wenn somit Frauenschwarzach in die Notitia de servitio monasteriorum von
819 nicht aufgenommen wurde, dann entfallen auch alle Folgerungen, die
B. (S.77-85) aus dem behaupteten Eintrag zog: das Recht Miinster-
schwarzachs auf Wahlfreiheit, erworben durch anderweitig nicht belegbare
Ubernahme der monastischen Observanz Benedikts von Aniane nach 816/
17, Abgabenpflicht Miinsterschwarzachs gegeniiber dem Konig schon vor
819, Unterstellung des Klosters direkt unter den Kénig, nicht den Wiirzbur-
ger Bischof.

Dal3 Miinsterschwarzach ein konigliches Frauenkloster in Franken war,
ergibt sich aus der urkundlich dokumentierten Tatsache, dal’ es karolingi-
sche Prinzessinnen seit etwa 810'? bis 877 kontinuierlich!® innehatten.
Uber Stirke, Zusammensetzung und monastische Prdagung der ihnen unter-
stellten puellae erfahren wir nichts. Person!4 und klosterliche Karriere
Theodradas!'® bieten keine Garantie dafiir, daf ihre Miinsterschwarzacher

1 Ob das ebenfalls uitra Rhenum gelegene monasterium Sceubbuano mit Stettwang
richtig identifiziert ist, erscheint aulerst fraglich. Fiir die anderen monasteria Lorsch,
Fulda, Hersfeld, Schltichtern trifft die Lagebezeichnung vollkommen zu.

12 Theodrada erhielt Argenteuil von ihrem Vater Karl dem GroRen, was Ludwig der
Fromme bestatigte und durch eine Art Umtauschrecht erganzte: BM? 848 = T. G. Wald-
man, in: Tr. 41 (1985), 266-271. Den Filschungsverdacht Waldmans wies M. Groten,
Die Urkunde Karls des GroBen fiir Saint-Denis, eine Filschung Sugers?, in: HJ 108
(1988), 5 f., mit Recht zuriick. — Ludwig der Fromme stattete 814 seine Schwestern mit
dem Pflichtteil aus und verwies sie in ihre Kléster: Astronomus, Vita Hludowici impera-
toris, in: MGH.SS. II, 619; Nithard, Historiae, hg. v. E. Miiller, in: MGH.SRG in us.
schol., Hannover 1907, 2.

13 Die Anwartschaft der Grafentochter Blutenda diirfte nicht realisiert worden sein.

4 ygl. die mit Quellen abgestiitzte Schilderung bei Biill, 95-100.

> Theodrada erhielt Argenteuil per beneficium. Die Bestatigung durch Ludwig den
Frommen erfolgte zu einem Zeitpunkt, da in Saint-Denis, dem Argenteunil angeschlos-
sen werden sollte, der ordo canonicus vorherrschte; vgl. J. Semmler, Saint-Denis. Von der
bischéflichen Coemeterialbasilika zur benediktinischen Konigsabtei, in: H. Atsma
(Hg.), La Neustrie. Les pays au nord de la Loire de 650 a 850 II, Sigmaringen 1989
(= Francia.B 16/2), 105 ff. Weder die genannte Kaiserurkunde noch die Tauschurkun-
de (J. Tardif, Monuments historiques, Paris 1866, 82, n° 118; Biill, 348 f., Nr. 5) von
824 verlieren ein Wort tiber die klosterliche Observanz zu Argenteuil, iiber die wir aus
dem an Theodrada gerichteten Brief (in: MGH.Ep. IV, 581 1., n°7) auch nichts erfahren.
Lediglich die Tauschurkunde stellt Theodrada als Abtissin der ancillae Dei (in Argen-
teuil) consistentes vor. Als Abtissin ohne Nennung ihres Klosters erscheint Theodrada in
Fulda unter den Nomina defunctorum regum und in den Totenannalen ad a. 861 (in: K.
Schmid (Hg.), Die Klostergemeinschaft von Fulda im friiheren Mittelalter I, Miinchen
1978 (= MMAS 8/1), 215 u. 298). Wire Theodrada mit der gleichnamigen 842 genann-
ten Dame identisch (so P. Kehr, Vorbemerkungen zu D Ludwig der Deutsche, 34), hitte
sie iiber Privateigentum verfiigt. Seine Ansicht, Theodrada habe nicht vor 826 die Lei-
tung der Miinsterschwarzachs iibernommen, stiitzt Biill, 89 ff. u. 98-111 mit teils irri-
ger (Lebensalter, Normannengefahr im Pariser Becken), teils unbeweisbarer (Verschie-
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Kommunitdt benediktinisch ausgerichtet war. Von ihren Nachfolgerinnen,
den Tochtern Ludwigs des Deutschen, wissen wir, da® auch sie sich nicht
an das benediktinische Postulat des Verzichts auf persénliche Habe und pri-
vate Nutzung des kldsterlichen Gutes banden,!® obwohl sie in der Stiftung
ihres Vaters zu Ziirich eine Gemeinschaft leiteten, deren conversatio monaste-
rialis monachico cultu instituta war.!” Wann und wie die puellae vor 918 von
einer mdnnlichen Kommunitdt abgeltst wurden, 146t sich nicht mehr er-
mitteln.18

Unbekannt wie das Ende des monasterium puellare zu Miinsterschwarz-
ach sind auch seine Anfédnge. Das brachte zu Beginn des 16. Jahrhunderts
den Wiirzburger Chronisten Lorenz Fries auf den Gedanken, daR Miinster-
schwarzach ein Eigenkloster der mainfrankischen Hochadelsfamilie der
Mattonen gewesen sein miisse,'® das nach B. (S. 128 ff.) irgendein Fami-
lienmitglied irgendwann, am besten zwischen 783 und 794, Karl dem Gro-
Ren aufgetragen hitte, woflir es natiirlich keinerlei Belege gibt. Die Mittler-
rolle bei der Ubernahme Schwarzachs in konigliches Eigen schreibt B.
(aa0.) der Konigin Fastrada zu, Karls des GrofRen dritter Gemahlin aus ost-
frainkischem Geschlecht,2? die er im Gefolge des gelehrten Sanblasianers A.
Ussermann?! den Mattonen zuordnet, nicht ohne zu betonen, daR dies auf
,recht unsicherer Basis* aufruhe.?? Denn nur Person und Wirken der Mat-

denheit der klosterlichen Observanz, Sebastian-Patrozinium in Miinsterschwarzach)
Begriindung ab.

16 Hildegard, virgo Christi (Epitaph MGH.PL IV, 1, 335 n°1), erhielt das konigliche
monasterium Zirich lediglich als Oberin der sanctimoniales feminae sub regulari norma de-
gentes mit Korrektionsrecht disciplinis reqularibus et observantiae monasterialis institutione
quantum vires suppeditent (DD Ludwig der Deutsche 67 u. 91). Berta, ihre Schwester und
Nachfolgerin, verfligte iiber personlichen Anteil am Klosterbesitz, sie erhielt Schen-
kungen ad proprium, woraus sie selbst eine Schenkung bestritt (D Ludwig der Deutsche
110; D Lothar II 34; D Karl III 8; J. Escher, P. Schweizer, Urkundenbuch von Stadt und
Landschaft Ziirich I, Ziirich 1888, 53 f., n°131); vgl. J. Steinmann, in: HelSac I, 1, 3,
Bern 1986, 1994 {.

17 DD Ludwig der Deutsche 67 u. 91. Noch im 11. Jahrhundert war die benediktini-
sche ProfeRformel der Karolingerzeit im Fraumiinster zu Ziirich im Gebrauch; vgl. H.
Koellner, Eine wiedergefundene Handschrift aus Muri Berlin ms. theol. lat. 4° 199, in:
Studien zur Buchmalerei und Goldschmiedekunst des Mittelalters. Festschrift fiir K. H.
Usener zum 60. Geburtstag, Marburg 1967, 294 {.; vgl. jetzt auch D. Geuenich, Aus den
Anfingen der Fraumiinsterabtei in Ziirich in Geschichte und Kultur Churrdtiens. Fest-
schrift fiir P. Iso Miiller OSB zu seinem 85. Geburtstag (Disentis 1986), 211 f. und 216-
220.

18 Lorenz Fries, Chronik der Bischéfe von Wiirzburg 1, in: N. Wagner, W. Ziegler,
Fontes Herbipolenses 1, Wiirzburg 1992, 127 f., stellt sich den Wechsel so vor, dal’ Hil-
degard und Berta sich friihzeitig nach Ziirich zuriickgezogen hatten. Das kann man
zwar nicht ausschliefen, besagt aber nichts {iber das Schicksal der ihnen unterstellten
Frauengemeinschaft.

19 Lorenz Fries, Chronik (s. Anm. 18), 106.

20 Vgl. Einhard, Vita Karoli Magni, hg. v. O. Holder-Egger, in: MGH.SRG in us.
schol., Hannover %1911, 22.

2l A. Ussermann, Episcopatus Wirceburgensis, in: Germania Sacra, St. Blasien 1794,
247 u. 289.

22 Bill, 120 f. u. 124.
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tonin Fastrada konnten erkldren, weshalb Fastradas Tochter Theodrada
ausgerechnet Miinsterschwarzach als Apanage erhalten habe.?3

Die mattonische Spur, schon anfangs des 18. Jahrhunderts von J. G. v.
Eckhart gelegt,?* fiithrt B. (S. 123-180) zur Dei famula et abbatissa Juliana,
die 776/96 personliches Eigen, darunter ein Klésterchen zu Wenkheim, der
Abtei Fulda iibertragen lieR. Als Schwester eines Matto entstammte Juliana
nachgewiesenermalen der Mattonensippe, ihr monasteriolum mit Kirche
und kirchlicher Ausstattung war demnach ein Eigenkloster der Matto-
nen.?> E. E. Stengel zufolge kénnte Juliana eine jener zur Leitung eines
Klosters ungeeigneten Nichten gewesen sein,?® deretwegen Bischof Me-
gingaud von Wiirzburg, hichstwahrscheinlich ein Mattone,?’” nach dem
Tod seiner Schwester, der Abtissin Hruadlaug,?® bei seinem Metropoliten
anfragte.?? Wihrend die Abtissin Juliana {iber Besitz des Klosters Wenk-
heim verfiigte,?® stand Hruadlaug abbatissa einer casa s. Mariae vor. J. G. v.
Eckhart verwies Juliana jedoch nach Miinsterschwarzach,?! in ausfiihrli-
cher, an keiner Stelle {iberzeugender Begriindung sucht B. (S. 155-178) die
Lvermutung nahezulegen*, daR dem so war. 1794 schritt A. Ussermann auf
Eckharts Pfad weiter und behauptete, daB Juliana ihrer Tante Hruadlaug in
der Abtissinnenwiirde (von Miinsterschwarzach) gefolgt sei.>? Mit Stengel
darf man vielleicht mutmaRen, daR zwischen den beiden Abtissinnen ge-
nanntes Verwandschaftsverhéltnis bestand, muf3 aber nachdriicklich un-
terstreichen, dal3 Belege dafiir vollig fehlen. Zwar kann B. (S. 182-186) in
Zweifel ziehen, daf die casa s. Mariae unbedingt mit Wenkheim zu identifi-
zieren ist, um mangels urkundlicher Beweise trotz Anwendung des Aus-
schluBverfahrens mittels nicht immer stichhaltiger Begriindung (S. 179—
217) die Ussermann’sche These zu wiederholen, mit der casa s. Mariae sei
Miinsterschwarzach gemeint. Bei allem kritischen Scharfsinn vertritt B. die
solchermalsen ausgestaltete hypothetische ,Friihgeschichte” Miinster-

2 Biill, 113-131. Biill, 25 u. 44 f. erwégt ohne jeden Anhaltspunkt in den Quellen,
783 konnte Karl der GrofRe mit Fastrada den Grundstein der Klosterkirche zu Miinster-
schwarzach gelegt haben.

24 J. G. v. Eckhart, Commentarii de rebus Franciae orientalis et episcopatus Wirce-
burgensis II, Wiirzburg 1725, 122 ff.

%5 E. E. Stengel, Urkundenbuch der Abtei Fulda I, Marburg 1958, 299, n® 202; Biill,
344 f., Nr. 4.

26 E. E. Stengel, Urkundenbuch (s. Anm. 25), 222, n°150 Vorbemerkung.

7 So A. Wendehorst, Das Bistum Wiirzburg I: Die Bischofsreihe bis 1254, (= Germ-
Sac NE 1), Berlin 1962, 26.

28 E.E. Stengel, Urkundenbuch (s. Anm. 25), 67 f., n°39; Biill, 341, Nr. 1: Die Abtis-
sin Hruadlaug nimmt zugunsten der casa s. Mariae die Hélfte der Schenkung eines Hah-
bertus und seiner Gattin Hruada entgegen. Megingoz episcopus unterzeichnet inmitten
der Zeugen.

2% MGH.ES [, 268 f., n°130; Biill, 342, Nr. 2.

* Da dies nicht expressis verbis bezeugt ist, streitet Biill, 155-161, umstindlich ab,
daf Juliana zum Zeitpunkt ihrer Schenkung Abtissin in Wenkheim war.

3! J. G. v. Eckhart, Comentarii (s. Anm. 24), 122 u. 126.

32 A. Ussermann, Episcopatus (s. Anm. 21), 10.
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schwarzachs, das als Frauenkloster im 8. Jahrhundert eine gewisse Rolle in
der Missionierung Ostfrankens gespielt habe.??

Ebenso briichig stellen sich B.s Ausfithrungen iiber die Geschicke der
klosterlichen Kommunitat dar, die im zweiten Jahrzehnt des 9. Jahrhun-
derts in der Nahe Miinsterschwarzachs zu Megingaudeshausen* als bene-
diktinischer Mannerkonvent ins Leben trat. Dank der Stiftung des illuster
vir comes Megingaud und seiner Gattin Imma?’ fand er ein monasterium vor,
wohldotiert mit Besitz und Nutzungsrechten des Stifterpaares und ausge-
stattet mit kostbarem liturgischem Gerdt, Paramenten und Biichern, was
die Griinder alles Gott, dem Abt und seinen monachi peregrini libereigneten,
mit der Auflage, es sachgerecht zu verwalten, und dem Verbot, es nicht in
usus saecularium zu tberfiihren. Die spat tuiberlieferte Griindungsurkunde
des Grafenpaares umreif3t dariiber hinaus die Rechtsstellung Megingaudes-
hausens: Defensio bzw. muniburdium der Stifterfamilie wird zurtickgedrangt,
der Zugriff des frithmittelalterlichen Bischofs auf das Klostervermogen un-
tersagt, weil im monasterium nur der Abt potestas besitzt. Der Abt soll nach
MaRgabe der Benediktinerregel vom Konvent gewdhlt und eingesetzt wer-
den, er untersteht nichst Gott dem Kénig.>

Die ausfiihrliche Untersuchung ,einer der altesten in vollen urkundli-
chen Formen ausgefiihrten Privaturkunden auf dem Boden des heutigen
Franken* ergab vor mehr als einem halben Jahrhundert, daf® im Wahlpas-
sus sich eine Verfdlschung eingenistet habe, der Inhalt indes ,Satz fiir Satz
... bekannten Formularen der Merowinger- und Karolingerzeit” entspre-
che. Dankenswerterweise weist B. Schmeidler auf die Nahe unserer Urkun-
de zu einer nordburgundischen Formel des 8. Jahrhunderts hin,?? die
ebenfalls dem Didzesanbischof herrschaftlich-administrative Befugnisse
untersagt, dem Konvent das Wahlrecht nach Mafigabe der Vorschriften der
Regula s. Benedicti und das Recht der Einsetzung des Abtes verleiht und Abt
und Kloster indirekt dem koéniglichen Schutz unterstellt.?® Die Kénigsndhe
verlangte weitgehende Zuriickdrangung des Einflusses der Griindersippe.*®
Da aber keine traditio an den Konig stattfand,*° konnte dieser auch nicht die
Immunitit verleihen.?! Megingaudeshausen verblieb rechtlich auf der Stu-

ARl 15595127 usds 2l

3 Zur Lage des abgegangenen Ortes Biill, 175 f., Anm. 87 und W. Stérmer, Die
Griindung des frankischen Benediktinerklosters Megingaudeshausen im Zeichen der
anianischen Reform, in: ZBLG 55 (1992), 240.

35 Was iiber Megingaud, der wohl den Mattonen zugehorte, und seine Gattin Imma
zu ermitteln ist, stellt nunmehr W. Stormer, Megingaudeshausen (s. Anm. 34), 248-
251, zusammen.

36 Griindungsurkunde von Megingaudeshausen, hg. v. B. Schmeidler, in: JFLF 5
(1939), 80-84.

37 B, Schmeidler, Die Urkunde iiber die Griindung des Klosters Megingaudeshau-
sen, in: JELF 5 (1939), 74-94, dort auch Zitate.

38 MG. Formulae, 480 f., n°43; vgl. B. Schmeidler, Die Urkunde tiber die Griindung
des Klosters Megingaudeshausen (s. Anm. 37), 89.

3% Vgl. etwa Vita Benedicti abbatis Anianensis et Indensis, in: MGH.SS XV, 207.

40 Darauf weist mit Recht hin W. Stérmer, Megingaudeshausen (s. Anm. 34), 242.

41 Die Immunititsverleihung vermissen B. Schmeidler, Die Urkunde Giber die Griin-
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fe des Dynas.tenklosters,”‘2 erfreute sich eines Rechtsstatus, den wir im 8./9.
Jahrhundert nur bei dem Widonen-Salier-Kloster Hornbach in der Pfalz
wiederfinden.*? Aus dieser Erkenntnis ergibt sich, dal Megingaudeshause-
nes Griindungsurkunde trotz ihrer ungeschickten Formulierungen®* in-
haltlich in allen Punkten echt ist.

Als Beleg fir die Fortexistenz des Konvents der Monche zu Megingau-
deshausen im 9. Jahrhundert gilt eine Liste mit den Nomina fratrum de Svar-
zaha, die auf einem beiderseitig beschriebenen Blatt wohl aus dem 3. Vier-
tel des 9. Jahrhunderts*® zwischen den Seiten 2 und 3 des Verbriiderungs-
buches von St. Peter in Salzburg eingeschoben ist. Sie enthdlt auf der Vor-
derseite die Namen von 22 presbiteri, 9 diaconi und 3 monachi, auf der Riick-
seite 11 Manner- und 11 Frauennamen, denen ein clericus Suidhardus sich
anschlieft.*¢ Seit Th. v. Karajans erster Untersuchung des Salzburger Ver-
briidderungsbuches wird diese Liste Miinsterschwarzach zugewiesen, wohin
demnach der Konvent von Megingaudeshausen ganz oder teilweise inzwi-
schen umgezogen wire.*” In langen Ausfithrungen gelangt B. (S. 247-286)
zu dem Schlull, dal die Nomina fratrum de Svarzaha, da sie ihm nach
Schwarzach in der Ortenau nicht zu passen scheinen, aus Schwarzach am
Main stammen miissen. Demgegeniiber wies D. Geuenich nach, daR Na-
mensbestand und Namensformen*® fiir die Herkunft des ,Salzburger Zet-

dung des Klosters Megingaudeshausen (s. Anm. 37), 93, und W. Stormer, Megingau-
deshausen (s. Anm. 34), 242. Doch vgl. J. Semmler, Tussit ... princeps renovare ... prae-
cepta, in: Consuetudines monasticae. Eine Festgabe fiir Kassius Hallinger aus Anlal sei-
nes 70. Geburtstages (= Studia Anselmiana; 85), Rom 1982, 104-108.

42 Zu diesem Ergebnis gelangt auch Biill, 145 f.

43 §chenkung der Dotation an den Abt, der allein iiber das Klostergut verfiigt, und
die Monche, wozu der Bischof seine Zustimmung durch Konsensunterschrift gibt — K-
nigsndhe durch das karolingische defernsor-Amt, das jede sonstige Belédstigung des Kon-
vents ausschliet. Die Wahl des Abtes liegt bei der Monchsgemeinschaft, doch miissen
die patroni zustimmen. Hornbach bleibt proprium der heredes, die, wollen sie dem Kon-
vent Abgabenfreiheit und Abgabenbezug erhalten, darauf achten miissen, indivisum
eum (d.i. das Kloster) manere. Vgl. dazu die Griindungsurkunde von Hornbach, hg. v. A,
Doll, in: AMRhKG 5 (1953), 141 f.; BM?543, in: Monumenta Boica XXXI, Miinchen
1836, 46 {., n°18 und D Lothar I 17 sowie BM?699, in: J. F. und N. Tabouillet, Histoire
générale de Metz III, Metz 1775, preuves 22 f, und D Lothar I 16. Zum Ganzen A. Doll,
Das Pirminskloster Hornbach, in: AMRhKG 5 (1953), 124-131.

4 ygl. B. Schmeidler, Die Urkunde iiber die Grilndung des Klosters Megingaudes-
hausen (s. Anm. 37), 92 ff.

4 ygl. B. Bischoff, Die siidostdeutschen Schreibschulen und Bibliotheken der Karo-
lingerzeit 1I, Wiesbaden 1980, 84.

46 K. Forstner, Das Verbriiderungsbuch von St. Peter in Salzburg, in: Codices selecti
phototypice expressi 51, Graz 1974, 39Y; Bill, 250 (Abbildung: 248 f. Abb. 38 u. 39).

47 T. v. Karajan, Das Verbriiderungsbuch des Stiftes St. Peter zu Salzburg, Wien
1852, VI; A. Ebner, Die klosterlichen Gebetsverbriiderungen, Regensburg 1890, 73.
Auch B. Bischoff, Schreibschulen (s. Anm. 45), 42 belalt die Liste bei Schwarzach am
Main.

4% Die liberwiegend alemannischen Namensformen sucht B., 284, anders zu erkla-
rem.
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tels” aus dem badischen Schwarzach sprechen,*? so daf er als Zeugnis fiir
die Friithgeschichte sowohl des Frauenklosters Miinsterschwarzach als auch
des Megingaudeshausener Konvents entfallt.

Der benediktinischen Gemeinschait®® zu Megingaudeshausen stand im
Jahre 816 ein Abt namens Benedikt vor,®! in dem die Miinsterschwarza-
cher Haustradition den ersten Abt sieht. Ein unbekannter Abt, von dem
man nicht einmal das Jahrgeddchtnis feierte, weil man seinen Todestag
nicht kannte und kennt, an der Spitze eines traditionsreichen Klosters lie8
die frankischen Historiographen nicht ruhen. Das Jahresdatum der Griin-
dungsurkunde Megingaudeshausens lenkte J. G. v. Eckharts Suche unter
den Zeitgenossen auf keinen Geringeren denn Benedikt von Aniane.>?
Wihrend der Miinsterschwarzacher Konventuale P.C. Wollf ,es allem
Zweifel entriickt” haben soll, ,daB der angeredete Benedikt wirklich der
von Aniane ist“,>> gibt sein Mitbruder B. (S.135) freimiitig zu, dal® man
iiber die bloRe Vermutung nicht hinauskommt. Von diesem ersten Abt
{iberliefert die spatmittelalterliche Hauschronistik Miinsterschwarzachs
den Eintrag in einer verlorenen Handschrift>*, da er neben anderen Co-
dices von einem frater Theutgarius den bedanischen Markus-Kommentar
abschreiben lieR, den Theutgar mit einleitenden Versen versah, in denen er
sich als Priester vorstellt und seinen Abt mit ,alme pater Benedicte, culmen
summi honoris* anredet.’” Den Schreibermonch Theutgar identifizierte die
iltere Forschung mit dem gleichnamigen Abt von Herrieden, der 819 als
prominenter Gast an der Kirchweihe in Fulda teilnahm.>® C. Wollf aber
entdeckte ihn spiter in der Schwarzacher Namensliste im Salzburger Ver-
briiderungsbuch.’” Beide Identifikationsvorschldge, nicht verifizierbar,
schlieRen einander aus, zumal die Nomina fratrum de Svarzaha mit Me-
gingaudeshausen/Schwarzach nichts zu tun haben. Damit bleibt als Zeug-
nis, das auf Benedikt von Aniane als Griinderabt von Megingaudeshausen
hindeuten konnte, die Pergamenthandschrift Cml XXXI aus dem Archiv
des Benediktinerklosters Lambach, die, im Maingebiet oder auch im Main-
zer Raum etwa im 2. Viertel des 9. Jahrunderts geschrieben,’® aus Miinster-
schwarzach stammen und im 11. Jahrhundert mit den Reformmonchen

49 . Geuenich, Beobachtungen zum Austausch von Verbriidderungslisten im Aus-
gang der Karolingerzeit, in: ZGO 131 (1983), 74-80.

50 DaR die Megingaudeshausener Griindungsurkunde die benediktinische For-
mung der monachi peregrini besonders betont, unterstreicht W. Stérmer, Megingaudes-
hausen (s. Anm. 34), 240 {f.

51 Griindungsurkunde Megingaudeshausen, hg. v. B. Schmeidler (s. Anm. 36), 80—
84.

52 J. G. v. Eckhart, Commentarii (s. Anm. 24), 125.

53 §. K. Strecker, in: MGH.PL VI, 1, 174 zu 9.

54 §. K. Strecker (s. Anm. 53) 172.

> MGH.PL VI, 1, 173 f.

5 Vita Aegili versibus explicata, hg. v. G. Becht-Jordens, in: Vita Aegili abbatis Ful-
densis a Candido ad Modestum edita prosa et versibus, Marburg 1994, 59 vv.656 f.

57 §. K. Strecker (s. Anm. 53) 173 f. zu 9.

58 vgl. B. Bischoff, Schreibschulen (s. Anm. 45), 41 £.; Bill, 357.
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aus Miunsterschwarzach nach Lambach gekommen sein kénnte.’® Eine
Sammlung von Monchsregeln enthaltend, weicht der Lambacensis XXXI in
seiner Textfassung erheblich vom Codex regularum Benedikts von Aniane
ab,%% so daR er nicht als Zeugnis des Wirkens Benedikts von Aniane in Fran-
ken gelten kann.®! Die von P. Wolff und K. Strecker angeblich beseitigten
Zweifel an der Identitdt des Megingaudeshausener Griinderabtes mit dem
benediktinischen Reformator des karolingerzeitlichen Ménchtums sind da-
her nach wie vor berechtigt, ja geboten.

Im Jahre 918 bestdtigte Konig Konrad I. eine Schenkung privaten Ei-
gens, die Bischof Dracholf von Freising an das coenobium Swarzacha appella-
fum vorgenommen hatte. Es handelte sich um Giiter ad victum et vestitum der
in Schwarzach lebenden Monche, von denen der Bischof einen Teil auf Le-
benszeit zur NutznielSung zurtickbehalten durfte.®> Demnach hatten fratres
inzwischen die 844 zuletzt bezeugten puellae im monasterium Swarzacha
abgelost. Nicht der Bischof von Wiirzburg, der kraft der Verfiigungen Lud-
wigs des Deutschen das Kloster hitte verwalten sollen, besorgte seine Ge-
schéfte, sondern ein auswartiger Prilat, und der entstammte der Adelsfa-
milie der Mattonen.®® Die fratres kamen aus Megingaudeshausen.®* Schon
bei Lorenz Fries finden wir den Beleg fiir diesen Standortwechsel: Das
Mainnerkloster Miinsterschwarzach verfiigte iber den gleichen Besitz wie
Megingaudeshausen.®® Aus Megingaudeshausen hatten die Ménche aber
auch ihren Rechtsstatus mitgebracht, aufgrund dessen Bischof Dracholf
tiber das Klostergut verfiigen konnte. Die Mattonen hatten also spitestens
nach dem Tode der Prinzessin Berta den Erben Miinsterschwarzachs ausge-
schaltet, der sich spdter bitter beklagen sollte, non longo iam tempore hitten
quidam maligni quadam arguta calliditate das Kloster der Wiirzburger Kirche
widerrechtlich entzogen.®®

Die im Vorstehenden nachgezeichnete Geschichte des Frauenklosters
Miinsterschwarzach und des benachbarten ephemeren Mannerklosters
Megingaudeshausen entspricht auf weite Strecken hin nicht dem Bild, das
B. von den Anfingen beider Institutionen entwarf. Dieses Bild enthélt glo-
rifizierende Uberzeichnungen; B.s Ausfiihrungen stellen sich oft als briichi-
ge Hypothesenketten dar. Dem konnten nur kompromiRlose Quellennihe

¢ Lambach wurde kurz nach 1056 von Miinsterschwarzach aus besiedelt; vgl. W.
Stelzer, in: LMA V, Miinchen/Ziirich 1991, Sp. 1623.

80 Vgl. K. Zelzer, Die Rufinusiibersetzungen der Basiliusregel im Spiegel ihrer ilte-
ren Handschriften, in: Latinitdt und Alte Kirche. Festschrift fiir Rudolf Hanslik zum
70. Geburtstag, Wien, Koln, Graz 1977 (= Wiener Studien; Beiheft 8), 345-348.

¢! Mainfranken lag zudem weitab vom geographisch beschrankten Wirkungskreis
Benedikts von Aniane; vgl. J. Semmler, Benediktinische Reform und kaiserliches Privi-
leg, in: G. Melville (Hg.), Institutionen und Geschichte. Theoretische Aspekte und mit-
telalterliche Befunde, K6ln, Wien, Weimar 1992 (= Norm und Struktur; 1), 275-280.

52 D Konrad I 33; Biill, 352 ., Nr. 8.

63 W. Stormer, in: LMA III, Miinchen/Ziirich 1986, 1346 f.

%4 A. Wendehorst (s. Anm. 4), 172 {.

55 Lorenz Fries, Chronik (s. Anm. 18), 146; jiingst bestitigt von W. Stérmer, Me-
gingaudeshausen (s. Anm. 34), 244-247 u. 251 ff.

%6 D Otto III; Biill, 353 f.,, Nr. 9.
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und vertieftes Eindringen ins Detail, das neue Gesichtspunkte zutagefor-
derte, entgegengesetzt werden. Altere, bis ins 18. Jahrhundert zurtickrei-
chende, nicht belegte, da nicht belegbare und im Potentialis formulierte
Thesen kompromittieren leider auch die Darlegungen, die B. der Topogra-
phie des Schwarzacher Beckens und der Geschichte seiner Stiddte, Dorfer
und Pfarreien widmet (S. 17-69), die Einblicke in die Frithgeschichte fran-
kischer Nachbarkloster (S. 155-215), die Vielzahl guter Beobachtungen,
die er zur Auswertung klosterlicher Verbriiderungslisten karolingischer Zeit
beisteuert (S. 253-283). Solche oft herauszusiebenden Mitteilungen aber
machen zusammen mit der Auswertung der Grabungen in der Miinster-
schwarzacher Abteikirche 1935 (S. 293-340) und den zahlreichen, hochst
instruktiven Abbildungen unstreitig den Wert des vorliegenden Buches
aus.
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gels, Georg Kretschmar, Kurt Meier und
Heribert Smolinsky verantwortlich. Wah-
rend frithere kirchengeschichtliche Ge-
samtdarstellungen — wie die von Augustin
Fliche und Victor Martin herausgegebene
Histoire de I'Eglise depuis les origines jusqu’a
nos jours (24 Bde., Paris 1934-1964) und
das von Hubert Jedin herausgegebene
Handbuch der Kirchengeschichte (7 Bde.,
Freiburg 1962-1979) — von ihrer Konzep-
tion her primir die Geschichte der ro-
misch-katholischen Kirche zur Darstel-
lung brachten, will dieses Handbuch ein
Gesamtbild des Christentums entwerfen.
Wie die Herausgeber der deutschen Aus-
gabe in ihrer Einfiihrung zum Gesamt-
werk hervorheben, ,wird hier das Chri-
stentum betont in universalgeschichtli-
cher Breite und in interkonfessionellem
Rahmen sowie in seinen zeit- und geistes-
geschichtlichen Verflechtungen gesehen.
Ferner gehort eine ebenso eindringliche
wie allgemeinverstandliche Darlegung
der Theologie- und Frommigkeitsge-
schichte zur Signatur dieses Werkes” (Bd.
6V; vgl. auch die mit Band 6 zum Gesamt-
werk ausgelieferte Dokumentation).

Das Bemiihen, die Geschichte aller
christlichen Kirchen darzustellen, zeigt
sich anschaulich im vierten, von Gilbert
Dragon, Pierre Riché und André Vauchez
herausgegebenen Band—deutsche Ausga-
be bearbeitet und herausgegeben vom
Passauer Medidvisten Egon Boshof —, der
unter dem Titel Bischdfe, Monche und Kaiser
(642—-1054) die Geschichte des Christen-
tums im Frithmittelalter enthalt.

Der erste Teil des Bandes beschreibt das
»byzantinische Christentum vom 7. bis in
die Mitte des 11. Jahrhunderts” (1-387)
und ist — mit Ausnahme des Kapitels iiber
die griechische Kirche in Italien (André
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Jacob und Jean-Marie Martin) — von Gil-
bert Dragon verfaldt, Professor fiir Ge-
schichte und byzantinische Zivilisation
am Collége de France. Der zweite Teil ist
der ,Christenheit im Osten” (389-599)
gewidmet und behandelt ausfiihrlich die
im deutschsprachigen Raum wenig be-
kannte Geschichte der orientalischen —
melkitischen, maronitischen, monophy-
sitischen, nestorianischen - Kirchen
(Gérard Troupeau) sowie jene der armeni-
schen (Jean-Pierre Mahé) und georgi-
schen Kirche (Bernadette Martin-Hisard).
Ein einfithrendes Kapitel informiert tiber
die schwierigen Lebensbedingungen der
Christen unter islamischer Herrschaft
(Gérard Troupeau). Der dritte, in der
Hauptsache von dem Medidvisten Pierre
Riché verfalte Teil schildert die Entwick-
lung der ,Christenheit im Westen” (602—
879). Dald dabei das 10. Jahrhundert, wel-
ches gemeinhin als ,saeculum obscurum*
bekannt ist (was hinsichtlich des Papst-
tums, das sich damals in der Krise befand
[820-832], zutreffend erscheinen mag),
als ,eine grolRe Zeit des Christentums”
(779) gewertet wird — man denke etwa an
die grofie Zahl bedeutender Reichsbischo-
fe der Ottonenzeit, wie die heiligen Bi-
schofe Ulrich von Augsburg, Wolfgang
von Regensburg und den nicht genannten
Konrad von Konstanz —, sei eigens her-
vorgehoben. In der Bibliographie nachzu-
tragen ist die fiir die westliche Kirche
grundlegende Arbeit Arnold Angenendts,
Das Frithmittelalter. Die abendldndische
Christenheit von 400 bis 900 (Stuttgart-
Berlin-Ko6ln 1990, 21995). Ein vierter und
letzter Teil (,Die neue Christenheit”, 881—
952) beschreibt die mitunter konkurrie-
rende Missionstatigkeit der lateinischen
und griechischen Kirche bei den ost- und
nordeuropdischen Volkern (Jerzy Kloc-
zowski/Christian Hannick).

Die in diesem Band vorherrschende
Konzentration auf die Ostkirche, der zwei
Drittel des Werkes gewidmet sind, recht-
fertigt André Vauchez, Professor fiir mit-
telalterliche Geistes- und Mentalitdtsge-
schichte an der Universitdat Paris, in der
Vorrede aus chronologischen und didakti-
schen Erwagungen, aber auch aufgrund
historischer Gewichtungen: Der Westen,
»der bis zur Neuordnung durch die Karo-
linger von oft gewaltsamen Auseinander-
setzungen erschiittert wurde, die den
Aufbau der ,barbarischen’” Koénigreiche
begleiteten, bot lange Zeit im Vergleich
mit der byzantinischen und muslimischen
Welt, die das Erbe der griechisch-romi-
schen Antike bewahrte und durch Neue-
rungen bereicherte, das Bild eines d&rme-

ren Verwandten, und dies insbesondere
auf den Gebieten der stadtischen Zivilisa-
tion und des kulturellen und kiinstleri-
schen Lebens” (VI).

Das Schwergewicht des fiinften Bandes
liegt demgegenitiber auf dem abendldndi-
schen Christentum, ohne indes die Ent-
wicklung in den orientalischen und slawi-
schen Kirchen aus den Augen zu verlie-
ren. Bei der Gewichtung haben auch hier
sachliche und inhaltliche Griinde den
Ausschlag gegeben: ,Denn die hier be-
handelte Epoche war gepragt vom macht-
vollen Aufstieg einer bisher im Vergleich
zu ihrem Ostlichen Gegenpart nur
schwach entwickelten lateinischen Chri-
stenheit” (V). Der von André Vauchez
herausgegebene Band — deutsche Bear-
beitung durch Odilo Engels unter Mitar-
beit von Georgios Makris und Ludwig Vo-
nes —ist dem Zeitabschnitt 1054-1274 ge-
widmet. Er behandelt also den Zeitraum
zwischen dem folgenschweren Schisma
von 1054, dem ,bis heute nicht wieder ge-
heilten Bruch zwischen den christlichen
Kirchen von Rom und Byzanz® (XXV),
und der Entfaltung der Machtfiille des Papst-
tums (so der Titel des Bandes) im Mittelal-
ter, wie diese im Sieg iiber die Staufer zum
Ausdruck kam.

Der Band ist in fiinf Teile gegliedert und
behandelt in seinem ersten Teil ,Das Ver-
hiltnis zwischen geistlicher und weltli-
cher Macht” (3-178) von 1054 bis zum
Wormser Konkordat 1122. Dargestellt
werden ,Das byzantinische Kaiserreich
von 1054 bis 1122* (Evelyne Patlagean)
und ,Die romische Kirche” bis 1124 (Tod
Calixtus’ IL.), einschlieBlich der Entste-
hung der rémischen Kurie im 11. Jahr-
hundert (Agostino Paravicini Bagliani),
ferner die Auseinandersetzungen, welche
die papstlichen Anspriiche in Frankreich,
in England, im Reich, in Italien (Michel
Parisse) sowie in den slawischen und
skandinavischen Landern (Jerzy Kloc-
zowski) auslosten. Geschildert werden so-
dann die Erneuerung und Entwicklung
des Ordenslebens (Eremiten, regulierte
Chorherren, Benediktiner) in diesem
Zeitraum (Michel Parisse) sowie die ,Aus-
breitung und Festigung der romischen
Strukturen” (181-387) zwischen dem Er-
sten Laterankonzil (1123) und dem Ende
des 12. Jahrhunderts. Wahrend Agostino
Paravicini Bagliani die Entwicklung, Ar-
beitsweise und zunehmende Bedeutung
der Romischen Kurie, auch die Herausbil-
dung des kanonischen Rechts untersucht,
beschreibt Michel Parisse die damit zu-
sammenhidngende ,Neuordnung des
Weltklerus”. Daran anschliefend wird die
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LAusbreitung der rémischen Kirchenver-
fassung” gezeigt und zwar fiir die Iberi-
sche Halbinsel und die Pilger- und Kreuz-
fahrerbewegung des 12. Jahrhunderts
(Michel Parisse), fiir Stiditalien und Sizili-
en (Jean-Marie Martin), fiir die skandina-
vischen Lander und fiir Osteuropa (Jerzy
Kloczowski). In einem weiteren Kapitel
beschreibt Evelyne Patlagean die ,Off-
nung und AbschlieBung” der griechischen
Kirche zwischen 1123 und 1204 sowie die
Beziehungen zwischen Konstantinopel
und Rom von der Mitte des 11. bis zum
Ende des 12. Jahrhunderts. Der dritte Teil
(.Der gelebte Glaube*, 389-551) gibt ei-
nen Uberblick iiber Organisation und
Frommigkeit der verschiedenen monasti-
schen Gemeinschaften, einschlieBlich der
neuentstehenden Ritterorden, iiber die
»Christianisierung der Gesellschaft* (Mi-
chel Parisse), iiber den Wandel im Bil-
dungswesens, das Aufkommen der Ar-
mutsbewegung (André Vauchez) sowie
iiber Spaltungsbewegungen in der byzan-
tinischen Kirche (Evelyne Patlagean). Der
vierte Teil (,Romischer Zentralismus und
Einigung der Christenheit”, 555-795) be-
schreibt zum einen die Vormachtstellung
des Papsttums in der Zeit zwischen den
Pontifikaten Innozenz’ II. (1198-1216)
und Gregors X. (1271-1276) und in der
Auseinandersetzung mit den Stauferko-
nigen, Frankreich und England (Agostino
Paravicini Bagliani); zum andern schildert
er die Lage der Kirche in den slawischen
Landern im 13. Jahrhundert (Jerzy Kloc-
zowski), den Zerfall des byzantinischen
Kaiserreiches und die ,Herrschaft der La-
teiner” (Evelyne Patlagean), schlieBlich
das Leben der Juden in der abendldn-
disch-christlichen Gesellschaft, die Kreuz-
ziige des 13. Jahrhunderts, das Ende der
Kreuzfahrerstaaten sowie die vor allem
von den Bettelorden unternommenen
missionarischen Bemiihungen in der isla-
mischen Welt (André Vauchez). Der liber-
aus reichhaltige Band schliet mit dem
fast ausschlieBlich von André Vauchez
verfaf3ten Teil: ,Cura animarum —Eine ge-
steigerte Aufmerksamkeit fiir die Laien”
(797-940), welcher die ,pastorale Er-
neuerung der lateinischen Kirche“, die
»Bettelorden und ihr Wirken in der stadti-
schen Gesellschaft’, den ,Aufstieg der
Universitaten und die Bliite der Hoch-
scholastik” (dieses Kapitel unter Mitarbeit
von Agostino Paravicini Bagliani), die Be-
kampfung haretischer Bewegungen (ins-
besondere der Katharer) in der Westkir-
che sowie den ,Einstieg der Laien in das
religiose Leben” thematisiert.

Der 1991 als erster Band der Reihe er-
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schienene sechste Band behandelt unter
dem Titel Die Zeit der Zerreiffproben das aus-
gehende Mittelalter. Er wurde herausge-
geben von Michel Mollat du Jourdin und
André Vauchez. Die deutsche Bearbeitung
besorgte Bernhard Schimmelpfennig,
Professor fiir mittelalterliche Geschichte
an der Universitat Augsburg. Als ,Eckda-
ten” des behandelten Zeitraumes dienen
die erfolglos gebliebenen Unionskonzilien
von Lyon 1274 (in der Einleitung kurz
dargestellt von Michel Mollat du Jourdin)
und Ferrara/Florenz 1439. Darstellung
findet also das Ringen um kirchliche Ein-
heit sowohl zwischen abendldndischer
und byzantinischer Kirche als auch inner-
halb der abendlindischen Kirche und
zwar nicht in strenger Chronologie, son-
dern gegliedert in drei Teile, welche ent-
sprechend der beriihmten Bulle Unam
sanctam catholicam Papst Bonifaz’ VIII. aus
dem Jahre 1300 die Frage nach der Ein-
heit, der Heiligkeit und der Universalitdt
der mittelalterlichen Kirche stellen. Des-
halb tragen die drei Teile dieses Bandes die
Titel: ,Eine Kirche?”, ,Heilige Kirche?“,
.Katholische Kirche?“. Diese Aufteilung
hat allerdings zur Folge, da ein Thema
nicht geschlossen sondern an verschiede-
nen Orten behandelt wird, der Leser also,
wenn er sich iiber eine ganz bestimmte
Frage orientieren will, sich darauf einstel-
len mufB, Informationen nicht nur an ei-
ner Stelle zu suchen. So findet sich z.B. die
Darstellung tiber John Wrycliff und die
Lollarden bzw. iiber Jan Hus und die Hus-
siten sowohlim ersten Teil im Kapitel iiber
»~Neue Haresien und national-religiose
Bewegungen” (338-346) als auch im drit-
ten Teil im Kapitel tiber die Kirche auf den
Britischen Inseln (672-677) bzw. im Kapi-
tel tber die Entwicklung der Kirche in
Bohmen (804-807). Von Wycliff und Hus
ist die Rede auch im Kapitel iiber den Kir-
chenbegriff im lateinischen Abendland
(279-284).

Der erste Teil (,Eine Kirche?”, 17-346)
befal3t sich mit dem Aufbau und den Insti-
tutionen der rémischen Kirche im 13. und
14. Jahrhundert, einschlieBlich einer
Schilderung der pépstlichen Hofhaltung
in Avignon und der Krise des Papsttums
bis zur Auseinandersetzung zwischen
Papst Bonifaz VIII. und Frankreich (Ber-
nard Guillemain). Es folgt ein Kapitel tiber
das ,Schisma und die Konzilien* (Paul
Ourliac) von der Doppelwahl von 1378 bis
zum ,Sieg des Papsttums” tiber die konzi-
liare Bewegung Mitte des 15. Jahrhun-
derts. Zur Sprache kommt des weiteren
die Entwicklung in der byzantinischen
Kirche (Marie-Héléne Congourdeau), in
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den orientalischen Kirchen Asiens und
Afrikas (Jean Richard) und in den Kirchen
der ,byzantinisch-slawischen Christen-
heit” (Jerzy Kloczowski). Es folgen je ein
Kapitel i{iber den Kirchenbegriff im latei-
nischen Abendland (André Vauchez) und
in der griechisch-orthodoxen Kirche (Ma-
rie-Héléne Congourdeau) sowie eine Dar-
stellung iiber Protest- und Haresiebewe-
gungen innerhalb der rémischen Kirche
(André Vauchez). Der zweite Teil (,Heilige
Kirche?“, 349-564) ist der Glaubensver-
mittlung (Charles de la Ronciére, Marie-
Héléne Congourdeau) und den Heilswe-
gen in der romischen und byzantinischen
Kirche gewidmet sowie den Themenbe-
reichen ,Sitten und Moral” (mit Erdrte-
rung der moraltheologischen Fragen: ,Die
Kirche und das Geld” und ,Die Kirche und
die Gewalt”) und ,Heiligung* (André
Vauchez, Marie-Héléne Congourdeau).
Der dritte Teil (,Katholische Kirche?”,
567-887) beschreibt das Verhaltnis zwi-
schen der Kirche und den weltlichen
Michten in West und Ost. Beleuchtet
werden sowohl die Beziehungen zwi-
schen dem Papsttum und den sich verselb-
stindigenden territorialen Méachten Euro-
pas (Bernard Guillemain) als auch die Re-
lation von Patriarch und Kaiser in Byzanz
(Marie-Héléne Congourdeau). Ausfiihr-
lich wird die kirchliche Situation in den
einzelnen Regionen behandelt, und zwar
nacheinander im franzoésischen Konig-
reich (Bernard Guillemain), auf den Briti-
schen Inseln (Philippe Contamine), in den
,Kirchenprovinzen des Deutschen Rei-
ches” (dieser irrefiihrende Begriff wurde,
wie Francis Rapp begriindet, der ,Ein-
fachheit halber” [683] verwendet), in den
Mittelmeerlindern (Italien, Iberische
Halbinsel und lateinische Staaten des
Ostens) sowie in den Kirchen Mittelost-
und Nordeuropas (Jerzy Kloczowski).
Drei weitere Kapitel {iber die Beziehun-
gen (Unionsprobleme) zwischen den Kir-
chen des Ostens und des Westens (Marie-
Héléne Congourdeau fiir Byzanz, Jean Ri-
chard fiir die {ibrigen orientalischen Kir-
chen), iiber die Beziehungen zwischen
Christen und Moslems in Spanien, bzw.
zwischen Christen und Juden innerhalb
der verschiedenen Lidnder der Christen-
heit (Jacqueline Guiral-Hadziiossif, Fran-
cis Rapp), ferner tiber die Kreuzziige und
die Missionsversuche in der asiatischen
Welt und an den Grenzen des christlichen
Europa (Jean Richard) beschlielen diesen
Band.

Der achte Band ist der Zeit der Konfessio-
nen gewidmet und wurde herausgegeben
von Marc Venard, Professor fiir Geschich-
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te der Neuzeit an der Universitdt Paris,
wihrend die deutsche, in allen Kapiteln
iiberarbeitete Ubersetzung vom Freibur-
ger Kirchenhistoriker Heribert Smolinsky
betreut wurde. Der Band beginnt fiir den
an die iibliche Einteilung gewohnten Le-
ser etwas tiberraschend nicht mit der Aus-
gangssituation der Reformation, Martin
Luther und dem Durchbruch der reforma-
torischen Idee, sondern setzt mit der
,Konfessionalisierung” ein, das heifst mit
.der Aufspaltung der abendldndischen
Christenheit in verschiedene Kirchen,
Gruppen und Bewegungen, deren Folgen
tief in Lehre und Leben der Christen, aber
auch in ihr politisches, kulturelles und so-
ziales Verhalten eingriffen” (V). Er behan-
delt in drei Teilen den Zeitraum von 1530
(Publikation des ,Augsburger Bekennt-
nisses”) bis 1620/30 (vorlaufiger Ab-
schluR der konfessionellen Entwicklung).

Der erste Teil beschreibt das ,Phano-
men der Bekenntnisse” (3-388), wobei
alle Konfessionen ihrem Umfang nach
gleichrangig behandelt werden: ,Die lu-
therischen Kirchen“ unter Berlicksichti-
gung auch der skandinavischen Verhalt-
nisse (Bernard Vogler); ,Die reformierten
Kirchen” in den Stddteorten der heutigen
Schweiz (Ziirich, Bern, Genf, Basel und
am Oberrhein (Olivier Millet); ,Die Wie-
dertdufer” und andere Gruppierungen
(Marc Lienhard); ,Die anglikanische Re-
formation”, ndherhin die Entwicklung
der englischen Staatskirche von Konig
Heinrich VIII. bis Jakob 1. (Viviane Barrie-
Curien); ,Die katholische Kirche” und die
in ihr im AnschluR an das Konzil von Tri-
ent (das selber nur knapp dargestellt wird)
sich vollziehenden Veranderungen (Marc
Venard). Zwei weitere Kapitel beschafti-
gen sich mit den konfessionellen Kontro-
versen und Religionsgesprachen (Marc
Lienhard und Frangois Laplanche) und —
nur an dieser Stelle —mit der Lage der Or-
thodoxie nach dem Fall von Konstantino-
pel (Alain Ducellier). Der zweite Teil
zeichnet ,Die Landkarte der geteilten
Christenheit” (389-956) und bringt eine
Verlaufsgeschichte der konfessionellen
Auseinandersetzungen und kirchlichen
Sonderentwicklungen zwischen 1520
und 1630 in den einzelnen europdischen
Lindern (Bernard Vogler fiir die deut-
schen, schweizerischen und skandinavi-
schen Gebiete). Im Anschluf} daran rich-
tet sich der Blick auf die Ausbreitung des
Christentums im Zeichen des Kolonialis-
mus in Afrika und Lateinamerika (Alain
Milhou), in Indien, Japan (Minako De-
bergh) und China (Claudia von Collani).
Der dritte, in der Hauptsache von Marc
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Venard verfaf3te Teil (,Das Leben der Chri-
sten”, 957-1245) schildert konfessions-
iibergreifend Gemeindestrukturen (Marc
Venard und Bernard Vogler), kollektive
und personliche Formen des religitsen
Lebens unter Einbezug auch der zeittypi-
schen, alle Konfessionen betreffenden
Auswirkungen des Damonenglaubens
und der Hexenverfolgungen. Drei weitere
Kapitel geben Auskunft tiber die Haltung
der Kirchen und der Theologie zur neu-
zeitlichen Wissenschaft (Francois La-
planche), zu Fragen der Ethik (Marc
Venard) sowie zur sakralen darstellenden
Kunst und Musik (Olivier Christin und
Patrice Veit).

Der zwolfte Band (Erster und Zweiter
Weltkrieg. Demokratien und totalitire Syste-
me) behandelt die Zeit von 1914 (Aus-
bruch des Ersten Weltkriegs) bis 1958 (Tod
Papst Pius XII.) und wurde herausgegeben
von Jean-Marie Mayeur, Professor fiir die
Geschichte der Neuesten Zeit an der Uni-
versitdt Sorbonne Paris. Die deutsche Be-
arbeitung besorgte Kurt Meier, emeritier-
ter Professor fiir Kirchengeschichte und
kirchliche Zeitgeschichte an der Universi-
tdt Leipzig. Der Band bringt die wichtig-
sten religios-kirchlichen Institutionen,
geistigen Stromungen und Frommigkeits-
tendenzen in der Epoche der Weltkriege
und Totalitarismen zur Darstellung, wobei
gegeniiber den vorausgegangenen Bédn-
den der europdische Horizont zuriickitritt,
da Nord- und Stidamerika in diesem Zeit-
raum stirker ins Gewicht fallen. Fiir die
Entwicklung der Kirchen Afrikas, Asiens
und Ozeaniens in dieser Epoche ist aus
~historiographischen Erwagungen heraus
sowie aus Griinden der Proportionalitat”
(V) auf Band 13 verwiesen.

Der erste Teil (,Protagonisten, Institu-
tionen, Entwicklungen”, 1-435) be-
schreibt ausgehend von den Institutionen
Papsttum (Jean-Marie Mayeur) und
Okumenischer Rat der Kirchen (Jean
Baubérot) die innere Entwicklung der
Kirchen (Jean Baubérot fiir den Prote-
stantismus, Btienne Fouilloux und Albert
Raffalt fiir den Katholizismus), ein-
schlief3lich ihrer Missionsstrategien (Jac-
ques Gadille) und ihrer internationalen
Beziehungen (Jean Baubérot fiir die pro-
testantischen Kirchen; Jean-Marie May-
eur fiir die katholische Kirche). Der zweite
Teil ist dem , Christentum in Europa in der
ersten Hélfte des 20. Jahrhunderts” (439—
912) gewidmet, wobei katholisches und
evangelisches Christentum in den einzel-
nen Lindern jeweils parallel und durch
denselben Autor dargestellt werden: Siid-
europa mit Italien (Jean-Dominique Du-
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rand) und der Iberischen Halbinsel (Anto-
nio Matos Ferreira); Frankreich (Etienne
Fouilloux); die Niederlande (Jan Theodo-
re Bank), Belgien (André Tihon) und die
Schweiz (Philippe Chenaux); Deutsch-
land und Osterreich (Kurt Meier); die Bri-
tischen Inseln (Régis Ladous), Irland (Ro-
land Marx) und Nordeuropa (Christian
Chanel); Ostmitteleuropa (Jerzy Kloc-
zowski). Der dritte, von Etienne Fouilloux
verfalite Teil behandelt ,Die bedrohten
Ostkirchen” (915-1028), der vierte Teil
Nordamerika (Régis Ladous und Michele
Champagne) und Lateinamerika (Jean-
André Meyer). Wie die vorausgegange-
nen Béande zeichnet sich auch dieser Band
durch seine Reichhaltigkeitaus, auf die im
Einzelnen nicht eingegangen werden
kann. Hingewiesen sei wenigstens auf die
wichtigen Ausfithrungen Jean-Marie
Mayeurs iiber die Politik Pius’ XII. im
Zweiten Weltkrieg und in der Nachkriegs-
zeit (402—434). Was namentlich das in der
Geschichtsschreibung kontrovers disku-
tierte ,Schweigen” des Papstes gegeniiber
der Judenverfolgung (411-421) betrifft,
beurteilt Mayeur die gewihlte Hand-
lungsweise Pius” XII. als ,ein vorsichtig
taktisches Abwégen aller Schritte im Blick
auf ihre humanitdren Erfolgsaussichten
zugunsten der Betroffenen”, und fiigt
hinzu: ,Im nachhinein mag diese Maxime
als zu zégerlich erscheinen; im Vollzug des
Geschehens hatte sie offensichtlich das
verantwortungsethisch  Gebotene im
Auge” (421).

Alle hier angezeigten Bdnde sind mit
farbigen und schwarzweien Abbildun-
gen reich illustriert. Jede Abbildung ist
kommentiert, doch fehlt ein Abbildungs-
verzeichnis. AuRerdem ist jeder Band mit
Tabellen und Karten ausgestattet, die in-
desinihrer Qualitdt heutigen Anspriichen
nicht immer voll zu gentigen vermagen.
Ein Verzeichnis der Karten (und graphi-
schen Ubersichten) ist beigegeben. Die
Béinde 4-6 enthalten aulerdem ein Glos-
sar byzantinischer Fachtermini. Fiir ein
Handbuch dieser Grofenordnung ent-
schieden nachteilig wirkt sich hingegen
aus, dal} das Register ein ausschlieRliches
Personenregister ist. Das Fehlen eines Re-
gisters der Ortsnamen und eines Sachregi-
sters ist um so bedauerlicher, als Periodi-
sierung und Gliederung von herkémmli-
chen Einteilungen abweichen, einzelne
Themen - wie gesagt — an verschiedenen
Orten bebandelt werden, die Herausgeber
aber Doppelungen und Uberschneidun-
gen in Kauf nahmen, ohne diese auch re-
daktionell miteinander zu verkniipfen.
Entsprechende Register hitten geholfen,
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die Fiille der unterschiedlichen Themen
und Inhalte leichter aufzufinden. Doch ist
anzunehmen, dal® mit Band 14, der ein
Gesamtregister enthalten soll, diesem
Mangel abgeholfen wird. Desungeachtet
setzt die hier gebotene Gesamtdarstellung
der Geschichte des Christentums in ihrer
universalgeschichtlichen und okumeni-
schen Ausrichtung, ihrer Vielseitigkeit,
ihrer Integration unterschiedlicher histo-
rischer Ansédtze (wodurch namentlich die
Ergebnisse der franzdsischen frommig-
keitsgeschichtlichen und sozialgeschicht-
lichen Forschung vermittelt werden) und
in ihrem Bemiihen um ein differenziertes
Urteil einen hohen MaRstab. Es ist zu hof-
fen, dal die noch ausstehenden Bande
dieses Niveau halten kénnen.
St. Gallen Franz Xaver Bischof

Joachim Dahlhaus / Armin Kohnle (Hrg.):
Papstgeschichte und Landesgeschichte.
Festschrift fiir Hermann Jakobs zum
65. Geburtstag (= Beihefte zum Archiv
fiir Kulturgeschichte 39), Koln — Wei-
mar — Wien (Bohlau), 13, 667 S., 14
Abb., Ln. geb., ISBN 3-412-10894-4.

DaR die Festschrift fiir einen Medidvi-
sten viele kirchenhistorische Beitrage ent-
halt, kann schwerlich erstaunen. Von 26
Abhandlungen verraten sich 19 in dieser
Hinsicht schon in ihrem Titel und davon
sind nicht weniger als 12 der Papstge-
schichte gewidmet, was wiederum den
nicht erstaunen kann, der das wissen-
schaftliche Werk des Jubilars kennt oder
sich dariiber in dem wie tiblich der Fest-
schrift beigegebenen Schriftenverzeichnis
(S. 659-666) informiert. Zeitlich reichen
die behandelten Themen von der Frithkir-
che bis ins 20. Jahrhundert. Am Anfang
steht eine Abhandlung von Reinhard
Schneider iiber ,Bischéfliche Thron- und
Altarsetzungen” (S. 1-36), die natiirlich
bis auf die ersten Bezeugungen cines Bi-
schofsthrones im 3. Jahrhundert zurtick-
greifen mufte, ihren Schwerpunkt aber
im Spéteren Mittelalter hat und bis in die
Frithe Neuzeit ausgreift. Am Ende der
Festschrift reflektiert Hanna Vollrath iiber
E. Rosenstock-Huessy und sein zuerst
1931 erschienenes Buch iiber ,Die euro-
paischen Revolutionen” (S. 629-657).
Dal man unmittelbar vorher in dem vor-
letzten unter den 5 der Neuzeit gewidme-
ten Betrdgen durch Theo Kélzer iiber die
erste Rezeption von J. Mabillon’s be-
rihmten Werk ,De re diplomatica” in
Deutschland bei dem 1710 verstorbenen
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GieRener Professor Johann Nikolaus Hert,
Verfasser einer 1699 erschienenen ,Dis-
sertatio de diplomatis Germaniae impera-
torum et regum*, informiert wird (S. 619-
628), erfreut sicher alle, die sich mit Her-
mann Jakobs durch die Pflege der soge-
nannten Historischen Hilfs- oder Grund-
wissenschaften verbunden fihlen. Da
dieser aber auch die Landesgeschichte in
Forschung und Lehre zu vertreten hatte,
findet sich als zweite Abhandlung eine der
Kulturraumforschung verpflichtete Be-
trachtung tiber ,Sachsen als historische
Landschaft” von Joachim Ehlers (S. 17—
36), der vor allem auch die Bedeutung der
kirchlichen Gliederung betont. Die Viel-
faltigkeit der Pestschrift macht es notig,
ihre zahlreichen Einzelstudien, wie schon
begonnen, lediglich in ihrem wesentli-
chen Inhalt zu charakterisieren. Dies soll
in der Reihenfolge der ohnehin chronolo-
gisch geordneten Beitrage erfolgen.

Egon Boshof (S.37-67) ordnet den
Protestbrief des bayerischen Episkopats
gegen die papstliche Politik bei der Mis-
sion in Mahren aufgrund eines Vergleichs
mit dem Brief Pilgrims von Passau an
Papst Benedikt VI. (BZ n. + 513) und dem
berithmten Schreiben Hattos von Mainz
an Papst Johannes IX. plausibel unter die
Pilgrimschen Félschungen ein, die er in
der Nachfolge von H. Biittner als Nieder-
schlag geschichtlicher Studien zugunsten
Passauer Missionsplane im Donauraum
wertet. Johannes Fried gelingt es in Be-
antwortung der durch H. Bresslau provo-
zierten Frage ,Prolepsis oder Tod?”
(S. 69-119) in Auseinandersetzung mit E.
Hlawitschka und D. C. Jackman durch
eine Neuinterpretation der Hammerstei-
ner Genealogie in der ,Arbor consangui-
nitatis“ von Saint-Omer Klarheit in den
Konradiner Stammbaum zu bringen und
dadurch auch in den beriihmten Ham-
mersteiner Eheprozef iiber die angeblich
allzu nahe Verwandtschaft zwischen Otto
und Irmgard von Hammerstein. Stefan
Weinfurter (S. 121-134) geht den vielfach
artikulierten Anspriichen Heinrichs IT. auf
das Konigtum 1002 nach und betont die
Bedeutung des Mainzer Krénungsordo,
dessen kirchlich-liturgische Konigsidee
neben dem Erbrecht erfolgreich ins Tref-
fen gefiithrt wurde. Rudolf Schieffer kon-
zentriert sich bei der Besprechung der ,al-
testen Papsturkunden fiir deutsche Dom-
kapitel“ (S. 135-155) anders als L. Santi-
taller auf jene Diplome, die zuerst im loth-
ringischen Raum nicht dem Bischof, son-
dern den Domherrn und ihren Dignitaren
ausgestellt wurden, und ediert aus der
Photosammlung der Piusstiftung in Bonn
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erstmals vollstandig die im Original erhal-
tene Urkunde Innozenz II. fiir Toul von
1140, die auf einem Privileg Calixt II. von
1119 beruht. Die Forderung der Liitticher
Heimatkirche durch Papst Stephan IX. be-
handelt Woligang Peters (S. 157-175)
und auch dessen in der ,Fundatio” be-
zeugte Rolle vorher bei der Griindung des
Albanstiftes in Namur. Von Joachim Dahl-
haus darf eine Neuedition der ,Gesta epi-
scoporum Tullensium” erwartet werden,
deren bekannte und auch neu entdeckte
Handschriften in ihren Besonderheiten
und Filiationen vom Schiiler dem Lehrer
und den Lesern seiner Festschrift vorge-
stellt werden (S. 177-194). Den Nachwir-
kungen des Hirsauer Formulars in den al-
testen, von Heinrich V. stammenden K-
nigsurkunden fir Gottesaue und Oden-
heim und damit der vielfach problemati-
schen Friihgeschichte dieser beiden Re-
formkloster in der Speyrer Didzese wie
auch dem Fortleben der Hirsauischen Be-
wegung geht Hansmartin Schwarzmeier
(5. 195-225) nach. Dal} der Speyrer Dom
noch nicht unter den Saliern, sondern erst
in der spdteren Stauferzeit zur ,kaiserli-
chen Grablege” und zur Reprasentation
des Kaisertums avanzierte, und dal} das
mit dem deutschen Thronstreit zusam-
menhing, ist die Meinung von Odilo En-
gels (S.227-254). Wolfgang Petke be-
spricht (S.255-296) eine aus Riechen-
berg bei Goslar stammende Kasseler
Handschrift der ,Glossa ordinaria” aus
dem 12. Jahrhundert unter niitzlicher
Beigabe von Photos. Ludwig Falkenstein
behandelt und ediert (S. 297-328) eine
Urkunde iiber die von Eugen III. 1147 in
Chalons-sur-Marne vorgenommene Al-
tarkonsekration, deren Original J. Ramak-
kers im Zuge der Vorarbeiten zur ,Gallia
pontifica” aufgefunden hatte, von der in-
dessen noch weitere Handschriften des
18. Jahrhunderts aufgetaucht sind, um
besser als seit dem 17. Jahrhundert die
Aktivitdten dieses Reisepapstes in Frank-
reich zu belegen. Ebenfalls dem Itinerar
Eugens III. ist der Beitrag von Rudolf Hie-
stand gewidmet (S. 329-359), der bei di-
vergierender Uberlieferung klart, wieso
das 1148 abgehaltene Konzil statt in
~Troyes oder Trier?“ in Reims stattfand.
Beidem um eine Jurapfarre vor einem de-
legierten Richter und in Rom 1178/79 ge-
fithrten ProzeR zwischen den Domherren
von Besangon und den Zisterziensern hat
das aus dem romischen Recht tradierte ius
postlimii die Berufung auf die praescriptio
iibertroffen, einem Problem, dem sich
Dietrich Lohrmann (S. 348-359) widmet.
Den Beziehungen der Stadt Kéln zu den
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Papsten in der ersten Hilfte des 13. Jahr-
hunderts geht Hugo Stehkamper (S. 361—
400) nach und stellt heraus, wie die jewei-
lige politische Situation von Kaisertum
und Papsttum geschickt geniitzt wurde. In
Weiterfithrung fritherer Untersuchungen
prézisiert Armin Wolf in seiner ,begriffs-
geschichtlichen Untersuchung” (S. 401-
435), daf® man seit der Wahl des Habsbur-
gers Albrecht 1298 von Kurfiirsten
sprach, und skizziert die Vorgeschichte des
Begriffs ebenso wie die Entwicklung bis
zur Goldenen Bulle. Ebenfalls dieser
wichtigsten Verfassungsurkunde des mit-
telalterlichen Reiches gewidmet sind die
Betrachtungen von Jiirgen Miethke
(S. 437-450) und insbesondere dem be-
kanntlich verschwiegenen Approbations-
recht der Papste. Was man in spatmittelal-
terlichen Reisebeschreibungen von Aus-
landern tber die Rheinlande erfahren
kann, vor allem auch Abbau oder Bestéti-
gung nationaler Vorurteile, untersucht
Folker E. Reichert (S. 451-471). Aus den
Vorarbeiten zu den ,Acta Cusana“ rekon-
struiert Erich Meuthen (S. 473-502) das
Itinerar des Nikolaus Cusanus 1451/52
wahrend seiner deutschen Legationsreise.
Die Instruktion einer 1455 nach Rom rei-
senden Kélner Gesandtschaft macht Wil-
helm Janssen (S. 503-518) in deutscher
Inhaltsangabe und lateinischem Text be-
kannt. Wenig erfreulich ist die Aufdek-
kung der politischen Hintergriinde des
Regensburger Prozesses von 1472 gegen
den wittelsbachischen Kanzler Heinrich
Erlbach in dem gemeinsam von Karl-
Friedrich Krieger und Franz Fuchs verfalR-
ten Beitrag (S. 519-553), das damalige
Ausgeliefertsein an eine grausame Justiz
im Dienste furstlicher Interessen.

Mit der von Armin Kohnle (S.555-
572) dargestellten ,Heiligsprechung des
Bischofs Benno von Meillen 1523 ist die
Schwelle zur Neuzeit iiberschritten und
wird die Problematik einer Kanonisation
zu Beginn der Reformation deutlich. Von
den der frithneuzeitlichen Geschichte ge-
widmeten Beitrdge sei noch derjenige von
Eike Wolgast iiber die Heidelberger Uni-
versitét in der Zeit der Pfilzer Vorreforma-
tion 1517-56 und ihr Verhdltnis zum
Papsttum genannt (S.573-602) sowie
was Volker Sellin (S. 603-618) dariiber
mitteilt, wie Papst Innozenz XI. als Ver-
mittler im Pfdlzischen Erbstreit 1688
schamlos von Frankreich fiir seine politi-
schen Absichten ausgeniitzt wurde.

Dafd eine Festschrift viele Themen ab-
handelt und reiche Anregungen vermit-
telt, ist nicht weiter erstaunlich. Deutlich
wird aber in unserem Falle, daB den Auto-
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ren anscheinend keine Grenzen gesetzt
wurden, in welchem Ausmal sie ihre lite-
rarischen Gaben dem Jubilar dedizieren
wollten. Damit wurde nicht nur diesem,
sondern der Wissenschaft ein echtes und
wertvolles Geschenk gemacht. Der Re-
zensent mochte nicht nur mit einer Emp-
fehlung zur Lektire an alle seine Leser,
sondern auch mit einer nachtrédglichen
Gratulation an den Heidelberger Fachkol-
legen schlief3en.

Tiibingen Harald Zimmermann

Das Bistum Konstanz, das Erzbistum Mainz,
das Bistum St. Gallen. Redigiert von Bri-
gitte Degler-Spengler (= Helvetia Sacra,
Abteilung I: Erzbistimer und Bistiimer,
Band 2/I-1I), Basel-Frankfurt am Main
(Verlag Helbling & Lichtenhahn) 1993,
1143 S., Ln. geb., ISBN 3-7190-1252-2.

DaR sich einst im weiten UmkKreis des
Bodensees, im Grofraum zwischen
Rhein, Aare und Iller, Gotthardmassiv
und mittlerem Neckar, das Bistum Kon-
stanz — flichenmaRig der grofte bischofli-
che Sprengel des Heiligen Romischen Rei-
ches — erstreckt hat, ist dem allgemeinen
Bewuldtsein langst entschwunden. Ledig-
lich in der Stadt Konstanz, deren Bild bis
heute von der ehemaligen Kathedrale be-
herrscht wird, und im gegeniiberliegen-
den Meersburg, der ehemaligen Residenz
der Konstanzer Fiirstbischofe, ist die Erin-
nerung an die bischéfliche Vergangenheit
noch lebendig. Das Bistum Konstanz, um
600 entstanden und schlieBlich den
Hauptteil des alemannischen Siedlungs-
raumes umgreifend, fiel am Beginn des
19. Jahrhunderts der kirchlichen Neuor-
ganisation Deutschlands und der Schweiz
zum Opfer. Der Auflosungsprozels wurde
eingeleitet durch die Abtrennung des
schweizerischen Bistumsanteils - der
+Schweizer Quart” — am 1. Januar 1815
und dessen interimistische Unterstellung
unter einen Apostolischen Vikar und fand
sein Ende in der Errichtung der Oberrhei-
nischen Kirchenprovinz durch die Bulle
,Providasolersque” vom 16. August 1821.
Die ,Erben” des alten konstanzischen
Sprengels waren in Deutschland das neue
Erzbistum Freiburg im Breisgau (fiir das
Grolherzogtum Baden und die Fiirsten-
tiimer Hohenzollern-Hechingen und Ho-
henzollern-Sigmaringen), das neue wiirt-
tembergische ,Landesbistum” Rotten-
burg und zu einem kleinen Teil das baye-
risch gewordene Bistum Augsburg, in
Osterreich (Vorarlberg) das Bistum Brixen
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und in der Schweiz das neuorganisierte
Bistum Basel, das neue Bistum St. Gallen
und das Bistum Chur.

Und doch ist allen péapstlichen Macht-
spriichen zum Trotz das alte Bistum Kon-
stanz bis heute nicht vollig erloschen. Aus-
gerechnet in der Schweiz, deren Verhalt-
nis zum zustdndigen Bischof von Konstanz
als einem ,ausldndischen Souveran“ seit
ihrem Riickzug aus dem Verband des alten
Reiches (nach dem ,Schwaben-“ oder
.Schweizerkrieg” 1499) sehr distanziert
gewesen war und die seinerzeit den ersten
Anstof zum Untergang dieses ,linder-
ibergreifenden” Bistums gegeben hatte,
lebt es — wohl ein singuldrer Fall — in eini-
gen Kantonen noch weiter: namlich in
den dem Bistum Chur aus der konstanzi-
schen ,Bistumsmasse” bis heute nur pro-
visorisch angeschlossenen Kantonen Uri,
Unterwalden, Glarus und Ziirich sowie in
dem ebenfalls nur provisorisch dem Bis-
tum St. Gallen angeschlossenen Kanton
Appenzell. In diesen Orten fungieren die
Bischéfe von Chur und St. Gallen bis heu-
te lediglich als ,partis Helvetiae dioecesis
olim Constantiensis Administratores”.

Nachdem bereits in den letzten Jahren
die Geschichte des Bistums Konstanz und
seiner Bischofe wieder vermehrt themati-
siert worden ist — beispielsweise in (dem
auch vorziiglich bebilderten) zweibdndi-
gen Werk ,Die Bischife von Konstanz.
Geschichte und Kultur” (herausgegeben
von Elmar L. Kuhn u. a., Friedrichshafen
1988), im Ausstellungskatalog ,Glanz der
Kathedrale. 900 Jahre Konstanzer Miin-
ster” (Konstanz 1989), in den beiden aus
den Quellen geschopften Darstellungen
,Das Ende des Bistums Konstanz. Hoch-
stift und Bistum Konstanz im Spannungs-
feld von Sikularisation und Suppression
(1802/03-1821/27) von Franz Xaver Bi-
schof (= Miinchener Kirchenhistorische
Studien 1, Stuttgart-Berlin-Koéln 1989)
und ,Das Domkapitel von Konstanz und
seine Wahlkapitulationen. Ein Beitrag zur
Geschichte von Hochstift und Dibzese in
der Neuzeit“ von Konstantin Maier (= Bei-
trige zur Geschichte der Reichskirche in
der Neuzeit 11, Stuttgart 1990) sowie in
zahlreichen Beitrdgen des ,Rottenburger
Jahrbuchs fiir Kirchengeschichte” —, liegt
nunmehr in dem seit langem erwarteten
»2. Bistumsband” der HELVETIA SACRA
eine umfassende historisch-statistische
Darstellung bzw. Beschreibung dieses alt-
ehrwiirdigen Bistums vor. Der zweiteilige
Band enthilt auBerdem - entsprechend
der Konzeption der HELVETIA SACRA —ei-
nen Artikel iiber das Erzbistum Mainz (mit
Bischofsliste) als den fiir Konstanz zustan-
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digen Metropolitansitz (S. 957-998) und
einen Artikel iiber das Bistum St. Gallen als
eine der schweizerischen Nachfolgedize-
sen des Bistums Konstanz (S. 999-1063).
Die Einleitung zum (neun Zehntel des
Bandes umfassenden) Artikel ,Konstanz”
bietet zunachst einige statistische Infor-
mationen liber die Zugehorigkeit des Bis-
tums Konstanz zur Kirchenprovinz Mainz
(seit 810 urkundlich belegt), iiber Namen,
Griindung (um 600), Aufhebung (1821/
27) und Bistumspatrone (Maria, Pelagius,
Konrad), liber die Kathedrale (karolingi-
scher Ursprung, in der Krypta teilweise er-
halten, der heutige Bau eine frithromani-
sche dreischiffige Anlage mit Ostquer-
schiff, im 15. Jahrhundert gotisiert, im 17.
und 18. Jahrhundert dem Zeitgeschmack
angepal’t, frithklassizistischer Hochaltar,
1776 geweiht) und iiber die bischofliche
Residenz (die mittelalterliche Bischofs-
plalz neben der Kathedrale 1830 abgebro-
chen, seit dem Durchbruch der Reforma-
tion in der Reichsstadt Konstanz und de-
ren Degradierung zur osterreichischen
Landstadt im 16. Jahrhundert Verlegung
der bischoflichen Hauptresidenz nach
Meersburg). Es folgt die ,Circumscriptio”
des Bistums, dessen Ausdehnung Ergeb-
nis sowohl herrscherlicher Willensakte als
auch einer allmahlichen Entwicklung
war, wohl nicht zuletzt mitbestimmt
durch den starken Besitzzuwachs der den
Konstanzer Bischofen in der karolingi-
schen Zeit unterstehenden GroRkloster
Reichenau und St. Gallen im Gebiet nérd-
lich des Hochrheins und Bodensees. Das
beriihmte Barbarossa-Privileg von 1155,
die erste urkundliche Bistumszirkum-
skription, gibt jedenfalls nicht den Zu-
stand in der merowingischen Epoche,
sondern den Befund um die Mitte des
12. Jahrhunderts wieder, mag auch der
konstanzische Sprengel urspriinglich in
etwa dem Wirkungsbereich des alemanni-
schen Herzogs entsprochen haben. Ande-
rerseits zeigt die Geschichte der weltlichen
Herrschaft der Konstanzer Bischofe, daR
sie durch die machtige Konkurrenz der
beiden genannten Kléster (die schlieRlich
die Exemtion von der bischéflichen Ge-
walt errangen und zu Reichsklostern auf-
stiegen), dann (im Spéatmittelalter) der
Habsburger und der Eidgenossenschaft
gehindert wurden, ihren Hochstiftsbesitz
entsprechend ihrer — zumindest zeitweise
—bedeutenden reichskirchlichen und po-
litischen Stellung auszubauen. Zwar ver-
mochten sie zumal im 13. Jahrhundert —
nach Ausweis der Liste ihrer Amter und
Lehen (S. 64-77) — ihren Besitzstand er-
heblich zu vermehren und gleich den iib-
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rigen Reichsbischofen zu reichsfiirstli-
chem Rang aufzusteigen, doch ihr welt-
liches Terrain zu einem geschlossenen
Flachenstaat abzurunden gelang ihnen
nicht. Die Stadt Konstanz aber entwand
sich Schritt fiir Schritt ihrer Herrschaft, bis
sie 1413 die volle Reichsfreiheit erlangte,
sich im folgenden Jahrhundert der Refor-
mation zuwandte (wodurch Bischof und
Domkapitel in der Stadt ihre letzten Posi-
tionen verloren) und schlieBlich nach der
Niederlage der Protestanten im Schmal-
kaldischen Krieg unter &sterreichische
Herrschaft geriet. Obwohl weite Teile des
Bistums Konstanz der Reformation zufie-
len und die Eidgenossenschaft die ,auf
Schweizer Boden“ gelegenen hochstifti-
schen Amter in konsequenter Politik me-
diatisierte, konnten die Konstanzer Bi-
schofe im Reformationsjahrhundert (und
spater) gleichwohl ihr Terrain ,auf
Reichsboden” nochmals erweitern, insbe-
sondere durch die Inkorporation der
Reichsabtei Reichenau in die bischofliche
Mensa (1535/40), und so ihre Verluste
zumindest teilweise kompensieren. Aufs
Ganze gesehen blieb indes der Staat der
Flirstbischife von Konstanz mit seinen
zuletzt rund 1200 (in der Hauptsache
Landwirtschaft betreibenden) Unterta-
nen ,mehr imagindr als Realitdt”, wie
1788 Joseph von Sartori urteilte. Die
reichspolitische Stellung der Konstanzer
Fiirstbischofe beruhte denn auch weit
mehr auf dem Kreisausschreibeamt in
Schwaben, das sie zusammen mit dem
Herzog von Wiirttemberg innehatten.

Die in drei Abschnitte eingeteilte Ge-
schichte des Bistums — Frith- und Hoch-
mittelalter (S. 85-92, Helmut Maurer),
Spétmittelalter (S. 92-122, Brigitte Deg-
ler-Spengler), Neuzeit (8. 122-152, Ru-
dolf Reinhardt) — befalt sich zunachst mit
der Problematik seiner Entstehung: ob zu
Lasten bereits bestehender Bistiimer der
Romerzeit ,aus wilder Wurzel” in der
~Stadt” am See gegriindet (dann gegen
Ende des 6. Jahrhunderts) oder durch Ver-
legung des Bischofsstuhls von Windisch
(Vindonissa) in die einstige romische
Siedlung Constantia entstanden (dann im
ersten oder zweiten Jahrzehnt des 7. Jahr-
hunderts). Fiir beide Annahmen sprechen
einige Griinde, doch iiber Hypothesen ge-
langt man hier nicht hinaus. Immerhin
konnte Dagobert 1. (623-639) den Bi-
schofssitz mit Konigsgut ausgestattet und
moglicherweise wenigstens siidlich des
Hochrheins und Bodensees die Bistums-
grenzen bestimmt haben. Im iibrigen war
die Entwicklung von Bischofskirche und
Bistum — wie bereits angedeutet — mit je-
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ner der Bodenseekldster Reichenau und
St. Gallen, die zeitweise die Konstanzer
Bischéfe in Personalunion leiteten, eng
verbunden. In der karolingischen und ot-
tonisch-salischen Zeit spielten einige
Konstanzer Bischofe — beispielsweise die
drei Salomone oder die nachmals kanoni-
sierten Bischéfe Konrad und Gebhard —
eine bedeutende politische Rolle, was na-
tiirlich auch die geistig-geistliche Geltung
ihrer Kathedra starkte.

Doch die ,Gregorianische Reform” trug
mit dem ,Investiturstreit” — wie ander-
wiirts auch — vielfache Spaltung in das Bis-
tum, ebenso der nachfolgende Kampf der
Pépste mit den Staufern. Dazu kam die
territoriale Konkurrenz der inzwischen
unabhingig gewordenen Abteien Rei-
chenau und St. Gallen, seit dem 13. Jahr-
hundert auRBerdem jene der aufstreben-
den Habsburger. Alle diese Faktoren
schwichten erheblich die Position der
Konstanzer Bischife, die dennoch um
eine solide Verwaltung ihrer riesigen,
nach dem 1275 verfaliten ,Liber decima-
tionis* in 10 Archidiakonate und 64
Landkapitel mit rund 2000 Pfarreien ge-
gliederten Didzese bemiiht waren und
eine entsprechende Amterstruktur ent-
wickelten (Offizial seit 1254 mit anfangli-
chen Unterbrechungen, Generalvikar seit
1260, Weihbischof gegen Ende des
13. Jahrhunderts, Insiegler erstmals
1319, dazu Anwalte, Notare und Sekreta-
re). Im 14. Jahrhundert aber entwickelten
sich die Dinge zu einer ,historia calamita-
tum“. Uneinigkeit des Domkapitels, da-
durch verursachte zwiespaltige Bischofs-
wahlen und dariiber an der papstlichen
Kurie zu Avignon gefiihrte Prozesse,
pépstliche Provisionen und Reservatio-
nen, aber auch kiinstliche Verlangerung
der Sedisvakanzen durch die avignonesi-
schen Pipste aus rein finanziellen Griin-
den, iiberhaupt das schlimme Finanzge-
baren des avignonesischen Papsttums,
endlich wihrend des groRen Abendlandi-
schen Schismas die Spaltung des Bistums
in zwei Obbdienzen: dies alles stiirzte den
Konstanzer Bischofsstuhl mit seinem
noch ginzlich der Naturalwirtschaft ver-
hafteten Hochstift in den finanziellen
Ruin. Fortan wurde ,die Geldfrage zum
beherrschenden Thema der Konstanzer
Bistumsgeschichte” (S. 107). Das Domka-
pitel niitzte die Notlage der Bischofe, die
in Anbetracht der hohen Schuldenlast
kaum noch iiber Einkiinfte verfiigten, um
sich Aufsichtsrechte in der Bistums- und
Finanzverwaltung zu reservieren (Wahl-
kapitulationswesen), ohne dadurch zur
Abtragung der Schuldenlast, um die sich
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fast alle Bischofe des 15. Jahrhunderts
redlich, wenngleich ohne viel Erfolg, be-
miihten, beizutragen. Aber die Bischofe
unterlagen auch im lange schwelenden
Konflikt mit der selbstbewulst geworde-
nen Biirgerschaft ihrer Residenzstadt, die
1372 die faktische Anerkennung als
Reichsstadt erlangte. Und in den Ausein-
andersetzungen der Habsburger mit den
Eidgenossen zwischen den Fronten ste-
hend, verloren sie auch hier an EinfluR.
Durch ihren Sieg im ,Schwaben-* oder
.Schweizerkrieg” von 1499 festigten die
Eidgenossen an Bodensee und Oberrhein
ihre territorialen Grenzen. Die bischofli-
chen Besitzungen siidlich des Bodensees
gingen zwar nicht unter, aber sie wurden
eidgenossischer Landesherrschaft unter-
worfen. Den aus ihrer Stadt verdrangten
und nunmehr auch der Herrschaft tiber
ihre Burgen Gottlieben, Arbon und Bi-
schofszell beraubten Konstanzer Bischo-
fen blieb an der Schwelle zum 16. Jahr-
hundert als Reichsfiirsten nur noch der
Riickzug nach Meersburg, ihrer Residenz
nordlich des Bodensees, librig. Ungeach-
tet all dieser Wirrnisse hatten die meisten
Konstanzer Bischofe ihre Aufsichtspflicht
iiber den Welt- und Ordensklerus ihrer
Diozese durchaus wahrgenommen und
seit den Reformkonzilien von Konstanz
und Basel durch Einberufung von Dio-
zesansynoden, durch Mahn- und Straf-
schreiben noch intensiviert. Erfolg war ih-
nen angesichts der obwaltenden widrigen
duReren Umstdnde (und wohl auch ihrer
eigenen Lebensfiihrung) kaum beschie-
den. Doch mancher von ihnen splirte, daly
die Zeichen auf Sturm deuteten und eine
innerkirchliche Revolution sich anbahn-
te, so Bischof Thomas Berlower, der 1495
in einem an seinen Klerus gerichteten
Mahnschreiben die Befiirchtung aus-
sprach, daf die Kirche ,infolge des unge-
ordneten und ziigellosen Lebenswandels
der Kleriker und ihres verderblichen Bei-
spiels im Innersten zerrissen werde” (zit.
S.122). Als schlieBlich 1522 ein bischofli-
ches Hirtenwort vor den ,schismatici et
rebelles” warnte, fegte der Reformations-
sturm bereits {iber das Bistum Konstanz
hinweg und ri3 weite Teile mit sich fort,
darunter ganze Kantone der auch in
kirchlichen Angelegenheiten auf Autono-
mie pochenden Eidgenossenschaft, die
Stadt Konstanz und die meisten oberdeut-
schen Reichsstddte, das Herzogtum Wiirt-
temberg und die zum Bistum gehorenden
,oberen Teile” der Markgrafschaft Baden.

Man kann nicht sagen, daf} die Kon-
stanzer Bischofe des Reformationszeital-
ters, so wenig sie dem ,tridentinischen Bi-
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schofsideal” entsprachen, reformunwillig
gewesen waren. Sie strebten vielmehr alle
im katholisch gebliebenen Rest ihres Bis-
tums Reformen an und dekretierten sie:
Um den wiederholten ,Separations-Ver-
suchen der Eidgenossenschaft zu begeg-
nen und wenigstens nominell die Einheit
des Bistums zu retten, setzten sie in den
eidgenossischen Orten - auf Grund ver-
traglicher Regelung 1605 zuerst im katho-
lischen Vorort Luzern, seit 1579 Sitz eines
Apostolischen Nuntius — Bischéfliche
Kommissare ein, denen sie einen Grof3teil
der bischoflichen Jurisdiktion delegier-
ten. Sie ordneten die Zentralverwaltung
von Hochstift und Diézese durch Errich-
tung eines Weltlichen und eines Geistli-
chen Rates (mit kollegialer Geschiftfiih-
rung). Sie sorgten fiir die Vereinheitli-
chung der Liturgie durch Reform der litur-
gischen Biicher nach réomischem Vorbild,
wihrend ihre Bemiithungen um die Er-
richtung eines Priesterseminars vor allem
aus finanziellen Griinden zunichst fehl-
schlugen und erst 1735 verwirklicht wer-
den konnten. Bemiihungen dieser und
dhnlicher Art verfolgten die Konstanzer
Bischofe, die nunmehr zumeist aus dem
Domkapitel hervorgingen, bis zum Ende
des Ancien Régime, und ein Vergleich der
Visitationsakten des 18. Jahrhunderts mit
dhnlichen Dokumenten fritherer Zeiten
1Bt erkennen, ,da inzwischen die An-
forderungen an die Amtsfiihrung der
Geistlichen und die Lebensfiihrung der
Laien wesentlich gestiegen waren”, wohl
auch ,die Seelsorge differenzierter, ‘geist-
licher” geworden war” (S. 140). Das Pro-
blem der hohen Verschuldung ihres
Hochstitts allerdings, durch die Reforma-
tion und deren Folgen noch verscharft,
schoben die Konstanzer Fiirstbischéfe vor
sich her. Erst Maximilian von Rodt, der
Vorletzte in der Reihe der Konstanzer Bi-
schofe (1775-1800), lieR sich unter dem
Druck der dauBeren politischen Verhaltnis-
se schlieBlich zu einem Sanierungsplan
herbei, entworfen von seinem Koadjutor
Karl Theodor von Dalberg, dem durch
konsequente SparmaBnahmen und Kon-
zentration der Verwaltung am Vorabend
der Sakularisation zumindest noch eine
spiirbare Schuldenreduzierung gliickte.
Als das Bistum nach der Sikularisation
des Hochstifts (1802) bereits seinem un-
aufhaltsamen Ende entgegenging, wurde
es unter seinem letzten Bischof Karl Theo-
dor von Dalberg (1800-1817), einem der
,wirdigsten und besten“ Konstanzer
Oberhirten (S. 471), und dessen hochge-
bildetem, tiichtigem Generalvikar Ignaz
Heinrich Reichsfreiherrn von Wessenberg
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nochmals von einer Welle der Reform
ganz im Sinne einer auf religidse Verin-
nerlichung ausgerichteten katholischen
Aufkldrung (sailerianischer Priagung) er-
falt. Gerade Wessenberg ist ein sprechen-
des Beispiel dafiir, daR auch unter den
widrigen Umstinden des Zusammen-
bruchs der alten Reichskirche und massi-
ver staatskirchlicher Ubergriffe am Be-
ginn des 19. Jahrhunderts in die Zukunft
weisendes reformerisches Wirken durch-
aus moglich war. Im iibrigen verdankte
nicht nur die Kirche in der Schweiz Dal-
bergs und Wessenbergs Ansehen und di-
plomatischem Einsatz die Sicherung ihres
Besitzstandes, sondern im Jahr 1806 ge-
lang es ihnen auch noch, mit dem Kanton
Luzern eine umfassende vertragliche Re-
gelung des Verhaltnisses von Kirche und
Staat unter Wahrung der bischoflichen
Rechte zu treffen (, Ubereinkunft in geist-
lichen Dingen*), die alle kirchlichen und
staatlichen Umbrtiche, auch den Kultur-
kampf, iiberdauerte und bis 1931 in Gel-
tung blieb. DaBR Wessenberg von den Ver-
tragsverhandungen mit Bedacht den Lu-
zerner Nuntius ausschlo3 und in ihnen
die Einrichtung eines Priesterseminars im
kaum mehr lebensfdhigen Franziskaner-
kloster Werthenstein (bei Luzern) verein-
barte, vorbehaltlich der pipstlichen Zu-
stimmung, wurde ihm zum Verhingnis.
Auf Driangen des Nuntius verweigerte
Pius VII. die erbetene Zustimmung (und
verwarf das ganze Vertragswerk). Zwar
wurde das geplante Priesterseminar
gleichwohl schon im folgenden Jahr er-
offnet, nicht in Werthenstein (wie filsch-
lich auf S. 469 angegeben), sondern in
Luzern; doch auf Wessenberg (und Dal-
berg) lastete seither der (vom Nuntius
immerfort geschiirte und bis in unser
Jahrhundert herein tradierte) Vorwurf,
gegen die kanonische Ordnung versto-
3en zu haben und unkirchlich gesinnt zu
sein. Dieser vollig ungerechtfertigte Vor-
waurf war letztlich auch der Grund dafiir,
daf bei der Errichtung der Oberrheini-
schen Kirchenprovinz 1821 entgegen gu-
ter Gepflogenheit der Titel von Konstanz
nicht auf das neue Erzbistum Freiburg
iibertragen wurde: Wessenberg — nach
Dalbergs Tod (1817) gewéhlter konstan-
zischer Bistumsverweser—sollte jeglicher
Anspruch auf ein hoheres Amt in der
neugeordneten deutschen Kirche oder
auch nur auf Ubernahme in das Freibur-
ger Metropolitankapitel entzogen sein.
Er wurde ,kaltgestellt”.

An einen Exkurs iiber die — wie oben er-
wahnt - bis heute bestehende ,Admini-
stratio Constantiensis ... in der Schweiz”
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(S. 215-228) schlieen sich die Listen der
Konstanzer Bischofe (S. 229-494), Weih-
bischéfe (S. 503-524), Generalvikare
(S. 525-579), Offiziale (5. 581-606), In-
siegler und Fiskale (S. 607-639), der Pra-
sidenten des Geistlichen Rates (S. 641-
664) und der Generalvisitatoren (S. 665—
672), der Bischoflichen Kommissare in
der Schweizer Quart mit (fiir diese Institu-
tion als solche aufschluBreichen) ge-
schichtlichen Einleitungen zu den Kom-
missariaten der einzelnen Orte (S. 673—
727) sowie der Kanzler, ebenfalls mit ge-
schichtlicher Einleitung (S. 729-764), an.
Die weiteren Kapitel behandeln das in sei-
nen Uranfidngen erstmals um 826 greifba-
re Domstift (Domkapitel), seine innere
Verfassung, seinen Besitzstand und seine
Dignitare (S. 765-850) sowie das durch
Urkunden des ausgehenden 10. Jahrhun-
derts erstmals belegte Institut der kon-
stanzischen Archidiakonate, mit dem, wie
es scheint, nur die sogenannte Sendge-
richtsbarkeit verbunden war und das in
der Bistumsverwaltung kaum eine Rolle
spielte (S. 851-881). Entsprechend der
schwerpunktmifigen Ausrichtung der
HELVETIA SACRA auf die Schweiz folgen
Verzeichnisse der Dekanate und Pfarreien
(S. 883-923), Stifte, Kloster und Konven-
te im schweizerischen Teil des Bistums
Konstanz (S. 925-956).

Samtliche in den einzelnen Listen auf-
gefiihrten Personen werden in (teilweise
aus den Quellen geschopften) Kurzbio-
graphien oder Biogrammen vorgestellt.
Die hier dargebotene Fiille an Fakten und
Daten, etwa im Hinblick auf Abstammung
und Herkunft, Bildungsgang und Be-
piriindung, Tatigkeit im politischen und
kirchlichen Bereich veranschaulichen
nicht nur hochst eindrucksvoll die dyna-
stischen Verflechtungen und Familienpa-
tronagen im Domkapitel und auf dem Bi-
schofsstuhl, sondern sie gewahren auch
Einblick in die in der alten Reichskirche
moglichen ,Karrieremuster”. Die Kon-
stanzer Bischofsliste weist neben zahlrei-
chen Personlichkeiten aus dem Hochadel,
der Reichsritterschaft und Ministerialen-
geschlechtern Monche von der Reichen-
au, St. Gallen, Einsiedeln und Hirsau, ehe-
malige koniglich-kaiserliche Kapelldne,
einen vertriebenen Erzbischof von Lund
und ernannten Bischof von Roskilde (Jo-
hannes von Weeze, 1538-1548), einen
Papstnepoten (Kardinal Mark Sittich von
Hohenems, einen Neffen Pius’ IV. aus dem
Geschlecht der Maildnder Medici, 1561—
1589), aber (in Spatmittelalter und frither
Neuzeit) auch einige biirgerliche Bischofe
auf. Und wie im 9. Jahrhundert die drei

1]

nahe verwandten Salomone fast nachein-
ander die Konstanzer Bischofskathedra
bestiegen hatten (838/39-871, 875-889,
890-919), so wurde im 18. Jahrhundert
Fiirstbischof Kasimir Anton von Sickin-
gen (1743-1750) von seinem Neffen
Franz Konrad von Rodt (1750-1775, 1756
Kardinal) und dieser von seinem leibli-
chen Bruder Maximilian von Rodt (1775-
1800) ,beerbt”.

Der Artikel ,Erzbistums Mainz” (von
Werner Kundert) ist, weil lediglich als
Orientierungshilfe fiir den Benitzer ge-
dacht, knapp gehalten, bietet aber den-
noch einen Uberblick iiber die Geschichte
des Erzbistums und eine Liste der Erzbi-
schofe und Kurfiirsten einschlieRlich Karl
Theodor von Dalbergs, der das Ungliick
hatte, als Bischof von Konstanz (seit
1800) wie auch als Erzbischof und Kur-
fiirst von Mainz (seit 1802) der letzte sein
und als Erzkanzler des Reiches und Fiirst-
primas, von Kaiser und Reich, Papst und
Kurie gleichermalen im Stich gelassen,
Verantwortung tragen zu miissen, ohne
daB ihm die geringste Chance blieb, das
Schicksal der Reichskirche nochmals zu
wenden oder doch wenigstens auf die
kirchliche Neugestaltung Deutschlands
EinfluB zu nehmen. Diesem feingebilde-
ten, von geradezu kantischem Pilicht-
bewuRtsein erfiillten und bis zu seinem
Tod rastlos um die Zukunft der Kirche
Deutschlands bemtihten Reichsprélaten
zwar ,kluge, wenn auch letztlich schwa-
che Diplomatie“ (S. 997) vorzuwerfen
oder Dalbergs ,Standpunkt” im Zusam-
menhang mit der Sdkularisation schlicht-
weg ,schwichlich-vermittelnd” zu nen-
nen - so derselbe Autor an anderer Stelle
(S. 63) —: dies ist nichts anderes als eine
Wiederholung alter Klischees und verrét
(zum mindesten!) eine vollige Verken-
nung der ausweglosen Situation, mit wel-
cher Dalberg von allem Anfang an kon-
frontiert war (vgl. dagegen die treffliche
Wiirdigung Dalbergs durch Rudolf Rein-
hardt, S. 464-478). Man konnte als ein
Gegenbeispiel den letzten Fiirstabt von St.
Gallen, Pankraz Vorster, anfiihren. IThm
hitte sich zu Beginn der Mediation die
Chance, sein Stift — in Verbindung mit der
geplanten Errichtung einer ,kantonalen”
Bischofskathedra — zu retten, tatsachlich
geboten, allerdings unter der Bedingung
des formellen Verzichts auf die stiftische
Landeshoheit. Doch realistische Einschat-
zung der politischen Moglichkeiten war
nicht seine Sache. Er versteifte sich , diplo-
matisch nach der Devise ,Alles oder
nichts” auf seine ,souverdnen” Rechte,
die de facto nicht mehr waren, und besie-
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gelte damit endgiiltig den Untergang sei-
nes Stifts.

Im Artikel ,Bistum St. Gallen” (von Jo-
hannes Duft) ist davon unter dem Stich-
wort ,Geschichte” gerade nur andeu-
tungsweise in einem Halbsatz die Rede (S.
1003). Doch schildert der Verfasser an-
schaulich den komplizierten ProzeR der
Errichtung dieses Bistums: 1823 kam es
auf konkordatirer Grundlage zunichst
zur Griindung eines Doppelbistums Chur-
St. Gallen mit je eigenem Domkapitel und
Generalvikar; der Bischof sollte an beiden
Sitzen je ein halbes Jahr residieren. Diese
Personalunion wurde aber 1836 beendet.
Seither ist St. Gallen de iure ein selbstin-
diges ,kantonales” Bistum, 1845 schlieR-
lich nicht ohne Schwierigkeiten konkor-
datér sanktioniert, mit Bischofswahlrecht
des Domkapitels (allerdings wurde dieses
nach der Bischofswahl von 1930 insofern
eingeschrankt, als fiir die vom Domkapitel
zu erstellende Sechserliste vor dem Wahl-
akt das papstliche Placet eingeholt werden
muf). Die Listen der Bischofe und Digni-
tére des Domkapitels reichen bisin die Ge-
genwart (der letzte aufgefiithrte Bischof,
Dr. Otmar Mdder, hat 1994 resigniert).
Der Band schliet mit einem Kapitel iiber
das dem Bistum St. Gallen bis heute provi-
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sorisch angeschlossene, jedoch seit 1966
nicht mehr besetzte, Kommissariat Ap-
penzell (mit Liste der Kommissare), mit
einer Ubersicht tiber die im Bistum St.
Gallen beheimateten Orden und Kongre-
gationen sowie mit einem ausfiihrlichen
Register, das die Personen- und Ortsna-
men und eine Auswahl von Sachbegriffen
erfalbt. Bleibt noch hervorzuheben, daR
samtliche Kapitel (geschichtliche Uber-
blicke und Personenlisten) nicht nur sorg-
faltig belegt und mit ausfiihrlichen Litera-
turverzeichnissen versehen sind, sondern
auch die jeweils einschldgigen archivali-
schen Bestinde ausgewiesen werden.

Im Vorwort berichtet Brigitte Degler-
Spengler, die leitende Redaktorin der
HELVETIA SACRA und Redaktorin diesen
Bandes, tiber dessen lange, miihsame und
von vielen Wechselfdllen begleitete Ent-
stehungsgeschichte. Sie reicht zuriick bis
in die Jahre 1962-1964. Die Miihe des
Einsatzes hat sich gelohnt; denn das Er-
gebnis ist eine in Kooperation von vier-
zehn Autoren erarbeitete historiographi-
sche Glanzleistung — ebenso facetten- wie
perspektivenreich -, die fiir die bistumsge-
schichtliche Forschung MaRstabe setzt.

Miinchen Manfred Weitlauff
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Luikas Bormann: Philippi. Stadt und Chri-
stengemeinde zur Zeit des Paulus
(= Supplements to Novum Testamen-
tum 78), Leiden — New York — Kéln (E.
J. Brill) 1995, 248 S., Ln. geb., ISBN 90-
04-10232-9.

Der rémischen Kolonie Philippi kommt
innerhalb der Geschichte des Christen-
tums eine besondere Bedeutung zu. Phil-
ippiist der erste Ort in Europa, der missio-
niert worden ist. Zwar hat es in Rom dltere
Gemeinden gegeben, diese aber sind
wahrscheinlich durch Zuwanderung von
Christen aus dem Osten und nicht durch
eigentliche Missionierung entstanden. In
Philippi gelang es Paulus, zum ersten Mal
auf europdischem Boden eine christliche
Gemeinde ins Leben zu rufen. Wie mehre-
re Andeutungen in seinen Briefen erken-
nen lassen, war Paulus den philippischen
Christen besonders eng verbunden. So
lobt er sie fiir ihre Spendenbereitschaft im

Zusammenhang mit der Jerusalem-Kol-
lekte (2 Kor 8,1-5) und bekennt in Phil
4,15 f., dal® er zunichst nur von ihnen
materielle Unterstiitzung angenommen
hat. Anderen Gemeinden gegeniiber ist
Paulus erheblich zuriickhaltender in der
Annahme von Lebensunterhalt (s. 1 Kor
9,6-18).

Diese besondere Beziehung des Paulus
zur christlichen Gemeinde in der romi-
schen Kolonie Philippi ist der Untersu-
chungsgegenstand der Dissertation von L.
Bormann, die im Fachbereich Evangeli-
sche Theologie der Johann-Wolfgang-
Goethe-Universitdt Frankfurt am Main
bei Dieter Georgi entstanden ist. Bormann
vertritt die These, die Christen in Philippi
hétten ihre Beziehung zu Paulus im Rah-
men des antiken Klientelverhiltnisses ge-
deutet. Die Gemeinde habe sich als ,Kli-
entel” des ,Patrons” Paulus verstanden.
Néherhin bestimmt Bormann die Chri-
sten in Philippi als ,emanzipierie[n] Klien-
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tel“ (S. 217), denn sie stiinden nicht in ei-
nem einseitigen Abhdngigkeitsverhéltnis
zu Paulus, sondern liefen in mehrfacher
Hinsicht Selbstindigkeit erkennen. So
hétten sie die Gemeindeorganisation aus
eigenem Antrieb gestaltet (Episkopen und
Diakone usw.) und begleiteten aktiv und
kritisch die missionarischen Aktivititen
ihres Patrons Paulus. Paulus habe der Ge-
meinde gegeniiber seine Rolle als Patron
akzeptiert.

Aus dem Selbstverstindnis der Ge-
meinde als Klientel zieht Bormann Kon-
sequenzen fiir das Verhaltnis dieser Chri-
sten zum romischen Staat und fiir die Be-
urteilung der Konflikte mit der rémischen
Obrigkeit, denen sowohl Paulus als auch
die Gemeinde selbst ausgesetzt gewesen
seien. Da die Kolonie Philippi unter dem
Patronat des Kaisers Augustus gestanden
habe, muften das eigenstdndige Patronat
des Paulus iiber die christliche Gemeinde
und deren vielfdltige Kontakte zu anderen
Gemeinden auferhalb Philippis zum
Konflikt mit dem Staat fithren. Zudem
habe die kleine Gruppe der Christen auch
aufgrund  anderer = Besonderheiten
(Frauen in der Gemeindeleitung, ge-
meinsame Geldverwaltung, gute innere
Organisation usw., S. 221) die Kennzei-
chen einer den Staat belastenden Religion
getragen. Die paulinische Mission, so
schlie3t Bormann, habe sich nicht blof3 in
Auseinandersetzung mit einem religiosen
Pluralismus befunden, sondern sie sei
,mit der offiziellen, gesellschaftstragen-
den und herrschaftslegitimierenden re-
ligis-politischen Ideologie des friithen
Prinzipats” (S. 224) in Konflikt geraten.

Seine These begriindet Bormann in
mehreren Schritten. Nach der Einleitung
(Kap. 1), in der er die Aufgabenstellung
umreillit und die verwendeten Quellen
vorstellt, widmet er sich in drei histori-
schen Kapiteln der ,Colonia Augusta Julia
Philippensis.” Er tiberblickt die Geschich-
te der Kolonie von ihrer ersten Griindung
durch Antonius tiber ihre Neugriindung
durch Augustus bis ins 2. nachchristliche
Jahrhundert (Kap. 2). Er vertritt gegen
das in der neutestamentlichen Forschung
verbreitete Bild die Ansicht, daf die reli-
giose Situation in Philippi im 1. Jahrhun-
dert n.Chr. nicht von einem religitsen
Synkretismus bestimmt gewesen sei, son-
dern dal} der Augustusverehrung die her-
ausragende Bedeutung zugekommen sei
(Kap. 3). Die anderen Kulte seien in die-
sen offentlichen Kult integriert worden.
Entscheidend sei also, daf3 Philippi im
1. Jahrhundert n.Chr. ,in seinem religio-
sen und politischen Selbstverstandnis von

Ztschr.fK.G.
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seiner Griindung als augusteische Kolonie
im Patronat des julisch-claudischen
Hauses geprdgt” (S. 65) gewesen sei. Ein
Blick in die antike Geschichtsschreibung
(Kap. 4) bestdtige dieses Bild. Philippi
werde regelmiRig mit dem Sieg des Anto-
nius (und Augustus) {iber die Caesarmor-
der (42 v.Chr.) und mit dem Sieg des Au-
gustus tiber Antonius in der Seeschlacht
von Aktium (31.v.Chr.) in Verbindung ge-
bracht. Beide Schlachten hétten einen Be-
zug zu Philippi, der fiir das Selbstverstand-
nis dieser Kolonie von grofSter Bedeutung
sei: die erste, insofern sie bei Philippi statt-
gefunden habe und die Abkehr von derre-
publikanisch-aristokratischen Verfassung
Roms bedeutet habe, die zweite, insofern
sie dem Prinzipat endgiiltig Durchbruch
verschafft und zur Neugriindung Philippis
als augusteische Kolonie gefiihrt habe.

Im 5. Kap. wendet sich Bormann den
Einleitungsfragen zum paulinischen Phil-
ipperbrief zu. Dabei vertritt er eine (ge-
geniiber bisherigen Vorschldagen leicht va-
riierte) Dreiteilung des Philipperbriefs,
wobei dem Brief A (Phil 4,10-20.21-23)
als Dankesbrief des Paulus eine Schliissel-
rolle fiir die in den folgenden Kapiteln
entfaltete Hauptthese Bormanns zu-
kommt. Phil 4,10-20 zeige namlich, daf®
die konkrete Hilfe der Philipper in den
grofleren Rahmen eines gegenseitigen
Gebens und Nehmens gehore und daf
dieses das Verhéltnis zwischen dem Apo-
stel und der Gemeinde entscheidend be-
stimme (Kap. 6).

Bormann sucht nun Parallelen in der
hellenistisch-réomischen Umwelt, die eine
Analogie oder gar ein unmittelbares Vor-
bild fiir die Austauschbeziehung zwischen
Paulus und den Philippern darstellen
konnten. Verschiedene Konzeptionen
stellt er vor (Kap. 7), um sich dann fiir das
Klientelverhdltnis zu entscheiden. Die
Philipper hitten Paulus als ihren Patron
angesehen und sich selbst als dessen
Klientel begriffen. Paulus habe sich darauf
eingelassen. Im Brief an die Philipper fin-
det Bormann unter anderem folgende be-
statigende Hinweise (Kap. 8): Die mate-
rielle Unterstiitzung der Philipper fiir Pau-
lus werde nicht spontan aufgrund der be-
sonderen Notlage des Apostels gewéahrt,
sondern gehore zum festen Bestand der
Beziehung; deshalb rechne Paulus auch
mit der Hilfe. Des weiteren verstiinden die
Philipper die Kosten des gefangenen und
angeklagten Paulus als ihre eigenen Ko-
sten, da es um die gemeinsame Sache, das
Evangelium, gehe. Der ProzeR sei ,die
klassische Situation des Zusammenwir-
kens von Patron und Klientel” (S. 213);
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die Anklage des Paulus vor Gericht fasse
die Gemeinde als ihre eigene Notsituation
auf. Auflerdem kiindige Paulus seinen Be-
such in Philippi als angemessene Gegen-
leistung fiir die Unterstiitzung durch die
Gemeinde an (Phil 1,24-26; 2,24); auch
dies habe seinen festen Ort in der Vorstel-
lung vom Patronat, wonach die Ankunft
des Patrons dessen Ruhm auf die Klienten
ausstrahlen lasse (vgl. Phil 1,26, wo es al-
lerdings um den Ruhm der Gemeinde ,in
Christus” gehe).

Esisteinreizvolles Unterfangen, die Be-
ziehung des Paulus zu seiner Gemeinde in
Philippi mit gesellschaftlichen Konventio-
nen der Umwelt zu vergleichen. Aller-
dings sollten die Unterschiede nicht iiber-
sehen werden. Auch wenn Paulus im
Philipperbrief den Aposteltitel nicht auf
sich anwendet, so tritt er der Gemeinde
doch - zusammen mit Timotheus — als
,Sklave[n] Jesu Christi” (Phil 1,1) gegen-
iiber. Paulus verkiindet Jesus Christus;
der Ruhm der Gemeinde griindet deshalb
nichtim ,Patron Paulus”, sondern im Heil,
das sie von Gott empfangt. Fragwiirdig ist
die Behauptung Bormanns, Paulus rech-
ne festmit der materiellen Hilfe der Philip-
per; man bedenke nur, da Paulus in an-
deren Briefen seine wirtschaftliche Unab-
héngigkeit betont und auch im Philipper-
brief den Ausnahmecharakter der Unter-
stiitzung hervorhebt (Phil 4,15). Die be-
sondere Situation (Gefdngnis; keine Ge-
fahr fiir die Glaubwiirdigkeits seiner Ver-
kiindigung) erlaubt es Paulus, von seiner
Regel abzuweichen. Anzumerken bleibt
auch, daf3 sich mit dem Untergang der Re-
publik das Klientelverhéltnis gewandelt
hat. Die Klientel verlor ihre politische Be-
deutung, auf die Bormann so sehr abhebt,
und lebte nur noch als gesellschaftlich-
wirtschaftliche Institution weiter (s. die
Beschreibungen bei Juvenal und Martial).
Der Wert der Dissertation liegt in der rei-
chen Verwendung antiken Quellenmate-
rials und in der Erhellung des politisch-re-
ligitsen Hintergrundes der Verhéltnisse in
Philippi am Beginn des Prinzipats. Darin
und in den Folgerungen fiir das Selbstver-
standnis der philippischen Gemeinde liegt
das Neue an den Thesen Bormanns.

Miinchen Lothar Wehr

Efkkehard]. Miihlenberg / J. van Oort (Hrg.):
Predigt in der Alten Kirche, Kampen (Kok
Pharaos Publishing House) 1994,
134 S., geb., ISBN 90-390-0301-7.

Da die altkirchliche Predigt bisher nur
wenig erforscht ist, diirfte die vorliegende
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Publikation auf einiges Interesse stoRen.
In ihr schlagen sich gewissermaRen die
wichtigsten Ergebnisse einer patristischen
Tagung nieder, die sich diesem Themen-
komplex vom 2. bis 5. Januar 1993 in
Herrnhut gewidmet hat. Prasentiert wer-
den konnen freilich nur die tiberarbeite-
ten und mit einer Fiille von Anmerkun-
gen versehenen Vortrédge, nicht aber auch
die ergiebigen Diskussionen.

Im ersten Beitrag versucht E. Miihlen-
berg, das ,Augustinische” in ,Augustins
Predigten” zu ergriinden. Als solches er-
scheint ihm zum einen dessen Bewulft-
sein, daB eine Predigt — auch wenn sie gut
vorbereitet und engagiert vorgetragen
wird - letztlich nur dann Erfolg haben
kann, wenn Gott mitwirkt. Ein anderes
Charakteristikum seiner Predigten wird
darin gesehen, dal sie biblisch und theo-
logisch fundiert sind, argumentativ je-
doch nicht tiberfordern. Und schlieflich
ergeben sich nach Meinung des Verfassers
auf die Frage, wie Gott aus der Perspektive
Augustins im Predigen anwesend ist, drei
mogliche Antworten: durch die Konfron-
tation mit der Glaubenslehre, die Schar-
fung des Gewissens und die Relativierung
des irdischen Lebens im Blick auf das ewi-
ge.

Im zweiten Beitrag haben wir es mit ei-
nigen philologischen Uberlegungen ,zum
paganen Umfeld der christlichen Predigt”
zu tun. Dabei beschrankt sich C.
Schdublin von vornherein ganz bewuft
und kniipft lediglich an Predigten des Hie-
ronymus und Augustins an. Ausgeklam-
mert bleiben jegliche Versuche, etwas auf
andere Viter zu iibertragen, die Predigt
genetisch in den Blick zu nehmen oder
mogliche Zusammenhdnge mit synago-
galen Redeformen bzw. populdrphiloso-
phischen Lehrvortragen zu priifen. Im
Mittelpunkt des Interesses steht die Homi-
lie, die in der Regel einen im Gottesdienst
verlesenen Text der Gemeinde nahebrin-
gen will und die in ihrer Art nicht aus pa-
ganen Redeformen hergeleitet werden
konne. Selbstverstandlich setze sie rheto-
rische Kenntnisse voraus; da es den Predi-
gern aber vor allem darauf ankommit, eine
Botschaft erfolgreich zu vermitteln und
nicht zu ,gldnzen”, sei es notwendig, auf
die Reaktionen der Zuhdérer einzugehen
und frei improvisieren zu kénnen. Wah-
rend sich dadurch der Aufbau mancher
Predigten schwer nachvollziehen lasse,
gebe esandererseits auch solche, die einen
langeren Text recht niichtern Vers fiir Vers
erklaren oder aber eine Schriftstelle nur
zum Ausgangspunkt der Erérterung an-
stehender Probleme nehmen. Auf jeden
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Fall - und das ist der Tenor des ganzen Ar-
tikels — kénne man die Predigten Augu-
stins und des Hieronymus zwar mit Ele-
menten der Rhetorik beschreiben, sie
letztlich aber mit keiner der paganen Gat-
tungen identifizieren. Es ware jedoch
empfehlenswert, auf diesem Gebiet wei-
terzuforschen.

Der dritte Beitrag widmet sich einer
Frage, die offensichtlich noch nie grundle-
gend untersucht worden ist: ,Wodurch
unterscheiden sich die Homilien des Ori-
genes von seinen Kommentaren?” Hier-
bei geht E. Junod im Anschluf an E. Four-
nier, demzufolge es sich bei den betreffen-
den Homilien um ,als Predigten gehaltene
Kommentare“ handelt, erst einmal von
einer groRen Ahnlichkeit aus, zeigt dann
aber auch die unterscheidenden Merkma-
le: Wahrend ein Kommentar den bibli-
schen Text fiir anspruchsvolle Leser voll-
standig erkldaren und auf alle Probleme
kritisch eingehen wolle, stehe eine Homi-
lie vor der Aufgabe, eine zum Gottesdienst
versammelte Gemeinde in begrenzter Zeit
auf selektive Weise und moglichst allge-
meinverstandlich zu unterrichten und zu
erbauen. Ob man aus den Unterschieden
zwischen Kommentar und Homilie auf
zwei Schriftauslegungen des Origenes
schlieBen konne, wird in der Schwebe ge-
lassen.

Im Blick des ndchsten Beitrags steht die
zweite Homilie des Johannes Chrysosto-
mus zum Matthdausevangelium. Sie war
auf der Tagung Gegenstand gemeinsamer
Uberlegungen. W. Stoellger hat die wich-
tigsten Beobachtungen zusammengefal5t
und weitergefithrt. Zu ihnen gehort z.B.,
daR Johannes bei seiner Schriftauslegung
sehr stark der Tradition verhaftet ist und
auf manche Probleme und Lésungen nur
deswegen eingeht, weil sie dort bereits be-
handelt werden. AuBerdem fallt bei sei-
nen zumeist zweigeteilten Homilien auf,
daR die Aktualisierung oftmals einen brei-
teren Raum einnimmt als die vorausge-
hende Interpretation des Textes und auch
recht unabhéngig davon betrieben wird.

Im fiinften Beitrag geht es schlieBlich
um den —wie es heillt— ,liturgischen Ort”
der altkirchlichen Predigt. Auf wenigen
Seiten gibt H. G. Thiimmel dazu einen pra-
gnanten Ein- und Uberblick sowie anre-
gende Gesichtspunkte zur weiteren Dis-
kussion. Betrachtet werden das Verhaltnis
zwischen gehaltener und iiberlieferter
Predigt, die Person des Predigers, die Hau-
figkeit, der Rhythmus und die Dauer der
Predigt, die kirchliche Raumordnung und
die Horer. Verstandlicherweise mufs man
hierbei aufgrund der zeit- und rdumlichen

EES

Ausdehnung der Alten Kirche mit einer
grofen Variationsbreite rechnen.

Auf den letzten Seiten — einem Riick-
und Ausblick der beiden Herausgeber —
wird noch einmal der , Werkstatt-Charak-
ter” der ganzen Publikation deutlich: Mit
ihren notwendigerweise thematisch auf
nur einige Schwerpunkte beschrinkten
und recht unterschiedlich gearteten Bei-
tragen will und kann sie keine abgerunde-
ten Ergebnisse oder vielleicht sogar eine
Geschichte der altkirchlichen Predigt bie-
ten; sie mochte aber an der Forschungs-
diskussion teilnehmen lassen und diese
vorantreiben. Das unterstreichen auch die
verschiedenen Hinweise auf wichtige Li-
teratur, iibergangene Themen und offene
Fragen.

Erfurt Gerhard Feige

Horacio E. Lona: Uber die Auferstehung des
Fleisches. Studien zur friihchristlichen
Eschatologie (= Beihefte zur Zeitschrift
fiir die neutestamentliche Wissenschaft
und die Kunde der dlteren Kirche, Band
66), Berlin— New York (Walter de Gruy-
ter) 1993, 13, 304 S., Ln. geb., ISBN 3-
11-013928-6.

Derin Benediktbeuern lehrende V§. legt
eine weitere Studie vor, die aus seiner
tiber zehnjdahrigen Beschaftigung mit der
Eschatologie des Neuen Testamentes her-
vorgegangen ist. Dal’ ein Neutestamentler
in das nicht nur angrenzende, sondern ge-
wissermaf3en ihn umgebende Feld der Pa-
trologie hintibergreift, hat gute Tradition
und zeigt die innere Verflochtenheit der
Disziplinen (cf. H. E. Lona, Eschatologie,
in: Eschatologie. In der Schrift und Patri-
stik, ed. B. Daley = HDG IV/7a, Freiburg
u.a. 1986,44-83,45). In seinem neuesten
Werk widmet sich der Vi. nun fast aus-
schlieflich nichtkanonischen Schriften,
indem er frithere Ansatze fortfiihrt (cf. z.
B. ders., Die Eschatologie im Kolosser-
und Epheserbrief = fzb 48, Wiirzburg
1984,374-404 zur Auferstehung in der
Gnosis, im Ev Phil und Ep Rheg.).

Wiederholt wurde in jiingster Zeit fest-
gestellt, daR es ,an einer umfassenden
Darstellung der altkirchlichen Auferste-
hungslehre” fehlt, so R. Staats, Art. Aufer-
stehung 1/4.Alte Kirche: TRE IV,1979,468
und C. Markschies, Valentinus Gnosticus?
(WUNT 65), Tiibingen 1992,281**. Auch
wenn sich der Vi. nicht vorgenommen
hat, eine solche zu bieten, mdchte er doch
wenigstens, nachdem er beim Durchgang
der Forschungsgeschichte der vergange-
nen 100 Jahre (3-7) feststellt, dal® auch
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der Teilbereich ,der Auferstehung des
Fleisches” weitgehend brachliegt, diese
Teilliicke fiillen: ,Das Problem (soll) um-
fassend von den Anfdngen bis zur festen
Bezeugung des Bekenntnisses zur Aufer-
stehung des Fleisches als Glaubensgut be-
handelt (werden)” (7).

Im klar formulierten ,methodische(n)
Ansatz” (7-9) des im ganzen tibersichtlich
gegliederten Werkes wird das lexikalisch-
formale Auswahlprinzip dargelegt: Es
geht dem Vi. um Autoren und ,Texte, die
in der einen oder anderen Form der ,sarx’
eine eschatologische Zukunft einraumen”
(7). In Einzelinterpretationen werden
vorgefiihrt: Einige jiidische Apokryphen
und Pseudepigraphen (11-19), 1 Clem
(23-31), Ign. (33-42), Barn (43-49), 2
Clem (51-65), Herm (67-78), EpAp (79—
90), Justin (91-109), Tatian (111-125),
Athen. (127-133), PsJustin, DeRes (135—
154), 3 Kor (155-171), Theoph. (173
187), Iren. (189-215), EpRheg (217—
233), EvPhil (235-256). In der Regel gibt
der V. nach jedem dieser Teile und noch-
mals am Ende eine systematische Zusam-
menfassung. Im Schlufresiimee beant-
wortet er seine am Anfang gestellten Fra-
gen (8f.) zur ,sprachlichen Grundlage”, zu
den Motiven, zur eschatologischen Zu-
kunft des Fleisches, zur Relevanz paulini-
scher Theologie und zur Anthropologie
mit Blick auf seine zuvor gewonnenen Er-
gebnisse (257-269).

Mit den Starken treten bei dem gewahl-
ten Ansatzaberauch die Schwachen deut-
lich zutage: Offen bleibt zu Beginn, ob der
Vi. auch Texte heranziehen mochte, in de-
nen sich nicht der Begriff 0G.0E, sondern
Synonyme desselben finden (z. B. opa,
vom Vf, fiir Herm und Tatian aufgezeigt
und deshalb dort ber{icksichtigt) (69.116—
119) oder in denen die gleiche Sache bild-
haft ausgedriickt ist (fiir ApkEl(hebr)
22,6ff. zugestanden, einen Zusammen-
hang mit der Thematik jedoch bestritten)
(13f.). Unklar ist und bleibt auch, inwie-
weit der V. nur die Auferstehungshoff-
nung des Fleisches fiir die Menschen im
allgemeinen oder ob er auch die Auferste-
hung Jesu Christi in seine Untersuchung
einzubeziehen beabsichtigt (unberiick-
sichtigt fiir Barn; behandelt bei EpAp
u.a.). Oder will er sich wirklich auf das
vorkommen der ,Formel” von der ,Aufer-
stehung des Fleisches” beschranken (so S.
19 u. ofter)? Warum untersucht er dann
aber Schriften, in denen nicht einmal die
Auferstehung des Fleisches bezeugt ist (cf.
Athen., Leg.)? Viele der Unklarheiten re-
sultieren u.a. aus der weitgehend offenge-
lassenen Frage, welchen Bedeutungszu-
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schnitt von odog der VA. letztlich untersu-
chen will, nachdem er in der Forschungs-
geschichte zuvor mehrfach auf die von
anderen herausgearbeitete ,semantische
Breite des ,sarx’-Begriffes in der friih-
christlichen Literatur” verwiesen hat (4).
Wie man aus den verschiedenen Kapiteln
zusammentragen kann, schlieBt er eine
Reihe von Bedeutungen, die odpk haben
kann, als fiir seine Betrachtung irrelevant
aus (A. d. Toten, d. Menschheit im allge-
meinen, d. Leibes, d. Gebeine; odgE als
Bezeichnung der menschlichen Wirklich-
keit, eines spezifischen Teils des Leibes).
Texte, in welchen odgE diese Bedeu-
tung(en) besitzt, tragen der Meinung des
Vf. nach fiir die Erlduterung der Genese
der Formel nichts bei (AT, NT, jiid. Lit.). Ist
man zundchst auf Vermutungen angewie-
sen und gespannt, was denn unter ocoE
nun zu fassen sei, liest man S. 14 zur
ApkEl(hebr) 22,6ff.: ,Die Toten werden
auferstehen in der gleichen Gestalt ihrer
irdischen Existenz. Das hdtte auch in der
Begrifflichkeit der Auferstehung des Flei-
sches ausgedriickt werden kénnen.” Und
ebd.: ,Der gleiche Inhalt” ist aber nur im
»Bild” zur Sprache gebracht, der Text folg-
lich kein Zeugnis flir die Auferstehung des
Fleisches, sondern nur der Toten (21).
Was aber ist mit Texten, in denen von der
Auferstehung des Fleisches gehandelt, in
denen sie aber abgelehnt wird? Um es vor-
wegzunehmen: Texte dieser Art bleiben in
der Untersuchung ausgeblendet, werden
aber manchmal dort nachgetragen, wo sie
zum Verstindnis notwendig sind (z.B.
571.; Kelsos 128.269). Desgleichen nimmt
der Vf. hie und da von seinem Auswahl-
kriterium Abstand, um einzelne Entwick-
lungen aufzuzeigen. Er beschiftigt sich
trotz negativen Befundes mit rabbinischer
und targumischer Literatur (19-21), mit
Barn und Herm. Warum aber wird dann
nicht auch die pagane Einstellung (z. B.
Kelsos) diskutiert und fehlen Autoren
und Texte wie Did, Valent. (?), frg.11, in:
Hippol., Ref X 13,4 (v 8¢ oaoxa pi) om-
CeoBou Bher), Noet, in: ebd. IX 10,12; Po-
lyc; MartPol; EvPetr; Melito, DePas, um
nur einige zu nennen? Lalt sich die Auf-
erstehung des Fleisches als Glaubensgut
umfassend behandeln, wenn nur eine Sei-
te, namlich die befiirwortende, dargestellt
wird? Eine Beantwortung dieser Frage
wird man in den Einzelinterpretationen
zu suchen haben.

Nach dem weitgehend negativen Ergeb-
nis in § 1 zur jidischen Literatur, folgt § 2
zu 1 Clem (23). Doch der erste Satz 1dRt be-
reits aufmerken: ,Innerhalb der christli-
chen Literatur ist 1 Clem 26,3 das dlteste

ZKG 107. Band 1996/1



Alte Kirche

Zeugnis fiir die Hoffnung auf die Auferste-
hung des Fleisches” (23). Wie soll damit
harmonieren, wasman S. 2 las: ,Das dlteste
Zeugnis bringt wohl Justin, Dial. 80,5, also
kurz nach 150 in Rom. Im Zusammenhang
mit der chiliastischen Hoffnung erscheint
der Glaube an die Auferstehung des Flei-
sches als Ausdruck echter Rechtglaubig-
keit.” Im Abschnitt zu Justin wird jedoch
gezeigt, dafd Justin auch Leute als Christen
bezeichnet, die seine chiliastische Hoff-
nung (da in 80,5 auch die Auferstehung
des Fleisches genannt ist, miilite sie konse-
quenterweise wohl mitgenannt werden)
nicht teilen (106). Worin liegt nun die Ur-
spriinglichkeit des einen und des anderen?
Als Gegner wird ebd. (106) Markion ge-
nannt, der, so erfahrt man, ,die Auferste-
hung der Toten geleugnet” habe, in der
Anmerkung hierzu (1062°?) heilt es aber
laut Tert., AdvMarc V 10,3: Marcion enim
in totum carnis resurrectionem non admit-
tens et soli animae salutem repromittens. —
Auf S. 43 liest man, in Barn sei ,nur an
zwei Stellen ... von der Auferstehung die
Rede: 5,6 und 21,1, ohne allerdings die
Auferstehung des Fleisches in Betracht zu
ziehen”, man vgl. aber Barn 15,9: 6’Inootg
avéorn £x vexpdy; ich zweifle auch, ob die
Auslegung von Barn 5,5-7 und 21,1 kor-
rekt ist. An letzter Stelle ist wegen des Zu-
sammenhangs mit dem &vramodopo ge-
wiR von der kiinftigen Auferstehung die
Rede, nicht aber von derjenigen Jesu; als
conclusio der Zwei-Wege-Lehre geht dies
auch parallel mit dem Schluf von Did
16,6, wo vom dritten Zeichen, der
AvaoToaolg vexpdv, gesprochen wird. Die
erste Stelle, Barn 5,5-7, ist zugegebener-
malien schwierig zu deuten und strittig; P.
Prigent iibersetzt in seiner Ausgabe, SC
172,109: ,... prouver la résurrection des
morts ... que c’est lui méme qui jugerait
aprés avoir opéré la résurrection”. In sei-
ner Anmerkung gibt er an, es handele sich
hier um die theologischen Konsequenzen
des Leidens und Auferstehens Jesu; von
letzterer steht jedoch nichts in seinem
Text. Gegen seine Interpretation sprechen
der letzte Teil, der wiederum, wie in 21,1
mit dem Richten verbundenist, und eben-
so die Parallelitdt im Ausdruck — es heift
TV &% vexo®dv dvdotaow deidn und Emde-
1En v Gvdotaow —. Richtig scheint mir
die Ubersetzung Prigents zu sein, nach der
diese Stelle nicht auf Christus bezogen ist.
—S.35.158-170 entgeht dem V{. wohl we-
gen der Frithdatierung der Ignatianen die
Parallelitdt zwischen IgnSm 2,1 und 3 Kor
3,5-8; nach 3 Kor wurde nicht Jesu
,Fleisch von den Toten auferweckt” (165),
sondern, wie der Vf. (158) richtig angibt,

1l

gehort die Auferstehung von den Toten,
als deren Typos sich Christus erwies, zum
Werk Jesu Christi; ist die Parallelitat er-
kannt, besitzt man einen weiteren Hin-
weis auf die Abhingigkeit beider Schriften
von den monarchianischen Antithesen
des Noet, auf die hingewiesen wird bei R.
M. Hiibner, Die antignostische Glaubens-
regel des Noet von Smyrna (Hippolyt, Re-
futatio IX,10,9-12 und X,27,1-2) bei Igna-
tius, Irenaeus und Tertullian: MThZ 40
(1989) 279-311, 297.30377, eine Studie,
die nicht zu Rate gezogen wurde. — S. 58
stellt der Vi. zu 2 Clem 9,1-5, einer der bei-
den einschlédgigen Stellen in dieser Homi-
lie, richtig fest, da® das Auferstehen des
Fleisches ,ohne Beziehung auf die Aufer-
stehung Jesu bleibt” (cf. 63'¢*.77). In 2
Clem 9,1.5 heif3t es: ,1. Und es soll von
euch keiner sagen, daR dieses Fleisch nicht
gerichtet wird, noch aufersteht! 5. Ein ein-
ziger Christus, der Herr, der uns gerettet
hat, zuerst Geist seiend, wurde er Fleisch;
und auf diese Weise berief er uns, auf diese
Weise werden auch wir in diesem Fleisch
den Lohn empfangen.” Auch an der zwei-
ten Stelle, 2 Clem 14,1-5, ist keine Rede
von der Auferstehung Jesu, sondern in
Ubereinstimmung zur ersten wird als Be-
griindung fiir die Rettung im Fleisch fol-
gendes angefiihrt: ,Sie (die Kirche) war
namlich pneumatisch wie auch unser Herr
Jesus Christus; er erschien aberin denletz-
ten Tagen, damit er uns rette.” Trotz dieser
Nichterwdhnung der Auferstehung Jesu
lautet der Kommentar des Vi. zum zuvor
Zitierten: ,Christus ist nun der Geist, in-
dem er nach seiner Auferstehung wieder-
um in die gottliche Sphéare zuriickgekehrt
ist” (62). Er folgt hier wohl der unprazisen
Interpretation von K. P. Dornfried, The
Setting of Second Clement in Early Chri-
stianity = NT.S 38, Leiden 1974,163
(“Christ ... now because of his resurrec-
tion and ascension he is again in the spi-
ritual realm”); cf. dagegen H. Windisch,
Das Christentum des zweiten Clemens-
briefes, in: Harnack-Ehrung. Beitrage zur
Kirchengeschichte, Leipzig 1921, 119-
134,129: ,Von seiner (Jesu) Auferstehung
(wird) tiberhaupt nicht (gesprochen)”,
entsprechend die Deutung bei K. Wengst,
Zweiter Klemensbrief, in: Schriften des
Urchristentums, eingel., hg., libertr. u. erl.
von K. Wengst, Darmstadt 1984,229. Ich
breche mit der Einzelkritik ab, es konnte
noch manches angehéngt werden (z. B.
eine Reihe weiterer Inkonsistenzen, For-
malia, hdufige Druckfehler).

Die Beanstandungen sollen nicht iiber
die Positiva hinwegsehen lassen. Auf si-
cher nicht ausgetretenen Pfaden sammelt
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der V1. iiber die bisher vorliegenden Un-
tersuchungen hinaus Material, sichtet es
immer auf dem Hintergrund der es umge-
benden Textfelder und ihrer Theologie,
systematisiert es und kommt zu Schliis-
sen, vor allem in seiner Zusammenfas-
sung am Ende, die das weitere Forschen
intensiv anregen werden. Deutlich zeigt
er, daB dort EinfluB und ,Kontinuitat”
paulinischer Theologie vorliegt, ,wo die
Auferstehungshoffnung  christologisch
begriindet ist” und die ,Einwohnung des
Heiligen Geistes als Voraussetzung fiir die
Auferstehung” gilt (266). Es klingt kiihn,
wenn er sagt, dal® Schriften wie EpRheg
und EvPhil ,der paulinischen Theologie
naher (stehen) als die Theologen der
GroRkirche, indem sie das Moment der
Transzendenz der auferstandenen Leib-
lichkeit durch den Verweis auf den sym-
bolischen Charakter jeder Aussage dar-
tiber unterstreichen” (266). In Markion,
den er nicht eigens diskutiert, lage m. E.,
wie auch die Diskussionen bei Tert., Adv-
Marc, DeCarChris und DeResCar zeigen,
ein moglicher Schliissel fiir die Geschichte
der Auferstehung (derjenigen Jesu und
der des Fleisches) im 2. Jahrhundert, auch
wenn dies im Rahmen einer Rez. hier nur
als Arbeitshypothese formuliert werden
kann. Zurecht schreibt der V., dal? Paulus
.der einzige Verfasser des Neuen Testa-
ments ist, der eine ,Theologie der Aufer-
stehung’ bietet” (8). Wahrend bei den
nicht von Paulus beeinfluflten Autoren
vor Markion der Glaube an die Auferste-
hung (nicht nur die des Fleisches allge-
mein, sondern besonders auch derjenigen
Jesu, cf. R. Staats, a.a.0. 467) — mit Aus-
nahme von den ntl. Evangelisten — selten
oder keine Erwahnung findet, ist offen-
kundig mit Markion nicht nur die Frage
des rechten Evangeliums und der paulini-
schen Theologie ins Bewuftsein getreten,
sondern wird auch die der Auferstehung
zum ersten Mal breit aufgenommen und
diskutiert. In gnostischen Kreisen jeden-
falls kann Paulus schlicht ,Apostel der
Auferstehung” (ExcTheod 23,2) genannt
werden (8.168). Die Untersuchung des Vi.
stiitzt diese These jedenfalls durch eine
Reihe seiner Bemerkungen, auch wenn er
selbst keine solche Uberlegung angestellt
hat: z. B. entdeckt er in dem fur ihn ,alte-
sten Zeugnis” 1 Clem paulin. Anklinge,
die Auferstehungslehre ist aber (noch)
nicht christologisch, sondern eschatolo-
gisch ausgerichtet (26; dhnlich zur ,un-
verganglichen Leiblichkeit” bei Herm,
78). Eine eschatologische Orientierung
(unter Hinweis auf die Fleischwerdung)
findeterin 2 Clem (52.57); eine solche be-
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gegnet aber auch in Did, Barn. Die Situa-
tion nach Markion ist, wie aus den vom Vf.
vorgefiihrten Zeugnissen offenkundig
wird, erheblich verandert: Die Formel der
,Auferstehung des Fleisches”, einmal ge-
gen Markions Theologie und Christologie
(106-109) (z. B. Justin; 3 Kor; Theoph.)
und gegen die doketische oder ,gnostisch
inspirierte Leugnung” (64.128) gewon-
nen (Ign.; 2 Clem; EpAp; PsJustin; Iren.; 3
Kor), verankert sie sich mit der odE als
LKernbegriff” in die Eschatologie (257). In
ihrer Entwicklung kann die Formel dann
Ausdruck fiir verschiedenes sein: fiir chi-
liastische Hoffnung (Justin; Iren.), Anzei-
ge der Kontinuitdt des irdischen mit dem
auferstandenen Leib (125) (Tatian; Ju-
stin), eine Ermahnung zur Keuschheit
oder auch eine Bejahung der Schopfung.
Cambridge Markus Vinzent

Lactantius. Epitome Divinarum Institutio-
num. Herausgegeben von Eberhard Heck
und Antonie Wlosok (= Bibliotheca scrip-
torum Graecorum et Romanorum
Teubneriana), Stuttgart-Leipzig (Teub-
ner Verlag) 1994, 176 S., kt., ISBN 3-
519-01933-7.

Im J. 1987 legte der Franzose M. Perrin
eine zweisprachige Epitome-Ausgabe vor
(SChr 335), die sich einmal durch eine
reich dokumentierte Einleitung tiber Au-
tor, Inhalt und Uberlieferung, aber auch
durch eine eigenstandige Uberpriifung
des handschriftlichen Materials auszeich-
net, so daR in wesentlichen Punkten ein
Fortschritt gegeniiber der bis dahin be-
nutzten CSEL-Ausgabe von S. Brandt
(Wien 1890) erreicht wurde. Wenn es nun
in kurzem zeitlichen Abstand erneut zu
einer Bearbeitung dieser Kurzfassung des
grofBen, sieben Biicher umfassenden
Hauptwerks ,Divinae Institutiones” kam,
so hat das besondere Griinde, welche E.
Heck in der Gnomon-Besprechung der
Arbeit seines franzosischen Vorgangers
dargelegt hat (64, 1992, 597 ff.). Man hat-
te urspriinglich vor, so liest man dort, das
Hauptwerk zu edieren, jedoch sei dieser
Plan ,aus verschiedenen Griinden*” nicht
zustande gekommen, so daf3 man sich zu-
néchst an das kleinere Opus machte. Den-
noch hat die Neubearbeitung ihre volle
Berechtigung, wie man bes. aus der Anla-
ge des Apparats erkennen kann. Er bringt
zwar keine kurzen inhaltlichen notes, je-
doch in sorgfaltig getrennten Abschnitten
zundchst die Entsprechungen mit den In-
stitutionen, die Zitate aus fritheren Auto-
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ren und schlieBlich den eigentlichen text-
kritischen Apparat, der sich durch grof3ere
Genauigkeit als der von Perrin, aber ande-
rerseits auch durch erfreuliche Kiirze aus-
zeichnet. Im einzelnen begriinden die
Herausgeber die neue Edition gegeniiber
ihrem Vorganger mit dessen bisweilen zu
weiter Entfernung von der Brandtschen
Bearbeitung, durch Fehler im Text und
Ungenauigkeiten im Apparat (einzeln
aufgefiihrt in der genannten Gnomon-
Besprechung) sowie durch mangelnde
Beachtung der Konjekturen, die vor, aber
auch nach Brandt vorgenommen wurden
(bes. von Th. Stangl, RhM 70, 1915).

Die Praefatio bringt alles Wissenwerte
fiir den Benutzer: Zundchst geht es um das
Schicksal des 68 Kapitel umfassenden
Biichleins, dasbis zum 18. Jh. nur in einer
verstiimmelten Fassung bekannt war (so
schon Hieron, vir. ill. 80: in libro uno
aneqdl), bis S. Maffeiund C. M. Pfatfim
J. 1711 im Turiner archivio di stato den
fast vollstindigen Codex T entdeckten (er
lag frither im Kloster Bobbio). Im zweiten
Abschnitt iiber die Art der Kiirzung ge-
geniiber dem Hauptwerk liest man, dal’ es
sich streng genommen nicht um einen
Auszug handelt, sondern um eine ver-
kiirzte und verbesserte Neufassung mit er-
heblichen Anderungen und Zusitzen
(Fehlen mancher Kapitel, verdnderte An-
ordnung, andere Zitate usw.), was hier in
einer ilibersichtlichen Tabelle aufgelistet
wird. Sehr ausfiihrlich ist naturgemal der
Abschnitt iiber die Handschriften ausge-
fallen, die bisins 6. Jh. zurlickreichen. Au-
Rer dem Taurinensis I B 1127 (mit einer
Liicke zwischen Kap. 14 und 15 und Ein-
griffen einer 1. und 2. Hand, die im einzel-
nen aufgefiihrt sind) werden die unvoll-
stindigen Zeugen B (Univ.bibl. Bologna,
nr. 701 ) und P (Paris, bibl. nat. nr. 1662)
eingehender beschrieben, die beide erst
mit Kap. 51 einsetzen. Nach einer kurzen
Rechenschaft iiber die Textgestaltung aus
diesen und weiteren Zeugnissen (iiber die
Abweichungen von Brandt und Perrin ist
ein Aufsatzin den WS 1996 angekiindigt)
erfihrt man in einer instructio praemo-
nenda mit Freude, daR die Orthographie
der Vorginger geandert wurde (man
schreibt imm-, ass-, ill-, coll- statt inm-,
ads-, inl-, conl-). Die notigen indices iiber
Editionen, Kommentare, Kompendien
und Siglen beschlieBen die Vorrede, ein
index locorum (einschlieRlich der Bibel-
stellen) et nominum rundet das Bandchen
insgesamt ab.

Wem es allein um den Text zu tun ist,
der wird in Zukunft sicherlich zu dieser
Ausgabe greifen, wer jedoch auch inhalt-
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liche Informationen sucht, wird weiterhin
auf die ausgezeichnete ,introduction”
und die ,notes” Perrins nicht verzichten
wollen, ganz abgesehen davon, daB die
franzosische Ubersetzung noch kein ent-
sprechendes Aquivalentim Deutschen ge-
funden hat.

Wendelstein Richard Klein

Timothy D. Barnes: Athanasius and Constan-
tius. Theology and Politics in the Con-
stantinian Empire, Cambridge/Mass.-
London (Harvard University Press)
1993, 18, 343 S., Ln. geb., ISBN 0-674-
05067-3.

Unter den Kirchenvitern des 4. Jahr-
hunderts ist in der Beurteilung durch die
neuzeitliche Forschung wohl keiner so
umstritten wie Athanasius von Alexan-
drien, und dies obwohl, oder vielleicht ge-
rade weil ein Gutteil des kirchenge-
schichtlichen Quellenmaterials aus seiner
eigenen Feder stammt. War Athanasius in
erster Linie Theologe, der entschiedene
Vorkdmpfer fiir die Giiltigkeit des Nizd-
nums (und insofern von dkumenischer
Bedeutung) oder Kirchenpolitiker, ndher-
hin ein kirchlicher Machtpolitiker, der eis-
kalt und mit allen Mitteln um seine Rech-
te kiampfte? Bei einer Deutung als Kir-
chenpolitiker wiederum erhebt sich die
Frage: Standen seine kirchlich-politi-
schen Aktivititen eher im Dienste seiner
personlichen oder seiner lokalen alexan-
drinischen Machtinteressen, oder haben
wir in Athanasius einen ersten Yorkamp-
fer fiir die Freiheit der Kirche vom Staat zu
sehen, einen Streiter wider die frithesten
Formen des Caesaropapismus? Eine An-
ndherung an diese Frage erfordert zum ei-
nen eine kritische Sichtung der durchweg
polemischen apologetischen Schriftstelle-
rei des Athanasius und zum anderen eine
Beurteilung der allgemeinen kirchenpoli-
tischen Situation unter Konstantin und
seinen Sohnen. Eine iiberzeugende Zu-
sammenschau der theologischen und der
kirchenpolitischen Deutung des Athana-
sius fehlt und darum wohl auch eine mo-
derne grolere Biographie, die den ge-
nannten Anforderungen gerecht wird.
Die biographischen Skizzen von Schnee-
melcher, Campenhausen, Tetz und Kan-
nengiesser sind nur Vorarbeiten auf die-
sem Weg.

Das hier anzuzeigende Buch versucht
jedenfalls, eine Liicke der Forschung zu
schlieRen. Der in der Vergangenheit schon
mit seinen Arbeiten {iber Tertullian und
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Euseb von Caesarea (Constantine and Eu-
sebius, Cambridge/Mass. 1981) hervorge-
tretene, in Toronto lehrende Althistoriker
Timothy D. Barnes hat eine weitere Arbeit
zur Kirchengeschichte des 4. Jahrhun-
derts vorgelegt. Die Studie iiber Athana-
sius und Constantius II. enthalt tatsach-
lich mehr als der Titel vermuten l4Rt. Sie
sammelt und sichtet das gesamte Quellen-
material fiir eine Biographie des Athana-
sius und bietet letztlich eine Gesamtdar-
stellung der Kirchengeschichte des vier-
ten Jahrhunderts (bis 373) unter beson-
derer Beriicksichtigung des Athanasius
und seiner Beziehungen zu Kaiser Kon-
stantin und seinen Sohnen. Dabei sind
freilich (wie schon bei den fritheren Ar-
beiten) alle theologischen Aspekte, soweit
sie direkt nichts fiir die historische Rekon-
struktion austragen, bewuf3t ausgespart.
Diese Selbstbeschriankung und Konzen-
tration auf Faktengeschichte und Chro-
nologie erwachst aus der Zugangsweise
des Althistorikers. Sie erweist sich zum ei-
nen fir den Leser als hilfreich und kla-
rend, laRt andererseits aber auch manche
Fragen unbeantwortet, ja stellt sie gar
nicht.

Ein kurzes Vorwort und ein Einlei-
tungskapitel (I: Introduction) bestimmen
Methode und Gegenstand der Untersu-
chung und informieren iiber die wichtig-
sten Quellen.

Der Vi. bestimmt selbst als Gegenstand
seiner Arbeit ,the political career of Atha-
nasius and its historical context” (S. 9).
Dabei ist Barnes geneigt, Athanasius und
seiner Darstellung der Ereignisse grund-
satzlich zu miltrauen: ,This study starts
from the presumption that Athanasius
consistently misrepresented central facts
about his ecclesiastical career, in particu-
lar about his relationship with the empe-
ror Constantine and his three sons.” (S. 2).

Barnes verwendet im einzelnen viel de-
tektivische Sorgfalt darauf, dem wahren
Gang der Ereignisse auf die Spur zu kom-
men und zu zeigen, wie und warum Atha-
nasius sie jeweils so und nicht anders dar-
stellt.

Die Darstellung (in 16 meist kurzen Ka-
piteln: [I-XVII) folgt mit ganz wenigen
Ausnahmen der Chronologie und umfaf3t
den ganzen Lebenslauf des Athanasius.
Die Kapitel XVIII (The Emperor and the
Church 324-361) und XIX (Bishops and
Society) haben zusammenfassenden Cha-
rakter, ein ,Epilogue” (Kapitel XX) geht
kurz auf Athanasius’ Nachfolger Petrus
ein. Der Darstellung folgen elf Appendices
(S. 183-234), teils tabellarische Ubersich-
ten zum leichteren Nachschlagen (z.B.
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,Imperial residences ad Journeys 337-
361“ und ,Creeds and Councils 337-
361%), teils Exkurse zu einzelnen Doku-
menten und zur Geschichte des Paul von
Konstantinopel). Die Anmerkungen neh-
men die Seiten 235-319 ein. Mehrere In-
dices beschlieffen das Buch: Aulder einem
.General Index” finden sich noch beson-
dere Register der athanasianischen Texte,
der Synoden und Bischéfe und schlieflich
der modernen Gelehrten.

Es handelt sich um ein auBergewo6hn-
lich materialreiches Buch. Die folgende
Uberschau beschrankt sich auf einige we-
sentliche Aspekte und stellt besonders die
neuen Losungsvorschlage vor, die Barnes
zu mehreren Punkten macht.

Athanasius (geb. 295 oder 299) stamm-
te aus einfachen stadtischen Verhaltnissen
in Alexandria. Er wurde christlich erzo-
gen, empfing aber keine Bildung im klas-
sischen Sinne. Die Sprache der Bibel und
ihre Gedankenwelt pragten seine Denk-
und Argumentationsweise und seine
Schriftstellerei zeitlebens. Obwohl er ein
Mann des Volkes war, schrieb er nach Bar-
nes’ Uberzeugung niemals in Koptisch.
Eher traut er ihm, nicht zuletzt aufgrund
der langen Exilsjahre im Westen, einige
Kenntnis des Lateinischen zu (S. 13). Das
erste schriftstellerische Zeugnis des Atha-
nasius ist das Rundschreiben des Bischofs
Alexander (in der Zdhlung der Urkunden
des arianischen Streites bei Opitz die Nr.
4b), das er als Diakon verfaf8t hat (S. 16).

Das Doppelwerk , Contra Gentes*/, De In-
carnatione” mochte Barnes in die Jahre
325-328 setzen. Moglicherweise ist die
Absicht des Athanasius, sich durch Darle-
gung seiner Glaubensiiberzeugung als
wiirdiger Nachfolger des Bischofs Alexan-
der zu prasentieren (S. 13).

Das Konzil von Nicaea hatte zwar Arius
und seine Gefahrten verurteilt, aber das
melitianische Schisma in Agypten nicht
iiberwinden kénnen. Dieses Schisma be-
zeichnet, zusammen mit dem Problem des
Arius und seiner Lehre, den Hintergrund
der Geschichte des Athanasius. Eine Syn-
ode in Nikomedien (Dezember 327/Ja-
nuar 328) hatte Arius und die Seinen wie-
der in die Kirchengemeinschaft aufge-
nommen (S. 18), aber Bischof Alexander
verweigerte die Wiedereinsetzung des
Arius, und sein Nachfolger Athanasius
blieb dieser Linie treu.

Die ersten Amtsjahre des jungen Bi-
schofs sind erfiillt von innerdgyptischen
Auseinandersetzungen mit den Melitia-
nern. Barnes ist davon iiberzeugt, daf? die
gegen Athanasius vorgebrachten Vorwiir-
fe nicht ganz unberechtigt sind. Im Falle
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des Mordvorfwurfes gegen den Bischof
Arsenius von Hypsele trug Athanasius
zwar einen glanzenden Sieg davon, indem
er das vermeintliche Mordopfer 334 auf
einer Synode in Caesarea lebend prasen-
tieren konnte; aber in einer anderen Ge-
schichte, nach der Makarius im Auftrag
des Athanasius den Kelch des Ischyras zer-
brochen und seinen Altar umgestofRen
habe, ist Barnes geneigt, einen wahren
Kern (wenigstens im Sinne einer geplan-
ten Storung des Gottesdienstes) zu erken-
nen (S. 28). Den spéteren Widerruf des Is-
chyras halt Barnes fiir erzwungen.

Die Annahme, Athanasius habe in je-
nen Jahren systematisch Gewalt gegen
seine Gegner gebraucht (S. 32), stiitzt Bar-
nes auf den Papyrus Lond. 1914, den Harold
Idris Bell 1924 veroffentlicht hat. In die-
sem Papyrusbrief schildert ein melitiani-
scher Monch namens Kallistos einen Fall,
in dem Anhénger des Athanasius Gewalt
gegen melitianische Kleriker und Ménche
angewendet haben. Barnes’ Annahme,
dies sei ein typisches Beispiel systemati-
scher Gewaltanwendung, erscheint ange-
sichts dieses vereinzelten Beweisstiickes
etwas kiihn. Aber gerade das Fehlen wei-
terer Hinweise ist fiir Barnes das Ergebnis
einer gelungenen Vertuschung und Ver-
nebelung durch Athanasius: ,If the vio-
lence of Athanasius leaves fewer traces in
the surviving sources than similar beha-
vior by later bishops of Alexandria..., the
reason is not that he exercised power in a
different way, but he exercised it more ef-
ficiently and that he was successful in pre-
senting himself to posteritiy as an inno-
cent in power, as an honest, sincere, and
straightforward ‘man of God".” (5. 33).

Tatsachlich fiihrt Barnes an vielen Bei-
spielen vor, wie Athanasius in seinen Ver-
teidigungsschriften Tatsachen und Texte
durch ganz geringe Verdnderungen oder
Auslassungen in einem fiir ihn giinstigen
Licht erscheinen laft.

Bemerkenswert sind Barnes’ histori-
sche Rekonstruktionsversuche. Vom Tode
Konstantins bis zur Riickkunft des exi-
lierten Bischofs in Alexandria verging ein
halbes Jahr. Athanasius nahm von Trier
aus den Landweg und nutzte die Zeit ei-
nerseits zu einer ersten Kontaktaufnahme
mit Konstantius (in Viminacium in Moe-
sien im Sommer 337), andererseits zu Kir-
chenpolitischen Aktivititen im Osten.
Nach Barnes’ Uberzeugung hat er bei der
Weihe des Paul von Konstantinopel mit-
gewirkt (S. 36). Am 23. November zog er
in Alexandrien ein.

Schon in den Winter 337/38 setzt Bar-
nes (mit Eduard Schwartz) die (erste)
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Synode der Eusebianer in Antiochien, die
die alten Anschuldigungen von Tyrus
(335) wiederholt und durch neue erganzt
haben muB, die sich auf die jiingsten Er-
eignisse wihrend und nach seiner Riick-
kehr aus dem Westen bezogen (S. 36f.).
Auch die Verteidungssynode in Alexan-
dria datiert er schon in das Jahr 338. Fur
das Frithjahr 338 rekonstruiert Barnes
itberzeugend (um nicht zu sagen: meister-
haft) eine Reise des Athanasius nach Kap-
padokien, wo er in Caesarea ein zweites
Mal mit Konstantius zusammentraf und
offenbar die drohende Absetzung abwen-
den konnte (S. 41-45). Die Reise nutzte er
auch zu kirchlichen Aktivitaten in Syrien
und Paldstina. Im néchsten Winter trat
dann (wiederum in Antiochien) eine Syn-
ode zusammen, die den Absetzungsbe-
schluf erneuerte, der nun endlich zum
zweiten Exil des Athanasius fiihrte.

In Rom schrieb der verbannte Bischof
seine drei Arianerreden. Im kirchlichen
Konflikt verband sich sein Schicksal (nun
unter Fiirsprache des romischen Bischofs)
mit demjenigen des Markell von Ankyra
(und dem des Paul von Konstantinopel).
Vor allem aber suchte Athanasius nun sei-
ne Sache mit der ,groffen” Reichspolitik
zu verkniipfen, indem er sich an Konstan-
tinus und Konstans wandte. Barnes re-
konstruiert vier Begegnungen zwischen
Athanasius und Konstans in den Jahren
342-345, Zwischen der Wiedereinsetzung
des Athanasius durch die Synode von Ser-
dika (nach Barnes: 343) und der endgiilti-
gen Zustimmung des Konstantius vergin-
gen wiederum zwei Jahre. Fiir diese bei-
den Jahre kann es Barnes sehr wahr-
scheinlich machen, dalk Athanasius nicht
einfach abwartete, sondern sich ein oder
zweimal illegal und heimlich in das Terri-
torium des Konstantius begab (S. 82-86).
Das Zugestdndnis der Wiedereinsetzung
des Athanasius erprefte Konstans von
seinem kaiserlichen Bruder durch eine
massive Kriegsdrohung. Den Brief aus
dem Jahr 345, aus dem der Kirchenhisto-
riker Sokrates zitiert, hilt Barnes fiir echt
(S. 89). Es fiel Konstantius um so leichter
einzulenken, als Gregor, der ,Ersatz-
mann” auf dem Thron von Alexandria,
gerade gestorben war. Am 21. Oktober
346 kehrte Athanasius im Triumph zu-
riick.

In seiner Darstellung der folgenden
Jahre kommt Barnes z.T. zu neuen Ergeb-
nissen: Schon im Jahr 349 (so auch Seeck
und R. Klein) ist Athanasius wiederum
durch eine antiochenische Synode verur-
teilt worden. Die Verteidigung gegen die
Arianer (die sog. apologia secunda) ist nach
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Barnes als Vorlage fiir diese Synode ver-
falst (S. 98f.). Der Umschwung der politi-
schen Lage (Usurpation des Magnentius,
den Barnes iibrigens fiir einen Christen
halt [S. 102], und Tod des Konstans) be-
wahrte Athanasius zundchst vor der er-
neuten Absetzung. Aber schon 351 verur-
teilte eine (zweite) Synode in Sirmium
Markell, Photin und Athanasius. Das Syn-
odalschreiben dieser Synode hat nach
Barnes’ Uberzeugung die Vorlage fiir die
Konzilien von Arles (353/54) und Mai-
land (355) gebildet (S. 1091.). Als Antwort
schrieb Athanasius 352 sein Werk Uber die
Beschliisse der Synode von Nicaea, das end-
giiltig seine Sache mit der des nizdnischen
Glaubens verkniipfte (S. 110-112). Im
folgenden Jahr schickte er eine Gesandt-
schaft unter Fithrung des Serapion von
Thmuis zu Konstantius. Barnes halt es fiir
wahrscheinlich, daR die Abgesandten
eine erste Rezension von Athanasius’ Apo-
logie an Konstantius (Kapitel 1-12 und 14—
18) mit sich fiihrten, die durch die Ereig-
nisse allerdings schnell tiberholt wurde (S.
112-114. 196f.),

Erst im dritten Exil (nach 356) gibt
Athanasius alle Zuriickhaltung auf und
stilisiert in seiner Geschichte der Arianer
Konstantius endgiiltig als arianischen
Herrscher und Patron der Héretiker. Die
tendenzidse Darstellung dieser Schrift hat
das spatere Bild von Konstantius stark ge-
pragt. (S. 126-132). Aber auch in dieser
Schrift ist die Kritik am Kaiser letztlich
keine grundsatzliche: ,Athanasius impli-
citly asserts that emperors have a right to
overrule church councils - provided that
they do so in the interest of orthodoxy ra-
ther than heresy.” (S. 132). Diese Mei-
nung diirften wohl die Bischéfe aller Par-
teien geteilt haben. Die Beurteilungen
von Synodalentscheidungen ermangel-
ten in jenen Jahren auf allen Seiten der
Objektivitat.

Eine neue Phase der theologischen
Auseinandersetzung bahnt das Auftreten
des Aetios und Eunomios an, die Barnes
fiir aristotelische Dialektiker, keinesfalls
fiir Neo-Arianer hélt (137f.). Abgesehen
von seinen Briefen an Serapion iiber den Hei-
ligen Geist greift Athanasius in die folgen-
den Auseinandersetzungen nur noch ein-
mal ein, durch die von ihm einberufenne
Synode von Alexandrien 362. Im {ibrigen
zeichnet Barnes den spiten Athanasius als
welder statesman®, der sich zuletzt in die
theologische Debatte und in auReragypti-
sche Kirchenpolitik nicht mehr einmisch-
te (S. 164).

Das Gesamtbild, das entsteht, ist das ei-
nes sorgsam auf seine Interessen bedach-
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ten Kirchenmannes, der alle Chancen, die
sich durch Verdnderungen der politischen
Situation ergaben, nach Kriften und mit
Geschick ausnutzte, Aber zu dem ,unique
phenomenon” (S. 9) der Karriere des
Athanasius gehorten auch Umstédnde, die
nicht zu planen waren: 350 und 365 no-
tigten Rebellionen die Kaiser zum Einlen-
ken gegeniiber dem alexandrinischen Bi-
schot. Die Gelahr eines moglichen Abfal-
les der wichtigen Provinz Agypten unter
Einfluf3 seines méchtigen Primas wog
schwerer als andere Pliane (S. 167f.).

Zugleich erhellt aber die genaue Aufar-
beitung der wechselvollen Geschichte des
Athanasius die besonderen strukturellen
Zusammenhdnge zwischen kirchlicher
und staatlicher Politik im ,konstantini-
schen Zeitalter”. Athanasius ist fiir Barnes
ein Vertreter eines neuen Bischofstypus,
der aufgrund der freundlichen Kirchen-
politik Kenstantins sich schnell seit 324
herausbildete. Die grofRziigige Ausstat-
tung des Bischofsamtes gab dem Inhaber
eine grofe Machtstellung und weitgehen-
de Unabhangigkeit auch gegeniiber den
lokalen Behorden. Diese Unabhingigkeit
wurde noch gestarkt durch die rechtliche
Immunitét der Bischofe und ihr Privileg,
sich in allen Rechtsfragen und Streitigkei-
ten nur vor einer Synode von Bischéfen
verantworten zu miissen.

Trotzdem mochte Barnes nicht von ei-
ner Reichskirche oder gar von Caesaropa-
pismus im konstantinischen Zeitalter
sprechen. Die Geschichte des Athanasius
belegtin vielen Episoden diese Auffassung
des Verfassers, der etwa aus der Tatsache,
daR Athanasius sich immer wieder dro-
henden Verhaftungen oder Vorladungen
entziehen konnte, schlieR3t, daR die direk-
te Macht der Kaiser in Agypten begrenzt
war (S. 167f.). Als Argument dient Barnes
aber vor allem die Synodalpraxis: In vie-
len, aber keineswegs in allen Fillen traten
Synoden auf kaiserliche Einladung hin
zusammen. Oft, aber keineswegs immer,
bestimmte der Kaiser die Tagesordnung.
Von 324 bis 379 hat nach Barnes (169) nur
eine einzige Synode (Sirmium 359) unter
dem Vorsitz eines Kaisers getagt. Bei den
Synoden von Nicaea (325) und Tyrus
(335) mup nach Barnes’ Auffassung zwi-
schen der feierlichen Eréffnung und dem
eigentlichen Verlauf der Gespréiche klar
unterschieden werden.

Die von Konstantin eingefiihrte und ge-
wohnlich vom ihm und seinen Séhnen
auch praktizierte reichsrechtliche Bestiti-
gung und Inkraftsetzung von Synodalbe-
schliissen stirkte sogar die Unabhingig-
keit der Kirche und machte Bischofskoali-
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tionen und Kirchenparteien moglich. Und
Miénner wie Athanasius, Hilarius und Lu-
cifer kénnen sogar — noch in der Regie-
rungszeit Konstantius II. — ihre Gedanken
{iber eine Trennung oder gar eine Antithe-
se von Kirche und Staat formulieren.

In gelegentlich scharfer Abgrenzung
gegen Ed. Schwartz und Girardet (und das
Gros der deutschen und ,kontinentalen”
Forschung) vertritt Barnes (im Anschlufy
an Kelly u.a.) mit Nachdruck die Auffas-
sung, dal unter Konstantin und seinen
Sohnen noch nicht von reichskirchlichen
Strukturen oder kaiserlicher Synodalge-
walt gesprochen werden darf. Beden-
kenswert ist fiir das Verstindnis von Ed.
Schwartz und manchen Zeitgenossen sein
Hinweis auf den Hintergrund des kaiserli-
chen Deutschlands fiir die Auffassung,
daR schon bei Konstantin sich reichs-
kirchliche Strukturen und vielleicht gar
eine frithe Form von Caesaropapismus
entwickelten (S. 168f., 292f.).

Die eigentliche Bedeutung dieses Bu-
ches besteht darin, daB nach vielen Jahr-
zehnten der mosaikartigen Darstellung
von Ed. Schwartz (in seinen Gesammelten
Schriften III und IV) eine ganz neu aus den
Quellen erhobene, zusammenhédngende
und gut lesbare Gesamtdarstellung der
Karriere des Athanasius an die Seite ge-
stellt wird.

Die auf die Fakten konzentrierten Aus-
fithrungen Barnes’ wird man im Einzelfall
sicher kritisch gegenlesen und iiber seine
,sometimes speculative conclusions” (S.
1X) diskutieren miissen. Trotzdem diirfte
das vorgestellte Buch in der Athanasius-
forschung einen wichtigen Platz behaup-
ten. Einer kiinftigen Athanasiusbiogra-
phie hat Barnes jedenfalls das Material ge-
liefert.

Marburg Uwe Kiihneweg

Christoph Riedweg (Bearb.): Ps.-Justin, (Mar-
kell von Ankyra?). Ad Graecos de vera reli-
gione (bisher ,Cohortatio ad Graecos”),
I: Einleitung, II: Kommentar (= Schwei-
zerische Beitrdge zur Altertumswissen-
schaft 25/1-2), Basel (Friedrich Rein-
hardt-Verlag) 1994, 10,711 S., kt., ISBN
3-7245-0859-X.

In einer philosophischen Habilitations-
schrift liefert R. eine Einleitung und einen
umfianglichen Kommentar zu einem
Werk friithchristlicher apologetischer Lite-
ratur, dessen Verfasser und Abfassungs-
zeit bislang nur sehr allgemein bestimmt
werden konnten. Erst sehr spat ist dieses
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Werk Justin zugeschrieben worden (in
den Sacra Parallela des Ioannes von Da-
maskos). Nach vorsichtigem und behutsa-
mem Abwiégen aller Indizien kommt R.
auf das spatere 3. oder die 1. Halfte des
4. Jahrhunderts als Abfassungszeit, wobei
naherhin Ubereinstimmungen mit Eusebs
Praeparatio evangelica konstatiert wer-
den koénnen. Bine Reihe von Redewen-
dungen konnte auf elektronischem Wege
als gemeinsames Gut von Ps.-Justin und
Markell von Ankyra festgestellt werden,
wihrend sie bei anderen frithchristlichen
Autoren kaum begegnen. Das wiegt umso
schwerer als vom theologischen Werk
Markells nur Fragmente erhalten sind.
Die Stellen (S. 168-174 mit Anm. 706)
sind nicht alle von gleichem Aussagewert,
doch im ganzen so beschaffen, daR kaum
ein verniinftiger Zweifel an der Autor-
schaft Markells moglich ist. Die Literatur-
wissenschaft hat schon aufgrund wesent-
lich schwicherer Indizien Zuschreibun-
gen vorgenommen. Weitere sachliche
Ubereinstimmungen mit Markell kann R.
anfiigen. Von besonderem Gewicht ist die
Bezeichnung des Logos als von Gott
dydototog duvdper in Frgm. 77 und 129
und die Anwendung des eix@v 0e0-Ge-
dankens auf den Inkarnierten in 91. 95
(Klostermann-Hansen) u. a. o., die auch
in Cohortatio 38,1 begegnen (S.177-
180).

Mit dem Titel des Werkes ist R. eigen-
willig umgegangen. Vielleicht ist der bis-
herige Titel Adyog TOQUWVETWAOG TLROG
“tAhuvagnicht der originale, doch ist er so-
wohl durch die Sacra Parallela als auch
durch den Arethas-Codex (s. u.) bezeugt.
Und seine Bestandteile finden sich in der
unbestritten echten ersten Zeile des Wer-
kes. Mag R. auch recht haben, da das
Werk nicht der Gattung der Parainese zu-
gehort, so hat der Autor es doch als solche
angesehen. Das Ersetzen des traditionel-
len Titels durch die Thema-Angabe in 1,2
schafft nur Verwirrung in der Bezeich-
nung des Werkes. R. bestimmt das Wesen
dieser Schrift auch nicht als Protreptikos,
obwohl sich davon entscheidende Ele-
mente im Werk finden, sondern als Sym-
bule, ,als eine dffentliche Rede ..., durch
die das Publikum in einer kontroversen
Frage beraten werden sollte” (S. 69).

Hauptzeugen fiir den Autor (Markell)
sind Platon und Homer, und er erweist
sich dabei als griindlicher Kenner, der sein
Wissen nicht nur aus Doxographien ge-
schopft hat. Die Einschitzung beider ist
ambivalent, insofern ihre Meinungen in
der Art skeptischer Tradition den Aussa-
gen anderer Denker gegeniibergestellt
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werden, und so aus der Widerspriichlich-
keit auf das Unvermégen der heidnischen
Philosophie geschlossen wird. Anderer-
seits werden sie als die beiden groRten Au-
toren auch als Zeugen der Wahrheit in
Anspruch genommen. Fiir Platon wird
dabei das Schema in Anwendung ge-
bracht, er habe zwar seine Weisheit aus
dem Alten Testament, speziell von Moses,
bezogen, doch habe er aus Angst, das
Schicksal des Sokrates erleiden zu miis-
sen, dieses Wissen nur verhiillt weiterge-
geben.

Das Werk bietet naturgemal’ weniger
positive christliche Theologie — wesentli-
che Theologumena sind der Monotheis-
mus, weiterhin Schopfung, Auferstehung
und Gericht - als vielmehr die Auseinan-
dersetzung mit der heidnischen Umwelt
in Gestalt von Dichtung und Philosophie,
wobei das ganze Denken der Kaiserzeit in
den Blick kommt. Die Philosophie, mit der
sich Markell (Ps.-Justin) im Besonderen
auseinandersetzt, bestimmt R. als mittel-
platonisch, wobei er engere Beziechungen
zu Longinos und dem jungen Porphyrios
konstatiert. Wichtig ist daran die Erkennt-
nis, daf mit dem Auftreten Plotins der
Neuplatonismus nicht einen Siegeslauf
angetreten hat, der fiir andere Positionen
keinen Raum mehr gelassen hitte. We-
sentlicher Angriffspunkt ist die sich aus
der Timaios-Exegese ergebende Lehre
von den drei Prinzipien (Gott, Ideen, Ma-
terie), wobei bereits auch die Weltseele in
den Blick kommt, weiterhin die Fragen
nach Seiendem und Gewordenem und ob
die Ideen ihren Ort im Denken Gottes ha-
ben. Von den reichlich hundert Zitaten (je
nach Zahlweise) finden sich etwa zwanzig
bei Euseb, wozu besonders die aus dem
Timaios gehoren.

Wenn in der Strukturanalyse R. feststel-
len mup, daR der Autor ,ein an sich klares
Grundkenzept ... dem Publikum nicht mit
der ebenso nétigen Klarheit vermittelt”
(5. 20), so handelt es sich ja um ein Pro-
blem, das nicht nur diese Schrift betrifft.
Zu fragen wire, ob nicht damals die Her-
stellung eines solchen Werkes eben ganz
anders vor sich ging als heute. Der Autor
hatte sicher ein besseres Gedachtnis, und
er hatte eine Gliederung vor Augen. Die
Ausarbeitung ging aber dann doch linea-
rer vor sich, insofern in der Regel der Text
einfach herunterdiktiert wurde. Unklar-
heiten, ja Briiche im Gedankengang, Ein-
fiigen von Assoziationen, Verlieren des
Fadens sind dann Erscheinungen, die sehr
schnell eintreten konnten.

Der Kommentar, der mehr als zehnmal
so umfangreich wie die Schrift selber ist,
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bezieht sich sowohl auf die philologischen
Details wie auf den sachlichen Gehalt, wo-
bei vor allem die Quellen, die Belege aus
der heidnischen Literatur, die Parallelen
in der christlichen Apologetik, aber auch
die Genealogien der einzelnen Vorstellun-
gen geboten werden. Dabei fand R. einen
guten Ausgangspunkt im Apparat der
Ausgabe von Marcovich (s. u.). Ein groRer
Teil der Belege ist im Zitat gegeben. Frei-
lich besteht die Gefahr, daR die tibergrofRe
Fiille des Materials in der uniibersichtli-
chen Gestaltung untergeht. Fiir den or-
phischen Hymnus OF 245 (S. 332.550) ist
auch Riedweg, Jiidisch-hellenistische
Imitation eines orphischen Hieros Logos,
1993, mit umfangreicheren Nachweisen
heranzuziehen.

Die Fiille des Materials wird durch Regi-
ster erschlossen, die den Kommentarauch
fiir andere Werke der apologetischen Lite-
ratur brauchbar machen. AuRer einem
~Lesetext” gibt R. als Appendix auch eine
Ubersetzung des Werks.

Was die Textiiberlieferung betrifft, so
erweisen sich alle Handschriften als von
einer abhéngig, dem beriihmten Arethas-
Codex Parisinus graecus 451 von 914.
Freilich fehlt hier der SchluR des Werkes,
so daB auf die frithen Abschriften zuriick-
gegriffen werden muf. R. liefert Vorarbei-
ten fiir eine kritische Ausgabe. Eine solche
hat zuletzt Marcovich 1990 erstellt. Da die
Uberlieferungsverhéltnisse sehr einfach
sind, beschranken sich die Abweichungen
im wesentlichen auf andersartige Konjek-
turen und eine andere Bewertung der in-
direkten Uberlieferung. So erfiillt auch
der ,Lesetext” (S.531-582) bereits die
Forderungen einer textkritischen Ausga-
be. Freilich ist eine kritische Ausgabe
durch R. im Corpus Christianorum ge-
plant. Dal dies eine gute Ausgabe wird, ist
gar nicht zu bezweifeln, doch bleibt die
Frage, warum bereits kritisch Ediertes mit
geringen weiteren Emendationen erneut
ediert wird, wo doch wichtige andere
Werke nur in ungeniigender Gestalt vor-
liegen.

Greifswald Hans Georg Thiimmel

Franz Mali: Das , Opus imperfectum in Matt-
haeum “ und sein Verhdltnis zu den Matthéi-
uskommentaren von Origenes und Hierony-
mus (= Innsbrucker theologische Stu-
dien 34), Innsbruck (Tyrolia-Verlag)
1991, 3978S. , kt., ISBN 3-7022-1805-X.

Das Opus Imperfectum ist der umfang-
reichste erhaltene Matthiuskommentar
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in lateinischer Sprache aus der friithchrist-
lichen Zeit und wurde im Mittelalter ent-
sprechend viel gelesen. Der Verfasser des
Johannes Chrysostomus zugeschriebe-
nen Werkes war ein Arianer, der gegen die
Homousianer polemisiert und seine eige-
ne Kirche (deren Klerus er angehdorte) als
verfolgt ansieht. Er interessiert sich aber
bei seiner Exegese weniger fiir theologi-
sche Fragen als fiir das christliche Leben in
der Nachfolge Jesu. Der Kommentar, der
in einem guten und lebendigen lateini-
schen Stil geschrieben ist, zeugt von der
grossen Fihigkeit und Bildung seines Ver-
fassers. Es ist umstritten, ob ein griechi-
sches Original dahintersteht. Wenn ja, so
hat der Ubersetzer sehr unabhéangig gear-
beitet, um ein eigenstindiges lateinisches
Werk zu schaffen, wenn nicht, so war der
lateinische Verfasser gut zu Hause in der
griechischen exegetischen Tradition. Es
lockt, den Verfasser bzw. Ubersetzer mit
einer bekannten Personlichkeit zu identi-
fizieren — so etwa mit dem von dem Kir-
chenhistoriker Sokrates erwahnten aria-
nischen Priester Timotheus zu Konstanti-
nopel, der sich exegetisch betétigte und
Origenes las, mit dem arianischen Bischof
Maximinus, mit Anianus von Celeda, dem
Pelagianer und Chrysostomus-Uberset-
zer, oder mit dem anonymen Ubersetzer
des Matthduskommentars des Origenes —
aber keiner dieser Vorschlage hat allge-
meine Anerkennung gefunden.

Bisher befanden sich alle Untersu-
chungen iiber das Werk auf schwanken-
dem Boden, weil keine kritische Ausgabe
vorlag. Jetzt wird aber eine neue Edition
von J. van Banning fiir das Corpus Chri-
stianorum vorbereitet (der Einleitungs-
band mit einer ausfiihrlichen Beschrei-
bung der auf Bobbio zuriickgehenden
handschriftlichen Uberlieferung erschien
1988 als CCL 87B). Diese Ausgabe wird
nicht nur einen besseren Text geben, son-
dern auch manche Teile, die bisher unbe-
kannt waren, hinzufiigen. van Banning
stellte Mali Fotokopien des neuen Textes
zur Verfiigung, sodass seine Studie nicht
unter dem Mangel eines unzuverldssigen
Textes zu leiden hatte.

Die Arbeit Malis, eine leicht tiberarbei-
tete Grazer Dissertation des Jahres 1990,
ist eine Untersuchung, bzw. eine Quellen-
sammlung zu der Frage, ob das Opus Im-
perfectum von den Matthduskommenta-
ren des Origenes und des Hieronymus ab-
héngt. Das erste Teil des Buches enthalt ei-
nen sehr niitzlichen, systematisch ange-
legten Bericht tiber den Stand der wissen-
schaftlichen Forschung zu jedem der drei
Werke. Hierdurch wird der Leser auf die
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verwirrende Vielfalt der Gelehrtenmei-
nungen beziiglich des Verfassers und der
Quellen des Opus Imperfectum aufmerk-
sam gemacht. Aber auch beim Matthaus-
kommentar des Origenes liegen die Dinge
nicht einfach. Vom griechischen Text des
Kommentars sind nur die Biicher 10 bis 17
(zu Mt 13,36-22,33) erhalten, wiahrend
die lateinische Ubersetzung die Exegese
von Mt 16,13-27,66 enthilt. Wo beide
Fassungen vorhanden sind, bringt
manchmal die eine, manchmal die andere
einen Uberschuf, sodaR man schlieRen
muR, daR keine der beiden Fassungen den
urspriinglichen Text vollstindig wieder-
gibt. AulRerdem sind Katenenausziige so-
wohl aus den erhaltenen, wie auch aus
den nicht erhaltenen Biichern auf uns ge-
kommen. Was den Kommentar des Hiero-
nymus angeht, so zahlt er seine Quellen
im Vorwort auf — die Herausgeber des
Werkes in CCL 77 konnten seine Abhén-
gigkeit nicht nur von Origenes, sondern
auch von Apollinaris und Theodor von
Heraklea (anhand der Katenenfragmente
dieser Schriftsteller) feststellen, wéahrend
die von ihm erwédhnte Auslegung von Di-
dymus leider verlorengegangen ist.

Im zweiten, langsten und wichtigsten
Teil seines Buches stellt Mali die Parallelen
aus den drei Werken einander gegeniiber
und versieht sie mit kurzen Zwischenbe-
merkungen. Im letzten Teil falt er seine
Ergebnisse zusammen. Es folgen eine Li-
ste der dhnlichen Stellen, ein Anhang mit
zusatzlichen Parallelen zwischen Hiero-
nymus und Origenes, ein Literaturver-
zeichnis und zwei Register.

Es ist Mali gelungen, eine grosse An-
zahl von Parallelen zwischen dem Opus
Imperfectum einerseits und Hieronymus
und Origenes andererseits aufzudecken.
Die meisten derselben sind inhaltliche
Ahnlichkeiten, wo derselbe Gedanke oder
dieselben Zitate in zwei oder drei der er-
wiahnten Werke auftauchen. Man hat den
Eindruck, dass der Verfasser des Opus Im-
perfectum mit diesem Stoff recht unab-
héngig umging. Es gibt aber auch wortli-
che Parallelen. In seiner Tabelle S. 357ff.
und in der Anmerkung 888 (S. 325) wahlt
Mali 17 Parallelen zu Origenes aus, die er
als wortlich und nicht nur inhaltlich be-
zeichnet. Von diesen sind manche sehr
kurz und andere doch eher als nur inhalt-
liche Parallelen anzusehen. Bei zweien
derselben (S. 135 und 282) gibt es auch
eine Parallelstelle bei Hieronymus, wel-
che meiner Ansicht nach dem Opus Im-
perfectum naher steht. Was aber auch auf-
fallt, ist daR nicht weniger als 13 von die-
sen Parallelen sich nicht im durchgehen-
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den Text des Origenes, sondern in Kate-
nenausziigen finden. Ein Grund dafiir ist
wohl der Tatbestand, dass beide (sowohl
der Verfasser des Opus Imperfectum wie
auch der Katenist) die infragekommen-
den Gedanken nur summarisch wiederge-
ben. Dies sieht man besonders deutlich an
dem Beispiel auf S. 202, wo nicht nur ein
Katenenauszug, sondern auch der volle
Text erhalten ist. Es ist aber auch zu be-
riicksichtigen, dass die Zuweisung der Ka-
tenenfragmente oft unsicher ist, d.h. dal3
manche maglicherweise aus anderen
Schriften des Origenes stammen oder an-
deren Verfassern zuzuschreiben sind. Von
den von Mali angefiihrten Stellen gehort
eine (S. 119) zu einem von Klostermann
nur in Klammern wiedergegebenen, d.h.
als unecht bezeichneten Fragment (fr.70),
eine zweite (S. 282, 326) zu einem Frag-
ment, dem nichts im vollen Text ent-
spricht (fr.4691; vgl. aber Theodor von He-
raklea fr. 122 in J. Reuss, Matthdus-Kom-
mentare aus der griechischen Kirche, Tex-
te und Untersuchungen 61, Berlin 1957),
wahrend eine dritte (S. 98, 325) sich als
ein Satz aus Chrysostomus entpuppt, aber
auch in anderem, dem Opus Imperfectum
noch dhnlicheren Wortlaut, ndmlich als
Eigentum Theodors von Heraklea er-
scheint (fr.26, vgl. dazu GCS Origenes
12.2 (1955) S.71). Bei den wortlichen
Parallelen zu Origenes ist es auch interes-
sant, dass solche sich eher zur lateinischen
Ubersetzung als zum griechischen Text
feststellen lassen (vgl. S. 156-7, 196 (iiber
die ‘tortuosi cameli’), 206, 264, und S. 343
Anmerkung 949).

Wihrend Mali die Parallelen zwischen
dem Opus Imperfectum und Origenes et-
was libertreibt, unterschétzt er diejenigen
zu Hieronymus. Inseiner Tabelle S. 357ff.
bezeichnet er keine derselben als wort-
lich, obwohl er doch anderswo zugibt,
dass sich Ubereinstimmungen bis ins Vo-
kabular finden und 6 solche Stellen auf-
zéhlt (S. 342-3 mit Anmerkung 950). Hin-
zuzufiigen sind zwei Stellen (von Mali auf
S. 317 und 345-6 zitiert), deren Wortlaut
so dhnlich ist, dass Nautin (der meint, das
Opus Imperfectum sei ein auf griechisch
verfalites Werk) zu dem Argument greifen
mulBte, sie seien Interpolationen des latei-
nischen Ubersetzers.

Im Ergebnisteil seines Buches versucht
Mali, die Unabhéngigkeit des Opus Imper-
fectum von Hieronymus zu beweisen.
Dass der Verfasser des Opus Imperfectum
manchmal eine Auslegung bringt, die mit
derjenigen des Hieronymus nicht tiber-
einstimmt oder auf einem anderen Text
basiert (S. 340ff.), zeigt jedoch nicht
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mehr, als daR® er ihm nicht in allem skla-
visch folgt. Ob alle wortlichen Uberein-
stimmungen sich ohne die Annahme ei-
ner direkten Abhdngigkeit erkldren las-
sen, scheint mir unsicher. Meines Erach-
tens hat aber Mali darin recht, dal viele
der Ahnlichkeiten zwischen dem Opus
Imperfectum und Hieronymus durch die
Annahme einer gemeinsamen griechi-
schen Quelle zu erkliren sind (so
S. 340f.). Wo die Gedanken &dhnlich ge-
hen, aber die Wortwahl anders ist, hat
man oft den Eindruck, dass beide unab-
hédngig voneinander aus dem Griechi-
schen tibersetzen. Es fallt auch auf, dass
der Wortlaut der gemeinsamen Bibelzita-
te fast immer verschieden ist. Mali nimmt
aber an — wenn ich ihn richtig verstehe —,
diese griechische Quelle miisse immer
Origenes sein (vgl. z.B. S. 187). Er scheint
die Moglichkeit gar nicht zu erwagen, dass
es andere gemeinsame Quellen hitte ge-
ben kénnen — dies, obwohl er fiir den Teil
der Exegese, zu dem der Kommentar des
Origenes erhalten ist, nicht weniger als 63
Parallelen zwischen dem Opus Imperfec-
tum und Hieronymus aufzahlt, fiir die er
keine entsprechende Stelle bei Origenes
findet (vgl. die Tabelle, S. 362-369; 27 die-
ser Parallelen sind aus dem Teil des Kom-
mentars des Origenes, in dem sowohl der
griechische Text wie auch die lateinische
Ubersetzung erhalten ist). Er nimmt aber
an, dall der Text des Matthdauskommen-
tars des Origenes, der dem Verfasser des
Opus Imperfectum vorlag, weder mit dem
erhaltenen griechischen Text noch mit der
lateinischen Ubersetzung bzw. deren Vor-
lage identisch, sondern an manchen Stel-
len vollstandiger war (S. 3271f.) —dies des-
wegen weil es Parallelen sowohl zur latei-
nischen wie auch zur griechischen Fas-
sung gibt, welche in der jeweiligen ande-
ren Fassung keine Entsprechung finden
(in diesem Abschnitt sind nicht alle zitier-
ten Beispiele iiberzeugend — auf S. 328
beruft sich Mali auf einen Katenenaus-
zug (fr.418), den Klostermann als ,du-
Berst zweifelhaft” bezeichnet, auf S. 333
stimmt es nicht, dass eine Aussage tiber
die ,Nachfolge im Handeln, in guten
Werken” im griechischen Text steht).
Wie Mali selbst zugibt, ist das letzte
Wort iiber das Opus Imperfectum noch
nicht gesagt worden. Er schreibt von sei-
ner eigenen Arbeit: ,es soll mit ihr nur das
Tor zur weiteren Erkundung des Opus Im-
perfectum und dessen Quellen aufgestos-
sen werden” (S.356), und weist insbe-

' sondere auf drei Fragen, die griindlicher

zu erforschen sind (S. 354-5: den Bibel-
text, die weiteren Quellen, und den Aria-
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nismus des Verfassers). Was die Quellen-
frage anbelangt, so wiirde ich vermuten,
dass es keine einfache Losung gibt — man
miisste wohl fragen, nicht nur ob der Ver-
fasser des Opus Imperfectum die Werke
des Hieronymus und des Origenes (aufLa-
tein? auf Griechisch?) direkt benutzte,
sondern auch, ob er mit Hieronymus ge-
meinsame Quellen zur Verfiigung hatte,
die ihrerseits wiederum von Origenes ab-
héngig waren (meines Erachtens wiéren
z.B.die auf S. 195 und 203 zitierten Paral-
lelen, die teils Hieronymus (mentitus est/
mentitur, hora tertia usw.), teils Origenes
(accipio et gquasi uera/ g CUYXOTOTL-
Béuevoc (quasi consentiens), Adam, et qui
cum eo fuerunt/ Adam ... et eos qui fuer-
unt in tempore illo) ndher sind, wenn
nicht durch eine gleichzeitige Abhdngig-
keit von beiden Quellen, dann eventuell
auf diese Weise zu erkldren). Es werden
auch manche Gedanken des Origenes
zum Allgemeingut der griechischen exe-
getischen Tradition geworden sein, sodaR®
sie auch auf indirektem Wege in die spate-
ren Kommentare hineinflieRen konnten.
Wenn man auch nicht mit allen Ergeb-
nissen Malis iibereinstimmen kann, so ist
dies verhdltnismédssig unwichtig. Die
Hauptleistung seiner Arbeit besteht in
dem Aufsuchen und Zusammenstellen
der vielen Parallelen, die dem Leser ein ei-
genes Urteil ermoglichen. Dafiir jedenfalls
mull man ihm sehr dankbar sein.
Cambridge Caroline Bammel

Klaus Koschorke: Spuren der Alten Liebe. Stu-
dien zum Kirchenbegriff des Basilius
von Caesarea (= Paradosis 32), Frei-
burg/Schweiz 1991 (Universitatsver-
lag), 403 S., geb., ISBN 3-7278-0771-7.

Basilius ist nicht nur deshalb besonders
interessant, weil seine Lkirchenkritischen
AuBerungen zu den schérfsten zdhlen, die
aus dem Bereich der Alten Kirche erhal-
ten sind” (S. 8), sondern auch deshalb,
weil er seine Aufmerksamkeit nicht, wie
fast alle anderen ,reichskirchlichen Theo-
logen” (S. 29) — auch die beiden anderen
groRRen Kappadokier (S. 31, Anm. 3) —auf
die objektive, libergeschichtliche Heilig-
keit der Kirche richtet, die sich durch
allegorisch-ekklesiologische Exegese er-
fassen l1aRt, sondern auf die Urgemeinde,
in welcher ,die Kirche so, wie Gott sie ge-
wollt hat, Wirklichkeit gewesen ist”
(S. 31). Dadurch bekommt die Ekkesiolo-
gie des Basilius einen stark nostalgischen
Zug, wie man heute sagen wiirde; jeden-
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falls hélt er der Kirche stets ,im Spiegel
idealer (oder vielleicht doch eher ideali-
sierter) Vergangenheit ihren Soll-Zu-
stand” vor Augen (S. 30); er will die ,Ban-
de der alten Liebe erneuern” (Ep 70,1;
S. 30), oder doch wenigstens im Kontakt
mit den Kollegen die ,Spuren der alten
Liebe” finden (Ep 190,3; S. 35). So erklart
sich auch der Haupttitel des Buches. Dalk
Basilius aber einen ,BufBruf” an die voll-
kommene Christenheit” gerichtet haben
soll (S. 30), ist mir unerklarlich; und in
seinen praktischen Manahmen, um ,die
Kanones der Viter zu erneuern”, hat er
Jrreguldr geweihte Landkleriker” wohl
nicht ,vom Dienst dispensiert” (ebda.),
sondern suspendiert, bzw. ihre Weihe fiir
ungiiltig erklért; auf Seite 220 spricht Ko-
schorke dann tatsdchlich korrekt von der
,Suspendierung”; allerdings identifiziert
er dort ohne weitere Begriindung die
,Dienenden” (hyperetountes) bzw. Die-
ner (hyperetai) mit Subdiakonen, obwohl
Basilius den Titel ,hypodiakonos” kennt
und verwendet (z.B. Ep 219,2). Die Praxis
zeigt sich auch in der Betonung und Deu-
tung der Mértyrerfeste, welche die Vater
,eben zu dem Zweck eingerichtet haben,
um der mit der Zeit durch die rdumliche
Trennung entstehenden Entfremdung
(allotriosis) entgegenzuwirken” (S. 36).
Die ,von Basilius fiir erforderlich und er-
fahrbar gehaltene Kontinuitdt zur Urge-
meinde setzt” aber ,ein Charismenver-
standnis voraus, welches das Mirakulose
ausscheidet bzw. an den Rand rickt”
(S. 37, Anm. 37). Ja, Basilius verzichtet
darauf, ,die Verbindung mit der apostoli-
schen Urzeit durch eine formalisierte Suk-
zessions- und Traditionstheorie herzustel-
len” (S. 38).

Verf. befalRt sich auch mit der beriihm-
ten Abschaffung des Bullpriesteramtes in
Konstantinopel im Jahre 391, obwohl die
langst nicht mehr in die Lebenszeit des Ba-
silius fallt, und findet, ,die Wiedergabe
dieses Ereignisses bei Vorgrimmler” (BuRe
und Krankensalbung = Handbuch der
Dogmengeschichte, Freiburg 1978, 1V,3
S.72) und in meinem ,Coetus Sanc-
torum* (Der Kirchenbegriff des Novatian
und die Geschichte seiner Sonderkirche,
Bonn 1968, S. 2081.) gehe ,an der Quel-
lenanalyse durch E. Schwartz (Gesam-
melte Schriften V, 354 ff.) vorbei”, und be-
hauptet weiter, ,auch das Bekenntnis vor
dem Bulpriester” sei ,ein offentlicher,
kein privater Akt” gewesen (S. 178 Anm.
93). E. Schwartz behauptet nicht nur dies
tatsdchlich, sondern auch, schon der Hi-
storiker Sozomenos habe ,die Erzahlung
von der vornehmen Dame, die durch ei-
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nen Diakon verfithrt wurde, nicht mehr
verstanden, sondern das vor dem Buf3-
priester abzulegende Bekenntnis als ein
privates und nicht als ein offentliches”
aufgefaldt; ,so schnell” sei ,in etwa einem
Menschenalter die Erinnerung an die Ex-
homologese geschwunden” (355 f.).
Schwartz hat allerdings hier keine weite-
ren Untersuchungen und auch keine ein-
gehenderen Textanalysen angestellt, son-
dern sich auf Batiffol (Etudes d’histoire et
de théologie positive, Paris 1902, 1,150—
160) berufen, dessen Untersuchung aber
offenbar nicht zu Ende gelesen, sondern
sich nur seinem ablehnenden Urteil iiber
die Darstellung des Sozomenos ange-
schlossen. Fiir Batiffol ist es aber ausge-
macht, daR sich in den Texten ,seit dem
zweiten Jahrhundert keine Spur” eines
offentlichen Siindenbekenntnisses findet
(S. 153). Auch die Darstellung des Sokra-
tes lasse erkennen, dafl das Bekenntnis
der vornehmen Dame fiir sie keine nach-
teiligen Folgen hatte; ihre Schuld sei also
nicht offentlich bekannt geworden. Au-
Rerdem bescheinigt Batiffol dem Sozome-
nos, dessen Darstellung des Ereignisses er
nicht akzeptiert, dann doch in dieser Frage
einen weiteren Horizont und nimmt sei-
nen Hinweis, von Anfang an sei es nicht
im Sinne der Bischofe gewesen, daB die
Siinden o6ffentlich ,wie in einem Theater”
bekannt wiirden, als die zutreffende Be-
urteilung der frithen BuRdisziplin.
Koschorke geht natiirlich nicht nur den
Ideen und Gedankengidngen des Basilius
nach, sondern stellt auch ein Gutteil sei-
ner Biographie und seiner kirchenpoliti-
schen Tatigkeit dar. Man kann Basilius tat-
sdchlich nur richtig einschitzen, wenn
man seine kurze Schrift tiber das Gericht
Gottes ernst nimmit, die Koschorke sicher
zu Recht mit der Mehrheit der Forscherals
eine der frithesten Schriften ansieht
(S. 43 ff.). Basilius faRt da seine Erfahrun-
gen vieler Reisen zusammen; wihrend
alle anderen Bereiche der Gesellschaft gut
zusammenspielten, herrsche in der Kir-
che Verwirrung und Zwietracht; die Chri-
stenheit stelle sich dar wie Israel, als es
noch keinen Konig hatte. Alles, was Basi-
lius dann geschrieben hat, vor allem seine
Moralia, und alles, was er kirchenpolitisch
unternommen hat, dient der Uberwin-
dung dieses Kirchenjammers. Vor allem
im Kapitel VIII, ,Einheit der Kirche* (239—
283), schreibt Koschorke sozusagen Kir-
chengeschichte der Basiliuszeit. Vielleicht
ware es gut gewesen, noch hinzusetzen,
daf3 Euseb, der vermutliche Prisident der
Synode von Tyana 367, Bischof von Cae-
sarea in Kappadokien war (S. 246). Auf
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der Synode im karischen Antiochien (hier
prazisiert Koschorke) kamen nicht 34
arianische (S.247), sondern asianische
Bischofe zusammen; jedenfalls erklirt So-
zomenos (H.e. VI, 12,4 {.), diese Bischofe
aus der Asia hétten sich zwar immer noch
gegen das Homoousios gesperrt, aber die
Synodalen von Tyana gelobt, welche das
Nizdénum angenommen hatten; Arianer
hétten das sicher nicht getan.

Koschorke kommt erwartungsgemaf
auch auf die theologischen Bemithungen
des Basilius zur Durchsetzung des Nizi-
nums im Osten zu sprechen, wobei der
Briefwechsel mit Apollinaris von Laodicea
eine besondere Rolle spielte; Koschorke
hélt mit Prestige, Riedmatten, Hiibner
und anderen den Briefwechsel trotz der
fritheren Einwinde von Lietzmann und
Schwartz und der neueren Bedenken von
Fedwick fiir echt (S. 242). Mit der groRen
Abhandlung von R. Weijenborg ,De au-
thenticitate et sensu quarumdam epistu-
larum S. Basilo Magno et Apollinario Lao-
diceno  adscriptarum”  (Antonianum
1958, 197-240; 371-414 und 1959, 245—
298; vgl. dazu meine Bemerkungen ,Zum
Briefwechsel zwischen Basilius und Apol-
linaris“: ThQ 175, 1995, S. 46-60) hat
Koschorke sich nicht befal3t, obwohl sie in
der Basilius-Ausgabe der Bibliotheke Hel-
lenon Pateron, auf die er flirmehrere Wer-
ke verweist (S. 351 ff.), zu Brief 361 ff.
angegeben und mehrfach berticksichtigt
wird.

Besonders interessant ist tatsachlich das
Verhidltnis des Basilius zum Westen, mit
dem er iiber Athanasius in Verbindung zu
treten versuchte; aber der hatte kein In-
teresse daran, dem Westen die Anerken-
nung des Meletios, den er in seinem To-
mus ad Antiochenos nicht einmal ge-
nannt hatte, zu empfehlen, wie Basilius
wiinschte (Ep 69,1). Koschorke analysiert
sehr sorgfiltig den Brief 70, der keine An-
rede enthalt, vielleicht nur ein Entwurf
war, jedenfalls nie in Rom angekommen
ist (S. 271-273). Die liberaus interessante
und wohl auch gewichtige Stelle im Brief
an Athanasius (69,1), wo Basilius sagt,
was er vom romischen Bischof erwartet,
lalt Koschorke bei Seite. Basilius schreibt:
+Bs ist uns aber folgerichtig erschienen,
dem Bischof von Rom zu schreiben, er sol-
le die Verhaltnisse hier (d.h. im Osten, be-
sonders in Kleinasien) untersuchen
(episkepsasthai) und sein Urteil abgeben
(dounai gnomen); da es schwierig ist, auf-
grund gemeinsamen Synodalbeschlusses
einige (Bischofe) von dort (also aus dem
Westen) abzusenden, soll er (der Bischof
von Rom) in eigener Vollmacht tiber die
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Sache entscheiden (authentesai peri to
pragma) und Manner auswahlen, die ...
im Stande sind, diejenigen zurechtzuwei-
sen, die hier bei uns verdreht sind ... sie
sollen alles mitbringen, was nach (der
Synode von) Rimini geschehen ist, zur
Auflosung dessen, was dort (nur) unter
Druck beschlossen worden war ...”. Die
Gesandten des Papstes sollen also Doku-
mente mitbringen, die es im Osten nicht
gibt, also offenbar romische Entscheidun-
gen gegen die Synode von Rimini, die
dann auch im Osten gegen die
Parallel-Synode von Seleukia geltend ge-
macht werden kénnen (vgl. dazu meine
Rezension von ,Basilius von Caesarea.
Briefe. Eingel., tibers. und erl. von
Wolf-Dieter Hauschild, Teil I. 1990, Teil
IIT, 1993, in der ThQ 175, 1995, S. 67-70,
bes. S. 69). Uberschreitet das, was Basilius
da vom romischen Bischof erwartet, wirk-
lich ,nicht die Grenzen solidarischer Hilfe,
wie sie... zwischen Gliedern des Leibes
Christi tiblich sein sollte” (S. 272)? Ko-
schorke bezieht sich mehrfach auf M.
Wojtowytsch, Papsttum und Konzile von
den Anfingen bis zu Leo I. (Stuttgart
1981), macht aber keinen Versuch, Basi-
lius gegen dessen ungerechtfertigten Vor-
waurf in Schutz zu nehmen, er habe genau
gewuldt, was Eustathios in Rom unter-
zeichnet hatte, das aber trotzdem abge-
stritten (vgl. dazu meine Rezension in
ThQ 1984, S. 223-225).

Tiibingen Hermann J. Vogt

Gregor von Nyssa: In Canticum Canticorum
Homiliae. Homilien zum Hohenlied, 3
Teilbande, Ubersetzt und eingeleitet v.
Franz Diinzl (= Fontes Christiani 16/1—
3), Freiburg — Basel — Wien (Herder)
1994, 875S., kt., (ISBN 3-451-22123-3,
3-451-22124-1, 3-451-22116-0).

E Diinzl, der bereits zu den Canticum-
Homilien Gregors eine umfangreiche Mo-
nographie vorgelegt hat (Braut und Brau-
tigam. Die Auslegung des Canticum durch
Gregor von Nyssa, Tiibingen 1993), er-
schlie3t den Text Gregors durch eine gut
strukturierte Einleitung, eine fliissig les-
bare Ubersetzung sowie zahlreiche An-
merkungen im Ubersetzungsteil. Damit
wird eine zentrale Schrift Gregors einem
breiteren Publikum zugénglich gemacht
und somit ein wichtiger Beitrag zur Erfor-
schung der Theologiegeschichte des vier-
ten Jahrhunderts geliefert.

Im folgenden seien vor allem die wich-
tigsten Ergebnisse dargestellt: F. Diinzl be-
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tont zu Recht, daB die Homilien zum Ho-
henlied ein Spatwerk Gregors sind, das
dieser kurz vor seinem Tod verfallt hat.
Die gesamte Schrift 14t jedoch im einzel-
nen keine konkreten Riickschliisse auf die
zeitgeschichtliche Situation zu (7). Um
sich dem geschichtlichen Kontext zu na-
hern, zeichnet der Verf. in wenigen Stri-
chen biographische Daten nach (8-17),
worunter er aber nicht nur die lebensge-
schichtliche Situation faBt, sondern auch
die Entwicklung der Theologie seit Arius
und Nizda einschlieflich der Bedeutung
der drei kappadokischen Viter fiir die
Ausformulierung der Trinitdtstheologie
(13-17).

Fiir den zeit- und theologiegeschichtli-
chen Hintergrund der Canticum-Homi-
lien verweist E Diinzl in einem weiteren
Schritt auf Gregors literarische Kontro-
versen (17-22). Wahrend die Auseinan-
dersetzungen mit Apolinarius und dessen
Anhédngern sowie die Herausbildung der
Lehre von der Gottheit des Geistes in den
Canticum-Homilien kaum Spuren hinter-
lassen hdtten (21f.), diirfe man fiir die
zentralen Aussagen der UnfaBbarkeit
Gottes, seiner Unendlichkeit usw. nicht
iibersehen, daf diese Konzeptionen in der
Kontroverse mit Eunomius entstanden
seien, auch wenn die trinitatstheologi-
schen Erbrterungen in den Homilien zum
Canticum keine Rolle mehr spielten (21).
Aufgrund dieser Zuordnung stellt der
Verf. einige Grundziige der eunomiani-
schen Theologie und Gregors Reaktionen
darauf dar (18-21).

Nach den Uberlegungen zu den zeit-
und theologiegeschichtlichen Hinter-
griinden wendet sich E Diinzl den nahe-
ren Umstdnden der Canticum-Homilien
zu. In tibersichtlichen Bemerkungen stellt
erden Adressatenkreis des Werkes heraus
(die Dame Olympias aus einer vornehmen
Familie Konstantinopels; 22-25). Die
Adressaten sind nicht etwa in asketischen
Eliten zu suchen, sondern es sind durch-
schnittliche Christen, die sich in ihrem
geistlichen Fortschritt durchaus unter-
scheiden. In seinen Homilien verbindet
Gregor die verschiedenen, im Hohelied
auftretenden Personen mit diesen geist-
lich unterschiedlich ,reifen” Christen
(25-28). Die Auslegung des Canticum
steht dabei ganz unter dem Vorzeichen der
Allegorese, die zu einem tieferen Sinn und
damit zu einem groReren Nutzen fiir die
Leser fithren soll (28-31). Dartiber hinaus
betont der Verf., dals die Canticum-Homi-
lien aus Predigten entstanden sind, die
aufgezeichnet und z.T. iberarbeitet wur-
den; sie sind vermutlich nicht in Kon-

9
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stantinopel entstanden. F. Diinzl pladiert
bei der relativen Chronologie der Spat-
werke De vita Moysis und In Canticum Can-
ticorum fiir einen zeitlichen Vorrang von
De vita Moysis (31-39). Im Anschlul} daran
widmet sich der Verl. verschiedenen Fra-
gen des Werkes und der Auslegung des
Canticum durch Gregor selbst, so zu-
niachst dem Problem der griechischen
Textgrundlage (39-47), und dem forma-
len Aufbau der Homilien mit einem festen
Schema (47-51), wobei Gregor in seiner
Auslegung inhaltlich z.T. von Origenes ab-
hangig ist (51-60).

In einem zentralen Abschnitt seiner
Uberlegungen wendet sich E Diinzl der
Theologie der Canticum-Homilien zu
(60-78). Gregor von Nyssa wolle in den
Homilien einen Fortschritt aufweisen,
den der Gldubige bzw. die Seele erreichen
kann. Indem die Seele in sich selbst blickt
bzw. sich auf sich selbst hinwendet, voll-
zieht sie einen nie endenden Aufstieg zu
Gott. Dabei unterscheidet F. Diinzl, wie
schon in der Forschung gesehen wurde,
zwei Aspekte: der unendliche Aufstieg der
Seele muf einerseits individuell gesehen
werden; er ist notwendig, weil der
Mensch seine urspriingliche Vollkom-
menheit verloren hat, die er im Aufstieg
wiederherstellen muf (63). Zum anderen
ist der Aufstieg zu Gott fiir den wandelba-
ren Menschen aufgrund der Unendlich-
keit Gottes selbst unendlich. Die Teilhabe
am Guten, die von Gott als unablassige
Verdnderung zum Besseren gewahrt wird,
kann im Kontext der Unendlichkeit Got-
tes nie an ein Ende kommen. Indem alles
Sichtbare hinter sich gelassen werde, kon-
ne sich der Mensch an Gottangleichen. Da
alle Begriffe und Vorstellungen Gott nicht
treffen konnen, ist ein direkter Zugriff auf
Gott unmoglich: nur im Glauben kann
Gott trotz seiner Unfafbarkeit gefal’t wer-
den, indem Gott selbst dem Menschen
entgegenkommt (Schoépfung, Mensch-
werdung). Dabei wird allerdings das
unendliche Streben zu Gott nicht allein
von der individuellen Seite aus betrachtet,
sondern tlber die Figur des Lehrers ver-
mittelt (77).

Neben diesen Erdrterungen zur Theolo-
gie der Homilien verweist der Verf. auf
wichtige Fragen zum Stil (79-81), zu un-
terschiedlichen Deutungen der Homilien
(81-85), Editionen und Ubersetzungen
(86-88) sowie den Textzeugen (88-92),
worauf allerdings im Rahmen dieser Be-
sprechung nicht weiter eingegangen wer-
den soll. Die Ubersetzung der kritischen
Edition von H. Langerbeck (GNO 6), die
hier abgedruckt ist, geht weit iiber die bis-
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her nur in gekiirzter Fassung vorliegende
Version v. Balthasars hinaus und stellt ins-
gesamt eine bedeutende Leistung dar (97—
829). Die drei Teilbande werden durch
verschiedene Verzeichnisse abge-
schlossen, die es ermoglichen, einen sehr
guten Zugang zu diesem Werk Gregors zu
erhalten: Abkiirzungen (830-835), Lite-
raturverzeichnis (836-850) und Register
zur Bibel, zu griechischen Begriffen, Per-
sonen und Sachen (851-875).

Diinzl hat sich bereits durch seine Pro-
motion als hervorragender Kenner von In
Canticum Canticorum Homiliae Gregors aus-
gewiesen. Das spiegeln auch die Einlei-
tung und die Ubersetzung mit den hilfrei-
chen Anmerkungen wieder. Man hitte
sich aber gewiinscht, daf® auch andere
Fragen, die in der Einleitung aufgegriffen
werden, mit einem gleich hohen Standard
behandelt worden wiren. Dazu einige
Anmerkungen:

1. Fiir die Formel pioe ovoic — ToElg
vmootaoes, die der Verf. fiir die Kappado-
kier hervorhebt, miifiten weitere Klarun-
gen vorgenommen werden: zum einen
reicht es nichtaus, allein auf die Sprachre-
gelung und den literarischen Anteil zu
verweisen (13). Vielmehr handelt es sich
um einen konzeptionellen, d.h. fiir den
Gedanken notwendigen Beitrag, der zur
Folge hat, daR in dem literarischen Schaf-
fen auch die Sprachregelung einer Kla-
rung zugefithrt wird. Zum anderen ist
zwar die Formel ,ein Wesen, drei Hypo-
stasen” durchaus bei Basilius von Caesa-
rea, Gregor von Nazianz und Gregor von
Nyssa entwickelt. Dabei sollte aber nicht
tibersehen werden, dal5 etwa fiir den Be-
griff ovoia bei Basilius und Gregor von
Nyssa Unterschiede bestehen und sich zu-
dem die Verhaltnisbestimmung von ovaio
und vmoéoTaowg bei Basilius selbst noch
entwickelt, wahrscheinlich unter dem
Einfluls des Apolinarius.

2. Nach der Ansicht von F. Diinzl unter-
scheidet Eunomius innerhalb der Trinitat
verschiedene, einander untergeordnete
Wesen mit je eigenen Wirksamkeiten; be-
stimmte Namen oder Begriffe kommen
den Wesen von Natur aus zu. Das wichtig-
ste Argument der Verschiedenheit der
gottlichen Wesen bestehe in der Moglich-
keit, exakte Begriffe fiir das Wesen anzu-
geben (z.B. die dyevvnoia fiir Gott). Dies
beruhe auf sprachphilosophischen Vor-
aussetzungen: ,daf} es namlich zum einen
derart naturgemife, authentische We-
sensbegriffe wirklich gebe und sie zum an-
deren dem menschlichen Denken auch
verfligbar seien.” (19) Bei dieser gesam-
ten, hier nachgezeichneten Argumenta-
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tionsstruktur miilten aber m.E. andere
Gewichtungen vorgenommen werden:
die sprachphilosophischen Voraussetzun-
gen einer naturgemdfen Benennung, die
von Platons Kratylos bis zu dem Kraty-
loskommentar des Proklos reichen (vgl.
J. Daniélou, L. Abramowski, R. Mortley
u.a.), konnen nicht, wie in dem obigen Zi-
tat, einfach mit der Verfligbarkeit des
menschlichen Denkens parallel gesetzt
werden. Vielmehr bilden die wesensma£Ri-
gen Benennungen, die durch einen gottli-
chen Akt mitgeteilt werden (vgl. 19 Anm.
43), die Grundlage dafiir, dal} der Mensch
das Wesen der Dinge durch sein Denken
(émivoi) erfassen kann. DalR nun die
oboia Gottes durch den Begriff dyevvmoia
eindeutig bestimmt werden kann, hangt
sicher mit diesen sprachphilosophischen
Voraussetzungen zusammen. Die grund-
legende Herleitung der dyevvnoia Gottes
durch Eunomius (vgl. Apol. 7), die der
Verf. nicht nachzeichnet, belegt, daf® fiir
den einen Gott in der Tradition der (neu-
platonischen) Auslegung des platonischen
Parmenides jede Form der Gewordenheit
ausgeschlossen werden mufs und erst so
die Ungewordenheit eine exakte Benen-
nung des gottlichen Wesens ist. Ferner
miifte fiir die Sprach-Theorie des Eu-
nomius zwischen Benennungen fiir die
ovoio (z.B. die Agennesie) und fiir die
évégyew (z.B. Vater und Sohn) deutlich
unterschieden werden, was so aber nicht
vom Verf. herausgearbeitet wird (18).

Auf die Herausforderung durch Eu-
nomius reagierte Basilius mit seiner
Schrift Adversus Eunomium I-III (man
hatte hier wohl auch neuere Uberlegun-
gen von EX. Risch zu Ps.Basilius, Adv.
Eun.IV-V mit reichen Parallelen zu Apoli-
narius heranziehen miissen). Dagegen
setzt sich Eunomius wiederum zur Wehr.
Nach dem Tod seines Bruders Basilius
ubernahm Gregor von Nyssa dessen Ver-
teidigung (19), indem er sowohl fir die
Bestimmung des Wesens Gottes als auch
fiir die Sprachphilosophie neue Ansatze
lieferte. Hier verweist E. Diinzl zum einen
auf die Unendlichkeit Gottes (im An-
schluf an E. Miihlenberg; man hatte viel-
leicht auch eine Kontrastposition wie die
von W. Ullmann einflieBen lassen kon-
nen). Zum anderen betont der Verf. fiir
Gregors Ansatz vor allem die sprach-
schopferische Tétigkeit der Vernunft: dem
Menschen kommt es zu, auch die unter-
schiedlichen Gottesbezeichnungen zu bil-
den. Damit gelinge es nicht, einen ein-
zigen Begriff zu finden, der Gottes Wesen
umfaft (20). Neben diesen, in sich zu-
treffenden Uberlegungen wire es viel-

leicht angebracht gewesen, vor allem die
stoischen Elemente der Sprach-Theorie
Gregors herauszuarbeiten sowie die
Struktur der Differenz (didompo und
dudotaoig), die der Sprache selbst eigen
ist. Mit Hilfe der in sich differenten Spra-
che ist es nicht moglich, ein &didotatoy,
namlich Gott, zu umschreiben. Damit
wird auch klar, daf8 die Bestimmung des
Wesens Gottes mit Hilfe der Sprache von
unterschiedlichen philosophischen Rich-
tungen abhédngt, die Eunomius und Gre-
gor von Nyssa beeinfluBt haben (Diinzl
meldet jedoch gegen eine philosophische
Interpretation Vorbehalte an: 83f.).

3. Neben den Uberlegungen zur
Sprachstruktur hebt Diinzl als Grundposi-
tion hervor, daf die Unendlichkeit Gottes
ontologisch die GewiRRheit verbiirgt, beim
Aufstieg niemals an ein Ende zu gelangen
(65). Dies kann allerdings nicht so allge-
mein stehen bleiben. Richtet man nam-
lich seinen Blick z.B. auf Plotin, so fallt in
diesem Zusammenhang auf, da3 dieser
durchaus von einer unendlichen &Uvapg
oder der Unendlichkeit des Einen spre-
chen kann, zudem aber von einer Einung
mit dem Einen, die auch dem Menschen
moglich ist. Somit kann gerade fiir Plotin
die Unendlichkeit des Einen nicht verbiir-
gen, da® der Aufstieg zum Einen nie en-
den kann. Worin liegt dann aber das Spe-
zifikum Gregors? Dieser Frage miiBte wei-
ter nachgegangen werden. Zudem moch-
te ich an dieser Stelle fiir den Begriff der
opoiwotg, den der Verf. mit ,Angleichung”
wiedergibt (66; 82 usw.), vorschlagen,
diesen im Sinne Gregors mit dem im Deut-
schen ungewohnlichen Wort ,Anahnli-
chung” einzufiihren. Denn der Mensch
wird in dem unendlichen Aufstieg Gott
nicht etwa gleich, sondern dhnlich; dies
zeigt auch die urspriingliche Verwendung
dieses Begriffs bei Platon (Theait 176b),
der den wichtigen Zusatz ,soweit als mog-
lich* (xoxd 10 dvvatdv) fiir die Opoiwolg
anfiigt. SchliefRlich sollte man fiir die Fra-
ge einer unendlichen (wohl nicht ,ewi-
gen”, wie der Verf. schreibt: 68) Bewe-
gung (xivnowg) das fiir Gregor wichtige
Problem des Verhiltnisses von xivnoig
und otdoig anschneiden sowie fiir die
konzeptionelle Gestaltung des Glaubens-
begriffes auf die ovyn verweisen (vgl. Eccl
7,p. 411,1-14).

Trotz mancher Anfragen und Ergdn-
zungen ist mit diesen Bdnden ein wert-
voller Beitrag zur Erforschung Gregors
von Nyssa geleistet. Damit zeigt sich er-
neut der hohe Standard der Reihe Fontes
Christiani.

Miinchen Thomas Bihm
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Ferdinand R. Gahbauer: Die Pentarchietheo-
rie. Bin Modell der Kirchenleitung von
den Anfiangen bis zur Gegenwart
(= Frankfurter theologische Studien
42), Frankfurt am Main (Verlag Josef
Knecht) 1993, 11, 467 S., kt., ISBN 3-
7820-0657-7.

Vi., Angehoriger der Benediktinerabtei
Ettal und mit Publikationen aus dem Be-
reich der Ostkirchenkunde und der Patri-
stik hervorgetreten, legt hier seine Habili-
tationsschrift vor, die im Sommersemester
1991 von der Philosophisch-Theologi-
schen Hochschule Sankt Georgen/ Frank-
furt am Main angenommen wurde. Er be-
handelt ein Thema, das mindestens seit
dem 19. Jahrhundert wiederholt Gegen-
stand einer gréferen Anzahl von Publika-
tionen war, fiir deren Présentation Vi.
bald 30 Seiten benotigt (S. 4-32).

Das Thema ist freilich von bleibender
Aktualitdt. Denn verhandelt wird Bedeu-
tung und Verhéltnis von Patriarchats- und
Primatsstruktur als grundlegender Aus-
druck orthodoxer und rémisch-katholi-
scher Kirchenverfassung. Es geht um die
Frage, ob die gemeinsame Verantwortung
fiir die Leitung der Kirche durch die fiinf
altkirchlichen Patriarchate Rom, Kon-
stantinopel, Alexandrien, Antiochien und
Jerusalem, wie sie sich in der Alten Kirche
herausbildete, eine bleibende Bedeutung
hat und wie sich dazu die Stellung des Bi-
schofs von Rom verhdlt. Es geht also um
eine ekklesiologische Kernfrage von fun-
damentaler Bedeutung fiir den Dialog
zwischen diesen beiden Kirchen, deren
Klarung von gesamtokumenischer Rele-
vanz ist. Die Frage hat freilich dogmati-
sche Qualitdt, und in ihrer Beantwortung
und Behandlung in der bisherigen Litera-
tur schldgt sich konfessionelle Identitat
und geschichtliche Erfahrung vieler Jahr-
hunderte nieder. So beansprucht das
Okumenische Patriarchat von Konstanti-
nopel bis in der Gegenwart fiir die Pentar-
chie den Rang altkirchlicher Tradition,
wahrend das II. Vatikanum in seinem Ost-
kirchendekret sich noch nicht einmal zur
Nennung der vier orientalischen Patriar-
chate durchrang, weil man sich nicht dar-
auf einigen konnte, auch Rom unter den 5
Patriarchaten aufzuzdhlen, und viele la-
teinische Theologen das Patriarchat fiir
eine ausschlieBliche Einrichtung des
Ostens halten (Vgl. S. 1 {f.).

Diese romische Haltung dokumentiert
sich vor allem in der alteren Literatur, in
der man geneigt war, die Pentarchie allein
als Konkurrenz zum Primat zu verstehen
(J. Hergenrother; M. Jugie). Selbst bei
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grundsitzlich positiver Wiirdigung der
Pentarchie wird dort noch eine romische
Sicht derselben vertreten, wonach die sog.
petrinische ,Triarchie” der drei petrini-
schen Sitze Rom, Alexandrien und An-
tiochien das altere und eigentlich allein
von Rom in der Alten Kirche anerkannte
Verfassungsmodell sei (W. de Vries).

Fiir das Verstindnis der Haltung des
Okumenischen Patriarchates grundle-
gend sind die — bei uns leider nur schwer
zugédnglichen — Studien zur Pentarchie des
Athener Kirchengeschichtlers und Kano-
nisten B. Pheidas (ders., ITpoumoféoeig
dwopoppioewg tol Oeopol Thg MEVI-
apylog 1@V moTEuoEy®dv ... Athen 1969;
ders., “Totopwavovira mpofinuarta meol
v Aetovgylav 1o Oeopol TR mevi-
00ylog TS TUTELUEY®MYV ..., Athen 1970),
eines der einflureichsten theologischen
Berater des Okumenischen Patriarchats in
der Gegenwart. Fiir Pheidas ist die Pentar-
chie keine historisch bedingte Grofe, die
sich aus der Angleichung der kirchlichen
an die politische Verfassung erkldre, son-
dern hat ausschlieBliche und unverander-
liche Bedeutung aufgrund der Gultigkeit
der Kanones der 6kumenischen Synoden.
Pentarchie und Primat lassen sich nach
ihm nicht miteinander vereinbaren.

Herrscht schon keine Einigkeit tiber das
historische Aufkommen der Pentarchie
und ihre Bewertung, so noch weniger
iiber den zeitlichen Ansatz einer ,Pentar-
chietheorie”, also einer begriindeten Vor-
stellung der Pentarchie. Orthodoxerseits
verficht man hier einen moglichst frithen
Ansatz noch vor Justinian I. V. verweist
zu recht auf eine verbreitete begriffliche
Unscharfe hin, indem nicht zwischen ei-
ner ,Pentarchieidee” und einerbegriinde-
ten ,Pentarchietheorie” unterschieden
wird (S. 31ff.), ein Begriff, der erstmal bei
Hergenrother auftaucht (S. 34). Vi. hat
sich nun zur Aufgabe gesetzt, die ,Pentar-
chietheorien” aller kirchengeschichtli-
chen Epochen quellenorientiert zu analy-
sieren und zu interpretieren. Die Arbeit
umspannt also nicht nur die gesamte Kir-
chengeschichte, sondern sucht die kriti-
sche Auseinandersetzung mit der zu den
jeweiligen Geschichtsphasen bereits be-
stehenden Literatur.

Materialien behandelt Vf. in Kap. 1
,Bausteine fiir die Bildung der Pentar-
chietheorie” (S. 38-93). Dazu gehoren:
.Die Entwicklung der Patriarchalverfas-
sung”, ,Der Patriarchentitel”, ,Die rechtli-
che Stellung der Patriarchen”, ,Die Bezie-
hungen der Patriarchate untereinander”,
,Die Anfidnge der Pentarchieidee” u.a.m.
Kap. 2 ist dem Thema ,Das Zeitalter des
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Ikonoklasmus und die Pentarchietheorie”
gewidmet (S. 94-137). Diese Abgrenzung
ist gerechtfertigt, insofern sich in der Aus-
einandersetzung mit dem Ikonoklasmus
und im Kampf gegen die Synoden von
Hiereia (754) und Konstantinopel (815)
eigentlich erst eine pentarchische Kon-
zilsidee durchsetzt und erstmals so etwas
wie eine ,Pentarchietheorie” auftaucht.
Ein eigenes 3. Kap. ist den ,Chronisten
zwischen den Konzilen von Nikaia (787)
und Konstantinopel (869/70)“ vorbehal-
ten (S. 138-147). Man hitte die beiden
ikonophilen Historiker Theophanes und
Georgios Monachos freilich auch noch in
Kap. 2 mitbehandeln kénnen (Zu Kap. I
und 2. i.e. vgl. unten). Kap.4 behandelt
,Die Wirren um Photios und die Pentar-
chietheorie” (S. 148-176). In dieser Epo-
che schilt sich im Osten die Vorstellung
der Pentarchie als Stiftung géttlichen
Rechtes heraus mit der starken Tendenz,
die 5 Patriarchate als gleichrangig zu be-
trachten. ,Die Pentarchietheorie im Zeit-
alter des sog. GroRen Schismas von 1054
lautet die Uberschrift von Kap. 5 (S. 177-
214). Neben die Verankerung im ius divi-
num tritt nun auch die Vorstellung der
Pentarchie als Schopfungsordnung, die
aus dem Vergleich mit den 5 Sinnen ge-
wonnen wird. Gleichzeitig tauchen erst-
mals Pentarchielisten auf, in denen Kon-
stantinopel den ersten Rang einnimmt.
Ein eigenstidndiges Kap. 6 ist vollig zu
recht den byzantinischen Kanonisten des
12. und 14. Jahrhunderts vorbehalten
(S. 215-241). Sie haben mit ihren Kom-
mentaren zum byzantinischen Kirchen-
recht bis heute in der griechisch-sprachi-
gen Orthodoxie groften EinfluB auf die
dortige Sicht der Entwicklung der alt-
kirchlichen Kirchenverfassung und sind
in der Sammlung von G. Rhalles und M.
Potles (dies., Zvvraypa tdv Oeiwv %ol
lep®v xovovoy, Bd. I-VI, Athen 1852-
1859) allenthalben prédsent. Von besonde-
rer Bedeutung ist dabei die Pentarchie-
theorie von Theodoros Balsamon, fiir den
die Pentarchie nicht nur iure divino und
als Schépfungsordnung besteht, sondern
der nun auch den Vorrang der Kaiserstadt
iiber alle anderen Patriarchate vertritt und
im Sinne einer kollegialen Leitung in allen
5 Patriarchaten zusammen das eine Haupt
der Kirche erblickt. ,Zeugen der Pentar-
chietheorie vor dem Unionskonzil von
Ferrara-Florenz (1439)* und ,Das Konzil
von Ferrara-Florenz (1438-1445)” bilden
die Kap. 7 und 8 (S. 242-272, 273-316).
Kap. 9 iiber ,Pentarchietheorien in der
Neuzeit“ (S. 316-341) behandelt u.a. die
Erhebung des Patriarchates Moskau 1593

153

und die Geschichte der Patriarchate auf
dem Balkan hinsichtlich der Frage nach
der Bedeutung der Fiinfzahl fiir die Pen-
tarchietheorie. Besonders wichtig ist hier
natiirlich das mit der Zuweisung des 5.
Platzes an Moskau verbundene definitive
Ausscheiden Roms und die Einnahme des
1. Platzes durch Konstantinopel. Ein eige-
nes 10. Kap. ist den Zeugnissen fiir ,Die
Pentarchietheorien der lateinischen Kir-
che” vor 1054, nach 1054 und nach 1204
gewidmet (S. 342-400). Das die Sachun-
tersuchung abschlieRende Kap. 11 behan-
delt die ,Tetrachietheorie* (S. 401-416)
und ist von einigem Interesse, insofern
deutlich wird, dal® die Vorstellung einer
vierkopfigen Kirchenverfassung nicht
von Anfang an antiromischen Ursprungs
ist oder eine Folge des Schismas von 1054
darstellt, sondern genauso alt ist wie die
Pentarchieidee. In ahnlichem Sinne mulf}
hier hingewiesen werden auf die Ab-
schnitte (1.5.4.4.; 2.9; 7.3), die Pentar-
chietheorien in der ostsyrischen Kirche
untersuchen. So laBt sich ein erstmaliges
Auftauchen einer Pentarchietheorie
iiberhaupt ca. 585 bei ISo’jahb und der
Synode v. Seleukia/Babylonien feststellen
(S. 81). Konstantinopel fehlt dort in der
Pentarchie. Auch hier sind also sehr ,irdi-
sche” Einfliisse (Perserherrschaft!) auf
dogmatische Theoriebildungen nicht zu
iibersehen. Noch Ebedjesu, Metropolit
von Nisibis im 13. Jahrhundert, vertritt
eine Pentarchietheorie vollig eigenstandi-
ger Art, die mit der Einbeziehung von
Ephesos aber deutlich einen vorchalkedo-
nischen Vorstellungshoriziont markiert
Eine — ausgewihlte — Bibliographie und
Register (Personen, Orte, Begriffe) be-
schlieBen das Werk.

Wir haben in dieser Untersuchung so-
mit die umfassendste und erstmalige Dar-
stellung aller in der Geschichte der Kirche
vertretenen Pentarchietheorien (Vf. zahlt
10 Varianten!) und Tetrachietheorien vor-
liegen. Etliche der dargestellten Ge-
schichtsphasen waren noch véllig uner-
forscht, so dal® Vi. historisches Neuland
betritt. Dies betrifft bes. die Pentarchie-
theorien der Zeit der Konstantinopeler
Synode von 869/70 (Kap. 4), nach dem
12. Jahrhundert (Kap. 6 und 7), die Chro-
nisten des 9. Jahrhunderts (Kap. 3), die
Zeugnisse aus der syrischen Kirche (Kap.
1.5;2.9;7.3) sowie Pentarchietheorien des
17. Jahrhundert. Insgesamt bietet VI. so
die erste Gesamtdarstellung zu diesem
Problem. Darin liegt ohne Zweifel die Be-
deutung der Studie und ihr Wert. Ab-
schlieBend behandelt Vi. den s.E. gegebe-
nen Modellcharakter der Pentarchie fiir
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die Einheit von Rd&misch-katholischer
Kirche und Orthodoxie. Nachdem es sich
hier um Uberlegungen dogmatischer Na-
tur handelt, sind sie an dieser Stelle nicht
zu kommentieren (vgl. dazu aber die Rez.
v. H. M. Biedermann in: OstkSt 42 (1993)
199-202).

Zu kommentieren ist nun aber die Dar-
stellungsweise und Quellenbehandlung
des Vi.s in den Kap. 1 und 2. Diese sind
natiirlich in historischer Perspektive von
besonderer Bedeutung, weil sie die ge-
schichtliche Grundlage aller sich spéater
bildenden ,Pentarchietheorien” darstel-
len, und alle geschichtliche Herleitung ek-
klesiologischer Theoriebildungen histo-
risch tiberpriifbar bleiben muf.

Hier sind nun die Abschnitte iiber die
Entwicklung der Patriarchalverfassung
insofern enttduschend, als die Darstellung
der historischen Grundlagen fiir die Ent-
stehung der Patriarchate nicht aus eigen-
stindigem Quellenstudium gewonnen
wird, sondern als zusammenfassende Pra-
sentation von Thesen recht disparater Pu-
blikationen konzipiert ist. Darunter befin-
det sich z.B. auch das standig herangezo-
gene Werk von Maximos von Sardes (ders.,
Das Okumenische Patriarchat in der or-
thodoxen Kirche, Freiburg i.Br. 1980
[griechisches  Original:  Thessaloniki
1972]), das man als Beleg fiir eine histori-
sche Bestandsaufnahme der Gegebenhei-
ten des 2.-6. Jahrhunderts nun wirklich
nicht zitieren kann, sondern das eigent-
lich nurals ,Pentarchietheorie“ benutzbar
ist. Vi, tut dies dennoch, obwohl er bei er-
ster Gelegenheit, wo er selbst die Quellen
analysiert, feststellt, was von den ,Bele-
gen” bei Maximos zu halten ist (5.52,
Anm. 211); zur ,Zuverlassigkeit” des Wer-
kes des Metropoliten Maximos fiir das
16. Jahrhundert vgl.: H. Ohme, Die ,Hei-
lige und Grofe Synode” der Orthodoxen
Kirche von Jahre 1593 und die Erhebung
des Moskauer Patriarchates, in: KO 33
(1990) 70-90, Anm. 8.9.34.84 (vom V{.
zitiert in Anm. 1140); zu seiner kirchen-
politischen Bedeutung vgl. die Rez. v. Th.
Nikolaou in: ZKG 88 (1977) 111 ff.

So lafit die Darstellung der altkirchli-
chen ,Konzilskanones” fiir die ,Entwick-
lung der Patriarchalverfassung” nun
Mangel deutlich werden und Fragen auf-
tauchen. Zuerst einmal: Man kann die Ka-
nones von Nizda (325) und Konstantino-
pel (381) einfach nicht mehr nach Mansi
zitieren (vgl. z.B. Anm. 145.146.148 u.
dann passim. Einschldgig ist trotz man-
cher Méngel: P.-P. Joannou, Discipline Ge-
nerale antique [II*-IX® s.], t. I-III, Grot-
taferrata [Roma] 1962 ff.). Mansi reicht
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genauso nicht, wenn man sich zur Sub-
skriptionsliste des I. Nicaenums dufBert
(S. 39) (zur einschldgigen Lit. vgl.: CPG
8516 und die Studien von E. Honigmann
in: Byz 11; 12; 14; 16; 20). Unausrottbar
scheint auch die falsche Zuweisung der
antiochenischen Kanones zur ,Kirch-
weihsynode” von 341 zu sein (S. 38 u.6.).
Eine m.E. unzutreffende Beweisfiih-
rung legt Vf. hinsichtlich can. 2 von Kon-
stantinopel (381) vor, in dem er die Ober-
metropolitanordnung begriindet sehen
will. Can.2 verbietet bekanntlich den Bi-
schofen einer Reichsdidzese, sich in die
Angelegenheiten einer anderen Reichsdi-
6zese einzumischen, deren Grenzen ohne
Einladung zu tiberschreiten oder dort Or-
dinationen vorzunehmen. Genannt wer-
den die 5 Diozesen der ostlichen Reichs-
hilfte: Aegyptus, Oriens (man sollte dies
nicht mit ,Anatolien” ubersetzen, so:
Anm. 150), Asia, Pontus, Thracia. Unbe-
riihrt davon sollen die in Nizda geregelten
Kompetenzen der Provinzsynoden blei-
ben sowie die Zustdandigkeiten fiir die au-
Berhalb der Reichsgrenzen liegenden
Missionskirchen. Umstritten ist, wie der
Anfang des Kanons zu interpretieren ist:
Toug vm% diotumowv sm(monoug TOlg
UnegogLou; uxknmmf; pn EmPaivery unde
ovyygewy tag ennhnotog” (Joannou, aa0.,
t. 1,1 S. 46,14ff.). Vf. behauptet undisku-
tiert, dal es sich bei den ,Bischofen Dmég
droixnowv’ um einen ,neuen Terminus”
handele, der im Gegensatz stehe zu den
,Bischofen &v tij émapyie”, von denen in
can. 4 und 6 von Nizda die Rede ist. Aus-
schlaggebend ist fir ihn ,ein Blick in den
kirchenhistorischen Atlas” (verwiesen
wird auf: GroRer historischer Weltatlas,
hg. v. bayerischen Schulbuchverlag,
Miinchen 1953, 41; H. Jedin u.a., Atlas
zur Kirchengeschichte, Freiburg i.Br.
1970, 13. Wenn es denn Atlanten sein sol-
len, vgl. dagegen: E van der Meer / Chr.
Mohrmann, Bildatlas der frithchristlichen
Welt, Giitersloh 1959, Nr. 16a u. 19), weil
man da sehen kénne, daR sich ,in ihrem
(sc. der ,Bischéfe vmep dwoivnowv”) Terri-
torium Erzbischofssitze befanden, in de-
nen nicht wenige Synoden vor dem Kon-
zil von Konstantinopel (381) abgehalten
wurden.”(S. 39). Verwiesen wird dann
auf die ,Erzbistiimer” Laodikeia und Syn-
ada fiir Ephesus (= Asia), Philippopolis fiir
die Diozese Thrakien, der falschlicherwei-
se Nikomedien als ,kirchliches Zentrum”
zugeordnet wird (S. 39) (Nikomedien ist
Metropolis von Bithynien und gehort zur
Diozese Pontos; einschldgig wire hier: R.
Janin, La hiérarchie ecclésiastique dans le
diocése de Thrace, in: REByz 17 [1959]
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136-149. Der Vorort der Ditzese Thracia
heilst Heraclea/Herakleia und nicht ,He-
rakleion” [41]), und Ankyra, Gangra und
Neokaisareia fiir Pontos. Einmal abgese-
hen davon, dall man fiir den Osten nicht
einfach den Begritf des ,Erzbistums” syn-
onym fiir ,Metropolis” verwenden kann,
sehe ich nicht, wie sich aus der Tatsache
von frithen Provinzialsynoden oder
Reichssynoden vor 381, die nattirlich stets
in den Provinzhauptstddten tagten, ir-
gendeine Schlulfolgerung in der Frage
von Obermetropolitanrechten der Bi-
schofe in den Diozesanmetropolen ergibt.
Was hat die traditionell in Philippopolis
lokalisierte orientalische Teilsynode des
Serdicense (342), die aber wahrscheinlich
dort gar nicht stattgefunden hat (vgl. K.
M. Girardet, Kaisergericht und Bischofs-
gericht [Antiquitas I,21], Bonn 1975, 113
Anm.45), mit einer postulierten kirchli-
chen Vorrangstellung Herakleias in der
Ditzese Thracia zu tun? Was haben die
unmittelbar nach dem Ende der Verfol-
gung im Osten abgehaltenen Synoden
von Ankyra (313/4) und Neokaisareia
(315), also den Metropoleis der Galatia
und des Pontos Polemoniakos, mit dem
kirchlichen Rang von Kaisareia zu tun?
‘Was gar hat die uns nur durch eine Notiz
von Dionysios von Alexandrien (1 264/5)
bekannte (Euseb, h.e. VII 7,5) antimonta-
nistische Synode in Synada/Phrygien (zu
diesem Zeitpunkt noch nicht einmal Me-
tropolis, da die Phrygia erst Anfang des
4. Jahrhunderts geteilt wird) mit postu-
lierten ephesinischen Obermetropolitan-
rechten zu tun?

So scheint es mir vollig spekulativ zu
sein, wenn man fragt, ob mit dem infrage-
stchenden Terminus (,Bischofe wméo
doixnow”) ,ein Synodalgremium der Di-
6zese gemeint (sei), das iiber der Epar-
chialsynode steht, oder ... eine Kette von
Nachfolgern im ersten kirchlichen Rang
einer politischen Dibzese” (S. 40). Der
Blick in den Atlas reicht da eben nicht aus.
Was allein weiterhilft, ist die rein philolo-
gische Frage, ob es sich denn bei den ,Bi-
schofen Omép droinmow” wirklich um ei-
nen ,neuen Terminus® verfassungsmali-
ger Natur handelt. Die Frage ist, was 0e0
hier bedeutet; m.E.: ,auerhalb” (vgl.: H.
G. Liddel / R. Scott, A Greek — English Le-
xicon, Oxford ?1966, 1858 s.v. ,B”). Dann
ware schlicht zu uibersetzen, dald auller-
halb einer bestimmten Didzese die Bi-
schofe sich nicht in die aulerhalb der
Grenzen ihrer Ditzese gelegenen Kirchen
einzumischen haben (so m.E richtig be-
reits: A. M. Ritter, Das Konzil von Kon-
stantinopel und sein Symbol [FKDG 15],
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Gottingen 1965, 87 Anm. 1. Es handelt
sich um die zentrale Monographie zum
Constantinopolitanum I, die der V{. nicht
zur Kenntnis nimmt).

Eine eigenstindige Quellenanalyse un-
ternimmt V£. in Kap 1 nur hinsichtlich des
Aufkommens des Patriarchentitels (S.51—
58). Danach kommt dieser erst ab Mitte
des 5. Jahrhunderts nach dem Chalcedo-
nense zur Verwendung, als Selbstbezeich-
nung zuerst bei Gennadios von Konstanti-
nopel. Im 6. Jahrhundert setzt er sich im
Osten weiterhin fiir die Bischofe von
Alexandrien, Antiochien und Jerusalem
als Synonym fiir den Titel ,Erzbischof”
durch. Dieser wurde in Chalkedon erst-
mals fiir die Obermetropoliten benutzt
und manifestiert sich in den dortigen Sub-
skriptionslisten synodalprotokollarisch in
der Plazierung der ,Erzbischofe” vor den
Metropoliten. Mit der Erhebung Jerusa-
lems in actio V bieten diese erstmals ein
.pentarchisches” Erscheinungsbild im
spateren Sinne. Auch hier ist zu beman-
geln, daB es nicht angeht, gerade in text-
kritisch relevanten Detailfragen wie der
Verwendung bestimmter Titel sich auf
Mansi zu berufen anstatt mit ACO zu bele-
gen (so: Anm. 229.230). Die pentarchi-
sche Rangfolge der 5 Kathedren mit Be-
nutzung des Patriarchentitels ist zuerst in
Justinians Novelle 123,3 belegt. Freilich
wird der Titel auch fiir die Oberhaupter
der nach 451 abgespaltenen Kirchen be-
nutzt.

Wie der Patriarchentitel so manifestiert
sich auch die Pentarchieidee erstmals in
Chalkedon und wird dann ibs. in Justi-
nians Novellen 109 und 131 (S. 71-79) als
byzantinisches  Kirchenverfassungssy-
stem staatskirchenrechtlich verankert.
Von einer ,Pentarchietheorie” kann man
freilich noch nicht reden, nachdem kei-
nerlei Begriindungen auftauchen. Die
,JFunfzahl” kommt erstmals auf dem III.
Constantinopolitanum 680/1 ins Spiel.
Von einer ,Pentarchietheorie” kann vor
700 nicht gesprochen werden (5.92).

Im Kapitel 1.5 tiber ,Die Anfdnge der
Pentarchieidee” (S. 65-81) zeigt sich nun,
daR die Beschrankung auf Mansi an dieser
Stelle dann auch inhaltlich auf Abwege
fiithren muB. So spekuliert Vf. iiber ,Bau-
steine der Pentarchieidee”, die in Nizda
,erstmals” ,erkennbar werden”, anhand
des bei Mansi abgedruckten Textes ,ex li-
bello synodico” (Mansi 2, 748A). Er findet
dort eine Erwdhnung der Patriarchate in
einer ,unklassischen Form” und will den
Text vor 381 datieren (S. 65, Anm. 285; als
Ergebnis prasentiert auf S. 417). Allein,
dem V{. ist nicht bekannt, daB es sich hier
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um einen Abschnitt des nach 887 entstan-
denen sog. ,Synodicon vetus“ handelt, von
dem eine kritische Edition vorliegt (J.
Duffy / J. Parker, The Synodicon vetus.
Text Translation and Notes [CFHB XV. Ser.
Washingtonenis = DOT 5], Washington
1979). Im Jahre 1601 war es von dem
Strallburger Lutheraner Johannes Pappus
(1549-1610) erstmals ediert worden und
dann auch in diverse Editionen von Kon-
zilsakten, so auch bei Mansi, mitaufge-
nommen worden (vgl. Duffy/Parker,
aa0., XXII{.). Das Synodicon vetus ist
deshalb fiir die Frage nach den Anfingen
der Pentarchieidee im 4. Jahrhundert
schlicht unbrauchbar. Es hitte allerdings
auf seine Konzeption der ,Pentarchie-
theorie” hin fiir das 9. Jahrhundert unter-
sucht werden miissen. Ahnlich spekulativ
sind die Ausfiihrungen iiber das I. Con-
stantinopolitanum (S. 67), in denen Er-
wagungen iiber die Teilnehmer angestellt
werden ohne Beriicksichtigung der ein-
schlagigen Literatur (vgl. ibs.: CPG 8601).
Auch iiber die Synode von Karthago von
419 kann man anhand von Mansi keine
Aussagen mehr treffen (S. 68) (einschla-
gig ware: Ch. Munier [Hg.], Concilia Afri-
cae A.345-A.525 [CChr.SL 149], Turn-
hout 1974), ebenso nicht — sofern jeden-
falls Subskriptionslisten betroffen sind —
iber das III. Constantinopolitanum,
(S. 87 ff.) trotz der 1991 noch nicht abge-
schlossenen Edition in den ACO von R.
Riedinger (denn einschldgig war bereits:
ders., Die Prasenz- und Subskriptionsli-
sten des VI. 6kumenischen Konzils [680/
81] und der Papyrus Vind.G.3 [ABAW.PH
851 1979).

Zu recht betont V1. S. 89 {. die zentrale
Bedeutung von can. 36 des Quinisextums
(692) fiir die Auspragung der Pentar-
chieidee, insofern dort erstmals kano-
nisch die Reihenfolge der byzantinischen
Pentarchie formuliert wird. Nach den po-
litischen Katastrophen des 6./7. Jahrhun-
derts mufite nun fiir die Kirchen auRer-
halb der politischen ,Okumene* kirchen-
rechtlich formuliert werden, was staats-
kirchenrechtlich nicht mehr griff. Fiir das
Quinisextum selbst konstatiert V{. aller-
dings ,eine Abweichung von dieser in Ka-
non 36 festgesetzten Norm... Entgegen
den bisherigen Gewohnheiten namlich
stehen die 6stlichen Patriarchen mit Kon-
stantinopel an erster Stelle an der Spitze
der Unterschriftenliste, wohingegen die
Unterschrift des Papstes ihren Platz unter
den gewdohnlichen Bischéfen einnimmt.“
(S. 90). Als Beleg wird angegeben (Anm.
373): ,Mansi 11,928C“. Dort steht freilich
nichts dergleichen, sondern die von Mansi
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wieder abgedruckte ,Admonitio ad lecto-
rem” der ,Editio Romana” von 1612, die
die Akten des Quinisextums erstmals grie-
chisch edierte. Aber auch aus ihr geht an
dieser Stelle hervor, daB fiir den Papst der
erste Platz freigehalten worden war.
Ebenfalls ergibt sich aus ihr, daR in dersel-
ben Subskriptionsliste der Bischof von Je-
rusalem angeblich vor dem von Antio-
chien unterschrieben habe. Die von Mansi
tatsachliche gebotene Liste (XI, 988 ff.)
entspricht dem, was dem V{f. aber nicht
aufgefallen ist und nicht interpretiert
wird. Man mul} dazu nicht die Untersu-
chung des Rezensenten (H. Ohme, Das
Concilium Quinisextum und seine Bi-
schofsliste [AKG 56], Berlin — New York
1990, S. 119 f, 122, 144) gelesen haben,
die Vi. kennen kénnte, nachdem er sein
Vorwortaufden 11. 7. 1991 datiert. Auch
die Kenntnisnahme anderer einschlagi-
ger, alterer und éltester Lit. wiirde hier
schon ausreichen, was aber nicht der Fall
ist (in der genannten Reihenfolge z.B.: V.
Laurent, L'ceuvre canonique du Concile in
Trullo [691-692]. Source primaire du
droit de 1’église orientale, in: REByz 23
[1965] 7-41.27; E. Caspar Geschichte des
Papsttums, Bd. 2, Tiibingen 1933, 634 [V{.
benutzt nur Bd. I!]; C. J. v. Hefele, Conci-
liengeschichte I-111, Freiburg i.Br. 21873-
1877, TII 343).

Im gemeinsamen Kampf von Ost- und
Westkirche gegen den Ikonoklasmus setzt
sich erstmals eine pentarchische Konzils-
idee durch, wonach der aktive Einsatz al-
ler 5 Patriarchen fiir den Glauben ein Kri-
terium fiir die Okumenizitat einer Synode
sei. Als ersten Vertreter einer solchen Pen-
tarchietheorie benennt Vf. Johannes von
Jerusalem (S. 96 tf., 98) mit der diesem zu-
geschriebenen Schrift Adv. Constantinum
Caballinum. Nun scheint mir historisch
fragwiirdig zu sein, ob man diese Entwick-
lungslinie so personalisieren darf, nach-
dem die Zuschreibung dieser Schrift an
den Jerusalemer Ménch ein reines Postu-
lat der Ikonoklasmusforschungist, was V.
bekannt ist (S. 96). Dabei hitte nun auch
die Untersuchung von P. Speck (ders., Ich
bin’s nicht, Kaiser Konstantin ist es gewe-
sen [Poikila Byzantina 10], Bonn 1990,
Anhang 5: ,Die Schrift Adversus Constan-
tinum Cabalinum?”, S. 321-440) beachtet
werden miissen, wonach es sich um eine
durch verschiedene Erweiterungen ange-
reicherte Schrift handelt, deren Kern vor
754 datiert, deren vom Vf. herangezoge-
ner Passus zur Pentarchie (Adv. Const. Ca-
ball. 16: PG 95, 332CD) aber das II. Nicae-
num voraussetzt und einen antiikonokla-
stischen Diskussionsstand gegen Ende des
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8. Jahrhunderts reprasentiert, wie ihn
Theodor Studites dann endgiiltig auf den
Begriff bringt (Speck, aaO., 430 ff.). Kap.
2.3 ,Das zweite Konzil von Nikaia (787)
miilte also vor dem Kapitel iiber Johannes
von Jerusalem zu stehen kommen.

Theodoros Studites (759-826) ist in ro-
misch-katholischen Darstellungen oft be-
sondere Bedeutung zugewiesen worden,
weil man aus dessen Aulerungen gern
eine Dogmatik des péapstlichen Primats
konstruiert hat (S. Salaville; M. Jugie).
Diese Sicht weil Vi. zutreffend zu korri-
gieren (S. 104-112). Tatsdchlich ist Theo-
dor der erste, der von der ,pentarchischen
Autoritdt” oder ,funfhiuptigen Macht”
(mevranopugov ®odtog) der Kirche redet.
Dabei stehen die Patriarchen trotz ihrer
traditionellen byzantinischen Rangord-
nung auf gleicher Stufe hinsichtlich ihrer
Aufgabe der Wahrung der ,gottlichen
Lehren”. Thnen kommt nach Theodor also
in gemeinsamer Verantwortung die Lei-
tungsgewalt und das kirchliche Lehramt
zu. Wichtigster Beleg ist ep.129 an Leon
Sakellarios (PG 99,1417C; S. 105 ff.). VL.
ist hier nun allerdings weiterhin der her-
kommlichen romischen Deutung ver-
pflichtet, wenn er Theodor unterstellt,
»den Singular des Herrenwortes an Petrus
in Mt 16,19 in einen Plural umzuwandeln
und die Patriarchen als Nachfolger der
Apostel zu rithmen“ (S. 105; genauso
S. 107, 131: ,Riickgriff auf Mt 16,19). Die
biblische Begriindung fiir die apostolische
Herleitung seiner Pentarchietheorie ist fiir
Theodor namlich die den Aposteln verlie-
hene Vollmacht ,zu binden und zu lsen”.
Der griechische Wortlaut des Beleges (Vagl.
Anm. 417) macht nun freilich deutlich,
dal® der Studite gar nicht Mt 16,19 zitiert —
wie romische Primatstheologen wohl im-
mer gleich meinen —, sondern Mt 18,18,
wo dieselbe Vollmacht eben allen ,Jiin-
gern” verliehen wird. Dort kniipft Theodor
an fiir seine apostolische Herleitung der
Pentarchie, womit sich zumindest fiir die-
se zentrale Stelle die Frage nach der Ver-
einbarkeit von ,Primat” und Pentarchie
gar nicht stellt. Vf. befindet sich freilich
mit seinem Irrtum in philologisch ,bester
Gesellschaft”. Denn auch in der neuen
kritischen Edition der Briefe Theodors
von G. Fatouros (dort = ep.478) wird
falsch auf Mt 16,19 verwiesen (ders.,
[Hg.], Theodor Studitae epistulae [CFHB
XXXI/2 Ser. Berolinensis], Berlin — New
York 1991, S. 697,59 {f.).

Ich breche hier ab. Wer praktisch alle
Epochen der Kirchengeschichte behan-
delt, wird sich wohl zwangslaufig auch
Blofien geben miissen. Insofern ist Nach-
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sicht geboten. Allerdings hat die histori-
sche Frage der Entstehung der Patriar-
chatsverfassung und das erste Aufkom-
men ihrer dogmatischen Theoretisierung
so grundlegende Bedeutung, daR es hier
nun auf jedes Detail ankommt. Vi. hat
eine zu begriiende Untersuchung tiber
alle ,Pentarchietheorien” vorgelegt. Inso-
fern ist der Titel zutreffend und verspricht
auch nicht mehr, Wer sich allerdings hi-
storisch tiber die Entstehung der altkirch-
lichen Patriarchate und damit verbunde-
ne ,Pentarchieideen” kundig machen
will, muR noch zu anderer Literatur grei-
fen. Hier geht es vorrangig um ,Theorien”
und nicht um eine Klarung der histori-
schen Grundlagen aller Theoriebildun-
gen.

Erlangen Heinz Ohme

Michael Borgolte: Petrusnachfolge und Kaiser-
imitation. Die Grablegen der Pédpste, ihre
Genese und Traditionsbildung (= Ver-
offentlichungen des Max-Planck-Insti-
tuts fiir Geschichte 95), Géttingen
(Vandenhoeck & Ruprecht) 1989,
430 S., 28 Abbildungen, Ln. geb., ISBN
3-525-3563-5.

Wie beispielsweise die Arbeiten von
Klaus Schatz SJ iiber die Geschichte des
papstlichen Primats (Wiirzburg 1990)
oder von Albert Rauch und Paul Imhof $J
(Hg.) lber das Dienstamt der Einheit in
der Kirche (St. Ottilien 1991) bezeugen,
bemiiht man sich gerade heute wieder
verstarkt in tiberblicksartigen Studien um
die Erfassung grundlegender theologi-
scher und historischer Aspekte des romi-
schen Papsttums. Dieses anspruchsvolle
Ziel verfolgt ohne Zweifel auch der V. des
vorliegenden Bandes, indem er erstmals
samtliche Grablegen der Bischife von
Rom zu erfassen, zu charakterisieren und
vor allem in ihrer umfassenden Bedeu-
tung zu wiirdigen versucht.

Gemdl dem Erscheinungsbild der je-
weiligen Papstsepulturen unterscheidet
der V. ndherhin acht Epochen, die er — in
chronologischer Reihenfolge — in ebenso-
vielen Kapiteln ausfiihrlich charakteri-
siert. Seine Aufmerksambkeit gilt dabei vor
allem dem Motiv der Grabplatzwahl sowie
den sozialen Gruppen, denen die Erhal-
tung der Papstgraber und damit auch das
Papstgedenken anvertraut war. Nach den
Ergebnissen des V.s machen sich in der Ge-
schichte des Papsttums ndherhin drei tra-
ditionsbildende Grablegen bemerkbar: die
JPapstgruft” der Calixtus-Katakombe
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(3. Jh.), die Sepultur beim vatikanischen
Petrusheiligtum (6.-9. Jh., 15. Jh. —heute)
sowie die Grablege in der romischen Bi-
schofskirche auf dem Lateran (12. Jh.).
Die Belegung der genannten Grablegen
weist freilich keine ungebrochene Konti-
nuitdt auf, sondern wird immer wieder
von Perioden dezentraler Papstbestattun-
gen (4./5., 10./11., 13./14. Jh.) unterbro-
chen. Unter den sozialen Gruppen, die
sich in besonderer Weise um die Graber
der Papste und ihre memoria gekiimmert
haben, ist an erster Stelle die romische Ge-
meinde zu nennen. Seit Leo dem GroRen
(1 461) tibernahmen hingegen in zuneh-
mendem MaRe Gemeinschaften von
Ménchen, Klerikern oder Kirchenbedien-
steten diese Aufgabe. Abgesehen von die-
sen geistlichen Institutionen und Kérper-
schaften oder den leiblichen Angehorigen
der Pépste fligen sich seit dem Ende des
8. Jh.s auch vereinzelte deutsche und
franzosische Herrrscher in diesen Kreis
und nicht zuletzt auch Kommunen, die als
kostbaren Schatz ein Papstgrab in ihren
Mauern bargen. Auf ideengeschichtlicher
Ebene war im Friithmittelalter vor allem
dem Gedanken, ,im Papstgrab die Petrus-
nachfolge zum Ausdruck zu bringen, Er-
folg beschieden, im Hochmittelalter er-
ganzt durch das ,Motiv fiirstlicher Selbst-
darstellung, das im Constitutum Constan-
tini als imitatio imperii umschrieben
wird” (S. 337 f.). Als letztes Ziel aller Sor-
ge um die Papstgradber zeichnet sich aber
vor allem ab, ,dafl im Grundsatz eine
groltmaogliche Offentlichkeit und Gebets-
hilfe fiir den Verstorbenen  angestrebt
wurde” (S. 341).

Dariiber hinaus vermochte der V. —
nicht zuletzt aufgrund seiner umfassen-
den Perspektive — auch eine Reihe von
neuen Einzelergebnissen zu erzielen, von
denen hier einige der altkirchlichen Peri-
ode genannt seien. So konnte Borgolte
darauf aufmerksam machen, daR die
,Papstgruft” der Calixtus-Katakombe ein
Novum in der Geschichte des gesamten
antiken Bestattungswesens darstelle. Hat-
ten in ihr doch erstmals ,die aufeinander
folgenden Inhaber eines Leitungsamtes
ihre Ruhestatte gefunden” (S. 26). Dabei
mache sich als Bestattungsmotiv ndher-
hin die Absicht bemerkbar, den Mitglie-
dern der romischen Gemeinde auf diese
Weise das Prinzip der apostolischen Suk-
zession gewissermafen handgreiflich na-
hezubringen. Im 4. Jh. kénne man dage-
gen eine Streuung der Papstgraber beob-
achten, ein Phanomen, das ebenfalls nicht
auf einem Zufall beruhe. Denn die vom
Staat anerkannte Kirche strebte nunmehr
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allenthalben nach optischer Représen-
tanz: ,Streuung, nicht Konzentration der
Kultstiatten war [demzufolge] die Devise*
(S. 42). Die Bestattung Leos des GroRRen
(1 461) beim Petrusgrab entspreche hin-
gegen seiner Petrinologie, gemal der je-
der Papst im romisch-rechtlichen Sinne
Erbe Petri sei, weshalb er auch ein Erbbe-
grabnis bei seinem Erblasser beanspru-
chen diirfe (S. 58 {.). SchlieRlich orientie-
re sich die Anfang des 7. Jh.s ebenfalls vor
einer Peter- und Paulskirche angelegte
Grablege der Erzbischofe von Canterbury
— nicht zuletzt aufgrund der rémischen
Herkunft des Griinderbischofs Augusti-
nus (+ 604/609) — am Vorbild der zeitge-
nossischen Papstsepulturen (S. 87).

Zum Schluf seien fur die gleiche Peri-
ode noch einige Anmerkungen gemacht.
Zu S. 15 f., Anm. 4: Etwas diirftig ist hier
das Grab des Klemens (1 ca. 101) behan-
delt, zumal dazu bereits ausfiihrliche wei-
terfiihrende Studien von Snopek (1918),
Amati (1941) und Esser (1964) existieren;
vgl. die genauen Literaturangaben im
Quellen- und Literaturverzeichnis von
Johannes Hofmann, Unser heiliger Vater
Klemens. Ein romischer Bischof im Ka-
lender der griechischen Kirche, in: TThSt
54 (1992). — Zu S. 16, Anm. 9: Zur Ar-
chédologie des Petrusgrabes und des friih-
christlichen Rom ware neuerdings noch
heranzuziehen Peter Lampe, Die stadtro-
mischen Christen in den ersten beiden
Jahrhunderten. Untersuchungen zur So-
zialgeschichte, in: WUNT, Reihe 2, 18
(1987 [19892]).—Zu S. 28: Der V. setzt sei-
ne Datierung wohl etwas zu spat an, wenn
ererstdie Jahrzehnte um 200 als jene Pha-
se charakterisiert, in der die romischen Bi-
schofe ,die Leitung von Gemeinde und
Priesterkollegium zu gewinnen” ver-
mochten; vgl. dazu speziell fiir Rom Jo-
hannes Hofmann, Die amtliche Stellung
der in der dltesten romischen Bischofsliste
iiberlieferten Ménner in der Kirche von
Rom, in: HJ 109 (1989), 1-23. - Zu S. 17:
Bei dem mit dem Montanisten Proklos
streitenden Gaius handelt es sich nicht —
wie der V. meint — um einen rémischen
Kleriker, sondern um einen gelehrten
romischen Gemeindechristen, der zur
Zeit des Bischofs Zephyrin von Rom
(t ca. 217) lebte; ' vgl. " Eusebius, H.E.
2,25,6 u.6,20,3.-S. 35: Wertvolle Ergan-
zungen zu Hippolyt von Rom bieten
Agostino Amore, I Martiri di Roma, Rom
1975, 98-101 u.6. und Enrica Follieri, Ip-
polito nell’ agiografia e nella liturgia
Bizantina, in: SEAug 13 (1977), 31-43. -
S. 45: Es trifft keineswegs zu, daR die ro-
mischen Bischofe erst seit Papst Damasus
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(+ 384) in der Regel aus der personlichen
Umgebung der Vorgdnger stammen; vgl.
Michel Andrieu, La carriére ecclésiastique
des papes et les documents liturgiques du
Moyen Age, in: Revue des Sciences Reli-
gieuses 21/2 (1947), 90-120. - S. 86: Be-
kanntlich wurde Kaiser Konstantin
(+337) urspriinglich auf sehr symbol-
trachtige Weise in der Apostelkirche be-
stattet, um dann — offensichtlich ebenfalls
nicht zufillig — nach 359 auferhalb der-
selben in einem eigenen Mausoleum sein
Grab zu finden; vgl. Richard Krautheimer,
Zu Konstantins Apostelkirche in Konstan-
tinopel, in: JAC.E 1 (1964), 224-229; hier
228. Wegen der hohen Bedeutsamkeit
dieser Translation, die eventuell auch die
urspriinglich aulerhalb von St. Peter
durchgefiihrte Anlage der Papstsepultu-
ren beeinflulft haben konnte, ware ein
diesbeziiglicher Hinweis wohl nicht ver-
fehlt gewesen.

Dankbar nimmt der Leser am Ende des
Werkes ein ausfiihrliches Orts-, Personen-
und Sachregister (S. 405-427) zur Kennt-
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nis sowie einen der schnellen Orientie-
rung dienenden Anhang, der in einer
Grabplatz-Tabelle unter den Rubriken
.Todes- bzw. Begrdbnisdatum®, ,Name”,
»Grabplatz“, ,Nachweis [im Buch] Seite*
und ,Abb[ildung]“ samtliche Papste in
chronologischer Reihenfolge auffiithrt
(S. 343-360) und auf diese Weise vor al-
lem das iiber das jeweilige Papstgrab Ge-
schriebene im Buch leicht auffinden laft.
Dariiber hinaus steigern 28 Abbildungen
in Gestalt von Karten, Planen, Fotografi-
en, Rekonstruktionen usw. die Anschau-
lichkeit des Werkes. Erweist sich das um-
fangreiche Quellen- und Literaturver-
zeichnis (S. 362-403) schon ganz allge-
mein fiir jeden an der Papstgeschichte In-
teressierten als eine reiche Fundgrube, so
wird man — vor allem was die Papstsepul-
turen anbelangt — auf dieses im wesentli-
chen sehr sorgfiltig gearbeitete Standard-
werk kiinftig nicht mehr verzichten kén-
nermn.
Eichstdtt/Niederaltaich
Johannes Hofmann

Notizen

Gisela Muschiol: Famula Dei. Zur Liturgie in
merowingischen Frauenklostern (= Beitra-
ge zur Geschichte des alten Monchtums
und des Benediktinertums 41), Miin-
ster 1994 (Aschendorffsche Verlags-
buchhandlung), 51, 396 S., kt., ISBN 3-
402-03975-3.

Wer aufgrund des eher bescheiden for-
mulierten Titels annimmt, es handle sich
um eine im striktesten Sinne liturgiege-
schichtliche Studie — die es natiirlich auch
ist — wird bei der Lektiire rasch eines Bes-
seren belehrt. Entsprechend dem weitge-
falRten Begriff von Kirchengeschichte,
den der Doktorvater der Autorin, Arnold
Angenendt, mit Recht in seinen eigenen
Arbeiten vertritt, weitet sich auch im vor-
liegenden Fall das Thema, vom liturgi-
schen Aspekt ausgehend, zu einer sehr
konkreten und in ihren sorgféltig be-
schriebenen Details hochst informativen
inneren  Geschichte  merowingischer
Frauenkloster. Im einzelnen geht es
grundsétzlich um die Rolle der Frauen in
der Merowingerzeit, woriiber in den letz-
ten Jahren neue und grundlegende sozial-
und mentalitdtsgeschichtliche Untersu-
chungen aus dem Bereich der seridsen

Frauenforschung erschienen sind. Es geht
ferner um ,fromme Frauen in Gallien®,
wobei fiir eine angeblich so quellenarme
Zeit doch insgesamt sehr viel interessantes
Material von der Verfasserin zusammen-
getragen und systematisch ausgewertet
worden ist.

Das zweite GroRkapitel (S. 81 ff.) gilt
der Stundenliturgie. Die Verfasserin geht
zwar vom Formalen und dessen Wand-
lungen naturgemdl aus, aber sie konfron-
tiert und erldutert die sich ergebenden
Textfragen mit einer Fiille konkreter De-
tails aus erzdhlenden Quellen, wodurch
aus zahlreichen Belegstellen ein sehr an-
schauliches Bild des liturgischen wie des
monastischen Lebens insgesamt entsteht
— bis hinein in die Fragen des Alltags in
Frauenklostern. Mit anderen Worten: Das
Normative wird stets mit gegebenen Le-
benssituationen erhellt und damit unge-
mein anschaulich. Auch in dieser Hinsicht
bewiéhren sich wiederum moderne For-
schungsansétze, wonach hagiographische
Texte nicht nur positivistisch als ,Fakten-
steinbriiche” ausgewertet werden diirfen,
sondern daf in der wechselseitigen Erhel-
lung von Norm und Realitdt Topik und
konkretes Erzdhlgut auch Mentalitdten



140

transparent werden, die anderenfalls nur
schwer zu fassen sind.

Das dritte GroRRkapitel ist ,besonderen
liturgischen Vollziigen” gewidmet (Eu-
charistie, Confessio, Totenliturgie etc.).
Bei dem Unterabschnitt iiber ,puellae ob-
latae” wie in anderen Kapiteln tritt tibri-
gens die grofle Bedeutung des Caesarius
von Arles sehr klar hervor, eine Persén-
lichkeit zwischen Spatantike und Friih-
mittelalter, die nach den alteren Mono-
graphien von C. F. Arnold und A. Malnory
aufgrund des neuen Forschungsstandes
eine moderne Biographie verdiente.

In der SchluBzusammenfassung dieser
substantiellen und ergebnisreichen Arbeit
deutet die Autorin mit Rechtan, daf esan
der Zeit ware, den bisherigen Studien tiber
den ,Holy Man” (Peter Brown) entspre-
chende Arbeiten tiber die ,femina Dei”
zur Seite zu stellen, die in vergleichbarer
Weise Heilungen, Segnungen und sogar
Totenerweckungen zu bewirken vermag.
Zu diesem zweifellos vorhandenen For-
schungsdesiderat, dem sich gerade jetzt
eine Reihe wichtiger Arbeiten und laufen-
der Untersuchungen intensiv widmen,
hat die Verfasserin mit diesem Buch einen
hochst bemerkenswerten Beitrag gelei-
stet.

Miinchen Friedrich Prinz

Petra Kehl: Kult und Nachleben des heiligen
Bonifatius im Mittelalter (754-1200)
(= Quellen und Abhandlungen zur Ge-
schichte der Abtei und der Di6zese Ful-
da 26), Fulda (Verlag Parzeller) 1993,
264 S., kt., ISBN 3-7900-0226-7.

Spdtestens seit Matthias Zenders volks-
kundlicher Arbeit tiber Riume und Schich-
ten mittelalterlicher Heiligenverehrung aus
dem Jahre 1959 (21973) ist erwiesen, wel-
che Bedeutung Untersuchungen zur
Kultgeschichte und -topographie der Hei-
ligen fiir die Religions- und Sozialge-
schichte haben. Die Ergebnisse der histo-
rischen Anthropologie konnten dies
durch neuere methodische Zugdnge noch
erweitern. Deshalb ist es in der Tat iiberra-
schend, da der Kult eines der bedeutend-
sten Heiligen des fritheren Mittelalters,
des angelsachsischen Missionars und Kir-
chenreformers Bonifatius (672/75-754)
namlich, abgesehen von kleineren Arbei-
ten bislang noch nicht Gegenstand einer
entsprechenden Untersuchung gewodern
ist. Diese miBliche Liicke schliet nun die
Arbeit von Petra Kehl, eine von Jiirgen
Petersohn betreute Dissertation, die im
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Wintersemester 1991/92 vom Fachbe-
reich Geschichtswissenschaften der Phi-
lipps-Universitdit Marburg angenommen
und fiir den Druck leicht gekiirzt worden
ist.

Die Eckdaten der Untersuchung sind
der Martyrertod des Bonifatius am Mor-
gen des 5. Juni 754 nahe des friesischen
Ortes Dokkum (der bei genauer Betrach-
tung freilich kein Martyrium, sondern ein
Raubmord war), die einer ortsgebunde-
nen Kanonisation gleichkommende
Translation der Gebeine des Fuldaer Klo-
stergriinders in die neuerbaute Ratgersba-
silika am 1. November 819 sowie das Ende
des 12. Jahrhunderts als Hohepunkt der
Verehrung des Heiligen, konkretisiert
durch das Aufkommen des von Hans Ul-
rich Rudolf schon 1971 untersuchten
Apostelepithetons. Als Quellengrundlage
dienen die verschiedenen Bonifatiusvi-
ten, weitere hagiographische und histo-
riographische Werke sowie liturgische
Zeugnisse. Leider nur am Rande (S. 187)
erwahnt wird die Bildiiberlieferung zum
Bonifatiuskult. Denn die Durchmuste-
rung der erhaltenen Darstellungen des 10.
bis 12. Jahrhunderts in ihren unterschied-
lichen Bildkonzeptionen hétte eine weite-
re Differenzierung der Kultentwicklung
ermoglicht. Erinnert sei nur daran, dalk
die Fuldaer Prachtsakramentare des spa-
ten 10. Jahrhunderts mit konkreten Ab-
sichten von dem Bonifatiuskloster aus ex-
portiert worden sind.

Auf dieser Quellenbasis beschreibt die
Autorin im ersten Teil die Anfange der Bo-
nifatiusverehrung bis 819 (S. 17-87), die
sich vor allem auf Fulda, Mainz, Dokkum,
Utrecht und die angelsdchsische Heimat
des Heiligen konzentrierte. Dabei werden
die Griinde fiir den zdgerlichen Beginn
des Kultes, die in der kirchenpolitischen
Kaltstellung des Bonifatius in seinen letz-
ten Lebensjahren zu suchen sind, nicht
recht deutlich. Die langsame Ausdehnung
seiner Verehrung dagegen wird sorgsam
und quellengesattigt nachgezeichnet. Der
zweite Teil (S. 91-211) schildert die Ent-
wicklung von 819 bisins 12. Jahrhundert.
Auch in diesem Zeitraum lag die Initiative
zundchst in Fulda, ging aber bald deutlich
dariiber hinaus. Insgesamt betrachtet ge-
lingt es der Autorin (auch wenn man tiber
manche Detailaussagen  diskutieren
konnte), ein klares Bild der unterschiedli-
chen Entwicklungsstufen der Bonifatius-
verchrung zu entwerfen. Sie war keines-
wegs so einheitlich, wie die Bedeutung
des Bonifatius zu Lebzeiten vermuten las-
sen wiirde. Einige bislang nicht edierte
Texte zum Bonifatiuskult (S. 219-222) so-
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wie sorgfiltig erstellte Verzeichnisse und
Register schlieRen die gelungene Arbeit
ab

Everswinkel Lutz E. von Padberg

Alfons Zettler: Die frithen Klosterbauten der
Reichenau. Ausgrabungen — Schriftquel-
len — St. Galler Klosterplan. Mit einem
Beitrag von Helmut Schilichtherle (= Ar-
chéologie und Geschichte. Freiburger
Forschungen zum ersten Jahrtausend
in Siidwestdeutschland 3), Sigmarin-
gen (Jan Thorbecke Verlag) 1988, 362
S., zahlreiche Karten und Abb., Ln.
geb., ISBN 3-7995-7353-4.

Das Werk, eine aus der Schule des Frei-
burger Medidvisten Karl Schmid stam-
mende Doktordissertation (1984), ist das
Ergebnis langjahriger Forschungen zur
Baugeschichte eines der bedeutendsten
Kulturzentren der karolingischen und ot-
tonischen Zeit: des 724 vom irofrdnki-
schen Wanderbischof Pirmin gegriinde-
ten Bodenseeklosters Reichenau. Dabei
stiitzt sich der Verf. auf die rund 500 Hand-
blitter umfassende Grabungsdokumenta-
tion des Leiters des Bezirksbauamts Kon-
stanz Emil Reisser (1878-1943) aus den
Jahren 1920-1941, auf den in der Reiche-
nauer Schreibstube gefertigten St. Galler
Klosterplan, auf schriftliche Uberlieferun-
gen und vor allem auf eigene archaologi-
sche Beobachtungen in den Jahren 1970—
1984. Auf dieser Grundlage gelingt es
ihm, die bauliche Entwicklung dieses In-
selklosters vom ersten noch auf Pirmin
und seine Ménche zurtickgehenden Holz-
bau bis zum Bau der 1048 geweihten und
im groRen und ganzen in ihrer urspriingli-
chen Gestalt erhaltenen (zweiten) Mar-
kuskirche Abt Bernos, mit der die gestal-
tende und erneuernde GroRbautétigkeit
am Klaustrum endet, weitgehend zu re-
konstruieren, nicht zuletzt dank der be-
sonders giinstigen Voraussetzungen fiir
die archaologische Forschung; denn der
Konventsneubau des frithen 17. Jahr-
hunderts ist nicht auf den Fundamenten
des mittelalterlichen Klosters auf der
Nordseite des Miinsters, sondern auf des-
sen Siidseite errichtet worden, wodurch
die alten Bauzustinde konserviert blie-
ben. Fiir die 300 Jahre der mittelalterli-
chen Bautétigkeit lassen sich sechs Bau-
perioden nachweisen, und es konnen
auch eine ganze Reihe von Raumlichkei-
ten des Klosterbezirks nach Lage und
Funktion sowie in ihrer Gesamtzuord-
nung bestimmt werden: die Infirmerie der
Maonche und das vermutliche Noviziats-
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gebaude, der Monchsfriedhof und die
Grabstitten klosterlicher Wohltater und
hochgestellter Personlichkeiten im Chor
der Klosterkirche oder im unmittelbaren
Umkreis des Klaustrums, der Wéarme-
raum der Moénche und das vermutliche
Cellarium, aber auch die klosterliche
Schiffslande, die fiir Wirtschaft und Ver-
kehr des Inselklosters vitale Bedeutung
hatte. Die einzelnen Befunde werden
durch Wiedergabe von Handblattern Emil
Reissers, durch Karten und Photographi-
en veranschaulicht. Dariiber hinaus bietet
die Arbeit u.a. im Kapitel iiber den
Moénchsfriedhof und die anderen Grab-
statten eine bemerkenswerte Einfiihrung
in das mittelalterliche Todesverstdndnis
und die darin griindenden Begrabnissit-
ten sowie im Kapitel iber den Warme-
raum der Monche eine hochinteressante
Geschichte der Heizbaukunst. Im Licht
dieser Untersuchungen — als einer ,Fall-
studie* zum Thema ,Frithmittelalterli-
cher Klosterbau” — erscheint der von Rei-
chenauer Ménchen konzipierte vieldis-
kutierte St. Galler Klosterplan nicht mehr
als bloRer ,Ideal-“ oder ,Musterplan” fiir
karolingische Benediktinerkloster nach
Maligabe der Aachener Reformen Lud-
wigs des Frommen 816/17, sondern viel
cher als Ubertragung Reichenauer Ver-
haltnisse auf die értlichen Vorgegebenhei-
ten St. Gallens; denn - so der Verfasser —
Linsgesamt stimmte ..., soweit man heute
urteilen kann, die tatsichliche bauliche
Gestalt des Reichenauer Klaustrums um
830 mit den Angaben des St. Galler Klo-
sterplans iiberein, auch was die Geschol8-
gliederung betrifft” (S. 262).
Miinchen Manfred Weitlauff

Heinz Liwe: Religiositit und Bildung im frii-
hen Mittelalter. Ausgewdéhlte Aufsatze,
herausgegeben und mit einer Einlei-
tung versehen von Tilman Struve, Wei-
mar (Verlag Hermann Béhlaus Nachfol-
ger) 1994, 15, 384 S., Ln. geb., ISBN 3-
7400-0920-9.

Der Titel, unter dem im vorliegenden
Band ausgewihlte Arbeiten von Heinz
Lowe zusammengefalt sind, zeigt die bei-
den Schwerpunkte an, Religiositdt und
Bildung, zwei Schwerpunkte, deren inne-
re Binheit Lowes Aufsdtze eindrucksvoll
verdeutlichen.

Im ersten Beitrag ,Salzburg als Zentrum
literarischen Schaffens im 8. Jahrhun-
dert” behandelt Lowe nicht nur literatur-
geschichtliche Fragen, sondern auch
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grundlegende Probleme der frithen Salz-
burger Geschichte. Vor allem versucht er,
seine These von Virgil als dem Autor der
Kosmographie des Aethicus Ister zu un-
termauern. Im Aufsatz ,Lateinisch-christ-
liche Kultur im karolingischen Sachsen“
geht Lowe folgenden Fragen nach: ,1)
welche Bedeutung die Zeitgenossen
Schulen und Bibliotheken ... beimaRen,
2) welcher Anteil dabei Kraften aus Eng-
land und dem Frankenreich zukam, 3)
welche Ausblicke die sdchsischen Quellen
auf den erstrebten geistigen und religic-
sen Wandel eréffnen”. Die Arbeit , Westli-
che Peregrinatio und Mission” behandelt,
wie der Untertitel formuliert, deren ,Zu-
sammenhang mit den linder- und vélker-
kundlichen Kenntnissen des fritheren
Mittelalters”. Auch in ,Pirmin, Willibrord
und Bonifatius. Thre Bedeutung fiir die
Missionsgeschichte ihrer Zeit” nennt
Lowe in der ihm eigenen prazisen Art an-
fangs die Problemstellung, die Frage
»nach 1) den Voraussetzungen, die sie auf
dem Felde der Mission bereits vorfanden,
2) den Gebieten, auf denen sie die Aus-
breitung des Christentums gefordert ha-
ben, und 3) den Methoden, denen sie ihre
Erfolge verdankten”. Der Beitrag ,Die
Iren und Europa im fritheren Mittelalter”
ist Lowes Restimee des von ihm initiierten
gleichnamigen grolen Sammelwerkes,
des Standardwerkes schlechthin zu die-
sem Thema. In ,Findan von Rheinau. Eine
irische peregrinatio im 9. Jahrhundert”
richtet Lowe seinen Blick auf ,1) den Ver-
fasser und die Intentionen seines Werkes,
wobei auch die Frage nach dem Vorhan-
densein von Miracula Findani zu behan-
deln sein wird, 2) die Chronologie Fin-
dans, wie sie sich aus der Vita ableiten 13Rt,
3) das Bild der Vita Findani von der Kirche
im Pictenland, 4) Findan als peregrinus
und inclusus und sein Nachleben in
Rheinau bis in das 12. Jahrhundert”. In
JIrische Genealogien aus St. Gallen und
ihr historischer Hintergrund” zeigt Lowe,
dafll diese erfundenen Genealogien von
Gallus und Brigida der die peregrini um-
gebenden Adelswelt zu erkennen geben
sollten, ,daR ihr Standesdiinkel gegen-
iiber den peregrini einmal dem Gebot
monchischer Demut widersprach und an-
dererseits sogar Standesgenossen treffen
konnte”. Die drei letzten Aufsitze ,Cyrill
und Methodius zwischen Byzanz und
Rom*, ,Ermenrich von Passau, Gegner
des Methodius. Versuch eines Personlich-
keitsbildes” und ,Methodius im Reiche-
nauer Verbriiderungsbuch” belegen Lo-
wes eingehende Beschéftigung mit diesen
beiden Slawenmissionaren.

Literarische Berichte und Anzeigen

Insgesamt ist dem verdienstvollen Her-
ausgeber Tilman Struve zuzustimmen,
daR die ausgewahlten Arbeiten naturge-
maf nur in Ausschnitten ein Bild von Re-
ligiositdt und Bildung im frithen Mittelal-
ter vermitteln, dies aber in exemplarischer
Weise tun. Abgerundet wird der auch in
seiner Ausstattung ansprechende Band
durch ein Verzeichnis der Veroffentli-
chungen von Heinz Lowe.

Bad Aibling Gottfried Mayr

Hartmut Hoffmann: Monchskinig und ,rex
idiota“. Studien zur Kirchenpolitik
Heinrichs II. und Konrads II. (= MGH
Studien und Texte 8), Hannover (Hahn-
sche Buchhandlung) 1993, 216 S., 25
Abb., geb., ISBN 3-7752-5408-0.

Die beiden Kaiser des friithen 11. Jahr-
hunderts fanden traditionell Anhinger in
héchst unterschiedlichen Kreisen der hi-
storisch Interessierten: Wer den heiligen
Bistumsgriinder Heinrich II. (1002-1024)
verehrte, blieb dem ,vollsaftigen Laien”
(K. Hampe) und kriegerischen Helden
Konrad II. (1024-1039) gegeniiber reser-
viert und umgekehrt. Auf die Vordergriin-
digkeit dieser Entgegensetzung hat 1951
Theodor Schieffer hingewiesen und die
Kontinuitét in der Regierungsweise bei-
der Herrscher betont, indem er vor allem
aufzeigte, in welchem AusmaR das histo-
rische Bild Konrads von der kritischen Be-
urteilung durch Autoren der Kirchenre-
form des spéteren 11. Jahrhunderts be-
stimmt und verzerrt wurde.

In seinem neuen Buch sucht Hartmut
Hoffmann die Kirchenpolitik beider Herr-
scher neu zu bewerten, indem er zunichst
die Quellenlage resiimiert und daran an-
schlieRend in einzelnen Kapiteln Hein-
richs und Konrads Handeln unter den
Stichworten Klosterreform, Konzilien
und Kirchenreform, Simonie, Episkopat
und Kirchengriindungen kontrastiert. In
allen Bereichen fallt das Ergebnis zu-
gunsten Heinrichs II. aus, der durchweg
eine bessere Vertrautheit mit kirchlichen
Dingen zeigte und den Wiinschen kirchli-
cher Reprasentanten aufgeschlossener
gegeniibertrat. Deshalb ist die Reaktion
der (geistlichen) Zeitgenossen kaum ver-
wunderlich, wenn sie Heinrichs Tod leb-
haft beklagten, der Frémmigkeit Konrads
jedoch allenfalls Standardfloskeln wid-
meten. Hoffmann gelingt es — dank souve-
raner Quellenkenntnis — sowohl Bekann-
tes konzentriert zusammenzufassen, als
auch immer wieder erhellende Einsichten
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7u einzelnen Quellenstellen sowie wei-
terfithrende Detailuntersuchungen zu lie-
fern (so z.B. S. 85-98 zu den Bamberger
Griindungsurkunden von 1007). Im gan-
zen wird deutlicher, wie es den beiden
Protagonisten — im Rahmen der herr-
scherlichen Regierungspflichten und -ge-
wohnheiten ihrer Zeit — doch méglich
war, individuelle Akzente zu setzen, in de-
nen sich wiederum ihr Unterschied in
Charakter, Bildungsgang und Interessen
ausgedriickt findet. Konrad II. blieb der
Welt der bewaffneten Laien verhaftet,
wiahrend Heinrich II. durch Personlich-
keit und Wirken ,gleichsam der ideale K6-
nig fiir das ottonisch-salische Reichskir-
chensystem” (S. 145) gewesen ist.

Nicht unwesentlich bereichert Hoff-
mann sein Buch mit vier ,quellenkriti-
schen Exkursen”, deren erster den Nach-
weis erbringt, daR die bisher ins 12. Jahr-
hundert gesetzte zweite Version der Chro-
nik Thietmars von Merseburg eine iiber-
arbeitete Fassung des Autors darstellt.
Weitere — mit zahlreichen Abbildungen
aus den Handschriften ergénzte — Exkurse
gelten monastischen Consuetudines aus
Werden und Hildesheim, der éltesten
Handschrift von Lantberts Vita des hl.
Heribert sowie dem Text einer Totenmesse
fiir Heinrich II. und Kunigunde aus Bam-
berg.

Erlangen Stefan Beulertz

Jane Sayers: Innocent 111. Leader of Europe
1198-1216 (= The Medieval World),
London — New York (Longman) 1994,
13, 222 S. kt., ISBN 0-582-08341.

Trotz Jakob Burckhardt's Zweifel wird
Innozenz III. fast iiberall in der Ge-
schichtsschreibung ,Historische Grolie”
zuerkannt, zdhlt er zu den ,most im-
portant popes of the medieval period”. sei-
ne Bedeutung wird an den vielen welthi-
storisch wichtigen Geschehnissen wah-
rend seines Pontifikates gemessen, die
zumindest des Papstes Stellungnahme
herausforderten. Fiir den Kenner der
Papstgeschichte eriibrigt sich eine Auf-
zéhlung, aber auch die Feststellung, da3
nicht alles nach den Wiinschen des Pap-
stes geriet, so daB der Titel ,Leader of Eu-
rope” eine Ubertreibung darstellt. Um In-
nozenz I als herausragende Personlich-
keit zu erweisen, wird im vorliegenden
Buch mit der Methode des Vergleichs ge-
arbeitet und dabei oft weit iiber die Regie-
rungszeit dieses Papstes hinausgegriffen,
nach riickwirts iiber Gregor VII. bis zu Sil-
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vester I. und nach vorwirts tiber Bonifaz
VIII. bis zu Pius XII. DaR in diesem breiten
Panorama vieles unscharf bleiben mufite,
schon aus Platzgriinden, dafs der Speziali-
stin fiir die Zeit um 1200 in anderen Epo-
chen Fehler passierten, das versteht sich
von selbst. Auch nicht jede sich rasch auf-
dringende Parallele hilft zur Kldrung der
historischen Situation: so war die prekére
Lage des vom faschistischen Italien um-
kreisten Vatikan eben doch anders als die
,unio regni ad Imperium*, die man um
1200 in Rom befiirchtete und bekampfte.
Die Darstellung beruht auf der gingigen
Literatur, darunter sogar deutschen Wer-
ken, doch werden oft auch die Quellen
herangezogen und zitiert, wie vor allem
das Register Innozenz I1I. Dem Leser wird
im ersten Kapitel der Papst und dessen
personliche Umgebung vorgestellt, ein
zweites Kapitel schildert die papstliche
Politik vor allem im und fiir den Kirchen-
staat, das dritte ist der kirchlichen Gesetz-
gebung und der Entwicklung des Kir-
chenrechts gewidmet, das vierte der da-
maligen Armutsbewegung und dem Ket-
zerproblem, das letzte dem Kreuzzug und
anderen kriegerischen Implikationen zu
jener Zeit von England bis Sizilien. Es gibt
Conclusionen nach jedem Kapitel, aber
sie resiimieren blof und bleiben ein Per-
sonlichkeitsbild des Papstes schuldig. Die-
ses hétte sich nur bei groferer Beachtung
der Einzelentscheidungen des Papstes
und ihrer Formulierung in Urkunden und
Briefen ergeben und die Frage nach der
menschlichen Grofe des Papstes in seiner
Zeit und dariiber hinaus beantworten hel-
fen, wobei dann auch sein Traktat ,De
contemptu mundi“ und andere Schriften
und Sermone nicht so rasch hatten beisei-
te geschoben werden diirfen, wie dies ge-
schah.

Tiibingen Harald Zimmermann

Auf den Spuren des heiligen Antonius. Fest-
schrift fiir Adalbert Mischlewski zum
75. Geburtstag. Herausgegeben von
Peer Frief,, Memmingen (in Kommission
beim Verlag Memminger Zeitung)
1994, 10, 370 S. (mit Bildteil), kt., ISBN
3-927003-12-3.

Die Antoniter (Antoniusorden, Regu-
larkanoniker vom hl. Antonius, benannt
nach dem Ménchsvater Antonius dem
Eremiten des 4.Jahrhunderts) wurden
um 1095 in Siidfrankreich als Bruder-
schaft zur Pilger- und Krankenpflege ge-
griindet. Besonders nahmen sich die Brii-
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der erfolgreich der am ,heiligen Feuer”
(,Antoniusfeuer” = Mutterkornbrand)
Erkrankten an. 1247 gestattete Innocenz
IV. den Antoniusbriidern, die damals be-
reits die Krankenpflege an der papstlichen
Kurie versahen, einen Konvent zu bilden
und nach der Augustinus-Regel zu leben.
Seitdem wurden sie als eigener Orden an-
gesehen, seit 1297 als Augustiner-Chor-
herren. Der streng zentralistisch organi-
sierte Orden fand weite Verbreitung; in
der Bliitezeit gab es iiber 300 Niederlas-
sungen (Prazeptoreien) im ganzen
Abendland. Trotz duleren Glanzes und
erheblicher Bedeutung in der Medizin-
und Frommigkeitsgeschichte begann
schonim 14. Jahrhundert der Niedergang,
der iiber viele Reformversuche 1774/76
zur Union mit dem Johanniter-Orden
(Malteser) fiihrte. Die Sidkularisationen
am Beginn des 19. Jahrhunderts brachten
das endgiiltige Erléschen des Ordens.
Ausgehend von den Studien zu seiner
kirchenhistorischen Dissertation (Grund-
ziige der Geschichte des Antoniterordens
bis zum Ausgang des 15. Jahrhunderts,
Koln — Wien 1976) hat sich Adalbert
Mischlewski um die Geschichte dieses Re-
gularkanoniker-Ordens grofite Verdien-
ste erworben. Diese Arbeit fand u.a. Aner-
kennungin einer stattlichen Festschrift, in
der 25 kompetente Autoren durchweg ge-
wichtige Beitrdge zur Geschichte der An-
toniter im Bereich des Heiligen Romi-
schen Reiches und dariiber hinaus (Rom,
Frankreich) beigesteuert haben, geordnet
unter die Themenbereiche allgemeine Or-
densgeschichte, Strukturen — Wirkungs-
weise — Ordensalltag, religitse Aspekte,
kunstgeschichtliche Aspekte, Nachklang
in der Neuzeit. So entstand in verschiede-
ner Beleuchtung ein lebendiges Bild einer
fast vergessenen Ordensgemeinschaft.
Am 16. Februar 1991 wurde in Griin-
berg/Oberhessen, am Sitz eines der ehe-
mals groBten Hiauser des Antoniteror-
dens, dessen Niederlassungen den ganzen
Ostseeraum umspannten, das Antoniter-
Forum gegriindet, die Gesellschaft zur
Pflege des Erbes der Antoniter. Unter dem
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Vorsitz und der Gesamtredaktion von
Adalbert Mischlewski sind bisher zweian-
sprechende Jahreshefte des Antoniter-Fo-
rums herausgekommen (1993, 1994), die
jeweils acht einschldgige Aufsatze bringen
(Gesellschaft zur Pflege des Erbes der An-
toniter e.V., Pflummernstrale 3, D-87700
Memmingen; Jahresmitgliedsbeitrag DM
40.-).

Miinchen Georg Schwaiger

Gottfried Michaelis: Der Fall Vischer. Ein Kapi-
tel des Kirchenkampfes. Ein Beitrag zur
Geschichte Bethels, (Luther-Verlag)
Bielefeld 1994, 190 S., kt., ISBN 3-
7858-0367-2.

Hauptanliegen der Untersuchungist die
Widerlegung des Vorwurfes, daR neben
Nationalsozialisten auch das Kuratorium
der Betheler Anstalten sowie das Kolle-
gium der Theologischen Schule Verant-
wortung fir die Vertreibung des Alttesta-
mentlers Wilhelm Vischers im Jahr 1933
aus Bethel tragen. Der Verfasser bemiiht
sich umfangreich um die ErschlieRung
von Quellen, so daf iiber Vischer ein um-
fangreiches Lebensbild und iiber die in
sein Betheler Geschick involvierten Per-
sonlichkeiten August Beckhaus, Wilhelm
Brandt, Robert Frick, Hanns Léhr und
Hans Wilhelm Schmidt kurze Lebensskiz-
zen moglich wurden. — Der Verfasser be-
ansprucht die Autoritdt des Zeitzeugen,
derinsbesondere dem Anstaltsleiter F. von
Bodelschwingh nahe stand; das beein-
fluit sein Urteil. Daher iiberrascht das
durchgédngig belegbare, apologetisch wir-
kende, insbesondere gegen die Sicht der
Ereignisse durch Ch. Hardmeier gerichte-
te Bemiihen des Autors nicht. So ist es bei-
spielsweise merkwiirdig, dall ausgerech-
net der im Falle Vischer intrigante Kreis-
leiter der NSDAP und Betheler Chefarzt
Dr. med. Lohr als entlastender Kronzeuge
fiir die in Bethel verantwortlichen Man-
ner bemiiht werden kann.

Bonn Heiner Faulenbach
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UNTERSUCHUNGEN

#2
Katharina Zell geb. Schiitz
(1497/98-1562)

{25 Fine ,Laientheologin“ der Reformationszeit?

Martin H.;Jung

Die neuere Reformationsforschung befaft sich unter anderem mit zwei frii-
her vernachlassigten Aspekten der Reformationsgeschichte, ndmlich mit der
Rolle der Frauen und ihrem Selbstverstindnis und der Frage, ob auch au-
Rerhalb der Universititen und von Personen, die keine kirchen- und ge-
meindeleitenden Amter innehatten, reformatorische Theologie entwickelt
und vertreten wurde.

Insbesondere Profanhistoriker fragen nach den Einstellungen und Er-
wartungen, die der ,gemeine Mann“ mit den reformatorischen Verande-
rungen verband. Peter Blickle hat den Begriff ,Gemeindereformation” in
die Diskussion eingebracht! und meint, auch in bildungsmaRig unterprivi-
legierten Bevolkerungsgruppen reformatorische ,Theologie feststellen zu
konnen.2 Paul Albert Russel verwendet wie schon vor ihm Berndt Hamm?
in diesem Zusammenhang den Begriff ,Laientheologie”.* Dieser Sprachge-

1 peter Blickle: Gemeindereformation: Die Menschen des 16. Jahrhunderts auf dem
Weg zum Heil. Miinchen: Oldenbourg, 1985. — Die Gestaltung der Literaturnachweise
orientiert sich an der DIN-Norm 1505, T. 2, und die dabei verwendeten Abkiirzungen,
insbesondere fiir Zeitschriften und Reihentitel, entsprechen der 2. Aufl. des Abkiir-
zungsverzeichnisses der TRE. Die Zitate aus den Quellentexten folgen in der Orthogra-
phie und derInterpunktion streng den Vorlagen. Einfache Abkiirzungen (insbesondere
Querstriche) und Ligaturen werden jedoch aufgelést, und Umlaute sind in der heute
iiblichen Form geschrieben; ein mit einem ,0* iiberschriebenes U wird einfach als U
wiedergegeben.

2 p Blickle: Gemeindereformation, $.29.60.71.121. — Kritisch hierzu Ulrich Képf:
Rez. von: P. Blickle: Gemeindereformation. In: NELKB 43 (1988), S. 116 1.

3 Berndt Hamm: Laientheologie zwischen Luther und Zwingli: Das reformatorische
Anliegen des Konstanzer Stadtschreibers Jorg Vogeli aufgrund seiner Schriften von
1523/24. In: Josef Nolte (Hg.); Hella Tompert (Hg.); Christof Windhorst (Hg.): Konti-
nuitit und Umbruch: Theologie und Frommigkeit in Flugschriften und Kleinliteratur
an der Wende vom' 15. zum 16. Jahrhundert: Beitrdge zum Tiibinger Kolloquium des
Sonderforschungsbereichs 8 ,Spédtmittelalter und Reformation” (31. Mai — 2. Juni
1975). Stuttgart: Klett-Cotta, 1978 (SMAFM 2), §. 222-295.

4 Paul A[lbert] Russell: Lay Theology in the Reformation: Popular Pamphleteers in
Southwest Germany 1521-1525. Cambridge: Univ., 1986.
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brauch ist allerdings nicht eindeutig. Sowohl das Grundwort ,Theologie*
als auch das Bestimmungswort ,Laien” und die Zusammensetzung bediir-
fen einer Erlduterung. Mit ,Laientheologie” kann Theologie fiir Laien eben-
so gemeint sein wie Theologie von Laien, und die Rede vom Laien ist eben-
falls doppeldeutig. Der Begriff Laie hat gerade in der Reformationszeit ei-
nen entscheidenden Bedeutungswandel erfahren und kann bezogen auf
das friihe 16. Jahrhundert sowohl verwendet werden, um normale Chri-
stenmenschen von den Klerikern, den Inhabern der Kirchengewalt, zu un-
terscheiden, als auch, um Menschen, die keine theologische Universitats-
bildung genossen haben, von den studierten Theologen abzugrenzen. Auch
der Theologiebegriff ist nicht eindeutig, da er sowohl in einem weiteren
Sinn fiir jegliche Rede von Gott als auch im engeren Sinn fiir die fachwis-
senschaftliche Auseinandersetzung mit Problemen des Glaubens und des
christlichen Lebens verwendet wird. Interessant sind die Fragen, ob, in
welcher Weise und fiir welche Zielgruppe in der Reformationszeit Laien,
d.h. einfache Menschen ohne akademische Bildung, Theologie — ,Laien-
theologie” — formuliert haben.

Die neuere theologische Forschung schenkt der Rolle von Frauen im Re-
formationsgeschehen starkere Beachtung, wobei selbst spérlichen Spuren
weiblicher Aktivitaten fiir die Reformation, zum Beispiel der Rolle von
Frauen im Bauernkrieg, nachgegangen wird.> Die Kirchengeschichtsschrei-
bung ist nicht mehr wie frither an unterhaltsamen und erbaulichen Le-
bensbeschreibungen angesehener Frauen der Reformationszeit interessiert,
sondern an dem Selbstverstdndnis dieser Frauen, an den Erwartungen, die
sie mit der Reformation verkniipften, und an ihrem Beitrag zu den refor-
matorischen Verdanderungen.®

Die Stralburger Pfarrfrau Katharina Zell geb. Schiitz ist eine Gestalt, bei
der sich beide aktuelle Forschungsinteressen, die Frauenthematik und die
Frage nach der Laientheologie, miteinander verbinden lassen. Verglichen
mit Katharina Luther geb. von Bora (1499-1552) oder Argula von Grum-
bach geb. von Stauff (1492-1554) ist die StraRburger Handwerkertochter
nur wenig bekannt, obwohl von ihr so viele Quellen erhalten sind wie von
keiner anderen Frau aus der Reformationsbewegung. Anders als von Bora
und von Grumbach werden ihr in den deutschsprachigen theologischen
Lexika nur selten eigene Artikel eingerdumt, sondern sie findet meist ledig-
lich im Zusammenhang mit ihrem Mann Matthdus Zell (1477-1548),7 dem

® Marion Kobelt-Groch: Aufséssige Tochter Gottes: Frauen im Bauernkrieg und in
den Tduferbewegungen. Frankfurt a. M.: Campus, 1993 (R. Gesch. u. Geschlechter 4).

¢ Einen Uberblick iiber die Literatur bietet Merry E. Wiesner: Women in the Six-
teenth Century: A Bibliography. St. Louis: Center for Reformation Research, 1983 (SCB
23).

7 Vgl. zu ihm Timotheus Wilhelm Réhrich: Matthdus Zell, der erste evangelische
Pfarrer in Straburg. In: Timotheus Wilhelm Réhrich: Mittheilungen aus der Geschich-
te der evangelischen Kirche des Elsasses. Bd. 3: Evangelische Lebensbilder, und die An-
fange der neuen Zeit in der straRb[urger] Kirche. StraRburg: Treuttel u. Wiirtz, 1855,
5. 85-154; Marc Lienhard: La Percée du mouvement évangélique a Strasbourg: Le Réle
et la figure de Matthieu Zell (1477-1548). In: Georges Livet (Hg.); Francis Rapp (Hg.):
Strasbourg au cceur religieux du XVI€ siécle: Hommage a Lucien Febvre: Actes du Col-
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ersten StraRburger Reformator, Erwdhnung.® In der StraBburger und elsés-
sischen Regionalkirchengeschichtsschreibung wurde sie jedoch regelmaliig
beachtet, so daR sie fiir Reformationshistoriker keine véllig unbekannte
Gestalt ist. Allerdings haben die meisten Veroffentlichungen, in denen sie
vorgestellt wird, einen eher populdren und erbaulichen Charakter und
stammen iiberwiegend aus dem 19. oder aus der ersten Halfte des 20. Jahr-
hunderts. Sie beschéftigen sich vor allem mit ihrem Lebenslauf und ihrem
offentlichen Wirken, weniger mit dem, was sie gedacht und gesagt hat.” In
jiingerer Zeit hat sich besonders die amerikanische Reformations- und
Frauenforschung fiir sie interessiert. In mehreren Veroffentlichungen tiber
die Rolle von Frauen in der Reformationszeit wird sie erwdhnt oder sogar
ausfiihrlich behandelt,!° und bibliographisch ist sie hervorragend erschlos-

loque international de Strasbourg (25-29 mai 1975). StraBburg: Istra, 1977 (Publica-
tions de la Société Savante d’Alsace et des Régions de 1'Est, Série grandes publications
12), S. 85-98.

8 C[arl] Schmid: Zell, Matthaus. In: RE!, Bd. 18 (1864), S. 484 f,, hier S. 485; C[arl]
Schmid: Zell, Matthdus. In: RE2, Bd. 17 (1886), S. 485; Johannes Ficker: Zell, Matthdus.
In: RE?, Bd. 21 (1908), S. 650-652; R[obert] Stupperich: Zell, Matthdus. In: RGG?, Bd. 6
(1962), Sp. 1891 f. — In der 1. und der 2. Aufl. der RGG waren ihr noch eigene Artikel
eingerdumt worden: [Gustav] Anrich: Zell, 1. Katharina. In: RGG!, Bd.5 (1913),
Sp. 2198; [Gustav] Anrich: Zell, 1. Katharina. In: RGG?, Bd. 5 (1931), Sp. 2092.

¢ Timotheus Wilhelm Réhrich: Katharina Zell, geborne Schiitz, die Reformatoren-
mutter. In: T. W. Rohrich: Mittheilungen, S. 155-179; A[lfred] Erichson: Matthaus Zell:
der erste elsissische Reformator und evangelische Pfarrer in StraBburg. Stralburg:
Heitz, 1878 (Schr. des prot. liberalen Vereins in ElsaR-Lothringen 9), bes. S.42-64;
Gleorg] Em[il] Schweitzer: Katharina Zell. StraBburg: Ev. Gesellschaft, 1901 (Ev. Le-
bensbilder aus dem Elsass [R. 1] 2); Otto Michaelis: Katharina Zell (1497-1562). In:
Otto Michaelis: Elsassische Gestalten: Begegnungen in zwolf Jahrhunderten. Straf-
burg: Ev. Buchhandlung, 1942, S. 56-65; Y[vonne] M[adeleine] Ehrismann: Catherine
Schutz: Une Strasbourgeoise remarquable au presbytére de la Cathédrale 1497-1562.
In: BSHPF 104 (1958), S. 94-106. — AuBerdem sind noch zu nennen: Maria Heinsius:
Katharina Zell. In: Maria Heinsius: Das untiberwindliche Wort: Frauen der Reforma-
tionszeit. Miinchen: Kaiser, 1951, S.12-36.160; Robert Stupperich: Die Frau in der
Publizistik der Reformation. In: AKuG 37 (1955), S.204-233, bes. 224-227.

10 william Henry Klaustermeyer: The Role of Matthew and Catherine Zell in the
Strassburg Reformation. (Mikrofilm-Xerokopie der Ausg. [Palo Alto], Stanford Univ.,
Department of History, Diss., masch., 1965). Ann Arbor: Univ. Microfilms, [1965], bes.
S.200-225; Roland H[erbert] Bainton: Katherine Zell. In: MeH NS 1 (1970), S. 3-28;
Roland Hlerbert] Bainton: Katherine Zell (1497/8-1562). In: Roland H[erbert]
Bainton: Women of the Reformation in Germany and Italy. Minneapolis: Augsburg
Publishing House, 1971, S. 55-76; Miriam U[sher] Chrisman: Women and the Refor-
mation in Strasbourg 1490-1530. In: ARG 63 (1972), S.143-168, hier S.152 {156~
158; P. A. Russell: Lay Theology in the Reformation, bes. S. 204-210. 263 {.268; Merry
[E.] Wiesner: Women'’s Response to the Reformation. In: R[onnie] Po-Chia Hsia (Hg.):
The German People and the Reformation. Ithaca: Cornell Univ., 1988, S. 148-172, hier
S.164; Merry E. Wiesner: Nuns, Wives, and Mothers: Women and the Reformation in
Germany. In: Sherrin Marshall (Hg.): Women in Reformation and Counter-Reforma-
tion Europe: Public and Private Worlds. Bloomington: Indiana Univ., 1989, §. 8-28,
hier 8. 21. — AuRerdem sind als neuere deutsche Verdffentlichungen zu nennen: Barba-
ra Becker-Cantarino: Frauen in den Glaubenskdmpfen: Offentliche Briefe, Lieder und
Gelegenheitsschriften. In: Gisela Brinker-Gabler (Hg.): Deutsche Literatur von Frauen.
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sen.'! Dennoch fehlt bisher eine grundlegende wissenschaftliche Monogra-
phie (wie sie jiingst iiber Argula von Grumbach erschienen ist!?), die das
Leben, Denken und Wirken Katharina Zells ausfiihrlich, und das heifst un-
ter Berlicksichtigung aller zur Verfiigung stehender Quellen, beschreibt
und wiirdigt.!?

Die folgenden Austiihrungen kénnen und sollen die wiinschenswerte
monographische Behandlung des Themas nicht tiberfliissig machen. Es soll
lediglich unter einer Fragestellung, die in der bisherigen Literatur kaum
beriicksichtigt wurde, auf Katharina Zell zugegangen werden, ndmlich un-
ter der Frage, ob sie als eine Theologin, als eine ,Laientheologin“ der Refor-
mationszeit, angesehen werden kann. Ihre Schriften werden also unter in-
haltlichen, theologischen Gesichtspunkten ausgewertet. Uber ihr Leben
soll nur der zum Verstandnis ihrer Werke notwendige kurze Abrif3 gegeben
werden. Allerdings bedarf die Frage ihrer Bildungsvoraussetzungen einer
etwas ausfiihrlicheren Erdrterung, da nur so die Frage nach der Theologie
angemessen beantwortet werden kann. Die Behandlung des Bildungs-
aspekts erfolgt jedoch erst nach der inhaltlichen Auswertung ihrer Schrif-
ten, weil diese eine Fiille von Informationen enthalten, die Riickschliisse
auf ihre Bildungsvoraussetzungen zulassen.

Der thematische Zugang impliziert, da® im Hauptteil der Arbeit Kathari-
na Zells Gedanken systematisierend dargestellt werden miissen. Dieses Vor-
gehen ist nicht unproblematisch, weil — wie im Folgenden deutlich wird —
ihre Schriften aus verschiedenen Zeiten stammen und sehr situationsbezo-
gen und von vollig verschiedenem literarischen Charakter sind. Es 1413t sich
jedoch feststellen, daR ihre Werke unter vielen inhaltlichen Aspekten eine
einheitliche Linie erkennen lassen, so dal3 eine zusammenfassende Darstel-
lung ihrer Gedanken nicht unmdéglich erscheint.

Bd. 1: Vom Mittelalter bis zum Ende des 18. Jahrhunderts. Miinchen: Beck, 1988,
S.149-172 u. 483 f., hier S. 153-155; Barbara Becker-Cantarino: Der lange Weg zur
Miindigkeit: Frau und Literatur (1500-1800). Stuttgart: Metzler, 1987, S. 96-103; Hell-
mut Zschoch: Bileams Eselinnen: Frauen in der Publizistik der Reformationszeit. In:
PTh 83 (1994), S.477-497, bes. S. 484-491; Roland H[erbert] Bainton; Marion Obitz
(Ubers.; Bearb.): Katharina Zell (1497-August 1562). In: Roland H[erbert] Bainton:
Frauen der Reformation: Von Katharina von Bora bis Anna Zwingli: 10 Portrats / Ma-
rion Obitz (Ubers.; Bearb.). Giitersloh: Giitersloher Verlagshaus, 1995 (Giitersloher Ta-
schenbiicher 1442), S. 56-83.

11 Marc Lienhard hat 1978 eine nahezu vollstindige Ubersicht tiber die Quellen und
die Sekundarliteratur zusammengestellt: Marc Lienhard: Catherine Zell, née Schiitz. In:
Bibliotheca dissidentium: Répertoire des non-conformistes religieux des seizieme et
dix-septiéme siécles / André Séguenny (Hg.). Bd. 1. Baden-Baden: Koerner, 1980
(BBAur 79), §.97-125.

12 silke Halbach: Argula von Grumbach als Verfasserin reformatorischer Flugschrif-
ten. Frankfurt a. M.: Lang, 1992 (EHS.T 468).

13 1992 wurde von Elsie Anne McKee ein zweibindiges Werk unter dem Titel ,Ka-
tharina Schiitz Zell: The Life, Theology, and Writings of a Sixteenth-Century Reformer”
angekiindigt. Vgl. Elsie Anne McKee: The Defense of Schwenckfeld, Zwingli, and the
Baptists, by Katharina Schiitz Zell. In: Heiko A[ugustinus] Oberman u. a. (Hg.): Refor-
miertes Erbe: FS f. Gottfried W[ilhelm] Locher. Bd. 1. Ziirich: TVZ, 1992 (Zwing. 19/1),
S.245-264, hier S. 245, Anm. 2.
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1. Katharina Zell — ein Uberblick iiber ihr Leben und ihre Schriften

Katharina wurde zwischen dem 15. Juli 1497 und dem 15. Juli 1498!* in
StraRburg als Kind des Schreinermeisters Schiitz (geb. ca. 1453, gest. nach
1538)1% geboren. Schon als junges Madchen war sie stark von religidsen
Fragen erfiillt und sah sich — zuriickblickend - von ihrer ,iugent an” durch
Jesus Christus ,gezogen*.!® Schon als Zehnjahrige besuchte sie mit grofem
Eifer den Gottesdienst,!” und trotz ihrer Jugend, so sagte sie, hétten sie ,alle
Pfarherr vnnd kirchen verwandten geliebt vind geforchtet”.!8

Schon vor Beginn der Reformationszeit fithrte sie ein intensives geistli-
ches Leben und begann damit, aufzuzeichnen, wie sie sich mit Gott ,er-
spracht“ habe.!? Sie war von Fragen und Zweifeln erfiillt, die auffallend
stark an Luthers ,Turmerlebnis“ erinnern. Aus dem Riickblick berichtet sie
im Jahr 1557 iiber ihre ,anfechtung vmb def3 himmelreichs willen”: Trotz
frommer Werke, Sakramente und asketischer Leibesiibungen habe sie kei-
nen Trost und keine Ruhe empfunden, denn sie sei ,der lieb vnnd genaden
Gottes” nicht sicher gewesen. An ,seel vnd leib” sei sie damals ,bil3 auff den
todt kranck vnd schwach” geworden.?? Diese Schilderung ist frommigkeits-
geschichtlich betrachtet von hiochstem Interesse, da sie ein Zeugnis dafiir
ist, daR auch Menschen aus dem einfachen Volk von dhnlichen Fragen
umgetrieben wurden, wie sie sich der Monch, Priester und Theologiepro-
fessor Martin Luther stellte.2! Katharina Zell erzdhlt sogar von vielen ,alten

14 7Zur Eingrenzung des Geburtsdatums vgl. Joh[ann] Adam: Eine unbeachtete
Schrift der Katharina Zell aus Strassburg. In: ZGO 70, NF 31 (1916), S.451-455, hier
S.453.

15 7Zu den Lebensdaten vgl. Katharina Zell: Ein Brieff an die gantze Burgerschafft der
Statt Straszburg / von Katherina Zellin / dessen jetz siligen Matthei Zellen / deB alten
vnd ersten Predigers des Buangelij diser Statt / nachgelassne Ehefraw / Betreffend Herr
Ludwigen Rabus / jetz ein Prediger der Statt VIm / sampt zweyen brieffen jr vnd sein /
die mag mengklich lesen vnd vrtheilen on gunst vnd hassz / sonder allein der warheit
warnemen. Dabey auch ein sanffte antwort / auff jeden Artickel / seines brieffs. [Straf3-
burg]: o. Verl., 1557, BL. H".

16 Ebd., BL. Aij".

7 Ebd., BL. Aij".
8 Ebd., BL Aij.

19 Katharina Zell: Den Psalmen Miserere / mit dem Khiinig Dauid bedacht / gebet-
tet / vnd paraphrasirt von Katharina Zellin M. Matthei Zellen seligen nachgelassne Ehe-
fraw / sampt dem Vater vnser mit seiner erklarung / zugeschickt dem Christlichen
mann Juncker Felix Armbruster / zum trost in seiner kranckheit / vnd andern ange-
fochtenen hertzen vnd Concientzen / der siind halben betriibt etc. in truck lassen kom-
men. Q. O. u. Verl.,, 1558, Bl. [A VIII]".

20 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Aiij".

2l Luthers Bericht iiber seine reformatorische Entdeckung in der Vorrede zu Bd. 1
der Wittenberger Ausgabe der Opera latina lag seit 1545 gedruckt —in lateinischer Spra-
che - vor; eine deutsche Fassung gab es erst spater, namlich 1558 (vgl. WA 54, 5. 178,
Einl. v. Otto Clemen). Selbst wenn man unterstellt, da® Katharina Zell diesen Bericht
aus Erzahlungen kannte und méglicherweise bei ihrer Schilderung von Luther beein-
fluRt war, wire es dennoch bemerkenswert, daR sie eigene religiose Lebenserinnerun-
gen mit Luthers Erfahrungen und seiner Deutung in Beziehung gesehen hat.
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frawen vnnd Jungfrawen®, die mit ihr unter den gleichen Anfechtungen
gelitten hitten.?? Erst evangelische, von Luthers Botschaft erfiillte Predig-
ten und gedruckte Schriften des Wittenberger Reformators hétten die Wen-
de gebracht, die Katharina Zell mit plastischen Bildern beschreibt: ,[...] ich
meinte man zuge mich erdtreichs tieff / aull dem erdtreich herauff / ja auly
der grimm[ige]n bittern hell / in das lieblich siiR Himmelreich* 2

Im Jahre 1521 begann der seit 1518 in StraBburg wirkende Pfarrer und
Bakkalaureus der Theologie Matthdus Zell als erster damit, im Miinster re-
formatorisch zu predigen. Katharina Schiitz gehorte zu seinen Zuhorern.
Schon 1521 begehrte er die rund zwanzig Jahre jlingere Katharina zur
Ehe,?* die am 3. Dezember 1523 geschlossen und vom bedeutendsten
Stralburger Reformator, Martin Bucer (1491-1551), gesegnet wurde. Dies
war zwar nicht der erste Eheschluf eines reformatorisch gesinnten Stral3-
burger Klerikers, aber es war das erste Mal, daf3 eine StraRburger Biirger-
tochter eine solche Ehe einging.?’

Schon gleich zu Beginn der StraBburger Reformation hatte sich Kathari-
na Zell in die 6ffentlichen Auseinandersetzungen eingemischt. An Wilhelm
von Ho(he)nstein (gest. 1541), der seit 1506 Bischof von StraBRburg war,
schrieb sie ,rauhe Briefe“.2® 1524, als die reformatorische Flugschriftenpro-
duktion in StraRburg ihren quantitativen Hohepunkt erreichte,?’” veroi-
fentlichte auch Katharina Zell ihre ersten literarischen Werke. Moglicher-
weise wurde sie hierzu durch das Beispiel Argula von Grumbachs angeregt,
von der im Marz 1524 in Strafburg eine Flugschriftensammlung erschie-
nen war.%8 Die erste Schrift Katharina Zells war ein Trostbrief an die evan-
gelisch gesinnten Frauen in der Breisgaustadt Kenzingen, deren Manner
sich in StraRburg im Exil befanden.?® Wenig spiter, ein halbes Jahr nach
ihrem EheschluB3, verteidigte sie den Zolibatsbruch ihres Mannes mit einer
Flugschrift.?® Diese wurde vom Rat konfisziert, und Katharina Zell wurde

22 K. Zell: Ein Brieff, BI. Aiij".

23 Ebd., Bl. Aiij".

24 ygl. ebd., BL. Aif".

25 ygl. Henri Strohl: Le Protestantisme en Alsace. Stralburg: Oberlin, 1950, S. 38.

26 K. Zell: Ein Brieff, BL. Bij¥, L*. — Zur Datierung der Amtszeit des Bischofs vgl. Mi-
riam Usher Chrisman: Strasbourg and the Reform: A Study in the Process of Change.
New Haven: Yale Univ., 1967 (Yale Hist. Publ., Miscellany 87), S. 350.

7 Vgl. Miriam U[sher] Chrisman: Printing and the Evolution of Lay Culture in
Strasbourg 1480-1599. In: R. Po-Chia Hsia (Hg.): The German People and the Reforma-
tion, S. 74-100, hier S. 77. — Vgl. auch ihr detailliertes Verzeichnis StraBburger Drucke:
Miriam Usher Chrisman: Bibliography of Strasbourg Imprints, 1480-1599. New Haven:
Yale Univ., 1982.

28 Zu dieser Sammelausgabe vgl. S. Halbach: Argula von Grumbach, S. 188.

2% Katharina Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern der gemain zu Kentzin-
gen meinen mit schwestern in Christo Jhesu zu handen. Katherina Schiitzin. (Mikro-
fiche der Ausg. [Augsburg: Ulhart], 1524). Zug: Inter Documentation Company, 1981
(Flugschr. des frithen 16. Jh., Ser. 4, Mikrofiche 737, Flugschr. Nr. 1882).

30 Katharina Zell: Entschuldigung Katharina Schiitzinn / fiir M. Matthes Zellen /
jren Eegemahel / der ein Pfarrher vnd dyener ist im wort Gottes zu StraBburg. Von we-
gen grosser liigen vif jn erdiecht. [StraBburg: Kopfel], 1524. — Die Schrift muR zwischen
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ein Schreib- und Druckverbot erteilt.?! Moglicherweise lief3 sie aber trotz-
dem kurz darauf eine weitere — anonym publizierte — Flugschrift ausgehen,
mit der sie sich erneut in den in StraRburg tobenden Konflikt zwischen Alt-
gliubigen und Reformatorischen einschaltete.>?

Zwolf Jahre spater iibermittelte Katharina Zell ,zweyen frummen ange-
fochtenen Weibern zu Speir” eine von ihr selbst geschriebene Vaterunserer-
kliarung, in der sie bei der Auslegung der Brotbitte das Abendmahl erlduter-
te.3? Diese Trostschrift wurde damals nicht in den Druck gegeben, erschien
aber viele Jahre spater als Teil eines Buchs. Im Jahr 1558 fertigte sie ndm-
lich noch einmal eine Trostschrift an, die eine erbauliche, paraphrasierende
Auslegung des 51. Psalms und des Vaterunsers enthielt und fiir den schwer-
kranken adligen Ratsherrn Felix Armbruster, genannt von Erstein, (gest.
1559) gedacht war und von ihr auch in den Druck gegeben wurde.**

Bei der Beerdigung ihres Mannes am 11. Januar 1548 hielt Katharina
Zell nach der Traueransprache Bucers eine eigene Rede, deren Text hand-
schriftlich tiberliefert erhalten ist>® und im vergangenen Jahrhundert erst-
mals ediert wurde.>¢ An dem Faktum der Leichenrede besteht kein Zweifel,
da es auch von einem Zeitzeugen, dem Humanisten und Rechtsgelehrten
Abraham Léscher (1520-1575),%7 bestitigt wird.*® Schwieriger zu beant-
worten ist jedoch die Frage; ob Katharina wirklich die handschriftlich tiber-
lieferte Rede gehalten hat. Stil und Inhalt stimmen zwar mit ihren gedruck-
ten Schriften iiberein, doch die Linge des Textes — um ihn vorzutragen,

dem 20. August und dem 12. September erschienen sein. Vgl. Thomas Kaufmann: Die
Abendmahlstheologie der StraRburger Reformatoren bis 1528. Tiibingen: Mohr, 1992
(BHTh 81), S. 172, Anm. 213. In der Mikrofiche-Edition der ,Flugschriften des frithen
16. Jahrhunderts” ist dieser wichtige Text nicht enthalten. Ich benutze das Exemplar
der Zentralbibliothek Ziirich, Signatur 18.347a,.

31 Vgl. G. E. Schweitzer: Katharina Zell, S. 12.

32 Thomas Kaufmann (Die Abendmahlstheologie, S.172) halt es flir wahrschein-
lich, daR die in Hagenau gedruckte Schrift ,Wider bruder Cunrat dreiger augustiner or-
dens durch teiitschland prouincial und diner der ramischen kirchen, Ein find Evangeli-
scher warheit” Katharina Zell zugeschrieben werden muf.

33 Vgl. K. Zell: Bin Brieff, Bl. J".

34 K. Zell: Den Psalmen Miserere ... paraphrasirt. — Zum ausfiihrlichen Titel und den
bibliographischen Details s. oben Anm. 19. Ich benutze das Exemplar der Herzog Au-
gust Bibliothek Wolfenbiittel, Signatur 1133 Theol. 8°. Vgl. auch J. Adam: Eine unbe-
achtete Schrift, S. 452-454; M. Lienhard: Catherine Zell, S. 118 f. (Faksimile des Titel-
blatts ebd., S.118).

35 ygl. M. Lienhard: Catherine Zell, S. 120.

36 Katharina Zell: Klagrede und Ermahnung Katharina Zellin zum Volk bei dem Grab
M. Matheus Zellen, Pfarrer zum Miinster zu StraRburg, des frommen Mannes, bei und
{iber seinem todten Leib. In: W[ilhelm] H[orning]: Das Leichenbegangnif® des Refor-
mators M[agister] M[atthdus] Zell in StraBburg (11. Januar 1548). In: BKGE 7 (1887),
S.49-58.75-80.113-121, hier S. 54-58.75-80.113-120. — Die Edition der Handschrift
erfolgte ohne Kiirzungen, aber Sprache, Orthographie und Interpunktion wurden mo-
dernisiert.

37 Zur Person vgl. [Franziska Maria Louise?] Eisenhart [geb. v. Kobell?]: Loescher:
Abraham L. In: ADB 19 (1884), 5. 208 {.

38 Vgl. W. Horning: Das Leichenbegingnif, S. 50.54.
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braucht man mehr als eine Stunde — spricht dagegen,*® zumal wenn man
bedenkt, daB die Beerdigung an einem Wintertag stattfand. Vermutlich hat
Katharina Zell eine freie, unvorbereitete Rede gehalten® und dann nach-
her zu Hause den Text ausgearbeitet, vielleicht fiir eine geplante, dann aber
nicht zustande gekommene Drucklegung. Fiir die Frage nach Katharina
Zells Gedanken und Uberzeugungen ist es nebensachlich, ob sie den uns
vorliegenden Text so am Grabe gesprochen hat; wichtig ist lediglich, daR er
wirklich von ihr stammt, und daran kann kein Zweifel sein.

Ubrigens war es nicht das einzige Mal, daR Katharina Zell bei einer Beer-
digung das Wort ergriff. Im Jahre 1562, wenige Monate vor ihrem eigenen
Tod, hielt sie bei der Beisetzung Felicitas von Andernachs, der Ehefrau des
Arztes Glinther von Andernach, die in StraBburg zu den Anhingerinnen
Schwenckfelds gehort hatte,*! die Ansprache, da die Pfarrer nur unter der
Bedingung, daR sie auf den ,Abfall” der Verstorbenen von der ,Kirche
Christi“ hinweisen diirften, dazu bereit waren.*2

Als Trosterin am Sterbebett war Katharina Zell so beliebt, daR der gelehr-
te Kaspar Hedio (1494-1552) sie bei seinem Tod allen Predigern vorzog. Mit
~Beten / Lesen / vinnd Reden” begleitete sie 1552 den Heimgang des damals
fiihrenden Kirchenmanns StraBburgs.*?

Nicht nur als Autorin, sondern auch als Herausgeberin betétigte sich Ka-
tharina Zell. 1534-1536 gab sie ein vierteiliges Gesangbuch mit Liedern der
Bohmischen Briider heraus, das sie mit einer kurzen Vorrede einleitete.44

*? Zweilel duBerte schon Wilhelm Horning, ebd., S. 50. Thr aber deshalb einen - ty-
pisch weiblichen, so ist diese Formulierung wohl zu verstehen — ,grenzenlosen Rede-
schwall” vorzuhalten (ebd., 5. 120), ist nicht angemessen, denn auch die Méanner pfleg-
ten sich damals in ihren Predigten nicht kurz zu fassen.

0 50 schildert sie es auch selbst zu Beginn der Ansprache. Vgl. ebd., S. 55.

*! Vgl. Selina Gerhard Schuliz: Caspar Schwenckfeld von Ossig (1489-1561): Spiri-
tual Interpreter of Christianity; Apostle of the Middle Way; Pioneer in Modern Reli-
gious Thought. 2. Aufl. Norristown: Schwenckfelder Church, 1947, S. 358.

42 Brief von Gerwig Blarer an Thomas Blarer, 1. April 1562, in: Ambrosius Blarer;
Thomas Blarer: Briefwechsel der Briider Ambrosius und Thomas Blaurer 1509-1567 /
Traugott SchieR (Bearb.). Bd. 3;: 1549-1567. Freiburg im Breisgau: Fehsenfeld, 1912,
Nr. 2443, S. 688-690, hier S. 689.

4 K. Zell: Bin Brieff, Bl [Giiij]".

# [Katharina Zell (Hg.)]: Von Christo Jesu unserem siligmacher / seiner Mensch-
werdung / Geburt / Beschneidung / etc. etlich Christliche vnd trostliche Lobgsing / au3
einem vast herrlichen Gsangbuch gezogen / Von welchem inn der Vorred weiter an-
zeygt wiirdt. T. 1-4. StraBburg: Frohlich, 1534-1536. — Vgl. zu diesem Werk die Be-
schreibung durch K[arl] E[duard] P[hilipp] Wackernagel: Das Deutsche Kirchenlied
von Martin Luther bis auf Nicolaus Herman und Ambrosius Blaurer. Stuttgart: Lie-
sching, 1841, Nr. 83, S. 742 {; [Karl Eduard] Philipp Wackernagel: Bibliographie zur
Geschichte des deutschen Kirchenliedes im XVI. Jahrhundert. Frankfurt a. M.: Heyder
& Zimmer, 1855, Nr. 1082, S. 469 {. Faksimiles der Titelblitter bei M. Lienhard: Catheri-
ne Zell, 8. 111-114. Das nach Marc Lienhards Angaben von 1978 (Catherine Zell,
S.114) einzige in 6ffentlichen Bibliotheken vorhandene Originalexemplar des 1. Teils,
der die Vorrede enthalt, ist laut einer Auskunft der Staatsbibliothek Berlin vom Dezem-
ber 1994 nicht mehr nachgewiesen. Ich danke Herrn Alf Christophersen, Miinchen, fiir
zusdtzliche griindliche Recherchen in Berlin, die er auf meine Bitte durchfiihrte und
die leider die schriftliche Auskunft der Staatsbibliothek bestitigt haben.
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Uberwiegend enthielt das Werk Texte des bedeutenden Kirchenliederdich-
ters der Briiderunitdt Michael WeiBe (ca. 1488-1534).%> Zell wollte durch
das preiswerte, auch in einzelnen kleinen Heftchen erwerbbare Liederbuch
die hdusliche Andacht férdern.

In den Jahren 1555 bis 1557 erhob Katharina Zell ihre Stimme gegen
den jungen Prediger Ludwig Rabus (1523-1592), den Nachfolger ihres
Mannes in StraBburg und spateren Superintendenten Ulms. In vier Briefen
an Rabus wies sie dessen scharfe Polemik gegen Schwenckfeld, Zwingli und
die Taufer und auch harte Vorwiirfe, die er gegen sie selbst und ihren ver-
storbenen Mann richtete, zuriick. Hieraus entstand eine umfangreiche
Textsammlung, in der auch ein Schreiben Rabus’ an Zell vom April 1557
enthalten ist und die von ihr begleitet durch einen offenen Brief an die
,gantze Burgerschafft der Statt Straszburg” in den Druck gegeben wurde.
Der literarischen Gattung nach ist diese interessanteste und umfangreichste
Druckschrift der Katharina Zell eine Briefsammlung, aber inhaltlich be-
trachtet eigentlich eine theologische Streitschrift, die tiberdies eine wichti-
ge Quelle zu ihrer Biographie und zu ihrem Selbstverstandnis darstellt.
Sie selbst bezeichnete diese Texte als ,die bekandtniif meines Glaubens*.*?
Fiir die Darstellung von ihren Gedanken zu kirchlichen und theologischen
Fragen ist deshalb dieser Sammelband unter allen Schriften Zells am wich-
tigsten und wird darum im folgenden am hdufigsten zitiert.

Zusammenfassend kann iiber Katharina Zells Literaturschaffen gesagt
werden, daR sie vergleichsweise viele und vergleichsweise vielseitige
Schriften verfalt oder herausgegeben hat: eine apologetische Schrift, eine
oder zwei Streitschriften, drei Trost- und Erbauungsschriften, eine Predigt,
ein Liederbuch. Eine griRere offentliche Resonanz blieb ihr aber in der Re-
formationszeit versagt. Soweit bisher bekannt ist, hatten alle ihre Schriften
nur eine einzige Ausgabe, wihrend Argula von Grumbachs Flugschriften in
vielen Auflagen gedruckt wurden.*® Die Ursache diirfte darin zu suchen
sein, daR ihre Schriften des Jahres 1524 zu sehr situationsbezogen und
nicht in ausreichendem MafRe allgemeininteressant waren. In spaterer Zeit
waren sicherlich ihre Beziehung zu Kaspar Schwenckfeld von Ossig (1489-

45 Zur Person vgl. K[arl] Dienst: WeiBe, 2. Michael. In: RGG?, Bd.6 (1962),
Sp. 1591,

46 K Zell: Ein Brieff. — Zum ausfiihrlichen Titel und den bibliographischen Details s.
oben Anm. 15. Ich benutze das Exemplar der UB Tiibingen, Signatur Gf 798 4°. Ein
Nachdruck der Schrift wurde im 18. Jahrhundert veranstaltet: Johann Conrad FiuBlin
(Hg.): Beytrage Zur Erlauterung der Kirchen-Reformations-Geschichten Des Schweit-
zerlandes [...]. T. 5. Ziirich: Heidegger, 1753, S. 191-354. Textausziige sind ediert in:
Jean Lebeau (Hg.); Jean-Marie Valentin (Hg.): I’Alsace au si¢cle de la Réforme 1482~
1621: Textes et Documents. Nancy: Presses Universitaires, 1985, S. 155-159. Eine Ant-
wort auf ihren ,Brieff erhielt Katharina Zell ein Jahr spiter von einem Unbekannten
unter dem Pseudonym (vgl. WA.B 12, S. 395, Anm. 2) Erhard Landolff: Billiche Ant-
wort zum vorsprung / allein auff die Vorrede des schméhbrieffes / welchen Katharina
Zellin / wider Doctor Rabum / offentlich hat lassen augehn [...]. O. O. u. Verl., 1558
(vgl. VD 16, 1. Abt., Bd. 11 [1987], S. 140, Nr. L 212).

47 K. Zell: Bin Brieff, BL. NvY.

48 ygl. S. Halbach: Argula von Grumbach, S. 242-257.
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1561), der unter Lutheranern als ,Sakramentierer” verschrieen war, ihre
Wertschidtzung Zwinglis und ihre tolerante Haltung zu den Taufern - wor-
auf im folgenden noch eingegangen wird — Faktoren, mit denen man die
sparliche Verbreitung ihrer Schriften erklaren kann.

Das Ehepaar Zell hatte nur zwei Kinder, die beide friih verstorben sind.
Das erste Kind wurde 1527 begraben,*? das zweite nach 1534.°° 1556
wohnte ein Waisenknabe bei Katharina Zell, um den sie sich kiimmerte,*!
ihr Neffe Laux Schiitz.>?

Katharina Zell war als Pfarrfrau an der Seite ihres Mannes in der Straf3-
burger Kirche aktiv, auch nach dessen Tod 1548 bis unmittelbar an ihr Le-
bensende. Sie entfaltete breite soziale Aktivitdten, die hier nicht im einzel-
nen dargestellt werden konnen. Sie kiimmerte sich um Arme, Kranke,
Leidtragende und Gefangene; gemeinsam mit ihrem Mann bemiihte sie
sich um ein gastfreies Pfarrhaus. 1543 organisierte sie die Umwandlung des
Wilhelmerklosters in eine Schule.”?

Am 5. September 1562 starb Katharina Zell in Straburg und wurde un-
ter groBer Anteilnahme der Bevilkerung christlich bestattet.>*

2. Weitere Quellen von und iiber Katharina Zell

Neben den bereits genannten Schriften gibt es weitere Quellen tiber das
Leben und Wirken der Katharina Zell, die fiir unsere Fragestellung aber nur
teilweise relevant sind. Erhalten sind mehrere Briefe an sie und einige Brie-
fe von ihr, auRerdem gibt es in verschiedenen Reformatorenbriefen Auf3e-
rungen iiber sie.”®> Handschriftliche Quellen sind auRRer der schon erwihn-
ten Leichenrede beim Tod ihres Mannes ihr Testament®® und Randbemer-
kungen in Biichern. Weitere StrafSburger Archivalien geben Kunde von ih-
rem karitativen Engagement.?” Erhalten und seit lingerem ediert sind zwei
Stellungnahmen der Katharina Zell aus dem Jahr 1557, die MiBstdnde und

49 ygl. K. Zell: Klagrede, S. 114.

50 Vgl A. Erichson: Matthdus Zell, S. 46 f.

>l K. Zell: Ein Brieff, Bl. Niiij".

32 Vgl. zu ihm das Testament der Katharina Zell (M. Lienhard: Catherine Zell,
S.1211f.) u. G. E. Schweitzer: Katharina Zell, S. 33. — In der Literatur wurde dieser Neffe
schon versehentlich als ein drittes, den Vater tiberlebendes Kind Zells angesehen (so
von A. Erichson: Matthaus Zell, S. 47).

33 ygl. T. W. Rohrich: Katharina Zell, S. 161.

¢ Vgl. W. H. Klaustermeyer: The Role of Matthew and Catherine Zell, S. 224; R. H.
Bainton: Katherine Zell (1970), S. 28, Anm. 51.

5 ygl. die Auflistung bei M. Lienhard: Catherine Zell, S. 99-103.123-125.

36 Es datiert vom 1. April 1562. Einen Uberblick tiber den Inhalt gibt M. Lienhard,
ebd., 5 121

7 Vgl. Otto Winckelmann: Das Fiirsorgewesen der Stadt Strassburg vor und nach
der Reformation bis zum Ausgang des sechzehnten Jahrhunderts: Ein Beitrag zur deut-
schen Kultur- und Wirtschaftsgeschichte. T. 1: Geschichtliche Ubersicht; T. 2: Urkunden
und Aktenstiicke. Leipzig: Heinsius, 1922 (QFRG 5), hier T. 2, S. 245.261.
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mogliche ReformmaRnahmen im Stralburger ,Blatterhaus”, einer wichti-
gen Wohlfahrtseinrichtung fiir Arme und Kranke, betreffen.?®

Die ,rauhen Briefe”, die sie in der Friihzeit der Reformation an den Bi-
schof von StralRburg geschrieben hat,*® sind leider nicht erhalten. Verlo-
ren gegangen sind auch ihre handgeschriebenen ,alten biichlein, die sie
fiir sich selbst verfat hatte und in denen sie ,durch den gantzen hailigen
Psalter” gegangen ist, im Gesprach mit Gott und ,mit khlag / gebeth / vnd
danck*.6°

3. Theologische Aspekte im Werk der Katharina Zell
a) Bibelverstindnis und Bibelgebrauch

Die wichtigste Argumentationsgrundlage fiir Katharina Zell ist die Bibel.
Mit Worten aus der Heiligen Schrift belegt sie ihre Ansichten, und oft for-
muliert sie ihre Gedanken ganz direkt in der Bibelsprache. Die Bibel ist fiir
sie die Norm, an der sich Wahrheit und Liige scheiden. Wie der junge
Luther erklirt sie sich bereit zum Widerruf, sollte sie ,wider die heilige
schrifft / liigen vnd vnwarheit geschriben* haben.5!

In den frithen Schriften aus dem Jahr 1524 dominiert das Neue Testa-
ment — wahrscheinlich aus praktischen Griinden, namlich der besseren
Verfiigbarkeit im Druck —, wahrend spiter gleichermafen aus Altem und
Neuen Testament zitiert wird. Uberwiegend zitiert Katharina Zell frei,
manchmal scheint sie aber auch nachgeschlagen und abgeschrieben zu ha-
ben. Gelegentlich gibt sie Buch und Kapitel an, wo das Zitat zu finden ist.
Im Hintergrund der Bibelzitate steht immer Luthers und nicht Zwinglis
Ubersetzung.

In spéiteren Texten der Katharina Zell fallt auf, daf sie recht haufig Bibel-
stellen heranzieht, die von Frauen handeln. Sie fragt nach der Rolle der
Frauen in der Bibel und leitet aus diesen Bibelstellen Konsequenzen ab fir
ihre Situation als Frau und ihr Engagement in der Stralburger Reforma-
tion.

Als sie am Grab ihres Mannes zu reden anhebt, vergleicht sie sich mit der
Jiebe[n] Maria Magdalena“, die auch ,ohne Vorbedacht ihrer Gedanken,
zu einer Apostlin ward” und ,vom Herrn selbst gedrungen” die Auferste-
hungsbotschaft verkiindete (vgl. Mt 28). Und sie sieht sich auch eins mit
der ,Mutter Jesu”, die ,ihrem liebgehabten” nachfolgte ,bis zu Kreuz und
Grab“ (vgl. Joh 19,25).%> Wie Maria Magdalena bezeugt sie die Auferste-
hung Jesu Christi von den Toten (Mt 28,7, Joh 20,18).°*> Jesu Wort zu

HEbd 2N 33 ST T T

Vgl. K. Zell: Ein Brieff, Bl. Bij¥, L".

K. Zell: Den Psalmen Miserere ... paraphrasirt, Bl. [A VI]".
! K. Zell: Ein Brieff, Bl. Bij".

K. Zell: Klagrede, S. 55.

3 Bbd., S.79.

< - - Y |
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Martha (Joh 11,40) zitiert sie als Beleg dafiir, daR® den Glaubenden ,die
Herrlichkeit Gottes” verheillen sei.®*

Wenn sie evangelische Prediger in ihrem Haus beherbergt und umsorgt,
gedenkt sie ,der sorg vnd des dienstes / der lieben Martha“, die dem Herrn
Jesus diente (Lk 10,38-42).5°

Indem Katharina Zell in Stralburg am Gottesdienst teilnimmt, will sie
,mit der heiligen alten Anna [gemeint ist die Prophetin Hanna, Lk 2,36-38,
und nicht die Mutter Marias] im Tempel Gottes den Herren loben vnd von
seinem son Christo reden“.®® Mit der ,lieben Anna“ vergleicht sie sich
auch, wenn sie an ihr praktisches Engagement in der Strafburger Kirche
denkt, wie sie ,der lebendigen vnd des steinern Tempels gewartet / vond
gepfleget habe”.5”

In ihrer unfreiwilligen Kinderlosigkeit, elf Jahre nach ihrem Eheschlul3,
sieht sie sich ,mit der traurigen Anna“ — gemeint ist hier Hanna, die Mutter
Samuels (vgl. I Sam 1f) — verbunden und berichtet, daf? sie wie diese vor
Gott ein Geliibde abgelegt habe. Wie Sara und Rebekka (vgl. Gen 21 u. 26)
erhofft sie, von Gott durch das Geschenk eines Kindes erfreut zu werden.®®

Wenn sie auf die Anfechtungserfahrungen ihrer Jugend zuriickblickt,
vergleicht sie sich mit ,dem armen weiblin im Euangelio / daf3 alles sein gut
vnnd kréfft bey den artzten yemer verlor” und dem dann von Christus ge-
holfen wurde (Mk 5 par.).%?

Im Streit mit Ludwig Rabus beruft sie sich auf ,die red der heiligen Frau-
wen Judith” und zitiert aus deren Gerichtsrede gegen die Leute aus Betulia
(Jdt 8,11-27).7% Auch den Lobgesang Marias (Lk 1,46-55) fiihrt sie an.”!

Ihre Fiirbitte bei Gott fiir Ludwig Rabus wegen dessen ,bdse[r] boBheit”
vergleicht sie damit, ,wie die frumme ehren Frauw / Abigail / den Kiinig
Dauid fiir jhren Mann Nabal batte* (I Sam 25,23-31).72

Was sie von gelehrten Mannern gelernt hat, sind fiir sie die Brosamen
vom Tisch des Herrn, die ,das Heidnisch Weiblin“ im Evangelium fiir die
~armen Hiindlein“ begehrt habe (vgl. Mk 7,28 par.).”?

Sie libertrdgt auch in der Mannerperspektive formulierte Bibeltexte auf
ihre eigene Situation als Frau, so zum Beispiel wenn sie in Anlehnung an
die Worte Simeons (Lk 2,29f) spricht: ,Nun laB o Herr / mich armes weib

4 Ebd., S. 80.
65 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Giij".
6 Ebd., Bl. Aij.
7 Ebd., BI. Niiij*.
8 Brief aus Wildbad an Ambrosius Blarer, 30. September 1534, aus der StraBburger
Handschriftensammlung Thesaurus Baumianus abgedruckt in: R. H. Bainton: Katheri-
ne Zell (1970), S. 21 f. (Anm. 15), Zitate S. 22. — Vgl. auch Ambrosius Blarer; Thomas
Blarer: Briefwechsel der Briider Ambrosius und Thomas Blaurer 1509-1548 / Traugott
Schiely (Bearb.). Bd. 1: 1509-Juni 1538. Freiburg im Breisgau: Fehsenfeld, 1908, Nr.
465, S. 558 {., hier S. 558 (Kurzfassung des Briefs).

% K. Zell: Ein Brieff, BL. Aiij".

70 Ebd., Bl: Biijt.
! Ebd., Bl. Fij".
2 Ebd., BL. G~
3 Ebd., Bl. Hiij".
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im friden hinfaren vnd ru- hen / dann das aug meines glaubens / hat in
meinem hertzen deinen Heilandt gesehen / vnd in meine arm des gemdits
gefasset.”7*

Die Bibel war fiir Katharina Zell Quelle theologischer und geistlicher Er-
kenntnisse, und sie diente ihr als Kampf- und als Trostmittel. In den Aus-
einandersetzungen, in die sie verstrickt wurde, wullte sie ,das vniiber-
windtlich wort gottes*’® auf ihrer Seite. Durch ,tréstliche guldene wort“,”®
welche sie im Alten und Neuen Testament fand, konnte sie fremde und ihre
eigene Triibsal lindern. In der Heiligen Schrift suchte und fand sie Wegwei-
sung fiir ihr eigenes Leben und fiir die christliche Gemeinde, denn sie sah
in der Bibel das ,Gotteswort durch den heiligen Geist geordnet zu unserm
Licht auf dieser Pilgerfahrt“.”’

b) Gott und das Leid

Am 24. Juni 1524 begleiteten etwa 200 bewaffnete, evangelisch gesinnte
Biirger aus dem unter dsterreichischer Herrschaft stehenden Kenzingen ih-
ren Prediger Jakob Otter (ca. 1485-1547), der infolge der strengen Durch-
fiilhrung des Wormser Edikts durch Erzherzog Ferdinand die Stadt verlas-
sen multe, auf dem Weg ins Exil. Am Tag darauf wurde ihnen in Kenzin-
gen die Riickkehr verweigert, und etwa 150 der Ausgeschlossenen zogen
deshalb in das nur 40 km entfernte StraBburg.”® Das Ehepaar Zell brachte
in der ersten Nacht 80 dieser Eliichtlinge im Pfarrhaus unter, und Katharina
verpflegte mit Hilfe einiger StraBburger Biirger anschlieSend vier Wochen
lang, bis den Kenzingern die Riickkehr gestattet wurde, tdglich 50 bis 60
Personen.”?

Katharina Zell verfaBte am 8. Juli 15248 an die zuriickgebliebenen

74 EBbd., BL. [Aiiij]".

75 K. Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. Aij".

76 Ebd., Bl. B.

77 K. Zell: Klagrede, S. 56.

78 ygl. Hermann Sussann: Jakob Otter: Ein Beitrag zur Geschichte der Reformation.
Freiburg im Breisgau, Univ., Phil. Fak., Diss., 1892, §. 23-27; Johann Adam: Evangeli-
sche Kirchengeschichte der Stadt StraRburg bis zur franzésischen Revolution. Strafs-
burg: Heitz, 1922, S. 101; Ralf Lusiardi: Ackerbiirgerstadt und Evangelium: Die evange-
lische Bewegung in der vorderdsterreichischen Landstadt Kenzingen. In: ZGO 141, NF
102 (1993), S.185-211, bes. S. 192-197.

7 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Gij¥-Giij".

80 Dije Autorin datiert ihr Schreiben folgendermafen: ,Geben freytag nach Martini
Anno M. D. XXiiij.“ (Ebd., BL. B".) Da der eigentliche Martinstag, der 11. November,
nicht gemeint sein kann, weil die riickkehrwilligen Kenzinger bis auf zehn, die mit ih-
ren Familien dauerhaft verbannt wurden, schon am 19. September begnadigt wurden
(vgl. H. Sussann: Jakob Otter, S.38; R. Lusiardi: Ackerbiirgerstadt und Evangelium,
S.197), war es der Martinstag im Sommer (Translatio Martini), also der 4. Juli. Der
Freitag danach war der 8. Juli. (Vgl. Hermann Grotefend: Taschenbuch der Zeitrech-
nung des deutschen Mittelalters und der Neuzeit. 12., durchg. Aufl. Hannover: Hahn,
198787851557



158 Martin H. Jung

Frauen der Kenzinger ein Trostschreiben,3! das in Augsburg als Flugschrift
gedruckt wurde.®? Sie hat es wahrscheinlich gar nicht mit Blick auf eine
Veroffentlichung geschrieben, denn sie spricht immer nur die Kenzinger
Frauen direkt an und der Leser erfdhrt iiberhaupt nichts iiber die konkrete
Situation und ihren Hintergrund. Der im Druck nur acht Seiten umfassen-
de Text beginnt und endet mit Gebeten. In ihnen bittet sie Gott, den ,vatter
aller barmhertzigkait“, er moge den Kenzingern Stirke und Geduld verlei-
hen,®* und um den Geist Christi als ,tréster / fiirer / vnd schirmer“.3¢ Sie
versucht, ihre ,mit schwestern in Christo Jhesu“,® die sie immer wieder
ganz auffallig ,von Frau zu Frau” anredet, zu trosten, indem sie ihnen den
geistlichen Sinn des Leidens erkldrt, zum rechten Umgang mit dem Leiden
anleitet und die christliche Hoffnung erldutert. Sie bekundet den Frauen
ihr Mitleid und bezeugt zugleich, daR sie fiir sie bete.

Katharina Zell 1dRt keinen Zweifel daran, daB® Gott selbst iiber die evan-
gelischen Kenzinger dieses Unheil verhangt habe, aber sie sieht in der ,von
got gesandten triibsal” keine Strafe, sondern eine Priifung und ein ,leyden
vmb Christus willen“, wie es Gott nur ,seynen allerliebsten kinden“ zumu-
te.3% Gott ist fiir sie also zugleich Verursacher der Not und Helfer in der Not.
Sie ist sich sicher, Gott werde seine so heimgesuchten Kinder wiederum
.erquicken”, 7 spitestens am Jiingsten Tag.’® AuBerdem versichert sie ih-
ren Schwestern in Christus, Gott lege ihnen ,nit mer auff zu tragen”, als
ihnen ,gutt vnd notdiirfftig” sei.®?

Die Frauen in Kenzingen sollen also ihre Not als Ausdruck und Bestati-
gung ihrer Gotteskindschaft begreifen und dadurch im Glauben wachsen.
Dazu haélt sie Katharina Zell mit Bitten und Mahnen nachdriicklich an und
betont, es gebe eben keinen Glauben ohne Anfechtung.”® Christusnach-
folge heifst fiir sie Leidensnachfolge: ,Also wie es dem aller liebsten Sun
Gottes ist gangen / also mul3 es auch denen / so mitt jm mitterben wollend
seyn / auch gon [...].“°! Sie sehnt sich danach, wie die Kenzinger Mit-
schwestern von Gott durch Leid gepriift zu werden: ,O wie silig seynd jr /
wolt gott das er mich so gnedig vnd giinstig ansehe / vnd mir solcher gros-
ser eeren ginnen wolt [...].“°2 Sie nennt auch ein Ziel, das Gott durch sol-
che Priifungen mit seinen ,Kindern” erreichen wolle, namlich die Abkehr
~von begird diser welt” und eine Lebensweise, in der die Menschen ,allain

81 K. Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern. — Zum genauen Titel und zu
den bibliographischen Angaben vgl. oben Anm. 29.

82 vgl. M. Lienhard: Catherine Zell, S. 109.

83 K. Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, BL. Aij".

84 Bbd., BL. B".

83 Ebd., Titelblatt.

86 Ebd., B Aij.

87 Ebd., BL Aij", [Aiij]".

88 Ebd., BL. [Aiij]".

S2.phd.; Bl-BL

%0 Ebd., BL. B~

L Ebd., BI. [Aiiij]".

92 Ebd., BL [Aiij]".
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zu jm begeren“.” Diese Deutung des Leidens, die Katharina Zell ihren
Kenzlinger Mitschwestern vortrdgt, entspricht der Sicht des Leidens, wie
sie uns in der abendldndischen christlichen Mystik begegnet. Leiden, wenn
es recht verstanden und in Geduld getragen wird, kann fiir Katharina Zell
mit ,gaistlicher fretid” verbunden sein.?*

Neben zahllosen Bibelworten, vorwiegend aus dem Neuen Testament,
die diese Gedanken unterstreichen sollen, bildet im Trostschreiben der
StraRburger Pfarrfrau die Geschichte von der Bindung Isaaks (Gen 22) eine
tragende Sdule der Argumentation. Katharina Zell schildert Abraham als
einen Menschen, der in totalem Gottvertrauen bereit war, seinen Sohn zu
opfern, stellt diesen ,steyffen Abraham” den Frauen in Kenzingen als ein
Vorbild vor Augen und rét, ,in allerlay schmach vnnd leydungen®”, selbst
wenn ihre Manner getotet wiirden, ein ,mannisch Abrahamisch gemiit”
anzunehmen.”® Doch gleichzeitig kann sie mit dem so glaubensfesten
Abraham mitfithlen und sich in seine innere Herzenslage hineindenken. Es
habe ihm ,wee“ getan, als Gott ihn seinen eigenen Sohn, ausgerechnet den
Triger der gottlichen VerheiRung, zu toten befahl. ,[J]a freylich”, sagt Ka-
tharina Zell, ,ist jm wee vnd wee geschehen / dann er wall eben auch
flaisch vnnd blut wie wir alle / er wift aber [...] das jn got widerumb mocht
erquicken.“%¢ Spiter im Text kommt sie dann auf die Abrahamsgeschichte
zuriick, um zu erkliren, warum Gott so — aus natiirlich-menschlicher Sicht
grausam und absurd — handle. Gott habe in seiner Weisheit selbstverstand-
lich gewult, da® Abraham glaube, aber er habe, so sagt sie, Abraham selbst
und allen spater Lebenden ,seynen [sc. Abrahams] glauben zaygen vnd ge-
wiR machen” wollen.?” Dieses und andere biblische Exempel iibertragt Ka-
tharina Zell geradlinig in ihre Gegenwart und wendet sie auf ihre eigene
Situation und die Lage der Kenzlinger Frauen an. ,Also auch jr”, so mahnt
sie mehrfach, sich die biblischen Beispiele zu Herzen zu nehmen. Die Ken-
zinger Fraufen seien von Gott dazu bestimmt, wie einst Abraham, fiir die
Gegenwart und die Zukunft zu leuchtenden Glaubensbeispielen zu wer-
den: ,[G]ott will euch vnnd ewern nachkommen / vnd vns allen zaygen
das jr glauben / vnd er euch lieb hab.“*?

Auch im Zusammenhang mit ihrem eigenen Lebensschicksal kam Ka-
tharina Zell auf das Thema Gott und das Leid zu sprechen. Den Tod ihres
Mannes und ihre Witwenschaft erkldrte sie mehrfach als gottliche Strafe
fiir ihre Siinden.?? Auch an dem friihen Verlust ihrer Kinder fiihlte sie sich
mitschuldig, wie Bucer bezeugt.'° Weil Kinder ,sichtbarliche und aufge-

2 Ebd., Bl. [Aiij]".
4 Ebd., BL.BY.
5 Ebd., BL Aij".
%6 Ebd., BL. [Aiij]".
*7 Ebd., BL. B~.
8 FEbd., Bl B'.
® K. Zell: Klagrede, S. 55.116.
100 Brief von Bucer an Oswald Myconius, 16. Juli 1549, aus der StraRburger Hand-
schriftensammlung Thesaurus Baumianus abgedruckt in: R. H. Bainton: Katherine Zell
(1970), S.24 1., Anm. 39.
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160 Martin H. Jung

steckte Zeichen des Gunsts Gottes” seien, erlebte sie wegen ihrer Kinderlo-
sigkeit eine groe ,anfechtung”.!0!

Die Gottesfrage angesichts des Leids war fiir Katharina Zell ein ganz be-
sonders wichtiges Thema. In ihren Antworten verbindet sie biblische Ge-
sichtspunkte mit traditionellen Losungsmustern der Theodizeefrage und
mit eigenen Lebenserfahrungen.

¢) ,Von Christo Jesu unserem séiligmacher 1%

Christus steht im Zentrum der Glaubensiiberzeugung von Katharina Zell:
,In Christo steht alles Heil [...]. Wer Thn hat, der hat Alles [...]; wer Thn
nicht hat, der hat nichts [...]; ohn Ihn ist nichts, denn Jammer und Irrthum
[...].“193 Jesus Christus ist fiir sie der alleinige Erldser, der alleinige Mittler
der Stindenvergebung und Rechtfertigung durch seinen Opfertod und sei-
ne Auferstehung, denn sie bekennt ,die einige Erlosung unserer Stinden
durch das einige Blut unsers Herrn Jesu Christi des unschuldigen Lammes
[...]. deBgleichen die einige Gerechtigkeit, die vor Gott gilt, unsers Erbes
des ewigen Lebens durch die Auferstehung unseres Herrn Jesu Christi von
den Todten.“'%4 So schildert sie die Uberzeugung ihres Mannes, die sie aus-
driicklich teilt.

Fiir Katharina Zell hat Jesus Christus nach seinem Kreuzestod ,sein Le-
ben [...] wiederum aus eigener Macht zu Thm genommen®, hat sich also
selbst auferweckt.!®® Den Hintergrund dieser auBergewdhnlichen und
theologisch sehr problematischen Sicht der Auferstehung bilden bei ihr
wohl Bibelworte aus dem Johannesevangelium (Joh 2,19-22, 10,17f).

Christus ist fiir sie nicht nur Erldser, sondern auch ,vnser Lehrmei-
ster.1%¢ An seinen Worten und Taten, nach seinem Vorbild will sie ihr Le-
ben und das Leben der reformatorisch erneuerten Christengemeinde aus-
gerichtet sehen.

Sie bekennt, dal® Jesus Christus wahrer Mensch war und ist, verteidigt
aber auch Schwenckfelds Rede von der Vergottung der Menschheit Christi
unter Verweis auf den Sprachgebrauch bei den ,alten Lehrern der kir-
chen“.'97 Ausfiihrlich behandelt sie diese christologische Streitfrage in ih-
rem Brief an Ludwig Rabus.

Sie teilt die damals allgemein verbreitete Naherwartung und sieht in bal-
diger Zeit die ,Zukunft” des Herrn kommen, die sie vor allem als einen Ge-
richtstag erachtet: ,[D]erselb Tag wird erschrocklich ein groRer und grausa-

101 Brief aus Wildbad an Ambrosius Blarer, 30. September 1534, aus der StraRbur-
ger Handschriftensammlung Thesaurus Baumianus abgedruckt in: R. H. Bainton: Ka-
therine Zell (1970), S. 21 {. (Anm. 15), Zitate S. 22.

102 Titelformulierung des 1534 erschienenen 1. Teils des von Katharina Zell heraus-
gegebenen Gesangbuchs. Vgl. oben Anm. 44.

103 K. Zell: Klagrede, S. 57.

W0 Bhd. 879,

105 Ebd., S. 57; dhnlich auch K. Zell: Ein Brieff, Bl. Diij".

106 K. Zell: Bin Brieff, Bl. Hij".

107 Ebd., Bl. Miij".
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mer den Unglaubigen sein.“!%® ,Tod und ewiges Verderben” prophezeit sie
nicht nur den Heiden, sondern auch den Reprisentanten des romischen
Katholizismus.!%? Fiir die wahrhaft Frommen, so glaubt sie in Berufung auf
die Eschatologie des Johannesevangeliums, gebe es jedoch kein Gericht,
sondern dem Tod folge unmittelbar der Eingang in die Christusgemein-
schaft und himmlische Herrlichkeit.!'° Fiir sich selbst erwartet sie von Chri-
stus ,ein gnedig vttheil [sic!] vnd frélichen sententz”.!!!

Katharina Zells Frommigkeit und die Ausrichtung ihrer Gedanken wa-
ren stark christozentrisch. Eine innige personliche Jesusbeziehung im Stil
der mittelalterlichen Frauenmystik ist bei ihr jedoch nicht erkennbar. Jesus
Christus war fiir sie in erster Linie der Biirge des Heils, der Erloser und Se-
ligmacher, und auBerdem Lehrmeister und Vorbild.

d) Wirkungen des Heiligen Geistes

In Katharina Zells Denken spielt der Heilige Geist als der Geist des Vaters
eine auffallend groRe Rolle. Bei der Beerdigung ihres Mannes formuliert sie
ein Glaubensbekenntnis, in dem auf ,die dritte Person in der Gottheit“!!?
ein auffallend starkes Gewicht gelegt wird. Sie bekennt den ,Geist, der Al-
les lebendig macht durch seine Kraft, durch denselbigen eine Kirche und
Gemeinschaft der Glaubigen versammlet wird, in deren er gibt und wirkt
Lieb und Gemeinschaft in dem Blut Christi, Vergebung der Siinden [...];
deRgleichen Auferstchung des Fleisches”.!1?

Neben dem Wort ist fiir sie der Geist das Medium, mit dessen Hilfe Gott
jeden Menschen ganz personlich erreichen konne. Durch seinen Geist wir-
ke Gott in den Menschen und mache sie ,unterwiirfig“ und ,demiithig”.'!*

Sie beruft sich auch persénlich auf den Geist, um ihrer Rede grofere
Autoritit zu geben: ,Darumb lieben Christlichen weyber”, so scharft sie
den evangelischen Frauen in Kenzingen ein, ,gedencken diser wort die nit
mein / sond[ern] des gayst gottes seynd [...].“}">

Thre Hoffnung iiber den Tod hinaus ist eine Hoffnung auf die lebendig-
machende Kraft des Geistes: ,[...] unser Bein und Fleisch wird Gottes Geist
wiederum zusammenbringen, anblasen und lebendig machen [...].“'¢

Die Herausstellung der Geisteswirkungen fithrte bei Katharina Zell nie
zur ,Schwirmerei”. Ihre Bindung an das gottliche Wort war dafiir zu stark.
So gibt es keinerlei Hinweise auf Visionen, Ekstasen oder Phdnomene wie
Zungenreden. Thre Auffassung vom Geist beruht stark auf Aussagen des
Johannesevangeliums.

108 K. Zell: Klagrede, S. 75.

199 Ehd., S. 80.

130-¥hd.,'S.:80.

11 g Zell: Ein Brieff, BL. F".

112 . Zell: Klagrede, S. 115.

12 Hhd.. S 116:

14 JBhd.. 8.7,

115 g 7Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. [Aiiij]".
116 . Zell: Klagrede, S. 114.

Zischr.LK.G. 11
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) Der Christ und die Welt

Schon am Anfang ihres schriftstellerischen Wirkens ist bei Katharina Zell
festzustellen, daf® sie haufig und manchmal recht schroff die Christen von
~der Welt” abgrenzt. Im Trostbrief an die Kenzinger macht sie bei der Ausle-
gung der Abrahamsgeschichte Ismael zum Typus fiir die ,Weltkinder”,117
wiéhrend sie Isaak als Trager der Verheiung typologisch auf die wahren
Gotteskinder bezieht. Auflerdem schildert sie recht drastisch, dal Welt-
menschen das Geheimnis des Leidens nicht verstiinden.!!® Es fallt auf, daRk
fiir Katharina Zell die Abgrenzung zwischen den Christen und dem ,Kos-
mos“ (Joh 18,36) nicht durch die Taufe markiert wird, sondern dal die
Grenze innerhalb der Christenheit verlduft. Nicht nur Heiden sind fiir sie
Weltmenschen, sondern auch viele getaufte Christen, die nicht wirklich
glauben. Katharina Zell unterscheidet zwischen ernsthaften Christen und
Scheinchristen. Bei der Beerdigung ihres Mannes duRert sie die Hoffnung,
viele der Anwesenden wiirden sich unter dem Eindruck des Ereignisses
und der gehaltenen Predigten ,an ihr Herz und Brust schlagen” und ,sich
bekehren”.11?

Die kritische — oder besser: realistische — Sicht der kirchlichen Verhaltnis-
se fiihrte sie aber nicht in die Separation vom Corpus permixtum der sicht-
baren Kirche. Mit Nachdruck versichert sie, ,die versamlung im eusserli-
chen tempel” habe sie ,nie geflohen noch verlassen / sonder mit ernst be-
sucht von jugent an“.'?° Selbst dann, wenn das polemische Auftreten ein-
zelner Prediger ihren Widerwillen erregte, nahm sie am Gottesdienst teil.

Schon 1524 findet sich in ihren AuBerungen hiufig die Gegeniiberstel-
lung von ,Geist” und ,Fleisch”, und tiber ihre Jugendzeit teilt sie 1557 mit,
schon damals habe sie sich vom Tanzen, von ,weldtfreiiden”, Reichtum
und Fastnacht abgewandt und sich statt dessen mit dem Reich Gottes be-
schaftigt.!?! Als Pfarrfrau fiihrte fiir sie die Abwendung von ,HauRgeziert
vnnd Hoffart”, von ,Hochzeiten / Freliden vonnd Dintzen”“!2? aber nicht zu
einem Riickzug in ein kontemplatives Leben im Stil mittelalterlicher Frau-
enordensgemeinschaften, sondern ,abgesundert [...] von der Welt“123 en-
gagierte sie sich in der Welt durch Seelsorge und Arbeit mit Kranken, Ster-
benden, Trauernden und Gefangenen wie einst die Frauen im altkirchli-
chen Diakonissenamt.

Die Distanz zur Welt geht bei ihr auch nicht einher mit einer Verachtung
der menschlichen Tatigkeiten, die zum alltdglichen Leben gehoren. Ganz
im Sinne der Lutherschen Berufsethik meint sie vielmehr, daR vor Gott der

17 K. Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. Aij¥: ,Jn wéllichem Js-
mael / dann warlich seynd bedeut die welt kinder [...].” - Diese Typologie war verbrei-
tet, sie findet sich dhnlich z. B. auch bei Luther (WA 24, S. 307 ., Genesispredigt von
1527).

118 K. Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. AijF.

119 K. Zell: Klagrede, S. 115.

120 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Niiij".

121 Bbd, B, Aij".

122 Ehd,, B. Gij".

123 Ebd., Bl. Niiij".
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Handwerksgeselle, die Dienstmagd, der Bauer, der Winzer und die Mutter
mehr Gefallen finden als ,Pfaff, Monch und Klosterfrau”. Wichtig sei je-
doch, daR sie ,sich in diesen Werken, die zum menschlichen Leben dienen,
zu Gott kehren*, was zum Beispiel dadurch geschehen kénne, daf man bei
diesen Tatigkeiten bete oder christliche Lieder singe.'2*

Wie zuvor bei der Auffassung von Jesus Christus und bei der Sicht des
Heiligen Geistes so zeigt sich auch bei der Thematik ,Christ und Welt”, da
Katharina Zell stark vom Johannesevangelium gepragt war.

f) Das Verhdltnis zur romisch-katholischen Kirche und zum Papsttum

In Katharina Zells frithen Schriften herrscht ein antiklerikaler, gegen die
herrschenden kirchlichen Obrigkeiten gewandter Ton, und wéahrend der
Interimszeit polemisiert sie erneut in aller Schérfe gegen das Papsttum. Der
Papst ist fiir sie der ,Widerchrist der Stinden*,'?* sie sieht in ihm den ,le-
bendigen Teufel”,'?¢ und in der rémisch-katholischen Kirche erblickt sie
,die Lehr der falschen Aposteln“.!?7 Sie fiirchtet den ,Greuel” und die ,Ab-
gotterei“ und vergleicht beides mit einem ,bds Unkraut”,'?® weil die r6-
misch-katholische Lehre ,wider die einige Erlosung und Seligmachung
Christi unseres Herrn” gerichtet sei.!?? Die romisch-katholische Messe ist
fiir sie ,der falsche Gottesdienst”, der ,zur Schmach Christi und seines
Worts” begangen werde.'*>° Den ,Greuel zu Rom” halt sie fiir den ,drgsten
Feind unsers Herrn Jesu Christi”.!?!

Die schroff antipapstliche Einstellung Katharina Zells zeigt, daf sie kei-
neswegs eine irenische Natur war und daf$ ihre Toleranzbereitschaft ein-
deutig Grenzen hatte. Thre Unzufriedenheit mit der Kirche in ihrer Jugend-
zeit, ihre Einbeziehung in die Auseinandersetzungen der frithen Reforma-
tionsphase, ihre Erfahrungen wihrend der Interimsperiode und sicherlich
auch die antipdpstliche Polemik evangelischer Prediger festigten in ihr eine
klare Position gegen die altglaubige Kirche als Institution und gegen ihren
Gottesdienst.

9) Glaube und Werke

Katharina Zell begreift den Glauben als eine Gabe Gottes. Den Glauben
kénne man deshalb nicht zwingen und erzwingen. Der Glaube bringt na-

124 g K, Zell in ihrer Vorrede zum 1534 von ihr herausgegebenen Gesangbuch. Zi-
tiert nach G. E. Schweitzer: Katharina Zell, S. 24 {. Vgl. auch Alfred Erichson: Wolfgang
Musculus — Katharina Zell. In: MGKK 2 (1897/98), S. 236—242, hier S. 241 {.

125 ¥ Zell: Klagrede, S. 75.

126 Ehd.,, S. 80.

- Ehdi: 8. 75,

L8 Fhd. 5. 78;

2% Bhd., 8:79.

130 Phd. 5:78

3L Bhd., S I15:
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tiirlich gute Werke hervor, und diese vetreiben — laut Zell — alle Glaubens-
unsicherheit: ,Die eusserlichen werck der lieb / machen vns gewil} / das wir
glauben.“!32 Werke der Néichstenliebe geben dem Menschen also die Si-
cherheit, zu denen zu gehoren, denen Gott den Glauben geschenkt hat.
Diese Sicht vom Zusammenhang zwischen dem Glauben und den Werken,
die an Calvins Pradestinationslehre erinnert, treibt den Menschen an zur
Tat.

Eindrucksvoll sind Katharina Zells Eingaben zur Reform des Blatterhau-
ses, weil sie nicht nur zeigen, wie sie sich praktisch in diakonischen Fragen
engagiert hat, sondern auch einen Einblick geben in die theologischen und
geistlichen Hintergriinde ihres sozialen Engagements. Sie sieht eine Not-
wendigkeit, den Armen zu helfen, damit ,man nit vor gott in das urteil des
dotschlags falle”, begriindet also das karitative Handeln wie Luther mit dem
5. Gebot.}?® Es geniigt ihr jedoch nicht, da die Armen und Kranken am
Korper gepflegt werden, sondern die Sorge fiir die Seele ist ihr genauso
wichtig. ,[N]iir zii essen geben, wie den suwen, nichts von gott reden noch
wissen, wan si niir schlaffen in wiisten bethen, wie ein suw in mist, das
gonnet man inen*, so beschreibt sie die Zustdnde im Blatterhaus, die sie gut
kannte, weil auch ihr kranker Neffe lingere Zeit dort gelebt hatte. Ist das
Blatterhaus denn ,nit auch ein kirch Christi?“, fragt Katharina Zell emport
und fordert, daR morgens einer der Helfer an der St.-Thomas-Kirche ins
Blatterhaus gehe, das Evangelium vorlese und mit den Menschen bete. Aus
eigener Erfahrung, so kann man vermuten, begriindet sie auch, warum
dieser seelsorgerliche Dienst morgens geschehen solle: ,[A]m morgen ist je
der mensch geschickter, ahndechtiger und das herz enpfenglicher gotlicher
ding.” Sie will, daR die Insassen einmal sagen: ,[G]ott hat mich durch die
krankheit in das hiis geprocht, mir ist ahn lib und sel geholfen worden.“!3*
Sie selbst versuchte bei ihren Besuchen im Haus den seelsorgerlichen
Dienst an den einzelnen Kranken, den die Pfarrer vernachldssigten, nach
Kriften zu leisten. ,[I]ch erfare wunder bi inen”, teilt sie mit: ,[S]ie wissen
nit, was Cristus ist; man lehret sis auch nit. wenig sint darinnen, die fro sint,
wan ich kumme, mich biten, si zii lehren, und auch darumb danken.“!?*

Wie sie sich den Glauben nicht ohne Werke vorstellen kann, so sind fiir
sie auch soziales Engagement und Seelsorge nicht ohne gleichzeitige Wort-
verkiindigung denkbar. Was sie von den Pfarrern gefordert hat, das hat sie
selbst — soweit sie es konnte — praktiziert.

h) Taufe und Abendmahl

Schon 1524 ist bei Katharina Zell ganz deutlich ein spiritualistisches Sakra-
mentsverstdndnis zu beobachten, wie es fiir die frithe StraBburger Refor-
mationstheologie charakteristisch war. Bei der Auslegung der Brotrede im

132 K Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. B
133 0. Winckelmann: Das Fiirsorgewesen, T. 2, Nr. 33, §. 72.
134 Ebd., T. 2, Nr. 33, S. 74.
1351 Bbd., T. 2, Nr. 34, 5.76,
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4. BEvangelium (Joh 6) wird das Essen des Fleisches Jesu und das Trinken
seines Bluts nicht auf das Abendmahl bezogen, sondern als ,warlich glau-
ben das er erl6f3t sey / allain durch den todt / vind das blutuergiessen Chri-
sti“ interpretiert.!?¢

In ihrem Abendmahlsverstindnis wendet sie sich auch spater, als in
StralRburg langst strenge Lutheraner das Sagen hatten, unter Berufung auf
ihren Mann gegen die Lehre von einer substanzhaft zu verstehenden Real-
préasenz. Christus, so schiarite sie ein, solle man nicht ,im Brot suchen*, wie
die Papstkirche lehre, sondern zur Rechten Gottes ,vnd in der glaubigen
hertzen“.137 Sie denkt an ein geistliches GenieRen des wahren Leibes und
wahren Bluts Christi, ndmlich ,von den glaubigen Christen / im Geist / seel
vnd gewissen”. Das dulierliche Brotbrechen sei dagegen lediglich ein Be-
zeugen des geistlichen Genusses und eine Gedéichtnisfeier.!38

Hinsichtlich der Taufe teilt sie die Auffassung ihres Mannes, die Taufe
solle ,frey sein / der zeit vnnd altars [sic!] halb”, sie sei auch nicht identisch
mit der Wiedergeburt und bedeute nicht die ,Seligmachung®, sondern sie
sei lediglich ,das bad / der widergeburt / viond bezeiigung des waren rech-
ten Tauffs / der durch vnnd inn dem Blut / Jesu Christi / des Lamb Gottes
[...] geschehen ist / vid durch den heilgen Geist in des menschen hertz vand
gewissen angelegt / vnd lebendig gemacht wirt“. Seligmacher sei ,der
HERR Christus allein“.!?>® Es geht ihr also darum, daR die Tauflehre das solo
Christo nicht verdrangt, und sie denkt an die ,armen” Miitter von unge-
tauft verstorbenen Kindern, deren ,hertz betriibet” werde durch ein Tauf-
verstandnis, das der sakramentalen Handlung {iberméRiges Gewicht beile-
ge. Zu gut hat sie noch ,den grossen vnglauben / viond Jrthumb” in Erinne-
rung, der unter dem Papsttum beziiglich der Taufe geherrscht habe, als un-
getauft verstorbene Kinder separat, ,an ein sonder ort” begraben worden
seien.!4? Und jetzt muB sie erneut beobachten, wie in Stralburg von Predi-
gern Angste hinsichtlich des Schicksals ungetauft verstorbener Kinder ge-
weckt wiirden!'4! und ,ein Affenspil aul dem Tauff* gemacht werde.!42

Bezeichnend fiir Katharina Zells Sakramentsverstandnis ist, dal’ sie dem
geschriebenen und gepredigten Wort Gottes unbedingt den Vorrang lassen
wollte vor sakramentalen Handlungen aller Art, die sie immer an die Zeit
vor der Reformation erinnerten, und dal3 sie aus der Perspektive der Men-
schen und ihrer Gewissensnote, insbesondere der Miitter, zu denken ver-
suchte.

136 K Zell: Den leydenden Christglaubigen weybern, Bl. [Aiij]".
137 K. Zell: Bin Brieff, Bl. [Hiiij]".

138 Ebd., BI. [Hiiij]".

139 Ebd., Bl. Hiij".

140 Ebd., BL Hiij".

41 Phd., BI Hiij%

142 Ebd., BL. [Hiiij]".

W

)
v



166 Martin H. Jung

i) Vaterunserauslegumngen

In die ,Klagrede” bei der Bestattung ihres Mannes fiigte Katharina Zell
eine paraphrasierende Auslegung des Vaterunsers ein, die einige interes-
sante Gedanken enthélt. Die Heiligung des Gottesnamens, so sagt sie, ge-
schehe durch Erkenntnis und Lob. Das Kommen des géttlichen Reichs er-
folge im Herzen der Menschen. Der menschliche Wille miisse ,mit Christo
am Oelberg” (vgl. Mk 14,36 par.) gleichférmig werden. Die Brotbitte wird
von ihr spirituell ausgelegt, indem um Trost, Frieden und Freude fiir die
Lverzagten Gewissen” und um ,das lebendige Brod”, namlich um Jesus
Christus, gebeten wird. Aus der Bitte um die Vergebung der Schuld macht
sie ein ergreifendes Schuldbekenntnis, und bei der vorletzten Bitte inter-
pretiert sie sehr personlich die drohende Versuchung als das Kleinmiitig-
werden in der ,grofen Anfechtung” und das Vergessen der gottlichen
Verheilungen.'®?

Auch 1558, in der Trostschrift fiir Felix Armbruster, wurde von Ka-
tharina Zell das Vaterunser behandelt. Hier erldutert sie auf eine origi-
nelle Weise die Vateranrede Gottes: Zunachst betont sie, wegen seiner
Liebe und Barmherzigkeit werde Gott ,Vater” und nicht — wie im Alten
Bund - ,Herr” genannt. Aufgrund der Wiedergeburt durch den Sohn,
kénne man aber auch ,Grofivater” zu ihm sagen. Mehrfach vergleicht sie
Gott auch mit einer Mutter, die die Schmerzen der Geburt und die Freu-
de, ein Kind zu stillen, kenne. Die Reichsbitte wird wieder ganz verin-
nerlicht ausgelegt. Bei der Bitte, nicht in Versuchung gefithrt zu werden,
erinnert sie an Gottes Vergebung fiir Maria Magdalena (vgl. Lk 8,2 u.
7,36-50).14¢

Mit ihren Vaterunserauslegungen leistete Katharina Zell einen bisher
unbeachteten Beitrag zur reichhaltigen katechetischen Literatur der Re-
formationszeit. Meines Wissens war sie die einzige Frau, die sich damals
in dieser speziellen Form um die Weitervermittlung evangelischer Lehre
bemiihte.

4. Die Bildungsvoraussetzungen der Katharina Zell

In StraBburg gab es in vorreformatorischer Zeit Mddchenschulen,'*® und
Katharina Schiitz gehorte wahrscheinlich zu den wenigen Midchen, de-
nen eine Schulbildung zuteil wurde.!*® So wird sie lesen und schreiben
gelernt haben. Der lateinischen Sprache war sie allerdings nicht machtig.

143 K Zell: Klagrede, S. 117 f.

144 K. Zell: Den Psalmen Miserere ... paraphrasirt, Bl. Ev'-Fiij¥, Gij"™-Giij", Hv".

145 ygl. J. Adam: Evangelische Kirchengeschichte, S. 21.

146 Das ergibt sich aus ihrer Bemerkung, sie sei seit ihrem zehnten Lebensjahr ,ein
ziererin des predigstuls vnd schulen gewesen* (K. Zell: Ein Brieff, Bl. Aij¥). — W. H.
Klaustermeyer (The Role of Matthew and Catherine Zell, S. 227) meint dagegen, ihr sei
»no formal education” zuteil geworden.
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Die Teilnahme am Gottesdienst war eine zweite Quelle ihrer Bildung.
Da sie angibt, seit ihrem zehnten Lebensjahr, also etwa ab 1507/08 regel-
madlig den Predigtgottesdienst besucht zu haben, wird sie noch den gro-
3en Prediger Johannes Geiler von Kaysersberg (1445-1510), der seit 1478
in Straburg wirkte und sich durch stark bibelbezogene Predigten hervor-
tat,'*” im Miinster erlebt haben. Auch sein Nachfolger Peter Wickram
(gest. 1534), der bis 1523 in StraBburg amtierte, war ein engagierter Pre-
diger und bekannte sich spiter — voriibergehend — zur Reformation.!48
Schlieflich waren es die Predigten Matthadus Zells, ihres spateren Ehegat-
ten, die sie, wie sie selbst versichert, ,vleissig gehort” hat.!4? Auf Predigten
als Quelle ihrer theologischen Kenntnisse weist sie auch ausdriicklich
selbst hin, wenn sie 1557 sagt, ,lenger dann viertzig jar“ habe sie ,in pre-
digen” und durch eigene, aktive Bemiihungen ,von Gott vnd Christo stu-
diex. 139

Schon frith muB sie sich in der Bibellektiire gelibt haben. In StraRburg
war bereits 1485 eine deutsche Bibel gedruckt worden.!>! Seit 1522 stand
auch Luthers Ubersetzung des Neuen Testaments in StraRburger Ausga-
ben zur Verfiigung.'>? Katharina Zell hat es nachweislich schon 1524 bei
der Formulierung ihrer Schriften benutzt.!*?

Entscheidend fiir die Bildungsmoglichkeiten der Katharina Zell war
spater dann ihre Ehe mit Matthdus Zell, und zwar unter mehreren Aspek-
ten. Zum einen konnte sie im Gesprach mit dem theologisch sehr gebilde-
ten Ehegatten viel lernen. Einen Einblick in Matthdus Zells Theologie ge-
ben unter anderem seine Katechismen.!* Zum anderen fiihrte das
schwere Schicksal der Kinderlosigkeit dazu, daf3 Katharina um so mehr
Zeit fiir die Gemeinde und fiir ihre eigene Bildung hatte. Hinzu kam, daR
Matthdus ihr — wie sie selbst dankbar berichtet — groRziigig ,Platz und

147 ygl. Johann Wilhelm Baum: Capito und Butzer: StraRburgs Reformatoren: Nach
ihrem handschriftlichen Briefschatze, ihren gedruckten Schriften und anderen gleich-
zeitigen Quellen dargestellt. Elberfeld: Friderichs, 1860 (LASRK 3), S.175-190; J.
Adam: Evangelische Kirchengeschichte, S. 16; M. U. Chrisman: Strasbourg and the Re-
form, S. 68-78.

148 ygl. J. Adam: Evangelische Kirchengeschichte, S.20.29; Index Biographique
Frangais / Helen Dwyer (Hg.); Barry Dwyer (Hg.). Bd. 4. London: Saur, 1993, S. 2145.

149 K. Zell: Bin Brieff, BL. Hij".

150 Ebd., Bl. Niiij".

151 yg], M. U. Chrisman: Printing and the Evolution of Lay Culture, S. 79.

152 g, ebd,, S. 81.

153 Tingere, kompliziertere neutestamentliche Bibelzitate orientierten sich schon
1524 eindeutig an der Lutheriibersetzung, vgl. z. B. K. Zell: Den leydenden Christglau-
bigen weybern, Bl. [Aiiij]" (Zitat von Hebr 12,7 f.).

134 Johann Michael Reu (Hg.): Quellen zur Geschichte des Katechismus-Unter-
richts. Bd. 1: Stiddeutsche Katechismen. Giitersloh: Bertelsmann, 1904 (Quellen zur
Gesch. des kirchl. Unterrichts in der ev. Kirche Deutschlands zw. 1530 u. 1600 1/1),
S.105-141. - Fiir seine Anfangszeit als Reformator ist besonders wichtig die ,Christli-
che Verantwortung” von 1523 in: Adolf Laube (Hg.); Annerose Schneider (Hg.): Flug-
schriften der frithen Reformationsbewegung (1518-1524). Bd. 1. Berlin (Ost): Akade-
mie-Verl., 1983, S. 284-293.
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Weile gegeben” hat zum ,lesen, héren, beten, studiren”, auch wenn es auf
Kosten der Haushaltsfiihrung gegangen sei.!®> Martin Bucer bestdtigte
und interpretierte die fiir Katharina so giinstige Situation auf seine Weise,
wenn er in einem Brief an seinen Freund, den stiddeutschen Reformator
Ambrosius Blarer (1492-1564), dullerte, Matthaus Zell werde von seiner
Frau beherrscht.!>¢

Der fiinfte Gesichtspunkt, der bei der Frage nach den Bildungsvoraus-
setzungen der Katharina Zell zu nennen ist, sind die zahlreichen Begeg-
nungen und Gesprache mit gebildeten Theologen, darunter erstrangigen
Vertretern der reformatorischen Bewegung. Schon in ihrer Jugend hatte
sie auch personlichen Umgang mit StralRburger Theologen. ,Jch [habe]”,
so teilt sie liber diese friihe Zeit mit, ,alle gelerten geliebt / viel besucht /
vnd mit jhnen mein gesprach [...] gehebt*.!>7 Spéter waren es in StraRR-
burg vor allem Martin Bucer, Wolfgang Capito (1478-1541) und Caspar
Hedio, mit denen sie standigen Umgang pflegte. Auch mit Johannes Cal-
vin hatte sie wihrend seiner StraRburger Zeit (1538-1541) Kontakt.!*®
Den unruhigen und unbequemen Laienprediger und Volksschriftsteller
Melchior Hofmann (ca. 1500-1543) besuchte sie im StralRburger Gefang-
nis, wo er von 1533 an bis zu seinem Lebensende einsaR.!>®

Gelehrte von nah und fern besuchten die Zells in Stralburg und lebten
manchmal sogar ldngere Zeit im gerdumigen und gastfreundlich gefiihr-
ten Pfarrhaus. 1528 war der ehemalige Stuttgarter Prediger Dr. Johannes
Mantel (ca. 1468-1530) zu Gast bei ihnen.'® Vierzehn Tage lang wohn-
ten 1529 der Reformator Basels Johannes Oekolampad (1482-1531) und
Zwingli, die auf dem Weg nach Marburg waren, im Zellschen Pfarr-
haus.'®! Zur Zeit des Hagenauer Religionsgesprichs 1540, so berichtet Ka-

135 Brief an Schwenckfeld oder Ludwig Rabus, 19. Oktober 1553, zitiert nach T. W.
Réhrich: Katharina Zell, S. 168. Vgl. zu diesem Brief u. der Frage nach dem Adressaten
M. Lienhard: Catherine Zell, S. 124 {.,, Nr. 19 {.

156 Brief von Martin Bucer an Ambrosius Blarer, 16. November 1533, in: A. Blarer;
Th. Blarer: Briefwechsel, Bd. 1, Nr. 377, S.441-443, hier S. 442: ,Mattheus pius qui-
dem, sed prorsus ingenio incocto et YUVOUKOXQUTOVMEVE et ab ea, quae furit sese
amando.”

157 K. Zell: Bin Brieff, Bl. Aij"-Aiij’.

158 7. B. 1539, vgl. den Brief Calvins an Farel, 8. Oktober 1539, in: Johannes Calvin:
Opera quae supersunt omnia. Bd. 10, T. 2: Thesaurus epistolicus Calvinianus. Bd. 1 /
Wilhelm Baum (Hg.); Eduard Cunitz (Hg.); Eduard Reuf (Hg.). (Repr. der Ausg. Braun-
schweig: Schwetschke, 1872). New York: Johnson, 1964 (CR 38), Nr. 188, Sp. 396-400,
hier Sp. 398.

139 Am 10. November 1533, vgl. Manfred Krebs (Bearb.); Hans Georg Rott (Bearb.):
Quellen zur Geschichte der Taufer. Bd. 8: Elsal, II. Teil: Stadt StraRburg 1533-1535:
Mit Benutzung der von t Joh[ann] Adam hinterlassenen Materialsammlung bearbei-
tet. Glitersloh: Mohn, 1960 (QFRG 27), Nr. 451, S. 203.

160 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Gij"; J. Adam: Evangelische Kirchengeschichte, S.78.102.
— Zur Person vgl. J. Adam: Evangelische Kirchengeschichte, §. 102; Martin Brecht; Her-
mann Ehmer: Stidwestdeutsche Reformationsgeschichte: Zur Einfithrung der Reforma-
tion im Herzogtum Wiirttemberg 1534. Stuttgart: Calwer Verl., 1984, S. 30.

161 K. Zell: Ein Brieff, BL. Hij".
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tharina Zell, waren einmal ,30. herrlicher gelehrter Menner / auld Wit-
tembergk / Sachssen / Hessen / Niirenbergk / Schwaben vnnd andern
Ortten / auff ein mal bey einander inn vnserem Haul} zu gast“.!¢? Bevor
Martin Bucer Anfang April 1549 StraRburg fiir immer verlief3, war er eini-
ge Tage lang bei Katharina Zell untergetaucht.'®?

Auch auf zahlreichen ldngeren oder kiirzeren Reisen, teilweise alleine
und teilweise mit ihrem Ehemann, kam Katharina Zell mit bedeutenden
und gebildeten Personlichkeiten in Kontakt.

Im Friihjahr 1533 besuchte sie gemeinsam mit ihrem Mann Ambrosius
Blarer in Konstanz.'®* Im Sommer 1538 kam es in Wittenberg zu einer
Begegnung mit Martin Luther.'®® Diese muf fiir Katharina Zell ganz be-
sonders eindriicklich gewesen sein. Beinahe dreilig Jahre spater zitierte
sie noch, wie Luther damals zu ihr und ihrem Mann warnend gesagt
habe: ,[H]iiten hiiten euch das jr nimmermehr lassen widerumb ein-
khummen / was abgethon ist / vnd khein grundt in der schrifft hat.“}¢¢
AuBerdem fand auch eine Begegnung mit Philipp Melanchthon statt,'%”
und Nikolaus von Amsdorf (1483-1565), der damals in Magdeburg wirk-
te, lernte sie kennen.168

Eine weitere Reise, gemeinsam mit ihrem Mann, fiihrte sie unter ande-
rem in die Schweiz, ins Schwabenland, nach Niirnberg und in die Pfalz.
Dabei hatten sie wiederum Begegnungen mit vielen Gelehrten.!®® Beim
Hagenauer Religionsgesprach stattete Katharina Zell dem Lineburger Re-
formator Urbanus Rhegius (1489-1541) allein einen Besuch ab.'7? 1548
besuchte sie, nach dem Tod ihres Gatten, den Hebraisten Konrad Pellikan
(1478-1556) in Ziirich.!7!

Seit seiner Ankunft in Strafburg im Jahre 1529 hatte Katharina Zell bis
an sein Lebensende auch ununterbrochen Kontakt zu Kaspar Schwenck-
feld. In den Jahren 1531 bis 1533 wohnte er sogar zeitweise im Hause der
Zells.'72 Spater war die Beziehung brieflicher Natur.

162 Bhd., Bl Hij".

163 yg]. Martin Greschat: Martin Bucer: Ein Reformator und seine Zeit. Miinchen:
Beck, 1990, S. 232.

164 ygl. Brief von Ambrosius Blarer an Martin Bucer, ca. 10. Juni 1533, in: A. Blarer;
Th. Blarer: Briefwechsel, Bd. 1, Nt. 339, S. 400-401, hier S. 401; G. E. Schweitzer: Ka-
tharina Zell, S. 24.

165 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Giij".

166 Bhd., Bl. Jij".

167 Bhd. Bl GiijY:

168 yol, M. Lienhard: Catherine Zell, S. 120.

169 K. Zell: Ein Brieff, Bl. H.

170 Ebd,, Bl. Hij%.

171 yg|. den Brief von John Hooper an Martin Bucer, 19. Juni 1548, in: Johannes
Calvin: Opera quae supersunt omnia. Bd. 12: Thesaurus epistolicus Calvinianus. Bd. 3 /
Eduard Cunitz (Hg.); Eduard Reul (Hg.). (Repr. der Ausg. Braunschweig: Schwetschke,
1874). New York: Johnson, 1964 (CR 40), Nr. 1037, Sp. 722-726, hier Sp. 722.

172 ygl, Kaspar Schwenckfeld: Letters and Treatises of Caspar Schwenckfeld von Os-
sig: December 1530—1533 / Chester David Hartranft (Hg.). Leipzig: Breitkopf & Hértel,
1914 (CSch 4), Nr. 147, S. 846.
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Durch Briefe hielt Katharina Zell aber auch Kontakt zu vielen anderen
Minnern aus der Reformationsbewegung, die nicht oder nicht mehr in
StraBburg weilten, so zu Luther, Bucer, Pellikan, Paul Fagius, Johannes
Brenz, Ludwig Rabus, Melchior Ambach und Ambrosius Blarer.!73

Ein weiterer, sechster Gesichtspunkt, der Katharina Zells theologische
Bildung erklart, ist die Lektiire von reformatorischen Schriften und von
anderen Biichern gelehrter Manner.!* Erhalten aus ihrem ehemaligen Be-
sitz ist ein Band von zehn Interimsschriften der Jahre 1548 und 1549 mit
teilweise umfangreichen Randbemerkungen, in denen sich Katharina Zell
vehement gegen die Interimsbestimmungen ausspricht. Bemerkenswert ist
die Tatsache, dal® es weitgehend Biicher sind, die erst nach dem Tod ihres
Mannes erschienen, also ganz klar aus ihrer und nicht aus der Bibliothek
ihres Mannes entstammen. Unter anderem handelt es sich um die Werke
von folgenden Autoren: Nikolaus von Amsdorf, Andreas Osiander, Caspar
Aquila.!7?

Zahlreiche weitere Texte, die sie zumindest gekannt, vielleicht aber auch
wirklich gelesen hat, lassen sich indirekt mehr oder weniger genau aus ih-
ren Angaben in ihren Schriften erschlieRen.

Katharina Zell waren eine ganze Reihe von frithen Werken Luthers be-
kannt. Hierzu gehoren das Taufbiichlein von 152376 und ,Vom Anbeten
des Sakraments des heiligen Leichnams Christi“ aus demselben Jahr.!?7
Die Obrigkeitsschrift hat sie in dem Teilabdruck gelesen, der durch Se-
bastian Castellio verbreitet wurde.'”® AuRerdem kannte sie weitere friithe
Lutherschriften.!'”” Ferner war ihr eine von Luthers Postillen vertraut!&°
und die 1530 erschienene Auslegung von Psalm 118 ,Das schone Confi-
temini”.'®! Auch die ebenfalls in den dreiRiger Jahren gedruckte Predigt
tiber den 110. Psalm ,Dixit Dominus Domino meo” findet Erwahnung!82
und eine von Luthers Auslegungen des 2. Glaubensartikels.!83

Von Philipp Melanchthon werden die Loci communes (1521) zitiert, na-
tiirlich in der deutschen Ubersetzung.'84

Selbstverstandlich nennt sie auch Schriften StraBburger Provenienz.
Dazu gehoren die fiir den Beginn der Reformation in StraBburg wichtige,
von Martin Bucer und anderen verfaite ,Grund und Ursach auR gotlicher

173 Vgl. M. Lienhard: Catherine Zell, 5. 123125 (Ubersicht iiber die insgesamt 30
erhaltenen Briefe mit Datums- und Quellenangaben).

174 vgl. ihre eigene Aussage: K. Zell: Ein Brieff, Bl. Aiij.

17> Vgl. M. Lienhard: Catherine Zell, S.120-121 (Liste der Titel und Hinweise zu
den Marginalien).

176 K. Zell: Ein Brieff, BI. Hiij".

17 Bbd.. Bl

178 ‘Ebd., Bl E~.

172 vgl. ihre Angaben ebd., B. [Eiiij]", Kiij".

180 Bbd., BL Jijf, Nij*.

181 Ebd., BL Nij".

182 Ebd., BL. Nij".

183 Bhd., BL. Nij".

124 Bbd.; Bl Hiij%

@

ZKG 107. Band 1996/2



Katharina Zell geb. Schiitz (1497/98-1562) 171

schrifft der neiiwerungen, an dem nachtmal des herren ... flirgenommen”
(1524/25)'® und eine Abendmahlsschrift Bucers aus der Mitte der zwanzi-
ger Jahre, die auch Joh 6 auslegt,!%¢ wahrscheinlich also die ,Vergleichung
D. Luthers und seins gegentheyls vom Abentmal Christi“ von 1528.

Von Johannes Brenz kennt sie sein 1528 angefertigtes Gutachten, ,ob
ein Weltliche Obrigkeit in Gotlichen und billichen Rechten die Widertauffer
durch Fewer oder Schwerdt vom Leben zum todt richten lassen moge”, aus
Sebastian Castellios Toleranzschrift.!8” Sie weill auch, was Brenz {iber die
Sakramente!®® und iiber die Gottheit des Menschen Jesus geschrieben
hat,'8? wobei aber nicht klar ist, ob sie selbst Texte von Brenz zu diesen
Themen gelesen oder nur indirekt — eventuell vermittelt durch Kaspar
Schwenckfeld, der mehrfach in an sie gerichteten Briefen diese Themen er-
orterte — davon Kenntnis erhalten hat.

Des Konstanzer Reformators Johannes Zwick (1496-1542) 1530 er-
schienener Katechismus ,BekantnuR der zwolff Artickel des Glaubens von
Jesu Christo ... Jn frag viind bettwyR. Fiir jung vnd einfaltig leut” wird von
Katharina Zell angefiihrt.!°? Ferner nennt sie Biicher von Johannes von
Staupitz!'®! und von Matthias Flacius.'??

Sie kennt die Marburger Artikel von 1529, aus deren verséhnlichem
SchluBwort sie frei zitiert.!*

Sie beruft sich ferner auf Sebastian Castellios (1515-1563) bertihmte,
nach der Verbrennung Michael Servets (1553) unter dem Pseudonym Mar-
tinus Bellius geschriebene Schrift ,De haereticis, an sint persequendi” in
der ca. 1555 erschienenen deutschen Ubersetzung.'%

Unter den Autoren der Alten Kirche und des Mittelalters zitiert sie Au-
gustin!®® und Hieronymus Savonarola.!?® Die in StraRburg erschienenen
,Historien Der Heyligen AuBerwilten Gottes Zeugen / Bekennern und
Martyrern”, die seit 1552 von Ludwig Rabus zusammengetragen wurden,
waren ihr ebenfalls vertraut.'®?

Zahlreiche Biicher von Kaspar Schwenckfeld hat sie gelesen, deren Titel
sie nicht im einzelnen nennt.'® Sie erwdhnt dabei ein Schwenckfeld-Buch
mit einer Vorrede Capitos.!®? Das ist die Neuauflage der 1. Apologie an

185 Ebd., BL. Jij*-Jij".

186 Bbd., Bl. [Diiij]%, J*-.

187 Ebd., BI. E"

188 ghd., BI. [Diiij]".

189 Bhd., BI. Nij".

VSEbd, BT

191 Bbd., B. [Eiiij]".

192 Ehd., Bl. [Diiij]¥, M".

193 Ebd., Bl [Diiij]%; vgl. BSLK S. 65, Z. 20-26.

194 g 7ell: Ein Brieff, Bl. B'. — Zur deutschen Fassung vgl. VD 16, 1. Abt., Bd. 4
(1985), S. 170, Nr. C 2132,

195 K. Zell: Ein Brieff, B1. J*.

196 Rhd., BENY.

197 Ebd., BL. Fiij".

196 Ehd., BI. FijY, Miij".

199 Ebd., BL. [Kiiij]".

0
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Friedrich II. von Liegnitz, 1529 erschienen.?° Unter der gegen Schwenck-
feld gerichteten Literatur nennt sie des StraRburger Predigers Professor
Melchior Specker (gest. 1569) Buch,?°! das den Titel ,Von der herrlichen
Zukunft Jesu Christi” trdgt und 1555 erschienen ist.202

Katharina Zell hatte also gute Voraussetzungen und zahlreiche Maglich-
keiten, sich theologische Kenntnisse zu verschaffen, und sie hat in ihrem
vergleichsweise langen Leben davon reichlich Gebrauch gemacht.

5. Katharina Zells Selbstverstindnis

Wenden wir uns nun noch Katharina Zells Selbstverstindnis zu und be-
trachten wir, wie sie selbst ihr Rolle verstanden hat.

Katharina Zell hielt sich nicht fiir weise ,wie Judith / Ester / Jael / Abi-
gail vnd dergleichen herrlichen Weiber”.2%® In typischer, sich selbst ernied-
rigender Redeweise beschrieb sie sich als ,armes weib”, das ,aul’ sonder
gnaden vnd vnuerdienter lieb” von Jesus Christus ,zu seiner heiligen vnd
warem erkanntnus” berufen worden sei.??* ,[I]ch bin eine arme siinderin®,
bekannte sie 1557 im Riickblick auf ihr Leben.2%® Von ihrem Frausein di-
stanzierte sie sich regelrecht, wenn sie sagte, sie habe ,nit nach der maf
eins weibs” gehandelt, ,sondern nach der eingeschenckten maR*, die ihr
Gott ,durch seinen geist gegeben” habe.2% Aber selbstbewufBt konnte sie
auch sagen, Gott habe ihr ,mehr verstandts / lust vnd frewd” an den gottli-
chen Geheimnissen gegeben ,dann anderen Weibern“.207

Mehrfach bezeichnete sich Katharina Zell als ,Kirchenmutter“2°® und
fiigte erlduternd hinzu, sie sei ,ein ziererin des predigstuls vnd schulen”
gewesen.?"? Kirchenmutter war kein damals gingiger, auch von anderen
gebrauchter Ausdruck,?!” sondern eine originelle Wortpragung der Katha-
rina Zell, die aus ihrer Reflexion tiber ihr Selbstverstindnis entstanden ist.
Eine Kirchenmutter ist eine Frau, die fiir die Kirche sorgt wie eine Mutter
fiir ihre Kinder.

Sie sah sich auch als ,Gehiilf“ ihres Mannes, nach ihrem ,Maas und
Vermogen“, und zwar sowohl ,in seinem Haus” als auch ,im Amt und
Dienst“.2!! Sie nannte sich in Anspielung auf die Schépfungsgeschichte

200 ygl. 8. G. Schultz: Caspar Schwenckfeld, S. 172 f.

201 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Miij.

202 ygl. J. Adam: Evangelische Kirchengeschichte, S, 323,

203 K Zell: Bin Brieff, Bl [Jiiij]".

204 Ebd,, BL Aif".

205 Bhd., BL. Hij¥

206 Ebd., Bl. Aij".

20% Bhd., Bl KY.

208 Ebd., BL. Aij¥, [Giiij]", Mij", Niij".

209 Ebd., BL. Aij", dhnlich Bl. Niij".

10 Weder das Grimmsche Worterbuch noch die einschligigen Lexika der stidwest-
deutschen Mundarten verzeichnen das Wort.

1 K. Zell: Klagrede, S. 56; dhnlich K. Zell: Ein Brieff, BI. Aij".
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der Bibel ,ein stiicklin von der ripp des saligen Matthei Zellen” (vgl. Gen
2,22).2!2 Hiermit driickte sie ihre enge Verbundenheit mit ihrem Mann
und ihre geistige Abhdngigkeit aus. Umgekehrt hat sie auch ihr Ehemann
als ,seinen helffer” bezeichnet.?!> Wichtig war ihr selbst, daB sie dabei
mitwirken konnte, das Evangelium zu ,bauwen”, die ,veriagten” aufzu-
nehmen und die ,elenden” zu trosten. Kirche, ,predigstul” und die Schu-
len habe sie, so betont sie, immer gefordert und geliebt.2!# Sie hielt sich
deshalb — ganz bescheiden — einfach fiir ,eine alte mitarbeiterin der Kir-
chen zu StraBburg”.2!®

Fiir Katharina Zell war es nie selbstverstandlich, das Wort zu ergreifen.
Als sie bei der Beerdigung ihres Mannes der Trauerrede Bucers ihre eigene
folgen lieB, begann sie mit einer Rechtfertigung dieses sicherlich unge-
wohnlichen Vorgangs: Weil sie selbst von dem Ereignis am meisten betrof-
fen sei (,dieweil diese Begrabnif® und Handlung mich am groRtentheil be-
trifft“), miisse sie ,auch etwas dazu reden”. Sie kénne sich nicht zurtickhal-
ten, weil ihr betriibtes Herz vor Leid iiberflieRe.?' Ausdriicklich wehrte sie
den Gedanken ab, sie wolle sich, indem sie eine Rede halte, ,in das Amt der
Prediger und Apostel stellen”,?'” was sie doch aber faktisch zu tun im Be-
gritf war. Das zeigt, daR ihr SelbstbewuRBtsein hinter dem zuriickgeblieben
war, wozu sie in der Lage und auch bereit war. Sie konnte und wollte predi-
gen, aber tat es mit dem Getiihl, dal ihr eigentlich diese Rolle nicht zu-
stand. ]

Auch in der Auseinandersetzung mit Ludwig Rabus hétte sie gerne ,als
ein arm Weib geschwigen [...] vid andere lassen reden”, aber da niemand
das Wort ergriffen habe, sah sie sich zum Reden und Schreiben gedrungen.
Jesu Wort an die Pharisder, wenn seine Jiinger schwiegen und ihn nicht als
den kommenden Konig verkiindigten, wiirden ,die Steine schreien” (Lk
19,40), zitierte sie und bemerkte mit einem SchluB vom Geringeren auf das
Grolere, sie sei ,dannocht mehr dann ein stein”. Sie verglich sich mit der
sprachbegabten Eselin Bileams, die ,den Engel sahe mit dem schwerdt im
wege stan / den der Prophet nit sahe”, (vgl. Num 22,23) und den Propheten
vor dem Gericht Gottes bewahren wollte.?!® Aus dieser biblischen Szene
folgerte Katharina Zell: Wenn der Geringere etwas erkennt, was der Grofe-
re — obwohl es fiir ihn wichtig ist — nicht sieht, dann muf der Geringere re-
den! Deshalb miiRten Frauen das Wort ergreifen, wenn die Manner in Si-
tuationen, in denen man den Mund auftun miisse, schwiegen. Auch mit
der Berufung auf den gottlichen Geist rechtfertigte sie, wie schon gezeigt
wurde, ihr 6ffentliches Auftreten als Frau.?!?

212 g, Zell: Ein Brieff, Bl. Aiij".

213 Ebd., Bl Gij".

214 Bhd., BL. Aiij".

25 Bhd., BlRY.

216 K. Zell: Klagrede, S. 54 f., vgl. auch S. 118.
27 b S T55:

218 K. Zell: Ein Brieff, Bl F*.

219 yg]. z. B. ebd., Bl. F".

]
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Katharina Zell wulte, daf® sie mit ihrem Hervortreten in der Offentlich-
keit und ihrem starken kirchlichen Engagement eine Ausnahme darstellte.
Vor der Reformationszeit, so bemerkte sie, sei ein solches Verhalten ,bey
vnsern Weybern nicht gewonlich gewesen”, und auch nach ihr sei ,nicht
vil nachuolg gethan [...] worden”.?2° 1524 verteidigte sie sich mit Gal 3,28
(Gleichheit von Mann und Frau) und Joel 3,1 (geistbegabte Téchter als Pro-
phetinnen der Endzeit) und mit Gottes Handeln an Zacharias und Elisa-
beth: Wahrend Zacharias stumm war, habe Elisabeth den Heiligen Geist
empfangen (Lk 1).??! Sie sah also das biblische Zeugnis auf ihrer Seite,
wenn sie in der Offentlichkeit das Wort ergriff.

Zusammenfassend bemerkte Katharina Zell {iber ihre eigene Rolle, sie
habe ,nach der leer / des heiligen Pauli” gemald ,der regel der glaubigen
Weiber zu seinen zeitten gelebt”,?2> womit sie ihre Unterordnung unter ih-
ren Mann (vgl. Eph 5,22) und ihren Verzicht, auf die Kanzel zu steigen,
(vgl. I Kor 14,34) meinte. ,[B]in ich auff die Kantzel gestanden? oder hab
ich sunst gethan das einem Christen Weib nit gezimpt”, fragte sie ihren
Kontrahenten Ludwig Rabus.??*> Auch fiir Katharina Zell gab es also eine
klare Grenze, wo nach ihrer Ansicht die Gleichberechtigung der Frau en-
dete.

Zuletzt muld noch erortert werden, wo Katharina Zells Position inner-
halb der schon frith gespaltenen und in sich zerstrittenen Reformationsbe-
wegung zu suchen ist. In der Literatur wird sie haufig als Schwenckfelde-
rin, gar als ,das Haupt der Schwenckfeldschen Freunde in StraBburg*22*
betrachtet. Sie hatte tatsachlich immer Kontakt zu Schwenckfeld, las seine
Schriften und verteidigte ihn; doch war sie deshalb eine verschworene An-
hédngerin seiner theologischen Sonderlehren? Auch mit Luther hatte sie ja
Kontakt und studierte seine Schriften. Ja, sie schdtzte und verehrte ihn
uber alles, und ihre Schriften sind voller Ehrbezeugungen fiir den groflen
Reformator und Verkiindiger des Evangeliums.??> Luther, Zwingli und
Schwenckield hielt sie gleichermalen fiir ,frumme lerer vnd prediger”.2%¢
Schwenckield, so betonte sie, sei ,ein mensch vnnd Christ / vind nicht ein
reissender Wolff vnnd Ketzer”.?2” In den entscheidenden, grundlegenden
Glaubensfragen sah sie einen Konsens zwischen allen Anhidngern der Re-
formation, gestand aber auch zu, daR es iiberall - also auch unter Anhén-
gern Schwenckfelds und unter Tdufern — ,schwache vnweile oder auch

220 Ehd., Bl. Gijt.

221 Vgl. Katharina Zells ,Entschuldigung®, zitiert nach M. U. Chrisman: Women and
the Reformation, S. 153.

222 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Gij".

223 Ebd., BI. Hiij".

224 7, Ficker: Zell, Matthédus, S. 652, Z. 491{.; dhnlich O. Michaelis: Katharina Zell,
S. 61. - Vgl. auch Daniel Husser: Caspar Schwenckfeld et ses adeptes entre 1'Eglise et les
sectes a Strasbourg. In: G. Livet; E. Rapp: Strasbourg au coeur religieux du XVIC siécle,
§.511-535.

225 7. B. K. Zell: Klagrede, S. 56.78.

226 K. Zell: Ein Brieff, BL. Fiij".

227 Ebd., Bl [Kiiij]".
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bése” Leute gebe.??8 Aber weder Schwenckfeld noch ,die armen Tauffbrii-
der“2?? diirfen ihrer Ansicht nach generell ausgegrenzt werden. Sie vertrat
also den Gedanken einer innerprotestantischen Okumene.

Unertraglich war fiir sie, von jungen Predigern in der StraBburger Kirche
horen zu miissen, es sei besser, ,Bdpstlich / dann Taufferisch od[er]
Schwenckfeldisch” zu sein.?*? Kaspar Schwenckfeld kannte sie erst seit sei-
ner Ankunft in StraBburg im Jahre 1529,2>! und erst seit 1530 hatte sie sei-
ne Schriften gelesen.?*? Was sich bei Katharina Zell an Gedanken finden
laft, die Auffassungen Schwenckfelds nahe stehen, war bei ihr, wie ihre
Schriften aus dem Jahr 1524 zeigen, schon angelegt, bevor sie Schwenck-
feld kennenlernte. Mit ihrer energischen Verteidigung der Taufer, ihrer Ab-
lehnung der Separation und ihrer tiefen Verehrung Luthers stand sie in
wichtigen Punkten sogar im Gegensatz zu Schwenckfelds Position. Die tief-
sinnigen christologischen Streitfragen, um die es zwischen Schwenckfeld
und Brenz (und anderen Lutheranern) ging,?*? hat sie wahrscheinlich im
Detail gar nicht verstanden. Ihre Auffassung von Christentum und Kirche
entsprach dem, was in einer neueren Untersuchung als typisch fiir die reli-
giose Haltung ,sakularer Lutheraner” in Stralburg herausgearbeitet wur-
de: ,[a] simple Bible-based religion [that] everyone could understand, good
morals that everyone could appreciate and practice, a church in which the
clergy served the laity and did not dictate to them* 23+

Katharina Zell lebte aus der Erinnerung an die Anfangszeit der Reforma-
tion. Die innerevangelischen Kontroversen waren ihr unertraglich, weil sie
die Autbruchsstimmung der frithen Jahre, den Gegensatz zur romisch-ka-
tholischen Kirche und die eigene religiose Erfahrung — die befreiende Wir-
kung der evangelischen Botschaft fiir ihr eigenes Leben — noch vor Augen
hatte, als die Reformationsgeschichte schon langst tiber die Phase der ,Ord-
nung und Abgrenzung” (Martin Brecht)?*’ in die Zeit der Verfestigung, Ver-
hértung und des Epigonentums iibergegangen war. Sie widersetzte sich den
,vil Ceremonien”, die man in den Kirchen wieder einzufiihren begann,?*¢

228 Ebd., Bl. Diij".

223 Ebd., Bl. Hij*.

230 Ebd., Bl. M™.

231 vgl. S. G. Schultz: Caspar Schwenckfeld, S. 171-179, bes. S. 172, u. Katharina
Zells eigene Angaben: K. Zell: Ein Brieff, Bl. Fij¥. Zu Schwenckfelds Aufenthalt in StraR-
burg s. auch R. Emmet McLaughlin: Caspar Schwenckfeld: Reluctant Radical: His Life
to 1540. New Haven: Yale Univ., 1986, S. 123-159.

232 K. Zell: Ein Brieff, Bl. Miij".

233 7Zu Schwenckfelds Christologie vgl. André Sciegienny: Homme charnel, homme
spirituel: Etude sur la christologie de Caspar Schwenckfeld (1489-1561). Wiesbaden:
Steiner, 1975 (VIEG 76, Abt. f. Abendl. Religionsgesch.).

234 Lorna Jane Abray: The Laity’s Religion: Lutheranism in Sixteenth-Century
Strasbourg. In: R. Po-Chia Hsia (Hg.): The German People and the Reformation, S. 216—
232, Zitat S.232; vgl. auch Lorna Jane Abray: The People’s Reformation: Magistrates,
Clergy, and Commons in Strasbourg, 1500-1598. Ithaca: Cornell Univ., 1985.

235 ygl. Martin Brecht: Martin Luther. Bd. 2: Ordnung und Abgrenzung der Refor-
mation 1521-1532. Stuttgart: Calwer Verl., 1986.

236 g 7ell: Ein Brieff, BI. Jij".
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und fiirchtete, ,dz es mit der zeit [...] doch ein newes Bapsthumb geben

mochte”.237

6. Katharina Zell als Laientheologin der Reformationszeit

Das reformatorische sola-scriptura-Prinzip verbunden mit der allgemeinen
Verfiighbarkeit von Bibeln in deutscher Sprache bot Mdnnern und Frauen
niederer Bildungsstufen die Maglichkeit, kirchen- und gesellschaftsrefor-
merische Gedanken zu begriinden und sich in die 6ffentliche Diskussion
einzumischen, indem sie mit der Bibel argumentierten. Die daraus resultie-
rende Haufung von Bibelzitaten, wie sie uns in einigen Schriften der Ka-
tharina Zell begegnet, war ein Stilmerkmal vieler Flugschriften, die in der
Reformationszeit von Menschen geschrieben wurden, denen keine Univer-
sitdtsbildung zuteil geworden war.

Katharina Zell war nicht die einzige und auch nicht die erste Frau, die
auf seiten der reformatorischen Bewegung zur Feder griff. Aber sie hat
mehr als alle anderen geschrieben,??® ihre Schriften decken ein breites
Spektrum literarischer Gattungen und einen aufierordentlich groffen Zeit-
raum von fiinfunddreifig Jahren ab. Sie ist deshalb die bedeutendste Frau
unter den Schriftstellerinnen der Reformationszeit. Reformatorisch in ih-
rem Denken waren der feste Bibelbezug, das Siindenbewul3tsein und die
VergebungsgewilRheit, das von ihr geforderte und praktizierte allgemeine
Priestertum, ihr Kampf gegen die ,Werkheiligen” und den ,falschen Got-
tesdienst”, also gegen Messe und Heiligenverehrung.??®

Wenn man den Begriff ,Theologie” nicht fiir die Universitdtswissen-
schaft reservieren will, was fiir die Reformationsepoche ganz unangemes-
sen ware, 4% so gibt es allen Grund, Katharina Zell zu den Theologen, zu
den Laientheologen der Reformationszeit zu zdhlen. Zwar kann nicht jedes
Reden von Gott und jede fromme AuRerung als Theologie bezeichnet wer-
den. Doch Katharina Zell duRerte nicht einfach Glaubensiiberzeugungen,
sie reihte nicht nur Bibelzitate aneinander, sie wiederholte nicht blof
schlagwortartige Grundaussagen und allgemeinbekannte Parolen reforma-

237 Ebd., Bl. M".

238 Argula von Grumbach hat insgesamt acht verschiedene Schriften veroffentlicht,
die aber alle kurz sind und im Grunde nur von einem Thema handeln, namlich vom
Fall Seehofer und — damit zusammenhéangend — dem in den Auseinandersetzungen mit
den Altglaubigen geforderten Bekennermut. Damit hat sie zwar mehr Werke als Katha-
rina Zell in den Druck gehen lassen, aber die Gesamtseitenzahl betragt nur einen
Bruchteil dessen, was Katharina Zell publizierte.

239 K. Zell: Klagrede, S. 57.

240 In der Reformationszeit gab es angesehene Theologen, die nie ein Theologiestu-
dium mit einem héheren akademischen Grad abgeschlossen hatten: beispielsweise der
Wittenberger Pfarrer und Theologieprofessor Johannes Bugenhagen (1485-1558), der
Londoner Dekan John Colet (1466—1519) und Ulrich Zwingli. Vgl. Heinz Holeczek: Der
Humanist Erasmus und sein Beitrag zur Theologie der frithen Neuzeit. In: Pirckheimer-
Jb. 8 (1993), S.9-39, hier S. 14.
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torischer Theologie, sondern sie reflektierte und argumentierte, sie verar-
beitete fremde Gedanken und entwickelte sie eigenstandig weiter. Thre Tex-
te zeigen eine die einfache und unmittelbare Sprache des Glaubens iiber-
steigende Abstraktion. Sie diskutierte sogar innerprotestantische Lehrstrei-
tigkeiten. Bei der Legitimierung ihrer Aktivititen als Frau zeigte sie ganz
besonders ihre Fahigkeit zu eigenstindiger Argumentation und selbstandi-
ger Bibelauslegung, ganz im Sinne des von Luther und anderen vertrete-
nen allgemeinen Priestertums. Als eine Theologin wurde sie auch von Mar-
tin Bucer betrachtet, der iiber sie bemerkte: ,Die Geheimnisse Christi kennt
sie sehr genau und sucht sie zu erforschen.”*4!

Das theologische Niveau ihrer Schriften, insbesondere ihr ,Brieff an die
gantze Burgerschafft der Statt Straszburg”, erweckte in der Offentlichkeit
den Verdacht, sie habe fiir die Abfassung einen ,helffer” gehabt. Beim
Brieff* wurde vermutet, ihr habe ,ein Prediger zu VIim [...] geholffen”.
Dafiir gibt es jedoch keinerlei Anhaltspunkte. Kaspar Schwenckfeld wies
die Behauptung, Zell habe ihren ,Brieff“ nicht selbst verfat, nachdriicklich
(,DaR wei Jch gewill“) zuriick und betonte, sie habe ,ef selbst alles, auld
der gnade vnnd verstande, so ihr Gott der Herr verlihen, gemacht* 242

Die Schriften der Katharina Zell bezeugen ihre Befdhigung zur Schrift-
auslegung, zur Predigt und zur Seelsorge. Sie leisteten keine Beitrage zur
wissenschaftlichen Theologie, aber sie enthielten Theologie, die ein Laie fiir
Laien formulierte, also ,Laientheologie”. Unter Médnnern gab es das haufi-
ger, aber unter den Frauen, die offentlich fiir die Reformationsbewegung
eingetreten sind, war Katharina Zell die einzige, die man zu Recht als Theo-
login bezeichnen kann. Argula von Grumbachs oder Ursula Weidas (gest.
ca. 1550) Werke erreichen inhaltlich betrachtet bei weitem nicht das Ni-
veau von Katharina Zells Schriften.?#?

Die StraBburger ,Kirchenmutter” erregte zwar mit ihrem Reden und
Tun Aufmerksamkeit, doch sie konnte in ihrer Zeit anderen Frauen nicht
zum Vorbild werden. Dafiir war die kimpferische Laientheologin den lei-
tenden Mannern in den Kirchen der Reformation zu unbequem, und ihr
Verhalten entsprach zu wenig dem Bild, das man sich von der Rolle der
Frau in der reformatorisch erneuerten Gesellschaft machte. Deshalb ge-
riet Katharina Zell — anders als Katharina von Bora und Argula von
Grumbach - auch beinahe drei Jahrhunderte lang im Luthertum weitge-
hend in Vergessenheit, bis zu ihrer Wiederentdeckung durch die neue Kir-

241 Brief von Bucer an Qswald Myconius, 16. Juli 1549, aus der StralSburger Hand-
schriftensammlung Thesaurus Baumianus abgedruckt in: R. H. Bainton: Katherine Zell
(1970), S. 24 1., Anm. 39, hier S. 24: ,Et mysteria Christi praeclaro novit et sectatur.”

242 ygl. Kaspar Schwenckfelds Brief an Catharina Ebertz in Isny, Oktober 1558, in:
Kaspar Schwenckfeld: Letters and Treatises of Caspar Schwenckfeld von Ossig: 1558—
1559 / Selina Gerhard Schultz (Hg.). Pennsburg: Schwenckfelder Church, 1959 (CSch
16), Nr. 1047, S.498-503, hier S. 503.

243 Allerdings gab es auch bei den Altglaubigen eine theologisch auRerordentlich
gebildete und schreibgewandte Frau, namlich die wegen ihres Widerstandes gegen die
Auflésung des Niirnberger Klara-Klosters beriihmte Abtissin und Humanistin Caritas
Pirckheimer (1467-1532), die aber keine fiir die Offentlichkeit bestimmten literari-
schen Werke verfafte.

Zischr.LK.G. 12
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chengeschichtsschreibung im 19. Jahrhundert. Im 17. Jahrhundert war
der Pietist Gottfried Arnold einer der wenigen, die ihrer gedachten. In sei-
ner 1699 erschienenen ,Unpartheyischen Kirchen- und Ketzer-Historie”
wiirdigte er sie als ein Werkzeug Gottes.244

44 Gottfried Arnold: Unparteiische Kirchen- und Ketzerhistorie: vom Anfang des
Neuen Testaments bis auf das Jahr Christi 1688. Bd. 1, T. 1 u. 2. (Repr. der Ausg. Frank-
furt a. M.: Fritsch, 1729). Hildesheim: Olms, 1967, hier T. 2 (Buch 16, Kap. 5, Abschn.

10), S. 495.
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_Maleficanten” und Pietisten
auf dem Schaftott

Historische Uberlegungen zur Delinquentenseelsorge
im 18. Jahrhundert

Rainer Lichele

Das Stichwort ,Schafott” wird vielerorts Assoziationen historischer Art aus-
losen. Vielleicht wird man erinnert an historische Darstellungen von Hin-
richtungen wihrend der Franzosischen Revolution. Doch sollte dabei
bedacht werden, dal3 erst der Artikel 102 des Grundgesetzes vor tiber 40
Jahren die Abschaffung der Todesstrafe in Deutschland verkiindete und
Hinrichtungen in anderen Weltgegenden keineswegs der Vergangenheit an-
gehoren.

Evangelischen Theologen mogen vielleicht auch zuerst jene Satze aus
Martin Luthers Schrift ,Ob Kriegsleute auch in seligem Stande sein kon-
nen” von 1526 einfallen: ,Darumb ehret auch Gott das schwerd also hoch,
das ers seine eigen ordnunge heist, und wil nicht, das man sagen oder we-
hen solle, menschen habens erfunden odder eingesetzt. Denn die hand, die
solch schwerd fueret und wuerget, ist auch als denn nicht mehr menschen
hand sondern Gottes hand, und nicht der mensch sondern Gott henget, re-
dert, entheubt, wuerget und krieget. Es sind alles seine werck und seine
gerichte.”!

Diesem theologischen Leitbild hatte sich tiber 200 Jahre nach Luther der
pietistische Pfarrer, Waisenhausgriinder und Journalist Ernst Gottlieb Wol-
tersdorf2 (1725-1761) wohl ohne Zogern angeschlossen. Der im schlesi-

! Martin Luther: Ob Kriegsleute auch in seligem Stande sein kénnen. 1526. In: D.
Martin Luthers Werke. Kritische Gesammtausgabe. 19. Band. Weimar 1897, S. 616—
662, das Zitat auf S. 626, Z. 22-27. Dieses Zitat findet sich in einer sprachlich angepal3-
ten Form auch bei Rudolf van Diilmen: Theater des Schreckens. Gerichtspraxis und
Strafrituale in der frithen Neuzeit. Miinchen 1985, S.6.

2 Ernst Gottlieb Woltersdorf, geboren am 31. 5. 1725 in Friedrichsfelde bei Berlin,
sechstes von 12 Kindern des Pfarrers Gabriel Lucas Woltersdorf. Unterrichtet vom Vater
und von Hauslehrern. Gymnasium zum Grauen Kloster Berlin. Studium der Theologie
in Halle von 1742 bis 1744. Er wohnte damals in Franckes Waisenhaus und war davon
sehr beeindruckt. Bekehrungserlebnis. Hauslehrer in Zerrenthin bei Stettin. 1746 Pre-
diger bei der Grifin von Promnitz in Drehna, wo er auch Erbauungsstunden hielt. Wol-
tersdorfs véterlicher Freund war Johann Adam Steinmetz. 1748 2. Prediger in Bunzlau.
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schen Bunzlau wirkende Geistliche rief 1753 aus:? ,0! Komme doch, wer
Stinder heil’t, und wen sein Siindengreul betriibet, zu dem, der keinen von
sich weist! Kommt, ihr Hurer und Ehebrecher! kommt, ihr Diebe und Rau-
ber! kommt, ihr Sodomiter! kommt, ihr Morder, ob ihr gleich unter den
Uebelthitern die abscheulichsten seyd! kommt, alle, die ihr um eurer Siin-
den willen gefangen sitzet! kommt, die ihr zum Schwerd und Beil, zum
Galgen und Rade, zum Feuer und Wasser verdammt seyd, [...] sehet ihn,
wie er als eures gleichen, als ein Dieb und Morder, an dem verfluchten
Marterpfahl hdnget. Sehet, das ist GOttes Lamm! derselbige ist die Versoh-
nung fiir eure Siinde.”

Mit diesen drastischen Worten sind wir mitten in einem Thema, das ge-
pradgt ist von den seelsorgerlichen Bemiihungen pietistischer Geistlicher
um jene oben zitierte keineswegs ehrenhafte Gesellschaft.* Wenn hier von
Pietismus die Rede ist, dann ist jene in einem europdischen Kontext ste-
hende protestantische Erneuerungsbewegung des spdten 17. und frithen
18. Jahrhunderts gemeint, die bestimmt war von einem sehr persénlichen
Glauben, aber auch von der Sammlung Gleichgesinnter und schlielich
von der Hoffnung auf einen durch den Heiligen Geist bewirkten Wandel
der kirchlichen und gesellschaftlichen Situation. Erstrebt wurde dabei
nichts weniger als ,eine reale Verbesserung in allen Stinden in und aufier-
halb Deutschlands, ja in Europa und allen iibrigen Teilen der Welt“. Dieses
Zitat von August Hermann Francke (1663-1727) 1d/3t das Ziel einer tiefgrei-
fenden Verchristlichung der Welt, aber zugleich auch die damit einherge-
hende Kritik an der ,Welt“ als zentrale Ziige des Pietismus hervortreten.

Leitete seit 1754 in Bunzlau ein Waisenhaus nach Halleschem Vorbild. Woltersdorf
starb am 17. 12. 1761. Angaben nach Deutsches Biographisches Archiv, Bl. 1393,
S.291-297. Vgl. ebenfalls den umfangreichen Artikel von Erdmann zu Woltersdorf. In:
Allgemeine Deutsche Biographie, Bd. 44. Miinchen 1898, S. 174-184. Ein Leichen-
Carmen zu Woltersdorf findet sich in der Hauptbibliothek der Franckeschen Stiftungen
in Halle / Saale. Sign.: 119 A 25, 78.

3 Gedanken vom Schicher am Kreutz, nebst einer Nachricht, von der Benennung,
Absichten und Einrichtung gegenwadrtiger Monatsschrift. In: Der Schacher am Kreutz.
1. Band, 2. Auflage (vgl. Anhang), S. 9-27, hier S. 13. [1a: Dp 10242]. Die erste Auflage
war mir leider nicht zuganglich.

4 Ein Uberblick zur Seelsorge an Gefangenen im Pietismus bietet: August Harde-
land: Geschichte der speciellen Seelsorge in der vorreformatorischen Kirche und der
Kirche der Reformation. Berlin 1898, S. 468-476. Diese bislang letzte Geschichte der
Seelsorge bestatigt die Einschdtzung von Christian Moller: ,Insgesamt aber wurde die
Lehre der Seelsorge immer geschichtsvergessener”. Christian Mdoller (Hg.): Geschichte
der Seelsorge in Einzelportréts. Bd. 1. Von Hiob bis Thomas von Kempen. Géttingen,
Ziirich 1994, S. 7. Allgemein die Rolle des Seelsorgers bei Todesstrafen beleuchtet
Gustav Radbruch: Ars moriendi. Scharfrichter — Seelsorger — Armersiinder — Volk. In:
Schweizerische Zeitschrift fiir Strafrecht 59, 1945, S. 460-495.
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Todesstrafe und 6ffentliche Hinrichtung

Im Rahmen eines solchen Konzepts verwundert es kaum, da3 vom Pie-
tismus gepragte Geistliche sich auch bei 6ffentlichen Hinrichtungen im
18. Jahrhundert als Seelsorger gefordert sahen.® Die Todesstrafe stellte da-
bei mit ihrer Grausamkeit und Rohheit eine 6ffentliche Strafaktion dar, die
allen verdeutlichte, ,was ein Vergehen oder Verbrechen war — sei es als Ver-
stol gegen die soziale, moralische oder auch religiose Ordnung — und wie
dies wiedergutzumachen sei, je nach Schwere durch Ehrensanktionen,
eine korperliche Brandmarkung, die zumeist den sozialen Ausschiuf’ be-
deutete, oder gar die rituelle Totung in aller Offentlichkeit.“®

Angesichts dieser barbarischen Strafen sollten wir uns vergegenwarti-
gen, daf5 das ,Alte Recht” keineswegs eine Besserung der Delinquenten er-
reichen wollte, sondern hauptsachlich an der Wiederherstellung des Rechts
interessiert war. Die Tat stand im Vordergrund, nicht der Tdter. Niemand
kannte damals Vollzugsanstalten, die einer Resozialisierung dienen sollten.
Seit dem spaten 17. Jahrhundert wurden vor allem Enthauptungen und
Erhdngen bei Hinrichtungen praktiziert; Radern, Vierteilen und Verbren-
nen waren ldngst in den Hintergrund geriickt. Enthauptet wurden vor al-
lem Totschldger, Rauber, Blutschinder und Kindsmorderinnen. Bis zum
frithen 19. Jahrhundert wurden Hinrichtungen als 6ffentliche Spektakel
veranstaltet, die Tausende Zuschauer in ihren Bann zogen. MifSlang eine
Hinrichtung, kam es nicht selten zur Befreiung des Delinquenten und zur
Bestrafung des Henkers.

Bislang meinte man, die alleinige Bestimmung der Geistlichen habe dar-
in gelegen, die Delinquenten zum Eingestéindnis ihrer Schuld zu bringen.”
Die ,subjektive Einwilligung des Delinquenten in seinen Tod“® war deshalb
so entscheidend, da ohne Schuldeingestandnis maoglicherweise der ,endli-
che Rechtstag” aufgeschoben werden mufte. Ohne seine subjektive Uber-
zeugung konnte der Maleficant ,immer noch sein Bekenntnis widerrufen,
‘halsstarrig’ und verstockt werden, Richter und Henker verfluchen oder gar
Selbstmord begehen.“?

5 Das folgende nach Richard van Diilmen: Das Schauspiel des Todes. Hinrichtungs-
rituale in der Frithen Neuzeit. In: Ders.: Gesellschaft der Frithen Neuzeit: Kulturelles
Handeln und sozialer ProzefR. Beitrdge zur historischen Kulturforschung. Wien u.a.
1993, S. 104-156. (= Kulturstudien Bibliothek der Kulturgeschichte, Bd. 28). Vgl. zur
offentlichen Hinrichtung die Studie von Pieter Spierenburg: The spectacle of suffering.
Cambridge 1984.

5 Van Diilmen, Theater (wie Anm. 1), S. 7.

7 Van Diilmen, Schauspiel (wie Anm. 5), S. 114. Einen historischen Uberblick iiber
die Gefangenenseelsorge in der Alten Kirche bietet das Buch von Ellen Stubbe: Seelsor-
ge im Strafvollzug. Historische, psychoanalytische und theologische Ansdtze zu einer
Theoriebildung. Géttingen 1978, S. 118-190. (= Arbeiten zur Pastoraltheologie 15). Ei-
nen historischen Abrif der Gefangenenseelsorge stellt dar Peter Brandt: Die evangeli-
sche Strafgefangenenseelsorge. Geschichte — Theorie — Praxis. Gottingen 1985. (= Ar-
beiten zur Pastoraltheologie 21).

8 Diese Formulierung nach van Diilmen, Schauspiel (wie Anm. 5), S. 117.

? Ebd.
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Erst nach dem Schuldeingestindnis konnte das Urteil verkiindet, der
Stab iiber dem armen Siinder gebrochen, und dieser selbst dem Scharfrich-
ter libergeben werden. SchlieBlich stand Geistlichen, Ziinften, aber auch
Verwandten und Angehorigen immer noch das Recht zu, um Gnade zu bit-
ten. Dieses Gnadenrecht kam in einem heute kaum noch vorstellbaren
Umfang zur Anwendung, nicht zuletzt um unehrenhafte Strafen zu ver-
meiden und um die Huld der Herrscher zu unterstreichen. Das Ritual der
Hinrichtung unterlag also exakten Regeln, um eine Objektivierung von
Siithne und Strafe zu erméglichen.!?

In einer Welt, deren Kultur iiberaus stark von symbolischen Akten ge-
pragt war, hatte niemand Verstdndnis fiir ,unsichtbare Strafen”; die Todes-
strafe wurde tibereinstimmend als Selbstreinigungsakt der Gesellschaft ver-
standen. Keine Frage, dal? die Obrigkeit erhebliches Interesse an einer er-
baulichen Darstellung der Hinrichtung besal3. Das Volk sollte belehrt und
abgeschreckt werden. Doch im Lauf der Zeit war es kaum zu vermeiden,
dal® padagogisch — didaktische Absichten jene Motive der Reinigung und
Abschreckung verdrangten, denn ,die Erhohung des Delinquenten zum
mitleiderweckenden Siinder oder unerschrockenen Helden widersprachen
der Intention, einen Verbrecher abzustrafen, vor allem aber die Schreck-
lichkeit des Verbrechens herauszustellen“.!! Auch hier hatte der Geistliche
seine spezifische Aufgabe, wie wir sehen werden.

Die Rolle der Geistlichen

Bereits die Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts legten die Pflichten der
Geistlichen bei einer Hinrichtung fest. Nach einer Liineburger Kirchenord-
nung aus dem Jahre 1575 hatte der Superintendent bei einer Hinrichtung
das ganze Ministerium zusammenzurufen. In der Folge muRte jeder Pastor
den Delinquenten besuchen, ,und redet eine stunde oder anderthalb mit
ihme zu troste aus Gottes Worte“.!? Die Delinquentenseelsorge sollte dabei
folgende Elemente enthalten: Besuch durch Geistliche — informatives Ge-
spriach zu Beginn — Gesetzesbelehrung — Evangeliumszuspruch — Beichte —
Absolution — Sakrament (Abendmahl) — Aufforderung an Gefangene zu
vergeben — Behandlung der UnbuRfertigen — Geleit auf dem letzten Gang.!?
200 Jahre spéter hatte sich daran nichts gedndert.

Was hier theoretisch gut durchdacht war, kam in der Seelsorgepraxis des
18. Jahrhunderts nicht im gewiinschten Umfang zur Verwirklichung. Der

10 Die strenge Einhaltung des Rituals, seine spater fast pedantische Uberwachung
und religiése Uberhthung waren weder einfach AusfluR eines perfektionierten Barba-
rismus noch ein Mittel, die Schaulust des unterworfenen Volkes zu befriedigen, so sehr
so etwas auch mit eine Rolle spielte, sondern entsprangen der Notwendigkeit, der Pro-
zedur Rechtscharakter und Verbindlichkeit zu verleihen.” Van Diilmen, Schauspiel
(wie Anm. 5), S. 108 {.

' yan Diilmen, Schauspiel (wie Anm. 5), S. 151.

12 Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 61.

13 Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 67.
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wiirttembergische Jurist und Pietist Johann Jacob Moser!# (1701-1785) je-
denfalls tadelte im Jahre 1740 die Geistlichkeit:!> ,Jedoch auch fiir die, de-
nen es offenbar an das Leben gehet, wird fast iiberall so schlecht gesorget,
daR ihr Blut nothwendig dariiber gen Himmel schreyen muf.” Wahrend
des Prozesses durfe sich der Prediger nicht einmischen, kritisierte Moser,
und wenige Tage vor der Vollstreckung ,solle der mit Angst des Todes und
der Holle befangene arme Mensch iiber Hals und Kopf erst in denen Grund-
siazen der Christlichen Religion (wie bey denen meisten solcher Leute
néthig ist,) unterrichtet und zur Erkanntnus seiner Stinden, zur Bulbe und
zum Glauben gebracht werden. Gibt er sich, wohl und gut; wo nicht, so will
man auch seinetwegen keine weitere Miihe und Kosten haben, sondern es
heiRt: fort mit ihm.“!¢

Nicht zuletzt dieser Not verdankt sich die Gattung der sogenannten Tha-
natographien. Diese seit dem frithen 18. Jahrhundert massenhaft verbrei-
teten Schilderungen vom ,erbaulichen Sterben”, die fast alle mehrere Auf-
lagen erlebten und dabei erheblich an Umfang zunahmen, wurden von den
Pastoren verfaRt, die die Delinquenten seelsorgerlich begleiteten. Ange-
sichts des Schweigens ,gdngiger” Quellen wie etwa der Gerichtsakten zu
unserem Thema bieten die Thanatographien somit eine bislang unerkannte
Mbglichkeit, sich ein Bild zu verschaffen.!” Fraglos haften ihnen ganz spe-
zifische methodische Probleme an, denn allzu sehr stand hier bisweilen die
erfolgreiche Bekehrung der Delinquenten im Vordergrund.'® Doch wenn

14 gtudium der Jurisprudenz in Tiibingen 1717-1720, Professor der Rechte und her-
zoglich — wiirttembergischer Kammerrat 1720, Aufenthalte in Wien und Wetzlar, Wirk-
licher Regierungsrat in Stuttgart 1726, Professor am Collegium Illustre in Tiibingen
1729-1733, erster Ordinarius der Juristenfakultat in Frankfurt / Oder 1736, Aufenthalt
in Ebersdorf im Vogtland 1739-1747, Konsulent der wiirttembergischen Landschaft
1751, Einkerkerung auf der Festung Hohentwiel 1759-1764, danach wieder Land-
schaftskonsulent bis 1770. Siehe dazu Reinhard Riirup: Johann Jacob Moser. Pietismus
und Reform. Wiesbaden 1965 (= Verdffentlichungen des Instituts fiir Europdische Ge-
schichte Mainz, Bd. 35).

15 Moser, Seelige Letzte Stunden, 1753 (vgl. Anhang), S. 16.

16 Moser, Seelige Letzte Stunden, 1753 (vgl. Anhang), S. 17.

7 Hans-Jiirgen Schrader kommt das Verdienst zu, als erster auf Thanatographien
im pietistischen Umfeld aufmerksam gemacht zu haben. Vgl. Hans-Jiirgen Schrader:
Nachwort des Herausgebers. In: Johann Henrich Reitz, Historie Der Wiedergebohr-
nen. Vollstindige Ausgabe der Erstdrucke. Band IV. Tiibingen 1982. (= Deutsche Neu-
drucke / Reihe Barock, Bd. 29). Dort auch eine Zusammenstellung wichtiger Titel.
Eine Liste der hier zitierten Thanatographien findet sich im Anhang.

% Heckers ,gute Wirckungen des Krancken-Bettes” beispielsweise war ein regel-
rechter Kassenschlager. In der ,Nacherinnerung zu der zweyten Edition” heift es: ,Da
diese wenige Bogen nicht nur eine so giitige Aufnahme gefunden daf innerhalb wenig
Monathen die Exemplarien der ersten Auflage vergriffen worden: sondern es auch dem
HErrn, dem Liebhaber des Lebens gefallen, diese bekannt gemachten Exempel an so
manchem Hertzen zu segnen, wie davon die von vielen auch entfernten Orten einge-
lauffene Nachrichten uns {iberzeuget haben: als hat man sich bey fortdauernder Nach-
frage nach diesen Blattern um so viel williger entschlossen sie nochmals drucken zu las-
sen, um wie viel sehnlicher man wiinschet, daR die grosse Stinder-Liebe des hochgelob-
ten Heilandes durch solche merckwiirdige Exempel von Personen aus dem Militair-
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man sich von der Wertung Albrecht Ritschls verabschiedet: ,An diesen Bil-
dern christlicher Vollkommenheit ist viel mehr zu bemitleiden als zu be-
wundern“!?, und diese Quellen gegen den Strich liest, liRt sich ihnen eine
iiberaschend reiche Fiille an Detailinformationen entnehmen, die weitge-
hende Differenzierungen am Bild des Seelsorgers im 18. Jahrhundert er-
moglicht. Zum anderen bieten sie Gelegenheit, zu iiberpriifen, inwieweit
die Anweisungen der Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts zur Seelsor-
ge umgesetzt wurden.?’

Bei den Herausgebern dieser Thanatographien handelt es sich {ibrigens
um keineswegs unprominente Vertreter des Pietismus wie etwa den wiirt-
tembergischen Staatsrechtler Johann Jacob Moser, den schon erwihnten
schlesischen Pfarrer Ernst Gottlieb Woltersdorf, aber auch um einen so pra-
genden und von Pietisten vielgelesenen Autor wie Graf Erdmann Heinrich
Graf Henckel und Freiherr von Donnersmarck?!(1681-1752). Leider kann
in diesem Zusammenhang nicht weiter auf sie eingegangen werden.

Thanatographie als Exempel

Zu reden ist hier also von einem Teil der reichhaltigen biographischen Li-
teratur, die der Pietismus hervorbrachte. Die pietistischen Biographien
stehen am Anfang des ,eigentlichen Zeitalters der Biographie* zwischen

Stande, dergleichen auch der Hr. Obriste von Bardeleben gewesen, aller Welt mége be-
kant gemacht und angepriesen werden.” Nacherinnerung (unpag.). In: L. I. Hecker: Die
guten Wirckungen... (vgl. Anhang). Ahnliches gilt von Mosers ,Seclige Letzte Stun-
den”. In der Neuauflage von 1753 notierte er: ,Als es dem HErrn gefallen hat, die wie-
derhohlte Auflagen der ersten Sammlung, inglichem deren Fortsetzung, mit Seegen zu
begleiten, und nach der weitern Fortsetzung Nachfrage geschehen; ist mir ein Antrieb
gewesen, aus der heiligen Schrift, der verbesserten Sammlung auserlesener Materien
zum Bau des Reichs GOttes, aus der Closter-Bergischen Sammlung niitzlicher Materien
zur Erbauung im wahren Christenthum, aus der Theologia pastorali practica, aus Herrn
D. Fresenii Pastoral — Sammlungen, aus einzeln gedruckten Schrifften hievor, und aus
meinem Alten und Neuen aus dem Reich GOttes, auch wochentlich- und monathli-
chen Beytrdgen zu Foérderung des wahren Christenthums, noch mehrere dergleichen
Exempel zu sammlen, und selbige, nebst denen vorigen, unter gewisse Classen zu brin-
gen.” Moser: Seelige Letzte Stunden, 31. Personen, S. 27. Diese Neuauflage hatte iibri-
gens im Vergleich zur ersten Auflage von 1740 erheblich an Umfang zugenommen. 912
Seiten umfafte nun der Band in Oktav. Einer von Mosers Berichten wurde bei CleR
nachgedruckt: ,Abbildung der von dem barmherzigen GOtt begnadigten armen Siinde-
rin, Maria-Salome HauBménnin...” In: CleB, Maleficanten (vgl. Anhang), S. 521-539.

1% Albrecht Ritschl: Geschichte des Pietismus. 3 Bde. Bonn 1880-1886. Das Zitat in
Bd. 2, Geschichte des Pietismus in der lutherischen Kirche des 17. und 18. Jahrhun-
derts. Bonn 1884, S. 472.

20 vgl. dazu Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 69. Auf S. 67 schil-
dert Brandt Strukturelemente der Strafgefangenenseelsorge, die er aus Kirchenord-
nungen des 16. Jahrhunderts erhoben hat.

2! Einen biographischen Abri zu Henckel bietet Hans — Walter Erbe: Zinzendorf
und der fromme hohe Adel seiner Zeit. Leipzig 1928, S. 25-30. Vgl. ebenfalls DBA 511,
S.30-41.
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dem Ende des 17. und dem 20. Jahrhundert.?? Verastelungen dieser Lite-
ratur finden sich in Bekehrungsberichten, Biographiensammlungen, aber
auch Kindererweckungen. Weithin wurden solche Biographien publi-
ziert, um die Bekehrung des Einzelnen zu ereichen.?? Die Biographien
kénnen als Nachfolger der Heiligenviten, der Monchsviten und mittelal-
terlichen Exempelsammlungen betrachtet werden.2* Sie selbst verstan-
den sich — das zeigen etwa die hier als Quelle benutzten ,Die letzten Stun-
den einiger Der Evangelischen Lehre zugethanen und in diesem und
nechst verflossenen Jahren selig in dem HERRN Verstorbenen Persoh-
nen”, herausgegeben 1720 in Halle — als legitime Erben der Mirtyrerbe-
richte der Alten Kirche.?> Nicht ohne gleichzeitig zu beklagen, ,daR, wie
in andern Stiicken, so auch in diesem Punct, der Verfall und MiRbrauch
sich so bald geaussert hat. Dann zu denen ersten und wahrhafftigen Er-
zehlungen wurden nach und nach allerley theils unrichtige theils aber-
glaubische und fabulése Umstdnde hinzu gethan, ja mit der Zeit ganze
Lebens — Beschreibungen und Marter — geschichten vorsatzlich, unter die-
ser und jener unlautern Absicht, erdichtet”.

Authentizitdt und Vorbildlichkeit der im Exempel vorgestellten Perso-
nen besallen grofRe Bedeutung. Das Wort ,Exempel” darf nun nicht dazu
verleiten, dieses allein als einmalige gute Handlung zu interpretieren. Pie-
tistische Theologen wie Johann Jacob Rambach?® (1693-1735) begriffen
Exempel ndamlich als ,die gantze Bemiihung und Bestrebung eines recht-
schaffenen Christen, seinen gantzen Wandel nach der Vorschrift des Wor-
tes GOttes offentlich und vor jedermans Augen also einzurichten, dal
nicht nur niemand dadurch gedrgert, sondern auch iedermann dadurch
erbauet, erwecket, und zur Nachfolge gereitzet werden kénne”.2? Fiir
Rambach waren bestimmte Menschen in besonderem Malde fiir Exempel
geeignet: alle ,Regenten und obrigkeitliche Personen®, alle ,6ffentliche
Lehrer und Hirten in den Kirchen”, aber auch ,Lehrer sowol in den nied-
rigen als hohern Schulen”. ,Es sind endlich auch Eltern, Vormiinder,

22 Kurt Nowak: Biographie und Lebenslauf in der Neueren und Neuesten Kirchen-
geschichte. In: Verkiindigung und Forschung 39, 1994, S. 44-62, hier S. 45.

23 Zur Bekehrung im Pietismus siehe: Walter Wendland, Die pietistische Bekeh-
rung. In: Zeitschrift fiir Kirchengeschichte 38, 1920, S. 193-238.

24 Annemarie und Wolfgang Briickner: Zeugen des Glaubens und ihre Literatur.
Altvaterbeispiele, Kalenderheilige, protestantische Martyrer [!] und evangelische Le-
benszeugnisse. In: Wolfgang Briickner (Hg.): Volkserzdhlung und Reformation. Ein
Handbuch zur Tradierung und Funktion von Erzdhlstoffen und Erzahlliteratur im Pro-
testantismus. Berlin 1974, S. 521-579, hier S. 521 {.

%5 Henckel, Die letzten Stunden (vgl. Anhang), Vorrede (unpag.). Danach auch das
folgende.

26 Johann Jacob Rambach. Studium in Halle 1712-1715. Assistent von Johann
Heinrich Michaelis 1715-1719. Aufenthalt in Jena 1719-1723. Magisterpriifung 1720.
Professor der Theologie in Halle 1726. Professor in GieRen 1731-1735. Lebensdaten
nach Ulrich Bister, Martin Zeim: Johann Jakob Rambach. Leben. Briefe. Schriften. Gie-
Ben, Basel 1993. Bister und Zeim bieten eine Kurzbiographie, 10 ausgewdihlte Briefe
und eine Werkbibliographie Rambachs.

*7 [Anonymus], Sammlung erbaulicher Lebens-Geschichte (vgl. Anhang), S. VII f.
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Haus — Viter, Haus — Miitter und Herrschaften zur Gebung eines guten
Exempels anzuhalten.“28

Doch auch fiir diese Eliten galt:?? ,Eigentlich ist demnach allein derjeni-
ge im Stande, andern ein wahrhaftig gutes Exempel zu geben, dessen Hertz
durch die Gnade des heiligen Geistes verandert ist, der durch die Wiederge-
burt ein guter Baum worden, welcher nun gute Friichte trdget, der ein
Licht in dem HErrn worden, und nun auch sein Licht vor dem Menschen
leuchten lassen kann, der Christi Sinn empfangen, und sich in seine Nach-
folge begeben, folglich zum andern sagen darf: Seyd meine Nachfolger,
gleichwie ich Christi, 1 Cor. 11, 1.“

Verdnderung des Herzens, Wiedergeburt und Nachfolge — konnten sich
die Maleficanten in diese vom Pietismus traditionell so stark betonten Be-
griffe des ordo salutis einfiigen? Die pietistischen Herausgeber und Verfas-
ser der Thanatographien sahen darin keine offene Frage, begriindeten sie
doch inregelrechten Schicher — Theologien — ausgehend von den neutesta-
mentlichen Berichten in Mt. 27, 38-44, in Mk. 15, 27— 32, und in besonde-
rem MaRe in Lk. 23, 32-43 — das besondere Verhéltnis des Maleficanten
zum gekreuzigten Christus.?® Woltersdorf etwa legte den ,Siinderfreund”
Jesus seinen Kritikern ans Herz und verwies sie in ihre Schranken:*!
~Wohlan! Wer das Herz dieses Siinderfreundes noch nicht kennet, der trete
her auf Golgatha, und sehe ihn sterben, sterben unter verfluchten Uebel-
thitern, sterben unter Leuten, welche die ganze Welt Siinder zu schelten
kein Bedenken trdgt, die aber im ewigen Rathschluf8 schon bestimmt wa-
ren, den Sohn GOttes in seinen letzten Stunden zu begleiten.”

Nicht nur ,gemeine Stinder” seien von Jesus geliebt, auch die anderen:32
~Wenn aber ein verurtheilter Schacher, ein grober Uebelthiter, ein gott-
loser Morder, ein Todeswiirdiger Auskehricht, ein gehenkter Greuel vor der
Welt, wenn dieser dem blutenden Lamme zur Seiten hangt, aus seinem
lechzenden Munde der allergnadigsten Antwort gewiirdiget wird: Welcher
vornehmste unter den Stindern wollte nun an seiner Aufnahme noch ei-
nen Augenblick zweifeln, so bald es ihm nur ein Ernst wird, zu kommen?“

Zugleich widersprach Woltersdort der zeitgenossischen Vorstellung, daRR
schon die Hinrichtung selbst, die Anwesenheit und das Gebet von Geistli-
chen oder auch das Singen und Beten der Maleficanten eine Rechtferti-
gung der Delinquenten vor Gott herbeifiihren konnten. Fiir ihn war die
von Gott gegebene Verdnderung des Herzens das entscheidende Moment:?3
«Nein! bey dem wahren Glauben, der nur in zerschlagenen Herzen Wurzel

28 [Anonymus], Sammlung erbaulicher Lebens-Geschichte (vgl. Anhang), S. XIV.

2% [Anonymus], Sammlung erbaulicher Lebens-Geschichte (vgl. Anhang), 8. XIX.

30 In den Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts spielt die Zuwendung Jesu zum
Schécher ebenfalls eine wichtige Rolle. Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm.
BES 67

! Gedanken vom Schécher am Kreutz, nebst einer Nachricht, von der Benennung,
Absichten und Einrichtung gegenwirtiger Monatsschrift. In: Der Schicher am Kreutz
(vgl. Anhang), 1. Band, 2. Auflage, S. 9-27, hier S. 12.

P25Ebd.; 5. 13:

33 Ebd., S. 21.
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fasset, gehet zugleich eine gottliche Verdnderung des ganzen Herzens vor.
Die Augen werden den Siindern aufgethan. Er bekehret sich von der Fin-
sternif$ zum Licht, und von der Gewalt des Satans zu GOtt. Das ist die selige
Ordnung, zu empfahen Vergebung der Siinden.”

Dasselbe theologische Modell findet sich bei Johann Jacob Moser.*
Auch er war iiberzeugt, ,dafl auch ein Mensch, so um der abscheulichsten
Verbrechen willen hingerichtet wird, sich von Herzen zu GOtt bekehren
und also seelig in die Ewigkeit libergehen konne.” Hier berief er sich auf
2. Petr. 3, 9.3 Stirker noch als bei Woltersdorf stand bei ihm jedoch der
.Durchbruch” im Vordergrund. Die wirkliche Bekehrung bestand in der
,volligen Anderung seines ganzen Herzens und Sinnes” und zweitens dar-
in, dal’ der Betreffende ,JEsum, das Lamm GOttes, welches der Welt Stinde
traget, zu seiner Gerechtigkeit und Heiligung in einem lebendigen Glauben
ergriffen habe”.

Die Maleficanten — Realitdat und Darstellung

Gehen wir nun gewissermafien von der Theorie zur Praxis des seelsorgerli-
chen Wirkens. Die Thanatographien, die fast alle von den beteiligten Geist-
lichen verfalst wurden, schildern zum einen die Missetater als vorbildliche
Gestalten. Diese liegen im dauernden Gebet vor Gott, erfreuen ihre Warter
mit freundlichem, ausgeglichenem Wesen, trosten die Mitgefangenen und
singen ein Lied nach dem andern. Zu fragen ist, ob nicht allzu sehr der be-
obachtende Geistliche und sein Ziel ,Bekehrung” dieses — ironisch iiber-
zeichnete — Bild bestimmten. Die Auflehnung der Maleficanten gegen das
Todesurteil wird zwar geschildert, doch dem Wirken des Teufels zugeschrie-
ben, der das Handeln Gottes verhindern wolle.

Von der Kindermérderin Anna Maria Hungerland heif’t es etwa:*® ,An-
fanglich steckte sich hinter ihr Fleisch und Blut der Geist des Zorns, und
suchte, sonderlich wenn sie benebst andern Mitgefangenen confrontiret
wurde, sie an einen unheiligen Zorn zu bringen, um dadurch die stille Ar-
beit des Geistes GOttes in ihr zu unterbrechen.” Der Autor muf$ einrdumen:
»~Worinnen es ihm, vornehmlich im Anfange, mehr denn einmal gelungen
ist.” Er fahrt fort: ,Zu diesem gesellte sich der Geist der Liigen, welcher bald
vermittelst der Tortur, bald vermittelst anderer heillosen Menschen und ih-
rer Eingebungen sie dahin brachte, dal sie, so vil ihren Kinder — Mord und

3 Moser, Seelige Letzte Stunden, 1740 (vgl. Anhang), Vorrede. Danach das fol-
gende.

3 Der Herr verzogert nicht die VerheiBung, wie es etliche fiir eine Verzdgerung
achten; sondern er hat Geduld mit euch und will nicht, da8 jemand verloren werde,
sondern daf sich jedermann zur Bulie kehre.”

36 Wie der Heyland das Verlohrene suche, finde und seelig mache, gezeiget an dem
Exempel Annen Marien Hungerlandin, welche den 1. Nov. 1737. wegen Kinder-Mords
in dem Herzoglich-Sachsen — Eisenachischen Amt Grossen — Rudestett enthauptet wor-
den. In: Moser, Seelige Letzte Stunden, 31. Personen (vgl. Anhang), S. 208-269, das
Zitat auf S. 223 f. Von den hier erwdhnten Maleficanten lieRen sich in der Hauptbiblio-
thek der Franckeschen Stiftungen in Halle / Saale keine Leichenpredigten nachweisen.
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ihre Mithelffere anlanget, bald so, bald anders redete, ob sie gleich (welches
ihr mit Wahrheit nachzuriihmen) sich selbsten von dem Blut ihres Kindes
niemalen rein gesprochen hat.”

Zum andern wechselt in der Darstellung der Geistlichen die Befindlich-
keit der Maleficanten zwischen Sicherheit und Verzweiflung, was bis zur
Hinrichtung anhalten konnte. Zeitweise waren sich die Betroffenen der
Vergebung sicher, zeitweise erwarteten sie die Hollenfahrt. Alle Thanato-
graphien jedoch schlieSen mit einem ,guten” Ende: die Verzweiflung wur-
de tiberwunden durch die angesichts der Bekehrung erfahrene Freude.

Die Methoden der pietistischen Seelsorger

Die Darstellungen des seligen Sterbens auf dem Schafott beschreiben weit-
hin das Ende der kleinen Leute; das Gros der Maleficanten waren Migde,
Knechte, Dienstboten aller Art, Soldaten und kleine Handwerker.?” Viele
konnten kaum lesen und schreiben, viele hatten nie eine religiose Unter-
weisung erhalten. ,Er hatte aber so gar keine Buchstidbliche ErkanntnuR
von gottlichen Wahrheiten, daRB sie offt nicht wuBte, was sie ihme sagen
solte, dals er sie verstehe. Er wuste gar nichts, als etliche Spriich und den
Catechismum. Uber den anderen Haupt — Articul des Glaubens gieng ihme
ein wenig Verstand auf”, hiel es von einem 1740 in Tiibingen hingerichte-
ten Morder.?®

Oder die Aussage des 1730 in Potsdam verbrannten Andreas Lepsch:
»Als ich nun von ihm [Lepsch] vernahm: Ob er auch wohl wisse, was GOtt
in seinem Wort fiir eine Straffe auf solche Siinde gesetzt habe? So fand ihn
nicht allein hierinnen, sondern auch in denen, zu unserer Seligkeit gantz
unumganglich nothigen Wahrheiten, héchst unwissend, indem er, seinem
eigenen GestdndniR nach, wenig oder gar nicht in die Schule gegangen.
Lesen konte er nicht, den Catechismus hatte er vom undeutlichen Vorsa-
gen nur obenhin gelernet, und darauf war er, als genugsam zubereitet, zum
H.[eiligen] Abendmahl hinzu gelassen worden.“*®

37 Siehe dazu van Diillmen, Theater (wie Anm. 1), S. 184: ,Auch sollten zwar Perso-
nen aller sozialen Gruppen unterschiedslos ihrem Vergehen entsprechend bestraft wer-
den, aber aufgrund ihres sozialen Status und des Fiirbittenwesens wurden eindeutig
ehrbare und adelige Schichten weniger bestraft als das einfache Volk. Dies nahm bis
zum 18. Jahrhundert so zu, daB hier fast nur noch Leute aus unteren Schichten die
volle Strafe fiir ein Delikt erleiden mufiten, sozial schwache Gruppen mit wenigen so-
zialen und ehrbaren Verbindungen dem Zugriff der richterlichen Obrigkeit mehr ausge-
liefert waren als integrierte Gruppen, auf die man Riicksicht nehmen muRte. In diesem
Sinne erwies sich das peinliche Strafsystem in der Praxis als ein Biandigungs- und Aus-
grenzungsmittel von unteren Volksschichten, die sich den Normen und Anforderungen
der ,standischen’ Gesellschaft nicht fiigten.”

*8 Bekehrung und Ende eines Ao. 1740. zu Tiibingen im Herzogthum Wiirtemberg
enthaupteten Morders. In: Moser, Seelige Letzte Stunden, 1740 (vgl. Anhang), S. 1-9,
das Zitat auf S. 3.

39 Heinrich Schuberts, Predigers zu Potsdam, Nachricht von der hertzlichen und
rechtschaffenen Bekehrung Andreas Lepschens, so den 17. Oct. 1730 zu Potsdam le-
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Diese Zitate stehen fiir eine Vielzahl weiterer Belege.*? Schon die Zeitge-
nossen erkannten diese miBlichen Situation. Sie jedoch erkladrten sich die
Unwissenheit der Delinquenten weithin mit deren angeblich so ,liederli-
chen” Lebensart, so auch bei der Gertrude Magdalene Bremmelin.*! Die
von vier Pfarrern betreute Kindsmorderin bemerkte, ,daR sie vor Leicht-
sinn nie auf GOttes Wort recht gemercket. In der Kirche habe sie immer
nach andern herum gegaffet und nach ihrer Kleidung gesehen. Ihre aus-
wendig gelernten Gebete habe sie zuweilen ganze Wochen unterlassen,
und auch des Abends wegen Miidigkeit nicht beten zu kénnen gemeynet,
da sie doch wohl ganze Abende Karten gespielet und liederliche Lieder ge-
sungen”.*?

Wie schwierig mochte es sein, Menschen, die weder lesen noch schrei-
ben konnten, Grundlagen des christlichen Glaubens nahezubringen, und
dies zudem unter einem ungeheuren Zeitdruck? Scharfsinnig umschrieb
Moser dies, wenn er notierte:** ,Nehmlich man weift aus der Erfahrung,
wie vil Zeit und Miihe darzu gehore, ganz unwiBenden Leuten einen hin-
langlichen Begriff von denen néthigsten gottlichen Wahrheiten beyzubrin-
gen und wie langsam es offt mit der Sinnen — Anderung, oder mit dem
Glauben, oder mit beedem zugehe; hingegen ist offt bey einem solchen
Maleficanten die Zeit sehr kurz und zuweilen nicht nur in wenige Wochen,
sondern Tage, ja Stunden, eingeschrancket.”

Doch gab es auch Ausnahmen von der herrschenden Regel. Die Kinder-
morderin Anna Elisabeth Schultze, von Beruf Amme und Heimarbeiterin,
hatte sich sogar einen gewissen Leseschatz angeeignet: ,Man fand sie beym
Besuch nie anders, als im Gebet und Lesung der Bibel, Joh.[ann] Arnds
wahren Christenthums, und erbaulicher Lieder, und zwar dergestalt, dalk
sie alles, was sie sonderlich angieng, ins Gebet fassete, und den HErrn anfle-
hete, da8 er es ihr an ihrem Herzen kraftig und lebendig machen wolle.“#*
Uberdies benutzte sie auch bis kurz vor ihrer Hinrichtung das ,Schatzkést-

bendig verbrannt worden. In: Moser, Seelige Letzte Stunden, 1740 (vgl. Anhang),
S. 57-76, das Zitat auf S. 58. Ebenfalls abgedruckt in Cle3, Maleficanten (vgl. Anhang),
S. 590-604.

40 ygl. dazu etwa die Einschitzung der religivsen Kenntnisse von Kindsmorderin-
nen im 18. Jahrhundert bei Otto Ulbricht: Kindsmord und Aufklidrung in Deutschland.
Miinchen 1990, S. 55-57 (= Ancien Régime. Aufklirung und Revolution, Bd. 18).

41 Bekehrung und Glaubens — volles Ende Gertrud Magdalene Bremmelin..., wel-
che wegen an einem fremden Kinde veriibten Mordes A. 1744. in Wernigerode ent-
hauptet worden ist. In: Moser: Seelige Letzte Stunden, 31. Personen (vgl. Anhang),
S. 269-329, das Zitat auf S. 273.

i Bhd: 59077

4> Moser, Seelige Letzte Stunden, 1740 (vgl. Anhang), Vorrede.

44 Das Gnadenwerk GOttes, in Bekehrung einer Kindermoérderin, Annen Elisabeth
Schultzin, verwittweten Lummin, aus Silstedt, welche den 15. Sept. 1747. vor Werni-
geroda mit dem Schwerte hingerichtet worden, nebst einer nach geschehener Execu-
tion von dem Rabenstein an das versammlete Volk gehaltenen kurzen Rede, summa-
risch aufgesetzt, und zum gemeinen Nutz durch den Druck mitgetheilet, In Verlag des
Waysenhauses zu Wernigeroda. In: Der Schicher am Kreutz, 1. Band, 2. Auflage (vgl.
Anhang), S. 107-168, hier S. 118.
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lein“. Gemeint ist damit ,Karl Heinrich von Bogatzky giildenes Schatz -
Kastlein“, eine erstmals 1718 erschienene, kommentierte Sammlung von
365 Bibeltexten, die mit geistlichen Liedern angereichert war.*> In der Ein-
leitung zu diesem Werk empfahl Bogatzky ausdriicklich, ,dafs man nemlich
dieses giildene Schatzkéstlein sowol nach Art der bekannten Spruchkast-
lein mit zerschnittenen Bldttern gebrauchen, oder auch als ein Biichlein
einbinden lassen kann”.

Ihre Bibellektiire fiel auch den Geistlichen auf, sodaR® diese bemerken
mulfiten, ,wie das viele Lesen in der Bibel durch einander ohne rechten
Verstand und glaubige Anwendung sie nur verwirre und am Glauben hin-
dere: denn da fieng sie gleich an, diejenigen Stellen, dadurch ihr Glaube am
meisten konnte genehret werden, und die sie sich von Anfang an sorgfaltig
gezeichnet hatte, immer wieder hervor zu suchen, und zu betrachten. Und
daher kam es, daB fast kein evangelischer Spruch in der Bibel war, den sie
nicht wuBte, und bey Gelegenheit mit anfiihrete*.#¢

Auch der Morder Anton Johann von Wartmann stach hinsichtlich der
Bildung von vielen anderen Maleficanten ab:*? ,Er war sonsten ein Lieb-
haber von historischen, philosophischen und andern curieusen Schriff-
ten, begehrte aber wiahrenden seines Arrestes dergleichen keine; sondern
vertrieb die Zeit meistens mit Lesung der Bibel, wulite auch daraus zu re-
den, und, was allegiert worden. so fertig aufzuschlagen, als ein wohlgetib-
ter Pfarrer immer thun kan.” Dieser Todeskandidat verwickelte den Seel-
sorger in komplizierte theologische und juristische Erwdgungen tiber sei-
nen Fall, sodaR der Geistliche einrdumen mufRte:*® ,auf Todes — Gedan-
cken, warum ich mich sonderlich bemiihete, konnte ich ihn absolute
nicht bringen; denn an statt derer recommendirte er mir seine Sache an-
gelegentlichst, [...] doch fing ich an zu mercken, daB® mich der Obriste lie-
ber zu seinem Advocaten, als zu seinem Pfarrer hatte”. ,Im iibrigen stun-
den wir in continuirlichen Contradictoriis, und waren kurz zu sagen,
zwey rechte Conversanten, wer uns zugehoret hatte, dem ware gewil? die
Weile nicht lang worden; dann wann der Oberst vom Leben redete, so
sagte ich ihm vom Tode; wann er sich rechtfertigte, so predigte ich ihm
von seinen Blut — Schulden und Himmel — schreyenden Siinden, von
GOttes Zorn und Fluch, und ewiger Verdammnulf3.“4?

45 Mir lag vor: Karl Heinrich von Bogatzky giildenes Schatz — Kistlein der Kinder
GOttes, deren Schatz im Himmel ist; ... 2 Teile. 35. Auflage Reutlingen: Micken’sche
Buchhandlung 1812. Etwas spdter heif’t es in der Thanatographie der Elisabeth
Schultz, daR ,sie sich auch in ihrem Schatzkistlein die herrlichsten VerheiBungen, und
besonders solche Spriiche gezeichnet [hatte], die auf die rechte Gestalt des Glaubens
weisen, und Christum fasset;” Ebd., S. 138. Auf S. 140 wird erwahnt, daR sie Nr. 251
des Schatzkastleins gelesen habe, wobei ihr Herz sehr getrost geworden sei. Nr. 251 be-
ginnt: ,Verlall mich nicht, HErr, mein Gott, sey nicht ferne von mir. Ps. 38, 22.“

46 Das Gnadenwerk Gottes... (wie Anm. 44), S. 137.

47 Letzte Stunden des wegen begangenen Mords An. 1721. zu kleinen Bottwar in
Schwaben enthaupteten Obristens, Anton Joh. von Wartmann. In: Moser: Seelige Letz-
te Stunden, 31. Personen (vgl. Anhang), S. 436-512, hier S. 446.

48 Bbd., S. 458.

4% Ebd., S. 460.
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Doch fiir das Gros der Maleficanten wird zutreffen, was fiir den 1722 ge-
borenen Michael Matthews galt. Er hatte zwar die Schule besucht, ,daher
er zur Noth etwas lesen und schreiben konte, auch den Catechismum geler-
net hatte”.>® Das fiihrte den Herausgeber seiner Biographie zu der Bemer-
kung:®! ,Einige Eltern halten ihre Kinder unter allerley Vorwand vom
Schreiben ab. Es ist aber beydes, Lesen und Schreiben, allen Kindern, auch
auf dem Lande, sehr néthig und niitzlich. Etliche lassen es die Kinder ler-
nen, aber nur zur Noth: und nehmen sie gleich wieder aus der Schule her-
aus, wenn sie kaum angefangen haben, etwas zu begreifen. Was ists Wun-
der, daf3 sie alles wieder vergessen?” Kurz vor seinem Tod dann las er aus
Arndts Paradiesgirtlein®?, ,und las daraus zwey Danksagungen nach dem
Genul des heiligen Abendmahls, theils stille, theils nach Erinnerung,
lautiz

Angesichts solcher Schwierigkeiten multe den Geistlichen ihre Aufgabe
fast unldsbar erscheinen. Man reagierte darauf mit der stindigen Prisenz
von Geistlichen, Kandidaten des Predigtamts und Gemeindegliedern — ein
Usus, der sich ebenfalls in den Kirchenordnungen des 16. Jahrhunderts
angelegt findet.>* Der zweifache Morder Christian Friedrich Ritter etwa
wurde tdglich von vier Pastoren und zwei Studenten aufgesucht, die mit

30 Die zwar spate doch wahre Bekehrung Des Michael Matthews, Welcher, weil er
seine Frau und deren Kind boshaftiger Weise ermordet, im 26ten Jahr seines Alters, bey
Kliitzow ohnweit Stargard in Pommern, den 15ten Sept. 1747. mit dem Rade von oben
ab hingerichtet wurde. In: Der Schédcher am Kreutz, 1. Band, 2. Auflage (vgl. Anhang),
S. 671-736.

31 Ebd,, S. 676.

°2 Mir lag folgende Ausgabe vor: Paradysgirtlein, / Voller Christlicher Tu- / gen-
den, / Des weitberiihmten, hoch — / erleuchteten Herrn, / JOHANN ARNDTS, / ...
Liineburg: Johann und Heinrich Stern 1653. Das Paradies — Gartlein ist ein Gebet-
buch, das fiinf Gebetsgattungen enthélt: Tugend-, Dank-, Kreuz- und Trostgebete,
Amtsgebete, Lob- und Freudengebete. Auffallend ist die Linge der Gebete. ,Im evan-
gelischen Volke ist das ,Paradiesgartlein’ stets hoch gehalten worden; davon zeugen
die Erzahlungen von so mancher wunderbaren Bewahrung des Buches in Wassers-
und Feuersnoten.” Hermann Beck: Die religiose Volkslitteratur der evangelischen
Kirche Deutschlands in einem AbriR ihrer Geschichte. Gotha 1891, S. 120.

*3 Die zwar spite doch wahre Bekehrung Des Michael Matthews... (wie Anm. 50),
St

*% Hiufigen Besuch erhielt auch die Kindsmérderin Anne Elisabeth Schultze, und
dies keineswegs nur von einem Geistlichen: ,So bald sie hier gefinglich eingebracht
worden, wurde sie von den hiesigen Stadtpredigern sowol als auch von einigen vom
Lande, und etlichen Candidatis Ministerii fleiRig besucht, und der HErr lieR es seinem
Worte gar bald in so weit an ihr gelingen, dal sie zu einer recht ernstlichen Sorge um
ihre Seligkeit gebracht.” Das Gnadenwerk GOttes, in Bekehrung einer Kindermérderin,
Annen Elisabeth Schultzin... (wie Anm. 44), hier S. 117. Zu den Besuchspflichten sie-
he auch Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 61. Brandt weist darauf
hin, da eine eigene Seelsorge an Strafgefangenen neben der Seelsorge an Todeskandi-
daten erst seit dem friihen 18.Jahrhundert existiert, wobei er aus der 1732 erlassenen
«altesten ereichbaren Regelung von Strafgefangenenseelsorge in Deutschland” zitiert,
die fiir das Zuchthaus in Celle galt. Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7),
S. 69.
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ihm den kleinen Katechismus Luthers durchnahmen?®® Die wenigen eini-
germalien gebildeten Delinquenten wurden mit ihrer Situation entspre-
chender Literatur versorgt.?® Der Mérder Wartmann bekam zu Beginn sei-
ner Haft ,Dyckes Tractat vom Selbst — Betrug und von der wahren Bulk“37,
ein weit verbreitetes Erbauungsbuch des 17. Jahrhunderts.

Wie schon angedeutet war das Ziel des seelsorgerlichen Bemiihens die
Bekehrung, was schon aus den Titeln der Thanatographien hervorgeht. Ei-
ner dieser Titel lautet etwa: ,Die letzten Stunden einiger Der Evangelischen
Lehre zugethanen und in nechstverflossenen Jahren selig in dem HErrn
Verstorbenen Personen Von unterschiedenem Stande, Geschlechte und Al-
ter, Zum Lobe GOttes und zu allgemeiner Erweckung, Erbauung und
Starckung so wol derer jetzo Lebenden, als der Nachkommen, Aus gewis-
sen und wohlgepriiften Nachrichten zusammen getragen von Erdmann
Heinrich, Grafen Henckel.”

Was unternahmen die Pfarrer, um die Bekehrung auszulésen? Ein Weg
war die Konfrontation der Maleficanten mit Texten der Heiligen Schrift.”®
Der Mérderin Sophia Charlotte Kriiger®® wurden Jeremia 3, 12 und 13 ent-
gegengehalten — ,Gehe hin und rufe diese Worte nach Norden und sprich:
Kehre zuriick, du abtriinniges Israel, spricht der Herr, so will ich nicht zor-
nig auf euch blicken. Denn ich bin gnadig, spricht der Herr, und will nicht
ewiglich ziirnen. (13) Allein erkenne deine Schuld, daB du wider den
Herrn, deinen Gott, gesiindiget hast und bist hin und her gelaufen zu den
fremden Gottern unter allen griinen Baumen, und ihr habt meiner Stimme
nicht gehorcht, spricht der Herr.” — aber auch Jeremia 3, 1, was den Kom-
mentar hervorrief: ,Die Worte Jerem. 3, 1. Du hast mit vielen Buhlern ge-

%5 Bekehrung und herrliches Ende Christian Friderich Ritters, eines zweyfachen
Morders, so den 18. Jahrhundert Sept. 1738 zu Dargun in Mecklenburg von unten auf
geradert worden. In: Moser, Selige Letzte Stunden, 1740 (vgl. Anhang), S. 11-56, das
Zitat auf S. 17 {. Ein Bericht {iber Ritters letzte Tage findet sich ebenfalls in der pietisti-
schen Zeitschrift: ,Verbesserte Sammlung Auserlesener Materien zum Bau des Reichs
Gottes”, XX. Stiick, 1740, S. 458-502.

%6 Vgl. zur Rolle des Buches bei der Vorbereitung auf das Sterben: Cornelia Niekus
Moore: Praeparatio ad Mortem. Das Buch bei Vorbereitung und Begleitung des Ster-
bens im protestantischen Deutschland des 16. und 17. Jahrhunderts. In: Pietismus und
Neuzeit 19, 1993, S. 9-18. Moore betont den Aspekt der Begleitung der Sterbenden,
wobei sie sich auf Leichenpredigten des 16. und 17. Jahrhunderts stiitzt.

57 Letzte Stunden des wegen begangenen Mords... (wie Anm. 47), S. 441. Zu Dykes
Buch siehe den einschldgigen Abschnitt in: Udo Stréter: Sonthom, Bayly, Dyke und
Hall. Studien zur Rezeption der englischen Erbauungsliteratur in Deutschland im
17. Jahrhundert. Tiibingen 1987, S. 105-111 (= Beitrdge zur historischen Theologie,
Tl

5% Diese Methode ist schon in den reformatorischen Kirchenordnungen angelegt.
Brandt nennt dies ,monologische Konfrontation mit biblischen Texten”. Brandt, Straf-
gefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 68.

39 Nachricht von Sophia Charlotte Kriigerin, welche als Mérderin eines fremden
Kindes zu Berlin am 27. Jul. 1753. enthauptet, durch GOttes besondere Barmherzigkeit
aber bekehret und begnadiget worden. Aufgesetzet durch Johann Lucas Woltersdorff,
Evangel. Prediger an der Gertraudskirche daselbst. In: Der Schicher am Kreutz, 2.
Band, 1. Sammlung. 2. Auflage (vgl. Anhang), S. 191-232, hier S. 210.
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huret; doch komm wieder zu mir, spricht der HErr! waren ein sehr kraftiger
Ptfeil, dadurch ihr Herz aufs neue heilsamlich verwundet wurde.“%°

Biblische Beispiele sollten zudem die Delinquenten vor der Verzweif-
lung bewahren und ihnen Trost zusprechen. Bibelworte wie Matthdus 11,
28 —,Kommet her zu mir alle, die ihr miihselig und beladen seid; ich will
euch erquicken.” oder Romer 5, 20 — ,Das Gesetz aber ist neben einge-
kommen, auf dal die Siinde méchtiger wiirde. Wo aber die Siinde méach-
tiger geworden ist, da ist die Gnade viel machtiger geworden.” — standen
dabei in hohem Ansehen.

Eine andere Moglichkeit lag darin, den Maleficanten die Schrecken der
Holle zu beschreiben. Als die Delinquentin Kriiger unruhig und unzufrie-
den mit ihrem Zustand wurde, bat ihr Seelsorger, ,die kurze Zeit zu beden-
cken, die wir noch zu unserer Zubereitung haben mochten. Wiirde diese
nicht gut angewendet, so wartete ein Gefangnif3 auf sie, dessen Abscheu-
lichkeit hier nicht grof8 genug kénnte beschrieben werden: dagegen, wo sie
solche Zeit zur Errettung ihrer Seelen recht anwenden wiirde, das Unge-
mach dieses zeitlichen Gefiangnisses von kurzer Dauer sey.“®!

SchlieRlich traktierten die Pfarrer die Maleficanten kurz vor der Hinrich-
tung mit Ratschlidgen.®? Dazu zihlte die Mahnung, angesichts der erfahre-
nen Bekehrung nicht in Hochmut zu verfallen, sich aller irdischer Zerstreu-
ung zu enthalten; sie sollten sich weiter im Gebet iiben und sich immer
wieder ihre schlimme Tat und die noch groRere Gnade Gottes vor Augen
stellen: ,Sie solle ja nicht meynen, als ob das Sterben eine so leichte Sache
sey: sie habe es gewil® nothig, hierzu alle Gnadenkrafte einzusammlen”,
lautete ein entsprechender Passus.

. Um sich schlieRlich des Erfolges ihrer Bemiihungen zu versichern, rich-
teten die Geistlichen eine ganze Reihe von Fragen an die Maleficanten.?
Sie erkundigten sich also, ob der Delinquent ,die wahre Versicherung von
Vergebung der Siinden” ,unter Kampf und Ringen* erlangt habe. Als ndch-
stes sollte er beantworten, ob seine Traurigkeit und Angst durch den dro-
henden Tod oder durch seine groRe Siinde hervorgerufen worden sei.
Dann mufRte er Auskunft geben, wie er die Vergebung der Siinden erlebt
habe. SchlieBlich ging es um die ,innige Freude, die in hdufiges Lob GOttes

S0:8hd., Si210L

o Ebd 8 219

52 Ebd., S. 226.

83 Die zwar spite doch wahre Bekehrung Des Michael Matthews... (wie Anm. 50),
S. 694. Die Fragen an den Delinquenten hatten moglicherweise ihr Vorbild im zweiten
Teil der ars moriendi, den interrogationes. Vgl. dazu: Rainer Rudolf: Artikel Ars mo-
riendi I. In: Theologische Realencyklopddie. In Gemeinschaft mit Horst Robert Balz ...
herausgegeben von Gerhard Krause und Gerhard Miiller (= TRE). Bd. IV, Berlin u.a.
1979, S. 143-149, hier S. 148. Rudolf Mohr sieht Zusammenhé&nge zwischen prote-
stantischen Sterbebiichern und der gedruckten protestantischen Leichenpredigt in der
Form gemeinsamer Grundgedanken wie ,Wesensbestimmungen des Todes, Versuche
zu seiner Bewaltigung durch den Glauben an die Auferstehung Jesu und an die Auf-
erstehung der Toten.” Mohr weist auf einschldgige Sterbeliteratur von Urlsperger, Mar-
perger, Lilienthal und Starck hin. Rudolf Mohr: Artikel Ars moriendi IL. In: TRE, Bd. IV,
Berlin u. a. 1979, S. 149-154, hier S. 151.

Zischr.LK.G. 13
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iiber die erlangte grosse Gnade ausbricht”. Zum Schlufs wurde er befragt,
ob er nun alle Stinde hasse.

Michael Matthews beantwortete dies alles positiv. Doch die Geistlichkeit
restimierte:®* ,Man fand an ihm keinen zerschlagenen Geist, keine Inbriin-
stigkeit des Herzens, keinen Hunger nach dem Evangelio, sondern viel-
mehr wiederum die vorige Schldfrigkeit und Tragheit, keine innige Freude
iiber die Versohnungsgnade fiir arme Stinder, und keine zarte Liebe gegen
den HErrn JEsum, welches doch unausbleibliche Friichte einer erlangten
Versicherung der Gnade sind. Man horte nichts vom Kampf des Glaubens
mit dem Unglauben, sondern er sagte, wenn ihn seine Siinden beunruhig-
ten, so singe er ein Lied oder bete, und dann verspiirete er wiederum ein
leichtes Herz.”

Der Seelsorger war standig erreichbar fiir die Delinquenten, auch bei der
Ankiindigung der Todesstrafe.®® Er las mit ihnen Psalmen und betete mit
ihnen. Die Folge aller Betreuung war hidufig ein Gefiihlsausbruch, ein
Jauchzen und dhnliches mehr. Dies wurde teils auch noch kurz vor der
Hinrichtung tberprift. Hiufig noch am Morgen vor der Hinrichtung wur-
den die Maleficanten examiniert, ,ob wir etwa in dem hellen Spiegel der
Gebote GOttes, unsere annoch unerkannte Siinden, ja die geringste Staub-
chen unserer Unrein- und Ungerechtigkeit erkennen, GOtt dem HErrn sel-
bige abbitten, Barmherzigkeit erlangen, das Fleisch und Blut JEsu zu un-
serm wahren Heyl empfahen, und dem treuen Heyland, im Sterben, eine
ganz geheiligte Seele in die Hinde liefern mochte.%¢

Uber die Hinfithrung zur Bekehrung hinaus hatten die Geistlichen eine
Vielzahl anderer Pflichten zu erfiillen. Teils muften sie den Delinquenten
das Todesurteil verkiindigen.®? Sie begleiteten die Maleficanten aus der
Stadt hinaus bis zur Gerichtsstdtte. Wenn dort der Delinquent an den Pfahl
gebunden wurde, blieb der Geistliche in seiner Ndhe. Genauso verfuhr man
bei einer Kindermérderin:®®  Hierauf gingen wir vors peinliche Hals — Ge-
richt, sie mit frolichen, wir mit getrosten Herzen. [...] Auf dem Hinweg hat-
te sie auf allen Seiten trostlichen Zuspruch. Vor ihr giengen hin etliche Her-
ren Geistlichen, die rufften immer ein trostlich Wortgen hinter sich auf sie
zu. Neben sich hatte sie mich und meinen geliebten Herren Mit — Arbeiter,

64 Die zwar spiate doch wahre Bekehrung Des Michael Matthews... (wie Anm. 50),
S. 667 [i.e.S. 696! ].

63 So etwa auch: Wie der Heyland das Verlohrene suche... (wie Anm. 36), S. 230 {.

66 Ebd., S. 259 f. Werner Friedrich Kiimmel spricht im Blick auf das 16. bis 18. Jahr-
hundert davon, ,da das Sterben als die entscheidende letzte Bewédhrungsprobe aufge-
fafst wird”. Werner Friedrich Kiimmel: Der sanfte und der seelige Tod. Verklarung und
Wirklichkeit des Sterbens im Spiegel lutherischer Leichenpredigten des 16. bis 18. Jahr-
hunderts. In: Rudolf Lenz (Hg.): Leichenpredigten als Quelle historischer Wissenschaf-
ten. Bd. 3. Marburg an der Lahn 1984, §. 199-226, das Zitat auf S. 212.

67 Bei Ritter kiindigt der Geistliche eine Woche zuvor die Hinrichtung an. Am Mor-
gen vor der Hinrichtung bekommt Ritter das Abendmahl. Die Prediger begleiten ihn
zum Richtplatz. Dann betet ein Prediger und tibergibt Ritter in die Hinde Gottes. Da-
nach erhalt er 17-18 StofRe mit dem Rad. Bekehrung und herrliches Ende Christian
Friedrich Ritters... (wie Anm. 55), S. 47.

% Wie der Heyland das Verlohrene suche... (wie Anm. 36), S. 263 f.
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und hinter ihr ruffte ein sicherer lieber Mensch bestandig ins Ohur: Sie sollte
ja fest an ihrem Heyland halten.”

Bei Wartmann lief die Hinrichtung dergestalt ab:%® ,Unter dergleichen
Gespriach kamen wir auf den Richt — Platz, wir Pfarrer stiegen zuerst aus,
und wollten ihm aus der gutsche Helfen, so er aber nicht zugeben; da fiih-
reten wir ihn unter den Armen die gemachte Treppen hinauf und in die
gesetzte Schrancken hinein; da er sich ganz getrost erzeigete und gleich
nach seinem Stuhl und Sarg fragete, welche beede ihm gewiesen worden;
Wir fielen nochmahlen mit ihm auf unsere Knie vor GOtt, ich betete ihm
vor und er sprach mir alle Worte laut und deutlich nach. Nach dem Gebet
absolvirte ich ihn nochmahlen, so dann stunden wir wiederum auf und
segnete ihne einer nmach dem andern. Er embrassirte uns, und nahm
danckbahren Abschied, fragte darauf nach dem Schultheissen, zog bifs
diser kam, seinen Rock selber aus, gab solchen hin, wie auch seinen Hut
und die Peruque, sammt einem Biixlein mit Ungerischem Wasser, half sei-
nen Hals — Flor aufmachen und streiffte alsobald das Hembd herunter,
fragte nach seiner Miitze und sagte: sie stecke in seiner Rock — Tasche, er
miisse sie nothwendig haben; [...] Indessen rief dem Schultheissen ein
Scharffrichter zu: Die Haar hdangen zu weit herunter, als nun diser anfieng
solche herauf zu streichen, sagte der Obriste: So ist der Scharffrichter
schon da? Als er aber des Gegentheils berichtet worden, war er still, bif der
Streich und zwar augenblicklich geschehen, da inmittelst der Herr Pfarrer
von Klein — Aspach, welcher in der letzten Stunde vor der Execution zu
uns gekommen, unfern des Stuhls stehen geblieben, und ihme den Nah-
men JESU noch etlich mahl zugeruffen. Koptf und Leib fielen fast zugleich
zu Boden, und wurden noch in unserem Beysein von hierzu bestellten
ehrlichen Burgern in die Baar gelegt, welches geschahe den letzten Juni
1721., frith zwischen 3. und 4. Uhr.”

Die duleren Umstdnde der Hinrichtung

Fiir die Darstellung und Bewertung der Hinrichtung spielten auch die du-
Reren Umstdnde eine wichtige Rolle. Besonderes Augenmerk richtete man
auf besondere Wettererscheinungen: ,Es war der Tag, da die Execution vor
sich gieng, ein triiber Himmel; bey der Ausfithrung aber klarete es sich ein
wenig auf, und die Sonne blickte unter den Wolcken hervor, welches sich
der Gefangene alsobald zu Nutz machte. Dann er blieb stehen, sahe den
Himmel freudig an, und sagte: Sehet, die Sonne mufs mich noch beschei-
nen, damit zeiget GOtt an, daf ich armer Siinder Gnade bey ihm habe. Dise
Worte redete er mit einer so grossen Freymiithigkeit, daf sich jedermann
dariiber verwunderte. Es war in der That nicht anderst, die Gnaden —Sonne
ruhete auf ihm, und der heilige Geist erinnerte ihn daran, als die leibliche
Sonne mit threm Glantz hervor brach.“’® Und auch, als der Jager Johann

%% Letzte Stunden des wegen begangenen Mords... (wie Anm. 47), S. 508 f.
70 Zuverlissige Nachricht von der wahren Bekehrung zu GOtt des vor ein paar Jah-
ren zu Giessen im Hessen-Darmstittischen mit dem Strang hingerichteten Jauners An-
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Christoph Serpes hingerichtet wurde, stellten die Zuschauer fest, ,dal} da
der Himmel denselben Morgen, nach vorherigem Nacht — Regen, triibe
war, derselbe sich bey Ausfithrung zum Gericht nach und nach aufklérte,
und eben, da der Schwerdstreich geschehen, die Sonne vollig durch die
Wolken brach; da zugleich vom Aufgang der ewigen Gnaden — Sonne alle
seine Jammer — Wolken zertheilet und vertrieben worden.“”! Die Geist-
lichen sahen in solchen Erscheinungen Gott am Werk und interpretierten
sie als Bestdtigung ihrer Arbeit.

Die Seelsorger und die Todesstrafe

Zu fragen ist abschlieRend, wie die Geistlichkeit jener Zeit grundsétzlich zur
Todesstrafe stand. Generell bieten dazu die hier benutzten Quellen kaum
direkte AuRerungen. Doch lassen sie keinen Zweifel an der Zustimmung
zum obrigkeitlichen Vorgehen erkennen. Einzelne Verfasser legitimierten
die Todesstrafe theologisch mit Bezug auf Genesis 9, 6: ,Wer Menschenblut
vergiel3t, dessen Blut soll auch durch Menschen vergossen werden; denn
Gott hat den Menschen zu seinem Bilde gemacht.” Als die Kindsmérderin
Else Klickin etwa — in einem ,Riickfall“ nach ihrer Bekehrung! — vorsichtig
anfragen lieR, ob sie durch die Bekehrung ihr Leben behalten kénnte, wur-
de ihr eben dieser Bibelvers vorgehalten.”

Zudem betonten die Verfasser der Thanatographien vielfach den Nutzen,
den die Hinrichtung den Bekehrten verschaffe. Auf eine entsprechende
Frage beschied man ebenfalls Else Klickin:”? ,Und ob sie gleich eines ge-
waltsamen Todes wiirde sterben miissen, diirfte sie doch davor nicht er-
schrecken, weil der Heiland, der sie vom ewigen Tode frey gesprochen, sie,
wenn sie nur treu bliebe, mit solchem Muth und Freudigkeit des Glaubens
ausriisten wiirde, daB sie die Bitterkeit eines auch gewaltsamen Todes nicht
empfinden wiirde. Sie ware weit gliicklicher, als mancher, der auf dem Bet-
te seinen Geist aufgdbe; weil es auf eine kurze Minute bey ihr ankdme, so
ware sie hiniiber in ihre Herrlichkeit, da im Gegentheil andre oft viele und
langwierige Schmerzen empfinden miissen.”

dreas Roosen. In: Moser: Seelige Letzte Stunden, 31. Personen (vgl. Anhang), 5. 700-
720, hier S 717 ¢

71 Die Gnaden - volle Bekehrung durch das Blut Christi Johann Christoph Serpes,
der Jager — Kunst zu gethan, welcher nach einem den 12. Maj. 1736. in Ziillichau be-
gangenen Mord, in seinem Gefdngnis sich von ganzem Herzen zu GOtt bekehret, daf er
am Tage seines Todes, da er den 19 Sept. mit dem Schwerd gerichtet worden, ein freudi-
ger Zeuge von der Kraft des Blutes Christi worden. In: Clal8, Maleficanten (vgl. An-
hang), S. 572-590, das Zitat auf S. 589 f.

72 Die Hirtentreue JEsu Christi an einer groRen Sunderln, Namens Else Klickin,
welche wegen eines Kindermords den 8 Nov. Ao. 1735. auf dem hochadl. Gute Tutow,
im Preussischen Vorpommern, eine Meile von Demmin gelegene, ersdufet worden,
aufgezeichnet von gedachter Person Beichtvater Vincent Crohn, Pastore zu Schmarsow
und Tutow, und Matth. Erasin. Paul Kohlreif, S. Theol. Cand. In: Der Schicher am
Kreutz, 2. Bd., 2. Sammlung, 2. Auflage (vgl. Anhang), S. 162-288, hier S. 239.

73 Ebd.
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Hinzu kommt, daR die Pastoren bei der haufig iiblichen Ansprache an
das versammelte Volk im Anschlull an die Hinrichtung die Gerechtigkeit
und Gnade der Herrschalt betonten. Bei einer solchen Gelegenheit fiihrte
etwa der Hospitalprediger J. B. Wilhelmi aus:’* ,Wir haben, Geliebte, an-
jetzo miteinander angesehen, wie eine Frau, welche ihre Hinde mit dem
Blute ihres eigenen Kindes zu besudeln, sich vom Satan verfiihren lassen,
auf Verordnung unserer Gnadigen Herrschaft zu gebiihrender Strafe gezo-
gen, und mit dem Schwerdte hingerichtet worden.” SchlieBlich konnten
sie sich auf die Position Luthers berufen, wonach die Todesstrafe ,den An-
deren zum Exempel und zur Besserung” geschehe.” Ganz selbstverstdnd-
lich hatte Luther die willige Annahme des Todesurteils vertreten, um damit
dem gottgewollten Recht zu folgen. Ich erinnere an das Eingangszitat aus
dem Jahre 1526.

Die Adressaten

Eingangs wurde deutlich gemacht, daR die Thanatographien ihre Kaufer
gefunden haben miissen. Wohl kaum hétten sie sonst mehrere Auflagen er-
lebt. Das fiihrt zu der Frage, wer sich eigentlich mit diesen Schriften be-
schéaftigte. Wer las diese teils tiber hundert Seiten dicken erbaulichen Tex-
te? Wer orientierte sich an den dort ausgesprochenen Lebens- und Sterbe-
maximen? SchlieBlich fragt sich, ob es einen Widerspruch gibt zwischen
dem Boom der Thanatographien zwischen 1720 und 1760 und der in dieser
Zeit stetig abnehmenden Zahl der Hinrichtungen. Dariiber wissen wir sehr
wenig. Sicher ist jedoch, daR die Herausgeber hofften, ihre Druckwerke de-
nen in die Hande zu geben, die mit Maleficanten befalst waren, also selbst-
verstandlich der Obrigkeit, aber auch den Predigern, den Wartern der Ge-
fangnisse, den Scharfrichtern, aber auch den Gemeindegliedern, die viel-
leicht einen armen Siinder besuchten.’® Einen Beleg gibt es zudem dafiir,
dal Berichte iiber erbauliches Sterben auch den Maleficanten selbst zur

7 Das Gnadenwerk GOttes, in Bekehrung einer Kindermorderin, Annen Elisabeth
Schultzin (wie Anm. 54), S. 159.

75 Zitiert bei Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 58.

76 Die Absicht dieser Nachrichten darf ich gesalbten Lesern nicht weitlauftig erkla-
ren. Die Verherrlichung des grossen Siinderfreundes, die Bekantmachung seines vor
Liebe zu den Siindern brennenden Herzens, seiner unendlichen Treue, seiner barmher-
zigen Weisheit, und seines allmachtigen Arms: Das ist die erste Absicht dieser Blétter.
Sodenn sollen sie soviel Siinder, als ihnen immer méglich ist, zu seinen Kreutz heran-
locken; insonderheit aber die groben Missethdter, denen sie vorkommen méchten,
durch des HErrn Gnade, in die FuRtapfen des seligen Schichers hineinleiten. Wer sie
solchen Personen in die Hande giebt, der thut, was wir wiinschen. Und vielleicht wird
manche begnadigte Seele hiedurch aufgemuntert, wo sich die Hirten der Heerde nicht
annehmen, solche Gefangenen selbst zu besuchen.” Gedanken vom Schicher am
Kreutz, nebst einer Nachricht, von der Benennung, Absichten und Einrichtung gegen-
‘l:fértiger Monatsschrift. In: Der Schiacher am Kreutz..., 1. Band (vgl. Anhang), S. 9-27,

ier'S. 251
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Lektiire gegeben wurden. Dies war der Fall bei Michael Matthews, der sich
jedoch von solchen Berichten weithin unbeeindruckt zeigte.””

Restimee

Ich versuchte, einen kurzen Einblick zu geben in ein Thema der Geschichte
der Seelsorge. Wenn ich recht sehe, haben die pietistischen Geistlichen De-
linquentenseelsorge im Rahmen jenes Konzepts betrieben, das in den Kir-
chenordnungen des 16. Jahrhunderts vorgegeben war. Bei ihrer Hoch-
schatzung von Bekehrung und Wiedergeburt sahen sie sich angesichts der
Malefikanten besonders gefordert und wandten sich diesen Menschen
wohl mehr als iiblich seelsorgerlich zu.

In diesem Zusammenhang standen Sinn und Zweck der Todesstrafe
nicht zur Disposition. Man wird jedoch nicht {ibersehen diirfen, dal die
Thanatographie mit ihrer Charakterisierung der Maleficanten als Men-
schen, die Mitleid begehrten und zur Umkehr bereit waren, den Wandel in
der Beurteilung des armen Siinders unterstiitzte: dieser galt nun nicht
mehr als Bosewicht, ,sondern als reumiitiger Christ, der zur Schlachtbank
gefithrt wurde, um dadurch sich und die Welt von seinem Verbrechen zu
befreien.“78

Zwischen dieser Position und der von der Aufkldrung beférderten Ein-
sicht in die Nutzlosigkeit 6ffentlicher Strafaktionen am Ende des 18. Jahr-
hunderts liegen noch Jahrzehnte. Wirkliche Verbesserungen auch fiir die
Insassen der Zuchthduser in Deutschland erreichte erst die englische Qua-
kerbewegung.”® Reformansitze seitens der Geistlichen lassen sich an dem
1787 erschienenen Buch des Hallenser Pfarrers Heinrich Balthasar Wag-
nitz®° zeigen, dessen Titel lautet: ,Ueber die moralische Verbesserung der
Zuchthaus — Gefangenen”. Hier stand die Besserung im Vordergrund; Ge-
danken einer Resozialisierung wurden formuliert.®!

Jedoch wurden diese Gedanken von den Zeitgenossen nicht verwirk-
licht. Auch die gédngigen Pastoraltheologien des spaten 18. und frithen 19.
Jahrhunderts® rezipierten solche Vorstellungen kaum oder gar nicht, noch

77 Die zwar spate doch wahre Bekehrung Des Michael Matthews... (wie Anm. ), das
Beispiel auf S. 706.

78 Van Diilmen, Theater (wie Anm. 1), S. 161.

79 Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 21 {.

80 Heinrich Balthasar Wagnitz (1755-1838), Studium der Theologie in Halle, Haus-
lehrer 1775, Adjunkt an der Marienkirche Halle 1777, Prediger am Zuchthaus Halle
1786, Aulerordentlicher Professor der Theologie in Halle 1805, Mitsuperintendent der
zweiten Didzese des Saalkreises 1807, Konsistorialrat seit 1817: DBA 1324, S. 268-276.

81 Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 24.

82 Beispiele: J. F. Jacobi: Beytrag zu der Pastoraltheologie oder Regeln und Muster
tiir angehende Geistliche zu einer heilsamen Fiithrung ihres Amtes. Hannover 1780. G.
Schlegel: Handbuch einer practischen Pastoralwissenschaft, hg. von E. Parow. Greifs-
wald 1811. J. F. Ch. Gréffe: Die Pastoraltheologie nach ihrem ganzen Umfange. Zweite
Haélfte. Gottingen 1803. A. H. Niemeyer: Handbuch fiir christliche Religionslehrer.
Zweyter Theil. Halle 6. Auflage 1827.
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reagierten sie auf die zeitgendossische Diskussion der Todesstrafe.®? Im
kirchlichen Bereich sollte dann erst Theodor Fliedner — durch eigene An-
schauung bewegt — in den zwanziger Jahren des 19. Jahrhunderts wirksa-
me Reformvorschldge zur Geltung bringen.

Anhang: Ubersicht der verwendeten Thanatographien®*

Die / letzten / Stunden / einiger / Der Evangelischen Lehre zugethanen und / in diesem
und nechst verflossenen Jahren / selig in dem HERRN / Verstorbenen Persohnen, /
Von unterschiedenem / Stande, Geschlechte und Alter, / Zum Lobe GOttes und zu all-
gemeiner / Erweckung, Erbauung und Stdrckung so wol de- / rer jetzo Lebenden, als
der Nachkommen / Aus gewissen und wohlgepriiften Nachrichten / zusammen getra-
gen / von / Erdmann Heinrich, Grafen Henckel. / Mit einer PRAEFATION / der Theol.
Facultdt zu Halle. / Halle: Waisenhaus 1720.

Die / letzten / Stunden / einiger / Der Evangelischen Lehre zugethanen und / in nechst
verflossenen Jahren / selig in dem HERRN / Verstorbenen Personen / Von unterschie-
denem / Stande, Geschlechte und Alter, / Zum Lobe GOttes und zu allgemeiner / Er-
weckung, Erbauung und Starckung so wol derer / jetzo Lebenden, als der Nachkom-
men, / Aus gewissen und wohlgepriiften Nachrichten / zusammen getragen / von /
Erdmann Heinrich / Grafen Henckel. / Anderer Theil. / Halle: Waisenhaus 1721.

Die / letzten / Stunden / einiger / Der Evangelischen Lehre zugethanen und / in nechst-
verflossenen Jahren / selig in dem HERRN / Verstorbenen Personen / Von unterschie-
denem / Stande, Geschlechte und Alter, / Zum Lobe GOttes und zu allgemeiner / Er-
weckung, Erbauung und Starckung so wol derer / jetzo Lebenden, als der Nachkom-
men, / Aus gewissen und wohlgepriiften Nachrichten / zusammen getragen / von /
Erdmann Heinrich, Grafen Henckel. / Dritter Theil. / Andere Auflage. / Halle: Waisen-
haus 1726. [1la: Du 17340; Du 17342; Du 17344].

Die / letzten / Stunden / einiger / Der Evangelischen Lehre zugethanen / und in nechst-
verflossenen Jahren / selig in dem HErrn / Verstorbenen Personen / Von unterschiede-
nem / Stande, Geschlechte und Alter, / Zum Lobe GOttes und zu allgemeiner / Erwek-
kung, Erbauung und Starckung so wol / derer jetzo Lebenden, als der Nachkommen, /
Aus gewissen und wohlgepriiften Nachrichten / zusammen getragen / von / Erdmann
Heinrich, Grafen Henckel. / Vierter Theil. / Halle: Waisenhaus 1733.

Der / Schacher / am / Kreutz. / Das ist, / Vollstindige Nachrichten / von der / Bekehrung
und seligem Ende / hingerichteter / Missethater, / gesammlet, / und mit Anmerkun-
gen begleitet / von / Ernst Gottlieb Woltersdorf, / Evangel. Prediger zu Bunzlau in
Schlesien./ Erster Band, aufs Jahr 1753. 2. Auflage Bautzen und Gérlitz: Jacob Dein-
zer, 1761. [1a: Dp 10242].

Der / Schicher / am / Kreutz. / Das ist, / Die tiberschwengliche / Macht der Gnade / an
zween Mordern u. einer Morderin / in ausfiihrlicher Erzehlung / ihrer Bekehrung und
sel. Endes, / nebst Anmerkungen, / zum Preise des HErrn und Erweckung / aller Leser
mitgetheilet/ von Ernst Gottlieb Woltersdorf, / Evangel. Prediger zu Bunzlau. / Des
zweyten Bandes erste Sammlung. 2. Auflage. Bautzen und Gorlitz: Jacob Deinzer
1762.

Der / Schicher / am / Kreutz, / Zweiten Bandes zweite Sammlung: / in welcher / die
iiberschwengliche Kraft / des Blutes Christi / an / dreyen Kindermdérderinnen /
durch / ausfiihrliche / Nachrichten mit Anmerkungen / vor Augen stellet / Ernst
Gottlieb Woltersdorf. / 2. Auflage Leipzig und Bautzen: Jacob Deinzer 1769.

8 Brandt, Strafgefangenenseelsorge (wie Anm. 7), S. 75-77.
8 Fundorte wurden mit Siglen der Bibliotheken verzeichnet.
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Der / Schdcher / am / Kreutz, / Zweiten Bandes dritte Sammlung: / in welcher / die
michtige Wirkung / des Bvangelii GOttes / an / dreien Kindermérderinnen / und
einem / Rebellen und Strassenrduber / in ihrer / gottlichen und seeligen Verdnde-
rung, / durch / Nachrichten und Anmerkungen / darleget / Brnst Gottlieb Wolters-
dorf. / Bautzen und Gorlitz: Bollmannische Erben 1760.

Der / Schécher / am / Kreutz, / Zweiten Bandes vierte und letzte / Sammlung: / in wel-
cher / der Gnadenzug / des himmlischen Vaters / zu / seinem Sohn JEsu Christo, /
durch / den Heiligen Geist, / an einigen / hingerichteten Missethitern/ durch Nach-
richten und Anmerkungen / vorgestellet wird: / von / Ernst Gottlieb Woltersdord. /
Evangel. Predigern zu Bunzlau in Schlesien. Bautzen und Gérlitz: Jacob Deinzer 1766.
[Herausgegeben nach dem Tod Woltersdorfs am 17. 12. 1761 durch Friedrich Gottfried
Hein.].

[Johann Jacob Moser] Seelige / Letzte Stunden / Einiger / dem zeitlichen Tode iibergebe-
ner / Missethéter, / Mit einer Vorrede / 1. Von der Moglichkeit der wahren Bekehrung
und eines seeligen Endes solcher Personen. / 2. Von der Mittel — Strasse in Beurthei-
lung einer solchen Bekehrung. / 3. Von der rechten Art, mit solchen Leuten umzuge-
hen und / 4. Von dem rechten Gebrauch auch dieser Sammlung./ Leipzig 1740. [Ha
33:34 M 6].

[Johann Jacob Moser] Seelige / Letzte Stunden / Einiger / dem zeitlichen Tode iibergebe-
ner / Missethdter, / Mit einer Vorrede / 1. Von der Moglichkeit der wahren Bekehrung
und eines seligen Endes solcher Personen. / 2. Von der Mittel - Strasse in Beurtheilung
einer solchen Bekehrung. / 3. Von der rechten Art, mit solchen Leuten umzugehen
und / 4. Von dem rechten Gebrauch dieser Sammlung. / Zu mehrerm Nutzen und Er-
bauung anderweit gedruckt. Jena : Christian Franciscus Buch 1742. [24: Theol. oct. K.
3688].

[Johann Jacob Moser] Seelige / Letzte Stunden, / 31. Personen / so unter des Scharfrich-
ters / Hand gestorben: / Vor der Welt, / als Kindes- und andere Mérder, Du- / ellanten,
Réuber, Jauner, Diebe, Mord- / brenner, Viehisch- Unziichtige, falsche / Miinzer, an-
dere Betriiger, und / Militar — Verbrecher; / Vor GOtt aber, / als in dem Blute JEsu ge-
rechtfertigt- / und abgewaschene, oder doch Gnaden- / hungerige Seelen. / Zum Preis
der erbarmenden Liebe GOttes, / und zu Errettung / noch mehrerer dergleichen Perso-
nen, auch / anderer rohen und ehrbaren Stinder, / gesammlet, / und mit einer Vorrede
begleitet, / von / Johann Jacob Moser. / Stuttgart, Frankfurt, Leipzig: Gottlieb Fried-
rich Jenisch 1753. [24: Theol. oct. 12485]. [Enthélt Erste Vorrede, Ebersdorf 1740 und
Neue Vorrede, Stuttgart 1752]. Eine Neuausgabe: Selige letzte Stunden hingerichteter
Personen, gesammelt von Johann Jacob Moser. Nach einem Jahrhundert im Auszug
herausgegeben und mit neueren vermehrt von F. M. Kapff, Pfarrer in Winterbach.
Stuttgart: Belser'sche Buchhandlung 1861.

Sicherer und getreuer / Wegweiser / fiir / arme Maleficanten / in den Gefangnissen./
Begreifend / 1.) Einen schrifftméssigen Unterreicht von Busse, Glauben und seeli-
gem Sterben. / 2.) Erweckliche Gebette auf allerhand Umstinde. / 3.) Erbauliche
Exempel wolbereiteter Maleficanten. / heraus gegeben / von / M. Wilhelm Jeremias
Jacob CleB, / Stifts — Archidiacono in Stuttgart./ Stuttgart: Gottlieb Friderich Jenisch
1753 [24: Theol. oct. 3212].

L I Hecker: Die guten Wirckungen des Krancken - Bettes bey dem merckwiirdigen Ende
einiger Sterbenden. 3. Auflage Berlin: Realschul — Buchhandlung 1759. [3: Jm 2398].

[Anonymus] Sammlung erbaulicher Lebens — Geschichte gottseliger Personen aus aller-
hand Standen zur Beférderung des Glaubens, Erweckung der Liebe und Ermunterung
der Hoffnung zum ewigen Leben. Nebst einer Abhandlung des seligen Herrn D. Joh.
Jac. Rambachs von den Pflichten eines Christen in Absicht auf gute Exempel. Berlin:
Buchladen der Realschule 1754. [3: Ja 17].
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Der NachlalR Heinrich Weinels

Friedrich Wilhelm Graf

Die ,Wende” von 1989 und der Beitritt der DDR zum Staat des Grundgeset-
zes haben auch die deutsche Forschungslandschaft tiefgreifend verdndert.
Dem Historiker bieten sich nun ungeahnte Chancen, Quellenbestinde zur
Geschichte des modernen Protestantismus zu erschlief3en, die bisher als ver-
loren oder vernichtet galten. In besonderem Mal3e gilt dies fiir die Geschich-
te der Universitdtstheologie. Denn in Bibliotheken und Archiven der neuen
Bundesldander werden einige wichtige Theologennachldsse verwahrt, deren
Existenz bisher nicht bekannt war!. Einige dieser Nachlasse scheinen von
den zustdndigen Behorden in der DDR gezielt vor Forschern ,aus dem We-
sten” verborgen worden zu sein.

Weder im amtlichen Verzeichnis ,Gelehrten- und Schriftstellernachlédsse
in den Bibliotheken der Deutschen Demokratischen Republik”, das in drei
Teilbdnden 1959 bis 1971 erschien?, noch in offiziésen DDR-Darstellungen
zur Jenaer Universititsgeschichte® war ein Nachlal des einflufireichen Je-
naer ,liberalen Theologen” Heinrich Weinel verzeichnet. Fragen nach die-
sem Nachla wurden in den achtziger Jahren negativ beschieden. Nach der
~Wende” hat sich nun gezeigt, dal in der Thiiringer Landes- und Universi-
tatsbibliothek Jena groRRe Teile des wissenschaftlichen Nachlasses von Hein-
rich Weinel verwahrt werden. Dieser Teilnachlaf stellt einen der bedeu-
tendsten noch erhaltenen Theologennachldsse des friithen zwanzigsten
Jahrhunderts dar. Er kommt an Umfang und qualitativem Gewicht den in
Marburg verwahrten Nachldssen Martin Rades und Wilhelm Herrmanns,
dem in Berlin verwahrten Nachla® Adolf von Harnacks und dem im Bun-
desarchiv liegenden Nachla® von Reinhold Seeberg gleich®. Neben um-

! Vgl. E W. Graf, Der Nachla® Max Maurenbrechers, in: Mitteilungen der Ernst-
Troeltsch-Gesellschaft IX (1995/96), 129-147; Ders., Der Nachlafl von Arthur Bonus
(im Druck).

2 Gelehrten- und Schriftstellernachlésse in den Bibliotheken der Deutschen Demo-
kratischen Republik, Teil 1-3, Berlin 1959-1971.

3 Geschichte der Universitit Jena 1548/58-1958. Festgabe zum 400jdhrigen Uni-
versititsjubildum, verfaRt und hrsg. von einem Autorenkollektiv unter Leitung von Dr.
phil. habil. Max Steinmetz, zwei Binde, Jena 1958/1962; Alma mater Jenensis. Ge-
schichte der Universitit Jena, herausgegeben von Siegfried Schmidt in Verbindung mit
Ludwig Elm und Giinther Steiger, Weimar 1983.

4 Zum NachlaR Adolf von Harnacks siehe: Jiirgen Honscheid, Adolf von Harnack
(1851-1930) als Wissenschaftsorganisator und Bibliothekar im Rahmen seiner fachli-
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fangreichen Bestdnden zu den theologie- und kirchenpolitischen Ausein-
andersetzungen im deutschen Protestantismus zwischen Jahrhundertbe-
ginn und nationalsozialistischer Herrschaft enthalt der Weinel-NachlaR ca.
1500 an Weinel gerichtete Briefe, die zumeist von mit ihm befreundeten
Theologen stammen. Nach einer knappen Skizze von Weinels Lebensge-
schichte und theologischem Programm wird im folgenden eine erste Uber-
sicht iiber diese reichen Briefbestinde geboten. Danach wird knapp iiber
die sonstigen Bestdnde im Weinel-Nachla (Manuskripte, kirchenpoliti-
sche Materialien etc.) informiert.

Zur akademischen Vita

Heinrich Weinel galt den Zeitgenossen als ein fithrender Vertreter ,liberaler
Theologie”. Sein intensives bildungspolitisches Engagement in der Thiirin-
ger Volkshochschulbewegung, die Mitarbeit in diversen Organisationen der
biirgerlichen Gebildetenreformbewegung und seine herausgehobenen
Funktionen in kulturprotestantischen Vereinen und Verbinden machten
ihn einer breiten politischen und kirchlichen Offentlichkeit bekannt.
Gleichwohl gehort Weinel heute zu den ,vergessenen Theologen*® des frii-
hen 20. Jahrhunderts. Weder in der wissenschaftsgeschichtlichen Literatur
zur neutestamentlichen Exegese noch in der neueren theologie- und kul-
turhistorischen Forschung zum wilhelminischen Kulturprotestantismus
hat sein weit gespanntes theologisches Werk bisher nihere Beachtung ge-
funden. Trotz seiner prominenten kirchenpolitischen Stellung und seiner
vielfaltigen Aktivitdten als ,Gelehrtenpolitiker” wird auch in neueren Ar-
beiten zur Kirchlichen Zeitgeschichte bzw. zur Geschichte der Theologi-
schen Fakultdten in der Weimarer Republik und im NS-Staat von Heinrich
Weinel keine Notiz genommen. Nur in lokal- und regionalgeschichtlichen
Studien zur thiiringischen Geschichte® findet er regelméiRig Erwahnung’.
Heinrich Weinel wurde am 29. April 1874 im hessischen Vonhausen als
Sohn eines Volksschullehrers geboren®. 1892 bis 1898 studierte er an den

chen Tatigkeit. Edition seiner Briefe, in: Bibliothek. Forschung und Praxis 17 (1993),
Nr. 2, §. 225-228. Zu den Nachlassen Herrmanns, Rades und Seebergs siche die biogra-
phisch-theologischen Portraits von Falk Wagner, Hartmut Ruddies und Friedrich Wil-
helm Graf und Klaus Tanner in: E. W. Graf (Hrsg.), Profile des neuzeitlichen Protestan-
tismus, Band 2. Kaiserreich, Teilband 2, Giitersloh 1993.

* Eilert Herms, Joachim Ringleben, Vergessene Theologen des 19. und frithen
20. Jahrhunderts. Studien zur Theologiegeschichte, Géttingen 1984.

¢ B. Schreier, Untersuchungen zur Kirchengeschichte Thiiringens 1918-1933, Diss.
Halle/S. 1985 (masch. schr.); U. Hess, Geschichte Thiiringens 1866 bis 1914, hrsg. von
V. Wahl, Weimar 1991; J. John (Hrsg.), Kleinstaaten und Kultur in Thiiringen vom 16.
bis 20. Jahrhundert, Weimar, Koln, Wien 1994.

7 Soeben hat nun E. Koch eine erste Darstellung von Weinels Theologie vorgelegt:
E. Koch, Christentum zwischen Religion, Volk und Kultur. Beobachtungen zu Profil
und Wirkung des Lebenswerks von Heinrich Weinel, in: J. John, V. Wahl (Hrsg.), Zwi-
schen Konvention und Avantgarde. Doppelstadt Jena — Weimar, Weimar, Kéln, Wien
1995, §. 127-160.

® Eine umfassende Darstellung von Leben und Werk Heinrich Weinels liegt bisher
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Fakultdten in GieBen und Berlin sowie am hessischen Predigerseminar in
Friedberg evangelische Theologie. Die ihn prdgenden akademischen Lehrer
waren Hermann Gunkel, Adolf [von] Harnack, Gustav Kriiger und Otto
Pfleiderer. Sowohl zu Kriiger als auch zu Gunkel und Harnack trat Weinel
in enge freundschaftliche Beziehungen. Vor allem mit Harnack und Kriiger
pflegte er eine sehr intensive Korrespondenz®. Agnes von Zahn-Harnack
hat das Verhiltnis Weinels zu ihrem Vater als das ,der vollen Aufgeschlos-
senheit eines guten Sohnes“ charakterisiert'’. Weinel habe ,diese Stim-
mung durch sein ganzes Leben festgehalten ... bis zu dem Tage, da er sei-
nem Lehrer die Grabrede hielt“!!.

Am 1. Februar 1898 wurde Weinel in GieRen mit einer Studie tiber
,Masah und seine Derivate. Linguistisch-archédologisch untersucht (ge-
druckt Leipzig 1899 bei W. Drugulin) zum Dr. phil. promoviert; Doktorva-
ter war der Alttestamentler Bernhard Stade. Schon im Dezember desselben
Jahres erwarb er, ebenfalls in GieBen, den Grad eines Lic. theol. mit einer
Arbeit tiber ,Die Wirkungen des Geistes und der Geister im nachapostoli-
schen Zeitalter bis auf Irendus” (gedruckt in Freiburg bei J. C. B. Mohr
1899). Diese Arbeit, die thematisch wie methodisch an Hermann Gunkels
bekannte Dissertation ,Die Wirkungen des heiligen Geistes nach der popu-
liren Anschauung der apostolischen Zeit und der Lehre des Apostels Pau-
lus” (Gottingen 1888) ankniipfte, war von Gunkel, damals Extraordinarius
in Berlin, angeregt worden. Die Funktion des Doktorvaters libernahm dann
Gustav Kriiger.

nicht vor. An Nachrufen und biographischen Artikeln sind zu nennen: K. Heussi, Wei-
nels literarisches Schaffen, in: Freie Volkskirche 22 (1934), S. 7-8; H. Lietzmann, Hein-
rich Weinel als Neutestamentler, in: Freie Volkskirche 22 (1934), S. 76-77; K. Konig,
Seinem lieben Freunde Heinrich Weinel zum 60. Geburtstag, in: Freie Volkskirche 22
(1934), S. 73; H. Togel, Erinnerungen an Heinrich Weinel, in: PrBl 69, 1936, S. 717; H.
W. Beyer, Heinrich Weinel 1, in: Die Wartburg 35, 1936, 5. 407-408; K. Heuss, Weinel
als Theolog, in: ChW 50, 1936, Sp. 914-916; M. Zimmermann, Weinel und seine Schii-
lerinnen, in: ChW 50, 1936, Sp. 957; E. Wentscher, Weinel in seiner Jugend im Rhein-
land, in: ChW 50, 1936, Sp. 1029-1030; H. Jursch, Weinel als Lehrer, in;: ChW 50, 1936,
Sp. 1030-1032; C. Mensing, Begegnungen mit Weinel, in: ChW 50, 1936, Sp. 1032-
1034; A. César, Heinrich Weinel und die Kirche, in: ChW 51, 1937, Sp. 113-120; R.
Kade, Heinrich Weinel und die Volkshochschule, in: ChW 51, 1937, Sp. 120; H. E. Ei-
senhuth, Heinrich Weinel zum Gedichtnis, in: Deutsches Christentum. Wochenzeitung
der Nationalkirchlichen Bewegung Deutsche Christen 3, 1938, Nr. 45; H. Jursch, Hein-
rich Weinel zum Gedichtnis, Jena o. J. (1938); P. Glaue, Weinel, Heinrich, in: RGG V,
1913, Sp. 1867; A. Meyer, Weinel, Heinrich, in: RGG 2y, 1931, Sp. 1798, E. Beyreuther,
Weinel, Heinrich, in: RGG VI, 1962, Sp. 1573-1574.

9 Zur Korrespondenz siehe auch: E. W. Graf, Harnack iiber Althoff, in: Berliner Jahr-
buch fiir Universitatsgeschichte 1 (1996)(im Druck).

10 Agnes von Zahn-Harnack, Adolf von Harnack, Berlin 1951, S. 176.

1 Ehd, — (Jber Weinels Verhiltnis zu Harnack siehe auch: H. Weinel, Adolf Harnack.
Zu seinem sechzigsten Geburtstag (7. Mai 1911), in: Westermanns Monatshefte. Illu-
strierte deutsche Zeitschrift fiir das geistige Leben der Gegenwart 55, 1911, S. 385-392;
Adolf Harnack, in: Kunstwart und Kulturwart. Halbmonatsschau fiir Ausdruckskultur
auf allen Lebensgebieten 34, 2, 1921, S. 77-81; Geschichtsschreiber der christlichen
Kirche. Adolf von Harnack zum 75. Geburtstag, in: Miinchener Neueste Nachrichten,
6. Mai 1926, S. 1-2.
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Schon Weinels alttestamentliche Dissertation erregte groRes Aufsehen.
Sie galt als ,eines der am meisten charakteristischen Werke der sog. religi-
onsgeschichtlichen Schule“!?. Auch die Lizentiatenarbeit trug dazu bei,
dem Vierundzwanzigjdhrigen den Ruf eines ,der hervorragendsten unter
der jungen Theologengeneration“!? zu sichern. Der neben William Wrede
wichtigste Neutestamentler der ,Religionsgeschichtlichen Schule”, Wil-
helm Bousset, schrieb eine groBe Rezension'#, G. Kriiger und A. Harnack
zogen mit ausfithrlichen Besprechungen gleich!®, und Hermann Gunkel
sah in dem ,vortrefflichen Buch die legitime Fortsetzung meiner Forschun-
gen“!®, In der Tat lassen sich Weinels exegetische und religionshistorische
Arbeiten als eine konsequente Fortfithrung des Programms der Géottinger
~Religionsgeschichtler” verstehen, das Christentum im Kontext der antiken
Religionsgeschichte als eine synkretistische Religion zu deuten und gerade
so die hohe Gegenwartsrelevanz der ,Religion Jesu” zu erweisen. Wie die
dlteren Religionsgeschichtler suchte Weinel eine dezidiert undogmatische
Deutungsperspektive auf die Christentumsgeschichte zu entwickeln, fiir
die die Annahme einer préreflexiven psychischen Selbstandigkeit religis-
sen Erlebens bzw. eines Vorrangs ,urspriinglicher Religion” gegeniiber al-
len sekundédren rationalen Vermittlungen kennzeichnend war. Der Reli-
gionshistoriker habe ,das Christentum nicht als Kirche und Theologie zu
verstehen, ... sondern als das urspriingliche, unreflektierte Erleben mit sei-
ner Farbenfrische und seinen Paradoxien“!”. Nur so kénne der christliche
Glaube wieder gegenwartsrelevant bzw. zur entscheidenden Potenz der
Kultur werden: ,Es ist gewil’, dall das Christentum nur weiter leben kann
nicht mehr als Dogma, sondern als Religion und Sittlichkeit. Ob es weiter
leben wird, das wird davon abhidngen, ob es sich weiter wandeln kann in
die Religion Jesu, wie sie einst gewesen ist; denn nur sie hat ewige Ziele, die
Religion der Kirche hat zeitliche Ziele“!8,

Dieses Religionskonzept fiihrte zu einer Expansion des Forschungsfeldes
in Richtung auf eine umfassende ,Religionsgeschichte des frithen Christen-
tums”. Die liberkommene Unterscheidung zwischen ,kanonischen” und
~aulerkanonischen” Schriften spiegele nur einen theologischen Dogmatis-

12 K. Heussi, Geschichte der Theologischen Fakultit der Universitit Jena, Weimar
1954, S. 386.

13 Heussi, Geschichte, S. 387.

4 W. Bousset, Rezension: H. Weinel, Die Wirkungen des Geistes und der Geister im
nachapostolischen Zeitalter bis auf Irendus, Freiburg 1899, in: GGA 1901, Nr. 10,
S. 753-776.

!5 G. Kriiger, Rezension: H. Weinel, Die Wirkungen des Geistes und der Geister,
1899, in: ARW 2 (1899), 8. 371-380; A. Harnack, Rezension: H. Weinel, Die Wirkun-
gen des Geistes und der Geister, in: ThLZ 18 (1899), Sp. 513-515,

'8 H. Gunkel, Die Wirkungen des heiligen Geistes nach der populiren Anschauung
der apostolischen Zeit und der Lehre des Apostels Paulus, 2. Aufl., Gottingen 1899, S. V.
— Im Juli 1900 bat Gunkel Weinel darum, den Sach- und Stellenindex fiir seinen gro-
Ben Genesis-Kommentar zu erstellen.

17 Heussi, Geschichte, S. 386.

' H. Weinel, Richard Wagner und das Christentum, in: Deutsche Monatsschrift fiir
das gesamte Leben der Gegenwart 7 (1904/1905), S. 25-38, 211-217, 217.
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mus, der durch eine konsequent historische, d. h. religionsgeschichtliche
Forschungspraxis zu iiberwinden sei. Doch blieb Weinels theologischer Hi-
storismus faktisch von dogmatischen Leitannahmen gepréagt: Im Medium
der Geschichte wollte er die iiberzeitliche, ewige Bedeutung Jesu fiir eine
religios-sittliche Personlichkeitsbildung erweisen. Die kritische religionshi-
storische Analyse des synkretistischen Charakters der christlichen Religion
war eng verbunden mit einer intensiven Jesusfrommigkeit. Sein Freund
und Weggefdhrte Carl Mensing schrieb in einem Nachruf: ,Weinel wird mir
immer der Beweis dafiir sein, daR man eine starke christliche Frommigkeit
rein auf die einzigartige Gestalt Jesu griinden kann“!?.

Mit Unterstiitzung Adolf Harnacks und Hermann Gunkels konnte sich
Weinel schon im August 1899, im Alter von gerade 25 Jahren, an der Berli-
ner Theologischen Fakultdt fiir Neues Testament habilitieren. Als Berliner
Privatdozent befreundete er sich u.a. mit dem Privatdozenten der Kirchen-
geschichte Karl Holl, der zum Wintersemester 1900/01 nach Tiibingen
ging. Im selben Jahr bewarb Weinel sich um das Amt eines Stiftsinspektors
in Bonn. Als Kandidat des eher konservativen Fakultédtsfliigels erhielt er
den Vorzug vor Hans Lietzmann (1875-1942), der einigen Bonner Ordina-
rien damals als theologisch zu weit ,links” stehend galt?®. So habilitierte
sich Weinel 1900 nach Bonn um. Hier trat er vor allem zum liberalen Doy-
en der Bonner Fakultit, zu Eduard Grafe, sowie zu Arnold Meyer, Karl Sell
und Eduard Simons in engen Kontakt. Durch Grafe lernte er den jungen
Kirchenhistoriker Hans Lietzmann kennen, mit dem er ebenfalls Freund-
schaft schloR. Konflikte mit dem einflufireichen Religionswissenschaftler
Hermann Usener und seinen Schiilern?! sowie die im Rheinland besonders
heftigen theologie- und kirchenpolitischen Richtungskdmpfe zwischen , Li-
beralen” und ,Positiven” fithrten aber dazu, daR Weinel sich in Bonn schon
bald nicht wohl fiihlte. Da er sich auf der Seite der ,Liberalen” fiir freie reli-
gionswissenschaftliche Forschung, historisch-kritische Aufkldarung der Ge-
meinden und undogmatische Religion bzw. ein Personlichkeitschristentum
engagierte, wurde er seit 1902 in der konservativen Kirchenpresse heftig
angegriffen. Angesichts der relativ erfolgreichen Bemiihungen der ,Posi-

19 Mensing, Begegnungen mit Weinel, Sp. 1032-1034, 1033. Vgl. auch: Heussi,
Weinel als Theolog, 914-916, bes. 915: ,Weinel ... wurde der Verfechter einer kriti-
schen Theologie, aber zugleich der Verkiinder einer warmherzigen Frommigkeit”. In
seiner Fakultitsgeschichte schrieb Heussi dann: Bei Weinel ruhten ,Theologie und
kirchliches Handeln auf einem sehr ernsthaften religiosen Glauben, der fiir ihn un-
trennbar mit der Gestalt des geschichtlichen Jesus verbunden war”, Geschichte, S. 385.

20 K. Aland, Einleitung, in: K. Aland (Hrsg.), Glanz und Niedergang der deutschen
Universitit. 50 Jahre deutscher Wissenschaftsgeschichte in Briefen an und von Hans
Lietzmann (1892-1942), Berlin, New York 1979, S. 1-155, 22.

21 Adolf von Harnack schrieb seinem Schiiler im Februar 1901: ,DaB Sie unter der
MiBgunst der Usener’schen Clique zu leiden haben, ist mir sehr leid. Aberich konnte es
mir denken. Nichts ist zaher und feindlicher als der HaR der Philologen. Die meisten
unter ihnen (sind) ,Artisten’, wie es ihre Vorviter im 15. u. 16. Jahrhundert waren, u.
sie theilen auch alle Gebrechen dieser Art von Gelehrten, bez. sie haben die Fehler der
Gelehrten u. der Kiinstler zusammen* (Brief Adolf von Harnacks an Heinrich Weinel
vom 12. Februar 1901, Nachlaf® Weinel, Karton 3).
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tiven”, die ,Religionsgeschichtler” und andere theologische Historisten von
Lehrstithlen preuRischer theologischer Fakultidten fernzuhalten, sah Wei-
nel nun keine Chance mehr, in Preuen weiter Karriere zu machen. Nach
einem Bericht des Pddagogen Reinhard Buchwald, eines engen Freundes
von Weinel, soll dem Bonner Privatdozenten vom damaligen ,Beherrscher
der preuRischen Universitdten“ Friedrich Althoff eréffnet worden sein, daRR
es ihm nie gelingen werde, an einer preuBischen theologischen Fakultit
aulerordentlicher Professor oder gar Ordinarius zu werden?2. 1904 trat
Weinel deshalb von seinem Amte als Stiftsinspektor zuriick, zunichst ohne
Aussicht auf eine andere Stelle?3.

Noch im selben Jahr 1904 wurde er jedoch als aulkerordentlicher Profes-
sor fiir neutestamentliche Theologie an die damals nur von ca. 50 Studen-
ten besuchte Theologische Fakultdt der Universitit Jena berufen, anstelle
des primo loco plazierten Wilhelm Bousset, der wegen seines oppositionel-
len politischen Engagements in Friedrich Naumanns ,Nationalsozialem
Verein” als nicht berufbar galt. Als durch den Tod Adolf Hilgenfelds der
Lehrstuhl fiir neutestamentliche Theologie frei wurde, riickte Weinel hier
drei Jahre spdter zum Ordinarius auf. Diese Beforderung konnte die Fakul-
tdatsmehrheit mit Unterstiitzung durch den akademischen Senat und den
Universitatskurator nur gegen den erbitterten Widerstand des Kultusmini-
steriums und von Gruppen der Altenburgischen Pfarrerschaft durchsetzen.
Das Ministerium und konservative Geistliche forderten die Ernennung ei-
nes Kirche und Bekenntnis verpflichteten ,positiven” Theologen?*. Auch
der Jenaer Kirchenhistoriker Friedrich Nippold suchte Weinels Aufstieg
zum Ordinarius zu verhindern, sah er in dem erst dreiBigjahrigen Neutesta-
mentler doch einen Vertreter der von ihm heftig bekampften Schule Al-
brecht Ritschls (1822-1889). Trotz des groRen Aufsehens, das die Ausein-
andersetzungen um die Nachfolge Hilgenfelds machten, konnten aber we-
der die ,Positiven” noch der entschieden ,liberale” Nippold verhindern,
daB Weinel als Ordinarius fiir Neutestamentliche Theologie berufen und
schnell zur pragenden Gestalt der Jenaer Fakultidt wurde?®. Mit seiner the-
matisch weit gespannten Vorlesungstitigkeit iibte er iiber die Grenzen der
Theologischen Fakultdt hinaus einen groRen EinfluB auf jugendbewegte
Jdealistische” Studierende aus?®. Auch unter dem Eindruck verschiedener

2 R. Buchwald, Miterlebte Geschichte. Lebenserinnerungen 1884-1930, hrsg. von
U. Herrmann, Ko6ln, Weimar, Wien 1992, 290.

% Hermann Gunkel schrieb Weinel am 11. April 1904: ,Lieber Weinel! Vor einigen
Tagen hore ich durch Violet, daB Sie Ihr Inspektorat selber gekiindigt haben! Ich bin
erstaunt u. erschrocken! Gern hérte ich von Ihnen die Erklirung dieses so plotzlichen
Entschlusses; neulich in Elberfeld war Ihnen doch dieser EntschluR ganz fern? Wie
denken Sie Sich (!) nur Thr Leben einzurichten?* :

24 Geschichte der Universitit Jena 1548/58-1958, Band 1, S. 493,

#> Weinels prominente Stellung in der Jenaer Fakultéit spiegelt sich unter anderem
in: H. Weinel, Die Theologische Fakultit in Jena, in: Altes und Neues aus der Heimat.
Beilage zum ,Jenaer Volksblatt“ 1927, S. 1; Hans Hinrich Wendst, in: Allgemeine Thii-
ringische Landeszeitung, Nr. 23, 23. Januar 1928, S. 1; Richard Adalbert Lipsius. Ge-
ddchtnisrede, Tiibingen 1930,

%6 Vgl. Meike G. Werner, Der freistudentische Serakreis um Eugen Diederichs, in: J.
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grofier Fackelzlige und Petitionen von Biirgern, die ihn zum Bleiben in
Jena aufforderten, lehnte Weinel 1920 einen ehrenvollen Ruf nach Mar-
burg ab?”. Reprasentativ fiir die hohen Erwartungen, die viele junge Theo-
logen vor und im Weltkrieg mit seiner theologischen Arbeit verbanden, ist
ein emphatisches Bekenntnis des jungen Vikars Otto Dibelius, der am 26.
Juli 1903 dem Bonner Privatdozenten schrieb: ,Ich sehe mit einem Kreis
von Freunden in Thnen einen der Fiihrer, wenn nicht den Fiihrer unserer
jungen Generation ...“28,

Aus Griinden, die sich bisher erst zum Teil haben rekonstruieren lassen,
wechselte Weinel 1925, also im Alter von 51 Jahren, das theologische Fach.
Nach der Emeritierung des Systematikers Hans Hinrich Wendt (1863—
1928), eines Ritschlianers, lie3 er sich auf den Jenaer Lehrstuhl fiir Syste-
matische Theologie berufen. Ein Brief Adolf von Harnacks an Weinel aus
dem Juli 1924 laBt vermuten, dal’ dieser Wechsel der Disziplin auch durch
die schnelle Durchsetzung der Dialektischen Theologie motiviert war. Da-
bei diirfte eine Rolle gespielt haben, daR seit 1925 Friedrich Gogarten in
Jena als Privatdozent lehrte und Weinel ein Gegengewicht zum wachsen-
den Einflul Gogartens in der Thiiringer Pfarrerschaft bilden wollte.
Harnack unterstiitzte die systematischen Ambitionen seines Schiilers und
Freundes: ,Ich bin ganz sicher, dalk Sie in der systematischen Theologie
nicht nur das vortrefflich leisten werden, was gerade Jena braucht, sondern
auch das, was jede Theol. Fakultit heute braucht. Sie haben Ihre Stirken in
der Biblischen Theologie und in der neueren Philosophie (von Fickfe an).
Sie fahren also mit zwei Arabern, wahrend die jungen Systematiker auf den
diirftigen Kleppern ihres dialektisch aufgezdumten Erlebnisses oder — noch
diirftiger — jener angeblichen Gottheit reiten, die man nie erleben darf. So
wie die Dinge heute stehen u. die Auswahl steht, kann Jena keinen besse-
ren Systematiker bekommen als Sie. ... Ganz bos sieht es mit dem systema-
tischen Nachwuchs aus. Ich bin dazu auch nicht mehr auf dem Laufenden
in Bezug auf die junge Generation. Ich kénnte mich ... dazu entschlieRen,
Tillich zu wihlen (wenn auch mit Sorge). Er ist Barth + Gogarten iiberlegen
u. entwickelt sich, soweit ich sehe, zum Allgemeineren + Besseren“??,

Am 29. September 1936 starb Heinrich Weinel in Jena an den Folgen ei-
ner Operation. Der liberalprotestantische Jenaer Kirchenhistoriker Karl
Heussi (1877-1961) erkldrte in seiner Ansprache am Grabe Weinels: ,Kei-
ner der Jenenser Theologen der letzten Jahrzehnte, seit dem Zeitalter Karl
von Hases, hat unserer Fakultdt so durchgreifend das Geprdge gegeben wie
Heinrich Weine]“3°,

John (Hrsg.), Kleinstaaten und Kultur in Thiiringen vom 16. bis 20. Jahrhundert, Wei-
mar, Kéln, Wien 1994, bes. 530.

*7 Neben Unterlagen zum Marburg-Ruf werden im Nachla® zahlreiche Briefe Thii-
ringer Biirger aufbewahrt, in denen Weinel zum Bleiben in Jena aufgefordert wird.

28 Otto Dibelius an Heinrich Weinel, 26. Juli 1903 (NachlaR Weinel, Restaurierte
Briefe, D).

2% Brief Adolf von Harnacks an Heinrich Weinel vom 20. Juli 1924 (NachlaB Weinel,
Karton 1).

* Heussi, Weinel als Theolog, Sp. 914.
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Theologisches Werk

Weinel war einer der literarisch produktivsten Universitdtstheologen seiner
Zeit. Sein weit gespanntes literarisches (GBuvre umfalt neben grundlegen-
den exegetischen Studien auch zahlreiche Beitrdge zur Systematischen und
Praktischen Theologie, insbesondere zur Religionspadagogik, Sozialethik,
Apologetik und idealistischen Religionsphilosophie, sowie zur ,religitsen
Lage” der Gegenwart und zu den modernen ,Gegenwartsreligionen”. Die
englischsprachige akademische Offentlichkeit informierte er mehrfach
iiber das ,religiose Leben” in Deutschland?!. Als Neutestamentler wurde
Weinel zundchst durch Arbeiten zur Geschichte der Leben-Jesu-For-
schung, zu den Gleichnissen Jesu und zum Streit um Arthur Drews ,Chri-
stusmythe” bekannt??2, Dariiber hinaus publizierte er iiber die Theologie des
Paulus®? und iiber die religitse ,Umwelt” des frithen Christentums®*. Als
viel beachtete Zusammenfassung seiner exegetischen Studien legte Weinel
im Rahmen von Karl Miillers ,Grundrif8 der theologischen Wissenschaft”
1911 eine ,Biblische Theologie des Neuen Testaments. Die Religion Jesu
und des Urchristentums” vor, die schnell als ein Standardwerk galt und
mehrere Auflagen erreichte®’. Wilhelm Bousset, der neben Gunkel fiihren-
de Exeget der ,Religionsgeschichtlichen Schule”, attestierte Weinels ,Bibli-
scher Theologie” in einer durchaus kritischen Rezension, ,ein Markstein in
der Geschichte der neutestamentlichen Theologie” zu sein®¢. Adolf von
Harnack schrieb seinem Lieblingsschiiler: ,Lieber Freund! Selten habe ich

31 H. Weinel, Religious Life and Thought in Germany Today, in: The Hibbert Journal
1909; The Present State of Religious Life in Germany and its most important Tenden-
cies, in: The Hibbert Journal 22, 1923/24, S. 260-278. Vgl. auch: Die religiose Bewe-
gung der Gegenwart, in: Westermanns Monatshefte. Illustrierte deutsche Zeitschrift fiir
das geistige Leben der Gegenwart 53, 1909, S. 845-850.

32 ygl. etwa H. Weinel, Jesus im neunzehnten Jahrhundert, Tiibingen 1903, 3. und
4. Auflage 1906; Die Gleichnisse Jesu. Zugleich eine Anleitung zu einem quellenmaRi-
gen Verstdndnis der Evangelien, Leipzig 1905, 5. Auflage 1929; Ist das ,liberale” Jesus-
bild widerlegt? Eine Antwort an seine ,positiven” und seine radikalen Gegner mit be-
sonderer Riicksicht auf A. Drews, Die Christusmythe, Tiibingen 1910; Jesus, Berlin
1912 (Klassiker der Religion 1); Das Jesusbild in den geistigen Stromungen der letzten
150 Jahre, Leipzig 1927. Zu Weinels Drews-Kritik siehe auch die im Eugen Diederichs
Verlag erschienene Gegenschrift von E. Krieck, Die neue Orthodoxie und das Christus-
problem. Eine Riickantwort an Weinel nebst einigen Bemerkungen zu Jiilicher, Borne-
mann und von Soden, Jena 1910.

33 Paulus als kirchlicher Organisator, Freiburg und Tiibingen, 1899; Paulus. Der
Mensch und sein Werk. Die Anfédnge des Christentums, der Kirche und des Dogmas,
Tiibingen 1904.

*4 Vgl. auch: H. Weinel, Die spitere christliche Apokalyptik, Géttingen 1923,

3 H. Weinel, Biblische Theologie des Neuen Testaments. Die Religion Jesu und des
Urchristentums, Tiibingen 1911, 2. verbesserte und vermehrte Auflage 1913, 3. durch-
gédngig verbesserte und teilweise umgearbeitete Auflage 1921, 4. Auflage 1928 (Grund-
rifs der theologischen Wissenschaft III, 2).

36 W. Bousset, Rezension: H. Weinel, Biblische Theologie des Neuen Testaments. Die
Religion Jesu und des Urchristentums Tiibingen 1911 (Grundrif der theologischen
Wissenschaft III, 2), in: ThLZ 37, 1912, Sp. 325-332, 332.
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in den letzten Jahren ein neues Buch mit solcher Freude in die Hand ge-
nommen, wie Ihre ,Biblische Theologie’, die, weil sie gar keine Bibl. Theo-
logie ist, eben das ist, was sie sein soll“?”. In der Tat hatte Weinel gar keine
Biblische Theologie“, sondern eine iiber die kanonische Literatur hinaus-
greifende, kulturgeschichtlich konzipierte ,Religionsgeschichte des Urchri-
stentums” vorgelegt. In der programmatischen Einleitung zu seinem neute-
stamentlichen Hauptwerk erklarte Weinel, daR seine ,Darstellung auf einer
umfassenden Betrachtung der Religion in der Religionsgeschichte” beruhe
und ,von der Feststellung der Struktur dieser geistigen und praktischen Er-
scheinung aus den Religionen vergleichend gerecht zu werden” suche?®.
,An die Stelle der biblischen Theologie des Neuen Testaments” habe ,eine
Darstellung der Religion des dltesten Christentums zu treten*3°.

AuBer mit neutestamentlichen Themen beschéftigte sich Weinel schon
frith mit der Systematischen und Praktischen Theologie. Neben der deut-
schen idealistischen Philosophie, vor allem der Philosophie Fichtes*? inter-
essierten ihn besonders die aktuellen kulturpolitischen Debatten iiber die
Stellung des christlichen Glaubens gegeniiber den christentumskritischen
geistigen und kulturellen Stromungen der Gegenwart. In populédren Essays
wie ,Ibsen, Bjérnsen, Nietzsche. Individualismus und Christentum” betei-
ligte er sich an den zeitgendssischen Bemiihungen ,liberaler Theologen®,
die Uberlegenheit kulturprotestantischer Persénlichkeitsideale iiber kon-
kurrierende Kulturkonzepte zu erweisen*!. Mit Sympathie, aber auch mit
analytischer Prézision deutete er den Boom an ,neuer Mystik“, wie er sich
im Vorkriegsjahrzehnt vor allem in der Religionspolitik des Jenaer Eugen-
Diederichs-Verlags spiegelte2. 1904 initiierte Weinel die bei J. C. B. Mohr
(Paul Siebeck) erscheinende Schriftenreihe ,Lebensfragen”, in der namhaf-
te liberalprotestantische Theologen die Ergebnisse ihrer neuen kultur- und
religionshistorischen Christentumsforschung zu popularisieren versuch-
ten. Weinel schrieb in der Ankiindigung der Reihe: ,Darum sollen die sonst
so dngstlich mit Schweigen und Verschleiern umgangenen letzten Fragen der
Religion und Sittlichkeit hier im Vordergrund stehen. ... Sie (scil. die einzel-
nen Hefte der Reihe) sollen die Ergebnisse der religions- und sittenge-
schichtlichen Forschung, die viel weniger als die Resultate der Naturwis-
senschaft bekannt geworden sind, weiteren Kreisen vermitteln und zwar in
dem Sinne, daR die groRen Fiihrer, Propheten und Philosophen, Dichter

37 postkarte Adolf von Harnacks an Heinrich Weinel vom 27. Oktober 1911 (Nach-
laR Weinel, Karton 3).

38 Weinel, Biblische Theologie des Neuen Testaments, 2. Auflage, S. VIIL

3 Ebda., S. 3.

40 yol. H. Weinel, Johann Gottlieb Fichte (Die Religion der Klassiker 6), Berlin
1914.

41 Vgl. etwa H. Weinel, Ibsen, Bjornsen, Nietzsche. Individualismus und Christen-
tum, Tiibingen 1908 (Lebensfragen 20).

42 yg] zusammenfassend: H. Weinel, Mystik. VI. Neue Mystik, RGG* IV, 1927, 355-
360. Zu Diederichs Religionspolitik siehe nun: Friedrich Wilhelm Graf, Das Laborato-
rium der religibsen Moderne. Zur ,Verlagsreligion” des Eugen Diederichs Verlages, in:
G. Hiibinger (Hrsg.), ,Ein Versammlungsort moderner Geister”, Miinchen 1996 (im
Druck).
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und Denker, Heilige und Reformatoren, vor allem Jesus, nicht seine kirch-
lich tibermalte Gestalt, sondern er selbst in seiner herben, bezwingenden
Grofle, unserem Volke lebendig werden und ihre Stelle einnehmen im
Kampf um die Weltanschauung“*?. Als Autoren konnte Weinel unter ande-
ren Otto Baumgarten, Wilhelm Bousset, Paul Drews, Emil Fuchs, Hans
Lietzmann, Rudolf Otto, Marie Martin, Karl Sell, Eduard Simons und Willi-
am Wrede gewinnen. Die insgesamt 28 Titel hatten jeweils eine Erstauflage
von 2000 bis 3000 Exemplaren; sie fanden durchschnittlich 1800 Kaufer.
Weinel selbst hatte mit seinem hier erscheinenden ,Paulus” von 1904 so-
wie seinem ,Jesus im 19. Jahrhundert” groen Erfolg; vom ,Paulus” wur-
den 3062 Exemplare verkauft, von ,Jesus im 19. Jahrhundert* iiber
10.000%%,

Wie viele andere akademische Theologen der Zeit fiihlte Weinel die , Ver-
pilichtung ..., mit fiir die rel. Aufkldrung u. Belehrung der Gebildeten zu
sorgen“®>. Der glinzende Redner entsprach dem durch eine rastlose Vor-
tragstatigkeit, die ihm neben hohen Nebeneinkiinften und groRer Popula-
ritdt auch diverse kirchenpolitische Konflikte bescherte. Dafiir typisch ist
schon der sog. ,Solinger Kirchenstreit“, der durch Vortrage Weinels 1902
und 1903 provoziert wurde. Zusammen mit seinen Bonner Kollegen Ar-
nold Meyer und Eduard Grafe sowie dem Kolner Pfarrer Carl Jatho hielt
Weinel in den Jahren 1902 und 1903 in Solingen, Aachen und Kéln eine
Reihe von Vortrdagen, die das Ziel hatten, dem ,alten Glauben” entfremdete
Gebildete durch Einfithrung in die kritische Theologie wieder fiir das Chri-
stentum zu gewinnen und fiir eine innerlich erneuerte protestantische Kir-
che zu interessieren. Von konservativer kirchlicher Seite wurden diese Ver-
anstaltungen wegen ihres vermeintlich destruktiven theologischen Pro-
gramms heftig angegriffen®. Das Ganze machte groRes Aufsehen und wur-
de selbst im preufischen Herrenhaus intensiv diskutiert. Auch Friedrich
Althoff nahm mit bildungsaristokratischer Skepsis zur Kenntnis, daR ein
Theologe ,auf das Land ging und Bauern aufklirte“47.

4 Zitiert nach: Verlagsprospekt ,Lebensfragen”, Tiibingen ca. 1906.

* vgl. die entsprechenden Angaben bei: G. Hiibinger, Kulturprotestantismus und
Politik. Zum Verhaltnis von Liberalismus und Politik im wilhelminischen Deutschland,
Tiibingen 1994, S. 204 und S. 212-213,

# Brief Hermann Gunkels an Heinrich Weinel vom 13. Mirz 1901 (NachlaR Wei-
nel, Karton 7). !

46 H. Weinel, Die Nichtkirchlichen und die freie Theologie. Meine Vortrége in Solin-
gen und ihre Gegner und ihre Freunde, Tiibingen 1903; E. Nippold, Der Solinger Kir-
chenstreit und seine Nachwirkungen auf die rheinisch-westfilische Kirche bis zum Fall
César. Zugleich eine Ergénzung des fiinften Bandes des Handbuchs der neuesten Kir-
chengeschichte, Leipzig 1907; Geschichte des Evangeliums in Solingen, bearbeitet von
W. Melchior, Solingen o. J.

47 Zitiert nach Wentscher, Weinel in seiner Jugend, Sp. 1029.
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Kulturprotestantische Kirchenpolitik

Heinrich Weinel hatte zahlreiche Fiihrungspositionen in Organisationen
des liberalen Verbandsprotestantismus inne. Der enge Freund Martin Rades
beteiligte sich am Kreis der ,Freunde der Christlichen Welt*, dem er seit
seiner Griindung angehorte*®. Bei den ,Freunden der Christlichen Welt in
Sachsen-Weimar-Eisenach” nahm er die Funktion eines Vorstandsspre-
chers wahr. Am 10. Oktober 1911 wurde Weinel zum Mitglied des Gesamt-
vorstandes der Freunde gewihlt*®. Als der ,Fall Jatho” den Kreis der
Freunde zu spalten drohte, formulierte Weinel im Juli entscheidende Reso-
lutionen, die zunichst auch mehrheitsfihig waren. Er plddierte fir das
Recht der Pfarrer auf Mitteilung ihrer individuellen Religiositdt und forder-
te eine offene Volkskirche ohne ,Uniformitit des Bekenntnisses” sowie
eine grundlegende Demokratisierung des kirchlichen Wahlrechts. Im Zu-
sammenhang der internen Konflikte um die Haltung des Freundeskreises
gegeniiber der repressiven Politik des preufischen Evangelischen Ober-
kirchenrats trat Weinel dann in der Mitgliederversammlung vom 3. und
4. Oktober 1912 wieder von seinem Vorstandsamt zuriick®®. Doch hielt er
bei diversen Freundestreffen und Veranstaltungen von lokalen Gruppen
des Freundeskreises weiter zahlreiche Vortrige. Als der Kreis der ,Freunde
der Christlichen Welt” in den kirchenpolitischen Kdmpfen der frithen drei-
Biger Jahre auseinanderzufallen drohte und Rade, aufgrund einer Auffor-
derung der Gestapo, die ,Vereinigung der Freunde” im Marz 1934 aufloste,
versuchte Weinel das Tagungshaus des Freundeskreises in Friedrichroda zu
iibernehmen®!; er vermochte jedoch die nétigen finanziellen Mittel nicht
aufzubringen.

Angesichts des wachsenden Einflusses der ,Positiven” in der Pfarrer-
schaft sah Weinel in den Religionspadagogen sowie in anderen Kulturbe-
amten die wichtigste Zielgruppe seiner ,freien Theologie. Der Reform des
Theologiestudiums im Sinne einer interdisziplindren kulturwissenschaftli-
chen Offnung der Theologie®? und der Integration der modernen Reform-

48 Weinels Mitgliedschaft im Freundeskreis ldft sich von der ersten gedruckten Mit-
gliederliste an nachweisen: vgl. An die Freunde. Vertrauliche d. i. nicht fir die Offent-
lichkeit bestimmte Mitteilungen, Nr. 8a, 12. Dezember 1904, Sp. 65-76; 72 (Nachdruck
mit einer Einleitung von Christoph Schwdbel, Berlin, New York 1993, S. 36). Vgl. dazu
E. W. Graf, Rezension: An die Freunde. Vertrauliche d. i. nicht fiir die Offentlichkeit be-
stimmte Mitteilungen, Nachdruck mit einer Einleitung von Christoph Schwibel, Ber-
lin, New York 1993, in: ZNThG 1, 1994, S. 323-328.

49 An die Freunde. Streng vertrauliche d. i. nicht fiir die Offentlichkeit bestimmte
Mitteilungen, Nr. 22, 10. November 1907, Sp. 216.

50 Ap die Freunde. Streng vertrauliche d. i. nicht fiir die Offentlichkeit bestimmte
Mitteilungen, Nr. 42, 11. Oktober 1912.

51 Dazu siehe: J. Rathje, Die Welt des Freien Protestantismus. Ein Beitrag zur
deutsch-evangelischen Geistesgeschichte. Dargestellt an Leben und Werk von Martin
Rade, Stuttgart 1952, 449-455; M. Wolfes, ,Das Haus der Christlichen Welt”. Ein Bei-
trag zur Institutionalisierungsgeschichte des liberalen Protestantismus, in: Mitteilungen
der Ernst-Troeltsch-Gesellschaft VIII (1994), S. 76-106, bes. 102.

52 ygl. H. Weinel, Theologiestudium und Kirche, in: Max Fischer, Friedrich Michael
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pddagogik in die praktisch-theologische Diskussion galt seine besondere
Aufmerksamkeit. Weinel fiithrte im Jenaer Volkshaus regelméRig ,Ferien-
kurse fiir Damen und Herren“ durch, die sich insbesondere an Lehrer
wandten®?; vor groBem stiddtischem Publikum hielt er hier im Sommer
1910 etwa eine Vorlesungsreihe iiber ,Bibel, Christentum und Mythos*
und suchte im Streit um Arthur Drews ,Christusmythe* historische Exi-
stenz und bleibende religiése Bedeutung Jesu zu verteidigen®*. Zusammen
mit seiner Frau Adelheid (genannt: Ada) Weinel, geb. Thones, einer Lehre-
rin, die er ca. 1900 auf einer Gesellschaft in Bonn kennengelernt und am
10. September 1908 geheiratet hatte, beteiligte er sich 1907 an der Griin-
dung eines ,Vereins fur religiése Erziehung*, dessen Vorsitzende Ada Wei-
nel bis 1913 war. Der Verein wollte durch eine historisch-pyschologisch in-
formierte Religionsdidaktik eine ,Verinnerlichung des Religionsunter-
richts” férdern®®. Auf Anregung einer Hamburger , Vereinigung fiir Reform
des Religionsunterrichts im liberalen Sinne“ griindete Weinel im August
1911 dann als Dachverband diverser kulturprotestantischer padagogischer
Vereine einen ,Bund fiir Reform des Religionsunterrichts, der die kirchli-
che Aufsicht tiber den schulischen Religionsunterricht ablehnte, die #Syste-
matische, vom kirchengeschichtlichen Unterricht losgeléste Behandlung
der Glaubens- und Sittenlehre” forderte, die ,Herrschaft der Kunstkateche-
se” und eine ,unkindliche Behandlung“ der Schiiler bekdmpfte sowie fiir
einen ,padagogisch-psychologischen Religionsunterricht* eintrat®s; zu-
sammen mit Friedrich Niebergall, Heinrich Spanuth und zwei Lehrern bil-
dete Weinel, der entscheidende Ideenlieferant®?, den engeren Vorstand des
Bundes, der im April 1921 mit dem ,Verein fiir religitse Erziehung” seiner
Frau verschmolz.

1913 initiierte Weinel zusammen mit seinem Freund Gottfried Traub die
Griindung der ,Christlichen Freiheit fiir Thiiringen (seit 1914: ,fiir Thii-
ringen und Sachsen”), einer Kirchenzeitschrift, die nach dem Vorbild von

Schiele (Hrsg.), Fiinfter WeltkongreB fiir freies Christentum und religiésen Fortschritt.
Berlin 5. bis 10. August 1910. Protokoll der Verhandlungen, Berlin 1910, S. 278-286.

°> Vgl. H. Weinel, Religionswissenschaft und Religionsunterricht, in: Festschrift
zum 25jdhrigen Bestehen der Ferienkurse in Jena, Jena 1913, S. 56-69.

>* Einer der Teilnehmer war der Jenaer Kulturverleger Eugen Diederichs, der Drews
liber Weinels Kritik informierte (Brief von Eugen Diederichs an Arthur Drews vom
17. August 1910, Durchschrift, NachlaB Bugen Diederichs, Deutsches Litraturarchiv
Marbach am Neckar).

> L. Zscharnack, Religidse Erziehung, Verein fiir, in: RGG, Band 4, 1913, Sp. 2181-
2182.

°¢ L. Zscharnack, Religionsunterricht, Bund fiir Reform des, in: RGG, Band 4, 1913,
Sp. 2222-2223; P. C. Bloth, Religion in den Schulen PreuRens, Heidelberg 1968 (Pid-
agogische Forschungen. Veréffentlichungen des Comenius-Instituts, Reihe: Editionen
und Monographien 37), S. 205.

*7 Zur Reform des Religionsunterrichts. Die Dresdener Leitsitze des Bundes fiir Re-
form des Religionsunterrichts, herausgegeben und erldutert von Heinrich Weinel,
2. verbesserte Auflage Gottingen 1912; H. Weinel, Begriindung der Leitsitze zur Re-
form des Religionsunterrichts fiir die Dresdener Tagung des Bundes, in: MERU 5, 1912,
5. 65-78; Was wird aus dem Religionsunterricht?, in: Thiiringer Lehrerzeitung 8, 1919,
S. 15-16.
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Rades ,Christlicher Welt” die religiosen Kulturideale ,moderner Theolo-
gen” fiir ein breiteres bildungsbiirgerliches Publikum popularisieren sollte.
Schon nach einem Jahr hatte die seit dem Maérz 1914 in Zusammenarbeit
mit Carl Mensing herausgegebene Zeitschrift einen Stamm von 1000 Abon-
nenten. Nach dem Ende des landesherrlichen Kirchenregiments trennten
sich Weinel und Mensing von Traub und gaben der Zeitschrift seit dem
1. April 1919 den Namen ,Die freie Volkskirche”; als Redakteur fungierte
der Jenaer Pfarrer und Weinel-Freund August César.

Auch in verschiedenen anderen liberalprotestantischen Organisationen
war Weinel an herausgehobener Stelle aktiv. Er gehorte zu den Mitbegriin-
dern des ,Bundes freie Volkskirche“ bzw. des ,Thiiringer Volkskirchenbun-
des” und gab zusammen mit Martin Rade die entscheidenden Impulse da-
fiir, daf’ sich am 1. Oktober 1920 auf der Wartburg die ,Freunde der Christ-
lichen Welt“, die ,Freunde der Freien Volkskirche in Thiiringen”, der
,Bund fiir Gegenwartschristentum in Sachsen”, der ,Bund Freie Volkskir-
che in der Provinz Sachsen” und die ,Freunde evangelischer Freiheit in
Anhalt” zu einem ,Bund fiir Gegenwartschristentum” zusammenschlos-
sen, der angesichts der bedrohten Lage des ,freien Protestantismus” die in-
nere organisatorische wie theologische Zersplitterung iiberwinden sollte.
Zusammen mit Martin Rade hatte Weinel in diesem ,Bund” den Vorsitz
inne. Der Nachla enthédlt {iber den ,Bund fiir Gegenwartschristentum®”
und die internen Verstdndigungsdebatten zwischen den einzelnen liberal-
protestantischen Organisationen umfangreiche Bestdnde, die die im Nach-
la’ Rades verwahrten verbandspolitischen Quellen umfassend ergdnzen.

Neben seiner Arbeit in freiprotestantischen Gruppen war Weinel bil-
dungspolitisch auBerordentlich engagiert. Besondere Bedeutung erlangte
er als einer der Vater der Thiiringer Volkshochschulbewegung. 1917 griin-
dete Weinel in Gorlitz eine Volkshochschule, bei deren Vortragsabenden
u.a. auch E. Troeltsch und A. Harnack auftraten. Nach Kriegsende betrieb
Weinel gemeinsam mit dem damaligen Prokuristen des Eugen-Diederichs-
Verlages und Journalisten Reinhard Buchwald sowie dem Pddagogen Her-
man Nohl die Griindung der Volkshochschule in Jena. Diese Einrichtung
wurde zum Vorbild fiir die rasch anwachsende Volkshochschulbewegung
in anderen deutschen Lindern®® und galt in der Bildungsdiskussion der
zwanziger Jahre als eine besonders erfolgreiche Institution der Erwachse-
nenbildung. In den zahlreichen Vortrdgen, die Weinel hier hielt, und in sei-
nen Programmtexten fiir die Volkshochschularbeit®® lassen sich die ideen-

% Buchwald, Miterlebte Geschichte, S. 231, 322; Wilhelm Flitner, Arbeitsbericht
iiber die Volkshochschule Jena, in: Die Tat XIV (1922/23), S. 312-315; Erich Viehofer,
Der Verleger als Organisator. Eugen Diederichs und die biirgerlichen Reformbewegun-
gen der Jahrhundertwende, in: Archiv fiir Geschichte des Buchwesens. Hrsg. von der
Historischen Kommission des Bérsenvereins des Deutschen Buchhandelns e.V. 30
(1988), S. 1-148, 591.

>? H. Weinel, Die Religion in der Volkshochschule. Mit 32 Entwiirfen fiir Vortrags-
reihen und Arbeitsgemeinschaften, Langensalza 1919 (1. und 2. Auflage); Sozialismus
und Christentum. Ménner und Programme (= Quellenbiicher der Volkshochschule,
hrsg. von der Volkshochschule Thiiringen, Bd. 1), Langensalza 1920; Die Weltreligio-
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politischen Vernetzungen zwischen kulturprotestantischer Theologie und
einer spatidealistisch gepragten ,geisteswissenschaftlichen” Padagogik be-
sonders gut studieren.

Zum gelehrtenpolitischen Engagement

Wie viele andere liberalprotestantische Universitdtstheologen des frithen
20. Jahrhunderts verband Weinel seine vielfdltigen kirchenpolitischen und
kulturreformerischen Aktivititen mit einem intensiven gelehrtenpoliti-
schen Engagement. Als Mitglied zahlreicher Organisationen der biirgerli-
chen Gebildetenreformbewegung, etwa des ,Diirer-Bundes”, verstand
Weinel sich als entschiedener Kritiker des wilhelminischen Obrigkeitsstaa-
tes und des ,feudalen” Establishments in Staat und Kirche.

Fiir seine Reformvorstellungen kennzeichnend ist insbesondere seine
Mitwirkung in verschiedenen Organisationen der biirgerlichen Friedens-
bewegung. Auf dem ersten deutschen Friedenskongref’, der am 9. und
10. Mai 1908 in Jena tagte, erklarte er iber ,Christentum und Pazifismus”,
dal’ die christliche Ethik zwar einen Pluralismus unterschiedlicher Gewis-
sensoptionen gegeniiber der Beteiligung an Kriegen zulasse, insgesamt
aber einen klaren Vorrang fiir die rechtliche Beschrdnkung von Kriegen
und die Uberwindung jeglicher Gewalt zwischen den Vélkern lehre. ,Der
Christ wird in dieser Organisation des volklichen Staates mitarbeiten, er
wird auch in den Krieg ziehen. Aber er darf das nur unter der Vorausset-
zung, daB er gleichzeitig die geschichtlich gegebenen Wege geht, um die
Gewalt aus der Welt zu schaffen. Also in unserem Falle hat er die Arbeit
der Friedensgesellschaft zu unterstiitzen, die eine Ausdehnung und end-
liche Durchsetzung des Schiedsgerichtsgedankens und eine Herabsetzung
der Riistung neben der Verbreitung einer neuen humanen Gesinnung an-
strebt“69. ,Andererseits muR aber auch die negative Haltung des Christen
gegeniiber jeder Gewalttat als berechtigt gelten, wie sie Jesus gehabt hat.
Ob einer dieses schwerste Opfer zu bringen hat, aus Liebe zu seinem Volke

nen. Die Religion Chinas. Die indischen Religionen. Judentum. Islam (= Quellenbiicher
der Volkshochschule, hrsg. von der Volkshochschule Thiiringen, Bd. 2), Langensalza
1920; Die Geschichtlichkeit Jesu (= Quellenbiicher der Volkshochschule, hrsg. von der
Volkshochschule Thiiringen, Bd. 3), Langensalza 1920; Luthers wirtschaftliche und po-
litische Anschauungen (= Quellenbiicher der Volkshochschule, hrsg. von der Volks-
hochschule Thiiringen, Bd. 8), Langensalza 1922; Ein neues Programm der Kulturpoli-
tik fiir Thiiringen, in: Volkshochschulblitter. Neue Folge der Blitter der Volkshoch-
schule Thiiringen und Sachsen 6, 1925, S. 151-152; Sozialismus und Christentum,
Maénner und Programme, in: Volkshochschulblitter. Neue Folge der Blitter der Volks-
hochschule Thiiringen und Sachsen 6, 1925, S. 171; Notwendigkeit und Sinn religioser
Erziehung, in: Die Langensalzasche Volkshochschule 25, 1929, 515-518. Siehe auch: H.
Weinel, Herman Nohl und die Anfinge der Thiiringischen Volkshochschule, in: Die
Langensalzasche Volkshochschule 25, 1929, 515-518.

0 H. Weinel, Christentum und Pazifismus, in: Der deutsche Friedenskongref in
Jena 1908, 0. 0. 0. J. [1908] S. 30-34, S. 33; vgl. auch Christentum und Patriotismus,
in: Allgemeine deutsche Lehrerzeitung 60, 1908, S. 410-411.
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als dessen Feind zu erscheinen, das ist seine persdnliche Gewissens-
frage“6l.

Weinel unterstiitzte deshalb den Griindungsaufruf des biirgerlich-pazifi-
stischen ,Verbandes fiir internationale Verstindigung*®? sowie den im Juni
1913 von der Deutschen Friedensgesellschaft initiierten Appell von Geistli-
chen und Theologieprofessoren ,An die Geistlichen und theologischen
Hochschullehrer der deutschen Landeskirchen”. Darin wurde ,von den
Volkern christlicher Kultur das Opfer” verlangt, ,unter Zuriickstellung
kriegerischen Ehrgeizes und der Geliiste gewaltsamer Eroberung einen in-
ternationalen Rechtszustand herbeizutiihren, der das Gewaltmittel der
Waffen ausschaltet®3.

Weinels Bitte an Harnack, er moge diesen Aufruf unterstiitzen, blieb
aber erfolglos: ,Der Krieg gehort fiir mich zu dem grofRen System von Ver-
héltnissen, in dem wir stehen. Die schlechte Giiterverteilung, der aus ihr
erwachsende Konkurrenzkampf, die Wohnungsnot usw.: das gehort alles
zusammen. Dieses System muf umgebildet bz. beseitigt werden; aber ich
kann den Krieg allein nicht herausbrechen. Wire er lediglich ein Ubel, so
stilnde es anders. Aber innerhalb des bestehenden Systems ist er nicht nur
ein Ubel, sondern es gilt auch von ihm ,malum noli corrector’. Ich kenne
schleichendere und schlimmere sozial-politische Ubel, so furchtbar die
Kriegsnot ist! ... Wir miissen die Kréfte in unserem Vaterland starken, die
uns nun 43 Jahre den Prieden erhalten haben. Welche sind das? Die wach-
sende Abneigung gegen den Krieg? Gewil3 auch! Aber die Hauptkraft, die
das herbeigefiihrt hat, ist sie nicht, die Hauptkraft, die uns den Frieden ver-
biirgte, ist u. bleibt unsre Stirkel“%4.

Zur Kritik eines christlichen Gesinnungspazifismus wies Harnack seinen
Schiiler auch auf die Zeitgebundenheit friedensethischer Optionen hin.
+Alle Worte zum Frieden sind dem MiRverstdndnis ausgesetzt oder werden
nicht fiir ernst genommen. Wenn die Stunde der Anfechtg kommt, werden
sie auch glatt vergessen!“®>. Dies war in Hinblick auf Weinel eine durchaus
prophetische Warnung. Denn er meldete sich 1915 freiwillig zum Land-
sturm und nahm an einer militdrischen Ausbildung teil. Da er wegen
Krankheit nicht an der Front eingesetzt werden konnte, iibernahm er im
Juli 1916 die Stelle eines Lazarettpfarrers in Gorlitz. Zugleich betatigte sich
der einstige Pazifist nun als ein bemerkenswert erfolgreicher Propagandist
der ,Ideen von 1914“. Zwar beteiligte er sich, im Unterschied zu vielen an-
deren Hochschultheologen, nicht an Aufrufen und 6ffentlichen Erkldrun-
gen, in denen deutsche Kriegsziele gerechtfertigt bzw. definiert werden
sollten. Doch gab er im Januar 1915 ,Thiringer Kriegsbldtter” heraus, die
spater von seinem Fakultdtskollegen Hans Hinrich Wendt betreut wurden,
und beteiligte sich mit zahlreichen Zeitungs- und Zeitschriftenartikeln an

61 Weinel, Christentum und Pazifismus, S. 34.

52 ChW 24, 1910, Nr. 34, Sp. 815-816.

% ChW 27, 1913, Beiblatt zu Nr. 30.

64 postkarte Adolf von Harnacks an Heinrich Weinel vom 11. Mai 1913 (Nachlal3
Weinel, Karton 3).

%5 Ebd.
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der Kriegszieldebatte. Modernitdtskritischer Antikapitalismus, die Be-
schworung einer spezifisch deutschen Gemeinwohl-Okonomie, Betonung
von Kulturstaatsidealen und die religiose Uberhohung der ,Volksgemein-
schaft” bildeten dabei die entscheidenden politisch-theologischen Orientie-
rungen. In seinem Glauben, dal3 die Deutschen fiir eine hdhere ethische
Wahrheit eintraten, nutzte er bis in den Schluf} des Krieges hinein prote-
stantische Foren dazu, fiir eine neue grofRe Mobilisierung der Massen zu
werben. Bei einer Tagung des Evangelisch-sozialen Kongresses im Oktober
1918 verlangte er, eine ,Losung zu Rettung des Vaterlandes” an das deut-
sche Volk zu erlassen. In der schwierigen innenpolitischen und militari-
schen Lage des Oktobers 1918 forderte er in Aufnahme von ,Walter Rathe-
naus Programm Wehrhaftmachung des ganzen Volkes“®® eine massive Vergro-
Rerung des Heeres durch Freiwillige und eine riicksichtslose Einberufungs-
praxis, die iiber eine Million neuer Soldaten an die Front bringen sollte. Bei
der Versorgung mit Nahrungs- und GenuRmitteln miisse das Heer wieder
unbedingten Vorrang haben, und jeglicher MiBbrauch der Versorgungslage
zur personlichen Bereicherung und jede Form der Ressourcenverschwen-
dung seien schérfer als bislang zu bestrafen. Von den Fiirstenhdusern ver-
langte er die Herausgabe des Edel- und Buntmetallbesitzes und den Ver-
zicht auf jeden Luxus®’. Nach der deutschen Niederlage geriet Weinel des-
halb in eine tiefe Depression, war dann aber seit Ende 1919 bereit, den ,Im-
perativ der Wirklichkeit” anzuerkennen.

Der Kapp-Putsch im Friihjahr hatte 1920 gezeigt, dal3 zahlreiche Hoch-
schullebrer und Studenten der Republik distanziert bzw. feindlich gegen-
iiberstanden. Nur relativ wenige Hochschullehrer traten daraufhin 6ffent-
lich fiir die Reichsverfassung ein. Weinel war einer der wenigen protestan-
tischen Theologen, die sich im Mai 1920 in liberalen Tageszeitungen zur
Verfassung bekannten®. Nach dem Mord an Walther Rathenau fanden sich
an der Universitdt Jena 19 Professoren und Dozenten bereit, eine Protest-
veranstaltung des ,Blocks republikanischer Studenten” gegen den politi-
schen Terror von rechts mitzutragen. Auch hier engagierte sich Weinel
fiir die Republik. Zusammen mit Otto Baumgarten, Adolf von Harnack und
Heinrich Hermelink nahm er zudem an der Griindungsversammlung des
~Weimarer Kreises“, einer Vereinigung verfassungstreuer Hochschullehrer,

66 Brief Weinels vom 8. Oktober 1918 aus Gorlitz an Johannes Herz, Archiv des
Evangelisch-sozialen Kongresses, Leipzig, III, 2, Blatt 1. Fiir die Tagung des ESK forder-
te Weinel: ,Ich meine, daR diese Tagung keine akademische werden darf, sondern dal®
wir unser Volk aufrufen miissen zur Tat. Diese Tat ist die Rettung des Vaterlandes. ...
Wir miissen dort in Leipzig Zeugnis ablegen und die Wahrheit sagen und aufrufen zur
Tat. Die Parteien sind verbraucht und die Politiker. ... Erneuter Aufruf zum freiwilligen
Eintritt ins Heere, alle Driickberger miissen hinaus, alle Mann an die Front, eine Millio-
nen Mann kénnen mindestens sofort hinausgeschafft werden*.

7 Brief Weinels vom 8. Oktober 1918 aus Gorlitz an Johannes Herz, Archiv des
Evangelisch-sozialen Kongresses, Leipzig, III, 2.

8 vgl. die von ihm unterzeichneten Aufrufe in: Berliner Tageblatt und Handels-Zei-
tung 250, 30. Mai 1920, S. 1; Vossische Zeitung 271, 30. Mai 1920; Frankfurter Zeitung
406, 5. Juni 1920, S. 1-2.

%% Geschichte der Universitit Jena 1548/58-1958, Band 1, S. 551.
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teil’?. Bei der Reichsprésidentenwahl im Mérz 1932 engagierte sich Weinel
an exponierter Stelle fiir die Wiederwahl Paul von Hindenburgs. Heinrich
Weinel gehérte dem ,Hindenburg-Ausschul® fiir Thiiringen” an’!, im Je-
naer Lokalausschuf zihlte er zu den Ehrenvorsitzenden’?.

Zahlreiche Briefe, die Weinel seit den spaten zwanziger Jahren an enge
Theologenfreunde wie Martin Rade, Adolf Jilicher, Gustav Kriiger und
Paul Wernle schrieb, lassen seine tiefe Enttduschung tiber die politischen
Entwicklungen in Deutschland erkennen. Diese Briefe spiegeln aber auch
milieuspezifisch verengte Muster der Realititswahrnehmung und eine
wachsende politische Orientierungslosigkeit. Reprdsentativ ist ein langer
Brief an den Basler Neutestamentler Paul Wernle”?, den Weinel angesichts
der Erfolge der Nationalsozialisten im August 1932 schrieb. In den Natio-
nalsozialisten sah er Charlatane, und im Militaristen Hitler ,einen der grof3-
ten Reklametechniker, die die Welt gesehen hat, aber auch nicht mehr*74.
Zugleich war er, in ungebrochener Reproduktion alter kulturkampferischer
Stereotypen, davon iiberzeugt, ,dass die Sozialdemokraten und das Zen-
trum eine unverantwortliche Politik im Innern getrieben haben. Sie haben
auch fast nie ein warmes Wort fiir Deutschland gesagt und sind auch wirk-
lich Parteien, die das Internationale {iber das Vaterland stellen. ... Das Zen-
trum ... hat ganz planméaRig die Durchdringung Deutschlands mit dem Ka-
tholizismus in die Hand genommen. ... Daher erblicken selbst sehr viele
evangelische Pfarrer in Hitler den Schutzherren der evangelischen Kirche,
obwohl er Katholik ist“7>. Zudem hitten die Sozialdemokraten ,jeden
Schund und Schmutz ... in Bild, Film und Zeitung” gefoérdert und Briining
daran gehindert, neben der SA auch das ,Reichsbanner” zu verbieten, also
das staatliche Gewaltmonopol unterminiert. Rein theologische Wirklich-
keitsdeutungen seien einer so desolaten politischen Lage gegeniiber unzu-
reichend. ,Dass das mit dem Evangelium nichts, aber auch gar nichts zu tun
hat, ist sicher. Und unsere Pfarrer, die Nazis sind, leben auch in einer reinen
Volksreligion; aber sie erkldren uns, dass wenn wir das Evangelium nicht
mit Waffengewalt schiitzen gegen die Kommunisten und ,Gottlosen’, es
definitiv untergehe. Es sei jetzt keine Zeit mehr fiir Innerlichkeit usw. In
der Tat verkenne ich die Gefahr, die dem Evangelium vom Kommunismus
und Sowjet-RuRland droht durchaus nicht. Sie ist die grofSte, grofer als die
katholische (und unsere innerevangelisch theologische). Aber ich bin noch
so altmodisch zu glauben, dass nur durch Wahrheitszeugnis und Marty-

70 Die deutschen Universititen und der heutige Staat, Tiibingen 1926 (Recht und
Staat in Geschichte und Gegenwart 44), S. 38-39.

"1 Vgl. den Aufruf in der Jenaische Zeitung 51, 1. Méarz 1932, S. 2.

72 Vgl. die beiden Wahlaufrufe in der Jenaischen Zeitung 57, 8. Mdrz 1932, S. 9 und
58, 9. Marz 1932, S. 10.

73 Zur Biographie Paul Wernles siehe die Einleitung zu: Ernst Troeltschs Briefe und
Karten an Paul Wernle, hrsg. von Friedrich Wilhelm Graf, in: Zeitschrift fiir Neuere
Theologiegeschichte / Journal for the History of Modern Theology 2 (1995), §. 85-147,
bes. 87-93.

74 Brief Heinrich Weinels an Paul Wernle vom 24. August 1932 {Offentliche Biblio-
thek der Universitdt Basel, NachlaR Paul Wernle, IIT B, 189).
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rium das Evangelium gerettet werden kann“’®, Weinel verstand seine kir-
chenpolitischen Entscheidungen, die er 1933 und 1934 gegen die ,Beken-
nende Kirche” und fiir begrenzte Kooperation mit den Deutschen Christen
traf, als Ausdruck einer konfessorischen Treue gegeniiber der ,evangeli-
schen Wahrheit”. Die in seinem NachlaR verwahrten theologischen Texte
aus den frithen dreiBiger Jahren lassen auch erkennen, dalk er seine kir-
chenpolitischen Entscheidungen mit einem extrem hohen religiés-morali-
schen Pathos rechtfertigte. Darin wufte er sich, paradox genug, mit vielen
seiner kirchenpolitischen Gegner einig.

Die Vision einer protestantischen Reichskirche

Stédrker als andere liberalprotestantische Theologen deutete Weinel die Er-
fahrung des Kriegsausbruches auch kirchenpolitisch als praktischen Impe-
rativ zu umfassender institutioneller Erneuerung des deutschen Protestan-
tismus. Angesichts der tiefen kirchen- und kulturpolitischen Grdben zwi-
schen den einzelnen protestantischen Lagern und des massiven landes-
kirchlichen Partikularismus forderte er seit Ende 1914 eine stirkere kirchli-
che Integration des Protestantismus auf Reichsebene. Hinter seinen reichs-
kirchlichen Reformprogrammen standen auch alte protestantische Angste
vor einer wachsenden Kulturdominanz der Katholiken.

Fir seine Reformplidne bezog Weinel sich 1915 und 1916 zunichst auf
die Reichskirchendebatte, wie sie im Vormarz und im Zusammenhang der
Revolution von 1848/49 gefiihrt worden war. Von den verschiedenen da-
mals vertretenen Konzepten machte er sich insbesondere die Vision einer
~evangelisch protestantische(n) Kirche des deutschen Reichs” zu eigen, die
der liberale Jenaer Kirchenhistorikers Karl August von Hase 1849 entwik-
kelt hatte””. Weinel strebte eine Beibehaltung der landeskirchlichen Struk-
tur, allenfalls den Zusammenschluf kleinerer Landeskirchen ohne Be-
kenntnis- oder Gewissenszwang, an. Zusatzlich zu den vorhandenen kirch-
lichen Organen wie dem Kirchenausschuf und dem Kirchenbundesrat
sollte vom Kirchenvolk direkt eine Reichssynode gewihlt werden’8. Ver-
treter aller kirchenpolitischen Richtungen lehnten Weinels Vorschlige je-
doch ab. Nach dem Ende des landesherrlichen Kirchenregiments und der
Revolution von 1918/19 sah Weinel im Deutschen Evangelischen Kirchen-
bund, der im Mai 1922 entstanden war, und in den Weimarer Kirchentagen
eine erste Realisierung seiner Vorstellungen”.

Als in den Jahren 1932/33 die Forderungen nach einer einheitlichen
deutschen Reichskirche statt der 28 Landeskirchen immer lauter wurden

76 Ebd.

7 Karl Hase, Die evangelisch protestantische Kirche des deutschen Reichs. Eine kir-
chenrechtliche Denkschrift, Leipzig 1849, zweite Auflage Leipzig 1852.

8 H. Weinel, Die deutsche Reichskirche, in: Der Kunstwart und Kulturwart 28, 4,
1915, S. 129-137; Warum keine Reichskirche?, in: Deutscher Wille. Des Kunstwarts
30:7abr 30,15 1916, 8 1715176213217,

7 H. Weinel, Reichskirche, in: RGG 21V, 1930, Sp. 1828-1829.
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und sich besonders die nationalsozialistischen Deutschen Christen diese
Forderung zu eigen machten, sah auch Heinrich Weinel eine Chance, seine
im Weltkrieg vergeblich — und letztendlich auch halbherzig®® — gemachten
Vorschldge noch einmal vorzubringen. Obgleich er dem Nationalsozialis-
mus distanziert gegeniiberstand und trotz wachsender Offenheit fiir mo-
derne ,rassenbiologische” Denkformen die Einfilhrung des Arierparagra-
phen in der Kirche zunéchst ablehnte, ndherte sich Weinel seit 1932 des-
halb zunehmend den Deutschen Christen an. Da er in jeder Form einer
neuen bekenntnisgebundenen, in seiner Perspektive: dogmatischen ,Be-
kenntniskirche” nur die Preisgabe der Prinzipien ,protestantischer Frei-
heit“ zu sehen vermochte, betrieb er im Thiiringer Volkskirchenbund die
kirchenpolitische Koalitionsbildung mit den Deutschen Christen. Er setzte
es durch, daR die Thiiringer Liberalen bei den landeskirchlichen Synodal-
wahlen des Juli 1933 auf die Aufstellung eigener Kandidaten verzichteten
und ihrer Klientel die Wahl von DC-Leuten empfahlen. Auch akzeptierte
er, zundchst noch mit Binschrankungen, dann mit blanker Anpassungsrhe-
torik®! die Einfiihrung des Arierparagraphens in der Kirche und wandte
sich gegen das kritische Gutachten der Marburger Theologischen Fakultit.
Damit verschirfte er einerseits die kirchenpolitischen Auseinandersetzun-
gen im Kreis der ,Freunde der Christlichen Welt”, trug andererseits aber
auch zur inneren Differenzierung und Polarisierung im DC-Spektrum bei.
Entsprechendes gilt fiir seine verschiedenen Versuche, Briicken zu dem Tii-
binger Religionswissenschaftler Wilhelm Hauer und seiner ,Deutschen
Glaubensbewegung” zu schlagen.

Bei aller Offenheit fiir ,nationalkirchliche Ideen” und trotz der Koopera-
tion mit deutschchristlichen Funktionaren lehnte Weinel, im Gegensatz zu
den Deutschen Christen, eine ideologische und organisatorische ,Gleich-
schaltung” der Landeskirchen jedoch ab. Gegeniiber der Ubertragung der
Fiihrer-Idee auf die Kirche betonte er ein prinzipielles Eigenrecht des
.christlichen Gewissens”. Im Zusammenhang eines Uberblicks tiber die Ge-
schichte reichskirchlicher Vorstellungen im 19. und frithen 20. Jahrhun-
dert erklirte er im Friihjahr 1933: ,Reichskirche heift, da’ die evangeli-
sche Kirche nicht nur nach auRen hin den groffen Weltméachten und Kon-
fessionsgemeinschaften gegeniiber mit eindrucksvoller Geschlossenheit
und wirksamer Kraft auftreten kann, sondern auch nach innen das werden
wird, was unsere Thiiringische Kirche in ihre Verfassung geschrieben hat:
ein Hort evangelischer Freiheit und Duldsamkeit. Eine gro3e Glaubensge-
meinschaft, in der alle Evangelischen mit ihren gewachsenen Uberlieferun-

80 ygl. Weinels Ausfiihrung am Ende von ,Warum keine Reichskirche?, 8. 217:
,Wire die Reichskirche eine Notwendigkeit, so miiliten wir darauf dringen, daf sie
dennoch geschaffen werde. Sie ist aber nur eine schéne segensvolle Sache: darum wol-
len wir nun unverdrossen versuchen, den Gedanken weiter in die Herzen zu tragen, bis
endlich der alte Geist der Enge und des Haders iiberwunden ist. Damit die Kirche der
Zukunft nicht immer noch so sehr hinter dem Ideal zuriickbleibe, das sie predigt und
das der deutsche Staat schon so lange erreicht hat.”

81 . Weinel, Freie Volkskirche Nr. 19, 1933, S. 147: ,Wenn heute unser Volk die
Juden fiir unertraglich halt in 6ffentlichen Amtern, so ist das eben ein Grund fiir die
Kirche, sich zu fiigen*.
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gen eine Heimat haben! Eine andere Reichskirche ist keine Reichskirche
und keine evangelische Kirche“®2. Dieses ,Prinzip evangelischer Freiheit”
machte er zugleich gegen die ,Bekennende Kirche“ und hier insbesondere
gegen die Barthsche Theologie geltend.

Zum NachlaR

Wann und durch wen der hier beschriebene Teil des wissenschaftlichen
Nachlasses und der umfangreichen Korrespondenz Heinrich Weinels in den
Besitz der Thiiringischen Landes- und Hochschulbibliothek in Jena gelang-
te, hat bisher nicht geklart werden konnen. Mehrfache Nachfragen vor Ort
und Recherchen bei Nachkommen Weinels haben keine Ergebnisse er-
bracht. Auch hat sich in Jena kein Ubergabeprotokoll ermitteln lassen, das
die Herkunft und mogliche Verwendungsrichtlinien fiir den NachlaR doku-
mentierte.

Wie in anderen offentlichen Bibliotheken der DDR konnte der NachlaR
in Jena aus Personal- und Geldmangel nicht vollstandig geordnet und kata-
logisiert werden. Nur Vorarbeiten unterschiedlichen Grades waren mog-
lich. Eine aus konservatorischen Griinden dringend gebotene Aufbewah-
rung des Bestandes in sdurefreien Behiltern und in einem klimatisierten
Lagerraum liel? sich ebenfalls nicht realisieren.

Der NachlaR hat einen Umfang von 2,5 laufenden Metern. Er lagert in
28 durchnummerierten Pappkartons, einer Kiste, vier alten Leitz-Ordnern
und einem Kasten.

Durch Karteikarten ist der Bestand grob vorgeordnet. In den Kartons
befinden sich z. T. kleine Zettel, die auf den Inhalt hinweisen. Zu zahlrei-
chen der 257 namentlich identifizierbaren Briefschreibern finden sich kur-
ze biographische Notizen, die anhand der zweiten Auflage der RGG oder
von Kiirschners Gelehrten-Kalender, Ausgabe 1925, erstellt wurden. Die
Schrift und die Verwendung eines Kugelschreibers zeigen, dal} diese Vor-
ordnung nicht von Heinrich Weinel, sondern von einem Mitarbeiter der
Bibliothek stammt. Eine Folierung der Papiere gibt es nicht, innerhalb eines
Behaltnisses sind einzelne Einheiten vielfach nur notdiirftig durch eine
Schnur oder ein gefaltetes Blatt Papier getrennt.

Der Erhaltungszustand des Nachlasses weist gravierende Unterschiede
auf. Neben den sehr gut erhaltenen Briefen Weinels an seine Eltern finden
sich Papiere in sehr schlechtem Zustand. Hier macht sich zunichst der na-
tirliche AlterungsprozeR des Papieres bemerkbar. Besonders die Materia-
lien aus der Zeit des Ersten Weltkrieges und der frithen 20er Jahre weisen
wegen der damaligen schlechten Papierqualitit zahlreiche Schiden auf.
Dariiber hinaus ist der Bestand durch einen fritheren Wasserschaden und
den daraus resultierenden Schimmelbefall stark gefdhrdet. Ein Teil der Kor-
respondenz wurde bereits in den Jahren 1973/74 restauriert, Wasserschi-
den an anderen Teilen des Nachlasses wurden erst bei der kiirzlichen

82 H. Weinel, Die Deutsche Evangelische Kirche, ihre Notwendigkeit, ihre Aufga-
ben, ihre Gestaltung und ihr Bekenntnis, Gotha 1933, S. 10-11.
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Durchsicht entdeckt. Weshalb nur ein kleiner Teil der Korrespondenz re-
stauriert wurde, lief3 sich nicht aufklaren. Wo diese Briefe urspriinglich ein-
geordnet waren, ist nicht mehr zu ermitteln.

Die Korrespondenz — insgesamt ca. 1500 Schreiben — ist auf den einzel-
nen Umschldgen bzw. durch einliegende Zettel grob erfalRt, ohne dal aber
alle Absender oder der Gesamtbestand der Schreiben an Heinrich Weinel
katalogisiert ware. GroRere Briefcorpora (v. a. Eduard Grafe, Adolf von
Harnack, Adolf Jiilicher [1857-1938], Gustav Kriiger oder Martin Rade)
sind auf verschiedene Stellen verteilt. Briefe von Verlagen und Institutio-
nen sind hdufig unter dem Namen des Unterzeichnenden abgelegt. Be-
schreibungen des Inhalts, die sich im NachlaR selbst fanden, wurden fiir die
vorliegende Ubersicht weitgehend iibernommen und stehen in Anfiih-
rungszeichen. Sie haben jedoch ebensowenig wie die Bezeichnungen der
Behadltnisse endgiiltigen Charakter. Eine mogliche Aufarbeitung und Kata-
logisierung des Bestandes wird sich eines alphanumerischen Ordnungsche-
mas bedienen miissen. Die vorliegende Ubersicht folgt hingegen der vorge-
fundenen provisorischen Ordnung.

Der in der Thiiringischen Landes- und Hochschulbibliothek verwahrte
NachlaB ist offenkundig nur ein TeilnachlaB. GroRe Korrespondenzcorpora
(Gustav Kriiger) weisen aufféllig groe Liicken auf. Bei der Vielzahl der an
Weinel gerichteten Briefe vermilft man zudem Schreiben von Fachkolle-
gen, deren Arbeit sich so nahe mit der Heinrich Weinels beriihrte, daR ein
Briefwechsel mit ihnen mehr als wahrscheinlich ist. DaB Heinrich Weinel
weder mit Rudolf Bultmann (1884-1976), noch mit Martin Dibelius
(1883-1947), Ernst Lohmeyer (1890-1946) oder Hans von Soden (1881-
1945) als seinen bedeutendsten neutestamentlichen Kollegen brieflichen
Kontakt hatte, ist wenig wahrscheinlich®?. Weiterhin fallt auf, daR zahlrei-
che im Nachla® vorhandene Manuskripte nur unvollstindig erhalten sind.
Von Vollstandigkeit kann auch bei den wissenschaftlichen Papieren nicht
gesprochen werden. Offen ist zudem die Frage nach dem Verbleib des
Nachlasses von Ada Weinel und insbesondere ihrer sehr umfangreichen
Korrespondenz mit zahlreichen prominenten Vertreterinnen der biirgerli-
chen Frauenbewegung.

I. Briefe an Heinrich Weinel

Im folgenden werden die an Heinrich Weinel gerichteten Briefe namentlich
identifizierbarer Absender aufgelistet®*. Dem Namen des Absenders folgt,
soweit moglich, das Datum der jeweiligen Briefe und Karten und die Anga-

8 Im NachlaB Rudolf Bultmann in der Universititsbibliothek Tiibingen werden
zwei Briefe und zwei Postkarten Weinels an Bultmann aus den Jahren 1914 bis 1929
verwahrt. Am NachlaRR Martin Dibelius in der Universitdtsbibliothek Heidelberg 1Rt
sich eine Gegenprobe nicht durchfiihren. Bei Hausdurchsuchungen durch SA und Poli-
zei wurde der iiberwiegende Teil von Dibelius’ Korrespondenz im Jahr 1933 beschlag-
nahmt.

3 Bei der Erstellung der Liste ist mir Dr. Karl-Heinz Fix behilflich gewesen, dem
dafiir noch einmal sehr freundlich gedankt sei.
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be des Fundortes im Nachla8. Die Fundorte im Nachlal® sind jeweils in [ |
angegeben. Ein GroRbuchstabe in [] zeigt an, daB die Schriftstiicke in dem

Karton mit restaurierten Briefen in der entsprechenden Mappe liegen.

Absender Datum Fundort
Althoff, Friedrich 16. 2. 1903 [A]

1.11. 1904 [Karton 2]
Amelong, A. 18.11.1903; 1.12. 1903 [Ordner 1]
Baentsch, Bruno 26.11. 1904 [Karton 4]
Bailie, John 15.2.1910 [B]
Baldensperger, Wilhelm 2255, 189707, 11289917 351900;1 2213 2:51904;

24. 11, 1907; 21, 12. 1911 [Karton 5]
Baltenhagen 17. 4. 1903 [B]
Bassermann, Heinrich 1871907 °25.7..1907 [Karton 5]
Bauer, J. 17. 10. 1902; ohne Datum [B]
Bauer, Walter 4.10. 1924 [Karton 1]
Baumeister, A. 25, 71910 [Karton 5]
Baumgarten, Otto 28.1.1903 [B]

29.5.1905; 21.9,1913 [Karton 5]
Baur, Hans 27.10. 1910 [Karton 5]
Becker, Ed. 31.5.1899; 21. 5. 1908 [Karton 5]
Beiker, K. 19. 6. 1903 [B]
Bernstein, Edward 30. 4. 1908 [Karton 5]
Beuker, H. 21.3.1901; 11. 4. 1901 [Karton 5]
Beyer, Hermann Wolfgang Brief 1934 [Karton 2]
Bleek, Philipp 28.4.1903 [B]

24,11, 1904; 8. 1. 1905; 30. 3. 1905; 5. 1. 1906;

10. 7. 1907; 30. 4. 1908 [Karton 7]
Blumner, Martin 30.12. 1904 [B]
Boesser, E. 29:5.71905; 12671905 [B]
Bonus, Arthur 27.10.1899; 10. 11. 1899; 19. 11. 1899; 16. 11. 1900 [Karton 7]
Bornkamm, Heinrich Brief 1934 [Karton 2]
Bousset, Wilhelm 14.9.1899 [B]

31.1.1904 [Ordner I]
Bozenmayer 28.10, 1903 [Ordner I]
Briickner, H. 1.12.1905 [Karton 5]
Burggraf 24.'5. 1905 [B]
Cartellieri, Alexander Brief 1934 [Karton 2]
Clerq, Maria de 17.5.1903 €1
Cullmann, Karl 29:2.1903;°20.12.:1903 [Karton 5]
Cunz, Paul 5341902 [Karton 5]
van Deinse, P. S. L. 14. 11. 1910 [Karton 5]
Dibelius, Otto 26.7.1903 D]
Dingel, D. 6.4.1899; 18. 2. 1900; 12. 6. 1902 [Karton 4]

29. 10. 1902 [D]
Dobschiitz, Ernst von 12. 11. 1907; 29. 9. 1909 [Karton 5]
Drews, Paul 15. 3. 1903; 29. 9. 1904 [Karton 4]
Eck, Samuel 4,1, 1902 [E]

24.2.1903 [Karton 5]
Eckhardt, R. 27.11. 1903; 5. 2. 1904 [Ordner I}
Eggeling September 1904 [Karton 1]
Eickenberg, Eugen 14. 7. 1903 [E]
Emde, R. 18.4.1903; 23. 4. 1903; 10. 7. 1907 [E]
Engelmann, Agnes 7521908 [E]
Engels, Auguste 22.10. 1903 [Karton 4]
Esselborn 24.4.1904 [Ordner I]
Evangelischer Bund 26. 2. 1906 [Karton 4]
Falke, R. 21.3.1914 [Karton 5]
Feller 1327 21903 [F]
Fiebig, Paul 19.5.1905; 26. 6. 1905 [F]

15267 19712 [Karton 5]
Fischer, Alfred 2058:.1913 [Karton 5]
Fischer, Marthe Renate 2.10.1921; 18. 5:1922; 6. 1. 1923; 30. 4. 1924 [Karton 4]
Fischer, Max 15. 1. 1904 [Ordner I]
Flemming 9.5.1909 [Ordner 1]
Floring 9.5.1899; 2. 10. 1899; 6. 10. 1899; 5. 11. 1899;
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Absender Datum Fundort
Floring 9. 2,1900; 19. 3. 1903 [Karton 4]
Foerster 20.1.1910 [F]
Frinkel 13. 7. 1907 [Karton 5]
Frenssen, Gustav Karte ohne Datum [Karton 4]

9. 9. 1903 [Karton 5]

24, 1.1904 [Ordner I]
Friihauf, Walter 29.12.1903; 24. 4. 1904; 13. 6. 1904;

ohne Datum [Ordner I}

6.1.1904; 9. 1. 1904; 8. 2. 1905; 20. 2. 1905 [F]
Fuchs, Else 13.3. 1911 [Karton 5]
Fuchs, Emil 2.9.1903 [Ordner I]

28.5.1902; 20. 1. 1903; 30. 6. 1903; 6. 1. 1905;

24. 1. 1905; 10. 7. 1909; 29. 7. 1909 [F]

10. 7. 1909 (unvollstindig) [-Noch zu kldren”]

ohne Datum [Fragmente]

14.7.1901; 28. 10. 1901; 14. 2. 1902; 2. 12. 1904;

15.3.1905583 . 351911240110 910: 2. 92. 1912;

14, 4, 1913;

2 Briefe ohne Datum [Karton 5]
+Kleinen”, d. i. 17.4, 1899; 10. 9. 1899; 3. 11. 1899; 5. 12. 1899;
Emil Fuchs 2 Briefe ohne Datum [Karton 4]
Fuchs, Gerhard 1. 4. 1905 [Ordner 1]
Fiindling, Karl 15. 3. 1903 [F]

26. 8. 1903 [Ordner I]
Fiirste 5.12. 1904 [Karton 7]
Ganzer 6.9.1899;15. 10. 1899; 19. 10. 1899;

17. 6. 1900; 25.2.1902; 31. 7. 1902;

2.12, 1903;

6 Briefe ohne Datum [Karton 5]

24.1.1903; 24. 5. 1903; 25. 2. 1909;15. 3. 1910 [G]

2.12.1903 [Ordner I]
Gehring, Eduard 13.4. 1903; 29. 6. 1903 [G]

31.10. 1903 [Ordner I]

155 3:51.91]1 [Karton 5]
Gelderblom, BErnst 5.4.1913 [Karton 5]
Georgi, Wilhelm 24.5. 1905 [G]
Giese, Ernst Brief 1934 [Karton 2]
Giesebrecht 15. 8. 1905 [Karton 5]
Glaue, Helene 11.9.1900; 28. 7. 1901; 12. 11. 1901 [Karton 4]

19. 3. 1902 [Karton 5]

16. 4. 1903; 12. 8. 1903; 30. 12. 1903; 22. 6. 1904 [Ordner I]
Glaue, Paul 30. 4. 1905; ohne Datum [Karton 4]

Gnade, Elisabeth
Goeschen’sche

Verlagsbuchhandlung

Goldschmid, Bruno
Grafe, Auguste

Grafe, Eduard

22, 1. 1905; 3. 3. 1905; 1. 10. 1909;
ohne Datum
19. 4. 1908

13. 2. 1904

26. 8.1901; 8. 11. 1901

24.6.1903; 16. 2. 1904

Brief 1902

195 o3

1.10.1899; 9. 10. 1899; 24. 10. 1899; 5. 11. 1899;
5,12.1899;17.12.1899: 11.°1. 1900; 231, 1900;
28.12,1902; 31. 12, 1902; 31. 12, 1902; 2. 1. 1903;
23.3.1904; 21. 9. 1904; 22. 9. 1904; 27. 9. 1904;

7.10.1904; 17. 10. 1904; 24. 10. 1904; 30. 11, 1904;

3. 12. 1904; 19. 2. 1905; 28, 3. 1905; 29. 11. 1905;
30. 12. 1905; 18. 2. 1906; 28. 4. 1906; 22. 5. 1906;

27. 5. 1906; 25. 10. 1906; 31. 10. 1906; 18. 11. 1906;

25.4.1907; 14. 7. 1907; 25. 11. 1907; 28. 4. 1907;
28.8.1907;10. 11. 1907; 23, 12. 1907; 16. 1. 1908;
20. 1. 1908; 31. 1. 1908; 3. 3. 1908; 14. 3. 1908;
31.3.1908; 2. 4. 1908; 28. 4. 1908; 5. 7. 1908;
22.7.1908; 26. 7. 1908; 28. 8. 1908; 25. 10, 1908;
2.7.1910; 22, 2. 1910; 30, 8. 1910; 15.1. 1911;

1. 3.1911; 8. 3. 191128, 4. 1911;28. 4, 1911;

E8 S 91 R o T s T e RO ST 91

[K]
[Karton 5]

[Ordner I]
[Karton 5]
[Ordner I]
[Karton 4]
[G]



224 Priedrich Wilhelm Graf
Absender Datum Fundort
Grafe, BEduard 40111911 5012 19ke A 7191225 2 A1 912

4.4,.1912; 6.4.1912; 28. 4. 1912; 5. 6. 1912;

11.7.1912: 5.8 1912; 10, 12:1912; 23 .82 1912;

16.2. 1913; 18. 2. 1913;:12:471913: 2741191 3;

2.8.1913; 15.9.1913; 4. 10. 1913; 4. 3. 1914;

27.4.1914; 25.5.1914; 2. 6. 1914; 10. 12. 1914;

6.11.1915; 6. 12.1915; 15. 11, 1919; 25. 11. 1921 [Karton 4]

17.9.1903; 23. 9. 1903; 12. 1. 1904; 13. 1. 1904 [Ordner I}

9. 3.1903; 13. 2. 1905; 16. 2. 1905; 28. 4. 1905;

11.2. 1905; 11. 6. 1905; 23.7. 1905;i31.°12. 1908;

19. 1. 1909; 24. 1. 1909; 26. 6. 1909; 12. 3. 1909;

20. 3. 1909; 23. 10. 1909; 22. 11. 1909; 25. 12. 1909;

28. 3. 1910; 30. 4. 1910 [G]
Graue, Dietrich 15.5. 1905 [G]
Greiner 11.4. 1898 [Karton 6]
Grilli, E. 2. 2. 1905 [Karton 5]
Gunkel, Hermann 14 Briefe und Karten 1899-1928 [Karton 7]

12. 11. 1902; 20. 1. 1909; 5. 3. 1929 [G]
Haas, Hans 13.9.1924 [Karton 1]
Hampe, Lotte 210°2..1905 [H]
Handemayer, Th. 28.7.1907 [Karton 5]
Harnack, Adolf von 20.7.1924 [Karton 1]

22.2.1899; 4. 10. 1899; 17. 4. 1900; 16. 5. 1900;

13.9.1900; 6. 11. 1900; 10. 11. 1900; 12. 11. 1900;

14, 11. 1900; 12. 11. 1901; 3. 12. 1901; 5. 12. 1901;

12.2.1901; 17. 2. 1902; 2. 5. 1902; 8. 6. 1902;

6.10.1902; 5.12. 1902; 4. 1. 1903; 24. 2. 1903;

4.3,.1903; 13. 3. 1903; 31. 10. 1903; 15. 2. 1904;

23.2.1904; 13. 3. 1904; 9. 5. 1904; 18. 7. 1904;

27.7.1904, 15. 6. 1905; 13. 11. 1906; 29. 11. 1906;

8.5.1907; 7. 11. 1907; 29. 7. 1910; 2. 3. 1911;

2. 5092710, 19¥1:5: 11519105 1. 30, K9 11;

191 0912; 18.4. 1913; 1153913324 7k, 1915;

2651.:1915;2.5.1917;12. 8 1921520, 4:1922;

26.3.:1923; 1. 5. 1926721 5. 1929;:3. 61929 [Karton 3]

15. 12. 1902; 23. 1. 1905; 30. 1. 1905; 29. 4. 1910;

30. 1. 1905; 29. 4. 1910; [A]

10. 1. 1903; 14. 3. 1903; 8. 1. 1909 [H]
Harnack, Amalie von 19. 6. 1930 [Karton 3]
Haupt, E. 9.2.1903; 9. 3. 1903 [H]
Heffter, Lotte 2. 7.1905; ohne Datum [H]
Heimann, Helene 8. 4. 1904 [Karton 5]
Heisler, Otto 31.1.1902 [H]
Heitmiiller, Wilhelm 283 0:3:12:4. 00, [Karton 5]

8.6.1904; 13. 6. 1904 [Ordner I}
Hennecke, Klaus 15. 3. 1903 [H]

25,7 1903 [Ordner I]
Hermelink, Heinrich 23.9.1920; 5. 10. 1920; 6. 11. 1920; 7. 11. 1920 [Karton 1]
Hermann, Fritz 2.5.1899; 30. 6. 1899; 13. 6. 1901 [Karton 5]
Herrmann, Rudolf 25. 5. 1906 [Ordner I]

125, 1909 [H]
Herrmann, Wilhelm 1. 10. 1909 [H]
Hilgenfeld, Heinrich Brief 1934 [Karton 2]
Hilgenfeld, Rudolf Brief 1934 [Karton 2]
Hilger, Lina 10. 1. 1902 [Karton 5]

6.10.1903; 10. 1. 1904; 7. 2. 1904 . [Ordner I]

15. 4. 0. J.; ohne Datum [H]
Hinneberg, Paul 13.7.1903 [H]
Hipp, Grete 10.5E121907 [Karton 5]
Hirsch, R. 17:10:3910 [H]
Hoetsch, Otto 28.8.1903; 18.9.1903; 28. 10. 1903 [Ordner I}
Holl, Karl 155790 [Karton 5]
Holtzmann, Heinrich J. 19.7.1902; 4. 7. 1902; 24. 12. 1904; 2. 12. 1906;

25.4.1907; 8. 7.1907; 11. 11. 1907; 9. 11. 1908;

7. 4. 1909 [Karton 5]

21.11.1903; 1. 2. 1904 [Ordner 1]

8.5.1910 [H]
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Absender Datum Fundort
Holtzmann, Oscar 16. 10. 1899 [Karton 5]
Holz, W. 22.7:1903 [H]

Huek 30. 7. 1905 [H]

Humpf, G. 1. 1. 1901 [Karton 5]
Huzar, Elemer Bidio. & [H]

Judeich, Heinrich Brief 1934 [Karton 2]

Jiilicher, Adolf

Kaftan, Julius

Kanokoji, K.
Kattenbusch, Ferdinand

Kerner, Georg und Marie

Kessel

KeBler, A.
Kestel

Klein, Theodor
Kley, I.

Klostermann, Helene
Knoll, K.

Knopf, Herbert
Knopf, Rudolf

Kohler, Walther
Konig, Eduard
Kostlin, Heinrich
Koppen

Kraatz, W.
Krieg, August
Kunze, Georg
Kriiger, Gustay

Zischr.fK.G.

5.11.1900; 1. 8. 1903; 14. 6. 1909; 29. 12. 1909
26.5.1903; 19. 7. 1904; 17. 12, 1906;
25.5.1907; 7. 7..1907; 23. 11. 1907;

19. 4. 1908; 26. 10. 1908; 26. 10. 1911; 1. 12, 1921
31..12..1903

25.8.1920; 7. 11. 1920; 2. 8.1924

18.11. 1900

22.12.1904; 22. 1. 1905

31:.12: 1910

22. 6. 1899; 29. 9. 1899; 16. 10. 1899;
21.2.1904; 22. 11. 1904; 5. 3. 1901;

17.5. 1911; 24, 3. 1921;22:11..1930;:7. 11 - 1931;
30.7. 1903

8.6.1932

27.6.1923

Brief 1934

19 Briefe und Karten 1899-1902;

ohne Datum; Fragment

8.2.1903

2812, 1902; 2. 1.0:903::4. 3.'1903;

31, 3:19087:12.16.:1903

24. 10, 1903

26. 6. 1903

29. 6. 1905

27.5. 0. J.; ohne Datum; 5. 3. 1902; 7. 2. 1904;
4.2.1906; 17. 2. 1906; 27. 4. 1906; 13. 5. 1906;
8.7.1906; 12.9.1906; 11. 7. 1907; 1. 8. 1907;
17.11. 1907; 28. 4. 1908

2. 1.1905; 5. 2. 1905; 30. 5. 1905; 4. 8. 1908
6.3.1903; 25. 11. 1904; 9. 1. 1905; 21. 1. 1905
2.4.1903

20. 2. 1930

18. 4. 1899; 18. 8. 1899; 9. 9. 1899; 29. 9. 1899;
17. 10. 1899; 29. 10. 1899; 31. 10. 1899; 7. 11. 1899;
8.2.1900; 16. 4. 1901; 25.7. 1901; 17. 1. 1908;
30. 10. 1908; 16, 11. 1910; 2. 2. 1911; 6. 7. 1912;
30, 10, /0. 35738100 X

ohne Datum

8.10. 1899; 12. 10. 1899

5.11.1902; 14. 1. 1908

18.2. 1904

18.12. 1904

29. 8. 1904

23.11.1899

21.12.0.7.

31 12.:1902; 7.1 .01903

29. 10. 1899

Brief 1900

2.8.1899

ohne Datum; 3. 1. 1898; 28.4. 1898; 4. 11. 1898;
8.12. 1898; 6. 3. 1899; 11. 3. 1899; 16. 3. 1899;
25, 3. 1899; 26. 3. 1899; 28. 3. 1899; 2. 4. 189%;
27.4.1899; 2.5.1899; 8. 5. 1899; 9. 5. 1899;

7. 6.1899; 11, 6. 1899; 20. 6. 1899; 22. 6. 1899;
1.7.1899; 23. 8. 1899; 27. 9. 1899; 22. 9. 1899;
24.9. 1899; 24. 9. 1899; 25. 9. 1899; 27. 9. 1899;
29.9,1899; 2. 10. 1899; 12.10. 1899; 13.10. 1899;
14. 10.1899; 19. 10. 1899; 28. 10. 1899; 11. 11. 1899;
3.12. 1899; 9. 12.1899; 19. 12. 1899; 29. 12. 1899,
1. 1. 1900; 15. 3. 1900; 19. 4. 1900; 1. 5. 1900;
17. 6. 1900; 20. 7. 1900; 2. 8. 1900; 14. 10. 1900;

1]

[Karton 5]
[Ordner I]
[Karton 1]
[Karton 4]
[K]

[Karton 5]

[K]

[Ordner 1]
[Karton 5]
[Karton 2]

[Karton 3]
[Ordner I]

[K]
[Ordner I]
[Ordner I]
[K]

[Karton 5]
[K]
[K]

[K]
[Karton 4]

[Karton 4]
[Karton 5]
[K]

[Ordner I]
[Karton 5]
[Karton 1]
[Karton 5]
[Ordner I}
[K]

[Karton 5]
[Karton 7]
[Karton 5]



226

Absender

Friedrich Wilhelm Graf

Datum Fundort

Kriiger, Gustav

Kriiger, Marie,

Gretchen und Georg
Kiihn, E.

Kiihnen

Kulemann, W.

Kurtz, Ferdinand M.

Lampas, K.

Lehner, Sophie

Lehr

Leisegang, Hans

Lieber, C.

Liebofer, Georg

Lietzmann, Hans

Lietzmann, Hans /
Verlag Topelmann

Littmann, Enno

Loofs, Friedrich

Mandel, Hermann

Martin, G. Currie

Martin, Marie

Mathias, Adolf
Maurenbrecher, Max
Meinhold, Johannes

Meyer, Arnold

Meyer, Ida
Milchsack, Carl
Miicher, J. C.
Miiller, Johannes
Miiller, Karl
Miiller, Wilhelm
Mulert, Hermann

Neuker, Wolfgang

5.11.1900; 9. 11. 1900; 18. 11. 1900; 14. 12. 1900;
4.4.1901; 10. 4. 1901; 30. 4. 1901; 24. 6. 1901;
17.7.1901; 28.10. 1901; 1. 2. 1902: 6, 7.1902;
18.10. 1903; 14. 2. 1904; 8. 11. 1904; 12. 1. 1905;
24.3, 1905; 29. 3, 1905; 29. 7. 1905; 27. 9..1905;
25.2,1906; 8. 7. 1906; 12. 7. 1906; 2. 12. 1906;
25.12. 1907; 16. 1. 1908; 28. 1. 1908; 30. 1. 1908;
19.4.1908; 24. 1. 1908; 28. 5. 1908; 29. 6. 1908;
24.7 1908; 11. 10. 1908; 20. 12. 1908; 13. 2. 1910;
1) 1910528571072 5 19T 118513 191 1

10: 101915 14, T, 190 5 18 1, 191509 3 i 9T'6:

5. 10. 1916; 12. 11. 1919; 29. 10. 1921; 14. 10. 1928;

19. 11, 1929, 18 12 1929, 13784037 10, 7. 1932 [Karton 5]
29.12. 1903; 19. 6. 1904; 24. 7. 1904 [Ordner I]
ohne Datum; 22. 7. 1903; 12. 2. 1905; 7. 6. 1905;

21.4.1910 [K]
13.9.1924 [Karton 1]
3 Briefe 1901-1908 [Karton 5]
2.5.1903 [K]

28. 1. 1905; 18. 7. 1905; 10. 7. 1908 [K]
28.4.1903 K]

Brief 1900 [Karton 4]
24. 8. 1899 [Karton 5]
19. 2. 1905 [L]
Fragment [Karton 5]
Brief 1934 [Karton 2]
15.1. 1903 [L]

27. 6. 1905 [L]
281921 2209 T9¥0] ] 1938 [Karton 7]
9.5.1934; 14. 5,1934; 23. 7. 1934; 2. 8. 1934 [Karton 6]
28.6.1923 [Karton 7]
24.9.1916 [Karton 5]
15,1931 [Karton 5]
4.7.0.1. [M]

13. 2. 1909 [M]

22, 701921 [Karton 5]
17:5a:1 [Ordner I]
10.11. 1910 [Karton 5]
24.4.1904 [Ordner I]
I.11.1909 [Karton 5]
28.6.1920 [Karton 7]
Brief 1934 [Karton 2]
29.3,0.1.:23.6.00F [Karton 5]
20. 3. 1901; 5. 11. 1904; 22, 2. 1905; 30. 4. 1906;

29.7.1906; 17. 2. 1907; 28. 4. 1907; 2. 1. 1908;

19. 1. 1908; 6. 2. 1908; 31. 3. 1908; 19, 4. 1908;

16. 6. 1908; 27. 8. 1908; 7. 12. 1908; 22. 10. 1911;
12:371912:9.9.1912; 2011 9942: 11 11. 1913;

28.4,1914; 5. 3.1915; 27, 11. 1921; 1. 7.1922;
3.6.1923;27,2.1928;6.12. 1931 [Karton 6]
2. 1, 1905; 26. 1. 1905; 27. 12. 1908; 16. 1. 1909;

31.1.1909; 4. 1. 1910; 8. 5. 1910 [M]

12.7. 1831 [Karton 5]
1.11.1904; 30. 11. 1904; 3. 7. 1906; 25. 6. 1908 [Karton 6]
2 Brieffragmente [M]

7.11. 1904 [Karton 5]
20, 6. 1909 [M]
31.12. 1909 [Karton 5]
12.1.1911; 23. 1. 1911; 31. 3. 1911 [Karton 5]
18.12.1926 [Ordner I]
28.11.1903; 16. 1. 1904; 7. 5. 1904; 29, 6. 1904 [Ordner I]
4.3, 1915 [M]
22.1.1908 [Karton 5]
1855, 1933 [Karton 27]
30. 9. 1901 [Karton 5]
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Absender Datum Fundort
Otto, K. 14. 10. 1903; 21. 10. 1903; 26. 10. 1903; 27. 10. 1903 [OrdnerI]
Otto, Rudolf 16.7.1904; 22. 7. 1908; 17. 8. 1916;

3 Briefe ohne Datum [Karton 5]

ohne Datum [Fragmente]
Paulsen, Grete 22. 7. 1905; 15:6.1909; 26, 5.:0.J: [P]
Peabody, Francis G. 14. 1. 1905 [B]
Peres, Adele 25. 6. 1903; 27. 10. 1903; 28. 10. 1903 [Ordner I]
Peters 3.1.1903 [P]
Petras, Otto 24. 6. 1930 [P]
Pettfarken, Helene 15. 10. 1902; 17. 6. 1905 [P]
Petzold, Gertrud von 29. 8. 1903; 7. 9. 1903; 20. 9. 1903; 10. 10. 1903;

ohne Datum [Ordner I]

27.10. 1903 [Karton 5]

3.7.1905 [P]
Pfleiderer, Else 23.10. 1901 [Karton 7]

19.9, 1903 [Ordner I]

6.3.1903; 14. 3. 1903 [P]
Pfleiderer, Otto ITS151903 [P]
Pfleiderer, Otto 27.7. 1906 [Karton 4]
Philipp, G. 1'5. 11 1903 [Ordner I]
Piso 16. 2. 1903 [P]
Pistor, H. 1934 [Karton 2]
Plath, Margarete 13. 5. 1900; 18. 6. 1900; 1. 3. 1901; 21. 4. 1901 [Karton 4]
Plicatus, Maria 171 1981 [Karton 5]
Pockel, H. T51 31913 [Karton 4]
Pohlmann, Ad. 16. 11. 1903 [Ordner I]
PreufRchen, Erwin 22.10.1899; 13, 11. 1899; 10. 3.1911 [Karton 5]
PreuRisches Kultus- 7.10.1920; 9. 11. 1920 [Karton 1]

ministerium 12. 6. 1930 [Karton 2]

Pross, E. 13. 1. 1910; 8. 2. 1910; ohne Datum [P]

7.2.1911 [Karton 5]
Rade, Dora 14. 12. 1908 [R]
Rade, Martin 9. 12.1899; 25. 2. 1899; 21. 9. 1900; 2. 1. 1901;

31.1.1902; 21. 1. 1906; 21. 1. 1906; 26. 1. 1906;

28. 1. 1906; 10. 2. 1906; 12. 2. 1906; 6. 5. 1906;

24. 8. 1907; 24. 10. 1907; 15. 12. 1907; 21. 12. 1907;

21.12.1907; 12. 4. 1908; 18. 4. 1908; 19. 10. 1908;

30. 10. 1908; 28. 6. 1910; 10. 7. 0. J.; 10. 2. 1911;

2477 1911; 23.7.1912; 13.9 1912 20. 2191 3;

25.10.1932 [Karton 3]

ohne Datum [Karton 4]

16.9. 1903; 13. 10. 1903; 22. 10. 1903; 18. 11. 1903;

21.11.1903; 30.11.1903; 2. 1. 1904; 3. 1. 1904;

4.3, 1904; 18. 7. 1904; 20. 7. 1904; 23. 7. 1904 [Ordner I]

26. 2. 1903 [B]

17.3.1903; 6. 4. 1903; 17. 5. 1905; 17. 6. 1905;

20.7.1905; 13. 12, 1908; 14, 12. 1908; 1. 2. 1909;

17.2.1909;: 11. 10. 1909; 13. 12. 1909; 15. 2. 1910;

12.3 1910 [R]

27. 8. 1920, 17. 9. 1920 [Karton 1]

1934 [Karton 2]
Ragaz, Leonhard 18. 3. 1910 [R]

18.12. 1914 [Karton 6]
Rahlnus 243 1911 [Karton 5]
Rausch, Karl 8. 6. 1901; 26. 2. 1902 [Karton 5]

30. 3. 1909 [R]
Rein, Wilhelm 19.9. 1920 [Karton 1]
Reinbach 13.7.1903 [R]
Reischle, Max 11. 8. 1896; 26. 3. 1897; 11. 3. 1900; 29. 4. 1900;

26, 4. 1903; 28. 9. 1904 [Karton 5]
Ritschl, Otto 29.10.1899; 13.4.1913; 21. 10. 1930 [Karton 5]

19. 2. 1905 [R]
Ritter, Marie 23.2.1902; 27. 4. 1904 [Ordner I]
Romhild, J. 22.4.1911 [Karton 5]
Roese, Paul Brief 1901 [Karton 4]

28.1.1902; 1. 2.1903; 31. 12. 1912 [R]
Riither, Elisabeth 9. 8. 1901 [Karton 5]



228 Friedrich Wilhelm Graf
Absender Datum Fundort
Ruhstrat, Dora 28.12.1903 [Ordner I]
11. 6. 1904; ?2. ??. 1906; 20. 7. 1907; 18. 3. 1908 [Karton 5]
8. 6. 1905; ohne Datum [R]
Ruprecht, Gustav Brief 1904 [Karton 4]
Fragment (vor 1931) [Karton 27]
7. 5. 1904; Fragment [Ordner 1]
Sachse, Paula 6.1.1901; 11. 4. 1901; 13. 4. 1901; 9. 7. 1901;
ohne Datum [Karton 4]
Schacht, Julius 3.6.1901; 31. 10. 1901 [Karton 5]
8.2. 1903 [S]
30. 10. 1903 [Ordner 1]
Schafer, Wilhelm 2.2.1902 [Karton 5]
Schewe, C. 22.4.1904 [Ordner I]
Schirrmann, R. Fragment [Ordner I]
Schmidt, Hans ??.727.1899; 11. 3. 1900; 26. 6. 1900; 1. 2. 1901;
1. 2.1901; 26. 6. 1901 [Karton 5]
24. 1. 1903; 9. 3. 1903 [S]
23.11. 1903 [Ordner I]

Schmidt, Karl
Schmiedel, Paul

Schneemelcher, Wilhelm

Schonheit, Hugo
Scholz, Heinrich
Schroder
Schréder, Emil

Schroéder, Johannes
Schudt, Emma
Schiir, M.

Schiirer, Emil
Schumacher, Charlotte
Schumacher, H.
Schumm, Lotte
Schweitzer, Albert
Seewald

Sell, Juliane

Sell, Kar.l

Sell, Luise
Seyffahrt, Carl
Sieffert, Friedrich
Simons, Charlotte
Simons, Eduard

Smend, Julius
Spemann, Franz
Spiekmann, Emma

Stade, Bernhard

2. 12. 1935 (Anlage: Bitte um Unterzeichnung des
Aufrufs ,Ein Wort deutscher Theologen zur
Uberwindung der festgefahrenen kirchlichen Lage”)
4.1.1904

15.9.1904; 16. 9. 1907

22.72.1934

17.8.1899; 25.9.1899; 11. 10. 1899; 11. 11. 1899;
18. 12. 1899; 31. 12. 1899; 18. 1. 1900; 23. 2. 1900;
31.12.1901; 14. 4. 1913; 2 Briefe ohne Datum
Verlobungsanzeige 1916

5.9.1918

12. 5. 1903, 22. 4. 1905

7 Briefe und Karten 1901-1913;

6 undatierte Briefe und Karten, ein Fragment
1.6. 1905

14, 5. 1903; 20. 12. 1905

18.8.1903

6. 2.1905; 12. 4. 1905; 29. 3. 1910;

24.4.1910

29.6.1899; 27. 9. 1899

31. 7. 1903

19. 4. 1905

23, 2. 1905

212250929

27.4, 1903

4 Briefe 1906

6. 6. 1909

21 Briefe und Karten 1899-1913;

2 undatierte Schreiben

28.1.1909; 11. 8. 1909; 6. 10. 1909;

20. 10. 1909

20. 7. 1905

7.4.1903

4.5.1904

31. 1. 1909; 28. 7. 1909; 19. 8. 1909

??2.72. 1900

23. 6. 1903; 17. 9. 1904; 14. 1907; 18. 12. 1907;
9.1.1908; 4. 3. 1908; 4. 12. 1908; 16. 4. 1913:
18. 3. 1904

12. 4. 1905; 21. 3. 1909

8.9:1915

21.9.1920

26.4.1903

5.7 1003

2.5.1902

ohne Datum

1. 5.1895; 28. 4. 1896; 16. 10. 1899; 27. 11. 1900;
30. 7. 1902; 20. 3. 1903

20.7.1903

[Karton 27]
[Ordner I]
[Karton 5]
[Karton 2]

[Karton 4]
[Karton 7]
[Karton 5]
(5]

[Karton 3]
[S]
[S]
[Ordner I]

[Karton 5]
[Karton 5]
[Ordner I]
[Ordner I]
[S]
[S]
[Ordner I}
[Karton 3]
[S]

[Karton 3]

[8]
[S]
[5]
[Ordner 1]
[S]
[Karton 6]

[Ordner I]
[S]

[Karton 5]
[Karton 1]
[5]

[Karton 5]
[Karton 7]
[Karton I]

[Karton 5]
[Karton 4]
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Absender Datum Fundort
Staerck, Willy 26.2.1909 [S]
9. 11.1920; 22. 5. 1924; 26. 3. 1925; 17. 7. 1929 [Karton 1]
Staedel, W. 10. 7. 1909; 9. 11. 1909; 6. 2. 1910 [Karton 5]
Stiehl, Fr. 27.9.1901 [Karton 4]
Stier, B. Juni 1902 [S]
Strauf’ 19.11. 1903 [S]
Strecker, R. ohne Datum [S]
Strunz, Franz 29, 7.,1901 [Karton 5]
111153902
Sulzer, E. 3.3.1902 [S]
Thaer, Clemens 13.8.1918 [Karton 5]
4,10.1924;1.10. 1924 [Karton 1]
Thaemel, Johannes 28.7.1903 [Ordner I]
Thiele, C. H. 27.1.1910 [T]
Thriindorf, Ernst 931915 [Karton 5]
Traub, Gottfried 27-12.00. J; 224 19080 7.2 9120191111915
25.712.1915;10. 9. 1928 [Karton 7]
25.1.1903 [T]
Brief 1934 [Karton 2]
Traub, Gottfried/
Rade, Martin 15.4.1909 [T]
Troge, Walter 17.4. 1911 [Karton 5]

Troeltsch, Ernst

Universitdt Bonn
Verlag Leopold Klotz
Verlag Paul Siebeck

Verlag Topelmann

Verlag Vandenhoek &
Ruprecht

Vietor

Violet, Bruno
Walz

Wegener, Hans
Weinel, Luise

Weinel, Eltern

Weil3, Bernhard
WeiR, Johannes

Weissenbach

Wendt, Hans Hinrich
Wendte, Charles W.

Wentscher, Else
Wentscher, Max
Wepfer, G.
Wernle, Paul

6. 11.1904; 17.°5. 1906; 18. 1. 1908; 31.8.1913;
21.12.1914; 13. 10. 1918; 19. 10. 1918

19. 8. 1904

10. 5. 1933, 28. 6. 1934

32 Briefe 1898-1911

16. 10. 1903; 25. 11. 1903; 26. 11. 1903; 8. 12. 1903;

22.12.1903; 20. 2. 1904; 4. 3. 1904; 6. 3. 1904

3 Briefe 1903-1909

12. 2. 1904

5.7.1934

27.7.1900; 4. 9. 1903; 4. 1. 1904

4, 11. 1902; 22,12, 1902; 31. 12..1902; 28. 1. 1903:
7.2.1903; 11. 3. 1903; 18. 4. 1903

10. 10. 1904

1904

30. 1. 1899

13.12. 1902

37 Briefe ohne Datum; 6. 3. 1899; 3. 5. 1899;

30. 10. 1899; 5. 12. 1899; ?2. 27.1900; 3. 1. 1900;
3. 12.1901; ?2?7.27.:.1902

26.10. 1908; 11. 11. 1908; 24. 11. 1908;

2827 oiils Lalho U202 0l

2 Briefe ohne Datum

27.4.1899;5.7.1899; 14.7. 1899; 1. 8. 1899;

9, 8. 1899; 3. 10. 1899; 17. 10. 1899; 23. 10. 1899;
27.10.1899; 11. 11, 1899; 17. 1. 1900; 13. 2. 1900;
27.4.1900; 31. 12. 1901; 14. 2. 1904; 28. 4. 1904;
27.4.1907; 14. 2. 1909; 12. 10. 1909; 13. 12. 1909;
12. 6. 1910; 26 Briefe ohne Datum

7.11. 1899

6. 11.1900; 19. 3. 1904; 25. 3. 1904;

14.10. 1909; 21. 2. 1910

26. 2. 1899; 20. 5. 1899; 27. 6. 1899; 2. 10. 1899;
20.12.1899; 2. 1. 1900; 20. 7. 1900

13. 2.1902

28.9.1904; 14. 10. 1904
5.9.1909; 28. 9. 1909

27.9.1900; 9. 8.1901; 21, 3. 1905

16.9. 1901

28.10. 1903

6.4.0,J;29. 9.1899; 9. 2. 1902; 18, 12. 1903;
25.11.1907; 4. 8. 1915; 19. 12. 1920; 1. 12. 1921;
21.6.1931; 4. 10. 1932

[Karton 7]
[Karton 1]
[Karton 27]
[Karton 3]

[Ordner I]
[Fragmente]
[Ordner I]
[Karton 27]
[Karton 6]

[R]

[Ordner I]
[Karton 4]
[Karton 4]
[Ordner I]

[Karton 3]

|Karton 7]

[Karton 4]
[Karton 5]

[Karton 3]

[Karten 5]
[.Noch zu
kldren”]

[Karton 4]
[.Noch zu
kldren”]

[Karton 5]
[Karton 5]
[Ordner I]

[Karton 4]
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Absender Datum Fundort
Widfery, Alban G. Brief 1911 [Karton 4]
Wielandt, Rudolf 9.3, 1.899; 1.7. 31900 [Karton 4]
Wilson, Mary B. 18. 1. 1904 [Ordner I]
Windisch, Hans 5..12.1910; 15. 4.1911; 5. 1. 1929 [Karton 5]
Winsch, Wilhelm 20.12. 1903 [Ordner I]
Wobbermin, Georg 28.9.1924 [Karton 1]
22.10. 1908 [Karton 5]
Zahn, Gustav von Brief 1934 [Karton 2]
Zahn-Harnack, Agnes von 15. 6. 1930 [Karton 3]
Zarncke 12. 2. 1904 [Ordner I}
Zucker, Friedrich Brief 1934 [Karton 2]
Zurhellen, Otto 3,2.1902 [Karton 7]

Der NachlaB3 enthdlt dariiber hinaus ca. 215 Briefe Unbekannter, etwa 15
Briefe von Thiiringer Biirgern, die Weinel um Ablehnung des Rufes nach
Marburg bitten, Schreiben von Studenten aus der Bonner Zeit und zahlrei-
che Briefe Jenaer Biirger.

Der Briefnachla8 enthélt weiterhin einige Briefe Dritter (etwa verschie-
dene Briefe an Martin Rade), sowie diverse Schreiben an die Redaktion der
Christlichen Freiheit aus den Jahren 1913 und 1914.

II. Manuskripte, gedruckte Schriften, wissenschaftliche Vorarbeiten
u.a. von Heinrich Weinel

Neben Materialsammlungen zu theologischen Themen, personlichen Pa-
pieren, Vorlesungsmanuskripten und Materialien fiir Seminare (1911-
1935), Predigten, Vortragsmanuskripten theologischen und politischen In-
halts (1918-1931), Exzerpten zu theologischen Themen, Spriichen und
Gedichten enthélt der Bestand auch Manuskripte bzw. Typoskripte Hein-
rich Weinels zu Verdffentlichungen iiber neutestamentliche, religionsge-
schichtliche, theologisch-systematische und kirchenpolitische Fragen.

Von besonderem Interesse sind Sammlungen zur ,Situation der evangel.
Kirche. Probleme und Kdmpfe beim Aufkommen und in den ersten Jahren
des Nationalsozialismus“. Dabei handelt es sich unter anderem um Typo-
skripte (mit zahlreichen Tippfehlern) zu Gutachten der Theologischen Fa-
kultédt Jena tiber den in der Thiiringer Heimatkorrespondenz vom 27. No-
vember veréffentlichten Aufsatz ,Die Deutschen Christen Thiiringens tren-
nen sich von der Reichsleitung Hossenfelder”, einen Offenen Brief Weinels
an den Fihrer der Deutschen Glaubensbewegung Professor Hauer (Gotha
1934), Entwiirfe zu Briefen an den Reichsbischof Ludwig Miiller, an Karl
Barth, ,An den Hochwiirdigen Erzbischof von Chichester, die 60 Schweizer
Pfarrer und andere Nichtdeutsche Kirchenméinner” (Original und Durch-
schlag) sowie um ein Manuskript ,Frieden in der Kirche”.

Weiterhin enthalt dieser Bestand eine Sammlung von Abschriften von
Schweizer Pressemeldungen iiber Martin Nieméller, ein Manuskript ,Ge-
gen die drohende Spaltung auch der Thiir. evangel. Kirche* (1931), Presse-
berichte iiber Vorgdnge in der evangelischen Kirche 1933, Rundschreiben

ZKG 107. Band 1996/2



Der Nachlaf® Heinrich Weinels 23

und Materialien des Thiiringer Volkskirchenbundes 1930 (darin auch ge-
schiftliche Korrespondenz des VKB) sowie eine Mappe mit in- und auslan-
dischen Tageszeitungsberichten zum Kirchenstreit 1934-1936.

Dariiber hinaus finden sich hier Presseberichte iiber die Deutschen Chri-
sten und Reden Heinrich Weinels, Materialien zu den Auseinandersetzun-
gen zwischen Weinel und Hauer, theologische Gutachten zum Kirchen-
kampf sowie diverse Briefentwiirfe an kirchenpolitische Gruppierungen.

Weiterhin finden sich hier umfangreiche Sammlungen der Zeitschriften,
an denen Weinel mitarbeitete, sowie zahlreiche Druckschriften Dritter,
Presseberichte iiber Heinrich Weinels Vortrdge in Solingen, Rezensionen
von Werken Heinrich Weinels, Sonderdrucke und Privatdrucke Dritter so-
wie eine groRe Sammlung von Druckschriften zu den Féllen Jatho und
Traub.



TE/(TE

Berichte der Gestapo tiber eine Synode
der Bekennenden Kirche

Eine Dokumentation

ChristopherLSpehr

Der nationalsozialistische Staat verfiigte mit dem ,Sicherheitsdienst des
Reichsfiihrers SS* (SD) und der Geheimen Staatspolizei iiber zwei unabhin-
gig voneinander arbeitende Organisationen, die auf dem polizeilichen und
nachrichtlichen Gebiet die Ordnung des NS-Regimes garantieren sollten.
Beide Organe, die seit dem 20. April 1934 unter Reinhard Heydrich als Lei-
ter des PreuBischen Geheimen Staatspolizeiamtes und Chef des SD arbeite-
ten, hatten die Staatspolizeistellen bzw. SD-Oberabschnitte ersucht, pe-
riodisch Berichte {iber die politische Lage (Lageberichte)! anzufertigen und
tiber besondere Vorkommnisse durch Tagesmeldungen, Ereignismeldungen
oder Sonderberichte den héheren Dienststellen Mitteilung zu machen.? In
den Lageberichten, die nach einem festen Schema aufgebaut waren, wurde
tber die ,Gegner des Staates und der Bewegung”, wie KPD, SPD, Emigran-
ten, Homosexuelle usw. je nach Informationslage ausfiihrlich berichtet. Ei-
nen festen Bestandteil der Berichterstattung bildeten die ,konfessionellen
Verbédnde*, die sich aus Evangelischer und Katholischer Kirche, Jugendver-

! Aufgrund einer Verordnung des PreuRischen Geheimen Staatspolizeiamtes (Ge-
stapa) vom 23. Dezember 1933 muBten monatlich Lageberichte von den Staatspolizei-
stellen dem Gestapa und in Abschrift den Ober-und Regierungsprasidenten sowie den
Landespolizeiinspektionen zugesandt werden. Diese Mitteilungen sollten ein getreues
Bild der tatsdchlichen politischen Lage wiedergeben. Anfang April 1936 wurden diese
Gestapo-Berichte eingestellt, nachdem Géring kritisiert hatte, daR es in letzter Zeit dfter
betont pessimistische Lageberichte gegeben habe. Eine ausfiihrliche Darstellung des
Berichtswesens der Gestapo s. Bernd Hey, Zur Geschichte der westfilischen Staatspoli-
zeistellen und der Gestapo, WE 37 (1987), (58-90) 72-76; Rainer Eckert, Gestapo-Be-
richte, Abbildungen der Realitét oder reine Spekulation? In: Gerhard Paul/ Klaus-Mi-
chael Mallmann (Hrsg.), Die Gestapo. Mythos und Realitit, Darmstadt 1995, 200-215.
- Die Berichterstattung erfolgte bei dem SD in dhnlicher Weise. Vgl. Heinz Boberach,
Berichte des SD und der Gestapo {iber Kirchen und Kirchenvolk in Deutschland, Mainz
1971, XXIX if.; Ders., Propaganda-Uberwachung-Unterdriickung. Die Instrumente des
NS-Staates im Kampf gegen die Kirchen, in: Gotthard Fuchs (Hrsg.), Glaube als Wider-
standskraft, Frankfurt a.M. 1986, (45-69) 51 ff.

2 Vgl. Hey, aa0., 75.

ZKG 107. Band 1996/2



Berichte der Gestapo iiber eine Synode der Bekennenden Kirche 233

bianden, Juden und Sekten zusammensetzten.® Innerhalb der Evangelischen
Kirche fand die Bekennende Kirche (BK) mit ihren Gemeinden, Bruderra-
ten und Synoden besondere staatliche Aufmerksamkeit. Die Gestapo kon-
trollierte Geistliche, Gottesdienste und Versammlungen, meldete besondere
Vorkommnisse, reagierte auf Denunziationen und verhaftete Pfarrer. Daher
bespitzelte die Staatspolizei auch die Reichsbekenntnissynoden, die als re-
priasentierendes und bevollméchtigtes Organ der BK galten, sammelte Infor-
mationen und berichtete den hoheren Dienststellen von den Ereignissen.

Bisher sind in der Forschung derartige Berichte tiber Synoden der Be-
kennenden Kirche noch nicht mitgeteilt worden. Deshalb kommt dem hier
dokumentierten Bericht der Staatspolizeistelle Bielefeld an das Gestapa
Berlin iiber die vierte Reichssynode der Bekennenden Kirche vom 17. bis
22. Februar 1936 in Bad Oeynhausen besondere Bedeutung zu.

Die Staatspolizeistelle Bielefeld, in deren Hoheitsgebiet die Synode
stattfand, war dem Regierungsprisidenten in Minden als Obere Verwal-
tungsbehorde iiber Aktivitdten staatsgefahrdender Bewegungen informa-
tionsverpflichtet.# So gelangte ein neunseitiger Sonderbericht der Staats-
polizeistelle Bielefeld samt Anlagen tiber die Synode als Abschrift an das
Polizeidezernat des Regierungsprisidenten in Minden, wo er in den Ak-
ten den Krieg iiberdauerte und sich heute im Nordrhein-Westfdlischen
Staatsarchiv Detmold unter der Archivsignatur M1 IP Nr. 654 Bd. II, auf
den Seiten 617-634, befindet.” Der Bericht, der unter dem Aktenzeichen
JIB 1 821/36“¢ abgelegt wurde, ist auf den 25. Februar 1936 datiert und
bezieht sich auf einen ErlaR des PreuBischen Geheimen Staatspolizeiam-
tes vom 17. 2. 1936, der im Text unter dem Zeichen ,II 1 B 1 E 313/367

3 Dariiber hinaus wurden Beobachtungen zur nationalsozialistischen Bewegung
und ihrer Organisationen, zur Wirtschafts- und Sozialpolitik wiedergegeben. Vgl. Hey,
aa0., 73 [. — Diese regionalen Gestapo-Lageberichte stellen eine in der Forschung zu
Nationalsozialismus und Kirchen bisher wenig beachtete Quelle dar. Bedauerlicherwei-
se sind sie bis jetzt nur von einzelnen Staatspolizeistellen verdtientlicht worden und
insgesamt nicht mehr vollstindig erhalten. Erschienene Berichte siehe Gerhard Paul/
Klaus-Michael Mallmann, Auf dem Wege zu einer Sozialgeschichte des Terrors. Eine
Zwischenbilanz, in: dies., Gestapo, (3-18) 7, Anm. 15.

4 Im preuBischen Staat waren die politischen Polizeiabteilungen in die staatlichen
Polizeiverwaltungen oder Bezirksregierungen integriert gewesen, wurden aber ab 1933
systematisch aus ihrem bisherigen Zusammenhang gelost und zu selbstandigen Behor-
den der Gestapo umfunktioniert, was zu Kompetenzstreitigkeiten zwischen Gestapa
und den Behorden des preuBischen Innenministeriums fiithrte. Zur Problematik
.Staatspolizeistellen und Regierungsprisidenten” vgl. Hey, aa0., 69-72; Giinter Plum,
Staatspolizei und innere Verwaltung 1934-1936, VZG 13 (1965), 191-224.

5 Das Original diirfte nicht mehr erhalten sein. Eine Kopie der Abschrift liegt im
Archiv des Landeskirchenamtes Bielefeld (LKA Bi.) unter Best. 5,1 Nr. 77 Fasc. 2.

6 Das Aktenzeichen kennzeichnet als Ausstellerin des Berichtes das Dezernat fiir
konfessionelle Verbinde, Juden, Freimaurer und Emigranten der Staatspolizeistelle
Bielefeld.

7 Auch hier weist das Aktenzeichen auf das Dezernat I 1 B 1 — konfessionelle Ver-
binde (ev. und kath. Kirche, konfessionelle Jugendverbiande, Sekten) — des Gestapo-
Hauptamtes hin. S. Geschéftsverteilungsplan v. 1. 10. 1935, BA Koblenz, R 58 /840.
Vgl. auch Heinz Boberach, Organe der nationalsozialistischen Kirchenpolitik. Kompe-



234 Christopher Spehr

erwahnt wird.® Ihm waren bereits zwei Tagesmeldungen vom 22. und 24.
Februar vorausgegangen.® Ergdanzt wird der Bericht durch die Anlagen A-
E, von denen die Teilnehmerliste (A) in der Akte M1 IP fehlt. VerfaRt wur-
de der Text vom Leiter der Bielefelder Dienststelle Otto Bovensiepen!?,
der aller Wahrscheinlichkeit nach nicht selber in Bad Oeynhausen anwe-
send war, sondern seinen Bericht auf Informationen von Gestapo-Beam-
ten und Spitzeln gestiitzt haben diirfte. Wer die Informanten waren und
welche Spitzelmethoden sie anwandten, 4Rt sich nicht feststellen.!!

tenzverteilung und Karrieren in Reich und Liandern, in: Staat und Parteien. FS Rudolf
Morsey, Karl Dietrich Bracher u.a. (Hrsg.), Berlin 1992, 305-331.

8 Der Inhalt des Erlasses ist nicht mehr zu ermitteln.

° Die Tagesmeldungen, auf die im Bericht Bezug genommen wird, sind ebenfalls
nicht mehr ausfindig zu machen. Lediglich fiir die Meldung vom 24. 2. 1936 lassen sich
aus dem Text Riickschliisse auf einen Teil des Inhaltes ziechen. So umfaRte sie den Be-
schlub des theologischen Ausschusses ,Von der Kirchenleitung” (vgl. Dokument I, S. 8)
und die Neubesetzung des Reichsbruderrates (vgl. Dokument I, S. 9). Uber die Be-
schliisse der Synode informiert Wilhelm Nieméller, Die vierte Bekenntnissynode der
Deutschen Evangelischen Kirche zu Bad Oeynhausen (AGK 7), Gottingen 1960, 112-
122

lo Bovensiepen, der am 8.7.1905 in Duisburg geboren wurde und nach seinem Ab-
itur 1925 das Jurastudium in Bonn aufnahm, tratam 1. 9. 1925 in die NSDAP ein. Nach
seinem 2. Staatsexamen 1933 wurde er noch im selben Jahr in den Gestapo-Dienst
lbernommen und zum Leiter mehrerer Staatspolizeistellen (1935 Dortmund, 1935/36
Bielefeld, 1936 Koslin) befordert. Am 18. 3. 1941 wurde er Leiter der Staatspolizeistelle
Berlin, dann zum Reichssicherheitshauptamt versetzt, 1943 zum Inspekteur der Sicher-
heitspolizei und des SD in Kassel und Anfang Februar 1944 Befehlshaber der Sicher-
heitspolizei und des SD in Danemark, wo er die »Gegenterrorgruppen” organisierte.
1948 vom Kopenhagener Stadtgericht im ,GroRen KriegsverbrecherprozeR” zu einer
Freiheitsstrafe verurteilt, kam er 1954 aus dinischer Haft frei und fand als kaufmanni-
scher Angestellter bei einer Firma in Miihlheim Beschéftigung. Vgl. Hey, aa0., 88; Ro-
bert Bohn, ,Ein solches Spiel kennt keine Regeln®. Gestapo und Bevolkerung in Nor-
wegen und Ddnemark, in: Paul/ Mallmann, Gestapo, (463-481) 478-480; Gerhard
Paul, Zwischen Selbstmord, Illegalitdt und neuer Karriere, Ehemalige Gestapo-Bedien-
stete im Nachkriegsdeutschland, in: Paul/ Mallmann, Gestapo, (529-547) 541. 1969
wurde gegen Bovensiepen als Mitbeschuldigter ein Verfahren (500) 1 Ks 2/69 (10/69)
der Staatsanwaltschaft Berlin wegen Judendeportationen aus Berlin von 1942 bis 1943
eingeleitet, das am 15. 9. 1970 wegen Krankheit ausgesetzt wurde.

'! Es ist anzunehmen, daf die Informanten (Gestapo-Beamte und/ oder V-Leute)
aus dem westfalischen Raum stammen, da bei der Berichterstattung abgesehen von der
Namenliste (Dokument 1, S. 6 f.) fast ausschlieRlich Namen prominenter Kirchenver-
treter aus dem westfalischen und rheinischen Gebiet genannt werden. Wer als V-Mann
in Frage kommt, ist reine Spekulation. Daf3 allerdings Synodale selber als V-Leute der
Gestapo zuarbeiteten, ist aufgrund einiger Berichtsdifferenzen zwischen Gestapo-Be-
richt und Protokoll der BK unwahrscheinlich (vgl, Anm. 17). — Die Uberwachung diirf-
te sich in erster Linie auf das Hotel Viktoria erstreckt haben, in dem der Reichsbruder-
rat, der lutherische Konvent und der theologische Ausschu tagten. Aus den fiinf Ple-
narsitzungen in der Bad Oeynhausener Kirche wird nur am Rande berichtet, was den
Schluf nahe legen kann, daR hier kein Vertreter der Gestapo anwesend war. (Die Sit-
zung fand unter Ausschlu der Offentlichkeit statt. Vgl. Gasteliste, in: Archiv des LKA
Bi. Best. 5,1 Nr. 711 Fasc. 2.) Zeitzeugen, wie D. Hans Thimme, sind keine uniformier-
ten Beamten wihrend der Tagung aufgefallen (Interview mit mir am 28. 11. 1994).
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Der Ablauf der Synode wird in dem Bericht mit Schwerpunkten auf den
sitzungen des Reichsbruderrates (S.3f.), des lutherischen Konventes
(S.51.), des theologischen Ausschusses (S.7 f.) und des Geschiftsord-
nungsausschusses (S. 8 f.) geschildert. Die Aufzihlung der den drei Aus-
schiissen zugeordneten Mitglieder (S. 6 f.) ist sehr ausfiihrlich. Ein- und
ausgeleitet wird der Bericht durch eine Bewertung der Lage ,innerhalb der
Bekenntnisfront” unter besonderer Hervorhebung von ,Angriffen gegen
den Prases der Synode, Karl Koch”.

von den Anlagen enthlt -B- den Beschluf des reformierten Konvents
vom 20.2.1936!2, -C- den Antrag des Schulausschusses iiber einen Aufruf
an die Gemeinden, -D- das Wort der Vierten Bekenntnissynode zur Schul-
frage!® und -E- einen Vorschlag des Ordnungsausschusses.'

Eine iiber den Sonderbericht hinausreichende Schilderung der kirchen-
politischen Lage im Berichtsgebiet unter besonderer Berticksichtigung der
Reichssynode findet sich in den oben erwdhnten Lageberichten der Staats-
polizeistelle Bielefeld fiir den Monat Februar 1936 (in: Bundesarchiv Ko-
blenz R 58 Nr. 576, S. 164-176) auf den Seiten 9 f. unter der Rubrik ,E.
Evangelische Kirche”.!?

Dieser Bericht, der wiederum von Bovensiepen verfaBt sein diirfte'®,
geht im ersten Abschnitt auf die unterschiedliche Haltung der verschiede-
nen Gruppen innerhalb der evangelischen Kirche in Bezug auf die Kirchen-
ausschiisse ein, schildert dann die Ergebnisse der ,Reichssynode der Be-
kenntnisfront in Bad Oeynhausen®, die als ,Sieg der Gruppe Niemoller”
bewertet werden, und geht im letzten Teil auf die Jugendarbeit der ,evan-
gelischen Geistlichkeit” ein.

Obwohl in diesen Texten Unstimmigkeiten im Vergleich mit dem offiziel-
len Protokoll der Bekennenden Kirche zu entdecken'” und jene daher kri-

Dagegen berichtet Martin Niemoller {iber Bad Oeynhausen, in: Heinrich Hermelink
(Hrsg.), Kirche im Kampf. Dokumente des widerstands und des Aufbaus in der Evange-
lischen Kirche Deutschlands von 1933 bis 1945, Tiibingen 1950, 320, daf bei seinem
Vortrag am Mittwochmorgen an der Stelle ,Wer Gottbefohlen und Heil Hitler in einem
Atemzug sage, sei ein Trrlehrer! die Staatspolizei die Kirche betrat. Niemoller gibt aber
keine Auskunft dariiber, was die Polizei dann in der Kirche machte.

12 giudiendirektor Hermann Albert Hesse verlas die Position des reformierten Kon-
ventes in der fiinften Plenarsitzung. Vgl. Niemoller, aa0., 274 f.

13 Als ,Beschlu® der vierten Bekenntnissynode iiber die Schulfrage” wurde -D- un-
ter der Uberschrift ,Allgemeines” und -C- als ,Wort an die Gemeinden” angenommen.
Vgl. Niemoller, aa0., 115-121.

14 {Jber -E- stimmte die Synode nach Nieméller, aaO., 302-314 (anders der Gesta-
po-Bericht, Dokument I, $.9) nicht ab. Der Text des Ordnungsausschusses wurde in ei-
nem Referat von Dr. Reinold von Thadden-Trieglaff der Synode vorgelegt.

15 BA Koblenz, R 58 /576, §.172 1.

16 Es fehlt in dem Lagebericht die letzte Seite. Doch laBt sich anhand der Aussage,
daB ,ich auf meinen Sonderbericht” verweise (Dokument II, 8. 10), auf den Dienststel-
lenleiter Bovensiepen als Verfasser schlieBen. Auferdem zeichnet derselbe den Lagebe-
richt fiir Januar 1936. Vgl. BA Koblenz, R 58 /567, 5. 157.

17 In den Gestapo-Berichten wird behauptet, daf die Abstimmung {iber die theolo-
gische Erklarung mit 50 zu 48 Stimmen sehr knapp ausfiel. Dieses Ergebnis kann aller-
dings nicht durch das Protokoll gestiitzt werden. Dort erklart Prases Koch, dal ,das
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tisch zu lesen sind, gewahren sie dennoch Einblick in die Darstellung und
Beurteilung der Lage der Bekennenden Kirche durch die Staatspolizeistelle
Bielefeld im Februar 1936.

Dokument 1

Sonderbericht
StA DT M1 IP Nr. 654 Bd. II, S.617-634. Vervielfiiltigie maschinenschriftliche Absch rift.

[617]

Preulische Geheime Staatspolizei Bielefeld, den 25. 2. 1936
Staatspolizeistelle

fiir den Regierungsbezirk Minden

u.d. Lander Lippe u. Schaumbg. Lippe

Abschriftlich
dem Herrn Regierungsprisidenten
in Minden
mit der Bitte um Kenntnisnahme tiberreicht.

[-S.1- (618)]
An
das Preulische Geheime Staatspolizeiamt

Berlin SW 11
Prinz Albrechtstr. 8

1IB 1821/36-25.2.1936.
Reichsbekenntnissynode in Bad Oeynhausen.
Vorgang: Erlall vom 17.I1. 36-I1 1B 1 E 313/36

Anlagen:

Uber die Reichssynode in Oeynhausen berichte ich in Erganzung meiner Tagesmeldun-
gen vom 22 und 24. I1. 36 folgendes:

Zu der Synode waren rd. 160 Beauftragte aus dem Reichsgebiet erschienen, die
aber 2.T. schon vorzeitig abreisten, sodaR an der SchluBsitzung der Synode am 22. 2.
1936 nur etwa 100 Synodale teilnahmen. Die Reichsbekenntnissynode wurde gelei-
tet von Prases D. Koch — Bad Oeynhausen, der trotz groRer Schwierigkeiten bis zum

Theologische Wort angenommen worden (sei) gegen 3 Stimmen bei einer Enthaltung
und bei Nichtbeteiligung von so vielen, wie ihre Nichtbeteiligung an der Abstimmung
erkldrt haben.” Nieméller, aa0., 301. AuRerdem stimmen nicht alle Namen in der Na-
menliste (Dokument T, S. 6 f.) mit den Besetzungslisten der Ausschiisse iiberein, wie sie
im Protokoll verzeichnet sind. Vgl. Niemdller, aa0., 179 f. Dariiber hinaus haben erst
am Mittwochmorgen vor der Synode Landesbischof Marahrens und M. Nieméller ihre
Positionen dargelegt, entgegen der Schilderung im Sonderbericht (Dokument, S. 4f1.),
nach welchem bereits am Dienstagabend Marahrens seinen Riicktritt von der Vorlaufi-
gen Leitung auf der Synode bekanntgab. Vgl. Nieméller, aa0., 157-175.
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SchluRk der Synode die Fithrung behielt. Eine Teilnehmerliste ist in der Anlage beige-
fiigt. (Anlage A).

Die Synode stand im Zeichen groRer Auseinandersetzungen und der jetzt herr-
schenden Krise innerhalb der Bekenntnisfront, die seit dem Beschluf des Reichsbru-
derrates vom 3. 1. 1936 auch in der Offentlichkeit nicht mehr verborgen bleiben konn-
ten. In Opposition standen besonders die 17 Personen, die auf der Reichsbruderrats-
sitzung gegen Prases Koch und seine Freunde abgestimmt hatten. Die Stellung des Pra-
ses D. Koch als Prises der Bekenntnissynode war umstritten.

Es fehlte wihrend der gesamten Tagung der Synode nicht an Angriffen, denen der
Prises und die Landeskirchen ausgesetzt waren. Im ganzen gesehen hat aber der Prases
seine Stellung [-5.2— (619)] auf der Synode behauptet. Trotz groBter Agitation brachte
es die Gruppe Nieméller — Dahlem nicht fertig, ihre Ziele durchzubringen und eine Kla-
rung in den strittigen Fragen herbeizufiihren.

Am Vortage der Synode trat der sogenannte vorbereitende Ausschuls der Reichsbe-
kenntnissynode in Bad Oeynhausen zusammen. Auf dieser Sitzung sollten die Mitglie-
der fiir die verschiedenen Ausschiisse, ndmlich den theologischen Ausschuf, den
SchulausschuR und den Geschifts-Ordnungsausschuf bestimmt werden. Trotz mehr-
stiindiger Beratungen muRte die Sitzung abgebrochen werden, weil eine Einigung
nicht erzielt werden konnte. Schon bei dieser Gelegenheit traten die Gegensdtze inner-
halb der Bekenntnisfront klar hervor. Nach dem Eroffnungsgottesdienst am 17. 2. 1936
in der evgl. Kirche zu Bad Oeynhausen trat der Ausschu8 nochmals zusammen. Er
konnte jedoch bis 1.45 Uhr nachts keine Einigung erzielen.

Wihrenddessen tagten die schon erwidhnten 17 Mitglieder des Reichsbruderrates im
Viktoriahotel zu Bad Oeynhausen, um zu der augenblicklichen Lage der Bekennenden
Kirche Stellung zu nehmen. In dieser Sitzung waren auch die Vertreter der Landeskir-
chen Hannover, Wiirttemberg und Bayern anwesend. Die Sitzung zog sich bis in die
spaten Nachtstunden hin. Die Landeskirchen wurden heftig angegriffen. Man verlang-
te von ihnen eine eindeutige Stellung zu der Reichssynode und zu dem Verhandlungs-
stoff. Die Landeskirchen vermieden jedoch jede Festlegung. Zum Schlufy der Sitzung
wurde Pastor Liicking — Dortmund beauftragt, von dem Préses eine eindeutige Stellung
der Reichssynode einzuholen. Es wurde betont, daB sich seit dem 3. 1. 36 innerhalb der
Bekenntnisfront eine grundsatzliche Anderung vollzogen habe. Es sei daher notwen-
dig, vor Eréffnung der Synode eine klare Entscheidung zu haben. Solange eine solche
Entscheidung nicht vorldge, kinne die Synode nicht zusammentreten. In den spdten
Nachtstunden wurde die Sitzung geschlossen, nachdem Préses Koch von verschiede-
nen Seiten heftig angegriffen worden war. Eine Antwort des Prases wurde an diesem
Abend nicht mehr abgewartet.

Die Eroffnung der Synode, die am 18. 2. 36 9 Uhr statt- [-5.3~ (620)] finden sollte,
wurde dadurch verzogert, daR der Prdses D. Koch mit den Vertretern der sogenannten
intakten Landeskirchen verhandelte. Darauf traten die 17 Vertreter des Reichsbruder-
rats nochmals zu einer Sitzung zusammen. Pastor Liicking erstattete Bericht tiber den
Verlauf des vorhergehenden Abends und erklirte, daR der Prases D. Koch ihn nicht
empfangen habe, weil er schlaten wolle und geniigend Zeit fiir Besprechungen auf der
Synode noch zur Verfiigung stande. Im Laufe dieser Besprechung wurde dann festge-
stellt, daR eine neue vorldufige Leitung ohne Priises Koch gebildet werden miisse. Pra-
ses D. Koch sei ein gebrochener Mann und stehe in der Hand fremder Machte. Ferner
sei notwendig, daR die Vorbereitung und die Durchfiihrung der Synode in den Handen
des Reichsbruderrates liege. SchlieBlich wurde betont, daR Préses Koch nicht die Lei-
tung der Synode behalten konne, es sei vielmehr erforderlich, dal Pastor Liicking —
Dortmund die Leitung iibernehme. Man war sich aber durchaus bewuBt, daf durch die
Ausschaltung des Prases der Bestand der Synode in Gefahr gerate und man war einhel-
lig der Auffassung, daR die Synode unter allen Umstédnden durchgefiihrt werden miis-
se, da sonst auch die Existenz der Bekennenden Kirche in Frage gestellt sei. Bs wurde
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daher vorgeschlagen, mit dem Préses nochmals in Verhandlungen zu treten, damit er
die Synode rechtméaRig erdffne. Auf die Frage des Pastors Niemoller — Dahlem, ob es
nicht moglich sei, den Prises Koch fiir die Ziele des Reichsbruderrates zu gewinnen,
erklirte Pastor Liicking — Dortmund, daR der Prases nicht mehr klar entscheiden koén-
ne, weil er den Uberblick verloren habe. Andere Stimmen verlangten, dal’ der Prises zu
einer klaren Entscheidung getrieben werden miisse; wenn er sich dann nicht unter den
Reichsbruderrat stellen kénnte, miisse er eben sein Amt verlieren. Einen dhnlichen
Standpunkt nahm auch der bisherige Stellvertreter des Prases, Pastor Weber — Bad
Oeynhausen, ein. Es wurde weiter erwogen, ob es nicht zweckmaRig sei, die Synode zu
vertagen. Die Mehrzahl sprach sich jedoch ablehnend aus, zumal eine Vertagung nur
von den Synodalen beschlossen werden konne.

Zu den ,staatlichen Kirchenausschiissen“ nahm der Bruderrat in durchaus ableh-
nender Weise Stellung. Man erklérte, es sei [-S.4— (621)] vom Bekenntnis aus nicht
moglich, die Ausschiisse anzuerkennen. Man wiirde auch bei solcher Anerkennung
den Barmer und Dahlemer Beschliissen entgegen handeln. Die letzten Durchfiihrungs-
verordnungen des Herrn Ministers fiir kirchliche Angelegenheiten hétten klar gezeigt,
daR die Kirchenausschiisse fiir sich die geistliche Kirchenleitung in Anspruch nédhmen.
Ein solcher Eingriff konnte niemals vom Bekenntnis her gutgeheifen werden. Aus die-
sem Grunde kénne auch ein Mitglied der Bekennenden Kirche nicht Mitglied eines
Kirchenausschusses sein oder von diesem in ein Amt eingesetzt werden. Es wurde mit-
geteilt, dal die Mitglieder der Bekennenden Kirche der Rheinischen und Westfalischen
Provinzialkirchenausschiisse aufgefordert seien, ihr Amt in diesen Ausschiissen nieder-
zulegen. Auf Grund dieser Aufforderung sind im Rheinland Pastor Lic. Beckmann —
Diisseldorf und in Westfalen der Superintendent Niemann — Herford und Chefarzt Dr.
Wichern — Bielefeld zuriickgetreten. (Nach vertraulicher Mitteilung soll jedoch Chef-
arzt Dr. Wichern sich wieder fiir eine Mitarbeit im AusschuR bereit erkldrt und seinen
Austritt zuriickgenommen haben).

Wihrend der Tagung des Reichsbruderrates wurde von den iibrigen Synodalen in
den Zimmern und auf den Géngen des Hotels Viktoria die z.Zt. herrschende Krise heftig
erortert. Es war ihnen unverstandlich, daB die offizielle Eréffnung der Synode hinaus-
geschoben wurde. Es wurde daher von dem Reichsbruderrat eine Aufkldrung der Syn-
odalen fiir wichtig erachtet und Pfarrer Jakobi — Berlin beauftragt, den Synodalen diese
Aufkldrung zu geben. Thm trat spiter Nieméller — Dahlem zur Seite. Es wurde dabei vor
allem versucht, die Synodalen fiir die Belange des Reichsbruderrates zu gewinnen.

Die vierte Reichsbekenntnissynode wurde dann nachmittags in der evgll]. Kirche zu
Bad Oeynhausen durch den Préses D. Koch offiziell erdffnet, aber nach 1 1/2 Stunden
wieder vertagt, um den einzelnen Synodalen Gelegenheit zu einer eingehenden Aus-
sprache zu geben. In der Eréffnungssitzung brachten die einzelnen Gruppen ihre Brkla-
rungen vor. Der Reichsbruderrat nahm eindeutig Stellung zur gegenwartigen kirchli-
chen Lage und gegen die vorlaufige Leitung der D.E.K. Daraufhin nahm Landesbischof
Marahrens das Wort zur ldngeren Ausfithrung tber die Stellung der vorlaufigen Lei-
tung zu der Bekennenden Kirche und gab an- [-S.5- (622)] schlieBend bekannt, dal® er
von seinem Posten zuriicktrete und daB die tibrigen Mitglieder ihr Amt der Synode zur
Verfiigung stellten. Auch die Landeskirche Bayern, die durch Vertreter zugegen war,
legte eingehend ihren Standpunkt zum Luthertum dar. Daraufhin wurde die Synode
vertagt.

Im Viktoria-Hotel in Bad Oeynhausen fand anschlieRend bis in die spaten Nacht-
stunden eine lingere Sitzung statt, an der auch die Vertreter der intakten Landeskir-
chen und Prises Koch teilnahmen. Hier kam es zu scharfen Auseinandersetzungen. Die
Bayerische und Hannoversche Landeskirche waren den Angriffe[n] am meisten ausge-
setzt. Thnen wurde vorgeworfen, daf sie stets Besonderes fiir sich beanspruchten und
dadurch die Einheit der Bekennenden Kirche stark bedrohten. Eine kaimpfende Kirche
habe nicht das reformierte, lutherische oder unierte Bekenntnis zu betonen, sondern
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hier ging es um das grofe Bekenntnis zu dem Herrn der Kirche: Jesus Christus. In lan-
geren Ausfiihrungen legte Pastor Niemoller — Dahlem den Standpunkt der Bekennen-
den Kirche klar und betonte, daR Meis[s]er zu einem GroBindustriellen gesagt habe,
der Kampf des Staates mit der katholischen Kirche gehe auf Leben und Tod. Die Sache
mit der evgl. Kirche lige anders. Mit Ludwig Miiller habe man eine Torheit begangen,
aber mit Kerrl wiirde es klappen. Es wiirde nur ein kleiner Kreis um Niemdller iibrig
bleiben. Der Kampt der Bekennenden Kirche richtet sich gegen die Irrlehre, die in die
Kirche Einzug halte und von den Kirchenausschiisse[n] gefordert werde. Er erkldrte
dann weiter, daR die Irrlehre nicht von der theologischen Substanz, sondern von der
Methode abhingig sei. Darum sei es nicht von Wichtigkeit, ob das reformierte oder lu-
therische oder unierte Bekenntnis im Vordergrund stinde. Aus diesem Grunde brauch-
ten die lutherischen Landeskirchen nicht auf ihr Bekenntnis zu pochen. Der Vertreter
der Bayerischen Landeskirche trat diesen Ausfithrungen entgegen. Er meinte, es miisse
alles, was auf dieser Synode gesagt werde, von Schrift und Bekenntnis her gesagt wer-
den. Von einem Laien wurden dann folgende Ausfithrungen gemacht:

Man stehe heute einer Welt gegeniiber, die dem Christentum feindlich gesinnt sei.
Auch in Deutschland schreite die [-S.6— (623)] Entchristlichung immer mehr vor. Es sei
entsetzlich, wieviel Material gerade in der letzten Zeit zusammengetragen worden sei,
aus dem zu ersehen wire, daB auch die Parteileitung sich mit den Bestrebungen des
Neuheidentums identisch erklire. Die Jugend sei heute beruflich gezwungen, in die
Staatsjugend und den NS-Studentenbund zu gehen, da sie sonst im Fortkommen be-
hindert werde. Aber gerade diese Organisationen seien es, die in ihren Reihen systema-
tisch das Neuheidentum verkiindeten und die Jugend zwéngen, sich zu beugen. Die
Einsetzung der Kirchenausschiisse bedeute nichts anderes als eine Gleichschaltung der
Kirche wie im Jahre 1933. Man wiirde gezwungen, dem Willen des Staates und der
Partei zu folgen. Zum SchluR der Sitzung erklarte Nieméller noch, da man zum An-
griff ibergehen und schieffen miisse.

Am 19. 2. vormittags wurde dann die Synode einberufen, um die verschiedenen
Ausschiisse zu bilden. Es wurden 3 Ausschiisse vorgesehen: Der theologische Aus-
schus|s], Schulausschufs und Geschiftsordnungsausschuss. Der theologische Ausschul
habe eine theologische Erkldrung abzufassen und der Synode vorzulegen. Der Schul-
ausschuss habe eingehend zu den Schulfragen Stellung zu nehmen und eine entspre-
chende Kundgebung vorzulegen. Der Geschaftsordnungsausschuss habe die Aufgabe,
eine Vorlage iiber die Bildung und Berufung der Organe der Bekennenden Kirche und
die rechtliche Zustindigkeit der einzelnen Landeskirchen zu den Organen der Beken-
nenden Kirche auszuarbeiten. In einer Nachmittagssitzung der Synode wurden dann
die Mitglieder der einzelnen Ausschiisse bestellt, nachdem von Prof. von Soden und
Pfarrer Asmussen Richtlinien fiir die Ausschiisse gegeben worden waren. Fiir den theo-
logischen Ausschuss wurden dann folgende Synodale bestimmt:

Prof. von Soden als Vorsitzender des Ausschusses, Pastor Liicking und Asmussen als
Beisitzer, ferner als Mitglieder Held, Alberts, Jakobi, Kriickendorf, Nab, Niemoller —
Dahlem, von Arnim Treddelburg, Vogel, Iwand, Renndtorf, Frau von Mackensen,
Beckmann, Mensing, Stemmler, Schmitz, Schlimm, Diirr, Veidt, Schieder, Stoll, Pliige,
Schmidt — Oldenburg, Fischer, Hildenbrandt, Wipper, Hesse, Ritter und Marling. [-S.7—
(624); Schreibweise der Namen wie im Original]

Fiir den Geschiftsordnungsausschuss wurden folgende Synodale gewahlt:

Von Tadden als Vorsitzender, als Vizeprisident Meinzold, Miiller — Dahlem, Klop-
penburg, Hahn, Bosse, Bwers, Schmidt, Bohm, Holstein, Dibelius, von Arnim-Liitzow,
Scharf, Baumann, Gerdt, Knorr, Heinemann, Miiller-Heiligenstadt, Hofmann, Niem®l-
ler — Bielefeld, Niemann, Teppe, Fahrenheidt, Fricke, Schwarze, Pressel, Hausel.

Fiir den Schulausschuss wurden folgende Synodale bestimmt:

Prof. Dedecker als Vorsitzender, als Mitglieder Rietmiiller, Thme, Schauer, Schlin-
gensiepen-Barmen, Schapper, Johannes Busch, Sewinghaus, Miiller-Dessau, Frohr,
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Rohde, Sammetreuter, Wolters, Middendorf, van Senden, Beste, Kopp, von Kirchbach,
Kiintzemann, Richter, Otto, Miiller-Stuttgart, Eichler, Immer.

Nach der Wahl der Ausschiisse wurde die Synode geschlossen.

Am Abend des 19. 2. 36 nahmen die verschiedenen Ausschiisse ihre Tatigkeit in 3
Hotels der Stadt Oeynhausen auf. Im theologischen Ausschuss kam es zu besonders
heftigen Auseinandersetzungen zwischen den Vertretern der intakten Landeskirchen
und der Gruppe Niemdoller. Wahrend Nieméller und seine Freunde eine entschiedene
Ablehnung der Kirchenausschiisse verlangten, lehnten die Vertreter der intakten Lan-
deskirchen eine solche scharfe Abgrenzung ab. Es miisse einem jeden iiberlassen blei-
ben, ob er sich fiir oder gegen den Kirchenausschuss entscheide. Das sei bekenntnisma-
Rig. Zu einer restlosen Einigung kam man in den Sitzungen nicht. Die Erklarung wurde
dann der Synode am 20. 2. 36 vorgelegt, aber nach kurzer Stellungnahme wieder an
den Ausschuf verwiesen, da vorauszusehen war, dal sie von der Synode glatt abge-
lehnt worden ware. In einer neuen Beratung wollte man dann die Aussprache bertick-
sichtigen und danach eine neue Erkliarung abfassen. Da die Synode durch die Gegen-
satzlichkeiten der einzelnen Mitglieder nicht zum Abschluf kommen konnte, verlangte
ein nicht geringer Teil die Vertagung der Reichsbekenntnissynode. Hiergegen sprach
sich Pfarrer Nieméller sehr stark aus und betonte, daR man sich in der Leipziger- und
Albrechtstralle in Berlin iiber eine solche Vertagung freuen wiirde. Die Synode miisse
unbedingt ein [-S.8— (625)] Ergebnis zeitigen, zumal man in den Gemeinden Deutsch-
lands auf ein klares entschiedenes Wort der Synode warte. Es sei aich [auch] im Inter-
esse der Kirchenausschiisse, dal die Synode sich klar und eindeutig entscheide. Diese
Auffassung wurde gebilligt.

Der theologische Ausschull verhandelte dann in verschiedenen Sitzungen am 20.,
21., und 22. iiber die Erklarung ohne zu einer restlosen Einigung zu kommen. Am 22.
vormittags wurde die schon am 24. 2. 36 durch Tagesmeldung berichtete Erklarung von
dem Ausschuf3 ohne die Zustimmung der Bayerischen und anderer Landeskirchen ver-
abschiedet. Besondere Schwierigkeiten bot der Satz: ,Es gehort zu dem Amt der von
der Bekennenden Kirche berufenen Organe der Kirchenleiter, daf} sie bis dahin die
MalBnahmen der Kirchenausschiisse am Bekenntnis priifen und ihnen notfalls die
kirchliche Geltung verleihen.[“] BEs wurde durch ldngere Verhandlungen ein Kompro-
miss gefunden, der in der Synode mit 50 gegen 48 Stimmen angenommen wurde. Bei
der Abstimmung auf der Synode gab Priases Koch eine Erkldrung ab, da er nur dann
der Vorlage zustimmen kénne, wenn protokollarisch festgelegt wiirde, daf® die Synode
keine bindende Weisung fiir den Eintritt in den Kirchenausschul’ gebe, sondern ledig-
lich jeden vor die Verantwortung vor Gott stelle. Dieser Zusatz wurde zugestanden. Die
Vertreter der Bayerischen Landeskirche schlossen sich von der Abstimmung aus. Der
reformierte Convent beschlof3 von sich aus eine Erklarung, die ich in der Anlage B
ebenfalls beifiige. Sie wurde der Synode zur Kenntnis gebracht. Doch wurde dariiber
nicht abgestimmt.

Der von der Synode eingesetzte Schulausschuf3 trat kaum in Erscheinung. Er nahm
in zwei Erklarungen Stellung zu den jetzt schwebenden Schulfragen, die ich in den
Anlagen beifiige (Anl. C und D). Schon nach 2 1/2 Tagen konnten diese Erkldrungen
vom Ausschul’ verabschiedet werden. Die Erkldarungen wurden ebenfalls auf der Syn-
ode fast einstimmig ohne die Vertreter der Bayerischen Landeskirche angenommen.

Etwas schwieriger gestaltete sich die Arbeit des Geschiftsordnungsausschusses, der
sich neben der Abfassung einer Vorlage tiber die Bildung und Berufung der Organe der
bekennenden Kirche auch noch mit der personellen Besetzung des Reichsbruder-
[-S.9- (626)] rates und der vorldufigen Leitung zu befassen hatte. Auch hier kam es ver-
schiedentlich zu heftigen Auseinandersetzungen, wenn auch die Form eine weit sachli-
chere war, als im theologischen Ausschufl. Schwierigkeiten bereitete hier die Beset-
zung des Reichsbruderrates und der vorldufigen Leitung. Fiir die vorldufige Leitung
wurde von einem Synodalen Pastor von Bodelschwingh genannt. Man ging auf diese
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Anregung iiberhaupt nicht ein. Es diirfte dies ein Zeichen sein, daR die Synode und die
Bekennende Kirche mit Pastor Fritz von Bodelschwingh gebrochen hat. Der Synode
wurde dann ein Vorschlag unterbreitet, der auch von der Synode genehmigt wurde.
Diesen Vorschlag fiige ich in der Anlage bei. (Anl. E). Auch diese Abstimmung wurde
fast einstimmig getatigt. Die Besetzung des Reichsbruderrates hatte das bereits in mei-
ner Tagesmeldung vom 24. 2. 36 berichtete Ergebnis. Die Synode wurde um 18 Uhr
von Prases D.Koch beschlossen.

Die vierte Reichsbekenntnissynode hat klar und eindeutig gezeigt, daf® die Beken-
nende Kirche nicht geneigt ist, das Ordnungswerk des Staates zu férdern und anzuer-
kennen. Unter Vorschub des Neuheidentums kdmpft man gegen die nationalsozialisti-
sche Weltanschauung und versucht, ein Nachtregiment in der Kirche aufzubauen. Be-
zeichnend ist, daR Pfarrer Niemoller — Dahlem im theologischen Ausschufs erklarte,
man kénne den Staat nur durch éffentliches Handeln aufmerksam machen, man miisse
es dem Staat wieder so sagen wie im Marz 1935, auch wenn 1000 Pfarrer eingesperrt
wiirden. Beachtenswert ist, daR Prises D. Koch trotz der Anfeindungen sich im Reichs-
bruderrat und auch auf der Synode behauptet hat. Die von der Gruppe Niemdller vor-
gesehene restlose Einigung der Bekennenden Kirche und Wiederherstellung der inne-
ren Geschlossenheit kann m.E. als gescheitert angesehen werden, da diese Einigung
sich nur mit knapper Mehrheit behauptete. Die Krise in der Bekenntnisfront diirfte
demnach auch nicht behoben sein.

Gez. Bovensiepen

Dienstsiegel: Geheime Staatspolizeistelle in Bielefeld, Kanzlei.
[627]

Abschrift! -B-

Der Reformierte Konvent auf der Reichssynode der Deutschen Evangelischen Kirche
zu Oeynhausen stellt fest:

1. Die staatlichen Kirchenausschiisse haben den Auftrag, die Befriedung der Deutschen
Evangelischen Kirche herbeizufithren. Gemaf Praambel des Gesetzes vom 24. Septem-
ber 1935 muR sich dieser Auftrag so auswirken, daf Lehre und Irrlehre in der Kirche
als gleichberechtigt gelten. Das wird durch das bisherige Reden und Handeln der Kir-
chenausschiisse bestatigt. Somit kann die Mitarbeit in den Kirchenausschiissen nur
eine Preisgabe des Bekenntnisses bedeuten,

2. Darum ist es den Gliedern der nach Gottes Wort reformierten Kirche verwehrt, in die
Kirchenausschiisse einzutreten oder einen Auftrag von ihnen anzunehmen. (Provin-
zialkirchenausschiisse, kirchenregimentliche Amter, Kammern, Priifungsamter,
Rechtsausschiisse usw.)

Bad Oeynhausen, den 20. Februar 1936.

i[n}. E[hrfurcht]. u[nd]. A[chtung].
Pastor D. Hesse.
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[628]
Abschrift! -C-

Vierte Bekenntnissynode der Deutschen Evang. Kirche.
Antrag des Schulausschusses.

Die Synode wolle folgendem Aufruf an die Gemeinden der Bekennenden Kirche zu-
stimmen:

Die Vierte Bekenntnissynode der Deutschen Evangelischen Kirche an die Gemein-
den.

Bei jeder Taufe hort und verkiindigt die Kirche den Befehl ihres Herrn: ,Lehret sie
halten alles, was ich euch befohlen habe.” Damit ist der Gemeinde aufgetragen, der Ju-
gend aller Altersstufen das Evangelium von Jesus Christus zu verkiindigen und sie nach
den Weisungen der Heiligen Schrift zu erziehen. Kirche, Elternhaus und Schule sind zu
dieser Aufgabe gerufen und kénnen sie nur gemeinsam erfiillen.

Heute aber steht diese Aufgabe mit gewaltigem Ernst vor uns. Denn von vielen Sei-
ten wird die Bibel bekdampft, das Christentum abgelehnt oder die Botschaft des Evange-
liums verfalscht, Es wird eine neue Religion verkiindigt, die zu uns Deutschen besser
passen soll. Sie rithmt den Menschen, seine Giite und sein Heldentum. Die Botschaft
der Heiligen Schrift aber lautet: ,Das ist das ewige Leben, daB sie dich, der du allein
wahrer Gott bist und den du gesandt hast, Jesus Christus[,] erkennnen.”

Fiir uns evangelische Christen ist es zu einer besonders ernsten Frage und Verant-
wortung geworden: Was wird unsern Kindern in der Schule gesagt? Was soll unsere
Schulen beherrschen: das Bekenntnis zu Christus als unserm Herrn und Erléser oder
die Verehrung Jesu als eines groen und edlen Menschen oder gar der offene und ge-
heime Kampf gegen Christus? Durch schmerzliche Erfahrungen ist diese Frage fiir viele
christliche Eltern und Gemeindeglieder, Pfarrer und Lehrer zu einer so groRen Gewis-
sensnot geworden, dal3 die Bekennende Kirche hier nicht langer schweigen kann.

Sie mul} mit allem Ernst ihre Stimme erheben fiir die christliche Schule, deren Be-
stand ihr feierlich versprochen ist. Sie braucht Schulen, in denen der Unterricht und die
Erziehung geschieht in der Ehrfurcht und im Gehorsam gegen das lebendige Wort Got-
tes. Es genligt nicht, daf’ einstweilen noch die d&ullere Gestalt der christlichen Schule da
ist. Auf den Geist kommt es an.

Wir rufen die Eltern und Paten auf. Thr habt bei der Taufe eurer Kinder versprochen,
sie zu erziehen in der Zucht und Vermahnung zum Herrn. Thr miit den Kampf fiir das
Evangelium gegen alle Verfalschung [-5.2— (629)] mitkdmpfen. Die Treue gegen das
Evangelium ist der starkste Segen eines Hauses. Ihr miif3t im Blick auf eure Kinder an
das Wort denken: ,Was hiilfe es dem Menschen, so er die ganze Welt gewonne und
nehme doch Schaden an seiner Seele.”

Wir wenden uns an die Lehrer und Erzieher. Gott kennt allen treuen Dienst, den sie
tun, und alle Lust, die auf ihnen liegt. Christus hat die Sorge fiir die Kleinen mit beson-
derem Ernst uns befohlen, damit sie vor dem Argernis bewahrt werden. Uber dem Amt,
das im Gehorsam gegen Gott gefiihrt wird, steht die VerheiRung: ,Die Lehrer werden
leuchten wie des Himmels Glanz und die, so viele zur Gerechtigkeit weisen, wie die
Sterne immer und ewiglich.”

Alle Eltern, Lehrer und Erzieher, alle Korperschaften und Glieder unserer Kirche
rufen wir auf, in Gebet und furchtlosem Zeugnis mit uns zu ringen um eine wahrhaft
evangelische Schule unter dem Worte Gottes. Die Stunde der Entscheidung ist da.
Kéampfet den guten Kampf des Glaubens! ,ER ist bei uns wohl auf dem Plan mit seinem
Geist und Gaben.”
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[630]
Abschrift! -D-

Wort der Vierten Bekenntnissynode zur Schulfrage.

Auf Grund der Heiligen Schrift tragt die Kirche Verantwortung fiir die Erziehung al-
ler getauften Kinder. Gott hat es ihr zur Pilicht gemacht, darum zu kdmpfen, daf nicht
nur Haus und Familie, sondern auch die Schule in allen ihren LebensdaufSerungen vom
Geiste Jesu Christi beherrscht sind.

Nach den geltenden Gesetzen ist der christliche Charakter des deutschen Schulwe-
sens bis heute unveridndert. Von der Volksschule bis zur Universitdt sind die Formen
erhalten geblieben, durch die der Staat den christlichen Kirchen den ihnen zukommen-
den EinfluR auf die Erziehung der Jugend gewdhrleistet.

In Wirklichkeit ist es aber dahin gekommen, daB die christliche Grundlage des deut-
schen Schulwesens aufs duflerste bedroht und in einigen nicht unwesentlichen Stiik-
ken bereits beseitigt ist.

Um die deutsche Schule ringen zwei einander ausschlieBende Glaubenshaltungen.

Die eine ist vom Geiste der Selbstverherrlichung des Menschen bestimmt. Sie lehnt
nicht nur den EinfluR der Kirche auf die Schule ab, sondern bekémpft die christliche
Botschaft als volksschadlich. Die andere ist das Bekenntnis zu dem fiir uns gekreuzigten
und auferstandenen Herrn Jesus Christus. Sie erkennt im Gehorsam gegen ihn die un-
verduRerliche Grundlage aller echten Erziehung. Ein Jahrtausend deutscher Geschich-
te ist durch dieses Bekenntnis gepragt worden.

Die neue Religion eines widerchristlichen Deutschglaubens wird auf dem Gebiete
der Schule mehr oder weniger sichtbar begiinstigt. Der Kampf gegen die christliche
Schule wird zumeist nicht offen, sondern im Geheimen gefiihrt. Das Wort vom ,positi-
ven Christentum® wird so umgedeutet, daR der Anschein entsteht, als gébe es einen
christlichen Glauben ohne das Argernis des Kreuzes Christi. Man bedient sich vielfach
der alten Parole der Gemeinschaftsschule, 1aRt aber nicht erkennen, daf die Einrich-
tung einer solchen Gemeinschaftsschule heute auf die Preisgabe der christlichen Schule
hinauslauft. Dariibe[r] sind sich einige noch nicht klar, andere dagegen erblicken schon
jetzt in der von ihnen geforderten Gemeinschaftsschule den Ubergang zur véllig ent-
christlichten Schule, Im Widerspruch zur gesamten deutschen Geschichte wird der Ein-
druck erweckt, als wiren Christentum und Deutschtum unvereinbare Gegensatze.

Die heute eingeleitete ,Entkonfessionalisierung” der Schule fithrt in Wirklichkeit
zur Loslésung der Schule von Kirche und christlicher Verkiindigung und zu ihrer Aus-
lieferung an einen Irrglauben. Immer stirker drangt sich der Bindruck auf, als sollte die
gesamte deutsche Jugend nach [-5.2— (631)] und nach vollstindig in einem antichrist-
lichen Geiste beeinflult werden. Man scheint davon das allmahliche Absterben der
christlichen Kirche in Deutschland zu erwarten. Der Kampf erstreckt sich auf die ge-
samte Erziehungsarbeit der Schule, von den Formen, in denen sich das Leben der Schu-
le abspielt, bis hinein in alle Unterrichtsgebiete. Auch wo noch ein geordneter Reli-
gionsunterricht erteilt wird, werden vielfach, besonders im geschichts- und naturkund-
lichen Unterricht, Lehren verbreitet, die in der Jugend die Ehrfurcht vor Jesus Christus
und die Achtung vor seiner Kirche untergraben. So kommt es zu absichtlichen Stérun-
gen des Religionsunterrichts durch irregeleitete Schiiler, die torichterweise glauben,
dadurch der Erneuerung der deutschen Schule zu dienen. So kommt es, dal} Lehrer
fiirchten, von ihren Schiilern politisch verdédchtigt zu werden, wenn sie sich im Unter-
richt zu ihrem christlichen Glauben bekennen.

Die Kirche ist iiber diese Verhiltnisse nicht um ihrer selbst willen, wohl aber um
unseres Volkes willen beunruhigt. Alle antichristliche Propaganda wird nichts anderes
erreichen, als daR sie die Wahrheit und Kraft der christlichen Verkiindigung um so kla-
rer macht. Lingst ist offenbar geworden, da3 weder die deutschglaubige Religiositat
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noch andere Ersatzreligionen die Grundlage fiir die Erziehung der Jugend abgeben
kénnen. Sie sind wohl klar in dem, was sie ablehnen; was sie aber an die Stelle der
christlichen Wahrheit setzen wollen, ist ein Gemisch aus schwarmerischen, romanti-
schen und liberalistischen Gedanken. Die Friichte einer so aufgebauten Erziehung sind
deshalb auf seiten der Jugend Unsicherheit, Zweifel, Auflehnung gegen jede Autoritat
und Zerstorung aller Grundbegriffe der sittlichen und geschichtlichen Erkenntnis. Thre
Friichte auf seiten der Erzicher sind mangelnde Klarheit in Fragen des Gewissens und
Glaubens und demgemafB schwichliches Nachgeben gegeniiber ungerechtfertigten An-
spriichen nichtverantwortlicher Personen in Sachen des dulieren Schulbetriebes, der
Schulordnung und der Schulzucht. Darunter muf nicht nur die Ordnung des Schulle-
bens, sondern die gesamte Autoritit des Staates schweren Schaden leiden.

Diese Wirkungen werden verstirkt durch die Angriffe auf Christus und die Verkiin-
digung der Kirche, denen die Jugend auerhalb der Schule planmaRBig ausgesetzt wird.
Die versteckte Art, in der diese Angriffe vielfach erfolgen, zerstéren das Vertrauen zwi-
schen Eltern und Kindern.

Wenn die Kirche in diesen Dingen das Wort nimmt, so tut sie es deshalb, weil sie vor
Gott die Verantwortung trégt fiir alle Kinder, die ihr durch die heilige Taufe auf Herz
und Gewissen gelegt sind. Sie darf nicht schweigend zusehen, wenn die Jugend in ei-
nem widerchristlichen Geist erzogen wird. Sie tragt ebenso eine Verpflichtung gegen-
tiber den [-S.3- (632)] Eltern, die ihre Kinder zur Taufe dargebracht haben, in der Er-
wartung, daf ihnen der Segen einer christlichen Erziehung zuteil werde. Sie ist schlief3-
lich der Lehrerschaft den Dienst der Wegweisung und Seelsorge schuldig. Sie mul da-
fiir eintreten, dal® der evangelische Lehrer die christliche Wahrheit frei und offen be-
kennen und als Erzieher im Glauben seiner Kirche nach seinem an Gottes Wort gebun-
denen Gewissen handeln kann.

Aus diesem Grunde ist die Vierte Bekenntnissynode der Deutschen Evangelischen
Kirche berufen und vor Gott verpflichtet, an die Staatsregierung, an die Pfarrer und
Gemeinden, an die Eltern und Lehrer folgende Bitte und Mahnung zu richten:

1. Der Staat muf dafiir sorgen, daf® die geheime widerchristliche Propaganda ihr
Ende findet. Fiir den Religionsunterricht und fiir die anderen Unterrichtsfacher, soweit
sie Angelegenheiten des christlichen Glaubens mit betreffen, sind klare Richtlinien er-
forderlich, aus denen hervorgeht, in welcher Weise die politische Erziehung der Jugend
fiir den nationalsozialistischen Staat vereinigt werden soll mit christlicher Erzichung
und Unterweisung der Jugend. Diejenigen Lehrer, die liberzeugungsgemalf’ keine Chri-
sten sind, miissen veranla3t werden, um der Wahrhaftigkeit willen, den Unterricht in
der christlichen Religion niederzulegen. Der Beseitigung der christlichen Schulandacht
und des Schulgebetes auf dem Wege der Umwandlung in weltanschauliche Feierstun-
den muB mit Nachdruck gewehrt werden.

Es widerspriache dem Wesen der Kirche, wenn sie solche Lehrer und Eltern, die in-
nerlich mit dem christlichen Glauben zerfallen sind, zwingen wiirde, gegen ihre Uber-
zeugung zu handeln. Dadurch wiirde jener unertragliche Zustand verallgemeinert, der
an einigen Orten dahin gefiihrt hat, daB der Religionsunterricht in den 6ffentlichen
Schulen geradezu in den Dienst der widerchristlichen Propaganda gestellt wird. Die
Kirche legt keinem einen Gewissenszwang auf, kann aber ebensowenig ertragen, daf
von anderer Seite Gewissenszwang im widerchristlichem Sinn ausgeiibt wird. Aus die-
sem Grunde ist es dringend notwendig, daR von staatswegen Klarheit dariiber herbei-
gefiihrt wird, ob das Bekenntnis zu Christus oder das Bekenntnis gegen Christus die
deutsche Schule beherrschen soll. Die in allen diesen Fragen bestehende Unklarheit
belastet das Gewissen der christlichen Lehrer und Eltern. Sie erzieht die Jugend zu ei-
ner skeptischen Grundhaltung und treibt sie durch die Zwiespaltigkeit der gesamten
Erziehung immer mehr dem Nihilismus zu.

2. Die Trager des geistlichen Amtes werden ermahnt, den Gemeinden ihre Verant-
wortung fiir die Erziehung der Jugend und fiir die christliche Schule unermidlich vor
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Augen zu stellen, sie zu treuem Gebet fiir Jugend, Schule und Haus aufzufordern, Leh-
rern und Eltern in ihren man- [-S.4— (633)] nigfachen Noten mit Rat und Tat beizuste-
hen. Die Kirche hat die Pflicht, im 6ffentlichen Gebet die Sorge vor Gott zu bringen, die
sie im Blick auf die Zukunit der deutschen Jugend tragt. Sie mubp sich dafiir einsetzen,
daR das Amt eines christlichen Erziehers die Wiirde behilt, die ihm in der Heiligen
Schrift zuerkannt wird. Der Prediger des Wortes Gottes und der Lehrer der christlichen
Wahrheit sind beide Herolde Jesu Christi, Diener seiner Gemeinde und Empfénger sei-
ner Verheillung.

3. Die Gemeinden, besonders ihre Vorsteher und Helfer, sowie die christlichen El-
tern werden ermahnt, nicht miide zu werden im Kampf um die christliche Erziehung
der getauften Jugend. Sie diirfen kein Opfer scheuen, ihr das heilige Gut des unver-
tilschten Evangeliums zu bewahren und lieb zu machen. Die christliche Gemeinde ist
verpflichtet, wo es notig ist, fiir das der Kirche gesetzlich gewéhrleistete Gut einer be-
kenntnisgebundenen christlichen Schule mit allem Nachdruck zu kdmpfen. Sie mufy
dariiber wachen, daR ihr dieses Gut nicht auf ungesetzlichem Wege entrissen wird. Mit
den Eltern ist die ganze Gemeinde verpflichtet, dariiber zu wachen, ob in ihrer Schule
die auf den Namen Jesu Christi getauften Kinder zu ihrem Herrn gefiithrt oder ihm ent-
fernt werden. Wo sie erkennt, daR alle Versuche fehlgeschlagen sind, den Mibrauch
des Religionsunterrichtes abzustellen, miissen die Eltern um des Gewissens willen ihre
Kinder einem solchen Religionsunterricht entziehen und einer eigenen kirchlichen
Unterweisung zufiihren.

Neben der christlichen Schule steht das christliche Haus, das in Hausandacht und
Gebet das Kind unter Gottes Wort stellt. Gerade da, wo der Gemeinde der Segen der
christlichen Schule genommen ist, muf die hiusliche Erziehung und Unterweisung
mit besonderem Ernst geiibt werden.

4. Die christlichen Lehrer werden aufgerufen, sich nicht nur im Religionsunterricht,
sondern in ihrem gesamten erzieherischen Handeln in der Schule und gegen jeder-
mann ungescheut zu Jesus Christus zu bekennen. Wird die in ihr geoffenbarte Wahr-
heit ausgeschaltet, so verschwindet aus der Schule die klare Erkenntnis von Gut und
Bése, Recht und Unrecht, Wahrheit und Liige. Je linger das Ringen fiir oder gegen
Christus dauert, um so klarer wird hervortreten, da3 die Freiheit des Lehrens nur da
gesichert ist, wo das Gewissen nicht an menschliche Ideale, sondern an ihn gebunden
1st.

Die Synode dankt Gott dafiir, daR er in allen Teilen unseres Volkes, auch innerhalb
der Lehrer- und Elternschaft treue Bekenner aufgerufen hat. Sie ist der festen Uberzeu-
gung, daf der, der das gute Werk in uns angefangen hat, es auch vollenden wird zum
Segen fiir seine Kirche, zur Erhaltung und Festigung des Staates und zum Heil des deut-
schen Volkes.

[634]
Abschrift! -E-

I

Die Beschliisse der Augsburger Bekenntnissynode hinsichtlich der von der Beken-
nenden Kirche gebildeten Organe erhalten bezgl. des Reichsbruderrats und der Vorldu-
figen Leitung der DEK (Augsburger Beschliisse S. 67, ITI 2 u. 3.) folgende Fassung:

2. Der Reichsbruderrat wird von der Bekenntnissynode aus ihrer Mitte gewdhlt. Sei-
ne Mitglieder werden jeweils von den Synodalen der einzelnen Landeskirchen vorge-
schlagen. Der Reichsbruderrat nimmt die Rechte der Synode wahr, so lange sie nicht
versammelt ist, und triigt Sorge fiir die Durchfiihrung threr Beschliisse.

3. Die Vorlaufige Leitung wird von der Bekenntnissynode bestellt. Sie leitet und ver-
tritt die Bekennende Kirche. Sie treibt ihre Arbeit im Einvernehmen mit dem Reichs-
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bruderrat und ist verpflichtet, bei wichtigen Entscheidungen, von sich aus oder auf
Wunsch des Reichsbruderrats, dies Einvernehmen ausdriicklich festzustellen. Bei Ge-
gensatzlichkeit der Auffassung wird die Entscheidung bis zum BeschluB eines aus der
Synode gebildeten Kollegiums ausgesetzt, dessen Mitglieder weder der Vorldufigen Lei-
tung noch dem Reichsbruderrat angehoren. Der Beschluly dieses Kollegiums be-
schrankt sich auf die Entscheidung, ob es bei der Aussetzung verbleibt oder nicht.

1I.

Die Synode begriiit es dankbar, wenn die Leitungen der Landeskirchen die Organe
der Bekennenden Kirche mit Rat und Tat unterstiitzen, und weist diese Organe an,
auch ihrerseits standig Fithlung mit den Kirchenleitungen zu unterhalten. Sie stellt
fest, daR die der Bekennenden Kirche zugehorigen Landeskirchen gegeniiber Beschliis-
sen und Anordnungen der Organe der Bekennenden Kirche, die das Bekenntnis, den
Kultus und die Verfassung der Landeskirchen beriithren, selbstdndig sind.

THEL

Die Synode bestellt einen Ordnungsausschuf3. Dieser erledigt die Vorarbeiten zur
Ausfiithrung des Beschlusse[s] IV der Bekenntnissynode von Augsburg. Die Synode
wiederholt die in diesem BeschluR ausgesprochene Ermaichtigung des Reichsbruder-
rats. Der Ordnungsausschufl kann der Bekenntnissynode Vorlagen zur weiteren Ge-
staltung der Ordnung der Bekennenden Kirche Deutschlands machen.

Die Ordnung der Bekennenden Kirche erhebt nicht den Anspruch auf Vorwegnah-
me einer endgiiltigen Verfassung der DEK.

Die Richtigkeit d. Abschrift beglaubigt:

Biiroangestellte.

Dokument 2

Auszig aus dem Lagebericht der Preufischen Geheimen Staatspolizeistelle Bielefeld fiir den Regie-
rungsbezirk Minden und die Lénder Lippe und Schaumburg Lippe iiber den Berichismonat Fe-
bruar 1936 vom 3. Mdrz 1936.

BA Koblenz, R 58 Nr. 576, S. 172/173. Vervielfiltigte maschinenschriftliche Ausfertigung.

[-8.9- (172)]
E. Evangelische Kirche

Die Stellungnahme zu den von Reichsminister Kerrl errichteten Kirchenausschiis-
sen erweist sich immer mehr als entscheidendes Kriterium fiir die Haltung der Geist-
lichkeit gegeniiber Staat und Bewegung. Die radikale Gruppe, die unter Fiihrung von
Niemoller und Liicking steht, lehnt die Kirchenausschiisse restlos ab. Sie wendet sich
gegen jeden Bingriff des Staates in das kirchliche Leben und mochte am liebsten den
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Staat als Handlanger der Kirche sehen. Sie begriindet ihren Standpunkt damit, daB der
Staat sich jeder Einmischung in kirchliche Angelegenheiten zu enthalten habe, dieser
selbstverstandlichen Pflicht aber nicht nachkomme, da er fiir die von ihm eingesetzten
kirchlichen Ausschiisse auch die geistliche Leitung der Kirche beanspruche. Eine ver-
mittelnde Rolle nehmen Prases Koch, Bodelschwingh usw. ein, die die Stellung zu den
Kirchenausschiissen nicht festlegen, sondern von Fall zu Fall treffen wollen. Die Min-
derheit, zu der auch die Deutschen Christen gehéren, stehen voll und ganz hinter den
Kirchenausschiissen und begriillen das Befriedungswerk des Reichskirchenministers.

Um diese Probleme drehte sich auch die Reichssynode der Bekenntnisfront in Bad
Oeynhausen, die in der Zeit vom 17. Februar bis zum 23. stattfand. Hier waren vor al-
len Dingen Prises Koch und die Landeskirchen von Hannover und Bayern scharfen
Angriffen durch die Gruppe Liicking-Niemdller ausgesetzt. Besonders im Bruderrat
wurde maRlose Kritik an Prises Koch geiibt, der als gebrochener Mann hingestellt und
von dem behauptet wurde, daR er in der Hand fremder Méchte stehe. Trotzdem gelang
es Prises Koch seine Stellung als Prases der Bekenntnissynode zu erhalten und damit
auch weiterhin Mitglied des Reichsbruderrats zu bleiben. Schon diese Tatsache laft er-
kennen, daR es der radikalen Gruppe nicht gelungen ist, sich restlos durchzusetzen.
Immerhin hat sie ihre sachlichen Anspriiche im wesentlichen durchgesetzt, was vor al-
len Dingen in der Annahme der theologischen Erkldrung zu den Kirchenausschiissen
zum Ausdruck kam. Eiir den inneren Zwiespalt der Bekenntnisfront ist aber bezeich-
nend, daR diese Erklirung nur mit einem Stimmenverhéltnis von 50:48 Annahme
fand. Der Sieg der Gruppe Niemoéller kam [-S. 10- (173)] auch darin zum Ausdruck,
daR die prominentesten Mitglieder des rheinischen und westfédlischen Kirchenaus-
schusses ihren Austritt erklirten. Inzwischen soll die Bildung neuer Ausschiisse in An-
griff genommen sein. Bedeutsam ist weiter, daR Landesbischof Marahrens den Vorsitz
in der vorldufigen Kirchenleitung niederlegte und auch die tibrigen Mitglieder zuriick-
traten, so daf eine neue Leitung gebildet werden mufBte. Uberraschend kam dieser
Riicktritt aber nicht, da gerade Marahrens sich von dem scharfen Kurs stets distanziert
hat. Wegen des Verlaufs der Reichssynode im einzelnen verweise ich auf meinen Son-
derbericht vom 25.2.1936 II B 1 821/36.

Mit dem erwahnten Bericht habe ich auch die auf der Bekenntnissynode zur An-
nahme gelangten Antrage des Schulausschusses vorgelegt, in denen die Sorge der evgl.
Geistlichkeit um die Jugend zum Ausdruck kommt. Die Geistlichkeit hat zweifellos er-
kannt, daR ihre Stellung davon abhéngig ist, ob es ihr gelingt, die Jugend wie bisher zu
erfassen. Daher werden alle Moglichkeiten an die Jugend heranzukommen, aufgegrif-
fen. Es ist auch nicht zu verkennen, daB hier gewisse Erfolge zu verzeichnen sind, die in
erster Linie darauf zuriickgefihrt werden miissen, daR nach der Eingliederung der
evgl. Jugend in die Hitlerjugend diese Jugendbiinde in Form von volksmissionarischen
Kursen wieder aufgezogen wurden. Es konnte festgestellt werden, dal sich die Geist-
lichkeit keineswegs auf die religiose Betreuung der Jugend beschrénkte, sondern viel-
fach weltliche Veranstaltungen aufzog, da diese fiir den jungen Menschen besonders
zugkriftig sind. Es konnte weiter beobachtet werden, daf3 iiberhaupt im hiesigen Ge-
biet die evangelische Geistlichkeit mehr als in anderen Gegenden Deutschlands welt-
liche Feiern wie Theaterauffithrungen, Musik- und Gedichtvortrage usw. veranstaltet
und sich auch hierdurch den Einflu auf die Bevdlkerung sichert. Anscheinend ist die-
ser Tatsache bisher nicht geniigend Aufmerksamkeit geschenkt worden, da sonst der
bei der Geistlichkeit tatsichlich vorhandene Eindruck nicht bestehen kénnte, als wenn
es sich bei Veranstaltung solcher Feiern um verbriefte Rechte handele.
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KRITIS/C HE MISZELLE

Die , Geistlichen Wahlakten*
1m Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchiv

== Oder: Von der Tiicke im Umgang mit einem Quellenbestand

Hubert Wolf

Wer sich mit einer Bischofswahl in der Reichskirche der frithen Neuzeit be-
schiftigt, darf sich dabei nicht nur auf die kirchlichen Uberlieferungsstringe
wie Domkapitelsprotokolle und Wahlinstrumente, Nuntiaturakten und In-
formativprozesse oder Sitzungsprotokolle der Konsistorialkongregation und
pdpstliche Breven konzentrieren. Ein solches Vorgehen wiirde der Doppel-
stellung der Fiirst-Bischofe! der Germania Sacra als Fiirsten des HI. Rémi-
schen Reiches und Bischofe der katholischen Kirche, als Gebieter iiber ein
weltliches, reichsunmittelbares Territorium (Hochstift) und als Oberhirten
tber einen geistlichen Sprengel (Dibzese) nicht gerecht. Die Temporalia, die
finanziellen und materiellen Ressourcen und nicht zuletzt die strategische
Lage eines Hochstifts machten die Besetzung eines Bischofsstuhls zu einem
Politikum erster Ordnung, weshalb sie regelméRig zahlreiche politische
Machte auf den Plan rief,

~Und wessen Interessen konnten in dem vielgestaltigen Heiligen Rémi-
schen Reich Deutscher Nation durch die Neuwahl in einem Fiirstbistum
nicht getroffen werden!“ — wie Hans Erich Feine treffend formuliert.
~Domkapitel, Kaiser und dessen Gesandte, Papst und Nuntius, Stiftsstinde
und Territorialfiirstenhauser, Reichsadel, oft sogar die auswartigen Michte
Frankreich, Spanien wegen der Niederlande, die Generalstaaten, England-
Hannover, sie alle haben es dauernd oder zeitweise versucht, EinfluR auf
die Neubesetzungsfragen zu nehmen*2.

! Dazu Sebastian Merkle, Die Bedeutung der geistlichen Staaten im alten deutschen
Reich, in: Theobald Freudenberger (Hg.), Sebastian Merkle. Ausgewadhlte Reden und
Aufsétze (Quellen und Forschungen zur Geschichte des Bistums und Hochstifts Wiirz-
burg 17), Wiirzburg 1965, 469-487; Rudolf Reinhardt, Die hochadeligen Dynastien in
der Reichskirche des 17. und 18. Jahrhunderts, in: RQ 83 (1988), 213-235; Erwin Gatz
(Hg.), Die Bischofe des Heiligen R6mischen Reiches 1648 bis 1803. Ein biographisches
Lexikon, Berlin 1990; Stephan Kremer, Herkunft und Werdegang geistlicher Fithrungs-
schichten in den Reichsbistiimern zwischen Westfilischem Frieden und Sikularisation.
Fiirstbischofe — Weihbischofe — Generalvikare (R6mische Quartalschrift Suppl.-Bd. 47),
Freiburg i.Br. 1992; Hubert Wolf, Fiirst und/oder Bischof? Anmerkungen zum neuen
Bischofslexikon (1648-1803), in: RIKG 11 (1992), 301-306.

* Hans Erich Feine, Die Besetzung der Reichsbistiimer vom Westfalischen Frieden
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Soll somit eine Bischofswahl in der Germania Sacra der frithen Neuzeit
sachgerecht dargestellt werden, sind folgende Traditionsstrange unbedingt
heranzuziehen und historisch-kritisch gegeneinander abzuwégen:

1. die Uberlieferung der jeweiligen Bischofskandidaten und der hinter
ihnen stehenden Familien bzw. Dynastien (oft konnte ein niederadliger
Bewerber nur mit Unterstiitzung eines méachtigen Hauses in der Reichs-
kirche reiissieren; besondere Bedeutung kommt dem Schénbornarchiv im
Staatsarchiv Wiirzburg zu, da die Schonborn tiber fast alle Bischofswahlen
auRerst genau informiert waren, auch wenn sie selbst nicht als Bewerber
auftraten);

2. die Akten des Domkapitels als Wahlorgan, insbesondere die Kapitels-
protokolle und Wahlinstrumente sowie Privatnachlasse einzelner Domher-
ren;

3. die romischen Quellen im Vatikanischen Archiv (Nuntiaturarchive
vor allem von Wien und Kéln, Korrespondenzen der Nuntien mit dem ro-
mischen Staatssekretariat, Informativprozesse, Akten der Konsistorialkon-
gregation);

4. die Archive der Méichte und Staaten (wichtig besonders Frankreich,
England, Vereinigte Niederlande sowie Preuen, Bayern und Kurpfalz);

5. die Wahlakten des kaiserlichen Hofes in Wien?.

Leider findet die obengenannte historisch-kritische Binsenwahrheit bei
der Untersuchung von Bischofswahlen in der Germania Sacra kaum einmal
Beriicksichtigung. Nicht selten wird eine solche Wahl von einem einzigen
Uberlieferungsstrang her (in Biographien meist das Hausarchiv des ,Hel-
den*) dargestellt, was fast zwangslaufig zu einer relativ einseitigen Sicht der
Dinge fithren mufi. Wenn als Korrektiv eine zweite archivische Tradition
iiberhaupt in die Darstellung einflieBt, dann handelt es sich meist um den
Bestand der ,Geistlichen Wahlakten” im Wiener Haus-, Hof- und Staatsar-
chiv?. Und nicht selten ist die Enttduschung der Beniitzer dieses Fonds sehr
grof, hatten sie doch gehofft, hier die gesamte kaiserliche Uberlieferung zu
einer bestimmten Bischofswahl zusammengefal’t zu finden. Dabei macht es
keinen Unterschied, ob diese Desillusionierung indirekt durch die eher ma-
geren Ergebnisse bei der Auswertung der ,Geistlichen Wahlakten” zum

bis zur Sdkularisation 1648-1803 (Kirchenrechtliche Abhandlungen 97/98), Stuttgart
192179

3 Eine ausfiihrliche Einfiihrung in diese Quellenbestinde und Hinweise auf weiter-
fithrende Literatur bei Hubert Wolf, Die Reichskirchenpolitik des Hauses Lothringen
(1680-1715). Eine Habsburger Sekundogenitur im Reich? (Beitrdge zur Geschichte der
Reichskirche in der Neuzeit 15), Stuttgart 1994, 42-54. Mit Ausnahme des Wittels-
bachischen Intermezzos von Karl VIL. (1742-1745) blieb die Kaiserwiirde wahrend der
gesamten Neuzeit in den Hinden des Hauses Habsburg(-Lothringen), weshalb sich fast
das gesamte kaiserliche Material im Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchiv befindet; An-
ton Schindling/Walter Ziegler (Hg.), Die Kaiser der Neuzeit 1519-1918. Heiliges Romi-
sches Reich, Osterreich, Deutschland, Miinchen 1990.

4 Lothar GroR, Reichsarchive, in: Ludwig Bittner (Hg), Gesamtinventar des Wiener
Haus-, Hof- und Staatsarchivs, aufgebaut auf der Geschichte des Archivs und seiner
Bestinde Bd. 1, Wien 1937, 273-394, hier 359 1.
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Ausdruck kommt’, oder sogar direkt angesprochen wird, wie in einer
jingst erschienenen Arbeit tiber Ludwig Anton von Pfalz-Neuburg (1660—
1694)5,

Insbesondere diese Biographie, der durch eine unsachgemifRe Benut-
zung der ,Geistlichen Wahlakten” und der sie komplementierenden Be-
stinde wichtige Informationen tiber die geistliche Karriere des Pfalzgrafen
bei Rhein und Hoch- und Deutschmeisters entgangen sind, 148t es ange-
messen erscheinen, in einer Miszelle auf die Tiicken der Konsultation des
Haus-, Hof- und Staatsarchivs im allgemeinen und der ,Geistlichen Wahl-
akten” im besonderen aufmerksam zu machen, um dadurch weitere Er-
niichterung und diirftige Resultate bei der Arbeit in diesem Archiv und be-
sonders an diesem Bestand zu verhindern.

Die ,Geistlichen Wahlakten” folgen einer alphabetischen Ordnung
(nach den Namen der betreffenden Ditzesen bzw. Hochstifte), innerhalb
derer die einzelnen Wahlen chronologisch abgelegt sind”. Aus einer ersten
Analyse ergibt sich, daB die einzelnen Faszikel meist nur ,formales” Mate-
rial wie etwa Kreditive, Rekreditive, Notifikationen, Sedisvakanz-Anzeigen
der Domkapitel und dhnliches enthalten®, wahrend (kirchen-)politisch re-
levante Informationen etwa iiber die Parteibildung im Domkapitel, die T4-
tigkeit des kaiserlichen Wahlkommissars? vor Ort und den Verlauf der Wahl
selbst weitgehend fehlen. Dabei icgi der Begrif! | Geistliche Wahlakten” ei-
gentlich nahe, dal hier alle fiir eine bestimmte geistliche Wahl (Bischof,
Koadjutor, Fiirstpropst, Filirstabt, Fiirstabtissin) relevanten Aktenstiicke ge-
sammelt sind. Und tatsdchlich erfiillten die ,Geistlichen Wahlakten“ ur-
spriinglich genau diese Funktion, wie sich aus einer zeitgendssischen Ubersicht

> Vgl. als Beispiel die sonst ausgezeichnete Arbeit von Joachim Seiler, Das Augsbur-
ger Domkapitel vom DreiRigjdhrigen Krieg bis zur Sdkularisation (1648-1802). Studien
zur Geschichte seiner Verfassung und seiner Mitglieder (Miinchener Theologische Stu-
dien, I. Historische Abteilung Bd. 29), St. Ottilien 1989; dazu die Rezension von Hubert
Wolf, in: Ellwanger Jahrbuch 33 (1989/90), 280-281. Ahnlich auch Manfred Heim,
Ludwig Joseph Freiherr von Welden. Fiirstbischof von Freising (1769-1788) (Studien
zur Theologie und Geschichte 13), St. Ottilien 1994,

5 ,Angesichts der riesigen Bestdnde des Haus-, Hof- und Staatsarchivs bestand die
Hauptschwierigkeit darin, herauszufinden, wo Nachforschungen iiberhaupt Erfolg ver-
sprachen. Hier brachte die Durchsicht der Reichstagsakten, vor allem aber der [sic!] des
,Mainzer Erzkanzlerarchivs’ interessante Ergebnisse, wohingegen sich die ,Geistlichen
Wahlakten’ und die ,Staatenabteilung’ fiir das Thema als nicht sehr ergiebig erwiesen”;
Maria Lehner, Ludwig Anton von Pfalz-Neuburg (1660-1694). Ordensoberhaupt — Ge-
neral - Bischof (Quellen und Studien zur Geschichte des Deutschen Ordens Bd. 48),
Marburg 1994, 6 f.

7 GroR, Reichsarchive (wie Anm. 4) 359 {.

8 Zu den genannten Typen des Schriftverkehrs vgl. Giinter Christ, Praesentia Regis.
Kaiserliche Diplomatie und Reichskirchenpolitik vornehmlich am Beispiel der Ent-
wicklung des Zeremoniells fiir die kaiserlichen Wahlgesandten in Wiirzburg und Bam-
berg (Beitrdge zur Geschichte der Reichskirche in der Neuzeit 4), Wiesbaden 1975,
170-227.

? Vgl. ebd. 228-251.
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der Osnabriicker Wahlakten fiir die Jahre 1698, 1715 und 1728 ergibt, die bis
heute dem betreffenden Bestand beiliegt'®.

Nach diesem Inventar aus dem 18. Jahrhundert miifiten fiir die Osna-
briicker Bischofswahl!! des Jahres 1698, aus der Karl Josef von Lothringen
(1680-1715) als Sieger hervorging!?, 43 Dokumente im Bestand ,GWA
28a“ vorhanden sein. Es befinden sich heute aber nur noch 32 Schriftstiik-
ke in dem betreffenden Faszikel. Daraus folgt, es miissen irgendwann nach
dem Ende der Reichskirche in den Sikularisationen zu Beginn des 19. Jahr-
hunderts elf Aktenstiicke entfernt bzw. anderen Serien zugewiesen worden
sein, wohl zu der Zeit, als die ,Geistlichen Wahlakten” aus der laufenden
Registratur ins eigentliche Archiv kamen. Da das genannte Osnabriicker
Inventar alle Einzeldokumente genau nach Absender, Empfinger, Betreff
und Datum auffiihrt, sind wir in der gliicklichen Lage, anhand dieser exak-
ten Angaben nach deren Verbleib in anderen Fonds zu suchen ~ ein Unter-
fangen, das in der Tat zum Erfolg fiihrte.

So finden sich die beiden Instruktionen an den kaiserlichen Wahlgesand-
ten Christian Graf von Eck vom 27. Februar 1698 und an den Sonderge-
sandten Reichshofrat Christoph Heinrich von Galen vom 3. Madrz 1698
heute im Sammelbestand ,Instruktionen“!?, der alle Generalanweisungen
fiir die kaiserlichen Botschafter — nicht nur die fiir Wahlangelegenheiten —
enthalt. Dieser ist nach den Namen der Empfanger der Instruktion alphabe-
tisch geordnet. Da in der Regel die zeitgendssischen Inventare des ur-
spriinglichen Bestandes ,Geistliche Wahlakten nicht erhalten sind, muf§
man die Namen der kaiserlichen Gesandten und das Datum ihrer Wahlin-
struktion aus den im heutigen Fonds ,Geistliche Wahlakten” liegenden kai-
serlichen Kreditiven fiir die Domkapitel bzw. Bischéfe etc. eruieren'®. Mit
diesen beiden Angaben lassen sich die Wahlinstruktionen leicht im Bestand
JInstruktionen” finden.

Daneben waren urspriinglich eine Weisung an den und acht Berichte vom
kaiserlichen Wahlkommissar fiir die Osnabriicker Wahl — in diesem Fall
Christian Graf von Eck — vorhanden. Diese sind, was den politischen Infor-
mationsgehalt angeht, dhnlich bedeutsam wie die Instruktionen. Wéahrend
diese in der Regel den kaiserlichen Wunschkandidaten fiir einen bestimm-
ten Bischofsstuhl benennen und ein Grundprogramm zur Realisierung die-
ses Vorhabens beinhalten, erginzen die Weisungen diese Generalinstruk-
tion bei Bedarf. Die Berichte dagegen, die in der heien Phase des Wahl-

10 Haus-, Hof- und Staatsarchiv (HHStA) Wien Geistliche Wahlakten (GWA) 28a.

Il 7ur  Successio alternativa® in Osnabriick vgl. Hubert Wolf, Katholische und pro-
testantische Bischéfe im Wechsel. Die Sonderstellung des Fiirstbistums Osnabriick in
der Reichskirche (1648-1803), in: Sankt Friedrich in Friedrichsdorf 1793-1993. Zum
200jihrigen Jubildum der katholischen Kirchengemeinde, Glitersloh 1993, 9-21 (Lit.).

12 priedrich Keinemann, Die Wahl des Prinzen Karl von Lothringen zum Fiirstbi-
schof von Osnabriick (1698), in: Osnabriicker Mitteilungen 74 (1966), 191-197; Wolf,
Reichskirchenpolitik (wie Anm. 3), 60-83.

13 GroR, Reichsarchive (wie Anm. 4) 327 f.

14 Dementsprechend findet sich die Instruktion fiir Bck unter dem Buchstaben ,E*,
die Instruktion fiir Galen unter ,G*; beide HHStA Wien Instruktionen (Instr) 4.
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kampfes nicht selten taglich erfolgten, geben meist einen sehr detaillierten
Eindruck iiber die Stimmung vor Ort, den Stand der Parteibildung im Dom-
kapitel und nicht zuletzt iber den notwendigen Finanzbedarf, um den ei-
nen oder anderen Kapitular durch Bestechung doch noch auf die eigene
Seite heriiberziehen zu konnen. Die Berichte und Weisungen, die sich
nicht mehr im Bestand ,Geistliche Wahlakten” befinden, sondern aus die-
sem ebenfalls selektiert wurden, sind nun weder nach dem Namen der Ge-
sandten noch nach dem Ort der Bischofswahl (etwa im Bestand ,Kleinere
Reichsstdnde”!®) geordnet. Vielmehr folgen die Berichts- und Weisungsse-
rien der Reichskanzlei dem stindigen Hauptakkreditierungsort des mit der
~Praesentia regis” bei einer Bischofswahl betrauten kaiserlichen Wahlkom-
missars, wie etwa Berlin, Hannover, Hamburg, Miinchen oder allgemein
dem Reich. Entsprechend lauten die Serien etwa ,Berichte aus Miinchen”
oder ,Weisungen nach Hamburg“!®. Der Hauptaufenthaltsort der kaiserli-
chen Gesandten zum Zeitpunkt einer Bischofswahl laRt sich mithilfe des
+Repertorium der diplomatischen Vertreter aller Lander seit dem Westfali-
schen Frieden“!7 leicht feststellen. So war — um bei unserem Beispiel zu
bleiben — Graf Eck 1698, dem Jahr der Osnabriicker Bischofswahl, in Ham-
burg akkreditiert. Entsprechend findet sich die Weisung an ihn diese Elek-
tion betreffend im Bestand ,Reichskanzlei, Weisungen nach Hamburg 2a“;
seine Berichte liber die dortigen Vorgange liegen in ,Reichskanzlei, Berich-
te aus Hamburg 5b”. Beide Serien sind in sich chronologisch geordnet, so
daf sich 1698 neben der Osnabriicker Bischofswahl auch zahlreiche andere
Betreffe befinden.

Fiir den Zustand der heutigen ,Geistlichen Wahlakten” ldfst sich nach
den bisherigen Uberlegungen festhalten:

Die urspriingliche zeitgendssische, rein sachbezogene Ordnung (Bi-
schofswahl im Jahr X im Bistum Y) wurde durch eher formal orientierte
Selekte (Instruktionen nach Empfidnger, Berichte und Weisungen nach
Hauptakkreditierungsort des Gesandten) teilweise aufgehoben; das Mate-
rial der ,Geistlichen Wahlakten” mithin auf andere Abteilungen des Haus-,
Hof- und Staatsarchivs verteilt. Zu den bislang betrachteten drei Serien In-
struktionen, Berichte und Weisungen, die zum Teil aus dem urspriingli-
chen Bestand ,Geistliche Wahlakten” zusammengestellt wurden, kommen
drei weitere Fonds, die fiir Bischofswahlen unbedingt heranzuziehen sind
und teilweise — wenn auch nicht im Fall Osnabriick — ebenfalls von dort
stammen '8,

Hier sind zundchst die Vortrdge und Konferenzprotokolle der Reichskanz-
lei!?, die iiber die interne Meinungsbildung der Wiener Regierung infor-

15 Dazu GroR, Reichsarchive (wie Anm. 4) 341-348.
5 Ebd. 330-334.

17 3 Bde., Berlin/Ziirich/Koln 1936-1965.

8 Dazu Wolf, Reichskirchenpolitik (wie Anm. 3) 52 f.

1% GroR, Reichsarchive (wie Anm. 4) 328. Die entsprechenden Serien der ,Staats-
kanzlei“ spielen fiir unsere Fragestellung nur eine unbedeutende Rolle; Josef Karl
Mayr, Staatskanzlei (Ministerium des AuReren), in: Bittner (Hg.), Gesamtinventar
Bd. 1 (wie Anm. 4) 401-468, hier 421 f{.
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mieren, zu nennen. In der Regel beschiftigten sich die Reichshofrite in ei-
ner Konferenz unter Einholung entsprechender Gutachten mit einer anste-
henden Bischofswahl; die Ergebnisse wurden in einer Konferenzrelation
festgehalten. Diese trug der Reichsvizekanzler dem Kaiser vor, der dann
eine endgiiltige Entscheidung fillte. Normalerweise befinden sich diese
Vortrige und Konferenzrelationen in den entsprechenden chronologisch
geordneten Serien der Reichskanzlei?®, teilweise sind sie aber auch nach
wie vor in die ,Geistlichen Wahlakten eingeordnet — so etwa die ,Relatio
conferentiae vom 17. Februar 1698, die osnabruggische Bischoffliche Wahl
betreffend“?!.

Dazu kommen die Zeremonialakten*®. In diesem Bestand wurden eine
Reihe von Berichten wegen ihrer Bedeutung fiir das Wahlzeremoniell zu-
sammengefaRt, die eigentlich ebenfalls in die ,Geistlichen Wahlakten” ge-
horen. Nicht selten beschreibt ein solcher Bericht neben den Protokollarien
auch politische Aspekte des Wahlgeschafts®?.

Fiir die diplomatische Konsultation auslandischer Machte beziiglich ein-
zelner Bischofswahlen durch den Wiener Hof muf in der Regel der betref-
fende Landesbestand der Staatenabteilung konsultiert werden??. Es kommt je-
doch auch vor, daR die entsprechenden Korrespondenzen den ,Geistlichen
Wahlakten” zugeschlagen wurden (etwa im Falle Miinster 1706-1707%’).
Die romischen Aktivititen des Wiener Hofes (Bemiithungen um Eligibili-
titsbreven, Verschiebungen des Wahltermins und vor allem Bestatigung
der Wahl durch den Papst) finden sich im Bestand ,Rom” der Staatenabtei-
lung wieder, die in ihrer Korrespondenzserie chronologisch Berichte und
Weisungen zusammenfalit und im Fonds Varia das Material nach Sachbe-
treffen gliedert?®.

Die Uberlieferungsgeschichte der geistlichen Wahlen im Wiener Haus-,
Hof- und Staatsarchiv ist freilich noch wesentlich komplexer, als sie sich fiir
das Beispiel Osnabriick durch den Zufallsfund des zeitgendssischen Inven-
tars aufweisen 148t. Auch wenn das ,missing link” im Sinne eines positiven
Aktenbeweises noch fehlt, zeigen die Arbeiten von Rudolf Reinhardt*” pa-
radigmatisch, daR sich Traditionen, die von der Sache her ebenfalls in die

20 HHStA Wien Reichskanzlei (RK), Vortrage.

21 HHStA Wien GWA 28a.

22 Brstmals benutzt von Christ, Praesentia regis (wie Anm. 8).

23 ygl. als Beispiel HHStA Wien Zeremonialakten (ZA) 40-44, in denen die Trierer
Koadjutorie von 1710 ihren Niederschlag fand.

24 1 pthar GroR/Karl Mayr, Staatenabteilungen (Vereinigte Diplomatische Akten),
in: Bittner (Hg.), Gesamtinventar Bd. 1 (wie Anm. 4) 509-584.

25 HHStA Wien GWA 26a und 26b.

26 HHStA Wien Staatenabteilung (StAbt) Rom Korrespondenz (Korr); StAbt Rom
Varia.

27 Rudolf Reinhardt, Die Beziehungen von Hochstift und Didzese Konstanz zu
Habsburg-Osterreich in der Neuzeit. Zugleich ein Beitrag zur archivalischen Erfor-
schung des Problems ,Kirche und Staat” (Beitrage zur Geschichte der Reichskirche in
der Neuzeit 2), Wiesbaden 1966; Ders., Untersuchungen zur Besetzung der Propstei Ell-
wangen seit dem 16. Jahrhundert, in: Viktor Burr (Hg.), Ellwangen 7641 964. Beitrage
und Untersuchungen zur Zwolthundertjahrfeier Bd. 1, Ellwangen 1964, 316-378.



Hubert Wolf

254

IBJUSAU] (ORU SIDMTDEN

IpIEYUIY YOBU SIPMUDEN

erep | 110y

II0A | Iag | slom | ;sur woy | uaeelg IIOA | VZ Iag | SI9M | Zsup
IpUBISSPIY Bunpaiqe
19[zueysiee] R[ZURYSydIay
I2UId[3] Pl 3 -ualeels L

pueisag rayprdunidsin
VMO

21nay
VMDD

ZKG 107. Band 1996/2



Die ,Geistlichen Wahlakten“ im Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchiv ESS

,Geistlichen Wahlakten” gehoren, teiweise auch im Bestand Kleinere Reichs-
stinde®® sowie in den verschiedenen einschldgigen Serien der Staatskanzlei
(Instruktionen, Weisungen, Berichte, Vortrage)?® niedergeschlagen haben.

Wer also den Tiicken des Bestandes der ,Geistlichen Wahlakten” im
Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchiv entgehen mochte, darf sich nicht auf
die Auswertung des heutigen Restbestandes ,Geistliche Wahlakten” be-
schranken, sondern muf fiir jede Wahl versuchen, den urspriinglichen
Umfang dieses Fonds zu rekonstruieren. Dies kann in Anlehnung an die
obigen Ausfiihrungen nach nebenstehendem Schema geschehen.

Bei alldem ist freilich zu beachten, dal® die archivische Bearbeitung der
,Geistlichen Wahlakten” im 19. Jahrhundert nur sehr inkonsequent
durchgefithrt wurde. So kamen die Instruktionen, Weisungen und Berichte
zwar in der Regel zu den betreffenden Serien, bei manchen Wahlen ge-
schah dies aber aus unerfindlichen Griinden nicht — so etwa fiir Trier 1710
und Speyer 1711%°. Ahnliches gilt auch fir die Konferenzrelationen und
manche Berichte, die zwar vorwiegend Zeremonielles enthalten, deshalb
logischerweise zu den Zeremonialakten gehorten, aber dennoch in der Be-
richtserie verblieben. Auch manche romische Korrespondenz, die man ei-
gentlich in einer der beiden Abteilungen des Fonds ,Rom” sucht, liegen
noch in den ,Geistlichen Wahlakten“. Nur wer all diese Hinweise bei der
Konsultation des Wiener Haus-, Hof- und Staatsarchives im Hinblick auf
Bischofswahlen in der Germania Sacra beriicksichtigt, kann den FuRangeln
der ,Geistlichen Wahlakten” entgehen.

Anschriften der Mitarbeiter:

PD Dr. Martin H. Jung, Buchenstrale 16, 72116 Mossingen
Dr. Rainer Lichele, Riesengebirgsstralle 2, 73457 Essingen
Prof. Dr. Friedrich Wilhelm Graf, PfingstrosenstraRe 9b, 81377 Miinchen

Prof. Dr. Hubert Wolf, Johann Wolfgang Goethe-Universitat Frankfurt am Main,
FB Kath. Theologie, Hausener Weg 120, 60489 Frankfurt/M.

Stud. theol. Christopher Spehr, Volmerdingsener Strale 156, 32549 Bad Oeynhausen

28 GroR, Reichsarchive (wie Anm. 4) 341-348.

29 Josef Mayr, Staatskanzlei (Ministerium des AulReren), in: Bittner (Hg.), Gesamt-
inventar Bd. 1 (wie Anm. 4) 401-468.

30 HHStA Wien GWA 42a und GWA 37.



Literarische Berichte und Anzeigen

Mittelalter

Bernard Lewis / Friedrich Niewohner (Hrg.):
Religionsgespréche im Mittelalter (= Wol-
fenbiitteler Mittelalter-Studien 4),
Wiesbaden (Kommissionsverlag Otto
Harrassowitz) 1992, 388 S., kt., ISBN 3-
447-03349-5.

Der Band vereint die Vortrage, welche
anldRlich des 25. Wolfenbiitteler Sympo-
sions vom 11.-15. Juni 1989 in der Herzog
August Bibliothek gehalten wurden. Auf
das Vorwort folgen 22 Einzelbeitrage, 16
von ihnen sind englisch, vier deutsch,
zwei franzosisch verfalst. Der bearbeitete
Zeitraum reicht vom 7. Jahrhundert bis in
das 16. Jahrhundert. Was ist nun unter
~Religionsgesprach” zu verstehen? Der
Begriff ist weit zu nehmen: er betrifft Aus-
einandersetzungen, welche eine einzige
Person mit fiktiven Gegnern fiihrte; hier
ist wohl besser von Religionsvergleich zu
sprechen (357). Das Religionsgesprach
kann von innerhalb oder aulerhalb der
Religionen gefiithrt werden (364) und
meint vor allem das echte Gesprach zwei-
er oder mehrerer Vertreter verschiedener
Religionen. Die relative Fremdheit der
Partner, ein meist herrschaftsverdiinnter
Raum, eine unterstellte methodische
Gleichrangigkeit wie entgegengebrachte
Hoflichkeit und die Pramisse, sich verste-
hen und zu einer irgendwie gearteten ge-
meinsamen Lebensbasis gelangen zu kén-
nen, falls eine solche nicht bereits bestand,
bezeichnen Kontext und Struktur dieses
Versuchs, der ein Fall aus der Reihe der
immer gewagten ,Begegnungen mit den
Anderen” darstellt (371 ff.) Solcher Rah-
men verbot weder Polemik oder Verurtei-
lung (109), welche sich oft auf eine bereits
verzerrte Textbasis stiitzte, noch den eifri-
gen Gebrauch typisierter Standardargu-
mente (135, Anm. 16).

Der Sammelband zieht, dies wird be-
reits deutlich, einen weiten Kreis und be-
schréankt sich nicht auf die Besprechung
bekannter Dokumente. Die Beitrage sind
sachbezogen geordnet: auf die Darstel-
lung innerjiidischer Auseinandersetzun-
gen folgen die Besprechungen jiidisch-
christlicher und christlich-jiidischer Ge-

spriache; sodann sind die Referate iiber
innerchristliche Disputationen mit musli-
misch-christlichen und christlich-musli-
mischen Gesprachen zusammengestellt.
Die letzte Gruppe umfaft innermuslimi-
sche Debatten und zwei muslimische Un-
tersuchungen iiber Juden bzw. Juden und
Christen. Eine Kennzeichnung der drei
Gruppen bereits im Inhaltsverzeichnis
wire hilfreich gewesen.

Zu den einzelnen Beitrdgen: H. Ben-
Shammai (B.) rekonstruiert sowohl die
Forschungsgeschichte tiber die jedenfalls
anfanglich jlidische Karaite-,Sekte” als
auch das Lehrgebdude dieser Sekte in
.The Karaite Controversy” (11-26). B.
fragt, ob sich nicht im Falle dieser ,Sekte”
eine urspriinglich offene, pluralistische
Gesellschaft verengte und sich so erst ih-
ren Gegner schuf (20). Uber den Kontext
hinaus weisen gleichfalls B.s Ausfithrun-
gen zur ,hermeneutischen Regel” (26).
Inwieweit die Zuriickweisung der miind-
lichen Tradition als Quelle auch auf der
Beeinflussung durch das Umfeld beruht,
in welcher der Koran gelesen wurde?

St. S. Schwarzschild (S.) arbeitet enga-
giert ,Proselytism and Ethnicism in R. Ye-
hudah HaLevy” (27-41) heraus. Dem Vor-
wort ist zu entnehmen (10), dal S.s Refe-
rat heftige Kontroversen ausloste. Er
macht kein Hehl aus seiner Sympathie fiir
diese ethnizistische (angemessener als:
rassistische) Sicht des Yehudah (29), der
sich neoplatonischer Philosophie bedien-
te und das ,Jlidische” als etwas fast Mate-
rielles ansah. Die von S. angedeutete
Riickkehrthese besagt, daR alle Seelen als
jiidische von Gott vorgeschaffen worden
sind (40). Wer zum judischen Glauben
konvertiert, fiigt sich in den urspriingli-
chen Plan Gottes wieder ein. Zwischen
den geborenen Juden und den konver-
tierten Juden werde es allerdings nie volli-
ge Gleichheit geben kénnen, letztere blie-
ben immer etwas herabgestuft (30, 37),
bis, ja bis der Messias die Welt vollende,
dann werde volle Gleichheit herrschen.
Mit dieser Sicht tiberwinde Yehudah, so
S., seinen ethnizistischen Ansatz (37, 40).
S. schldgt Bogen zu J.G. Herder (Anm. 1),
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zu der Feuerbachthese von K. Marx (36)
und zu dem 11. Kapitel des Romerbriefes.
Nur wenn Islam und Christentum sich in
der Ndhe des Judentums halten, werden
beide gereinigt werden (38). Auf den Arti-
kel von A. Grabois (149-167) sei hier be-
reits verwiesen. Der Nichtfachmann ver-
mift eine Erklarung von ,Ril”. ,Die Reli-
gionsgesprache in Salomo Ibn Vergas
,Schevet Jehuda” (43-59), welche M.
Awerbuch detailliert vorstellt, sehen die
Ursache der Judenverfolgungen im Neid,
erst dann in der Anbetung des Goldenen
Kalbes und zuletzt in der Kreuzigung Jesu
von Nazareth (45, 56). Ein idealer Konig
wird erdacht, welcher die Juden be-
schiitzt, und allemal die als Juden gebore-
nen Juden den zum Christentum konver-
tierten Juden vorzieht (49). W.Ch. Jordan
(J.) behandelt in ,Marian Devotion and
the Talmud Trial of 1240” (61-76) zwei
Themen. Zum einen untersucht er ein ge-
falschtes Dokument, welches 1856 in den
USA auftauchte und die Katholiken ihrer
Marienverehrung wegen angriff. Diese Li-
nie verfolgt J. zuriick und bespricht die
christliche Anklage gegen den Talmud,
daB er namlich Blasphemien tiber die
Jungfrau und Gottesmutter Maria enthal-
te. Neben der Argumentation gegen Maria
bediene man sich, so die Klage, auch sol-
cher Mittel, wie dal fiir ,Maria” das ara-
maische ,aram“ eingesetzt worden sei,
welches soviel wie ,Exkrement” bedeute
(63). Es bringt R. Chazan (Ch.) mit ,The
Barcelona Disputation of 1263: Goals,
Tactics, and Achievements” (77-91) einen
jiidisch-christlichen Disput zur Sprache,
der sich in die von Aragon getragene Mis-
sionierungsbewegung von 1240 einreiht
(80). Sie fand in der Abfassung der ,Pugio
fidei”, eine als ‘massiv’ bezeichnete Hilfe
fiir die Konfrontation, ein (vorlaufiges)
Ende (88, s. auch 117). J. Cohen will mit
,Towards a functional classification of Je-
wish anti-christian Polemic in the High
Middle Ages” (93-114) bisherige Kriterien
durch vier neue Klassen abldsen, welche
helfen sollen, die Religionsgesprache in
ihrer Dynamik genauer zu verstehen. In
diesem Aufsatz erhalt der Leser eine Fiille
an Angaben zu der einschlagigen Mittelal-
terforschung. D. Bergers Referat bespricht
die Verteidigungsschriften mehrerer Rab-
bis in ,Christians, Gentiles, and the Tal-
mud: a Fourteenth-Century Jewish Re-
ponse to the Attack on Rabbinic Judaism*
(115-130), bezieht aber auch Luthers An-
sichten zu dem jiidischen Glauben mit ein
(119, Anm. 12). A.S. Abulafia (A.) fihrt
mit ,Christians disputing disbelief:
St. Anselm, Gilbert Crispin and Pseudo-
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Anselm*” (131-148) in das Herz abendlédn-
discher Auseinandersetzung. Sie will ne-
ben anderem untersuchen, ob und wie
sich das Denken iiber die jeweilige andere
Religion auf das alltdgliche Verhalten zu
deren Angehorigen ausgewirkt habe
(132). Nichtzimperlich ging man vor: wer,
so Pseudo-Anselm und Petrus Venerabilis,
ihr rationales Argument nicht verstehe
(und vielleicht einer anderen Rationalitét
folge), dem diirfe man die Eigenschaft,
Mensch zu sein, absprechen (147). A. pla-
diert dafiir, mehr Aufmerksamkeit den
Polemikern vor der Zeit Anselms zuzu-
wenden.

A. Grabois legt durch ,Le dialogue reli-
gieux au XII¢ siecle. Pierre Abélard et Je-
hudah Halévi“ (149-167) auch andere
Ziige frei: so wenn er auf die Reise des Ab-
tes von Citeaux, Stephan Harding, zu ei-
nem jiidischen Schriftkundigen (etwa um
1108) hinweist, die dem Zwecke diente,
den exakten Wortlaut des hebréischen Bi-
beltextes zu erkunden (151, Anm. 7).
Nach der moglichen Verbindung zwi-
schen Katharern und Juden fragt neben
anderen Themen G.G. Stroumsa in ,Anti-
Cathar Polemics and the Liber de Duobus
Principiis” (169-183). Die neoplatonische
Welterkldrung konnte eine Briicke gebil-
det haben. Doch scheinen sich insgesamt
die Juden wenig um die Katharer gekiim-
mert zu haben (181, Anm. 42).

Mit D. Sahas ,The Arab character of the
Christian disputation with Islam. The case
of John of Damascus (ca.655-749)"
(185-205) beginnt der ,Islam-Teil des
Sammelbandes. Reicher Einblick erdffnet
sich in die Schriften ,De Haeresebus” und
die ,Disputatio” dieses letzten Kirchenva-
ters. Einen sehr hilfreichen Uberblicksar-
tikel verdanken wir E. Sivan ,Islam and
the Crusades: Antagonism, Polemics, Dia-
logue* (207-215). Die Muslims hatten al-
len Grund, die Kreuzziige als religiosen, ja
als heiligen (212) Krieg gegen sie aufzu-
fassen. Die wechselnden Positionen R.
Lulls als Missionar und Denker anerkennt
E. Colomers ,R. Lulls Stellung zu den An-
dersglaubigen: Zwischen Zwie- und
Streitgesprach* (217-236). Und auch
wenn die Disputanten den ,Anderen”
nach ihrem Bilde umschufen, so zeichnet
doch B. Altaners zitierte Uberlegung
(Anm. 31) die wohltuende Atmosphére
der Religionsgesprache Lulls mit seinen
Gegnern. V. Cantarine geht auf ,Juan de
Torquemada’s Crusade against Islam”-
Projekt ein (237-250). Torquemada
(1388-1468) schopite aus der ,Summa
contra gentiles” des Aquinaten und Bern-
hard von Clairvaux’ ,Laus militiae no-
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vae”, ohne jedoch deren Niveau immer zu
erreichen (238, 243). Von nach innen, fiir
die Gemeinden geschriebenen Verteidi-
gungen in Form eines Religionsgespra-
ches handelt S.H. Griffiths ,Disputes with
Muslims in Syriac Christian Texts: from
Patriarch John (d. 648) to Bar Hebraeus
(d. 1286)“ (251-273). Einen Blick auf Ar-
meniens Aktivitdt in puncto Religionsge-
sprache erlaubt K. Arafs ,Gregor von
Tat’ew und seine Einstellung zum Islam*
(275-287) zu werfen. Zahlreiche Einzel-
heiten —tiber die Existenz christianisierter
Tiirken und den Staatsstreich von 1416 im
osmanischen Reich — breitet E.-A. Zacha-
riadou in ,Religious Dialogue between By-
zantines and Turks during the Ottoman
Expansion” (289-304) aus. A.-M. Turki
zeigt in ,Pour ou contre la légalité du sé-
jour des musulmans en territoire recon-
quis par les chrétiens: Justifications doc-
trinales et réalité historique” (305-323),
wie die Pflicht des Muslim zur Auswande-
rung aus christlich gewordenem Land
formuliert war und wie sie doktrindr und
politisch gehandhabt wurde. E. Kehibergs
LAli b, Musa ibn Tawus and his Polemic
against Sunnism“ (325-350) rekon-
struiert eine innermuslimische Kontro-
verse. Von zum Islam bekehrten Juden er-
fahrt der Leser in M. Perlmanns ,Samau al
al-Maghribi (XII century)” (351-356).

In ,Die Wahrheit ist eine Tochter der
Zeit. Ibn Kammuna’s historisch-kritischer
Religionsvergleich aus dem Jahre 1280"
(357-369) stellt Fr. Niewohner (N.) einen
Vorginger —eben Ibn Kammuna —und ei-
nen Nachfolger Lessings, namlich Salman
Rushdie, vor. Der Blick weitet sich auch
zur Moderne, wenn N. den vom Vernunft-
argument her gestalteten Religionsver-
gleich Ibn Kammunas skizziert und auch
zeigt, welche Verantwortung den Men-
schen fiir die Gestaltung der politisch-so-
zialen Welt geblieben ist. Wieviele Ab-
grenzungen der Islam nach auflen und in-
nen vornehme, er, der eher Orthopraxie
als Orthodoxie sei, entfaltet B. Lewis in
souveraner Art in ,The Other and the En-
nemy: Perceptions of Identity and Diffe-
rence in Islam” (371-382). — Diese aus-
fiihrlichere Rezension schien wegen des
auRergewohlichen Reichtums dieses
Sammelbandes nétig, sei aber auch nur als
erster Schliissel zu den englischen und
franzosischen Texten verstanden. Hervor-
ragend graphisch wiedergegeben, unter
Meisterung der arabischen und anderer
Schreibweisen! Inhaltlich gesehen, hatte
vielleicht Nikolaus von Cues eine deutli-
chere Wiirdigung verdient (so nur 240-
242 im Seitenblick). Eine Auswertung des
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gesamten Materials war wohl nicht auf
dem Symposion vorgesehen, auch wenn
K. Arat (286 f.) hochst verdienstvoll einen
solchen Weg beschreitet. Die Dialektik
zwischen dem Bekehrungseifer und der
Degradierung der Konvertiten durch eini-
ge Strecken des Mittelalters hindurch zu
verfolgen, bleibt ebenso dem Leser {iber-
lassen, als wie die verschiedenen Rationa-
lititsbegriffe, die einmal zur Abgrenzung,
ein andermal zur Versohnung dienen,
wahrzunehmen.

Miinchen Norbert Brieskorn

Kéln — Stadt und Bistum in Kirche und Reich
des Mittelalters. Festschrift fiir Odilo En-
gels zum 65. Geburtstag herausgegeben
von Hanna Vollrath und Stefan Weinfurter
(= Kolner Historische Abhandlungen
39), Koln - Weimar — Wien (Bohlau
Verlag) 1993, 14, 796 S., Ln. geb., ISBN
3-412-12492-3.

Unter den zahlreichen Festschriften,
durch die derzeit die Medidvistik berei-
chert wird, verdient sicherlich die anzuzei-
gende Festgabe fiir Odilo Engels besondere
Beachtung. In dem stattlichen Band ist es
den Herausgebern gelungen, iiber 20 Bei-
trige themabezogen zum Wirkungskreis
des Jubilars, der Stadt Kln, zusammenzu-
stellen. Es war beabsichtigt, verfassungsge-
schichtliche und landesgeschichtliche Fra-
gen gleichermafen miteinzubeziehen, um
aul diese Weise das breite Interessenspek-
trum von QOdilo Engels zu reflektieren. Sei-
ne aulergewohnlich ertragreiche For-
schung dokumentiert das Schriftenver-
zeichnis im Anhang (S. 761 ff.).

In den dem Jubilar gewidmeten Beitra-
gen sind meist wichtige Ereignisse fiir
Koln und das Reich Ausgangspunkt wei-
terer Uberlegungen; Stellung und Bedeu-
tung eines Kolner Erzbischofs werden
mehrfach neu diskutiert. So beleuchtet in
einem Beitrag zur Spitantike S. Scholz,
Die Rolle der Bischofe auf den Synoden
von Rom (313) und Arles (314), S. 1 ff.,
die Haltung des Kolner Erzbischofs Mater-
nus am Anfang des Donatistenstreits. In
den Abhandlungen zum Frithmittelalter
bis zum Ende der Salierzeit steht die zen-
trale Bedeutung Kolns in ottonischer Zeit
im Mittelpunkt: J. Laudage, Liudolfingi-
sches Hausbewulfitsein. Zu den Hinter-
griinden eines Kolner Hoftages von 965,
S. 23 ff., entwirft anhand von unter-
schiedlichen Quellenaussagen vor allem
in den beiden Mathildenviten ein Bild des
ottonischen Dynastiebewuftseins, L. Vo-
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nes, Erzbischof Brun von Kéln und seine
,Schule’, S. 125 ff., sieht die ,Hauptwirk-
samkeit der Kolner Schule” in der admini-
strativen Ausbildung, die dem zeitgendos-
sischen Bischofsbild fremd gewesen sei. J.
Fried, Kaiserin Theophanu und das Reich,
S. 139 ff., trdgt ein abgewogenes Bild des
Herrschaftsverstindnisses und der Herr-
schaftspraxis der Kaiserin Theophanu vor
und erldutert die weiterfithrenden Konse-
quenzen ihrer Politik, wie etwa die Orien-
tierung nach Osten und die wechselseitige
,AbschlieRung“ Deutschlands und Frank-
reichs; die biographische Skizze stellt aber
auch die Antipathie heraus, die der erfolg-
reichen Regentin tiber ihren Tod hinaus
entgegengebracht wurde. H. Kluger,
Propter claritatem generis, S. 223 ff., be-
handelt die Personlichkeit Erzbischof Her-
manns II. von Koln und die Festschrei-
bung des Alleinrechts auf Weihe und Kro-
nung des deutschen Kénigs ,infra limites
suae dioecesis”, wiahrend H. Vollrath, Erz-
bischof Hildolf von Koéln (1075-1078).
,Hisslich anzusehen und von erbarmli-
cher Gestalt“, S. 259 ff., eine Begriffsdefi-
nition der kanonischen Wahl am Beginn
des Investiturstreits vornimmt und bei-
spielhaft auf Negativdarstellungen in
Quellen hinweist, die unreflektiert falsche
Ergebnisse implizieren.

Zur Geschichte der Stadt Koéln im
12. Jahrhundert wiirdigt F.-R. Erkens, Die
Kolner Kirche und das Reich in der Regie-
rungszeit Lothars von Supplinburg,
S. 283 ff., dessen Politik zu den Herr-
schaftsriumen am Niederrhein, die eine
starkere Anbindung an das Konigtum bis
in die Anfinge der staufischen Zeit ermdog-
licht habe. Zur Stadtentwicklung unter
Friedrich L. interpretiert H. Stehkamper,
Friedrich Barbarossa und die Stadt Koln,
S. 367 ff., die Auseinandersetzung des
Kaisers mit Koln als hartnackig gefithrten
Wirtschaftskrieg iiber 24 Jahre, wobeisich
Kéln mit einem Zugewinn an Eigenmacht
behauptet habe. — H. Wolter, Friedrich
Barbarossa und die Synode zu Pavia im
Jahre 1160, S. 415 ff., untersucht deren
verfassungsgeschichtliche Seite beziiglich
der Machtmittel der Reichsgewalt im
Schisma zwischen Alexander III. und Vik-
tor IV. und sieht die Synode als am Ende
einer viele Jahrhunderte alten Tradition
stehend. — Bine Neubewertung des Pro-
zesses Heinrichs des Lowen trifft St. Wein-
furter, Erzbischof Philipp von Kéln und
der Sturz Heinrichs des Lowen, S. 455 ff.:
Hauptdrahtzieher gegen den Welfen ist
Philipp von Kéln, dessen Interessen in
Hinblick auf den Ausbau seiner Landes-
herrschaft letztlich den ProzeR durch ein
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zuséatzliches lehnrechtliches Verfahren
beschleunigten. Somit wire der Rechts-
weg — wie in der dlteren Literatur vertre-
ten — als ineinandergreifendes land- und
lehnrechtliches Verfahren zu verstehen.

Die Beitrdge fiir den Zeitraum vom In-
terregnum bis ins Spatmittelalter begin-
nen mit einer detailgenauen Studie iiber
die spannungsreichen Vorgdnge im Um-
feld der Doppelwahl von 1257 von M.
Groten, Konrad von Hochstaden und die
Wahl Richards von Cornwall, S. 483 ff.
Auch der Beitrag von M. Werner, Préla-
tenschulden und hohe Politik im 13. Jahr-
hundert, S. 511 ff., zeichnet ein Person-
lichkeitsbild Konrads von Hochstaden, al-
lerdings von einer ganz anderen Seite her.
U. Lindgren, Die Geographie als Naturwis-
senschaft? Wie Albertus Magnus ein For-
schungsdesiderat begrindete, S. 571 ff.,
bespricht die bisher in der Geographiege-
schichte nicht beachtete Schrift Alberts
,Liber de natura loci ex latitudine et longi-
tudine eiusdem proveniente”, H. Miiller,
Koln und das Reich um 1400, S. 589 ff.,
stellt den franzosischen Frithhumanisten
Jean de Montreuil und dessen Gesandt-
schaft nach Deutschland vor, R. Grofe,
Allianz- und Lehnsvertrdge Kolner Erzbi-
schofe und Ritter mit dem franzosischen
Konig, S. 623 ff., publiziert hierzu 6 Ver-
tragstexte aus dem Pariser Nationalarchiv
fiir das 14. Jahrhundert. — E. Meuthen,
Thomas von Aquin auf den Konzilien zu
Mainz und Koln, S. 641 ff., geht der Frage
der Klerusbildung nach, W. Janssen, Der
Verzicht des Erzbischofs Ruprecht von der
Pfalz auf das Erzbistum Kéln um die Jah-
reswende 1478/9, S. 659 ff., entwirrt das
politische Spiel der letzten Regierungsjah-
re Ruprechts von der Pfalz, J. Helmrath,
Sitz und Geschichte, S. 719 ff., beleuchtet
anhand der Aussagen des Enea Silvio Pic-
colomini den Sessionsstreit zwischen
Aachen und Kéln, der fiir Koln mit der
reichsweit akzeptierten Prioritdt endete,
und A.-D. v. den Brincken, Koln, das
Reich und die Okumene, S. 701 ff., be-
schreibt die Tradition der Kartographie im
niederrheinischen Raum. Das sorgfaltig
erstellte Orts- und Personenverzeichnis
schliel3t das insgesamt sehr ansprechend
gestaltete Werk ab.

Miinchen Adelheid Krah
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Die Abtei St. Gallen. Band II: Beitrdge zur
Kenntnis ihrer Personlichkeiten. Ausge-
wiéhlte Aufsdtze in iiberarbeiteter Fas-
sung von Johannes Duft, Sigmaringen
(Jan Thorbecke Verlag) 1991, 311 S., 40
Abb., Ln. geb., ISBN 3-7995-4154-3.

Die Abtei St. Gallen. Band I1I: Beitrige zum
Barockzeitalter. Ausgewdhlte Aufsitze in
iiberarbeiteter Fassung von Johannes
Duft, Sigmaringen (Jan Thorbecke Ver-
lag) 1994, 308 S., 56 Abb., Ln. geb.
ISBN 3-7995-0392-7.

Nachdem 1990 aus Anlaf3 seines 75. Ge-
burtstages der erste, bedeutenden St. Gal-
ler Handschriften gewidmete Band ausge-
wahlter Studien aus seiner Feder erschei-
nen konnte (vgl. die Besprechungin: ZKG
103, 1992, 3801.), legte Johannes Duft,
der langjahrige verdienstvolle Betreuer
der St. Galler Stiftsbibliothek, in rascher
Folge zwei weitere Biande des Werkes Die
Abtei St. Gallen vor.

Der zweite Band ist hervorragenden
Personlichkeiten des frithen und hohen
Mittelalters gewidmet, die das geistige
und geistliche Leben der Benediktinerab-
tei St. Gallen von der Zeit der Kloster-
grindung im 7. Jahrhundert {iber die
Hochbliite in karolingisch-ottonischer
Zeit bis hin zum 12. Jahrhundert in maf3-
geblicher Weise geprdagt haben. Dabei
werden die dargestellten Personlichkeiten
nicht biographisch oder hagiographisch
geschildert, sondern es werden — entspre-
chend der Quellenlage und in steter Quel-
lenndhe — ,Beitrdge zur Kenntnis“ dersel-
ben und ihres Nachwirkens geboten. Die
dreizehn in dem Band aufgenommenen
Aufsdtze kreisen um die beiden St. Galler
Heiligen Gallus (+ um 650) und Otmar
(T 759), die bedeutenden Abte Gozbert,
Grimalt, Hartmut und Salomo (816-920),
den LehrerIso (1 871), den irischen Pilger
Eusebius (1 884), den Dichter Notker Bal-
bulus (+ 912), den Arzt Notker Piperisgra-
num (t+ 975), den Sprachenmeister Not-
ker Labeo (1 1022), die Reklusin Wibora-
da (+926), die St. Galler Klosterschiiler
und spateren (heiligen) Reichsbischofe
Ulrich von Augsburg (+ 973) und Konrad
von Konstanz (+ 975) sowie schlieBBlich
um den Geschichtsschreiber Ekkehart IV.
(+ um 1060). Ein letzter Beitrag befaft
sich mit den ,Sankt-Galler Kiinstler-Mon-
chen im frithen Mittelalter”.

Der dritte und abschlieBende Band die-
ser Aufsatzsammlung behandelt das
sankt-gallische Barockzeitalter — die zwei-
te und letzte Glanzperiode der Abtei
St. Gallen. Die insgesamt fiinfzehn, teil-
weise erstmals veroffentlichten Beitrage
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umspannen die Zeit vom ausgehenden
16. Jahrhundert bis zur gewaltsamen Un-
terdriickung der Abteiim frithen 19. Jahr-
hundert und sind in zwei Hauptteile ge-
gliedert. Der erste Teil versammelt Aufsat-
ze zur Geistes-, Bau- und Kunstgeschich-
te, naherhin Studien zu den ,Schweizer
Klosterbibliotheken im 17. und 18. Jahr-
hundert”, zur ,staatsbildenden Funktion
der Abtei St. Gallen” (gegeben ist ein
Durchblick vom 7. bis zum 19. Jahrhun-
dert) und zur barocken Stiftskirche (Bau-
geschichte im Uberblick, Planung der
Stiftskirche, Deckengemilde in der Ro-
tundenkuppel), der heutigen bischofli-
chen Kathedrale, die zu den ,letzten mo-
numentalen Sakralbauten des Spatba-
rock” (46) zdhlt und das bedeutendste
Baudenkmal inmitten des St. Galler
Stiftsbezirks ist, der in seiner Gesamtheit
seit 1983 in der UNESCO-Liste der Welt-
kulturgtiter figuriert. Es folgen Untersu-
chungen zur barocken Stiftsbibliothek
(Baugeschichte im Uberblick, Planung der
Stiftsbibliothek, Deckengemalde im Bi-
bliothekssaal) und zu den barocken Ge-
maldezyklen als Heiligen-Historien (be-
schrieben werden die 24 Gemalde der Gal-
lus-Vita in der Galluskapelle und die 22
Tafeln der Benedikt-Vita im Priorat Neu
St. Johann). Ein Kapitel tiber die barocke
Dichtkunst zu Ehren des Griinderabtes
Otmar schliet diesen Teil ab. Der zweite
Hauptteil bringt Beitrdge zu den Person-
lichkeiten, die in jener Zeit reformfor-
dernd-bewahrend oder kiinstlerisch-
schopferisch tatig waren: Vorgestellt wer-
den der Maildnder Erzbischof Kardinal
Karl Borromaus (1538-1584), welcherim
Zusammenhang mit der tridentinischen
Kirchenreform dem Galluskloster 1570
einen zweitdgigen Besuch abstattete, die
Fiirstabte Gallus Alt (1654-1687) und
Colestin II. Gugger von Staudach (1740-
1767), zwei unterschiedliche Repréasen-
tanten in der Reihe der nachtridentini-
schen Fiirstdbte, letzterer der Bauherr des
sankt-gallischen Barock, sodann der Bau-
theoretiker P. Gabriel Hecht (1664—1745)
und der Baupraktiker Bruder Gabriel Lo-
ser (1701-1785). Einfiihlsame Wiirdi-
gung finden sodann die gelehrten Stiftsbi-
bliothekare P.Pius Kolb (1712-1762),
Mitglied der Bayerischen Akademie der
Wissenschaften, P. Johann Nepomuk
Hauntinger (1756-1823), der Retter der
Stiftsbibliothek in der gefahrvollen Zeit
um 1800, P. Ildefons von Arx (1755-
1833), der letzte Geschichtsschreiber der
Abtei und Editor stift-st.-gallischer Quel-
len in den Monumenta Germaniae Histo-
rica, schlieflich P. Franz Weidmann
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(1774-1843), der Verfasser der Geschich-
te der Stiftsbibliothek.

Die in beiden Aufsatzbdanden enthalte-
nen Beitrdge sind (wie schon im ersten
Band) in Text und Anmerkungen sorgfal-
tig liberarbeitet. Sie sind durch Register
der Personen und Orte erschlossen und
durch vorbildlich erlauterte (Bd. II 279~
302; Bd. Il 271-297) Abbildungen von
sehr guter Qualitédt ausfiihrlich dokumen-
tiert. Band IIT verzeichnet aullerdem das
Schrifttum Dufts von 1889 bis 1993. Die
Binde zeichnen sich aus durch einen ge-
pflegten Stil und durch eine eindriickliche
Quellen- und Literaturkenntnis. Sie re-
prasentieren den Stand der Forschung
und gehoren zum Riistzeug eines jeden,
der sich mit der Geschichte und der Kultur
der Abtei St. Gallen befal3t.

St. Gallen Franz Xaver Bischof

Maria-Elisabeth Brunert: Das Ideal der Wii-
stenaskese und seine Rezeptionin Gallien bis
zum Ende des 6. Jahrhunderts (= Beitra-
ge zur Geschichte des Alten Monchtums
und des Benediktinertums 42), Miinster
(Aschendorff Verlag) 1994, 48, 465 S.,
kt., ISBN 3-402-03977-X.

Es ist ein groBes Verdienst der Verfasse-
rin, ein Thema zusammenfassend behan-
delt zu haben, dasin der bisherigen Litera-
tur zwar seit Ernst Robert Curtius immer
wieder aufgegriffen, aber kaum zusam-
menhangend behandelt worden ist: es ist
das Topos-Problem im monastischen Be-
reich. Um so mehr wird man es begriifRen,
daB hier ein erfolgreicher Anlauf unter-
nommen wurde, das religionspsychologi-
sche Phanomen des monastischen Riick-
zugs aus der ,Welt” in die Einsamkeit als
bewulte asketische Segregation mono-
graphisch zu behandeln. Der gewisse
Nachteil, dal} die Autorin vieles behan-
deln muR, was bereits in der vorausgegan-
genen Forschung erkannt und dargestellt
worden ist, wird bei weitem durch die
substantiellen Ergebnisse ihrer sorgfalti-
gen Zusammenschau aufgewogen. Sehr
zu begriiBen ist es ferner, dal? tiber das en-
gere Thema hinaus noch andere Sachver-
halte quellenkritisch erhellt und hervor-
gehoben werden: etwa der Zusammen-
hang von ,Einsamkeit und Ruhm*
(S. 57 ff.), Christentum und Weltweisheit
oder die Bedeutung der Begriffe secretum,
eremus und solitudo im Falle von Lérins
(S. 213 ff.). Die hagiographischen Texte
und Modnchsregeln werden umsichtig
ausgewertet und damit das weite Wortfeld
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monastischen Riickzugs von der Welt er-
schopfend analysiert. Hervorzuheben ist
auch die iiberzeugende Interpretation des
asketischen Lobs aus der Feder des Euche-
rius von Lyon (S. 180 ff.).

Allerdings zeigt sich gerade in diesem
Zusammenhang eine Grenze des Themas,
die von der Verfasserin — wenn liberhaupt
— nur sporadisch tiberschritten wird. Sie
wire namlich in ihren Ergebnissen sub-
stantiell noch wesentlich weiter gekom-
men, wenn sie durchgehend und syste-
matisch die Moglichkeit genutzt hitte, die
schriftlichen Quellen mit der jeweiligen
archdologischen bzw. paldobotanischen
Situation zu konfrontieren. Damit hditte
sie beispielsweise die sicher iibertriebene
Definition vermieden, ,dal’ vasta solitudo
in theologischen, hagiographischen und
selbst in urkundlichen Quellen zu einem
typischen Begriff wurde, um eine asketi-
sche Niederlassung oder deren Umgebung
zu beschreiben” (S. 214). Hier ist der Ver-
fasserininsofern ein Denkfehler unterlau-
fen, als sie nicht in Betracht zieht, daR die
liberwiltigende Mehrheit der Quellen der
behandelten Epoche eben von kirchli-
chen bzw. monastischen Autoren stammt
und selbst Stiftungs- bzw. Schenkungsur-
kunden textlich vom jeweils betreffenden
Kloster stark beeinfluf3t waren. Daraus
den Schlufl zu ziehen, dald es sich bei ,va-
sta solitudo” und verwandten Begriffen
immer um Kloster und deren Umgebung
gehandelt habe, ist daher problematisch.

Kritisch ist ferner anzumerken, daf die
Autorin einer gewissen Naivitdt gegen-
iiber gdngigen Topoi unterliegt, ganz
gleich ob es sich um Schlangen oder um
Quellwunder etc. handelt. Skeptisch kann
man auch gegeniiber der Auffassung sein,
daR es groRe Ahnlichkeiten zwischen dem
martinischen Monchtum und dem pro-
vengalischen gegeben habe. Schon die
Tatsache der starkeren Regularitdat des
letzteren spricht dagegen, ebenso, daB
sich auBer Marmoutier bei Tours relativ
wenige asketische Zentren Martins zu
kontinuierlich existierenden, normalen
Klostern entwickelt haben. Die Verbrei-
tung des Martinspatroziniums hat in die-
sem Zusammenhang nichts zu bedeuten,
da es der frankische Reichsheilige Martin
gewesen ist, derreichsweit verehrt wurde,
nicht der Klosterstifter. Was die Verfasse-
rin von der ,strengen Aufsicht der Bischo-
fe* sagt, bleibt in diesem Zusammenhang
nur vage Vermutung ohne Beweiskraft
(S.219 f.u. 368 £.).

Was die Griinde fiir den Niedergang von
Lérins anbelangt, so ist es kaum der Ver-
lust des ,amor eremi”, wie B. meint
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(S. 269), sondern die theologische Isolie-
rung der Klosterinsel durch ihr Festhalten
am Semipelagianismus. Meine These von
Lérins als ,Fliichtlingskloster” stiitzt sich
nun wirklich nicht allein auf Antonius
von Lérins, hier gibt es eine Reihe viel
konkreterer Hinweise (S. 305 1.).

Sehr zu begriiRen ist dagegen die Zu-
sammenstellung von typischen Motiven,
Begriffen und Zitaten in der asketischen
Literatur (S.418-441), die dem reichen
Fundus ihrer Quellenkenntnis entstam-
men. Ungeachtet der Kritik in einzelnen
Fragen, handelt es sich insgesamt um eine
rundum gediegene Arbeit, die im Bereich
der Topos-Forschung wesentliche Fort-
schritte erbracht und in vielen Punkten
endlich Klarheit geschaffen hat.

Miinchen Friedrich Prinz

Ludger Korntgen: Studien zu den Quellen der
frithmittelalterlichen Bufbiicher (= Quel-
len und Forschungen zum Recht im
Mittelalter 7), Sigmaringen (Jan Thor-
becke Verlag) 1993, 292 S., Ln. geb.,
ISBN 3-7995-6088-2.

Zwei Griinde veranlassen, dieses Buch
besonders herauszustellen: einmal sein
sachliches Ergebnis, das einen fir die
frithmittelalterliche Bulfigeschichte und
die BuRbiticher fortan nicht zu umgehen-
den Beitrag bietet, des weiteren die akribi-
sche Erarbeitung, wie sie fiir die Schule
Raimund Kottjes charakteristisch ist und
der wir nun zudem eine erste, heutigen
Standards verpflichtete Edition von Buf3-
biichern verdanken, an der auch der Ver-
fasser der vorliegenden Studie mitgear-
beitet hat: R. Kottje, unter Mitarbeit von
L. Korntgen und U. Spengler-Reffgen,
Poenitentialia minora Franciae et Italiae
saeculi VIII-IX = Corpus christianorum
ser. lat. CLVI, Turnhout 1994.

Im ersten Drittel des Buches wird ein
frithes britisch-irisches Bulbuch ,ent-
deckt”: das in einer Bobbienser Hand-
schrift tiberlieferte und in Mailand aufbe-
wahrte ,Ambrosianum’, das schon O. See-
baR 1896 ediert hat, aber in seiner wirkli-
chen Bedeutung nicht erkannte bzw. we-
gen des damals noch nicht bekannten
Cummeanschen BuRbuches, wasaus dem
Ambrosianum exzerpiert hat, nicht er-
kennen konnte. Kérntgen resiimiert fiir
das ,Ambrosianum’: ,Die Abfassung des
BuRbuches kann also auf die Zeit von circa
550 bis circa 650 eingegrenzt werden, als
Herkunftsort ist ein Kloster in Britannien
oder Irland anzunehmen” (S. 86). Bemer-
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kenswert sind Art und Inhalt: Die konzep-
tionelle Souverdnitat des Verfassers zeige
sich inhaltlich in der Selbstandigkeit, mit
Hilfe des Cassianschen Lasterschemas ei-
nen neuen Aufrif geschaffen zu haben,
des weiteren in dem groReren literari-
schen Anspruch gegeniiber vergleichba-
ren Texten. Ansonsten erscheint wieder-
um das, was fiir BuRbiicher essentiell ist:
~eine Skala von in Fastenzeiten bestehen-
den BuBtarifen” (S. 58). Aber das ist nicht
alles. Ahnlich wie die Columbanschen
Bullbiicher besitzt das Ambrosianum
,monastische” und ,allgemeine” Bestim-
mungen. Der monastische Anteil erweist
sich in Geist und Art eng verwandt mit der
Regula Benedicti, ohne daR aber eine lite-
rarische Beziehung erkenntlich wiirde.
Den fiir die Laien bestimmten Anteil leitet
Korntgen von der ja auch in Britannien
anfangs praktizierten altkirchlichen ,06f-
fentlichen BuBe“ her und verweist dabei
auf die betonte Stellung des Priesters im
BuBverfahren. Das fiihrt dann zu weite-
ren Uberlegungen, zu dem altbekannten
Thema ,Klosterparuchia — Bischofskir-
che“, wobei neuerdings die Bedeutung
der ersteren geringer veranschlagt wird.
Im Anhang hat Kérntgen seiner Untersu-
chung eine Edition des ,Ambrosianum’
beigefiigt.

So haben wir also ein ,neues” britisch-
irisches BufRbuch. Indes bleiben auch Fra-
gen. Einmal zum Priester, kennen doch
die kolumbanischen Frauenkloster auf
dem Kontinent eine BuBerteilung durch
Abtissinnen: ,culparum modus in abbatis-
sae pendat iudicio” (Donatus, Regula vir-
ginum 69; G. Muschiol, Famula dei, Miin-
ster 1994, S. 222-263). Sodann wird das
offenbar zuerst im Ambrosianum ange-
wandte Schema ,per ignorantiam — per
neglegentiam - per contemptum®
(S. 38 1., 5. 85) kommentarlos gelassen;
daB aber aus Unkenntnis begangene Siin-
den bestraft werden, hat als Problem vor
Jahren schon M. Miiller in seinem Buch
,Ethik und Recht” dargetan. Und noch ein
anderer Hinweis: Auch Gregor der Grolie
beginnt seine Siindenstufenlehre mit
Jignorantia“ (F. Ohly, Metaphern fiir Stin-
denstufen... Opladen 1990, S. 22 {.), wes-
wegen zu erortern ware, ob hier nicht eine
Beeinflussung vorliegen kénnte.

Eine nicht minder groRe Uberraschung
ist das weiter noch behandelte ,Paeniten-
tiale Oxoniense II’. Als Zeit und Ort der
BEntstehung wird jene Phase der karolingi-
schen Kirchenreform angenommen, die
noch vor den Initiativen Karls liegt; zu
denken sei an die ,von Pippin und Chro-
degang vorangetriecbenen Reformen”
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(S. 200). Dieses BuBbuch féllt ganz aus
dem Rahmen des Gewohnten. Schon die
BuRzeiten sind nicht nach Jahren, son-
dern nur nach Wochen bemessen, und das
hat ,in keinem anderen Bufbuch eine
Parallele” (S. 152). Im wesentlichen gilt
das Prinzip, nur Schuld erfordere Siihne,
sodaR bei einem ohne ersichtlichen
Grund verstorbenen Kind die Mutter
,ohne Schuld” ist. Hat die Mutter das Kind
unwillentlich fallen lassen oder kann sie
es nicht hinreichend ernédhren, sodal’ es
stirbt, ist sie wiederum ,nicht zu beschul-
digen, soll aber dennoch drei Wochen fa-
sten”. Bei den Speise-, Pollutio- und Ri-
tusvorschriften schlagt ebenso wieder die
Tathaftung durch; hier erfordern auch aus
Krankheit oder Unwissen begangene
Handlungen Bule. Fiir den Geist des Buf3-
buches, das Korntgen zufolge von einem
sehr selbstdndigen Autor ohne Berufung
auf Autoritdten verfafft wurde, ist beson-
ders auch die Praefatio kennzeichnend.
Sie erinnert an das Gleichnis vom verlore-
nen Sohn, mahnt den Priester zu Barm-
herzigkeit und Trostung, will das Be-
kenntnis duBerst diskret und die Bulle
strikt geheim behandelt wissen. Mitihrem
zweiten Teil, der mit dem Wort ,Quoties-
cumque” beginnt, prasentiert die Praefa-
tio einen Text, der ,seit dem Ende des
8. Jahrhunderts gemeinsamer und weit-
gehend iibereinstimmender Bestandteil
vieler frankischer BuRbiicher” geworden
ist (R. Kottje). Der Priester wird hier zu ei-
ner Solidaritdt mit dem BiiReraufgerufen,
die man nur erstaunlich nennen kann,
soll er doch selber zum Beispiel eine oder
zwei Wochen lang mitfasten. Korntgen
vertritt nun die These, dal® dieser so weit
verbreitete Text, Quotiescumque’ origina-
rer Bestandteil der Praefatio des Oxo-
niense II ist, daR also ,Prolog, instruk-
tionsartige Textstiicke im Corpus und
BuBkanones eine urspriingliche literari-
sche Einheitbilden” (S. 149). So hétte also
dieser ungewohnliche Autor, dessen Bul3-
buch offenbar keine weitere Verbreitung
gefunden hat, mit wenigstens einem Teil
seiner Praefatio, namlich mit dem Text
,Quotiescumque’, langwirkende Malsta-
be gesetzt. Sachlich mul das BuBbuch ,als
Kritik an den insularen oder insular be-
einfluliten BuBbiichern verstanden wer-
den” (S. 198). Vergleicht man dabei das
,Oxoniense II' mit dem nach 800 aus-
driicklich als Reform-BuRbuch verfaiten
Paenitentiale des Halitgar von Cambrai,
fallt letzteres weit ab; erneut erscheinen
die tiberlangen JahresbufBzeiten, eine ge-
nau tarifierte Umrechnungstabelle und
ausfiihrlich auch Pollutio-Vergehen. Soist
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das ,Oxoniense II* zweifellos der bedeu-
tendere Reformversuch.

Nur zwei kleine Hinweise: Dafd wieder-
um der Priester besonders herausgestellt
wird (S. 164-168), 1Bt erneut an die buf3-
erteilenden Abtissinnen denken, aber
weiter auch daran, dal es noch eine ande-
re Beichtform gab: die Confessio Deo soli;
die Beichte vor dem Priester war offenbar
gar nicht so einfach durchzusetzen. Bei
der von so vielen Paenitentialien zitierten
Ermahnung der Beichtvdter ,Quoties-
cumque’ ist man versucht daran zu den-
ken, ob hier nicht ein von der Kirchenre-
form allgemein beforderter Instruktions-
text zur BuRe vorliegt, wie man solche zur
gleichen Zeit auch fiir die Taufe (so die Er-
gebnisse der Untersuchungen von Susan
Keefe) und in gleich mehrfacher Anzahl
auch fiir die MeRfeier geschaffen hat.

In einer Art Nachgang werden quellen-
geschichtliche Fragen um das ,Pseudo-
Romanum’, namlich das 6. Buch von Ha-
litgars Paenitentiale, und das,Paenitentia-
le mixtum Pseudo-Bedae-Egberti‘’ behan-
delt und dabei die fiir das ,Oxoniense II’
und die Instruktion ,Quotiescumque’ er-
zielten Ergebnisse weiter abgesichert.

Die Ergebnisse von Korntgen werfen
viel neues Licht auf die frithmittelalterli-
chen BuRbiicher und die daraus resultie-
rende BuBpraxis. Der Verfasser hat mit
seiner Untersuchung einen auflerordent-
lich gliicklichen Griff getan, nicht in dem
Sinne, daR ihm unbekannte Handschrif-
tenzugefallen wiren, sondern in dem Sin-
ne, dal’ er mit Akribie und Gelehrsamkeit
soviel Neues und Uberraschendes zu er-
schlieRen vermochte.

Miinster i.W. Arnold Angenendt

Claude Carozzi: Le voyage de I'ame dans " Au-
dela. D'aprés la littérature latine (V-
VIII® siécle) (= Collection de 1’Ecole
Frangaise de Rome 189), Rom (Scuola
Tipografica) 1994, 711 S., geb., ISBN
7283-0289-8.

Das volumindse, der ,nouvelle hi-
stoire” verpflichtete Werk, das in seinem
mehr als 20 Jahre zuriickliegenden An-
fangsstadium von Georges Duby angelei-
tet wurde, periodisiert die Geschichte der
Jenseitsreisen dreifach: Die erste Phase
reicht von der Mitte des 3. Jh.’s bis in das
6. Jh. hinein, bevor die Uberlieferung
zwischen dem 7. und dem 11. Jh. ihre Blii-
te erreicht; das 12./13. Jh. markiert mit
der Ubersetzung der Jenseitsreisen in die
Volkssprachen sowie mit dem nunmehr
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dominanten allegorischen Verstdndnis
des traditionellen Stoffes einen weiteren
Einschritt. Carozzi charakterisiert die
,voyage de I'ame dans I’Au-dela” als lite-
rarische Uberlieferung, die jeweils auf ei-
nen Menschen zurtickgeht, der scheinbar
tot war, dessen Seele sich somit bereits
vom Korper geldst hatte und unter Anlei-
tung eines Fithrers die Orte zu sehen be-
kam, an dem sich die Toten aufhalten;
nach ihrer Jenseitsreise kehrte die Seele
wieder in das Diesseits zuriick und verei-
nigte sich mit dem Korper des scheinbar
Toten, so dal’ dieser von dem Geschauten
berichten kann (4 f.). In der christlichen
Geschichte darf die sog. Paulus-Apokalyp-
se aus der Mitte des 3. Jh.’s mit ihrer Schil-
derung der jenseitigen Welt als ,premier
voyage chrétien dans ’Au-dela” (9) und
~prototype pour toutes les visions médié-
vales” gelten (3). Augustinus setzt mit der
Einfithrung des Reinigungsfeuers einen
weiteren Akzent, der die Fortsetzung der
individuellen Geschichte im Jenseits be-
zeichnet (24); konsequent sieht erstmals
er die Periode zwischen Tod und Auferste-
hung als eine zeitliche an (32). Bei Gregor
dem Grofien finden sich sowohl der Ort
der Reinigung als auch die Zeit des Zwi-
schenzustandes (32) detailreich ausge-
malt (Jenseitsbriicke, Reinigungsfeuer,
Zeit der Freude bzw. der Qualen). Vor al-
lem aber besteht seine Originalitadt darin,
,d’établir une continuité entre 'état de
I"dme aprés la mort et celui des ressuscités
aprés le Jugement.” (55) Im Unterschied
sowohl zu Gregor als auch zu den vielen
durch Carozzi untersuchten frithmittelal-
terlichen Berichten von Jenseitsreisen,
die allesamt zwei Tode unterscheiden —
den ersten des Korpers, den zweiten (auf-
grund der Siinde moglichen) der Seele
(384 f.), bestanden die frithen Christen
~quasiment révolutionnaire” auf der Auf-
erstehung nicht allein der Seele, sondern
auch des Korpers; in diesem Sinne ist von
einer Reise der Seele ohne den Kérper nir-
gends die Rede (384). Wenn Carozzi die
(jenseits-)reisenden Personenen — besser:
ihre Seelen —, die von ihnen aufgesuchten
Orte und das von ihnen Erlebte mit Hilfe
religionshistorischer, ethnologischer und
theologischer Kriterien akribisch analy-
siert, sto3t er auf eine Vielzahl von Phano-
menen, wie sie auch in anderen Religio-
nen anzutreffen sind: ,Les spéculations
sur le feu se retrouvent partout.” (138,
186, 194) Im 12./13. Jh. durchlaufen die
,voyages de I"dme dans 1'Au-dela” eine
grofle Veranderung: Der ,triomphe de
I'individu” drangte vor allem das frithmit-
telalterliche System der Tarifbufe zuriick,
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das es ermdglicht hatte, die zu Lebzeiten
noch nicht abgegoltenen Vergehen auch
nach dem Tode in exaktem Malde abzubii-
Ren bzw. durch noch Lebende abbiiflen zu
lassen (637 ff.).

Die Brisanz der vorliegenden Studie,
die aufgrund ihrer mentalitdtsgeschicht-
lich ausgerichteten Untersuchungsper-
spektive, des in Fiille herangezogenen
Quellenmaterials und der wvielfaltigen
neuen Einsichten in einen Teilbereich der
frithmittelalterlichen Eschatologie ohne
Ubertreibung als epochal zu bewerten ist,
liegt nicht zuletzt darin, daf sie die These
von Jacques Le Goff (Die Geburt des Fege-
feuers, Aus dem Frz. libers. v. A. Forkel,
Stuttgart 1984) in eindrucksvoller Weise
falsifiziert, darzufolge das Reinigungsfeu-
er im letzten Drittel des 12. Jh.’s geboren
worden sei, eben zu jener Zeit, da die zwi-
schen den Herrschenden und den Be-
herrschten angesiedelte freie Schicht der
Stadter mit ihren neuen Lebens- und Be-
rufsmoglichkeiten zugleich einer neuen
Weise der religiosen Sanktion bedurft hat-
te. Im weiteren Unterschied zu Le Goff,
der die Berichte iiber die Jenseitsreisen al-
lein als Ausdruck der theologischen Sta-
gnation im Mittelalter bewertet, klassifi-
ziert Carozzi die Jenseitsberichte selbst als
Theologie (z.B. 649; einige wenige Male
allerdings auch etwas unvorsichtig als
Jraditions folkloristiques”, z.B. 642),
wenn er sie in den Kontext der frithmittel-
alterlichen BuRgeschichte einordnet oder
sie in Zusammenhang mit den beinahe
zeitgleich zur Bliite gelangenden Libri me-
moriales bringt (635). Es bleibt sein Ge-
heimnis, warum er den Leser an keiner
Stelle ausdriicklich auf das von ihm tiber-
holte Werk und dessen These hinweist.

Miinster i. W. Hubertus Lutterbach

Johannes Fried: Der Weg in die Geschichte. Die
Urspriinge Deutschlands bis 1024 (= Pro-
pylden Geschichte Deutschlands 1),
Berlin (Propylden Verlag) 1994, 922 S.,
Abb., Halbleder geb., ISBN 3-549-
05811-X.

Es ist nicht leicht, ein Handbuch zu
schreiben! Gelehrt und trotzdem gut les-
bar soll es sein, umfassend und aulierdem
—selbstverstandlich — auf der Hohe der ak-
tuellen Forschung. Als Summe des bisher
Geleisteten soll es fiir Jahrzehnte das giil-
tige Bild einer Epoche bestimmen. Bei so
hochgespannten Erwartungen nimmt es
nicht wunder, dal nur wenige Gelehrte
zur Ubernahme einer solchen Aufgabe be-
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reit sind. Sie miissen angesichts einer
kaum noch zu iiberblickenden Fiille wis-
senschaftlicher Untersuchungen einer-
seits beachtliche Gestaltungskraft, ebenso
aber auch den Mut zur Liicke aufbringen,
denn Verlagsvorgaben und die Aufnah-
mefihigkeit der Leser zwingen zur Stoff-
auswahl. Wenn es dann auch noch um die
Urspriinge und Anfange der deutschen
Geschichte bis zum Herrschaftsantritt der
salischen Dynastie im Jahre 1024 geht,
also ein vieldiskutiertes und umstrittenes
Thema angeschlagen wird, ist die Heraus-
forderung besonders groB. Und schnell
finden sich hochsperzialisierte Fachkolle-
gen, die selbst zwar selten Handbiicher
verfassen, aber angeblich oder tatsachlich
fehlende Aspekte sofort scharfsichtig auf-
decken. Die Kritik ist demnach vorpro-
grammiert.

So erging es auch dem Frankfurter Me-
didvisten Johannes Fried, dessen umfas-
sende Erziahlung von Deutschlands ,Weg
in die Geschichte’ durchaus unterschiedli-
che Reaktionen hervorgerufen hat. Der
erste Band des ambitionierten Unterneh-
mens einer ,Propylden Geschichte
Deutschlands’ war mit Spannung erwar-
tet worden, nachdem die entsprechenden
Darstellungen zum Hoch- und Spatmittel-
alter von Hagen Keller (Zwischen regionaler
Begrenzung und universalem Horizont.
Deutschland im Imperium der Salierund Stau-
fer 1024-1250, Berlin 1986, Studienaus-
gabe 1990) und Peter Moraw (Von offener
Verfassung zu gestalteter Verdichtung. Das
Reich im spéten Mittelalter von 1250 bis 1490,
Berlin 1985, Studienausgabe 1989) schon
des lingeren vorlagen. Die Rezensenten
meldeten sich bald nach Erscheinen des
Werkes im Friihjahr 1994 zu Wort. Neben
lobender Hervorhebung einiger Teile be-
mingelte Friedrich Prinz eine Uberbe-
tonung der ,hypertrophen Adelsfor-
schung”, der gegeniiber das Volk ,so gut
wie unberiicksichtigt* bleibe und so
JJahrzehnte intensiver gesellschaftsge-
schichtlicher Forschung kaum einen Nie-
derschlag gefunden® hatten (,Nationalge-
schichte ohne Volk”, in: Die Zeit Nr. 27
vom 1. Juli 1994, S. 62). Genauim Gegen-
satz dazu hob Jacques Le Goff hervor,
Fried habe im besten Sinne der histori-
schen Anthropologie die ,Geschichte der
Gemeinschaft aller deutschsprechenden
Menschen” nach der ,Stufenleiter der
Hierarchie vom Adel bis zu den Horigen
hinab” erzihlt und nennt sein Buch eine
,herausragende Lektion im Methodi-
schen” (,Woher die Deutschen kamen”,
in: Frankfurter Allgemeine Zeitung Nr. 226
vom 28. September 1994, S.39). Peter
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Moraw stellte knapp fest: ,So muR man
heute Geschichte schreiben, nicht anders”
(Die Welt vom 17. Maérz 1994). Unge-
wohnlich harsche Kritik dagegen kam
von Gerd Althoff (,Von Fakten zu Moti-
ven. Johannes Frieds Beschreibung der
Urspriinge Deutschlands®, in: Historische
Zeitschrift 260, 1995, S.107-117). Als
Hauptthema von Frieds Buch sah er ,die
Darstellung des Verhéltnisses von Konig-
tum und Adel”, die ,Herausbildung eines
Dualismus zwischen Kaiser und Reich”
(S. 110) und warf ihm bei dessen Entfal-
tung ,Freiziigigkeit im Umgang mit Quel-
lenaussagen” (S. 116) vor. Zugunsten
Jhypothesenfreudiger = Dramatisierung
des Geschehens” habe Fried die Nachpriif-
barkeit seiner Rekonstruktion verletzt. In
einem Handbuch, so Althoff, gefihrde
dies ,die Grundlagen der wissenschaftli-
chen Verstandigung” (S. 117). Auf diesen
ungewohnlichen Verril reagierte die Hi-
storische Zeitschrift ebenso ungewohn-
lich, lieB sie doch, vom Mitherausgeber
Lothar Gall eigens erklart, Althoffs Rezen-
sion die Gegendarstellung des Rezensier-
ten direkt folgen. Darin wehrte sich Jo-
hannes Fried (,Uber das Schreiben von
Geschichtswerken und Rezensionen.
Eine Erwiderung”, in: Historische Zeitschrift
260, 1995, S. 119-130) vehement gegen
Althoffs Vorwiirfe und betonte: ,jedes
Faktum, alle Geschichte bedarf eines
schopferischen Aktes des Historikers®,
denn ,andersalsin der Erzahlung existiert
Geschichte nie“. ,Referentielle, quellen-
und forschungsbezogene Spekulation ist
demnach zuldssig und mufd es sein, soll
Geschichte erzahlt werden” (S. 120). Eine
solch scharfe Kontroverse hat es in der
Zunft seit langem nicht mehr gegeben,
was Gustav Seibt in der Frankfurter Allge-
meinen Zeitung zu einem siiffisanten
Kommentar unter der Uberschrift ,Krach
in der Mediavistik” (Nr. 57 vom 8. Marz
1995, S. N 5) veranlafte.

Im Kern geht es bei dieser Auseinander-
setzung um die in der Tat berechtigte Fra-
ge, wie denn heute Geschichte dem inter-
essierten Publikum nahezubringen sei.
Profunde Gelehrsamkeit und fliissiger Er-
z&hlstil miissen kein Gegensatz sein, wie
vor allem angelsdchsische, aber auch eini-
ge deutsche Geschichtsschreiber zeigen.
Um die iiberlieferten Quellen zum Spre-
chen zu bringen, bedarf es sicher der
Phantasie des Historikers, gezahmt frei-
lich durch Plausibilitdt und Referentialitét
(Fried, s.0., S. 120). An diese Vorgabe hat
sich Fried durchaus gehalten, und auf die-
ser Grundlage erzihlt er pointiert und ge-
radezu spannend. Das Ergebnis ist ein
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zum Lesen anregendes Buch, eine hoch-
interessante ,Einladung ins Mittelalter’
(H. Fuhrmann). Dazu tragen auch die in
der Regel sehr qualitétvollen, verschwen-
derisch auf Tafeln angeordneten Abbil-
dungen bei, die allerdings besser mit dem
Text hatten verbunden werden kénnen.
Natiirlich verzichtet Fried nicht auf Ak-
zentuierungen und Wertungen, ist aber
sichtlich bemiiht, sie an die Quellen zu
binden. Deren Deutungsmuster lassen in-
des nur selten objektiv erkennen, ,wie es
eigentlich gewesen sei’, weil sie bereits ei-
ner vorgepragten Wirklichkeitswahrneh-
mung entspringen. So werden auch mo-
derne Interpreten bei gleicher Quellen-
basis zu unterschiedlichen Ergebnissen
kommen kénnen. Erschwerend kommt
hinzu, daR das Frithmittelalter eine orale
Gesellschaft war, nach deren Verstindnis
ihre schriftliche Hinterlassenschaft einzu-
schitzen ist. ,Die Folgerungen fiir den Hi-
storiker sind betrdchtlich. Er darf die
Quellen des friitheren Mittelalters nicht le-
sen, als seien sie fiir literale Textexegeten,
fiir Vielleser, geschrieben. Viel eher hat er
an sie heranzutreten wie an ein zufallig
schriftlich fixiertes Durchgangsstadium
miindlicher Tradition” (S. 148; zu diesem
Komplex jetzt Horst Wenzel, Héren und Se-
hen. Schrift und Bild . Kultur und Gedéchtnis
im Mittelaiter, Miinchen 1995). Die durch
diese = Ausgangsbasis  entstehenden
Schwierigkeiten werden iiblicherweise in
Anmerkungen diskutiert. Wegen der Ver-
lagsvorgaben mufte Fried hierauf ver-
zichten, was sicher ein Manko ist. Zahlrei-
che Quellenzitate (leider ohne exakte
Stellenangaben, die ohne Stérung des Le-
seflusses durchaus maoglich gewesen wi-
ren) sowie die ausgezeichnete Bibliogra-
phie (S. 863-890) garantieren dennoch
eine gewisse Uberpriifbarkeit. Das aus-
fithrliche Personen- und Ortsregister
(S. 891-921) dient der raschen Orientie-
rung.

Die Anlage des Werkes ist komplex. Die
Gliederung hatte durch weitergehende
Differenzierung dem Leser den Zugang
noch erleichtern kénnen. Den Rahmen
bilden zwei kurze Kapitel zu der kontro-
vers diskutierten Frage nach dem Problem
der deutschen Identitdt (,Was heilRt
deutsch?*, S. 9-28; ,Noch einmal: Was ist
deutsch?”, S. 853-860). Das Ergebnis die-
ser hervorragenden Skizze ist niichtern:
~Weit entfernt, auch nur die geringste
Spur von NationalbewuBtsein aufzuwei-
sen, war es die Summe des Geschehens
vom Zerfall des Frankenreiches an. Die
Ethnogenese vollzog sich auf mehreren
Ebenen: als politischer, sozialer und geisti-
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ger Prozel3, als Namengebung, als Ausbil-
dung einer volkssprachigen Literatur und
als Selbstreflexion der Betroffenen... Ein
einig Volk waren sie zu allerletzt; sie blie-
ben in erster Linie Baiern, Sachsen, Kol-
ner und dergleichen. Nur in der Fremde
hieRen sie und nannten sie sich ,Deut-
sche’... Die Deutschen wurden Deutsche,
ohne darauf zu achten” (S. 859).

Neben diesem Rahmen wird das Haupt-
thema des Buches von zwei weiteren Ka-
piteln umschlossen: ,Land und Leute”
(5.29-161) sowie ,In der Gemeinschaft
der Vélker” (S. 737-852). Das erste schil-
dert eingehend &duRere und innere Be-
dingtheiten des Gebietes des kiinftigen
deutschen Reiches, das nicht von ,Kultur-
einheit, sondern uniiberschaubarer Viel-
falt“ gepragt war (S. 57). Fried entwirft
ein eindringliches Bild des Raumes (,um
1000 ein weithin unterentwickeltes, aber
ausbaufahiges Land“, S.61) und seiner
Menschen mit den typischen Anzeichen
der Mischkultur einer Ubergangsepoche.
Den dlteren Annahmen ,eines gemein-
germanischen Rechts und tiberhaupt ge-
meingermanischer Verfassungsinstitutio-
nen” (8. 67) begegnet er mit Skepsis und
zieht ,gentile Traditionskerne” einer ,ur-
germanischen Ethnogenese” vor (S. 68).
Die Erreichbarkeit gemeinsamer Kultauf-
fassungen erscheint Fried ebenso proble-
matisch, weshalb er die einschligigen Be-
richte von Beda Venerabilis, Adam von
Bremen und Snorri Sturluson fiir ,alles
andere als zuverldssig” ansieht (S. 68).
Zumindest fiir den nordgermanischen
Raum gibt es gute Griinde gegen diese
Sicht, wie etwa Karl Hauck verschiedent-
lich geltend gemacht hat (etwa ,Die bre-
mische Uberlieferung zur Gétter-Dreiheit
Altuppsalas und die bornholmischen
Goldfolien aus Sorte Muld®, in: Friihmittel-
alterliche Studien 27, 1993, S. 409-479). Si-
cher zutreffend ist der Gesamteindruck,
daB es sich bei den germanischen Stim-
men um ,komplexe, inhomogene und in
gewisser Weise instabile Traditionsver-
bande” handelte, die zur Erhaltung ihrer
Einheit und Zusammengehorigkeit ge-
meinschaftsstiftender Institutionen, Sym-
bole und Riten bedurften, reprasentiert
vor allem durch ein ,ausgeprégtes, vom
Adel  getragenes  Selbstbewultsein”
(S. 80 f.). Deutlich herausgearbeitet wird
schlieBlich, daR eine Macht den allmahli-
chen Ubergang vom rémischen Imperium
tiber die salfrankische Reichshildung bis
zum karolingischen Vielvilkergebilde
iiberdauert hat, wenn auch nicht ohne
Einbulen und Wandel: ,die christliche
Kirche. Alle kuinftige Kultur in Europa
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sollte an ihre Organisation, an ihren auf
schriftlich fixierten Dogmen und eine rei-
che Theologie gestiitzten Glauben, an ih-
ren unverzichtbaren Bedarf an Literalitat
und das von ihr gehegte BewuRtsein von
Einheit ankniipfen” (S. 73).

Frieds eigentliches Augenmerk gilt den
_Menschen im werdenden Deutschland”
(S. 92-161), deren ,Verhalten’, ,Soziale
Gruppen und Interaktionen’, Wissen und
Verstehen’ er in vielfdltigen Beziigen be-
schreibt. Eindriicklich etwa ist der Ab-
schnitt {iber die Angst, die den Alltag be-
herrschte und sich, auch fur die Kirche,
,als taugliches Mittel zur Disziplinierung
aller sozialen Stinde“ erwies (S. 106 ff.,
vgl. 807 f.). Man muf sich freilich davor
hiiten, sie anachronistisch mit dem mo-
dernen Angstgefiithl gleichzusetzen. Es
handelte sich sozusagen um die ,Furcht
des Herrn’ (Ps 111,10), die Sorge also, an-
gesichts der Ewigkeit sein irdisches Leben
recht zu fithren. Diese Grundstimmung
konnte man nicht einfach als ,Herr-
schaftsmethode” (S. 109) instrumentali-
sieren, sie drangte jeden zur verantwortli-
chen Gestaltung seines Lebens, gerade
auch den Herrscher. Selbst die Kirchen-
ménner waren davon nicht frei, im Ge-
genteil. Manche Briefe des Bonifatius bei-
spielsweise zeigen tiberdeutlich diese Hal-
tung. Weitere Hinweise konnte die hagio-
graphische Uberlieferung geben, die ge-
nerell noch stirkere Berticksichtigung
verdient hitte. Insgesamt gesehen wird
gerade der Kirchenhistoriker in diesem
Teil von Frieds Buch reiche Hinweise zu
einem vertieften Verstdndnis des Frith-
mittelalters finden.

Das gilt auch fiir das Thema ,In der Ge-
meinschaft der Volker”, das die Komplexe
,Fernhandel und Stadte’ (S. 737-766),
Kirche und Frommigkeit' (S. 766-808)
sowie ,Geistige Kultur’ (S. 808-852) be-
handelt. Der hier besonders interessieren-
de Abschnitt iiber die Kirche konzentriert
sich stark, vielleicht zu stark auf das innere
Erscheinungsbild, auf MeRfeier und Litur-
gie, Kirchenrecht, Klosterwesen, Religio-
sitdt und Heiligenkult. ,Die gesamte gei-
stige Kultur unterlag dem Zugriff der Kir-
che” (S. 767), so betont Fried zu Recht.
Das gilt freilich ebenso fiir die aus dem
Selbstverstandnis der frithmittelalterli-
chen Menschen resultierende engste Ver-
schrankung der Frommigkeit mit allen
anderen Bereichen des Lebens, gerade
auch denen der Herrschaft. ,Christlicher
Universalismus konkurrierte mit einem
lebenskriftigen, aus mannigfachen Wur-
zeln gespeisten Partikularismus®. Das von
angelsdchsischen Missionaren eingefa-
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delte Biindnis der Karolinger mit dem
Papsttum vermochte diesen zu tberwin-
den und schuf so ,die Voraussetzungen
fiir eine neue Einheit im Zeichen des ro-
mischen Universalepiskopats” (5. 770;
dazu jetzt Arnold Angenendt, ,Der eine
Adam und die vielen Stammvater. Idee
und Wirklichkeit der Origo gentis im Mit-
telalter”, in: Herkunft und Ursprung. Histo-
rische und mythische Formen der Legitimation,
hg. von Peter Wunderli, Sigmaringen
1994, S. 27-52). Der iibrigens hervorra-
gende Abschnitt iiber die missionarische
und kirchenorganisatorische Aktivitét des
Bonifatius auf dem Kontinent findet sich
deshalb nicht in diesem Teil, sondern in
dem Hauptkapitel iiber die politische Ent-
wicklung (S. 220 ff.). Hier hatte man sich
durch eine andere Anlage der Gliederung
eine intensiver verbindende Darstellung
von Kirche und Herrschaft gewiinscht, die
dariiber hinaus Formen und Funktionen
von Mission und Christianisierung noch
scharfer beriicksichtigen sollte. Dies
schmalert jedoch nicht den Wert dieses
Kapitels, dessen Unterabschnitt ,Religio-
sitit und Heiligenkulte’ (S. 792-808) be-
sonders eindringlich die frommigkeitsge-
schichtliche Entfaltung des Christentums
zeigt, das sein lange nachwirkendes Er-
scheinungsbild vor dem Hintergrund ei-
nes durchaus noch lebendigen Heiden-
tums finden muBte. In diesem Kampf der
Michte spielten die Heiligen und ihre Re-
liquien eine zentrale Rolle, ,ohne Heilige
kam niemand aus* (S. 795). In einer Zeit,
der die niichterne theologische Reflexion
weithin abhanden gekommen war, stan-
den insbesondere die Reliquien im Zen-
trum des Interesses. ,Sie besaen ein dop-
peltes Wesen, waren sinnlich und geistlich
zugleich, sichtbare Zeugnisse des Him-
melreiches, das ihre Eigentiimer bewohn-
ten; mit ihnen konnte man geradezu das
Jenseits beriihren. Das alles bestimmite die
Religiositat von Bischofen und Ménchen,
Fiirsten und Bauern, stiftete Gemein-
schaft und formte den Glauben” (S. 800).
Das wirkte sich natiirlich auch auf die gei-
stige Kultur des Friihmittelalters aus, die
Fried in einem weiteren Kapitel einfiihl-
sam beschreibt.

Im Zentrum des Buches stehen die vor
allem den Historiker interessierenden Ka-
pitel iiber die eigentliche politische Ge-
schichte der Deutschen. Unter der Uber-
schrift ,Die Voraussetzungen der Einheit’
(S. 162-365) werden die merowingische
und frinkische Herrschaft bis zum Tode
Ludwigs des Frommen, unter ,Das Wer-
den der Einheit’ (S. 366-736) der Zerfall
des Karolingerreiches und die Ottonen-
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zeit bis zum Neubeginn unter Heinrich II.
weitgehend chronologisch abgehandelt.
Die in diesen Abschnitten gebotenen In-
terpretationen, die kirchengeschichtliche
Fragestellungen nicht direkt beriihren,
bilden den Hintergrund fiir die oben er-
wiéhnte Kontroverse zwischen Althoff
und Fried. Wie sie auch weitergehen mag,
»in genauer Kenntnis der einschldgigen
Vorarbeiten und auf der Basis ausgezeich-
neter Quellenkenntnisse” (wie Althoff,
s.0., S. 110 anerkennt) prapariert Fried je-
denfalls als grundlegend fiir das Verstind-
nis der deutschen Geschichte den Dualis-
mus zwischen Koénigtum und Adel, zwi-
schen Kaiser und Reich heraus. Am Ende
der langwierigen Auseinandersetzungen
reprasentierte der Konig zwar die Zentral-
gewalt. Aber er stand nicht mehr allein:
»Im planlosen Zusammenspiel von Konig,
Adel, Kirchen und Volk verwirklichte sich
das Reich. Es brachte seit dem Niedergang
der karolingischen Dynastie einen ein-
schneidenden Wandel mit sich. Das,Reich
(Regnum)’ war nunmehr nicht wie zuvor
Konigsbesitz, sondern Adelsverband. Bei-
de, Konige und Fiirsten, hatten teil am ka-
rolingischen Erbe... So splitterte sich das
Konigtum gleichsam auf, zerstiickelt wie
Reliquien, in jedem Teil das Ganze. Seine
einzelnen Splitter befanden sich bald un-
entziehbar festin Adelshand. Damit parti-
zipierte der Adelam ,Regnum’, und er war
sich dessen bewult“ (S. 730). Die Kirche
suchte ihren Weg in diesem spannungs-
reichen Mit-, Neben- und Gegeneinander,
stets um die Einheit des christlichen Rei-
ches bemiiht.

Es ist wahrlich nicht leicht, ein Hand-
buch zu schreiben - dem wird jeder zu-
stimmen miissen, der Frieds umfangrei-
ches Werk wirklich gelesen hat. Verstand-
lich ist dann ferner, daf es bei der Bewilti-
gung und Gestaltung des immensen Quel-
lenmaterials unterschiedliche Wertungen
geben kann. Das ist nicht weiter verwun-
derlich und auch nicht tragisch, denn die
daraus erwachsenden Kontroversen
schérfen den Blick und tragen zum Er-
kenntniszuwachs der Wissenschaft bei.
Wer sich jedenfalls iiber den Weg der
Deutschen in die Geschichte nicht nur
kurz informieren, sondern sich — durch-
aus auch mit aktuellen Fragestellungen —
damit auseinandersetzen mochte, der
wird in Johannes Frieds monumentaler
Erzdhlung viel Stoff zum Nachdenken fin-
den.

Everswinkel Lutz E. v. Padberg
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Hartmut Hoffimann / Rudolf Pokorny: Das
Dekret des Bischof Burchard von Worms.
Textstufen — Friithe Verbreitung — Vorla-
gen (= MGH Hilfsmittel 12), Miinchen
(Monumenta Germaniae Historica)
1991 [1992],323S.,32 Abb., geb., ISBN
3-88612-033-3.

Die Studie der beiden Géttinger Me-
didvisten folgt den Spuren des leider
jlngst verstorbenen Gérard Fransen. Sie
ist Nachlese zu H.s Werk iiber die Skripto-
rien der Ottonen- und frithen Salierzeit.
Dementsprechend beginnt die Analyse
mit einer Rekonstruktion eines Skriptori-
ums, das die Verf. in die Zeit Bischofs Bur-
chardd.I.,+ 1025, und nach Worms setzen
(13). Ausgangspunkt sind die Codices
BAV pal. lat. 585 und 586 [v], das De-
cretum Burchardi [DB], die bedeutendste
kirchenrechtliche Sammlung der vorklas-
sischen Zeit nordlich der Alpen enthal-
tend. Neu hinzu treten, mit z.T. erhebli-
cher Anderung des bisherigen paldogra-
phischen Ansatzes, die Dekrethss.: Frank-
furt a.M. S.- u. UB, Barth. 50, [F]; Kéln,
Domb., 119, [K]; Bamberg, BSB, Can., 6,
[B]. ,Derselbe Hauptschreiber diirfte an
allen vier beteiligt gewesen sein‘(12). Ent-
stand nun V ,mit kalligraphischem An-
spruch in grofem Format(12), so hat
man in F,dem Gebot der Sparsamkeit ge-
horcht’(38); B und K sind ebenfalls unauf-
fallig. In V und F tibereinstimmend auftre-
tende Rasuren, Korrekturen und Umstel-
lungen fiithren die Verf. zu einem ,Urde-
kret’, das nur die Biicher 1 — 19 bei 1429
im Vergleich zu spéteren 1785 Kapiteln
umfaft (41). Neben dem neu hinzutre-
tenden zwolften Buch wird das DB dann
vor allem durch ostfrdnkisch-deutsche
Synodalcanones von 895 bis 932 erginzt,
Teile dieser Synoden — Hohenaltheim, Er-
furt, Koblenz — sind bereits im Urdekret
inkorporiert. Dies giltauch fiir Tribur. Hier
wird zusdtzlich von den Verf. der Freisin-
ger Codex Clm 6241 bzw. ein ihm nahe-
stehender Text als Mittler fiir den erneu-
ten Rezeptionsschub vermutet (81), — wie
liberhaupt Freisinger Material in das Ur-
dekret einflof (160). Die Einzeliiberliefe-
rung DB 2,6 im Cgm 5248,7 aus Freising,
ermoglicht die Datierung des (Ur)dekrets
auf terminus ante quemn 1022 VI 16 (111).
Mit der Beobachtung, daR die Collectio
duodecim partium [CDP] — die zweite gro-
Re Kirchenrechtssammlung der Salierzeit
im Reich, in Freising entstanden — der spi-
ten Form des Dekrets folgt, lehnen die
Verf. die 1989 vom Rez. geduRerte Vermu-
tung einer direkten Abhingigkeit des DB
von der entstehenden CDP zu recht ab.
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Eine teilweise knappe Besprechung von
zehn frithen deutschen Dekrethand-
schriften beendet den ersten Teil, der an
Binzelmitteilungen, Fortfiihrung ver-
schiedener Kontroversen, Korrekturen
wesentlich reichere Ertrige bietet, als hier
erwiahnt werden kann. Es folgt in etwa in
gleichem Umfang eine viele Miihen ent-
haltende tabellarische Quellen- und Pro-
venienzanalyse zu jedem Kapitel des De-
krets, ein Quellen-, Initien- Handschrif-
tenverzeichnis und Tafeln, kurz: ein Ap-
parat, der die Aufnahme in die Reihe
,Hilfsmittel’ voll rechtfertigt.

Die oben geschilderten Ergebnisse der
Verf, sollten aber keineswegs dazu verfiih-
ren, beziiglich des Verhaltnis” CDP/DB zu
den Thesen Fourniers, die CDP sei ein er-
weitertes Derivat des DB, zuriickzukeh-
ren. Nur ein Beispiel: Zum Urdekret zdh-
len die Verf. die Uberlieferung von Ho-
henaltheim (916) c. 23 und 24 (83). Diese
Kapitel tradiert das DB erheblich in In-
skription und Text verdndert, — nicht je-
doch die CDP, wie u.a. Fuhrmann in MGH
Conc. 6,1 zeigt. Dal die CDP Freisinger
Materialien oft umfangreicher und vorla-
gengetreuer rezipiert als Burchard ergibt
sich fast von selbst, aber auch umgekehrt
148t sich hier gelegentlich eine Uberliefe-
rungsiiberlegenheit und damit Unabhdn-
gigkeit des DB feststellen. Die Wechselwir-
kung beider Sammlungen und der in ih-
nen und mit ihnen verwobenen Materia-
lien bediirfen noch weiterer Klarung, —
auch von Seiten der CDP. Derzeit ist wohl
von einer Parallelentwicklung auszuge-
hen. Bei Burchard steht am Anfang der
Entwicklung eine Prunkhandschrift mit
drei parallel entstehenden Gebrauchs-
handschriften? Oder anders gefragt: Was
bewog Burchard, sein ganzes Konzept zu
andern?

Noch von Fransen betont war der Uber-
lieferungsstrang der ,Konstanzer Ord-
nung’, die paldographische Analyse laf3t
ihn nunmehr zuriicktreten. Vielleicht gibt
die fortschreitende Skriptorienforschung
weitere Details seines Verhdltnis’ zum Ur-
dekret preis; ebenso zu der Frage, ob die
Kapitel 1- 33 von Buch 19 als ein BuRbuch
dem DB inkorporiert wurden.

Faszinierend ist der Einblick in die
Werkstatt eines grofen Kanonisten des
11. Jhd. Thn ermdoglicht zu haben, ist ein
groBes Verdienst der Verf. Einerseits wird
dort sorgfiltig gearbeitet, z.T. mit der
schon von Maassen beobachteten Konta-
mination aus den Quellen (113), anderer-
seitsist es verbliiffend zu sehen, wie Nach-
trige und Umstellungen vor allem eine
Platzfrage sind (43); warum die Miihen,
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wenn dann doch ,unpassend’ abgelegt
werden muR? Die eigentliche Umarbei-
tung vollzieht sich in V und E aber auch B
istbeteiligt. Die Lagen sind den Schreibern
teilweise unter den Hénden korrigiert
worden. Anders als z.B. bei der CDP schei-
nen hier mehrere Redaktionen gleichzeitig
in Bearbeitung zu sein, — ein Phdnomen,
das bislang eher auf das pseudoisidorische
Falscheratelier beschriankt galt. Dieses
setzt nicht nur arbeitsteiliges Vorgehen,
sondern auch ein gréferes organistori-
sches Geschick, als gemeinhin Skriptorien
diese Zeit unterstellt, voraus. Erhdrtet
wird der Befund durch ,Wormser Glos-
sen’, die die Verf. nur sehr vorsichtig als ei-
nen Beleg jener seit dem Humanismus im-
mer wieder postulierten ,Wormser Kano-
nistenschule’ werten (67). Nicht nur in
der Erarbeitung der verschiedenen Text-
stufen, in den vielen Einzelbeobachtun-
gen, der Quellenanalyse liegt der Wert
dieser Studie, sondern auch in den zuletzt
geschilderten Einblicken, die zeigen, wie
sehr die laienhafte Vorstellung von einem
dunklen, primitiven Mittelalter fehl am
Platz ist.

Miinchen Jorg Miiller

Hans-Henning Kortiim: Zur pdpstlichen Ur-
kundensprache im friihen Mittelalter. Die
pépstlichen  Privilegien  896-1046
(= Beitrdage zur Geschichte und Quel-
lenkunde des Mittelalters 17), Sigma-
ringen (Jan Thorbecke Verlag) 1995,
464 S., Ln. geb., ISBN 3-7995-5717-2.

Diese Habilitationsschrift eines Tiibin-
ger Historikers fultt auf der erstmaligen
Gesamtedition der papstlichen Dokumen-
te aus der Zeit von 896 bis 1046, die Harald
Zimmermann 1984/85 in erster und
1988/89 in revidierter zweiter Auflage
publiziert hat (vgl. ZKG 97, 284-288; 99,
105-109; 103, 129 {.). In Betracht gezo-
gen werden nicht allein die dort gebote-
nen Texte, sondern auch die im Varianten-
apparat nachgewiesenen abweichenden
Lesarten, denen K. nicht ganz selten den
Vorzug gibt.

Thm ist es nicht priméar um eine Kanzlei-
untersuchung klassischen Zuschnitts zu
tun, die aus inneren und duferen Merk-
malen des Urkundenmaterials ein mog-
lichst exaktes Bild von einigermalen
gleichbleibenden Kanzleibrduchen zu
zeichnen sucht, um ein NormalmaR zur
Beurteilung falschungsverdéachtiger Son-
derfille zu gewinnen. Vielmehr macht er
die ganz erheblichen Unterschiede im
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sprachlichen Niveau der Texte zum Aus-
gangspunkt seiner Uberlegungen. Eine
ndhere Untersuchung der sparlichen, in
tiberdurchschnittlicher Anzahl im Pyre-
naenraum erhalten gebliebenen Originale
lehrt zundchst, daR neben Stiicken in na-
hezu klassischer Latinitit tatsidchlich im-
mer wieder auch solche mit argen Vulga-
rismen in Wortwahl, Flexionsformen und
Orthographie ausgestellt worden sind und
erst die spatere kopiale Uberlieferung
dazu neigte, derartige ,Fehler” auszumer-
zen. Das heif3t, daf bei der groBen Mehr-
heit der nur abschriftlich vorliegenden
Dokumente mit allerhand sprachlicher
Glattung zu rechnen ist, mithin die Lesar-
ten in besserem Latein durchaus nicht
Uberreste des urspriinglichen Wortlauts
zu sein brauchen. Zur Erklirung der Dis-
krepanzen unterscheidet K. zwischen ei-
ner geringeren Zahl von ,empfangerun-
abhangigen” Diktaten wie den Palliums-
privilegien, die durchgingig nach {tiber-
kommenen Mustern stilisiert wurden
(und am ehesten in toto auf den Aussteller
zurlickgefithrt werden kénnen), und den
weit haufigeren Besitz- und Rechtsbesti-
tigungen, die von Fall zu Fall auf Initiative
und Sachvortrag der Begiinstigten zu-
stande kamen. Die sprachliche Analyse
ihrer individuellen Bestandteile, also im
wesentlichen von Petitio und Dispositio,
bildet den Hauptinhalt des Buches, wobei
der Reihe nach die Urkunden fiir spa-
nisch-katalonische, fiir italienische, fiir
franzésische und fiir deutsche Empfanger
in den Blick gefal3t werden. Nicht alle dar-
gelegten Beobachtungen und SchluBfol-
gerungen sind von gleicher Stringenz, was
allein schon durch die Mannigfaltigkeit
der Uberlieferungswege bedingt ist, aber
insgesamt wird mit eindrucksvoller Deut-
lichkeit bewiesen, dal® es philologisch be-
schreibbare Besonderheiten im Erschei-
nungsbild der Privilegien fiir die einzel-
nen Regionen gibt; sie konnen nur damit
erklart werden, daR Konzepte unverin-
dert akzeptiert wurden, die das je eigene
Verhiltnis der Empfanger zum gesproche-
nen und geschriebenen Latein widerspie-
geln. Demgemal sind Urkunden, die aus
Spanien oder Italien erbeten worden wa-
ren, wenngleich in unterschiedlicher
Weise, am starksten von Einfliissen der ro-
manischen Volkssprache gepragt, fithlbar
weniger die aus Frankreich stammenden
Entwiirfe und natiirlich gar nicht die aus
Deutschland, wo Latein als eine schulmé-
Rig erlernte Fremdsprache in Ubung war.
Um wenigstens ein pragnantes Beispiel
der Argumentation hervorzuheben: Zim-
mermann Nr. 539, 544, 545 und 546 (dar-
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unter zwei Originale) stammen aus dem
engen Zeitraum von Spatsommer 1022 bis
Anfang 1024 und sind an den Bischof von
Hildesheim, das katalonische Kloster San
Cugat del Vallés, die Abtei Montecassino
sowie das Kloster Fulda gerichtet, alle
vom selben Protoskriniar Stephan ge-
schrieben und dabei sprachlich so weit
voneinander entfernt, da® man auf dem
Wege des Textvergleichs keinen gemein-
samen Urheber erschlieRen kénnte.

Vor dem Hintergrund dieser Einsichten
féllt das abschlieRende Kapitel tiber ,Die
papstliche Kanzlei“ erniichternd aus: Von
einer differenzierten und routinierten Be-
horde zur situationsbezogenen Formulie-
rung papstlicher Entscheidungen kann
schwerlich die Rede sein. Stattdessen er-
hértet sich der schon von fritheren For-
schern gewonnene Eindruck von wech-
selnden ,Gelegenheitsschreibern”, die fiir
den formalen Rahmen (Arenga, Kontext-
schlufformeln, Sanctiones) sowie fiir ei-
nige Standardregelungen ziemlich stereo-
typ auf den Liber Diurnus und ein paar
weitere erschlieRfbare Textmuster zuriick-
griffen, in den auf den Einzelfall bezoge-
nen Partien dagegen die Vorlagen der Bitt-
steller meist so, wie sie eingingen und ge-
billigt wurden, iibernahmen. Anders als
bei der gleichzeitigen ottonisch-friihsali-
schen Konigskanzlei ist daher ein konti-
nuierlich entwickelter, kennzeichnender
Stil der péapstlichen Dokumente, allenfalls
mit individuellen Nuancierungen einzel-
ner Notare, nur in sehr begrenztem Malie
zu erwarten und fiir die Echtheitskritik
kein entsprechender MaRstab gegeben.
Erst das Reformpapsttum nach 1046
scheint bei der Organisation seines
Schriftverkehrs dieses ,Modernisierungs-
defizit” (S. 424) iiberwunden zu haben.

Die Bedeutung der ertragreichen Studie
ist in dreifacher Hinsicht zu sehen. Erstens
weist sie den Diplomatikern einen metho-
disch iiberzeugenden Weg zur sprachli-
chen Bestimmung von Empfangereinfliis-
sen auf die Urkunden. Zweitens ist das
Buch, erschlossen durch ein zweckmaRi-
ges Register der behandelten Nummern,
als durchgangiger Kommentar zu Zimmer-
manns Ausgabe von hohem Wert, und
drittens vermittelt es einen unverhofft an-
schaulichen Einblick in die Wirkungsweise
des vorgregorianischen Papsttums.

Miinchen Rudolf Schieffer
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Erwin Frauenknecht: Der Traktat De ordinan-
do pontifice (= Monumenta Germaniae
Historica. Studien und Texte 5), Hanno-
ver (Hahnsche Buchhandlung) 1992,
119 S., geb., ISBN 3-7752-5405-6.

Die Schrift De ordinando pontifice eines
anonymen Verfassers fand seit gut hun-
dert Jahren hédufig Beachtung. Gewohn-
lich galt sie als frithes Zeugnis der um die
Mitte des 11.Jahrhunderts deutlicher
hervortretenden Kirchenreform. Die er-
ste Edition erfolgte durch Karl Beyer
(1880); seine Deutung gab lange Zeit die
Richtschnur: Der knappe Text sei das Ant-
wortschreiben eines (niederen) franzosi-
schen Klerikers auf eine Anfrage franzosi-
scher Bischofe, wie sie sich nach dem Tod
Papst Clemens’ II. und nach der Erhebung
Damasus’ II. verhalten sollten. Eine neue
Sichtweise leitete Ernst Sackur (1894) ein
mit seiner Hypothese, dalk der Autor ein
Kleriker aus Niederlothringen sei, der
franzosischen Bischéfen auf eine kirchen-
politische Frage antworte. An diesen bei-
den Standpunkten orientierte sich im we-
sentlichen, wenn auch 6fters skeptisch in
Frage gestellt, die Forschung, Franz Pel-
ster brachte (1941) eine neue These in die
Diskussion: Der fragmentarische Text
stamme vom kampferischen spateren
Kardinal Humbert von Silva Candida und
sei ein Vorschlag fiir die Neuordnung der
Papstwahl. Die weitere Diskussion ist u. a.
durch die Namen Anton Michel, Ernst
Hoerschelmann, Hartmut Hoffmann,
Ovidio Capitani, Franz-Josef Schmale und
—beinahe zeitgleich — Hans Hubert Anton,
Johannes Laudage und zuletzt (1991)
William Ziezulewicz und Horst Fuhrmann
(1991) gezeichnet.

Die beiden letzten kritischen Editionen,
die auch den Gang der Forschung bringen,
stammen von Hans Hubert Anton (Der so-
genannte Traktat ,De ordinando ponti-
fice”. Ein Rechtsgutachten in Zusammen-
hang mit der Synode von Sutri [1046].
Bonner Historische Forschungen 48,
Bonn 1982) und neuerdings Erwin
Frauenknecht. Anton kommt zu dem
Schluf: Der Text ist ein Rechtsgutachten
zur Synode von Sutri, zu ihrer Vorge-
schichte und ihren Folgen. Der Verfasser
ist ein franzosischer Bischof, ein offen-
sichtlich hervorragender Kanonist, iiber
dessen Sitz vorerst nur zu sagen ist, daf er
auflerhalb der ,Francia“ und des Macht-
bereichs des Grafen Gottfried Martell von
Anjou lag.

Die Untersuchung von Frauenknecht,
eine {iberarbeitete Fassung einer Magi-
sterarbeit an der Universitat Regensburg,
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fiihrt vorsichtig ein Stiick weiter. Ausge-
hend von einem Aufsatz seines Lehrers
Horst Fuhrmann (Beobachtungen zur
Schrift ,De ordinando pontifice”, in: Aus
Archiven und Bibliotheken. Festschrift
fiir Raymund Kottje, hg. von Hubert Mor-
dek, 1991, 223-237) priift er die Vorlagen
des Autors und dessen Arbeitsweise. Da-
bei macht er folgendes Ergebnis mit der
gebotenen Vorsicht wahrscheinlich: Der
Traktat ist zwischen dem 8. November
1047 und Mitte Juli 1048 abgefal3t; eine
engere Datierung — zwischen dem 8. No-
vember 1047 und dem Januar 1048
scheint zwar wahrscheinlich zu sein, kann
aber nicht sicher erschlossen werden. Ein
sicherer Beweis fiir die These, der Verfas-
ser sei Bischof, ist nicht zu erbringen. Die
Mehrheit der Forschung postulierte bis-
her eine franzosische bzw. lothringische
Herkunft der Schrift, vielfach angesetzt im
Umkreis des Bischofs Wazo von Liittich.
Eine Entstehung im lothringischen Raum
glaubt Frauenknecht ausschliefen zu
kénnen. Eine Verbindung mit dem Her-
zogtum Burgund ldRt sich zwar nicht ge-
sichert herstellen; doch war der Autor
wahrscheinlich ein burgundischer Bi-
schof. Eine Verbindung mit Autun bzw.
Flavigny erscheint als sehr wahrschein-
lich, aber Versuche, den Autor mit Bischof
Helmuin von Autun (1018-1055) zu
identifizieren, miissen an der schwierigen
Quellenlage scheitern. Wichtig sind vor
allem auch die gut fundierten Erkenntnis-
se iiber Zweck und Charakter der Schrift.
Bisher verstand man den Text im wesent-
lichen als Antwortschreiben auf eine An-
frage, das unterschiedlichen historisch-
politischen Situationen zugeordnet wur-
de. Dabei stiitzte man sich auf den Ein-
gangsteil, der als Entschuldigung des Ver-
fassers fiir die Verzogerung seiner Arbeit
gedeutet wurde. Doch der Kontext spricht
gegen diese Deutung, wie Horst Fuhr-
mann iiberzeugend zeigen konnte. Damit
indert sich die Absicht des Textes: ,Nicht
der Empfanger der Schrift hat dem unbe-
kannten Autor eine Anfrage zur Beant-
wortung vorgelegt, sondern der Autor
selbst richtet sein Schreiben an jemanden,
von dem er sich Verbesserungsvorschlége
verspricht. Die Untersuchung, die zur Dis-
kussion steht, ist eben die rescriptio des
unbekannten Verfassers mit der Absicht,
den Zustand der allgemeinen Verwirrung
in der Kirche zu bessern. Den ,Bescheid’
seiner ,Durchsicht’ schickt der Verfasser
dem Empfinger als eine Art Vorbericht
wegen der drangenden Ereignisse vorzei-
tig zu.” (Frauenknecht 64). Um ein
Rechtsgutachten handelt es sich offen-
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sichtlich nicht. Eine abschlieRende Ant-
wort zum Charakter des Textes erscheint
auch jetzt, wie schon bei der Frage nach
dem Verfasser, nicht moglich zu sein. Der
Text bricht ab, als offenbar auf die Beurtei-
lung Clemens’ I1., den der deutsche Konig
Heinrich III. designiert hatte, eingegan-
gen wird. Auch fehlt eine abschliefende
Beurteilung durch den Autor des Traktats,
wie denn der allgemeine Zustand der Ver-
wirrung in der Kirche (generalem statum
in perturbatione aecclesiae cupiat refor-
mari, Zeile 3 f.) gebessert werden soll. Zu-
dem ist eine direkte Reaktion auf die
Schrift, die nur in einer einzigen Hand-
schrift tiberliefert ist (Bibliothek der Uni-
versitat Leiden, Codex Vossianus Latinus
Q. 10), nicht festzustellen. Mit Recht mul3
daher gezweifelt werden, ob der fragmen-
tarische Text Grundlage oder gar Voraus-
setzung irgendwelcher historisch-politi-
scher Entscheidungen abgeben sollte. Die
mustergiiltige Edition des Textes wird von
ebenso sorgfdltigen Registern (Namen
und Sachen, Worterverzeichnis zur Edi-
tion) begleitet: eine Arbeit, die hohe Aner-
kennung verdient.

Miinchen Georg Schwaiger

Kohnle, Armin: Abt Hugo von Cluny (1049—
1109) (= Beihefte der Francia 32), Sig-
maringen (Jan Thorbecke Verlag) 1993,
388 S., Stammtafeln und Karten, Ln.
geb., ISBN 3-7995-7332-1.

Mit der vorliegenden Arbeit, einer Hei-
delberger Dissertation unter der Agide
von H. Jakobs, legt der Verfasser eine mo-
dernen Anspriichen geniigende biogra-
phische Darstellung des 6. Abtes von
Cluny vor. Dal} eine solche Untersuchung
bisher fehlte, blieb um so erstaunlicher als
unter Hugos 60jahrigem Abbatiat die be-
rithmte burgundische Reformabtei den
Hohepunkt ihrer Geschichte zu verzeich-
nen hat, und dartiber hinaus Hugo zu den
herausragenden Personlichkeiten des
Zeitalters der Kirchenreform zahlt. Vor
dem Hintergrund der bisherigen For-
schungen — diese hatten vornehmlich den
Kirchenpolitiker im Auge — unter Be-
riicksichtigung der besonderen Qualitat
der Quellen — es fehlen Selbstaussagen
Hugos so gut wie ganz — sowie in Ausein-
andersetzung mit der modernen Diskus-
sion um den Stellenwert von Personlich-
keit und/oder Struktur in der Geschichte,
ist hier eine besondere Perspektive ge-
wahlt: Bs wird keine Biographie im ei-
gentlichen (d.h. im individualpsychologi-
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schen, traditionellen) Sinne beabsichtigt;
vielmehr wird versucht, iiber die ,person-
liche Lebensgeschichte des Abtes von
Cluny” hinauszugehen und den gesamten
Rahmen seines Handelns und seiner
Wirksamkeit ins Auge zu fassen um von
daher die Motive des Handelns zu erkla-
ren. Die Untersuchung verlduft folglich
nicht chronologisch, vielmehr finden sich
neben biographischen Abschnitten (Kap.
1: Herkunft und frithe Jahre ; Kap. 9: Die
spaten Jahre des Abtes) die groen Wir-
kungsbereiche Hugos thematisiert: seine
Bedeutung im innerklosterlichen Be-
reich, d.h. als Abt von Cluny (Kap. 2); sei-
ne Leistung als Kirchenpolitiker, d.h. vor-
nehmlich das Zusammenwirken mit den
Papsten und den weltlichen GroRen im
Kontext der Kirchenreform (Kap. 3-5);
Hugo als Haupt der ,Cluniacensis eccle-
sia“, Ausfiihrungen, die sich einem bisher
besonders vernachlassigten Feld der For-
schung zuwenden (Kap. 6-8); die Heilig-
sprechung Hugos, wobei erneut das Pro-
blem der Genese der Viten aufgegriffen ist
und die zentrale Stellung der Vita Gilos er-
neut bekraftigt werden kann (Kap. 9).

Im ganzen bietet die Arbeit nicht allein
eine Zusammenfassung und kritische
Wertung der bisherigen Forschungen zu
den einzelnen Problemkreisen; vielmehr
wird genuine und umsichtige Forschung
geleistet unter Heranziehung der gesam-
ten vorliegenden Uberlieferung (,Biblio-
theca Cluniacensis” sowie das ,Bullarium
Cluniacense”; die veroffentlichten Ur-
kunden zu Cluny [fiir die Amtszeit Hugos
ca. 1000 Stiicke]; die Urkunden der ,Cl-
uniacensis ecclesia“; die ,Consuetudines”
[Ulrich u. Bernhard]; die allgemeine hi-
storiographische und hagiographische
Uberlieferung, darunter die sieben erhal-
tenen Viten Hugos). Eine besondere Be-
deutung kommt dem Itinerar Hugos zu:
Auf dlteren Vorarbeiten fuBend (H. Die-
ner; P. Segl) wird das Itinerar nicht nur ak-
tualisiert, vervollstandigt (296 Positio-
nen) und eigens ausgedruckt (S.288-
336); es bildet dariiberhinaus eine Art
Fundament (und nicht etwa das Ziel), auf
der die Ausfithrungen im ganzen grin-
den. Eine weitere informative Erganzung
neben dem Itinerar bildet (im Regestenteil
der Arbeit) die Liste der (ein- und auslau-
fenden) Korrespondenz Hugos (102 Posi-
tionen). Beide Regestenteile — das Itinerar
wie der Uberblick iiber die Korrespondenz
Hugos — haben zwar als traditionelle,
nichtsdestoweniger als bewdhrte metho-
dische Schritte zu gelten, liefern sie doch
in hohem Mal3e Detailwissen tiber die Ge-
genstande.
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Es darf als eines der besonderen Ver-
dienste der Arbeit gelten, den Blick nicht
nur auf das Leben eines der bedeutenden
Abte von Cluny und die Geschicke des
burgundischen Reformklosters selbst ge-
richtet, vielmehr die Geschichte der ge-
samten ,Ecclesia cluniacensis” fiir einen
Zeitraum von 60 Jahren verfolgt zu ha-
ben, und d.h. hier: fiir das halbe Jahrhun-
dert der Kirchenreform und des Investi-
turstreites, eines Zeitraumes, der zugleich
als die Hochbliite der Reformabtei zu gel-
ten hat. Durch diesen umfassenden Zu-
griff werden Parzellierungen weitgehend
vermieden, und es bleibt der historische
Gesamtzusammenhang des Phanomens
,Cluny” gewahrt. Es ist dem Autor gelun-
gen — und dies auch in sprachlich anspre-
chenden Weise — ein Desiderat einzulo-
sen, dessen Dringlichkeit zwar immer
wieder formuliert, dessen Verwirklichung
aber bis vor kurzem noch dulierst skep-
tisch eingeschéatzt worden ist.

Miinchen Georg Jenal

Helmut Feld: Franziskus von Assisi und seine
Bewegung, Darmstadt (Wissenschaftli-
che Buchgesellschaft) 1994, 14, 539 S.,
geb., ISBN 3-534-03087-7.

Das Buch, das eine ,Einfiihrung in das
Franziskanertum als religiose Bewegung
und die Hauptprobleme der Franziskus-
Forschung” (S. XIII) sein will, beginnt mit
einer detaillierten Einfithrung in die
Quellen des frithen Franziskanertums,
welche gegliedert sind in eigene Schriften
des Franziskus (Regeln und Ermahnun-
gen — Briefe — Hymnen und Gebete), Le-
bensbeschreibungen des Heiligen, Chro-
niken sowie Zeugnisse zum Leben der
Klara von Assisi. Daran schlief3t sich eine
kurze ,bibliographische Orientierung”
an. Das 2. Kapitel bietet einen Uberblick
iiber die politischen, kulturellen, sozialen
und kirchengeschichtlichen Hintergriin-
de der frithen franziskanischen Bewe-
gung. Die folgenden Abschnitte behan-
deln Jugend und Bekehrung des Franzis-
kus, die Anfange der von ihm initiierten
Bewegung, das Verhéltnis des Heiligen zur
Kirche seiner Zeit, das fiir Franziskus zen-
trale Anliegen der Welterlosung und
schlieRlich seine Stigmatisierung sowie
seinen Tod. In weiteren Teilen werden die
fiir die frithe Entwicklung des Ordens ne-
ben Franziskus wichtigsten Personen ein-
gehend untersucht: Gregor IX., Elias von
Cortona und Klara von Assisi. Den Ab-
schluf bildet ein Uberblickskapitel tiber

Zischr.fK.G.
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die Geschichte der franziskanischen Be-
wegung vom Tod ihres Griinders bis zu
den Entscheidungen Papst Johannes
XXIL. (1328).

Die Arbeit zeichnet sich durch eine Viel-
zahl von Quellenzitaten ebenso wie durch
ausfiihrliche Literaturdiskussionen zu
einzelnen Punkten aus. Aufgrund seiner
profunden Quellenkenntnis entwirft der
Autor ab dem dritten Kapitel (dem ersten,
das sich mit Franziskus selbst beschaftigt)
die Geschichte des Heiligen bis zu seiner
Bekehrung; Franziskus wurde 1181/82
geboren und wuchs in einem reichen
Kaufmannshaus auf. Die Bekehrung,
welche in der theatralisch inszenierten
Lossagung von Vater und Familie gipfelte,
wurde durch vier verschiedene Visionser-
lebnisse herbeigefiihrt, die den Heiligen
zum ,Diener der Herrin Armut” machten.
Sein Ziel war aufgrund dieser Bekeh-
rungserlebnisse eine Reform der Kirche
auf dem Weg des in Armut gelebten Vor-
bildes. Die Armut wurde fiir den Heiligen
aus Assisi das zentrale religiose Gebot;
Ausgangspunkt dieser Forderung war die
radikale Nachfolge des Evangeliums; die
wortliche Erfiilllung der Aussagen des
Evangeliums fiihrte Franziskus zu der
Uberzeugung, daR fiir ein am Evangelium
ausgerichtetes Leben Armut die wesentli-
che Voraussetzung darstellt. Feld macht
diese zentrale Einsicht des Heiligen insbe-
sondere an Mt 10 fest (S. 114 ff.).

Die evangelische Armut als Basis fiir
den in den Visionen erhaltenen Auftrag
zur Reform der Kirchen/Kirche machte
fiir Franziskus das Wesen seiner neuen
Bewegung aus; wobei Feld zurecht be-
tont, daB dieser Weg ,so ganz neu nicht
gewesen ist“ (S. 81 {.). Die Armut und die
Predigt der ersten Franziskaner-Briider
stellte allerdings eine gewisse Ndhe zu den
haretischen Bewegungen der Zeit dar.
Feld vertritt die interessante These, dal®
Franziskus in einem katharischen Umfeld
(S. 99 ff., 214 u.6.) und in steter Ausein-
andersetzung mit diesem auf seinen Weg
kam, seine Vorstellungen durch die Rei-
bung an der Haresie entwickelte; so sieht
er Franziskus einerseits in ,grofRe[r] Ndhe
zu dem katharischen Weltbild und zu-
gleich [andererseits seine| radikale Di-
stanzierung davon” (S. 225). Ein wichti-
ger Schritt in der Entwicklung der franzis-
kanischen Bewegung war daher die Aner-
kennung der Gemeinschaft durch
Innocenz III. Diese versteht der Autor ei-
nerseits als den ,erste[n] verhangnisvol-
le[n] Schritt zu [ihrer] Klerikalisierung”
(S. 176 1.), andererseits unterstiitzt seiner
Ansicht nach jedoch auch Innocenz III.
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die prophetischen Tendenzen des Poverel-
lo, so dal das frithe Franziskanertum im
prophetischen Raum, ,auf den ,Traumen’
des Franziskus und Innocenz’ IIL.“
(S. 176) basiert.

In der papstlichen Legitimation kommt
das neben dem Prinzip Armut fiir Franzis-
kus zweitwichtigste Anliegen deutlich
zum Ausdruck, der demiitige Gehorsam
den Priestern, der kirchlichen Hierarchie
und insbesondere dem Papst (S. 240 ff.)
gegeniiber. In diesen beiden franziskani-
schen Kernaussagen von der Armut und
dem Gehorsam liegt nach Uberzeugung
des Autors aber das Paradox, das die Um-
deutung der Ziele des Franziskus unum-
ganglich machte. Besteht zwischen Armut
und Gehorsam gegeniiber Papst und Hier-
archie auch kein innerer Gegensatz, so
war ein solcher doch durch die historische
Situation gegeben, da das Papsttum in der
Armut keinen Wert sah. Als Vertreter ei-
ner hierokratischen Kirche brachten die
meisten Pralaten dem Ideal des Franziskus
kaum Verstindnis entgegen. Durch die
Aufnahme des Gehorsamsgebotes in die
Regel bei der Anerkennung der Bewe-
gung wurde in diese ein immanenter Ge-
gensatz eingefiihrt; es wurden ,zwei un-
vereinbare Dinge in eine schriftliche Form
gegossen ... — das groBe Grund-Dilemma
des Franziskanertums” (S. 179). Die An-
hédnger des Franziskus, die Minderbriider,
befanden sich aufgrund der von ihnen ge-
lebten Armut auf der einen Seite in einem
inneren Widerspruch zu dem Klerus der
reichen Hochkirche (S. 191 f.):

—sie lebten die Armut in direkter, buch-
stablicher Nachfolge des Evangeliums und
brauchten daher die Interpretation durch
Hierarchie und Klerus nicht;

—da die Armut als evangelische Lebens-
weise dem Franziskus von Gott direkt of-
fenbart wurde, benotigte er die kirchliche
Hierarchie nicht als Mittlerinstanz; Fran-
ziskus hatte einen ,direkten Zugang zu
Gott”;

—das Leben in Armut, der Verzicht auf
Macht und Gewalt machten die Minder-
briider in der Praxis zu einem Gegenmo-
dell der Kirche.

Auf der anderen Seite aber waren sie
aufgrund ihrer demiitigen Haltung, der
Verehrung des Franziskus fiir Prilaten
und Priester (S. 240 ff.), zu Gehorsam
verpflichtet. ,Franziskus ... hatte eine ...
Vision von der zukiinftigen Kirche.” Doch
machte das Prinzip der Armut die Bewe-
gung des Franziskus innerhalb der Kirche
subversiv. ,Eine nach seinen Vorstellun-
gen reformierte Kirche sollte vor allem auf
Reichtum und Macht verzichten”
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(S. 175 f.). Der Heilige von Assisi wollte
eine Bekehrung der Welt durch die Be-
kehrung der Pralaten. So scharf allerdings
der innere Gegensatz zwischen seinen
Anschauungen und der Lebensweise der
Prilaten auch war, so blieb der Zusam-
menprall zwischen Franziskus und der
Hochkirche wegen des Regulativs des Ge-
horsams doch aus. Der Autor weist darauf
hin, daR Franziskus keine Reform der Kir-
che im Konflikt mit der Hierarchie an-
strebte, sondern aufgrund des Vorbildes,
als freiwillige Nachfolge und Nachah-
mung des von ihm gelebten Beispiels (S.
194).

Doch betont Feld zu sehr den inneren
Kontrast, in welchem Franziskus zur
kirchlichen Hierarchie stand (S. 166 ff.
u.0.); so sehr dieser sich auch als Modell
fiir die Christen verstanden haben mag, so
beruhte die Nachfolge doch immer auf
Freiwilligkeit. Die Erlosung der Mensch-
heit und des Kosmos erfolgt fiir Franziskus
aufgrund des gottlichen Heilsgeschehens
und nicht durch Reform der Kirche und
Nachahmung des von ihm gelebten Vor-
bildes, weshalb der innere, wertebezoge-
ne Konflikt zwischen seinen Vorstellun-
gen und jenen der Hochkirche nicht zu ei-
ner offenen Polemik zu fithren brauchte.
Zurecht betont der Autor: ,Franziskus
war weder ein Sozial- noch ein Kirchenre-
former im neuzeitlichen Sinne. Wenn sei-
ne Gedanken revolutionar gewirkt haben,
dann taten sie es indirekt und auf Umwe-
gen, nicht auf der Ebene vordergriindiger
Ereignisse” (S. 125).

Letztendlich war das Gehorsams- und
Demutsideal des Franziskus nach Felds
Ansicht genauso paradox wie seine Ar-
mutsvorstellung. Wenn nach seiner Vor-
stellung in seinem Orden der Vorgesetzte
der Diener seiner Untergebenen sein soll,
dann verliert seine Macht ihr Wesen; bei
Nachfolge der Kirche nach seinem Modell
werden die hohen Funktionen der Kirche
in Form und Gehalt vollig verdndert,
»~werden ausgehohlt, wenn der wahrhaft
Demiitige und Gehorsame, der sie inne-
hat, von seiner Autoritit keinen Ge-
brauch macht. Die franziskanische Demut
hat somit, genau wie die Armut, einen
subversiven Charakter” (S. 208).

Problematischer sind die das Selbstver-
standnis des Franziskus im Rahmen der
Welterlosung betreffenden Aussagen des
Autors; insbesondere im Zusammenhang
mit der Vergebung von Portiuncula (S.
246 ff.) und der Stigmatisierung von La
Verna (S. 256 ff.) entwickelt Feld ein Bild
der ,franziskanischen Religion” (S. 256
u.0.), nach dem Franziskus zum zweiten
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Christus wird. Die Stigmatisierung ver-
steht er als ,Gleichgestaltung mit Chri-
stus, und mehr als das” (S. 256). Feld er-
weckt den Eindruck, daB nach dem
Selbstverstindnis des Franziskus (oder
zumindest seiner frithen Anhédnger) die-
ser bei der Erlosung der Welt, vor allem
der Tiere und Kreaturen (S. 199 ff,
215 {f.) sowie der gestiirzten Engel und
des gesamten Kosmos (S. 272 ff.), eine
heilsgeschichtliche Position einnimmt,
die derjenigen Christi letztendlich iiberle-
gen sei. Diese These formuliert der Autor
zwar nicht expressis verbis, doch geht sie
aus dem Zusammenhang der genannten
Stellen hervor; insbesondere bei der Be-
handlung der Interpretation des Franzis-
kus durch Bonaventura, der die urspriing-
lichen franziskanischen Ansichten iber
Franziskus mit der Orthodoxie habe aus-
gleichen wollen, kommt diese Ansicht
Felds zum Ausdruck. Bonaventura habe
beim Versuch, das Selbstverstandnis des
Franziskus mit der kirchlichen Orthodo-
xie zu harmonisieren, diesen ,zum Vor-
laufer Christi ... Engel des sechsten Siegels
der Apokalypse” gemacht. ,Damit hatte er
Franziskus in die Heilige Schrift und den
Heilsplan Gottes integriert, ihm auch eine
iiberragende eschatologische Rolle fiir die
zweite Ankunft Christi zugewiesen. Aber
es war eben doch nur ein zweiter Rang.
Bonaventura bleibt damit in den Grenzen
der Rechtgldubigkeit” (S. 271). Demnach
miilte Franziskus nach der eigentlichen
franziskanischen Interpretation, die noch
nicht durch Bonaventura mit der Ortho-
doxie ausgeglichen war, eine Christus zu-
mindest gleich- oder gar libergeordnete
Position im Heilsgeschehen zukommen.
Allerdings kann der Autor diese in den
Quellen nur angedeuteten esoterischen
(S. 254) ,Geheimlehren tiber Heilsver-
mittlung und Erlésung” (S. 248), die
»Geheimnisse des Ordens’, die in der ge-
genwartigen [1220] Kirche noch keinen
Platz haben” (S. 254) tiberwiegend durch
Lesen zwischen den Zeilen finden. Das
,beredte Schweigen” der Quellen und de-
ren ,verdeckte Mitteilungen” (S. 174)
sind in diesen Abschnitten m.E. mitunter
iiberinterpretiert; aber dennoch sind diese
Passagen sehr interessant und anregend
zu lesen. Hier zeigen sich die Schwierig-
keiten, mit wissenschaftlichen Methoden
und wissenschaftlichem Anspruch reli-
gioses Empfinden und Selbstverstdndnis
zu ergriinden. So kann das Erlosungs- und
Heilsverstandnis des Franziskus auch
ohne das oben beschriebene iibersteigerte
Selbstbewultsein aus seinen religiosen
Erfahrungen erklart werden; abgesehen
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von genannten Ubertreibungen ist Feld
durchaus zuzustimmen, wenn er etwa
schreibt: ,Die allgemeine und einfache
Heilsvermittlung, wie er sie sich vorstellte,
hitte das (finanziell eintréagliche) kirchli-
che BulBwesen total ruiniert — zumal die-
ser Weg der Siindenvergebung fiir die
Menschen sicherer war als der normale
kirchliche. ... Die Uberzeugung des Fran-
ziskus von der Gewilsheit des Heils, die er
auch an die Menschen weitergab, mufdte
den Bewahrern des kirchlichen Rechts-
und Sakramentensystems und den recht-
glaubigen Theologen als pure AnmaRung,
wenn nicht gar als glatte Haresie erschei-
nen” (S. 250).

Gelungen sind die Darstellungen Gre-
gors IX. (S. 319 ff.), ,des Totengraber(s)
des Franziskus” (S. 2), und des Elias von
Cortona (353 ff.), die als historische Per-
sonlichkeiten in den Quellen erheblich
besser zu fassen sind als Franziskus. Beide
Kirchenméinner sind psychologisch sehr
einfithlsam dargestellt, wie auch die
Durchleuchtung der Figur des Franziskus
— etwa seine Beziehung zu Klara - hervor-
ragend ist.

Das Buch bietet interessante Anregun-
gen und wird fiir die Beschaftigung mit
Franziskus sicher unentbehrlich; die Tat-
sache, daR der historische Uberblick zu
knapp ist und auf ein tabellarisches Quel-
len- und Literaturverzeichnis verzichtet
wurde, mindert das Verdienst des Autors
ebensowenig wie einige Fliichtigkeitsfeh-
ler (S. 74: Bonifaz VIII. lebte 1304, nicht
1204; S.373: GregorlIX. war vom
18. September 1234 — 1. September 1235
nicht in Assisi, sondern in Perugia).

Tiibingen Karl Augustin Frech

Alberti Magni. Opera omnia, ad fidem cod.
mss. ed. curavit Institutum Al-
berti Magni Coloniense, Miinster i.W.
(Aschendorff).

Am 2. 9. 1994 starb Prof. Dr. phil, Dr.
theol. h.c. Wilhelm Kiibel, Leiter des Al-
bertus-Magnus-Instituts in Bonn, das die
,Editio Coloniensis“ der Werke Alberts
des GroRen besorgt. Geboren am 10. Okt.
1909 in K6ln, widmete er sein ganzes For-
scherleben dem ,Doctor universalis”, be-
ginnend mit einer Dissertation: ,Die latei-
nischen Metaphysikiibersetzungen in den
Frithwerken Alberts des GroRen” 1932,
durch 47 Jahre Mitarbeit am Albertus-
Magnus-Institut, dessen Leiter Prof. Kii-
bel von 1974 bis zu seinem Tode war. An
zahlreichen Binden der monumentalen
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Edition der ,Opera omnia* hat er, beschei-
den im Hintergrund bleibend, mitgewirkt
—und damit mehr fiir ein neues, differen-
zierteres Bild der Philosophie des Mittelal-
ters geleistet als Mancher, der diese Quel-
len lediglich spektakuldr ausschopfte.
R.I.P. Gewissermalien seine Abschiedsga-
be sind vier Biande der Albertus-Werke,
die im Folgenden vorzustellen sind.

T.IV: Physica, ed. Paul Hoffeld. Pars 1, L.
1-4, 1987, 26, 398 S., kt. mit III., ISBN 3-
402-03892-7.

Pars 2, L. 5-8, 1993, 32 S. und 8. 399-
769, kt., ISBN 3-402-04743-8.

In der grofen philosophischen und na-
turwissenschaftlichen Enzyklopadie, der
epochalen Leistung des Albertus Magnus
zur Rezeption des aristotelischen und ara-
bischen Wissens und der damit verbunde-
nen rationalen, auf natiirliche Wirkungs-
zusammenhéange gegriindeten Welterkla-
rung im lateinischen Westen, nimmt die
,Physica” einen wichtigen Platz ein. Wird
sie wegen ihrer Befassung mit dem sin-
nenfdlligen Einzelnen von Albertus Ma-
gnus zwar nach der ,Philosophia prima*“,
Metaphysik, und der Mathematik auf den
letzten Rang unter den allgemeinen Diszi-
plinen der ,Philosophia realis” verwiesen
(Phys.L.I,tr, 1,c. 1: Ed. Col.IV,1,5. 1b 58—
60), so ist doch gerade dieses Werk von
erstrangiger Bedeutung fiir Alberts Re-
zeption von und Auseinandersetzungen
mit Averroés. In welchem Ausmal3 Albert
auf den ,Commentator” zuriickgreift
(Bd. I, S. XVII) wird durch ein Blick in den
umfangreichen Index der Zitate am
SchluB des zweiten Bandes deutlich: nur
sechsmal erscheint dort eine Berufung auf
die ,Physica“ des ,Philosophus” — von der
vier Stellen in Wirklichkeit bei Averroés
zu finden sind —, aber fiinfzehnmal wird
der entsprechende Kommentar des Aver-
roés genannt; dazu kommen noch 12 als
LPeripatetici ausgewiesene Stellen und
52 andere unter verschiedenen Namen,
die allesamt in diesem Werk zu finden
sind. Noch eklatanter wird es bei den, ge-
trennt ausgewiesenen Zitaten ohne Quel-
lenangabe, die der Editor, der langjahrige
Mitarbeiter des Albertus-Magnus-Insti-
tuts Paul Hoffeld, gefunden hat: vier-
zehnmal wird die ,Physica“ des Aristote-
les verwendet, an 1940 Stellen der Kom-
mentar des Averroés. An einigen Stellen
gibt dieser Index allerdings nicht genau
den Text wieder: Phys. 6,54 aufS. 476;7, 1
auf S. 516; 8, 82 aut S. 646, 57-66 — doch
bei einem so umfangreichen und komple-
xen Werk ist das nicht zu verwundern.
Weit liber die Aristoteles-Erklarung greift
Albert bei der Behandlung der Frage nach
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der Ewigkeit (L. IV, tr. 4: Bd. I, 5. 293-299)
hinaus, insbesondere in der besonders bri-
santen nach der ,aeternitas mundi” (1.
VIIL, tr. 1: Bd. I1, S. 549-581). Dal5 Alber-
tus Magnus in einem Beispiel K6ln nennt
(LV, & 1, c, 1:Bd. 2, S. 404, 15) versteht
der Editor als Hinweis auf den Entste-
hungsort der ,Physica” (Bd. I, S. V) — bei
der mit guten Griinden fiir den Zeitraum
nach den Dionysiuskommentaren ermit-
telten Abfassungszeit ab 1251/52 bis
héchstens 1257 (S. V i) durchaus stim-
mig.

Da bislang nur die auf einer ganz unsi-
cheren Textbasis fullenden Ausgaben von
Jamny, Bd. 2, Lyon 1651, und Borgnet,
Bd. 3, Paris 1890, zur Verfiigung standen
(S. XVI1 {.), in denen kein Versuch einer
Quellenanalyse unternommen wurde, ist
die vorliegende kritische Edition beson-
ders zu begriiRen. Einen besonderen Ak-
zent erhalt sie durch die Existenz eines
Autographs in Cod. Wien ONB 273, das
aber leider erst in 1. VIII, tr. 3, ¢. 1: Bd. 11,
S. 621, 24) beginnt und den Rest des Wer-
kes—30von 651 S. in dieser Edition —ent-
halt (Bd. I, S. VI). Ausgerechnet der ihn
grofitenteils ausmachende letzte Traktat
(L. VIII, tr. 4: Bd. 11, ab S. 642) fehltin eini-
gen Textzeugen. Unter den 42 weiteren
Handschriften und 15 Exzerpten oder
Textfragmenten aus dem 13.-15. Jh.
(S. VI-XI) stehen 6 in ihrer Textgestalt
dem Autograph besonders nahe (Buda-
pest, Széchényi 61 = §, Paris, B.N. 6509 =
P, Vat. Borgh. 307 = H, Vat. Palat. 976 =P,
Vat. Urbin. 192 = Ur, Zwettl, Stifsbibl. 301
= 7). AusschlieBlich sie werden von Hol3-
feld zur Konstituierung seiner Edition
herangezogen (S. XI f.), die textkritische
Studie wird durch eine Reihe von Varian-
ten belegt (S. XII-XVI); die Untersuchung
wird aber nicht bis zur Rekonstruktion ei-
nes ,Stemma codicum” getrieben. Auch
dariiber, ob das Werk ,Peciae” aufweist,
ob es also an Universitaten gewerbsmalfig
kopiert wurde, erfahren wir nichts. Ange-
sichts der iiberragenden Bedeutung, die
Alberts ‘Originaltext’ zukommt, erscheint
die getroffene editorische Entscheidung
vernuinftig, auch wenn sich der Rez. we-
nigstens etwas Orientierung zur Uberlie-
ferungsgeschichte gewiinscht hatte. Posi-
tive Hervorhebung verdient die Sorgfalt,
mit der der kommentierte Aristoteles-
Text hergestellt ist: die von Albertus Ma-
gnus in diesem Werk benutzte ,Translatio
vetus” ist aus 5 Handschriften erhoben
und mit ihren gewichtigeren Varianten
fortlaufend beigefiigt (S. XVI f.).

T. XVII, pars 2: De causis et processu uni-
versitatis a prima causa, ed. Winfried Fauser
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SJ. 1993, 39, 347 S. kt., ISBN 3-402-
03020-9.

Die Authentizitét ist durch zahlreiche
Verweise von anderen Werken Alberts
und die, teilweise wortlich identische, Be-
handlung einer Reihe von Einzelthemen
in seinem Kommentar zum ,Liber de cau-
sis“ gesichert (S. V). Entstanden ist ,De
causis et processu universitatis” ab 1264—
67, nachdem die Enzyklopéddie bis zur
,Metaphysica* gediehen war, da die bis
dahin vorliegenden Werke darin zitiert
werden. Weil Albertus Magnus die im Mai
1268 fertiggestellte Ubersetzung der ,Ele-
mentatio theologica” des Proklos hier
noch nicht nutzt, miisse sein Werk —so der
Editor, P. Winfried Fauser SJ — vor diesem
Datum entstanden sein (S. V). Wennauch
nicht mit dieser Prézision ist ihm in dieser
Ansetzung des ,terminus ante quem* zu-
zustimmen, da in der spéter entstandenen
,Summa theologiae“ der neuiibersetzte
Proklos zitiert wird, hier aber nicht.

,De causis et processu universitatis” be-
ginnt mit einer problemgeschichtlichen
Darlegung der natiirlichen Theologie
Epikurs (L. I tr. 1, ¢. 1-2), der Stoiker (c. 3~
4) und Avencebrols (c. 5-6). Albert stellt
ihnen die Lehre vom ,primum principi-
um* der Peripatetiker gegentiber (c. 7-
11), die er im weiteren Verlauf erkldren
will (S. 62, 34 f. u.6.), ohne sich bei der
Position Platos aufzuhalten (S. 127, 49—
53). Seine Hauptquelle ist dabei allerdings
Al-Gazzalis Metaphysica, aus der der von
Albertus Magnus als Vorlage verwendete
Teil (L. I, tr. 2) unter seinem Text abge-
druckt ist (S. 18-23). Bei seinem Kennt-
nisstand zur Abfassungszeit ist es nicht
verwunderlich, dal der ,doctor universa-
lis* den auf den Neoplatoniker Proklos zu-
riickgehenden ,Liber de causis” fiir ein
Werk des Aristoteles —den kronenden Ab-
schluR seiner Metaphysik — hdlt (S. 60, 1-
5). Genauerhin stellte sich Albert die ihm
vorliegende Textgestalt als zugrundelie-
gende aristotelische ,Theoremata” und
von David Iudaeus (Abraham ben David)
zusammengestellte Kommentare vor (L.
Iatr ), cid::5:59, 11-18):

Nach der Behandlung des Wissens um
die erste Ursache (1.1, tr. 2), ihrer elemen-
taren Aktionsattribute ,libertas, voluntas,
omnipotentia” (tr. 3), und des FluRes der
Verursachten mittels der Ordnung der
(Zweit-) Ursachen (tr. 4) ist das zweite
Buch im Wesentlichen ein Kommentar
zum ,Liber de causis”. So fithrt Alberts pe-
ripatetischer Weg in den Garten des Aka-
demon, ohne dalk er dessen gewahr wiir-
de. Dieser historische Irrtum, den erst
Thomas von Aquin iiberwinden sollte, ist
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der AnlaR fiir Alberts Versuch einer Meta-
physik, die bei aller aristotelischen Termi-
nologie doch stark neoplatonisch gepragt
ist—und ,De causis et processu universita-
tis” ist ein Schliisselwerk hierzu. 31 Hand-
schriften enthalten das Werk vollstandig,
7 teilweise (S.IX-XII). Mit besonderer
Freude vermerkt der Rez., wie P. Fauser
die Ergebnisse seiner textkritischen Ana-
lyse weit eingehender darlegt (S.XIl-
XXVIII), als das bisher in der ,Editio Colo-
niensis“ iiblich war. Wir erfahren von
zwei Handschriftenfamilien, von denen
die erste, kleinere (a), ndher an den zu po-
stulierenden Archetyp heranfiihrt. Die
zweite () teilt sich u.a. aufin eine Gruppe
von Textzeugen aus oberdeutschen Zister-
zen (8), eine Oxforder (C), eine venetiani-
sche (1), und nidher zusammengehorige
(8), aber jeweils, teils noch weiter ver-
zweigte eigene Untergruppen bildende
aus Paris (A) und Krakau (), sowie Kdln
(o). Bine Sonderstellung nimmt eine Leip-
ziger (UB 1403 = L) und eine von ihr ab-
hangige Stuttgarter Handschrift (Landes-
bibl. HB X, 9 = St) ein, deren Text anfangs
zu o, im weiteren Verlauf jedoch zu  ge-
hort. Aufgrund einer Auszdhlung von
Omissionen, Additionen und Varianten
(worunter hier, im engeren Sinn des Wor-
tes Ersetzungen von Syntagmen durch
andere verstanden sind) stellt der Editor
eine Liste auf (S. XIII), aus der er —je nach
der Zahl der Abweichungen — die Qualitéat
der Handschriften ermittelt. Am besten
schneiden zwei zu o gehorige ab (Vat. lat.
717 =V und Basel UB E1, 21 = B), danach
kommt L und erst an fiinfter Stelle eine
aus der Abtei Aldersbach stammende
Handschrift der Gruppe & (Clm 2757 = M).
Erst den neunten Rang nimmt der ,beste”
der ,universitdren” (0) Textzeugen ein,
der Pariser (A) Cod. lat. 15449 der Biblio-
theque Nationale (= P), der fiir Gottlried
von Fontaines geschrieben wurde. Leider
erfahren wir nicht, welcher Textzustand
die Basis der Zahlung ist und ob es sich da-
bei ausschlieRlich um die Eigenvarianten
der jeweiligen Textzeugen handelt. Als
L optimi” legt P. Fauser seiner Edition die
Codices V und B zugrunde, dazu L. - bei
Textliicken ersatzweise St —und P als Ver-
treter von B. Die Edition stellt damit einen
Mischtext dar, mit dem P. Fauser sich si-
cher ist, den ,authentischen Text ganz si-
cher, unbezweifelt und unwiderlegbar
wiederherstellen zu konnen” (S. XXIX).
Es ist anzunehmen, da dem Editor die
groftmogliche Anndherung gelungen ist,
doch eine sichere Verifizierung seiner Hy-
pothese wire nur anhand eines — nicht
verfiigharen — Autographs moglich. Die
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Klassifizierung von Textzustdnden als
.gut” oder ,schlecht”, das Sammeln nach
biblischem Vorbild (Mt. 13,48) nur der
Lguten” im textkritischen Apparat, sowie
die nachtragliche ,Verbesserung” er-
scheint aber grundsétzlich problematisch,
denn zwischen Emendation und Konta-
mination gibt es keine eindeutige Schei-
delinie und die Gefahr, im Dunkeln lik-
kenhafter Textiiberlieferung tappend, da-
nebenzugreifen und den vorhandenen
Textzustdnden lediglich einen weiteren
hinzuzufiligen, 1aft sich nicht ausschlie-
[Ben. Ware es nicht eine Alternative gewe-
sen, dem Editionstext durchgangig V zu-
grunde zu legen, dessen grofte Nahe zum
Archetypen unter den vorliegenden Text-
zeugen als das Wahrscheinlichste gelten
darf, und evt. unumgéngliche Abwei-
chungen davon, gestiitzt auf die anderen
Handschriften im Einzelfall zu begriin-
den? Nach seinen Kriterien hétte P. Fau-
ser, soweit die Prolegomena erkennen las-
sen, als Vertreter von [} eigentlich M statt P
heranziehen miissen. Gliicklicherweise
hat er das nicht getan, denn so konnen wir
mit P in der Edition wenigstens einen
durchgingig kollationierten Zeugen fiir
die Rezeption dieses gewichtigen Werkes
an der Pariser Universitat finden. Uber die
Textgestalt, die Oxforder, Kélner und Kra-
kauer Magistri und Scholaren vor Augen
hatten bleiben wir ununterrichtet. Fiir
den ,Liber de causis”, hat der Editor die
Ausgabe von A. Pattin (Leuven 1966) be-
nutzt. Dabei ist in einem Block mit dem
des Albert-Textes auch der dortige textkri-
tische Apparat wiedergeben, wobei Fau-
ser Pattins Sigla verwendet — hochst mil3-
verstdndlich, da eine Reihe von ihnen (B,
D, K, L O, P S, T V) denen von Albert-
Handschriften gleichen, aber andere Text-
zeugen bezeichnen. Wie auch bei den an-
deren Bédnden dieser Edition erleichtern
getrennte Verzeichnisse der expliziten Zi-
tate (S. 193-200) und der vom Editor an-
gebrachten Verweisungen (S. 200-208),
und zum Schluf ein umfangreicher ,In-
dex rerum et vocabulorum” (S. 209-339)
den Umgang mit dem Werk.

T. XXV, 2: Quaestiones, ed. Albert Fries
CSsR +, Wilhelm Kiibel, Henryk Anzulewicz,
1993, 57, 361 S., kt., ISBN 3-402-04920-
Jiz

Mit besonderer Spannung wurde das
Erscheinen dieses Bandes erwartet, der
bislang zum grofiten Teil noch nicht edier-
te Quaestionen enthélt. P. Albert Fries
CSsR, verstorben am 23. Febraur 1991,
konnte thn nicht mehr fertigstellen und
Pralat Kiibel, der die Arbeit weiterfiihrte,
nur noch die Druckfahnen sehen. Aufdie-
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se Umstdnde geht es wohl zuriick, daR der
vorliegende Band mit einer, von Fries ge-
zeichneten, unfertigen allgemeinen Ein-
leitung beginnt (S. V-VIII), und darauf,
nach einer kurzen Notiz von Kiibel tiber
den Tod des ersten Editors, die Erorterung
der einzelnen Quaestionen folgt (S. VIII-
L), ohne daB die lediglich begonnene
Handschriftenliste (S. V f.) fertiggestellt,
oder die Fragen der Textkritik zusammen-
hdngend erortert wiirden. Das macht die
Handhabung umso schwieriger als es
auch keine Sigelntibersicht gibt. So konn-
te es kommen, daf die Sigel T und V fiir je
zwei verschiedene Handschriften verge-
ben wurden. Auch daf die von W. Fauser
(Codices manuscripti operum Alberti Ma-
gni, 1, 1982 = Ed. Colon., tom. subsid. 1,
S. 239-245) eingefiihrte Zahlung der
Quaestionen hier nicht iibernommen
wurde, obwohl in der Edition ihre dort ge-
gebene Reihenfolge beibehalten wird,
vielmehr die —in einigen Féllen auch noch
doppelt vorkommenden -Titel zur Identi-
fizierung benutzt werden, dient nicht ge-
rade der Ubersichtlichkeit. Die Prolego-
mena machen geradezu den Eindruck von
noch nicht zu einem Ganzen integrierter
Scholien, die, jedes fiir sich ein Kabinett-
stiick interner Kritik, so nur Bruchstiicke
eines grofer angelegten Entwurfs blei-
ben. Das ist umso bedauerlicher, als die
Frage der Authentizitidt der groRtenteils
nur anonym tuberlieferten Quaestionen
duferst komplex ist und die einzelnen
Darlegungen von intimer Kenntnis der
Theologie, Philosophie und Biographie
Alberts zeugen. Wahrend fiir die Frage, ob
eine Quaestion jeweils Albertus Magnus
zuzuschreiben ist oder nicht, die Uberein-
stimmung mit anderen, sicher echten
Schriften, ein wichtiges und valides Kri-
terium ist, kann die Datierung durch Par-
alellen in anderen Werken Reserven nicht
ganz ausrdumen: denn hier wird voraus-
gesetzt, dafl Alberts grofe Kommentar-
und systematischen Werke fiirihn der An-
laB zur Behandlung der Fragestellungen
sind und die Quaestionen nur ,Nebenpro-
dukte’. Das ist zwar nicht unwahrschein-
lich, mufs aber durchaus nicht immer so
sein.

Die Uberlieferung konzentriert sich auf
jeweils zwei Sammlungen in zwei Vatika-
nischen Handschriften (Vat. lat. 4245 =R,
Vat. lat. 781 = V), von denen die letztere
(V) aus dem Skriptorium des Thomas von
Aquin stammt (S. V). Daneben enthalten
11 weitere Handschriften jeweils ein bis
drei Stiicke. Eine Behandlung der Quae-
stionen und des in diesen Band ebenfalls
aufnommenen ,Principium super totam
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Bibliam* (S. 242-254) im Einzelnen wiir-
de den hier gegebenen Rahmen sprengen.
Ihre Themen, sind allen theologischen
Gebieten entnommen und gelegentlich
philosophisch, ihre literarische Charakte-
ristik ist verschieden, die Frage nach der
Authentizitat ist unterschiedlich zu be-
antworten. Es sei nur kurz festgehalten,
daR mit gewichtigen Griinden die Verfas-
serschaft Alberts fiir die ersten drei, den-
noch in die Edition aufgenommenen
(S. 1-37), abgelehnt wird. Was eigentlich
selbstverstandlich sein sollte — es aber lei-
der nicht immer ist—gilt fiir dieses Werk in
besonderem MafRe: ohne Lektiire der Pro-
legomena sollte eine kritische Edition
nicht benutzt werden. Wer sich der Miihe
unterzieht, hier seinen Weg zu finden,
wird an Erkenntnis reichlich wachsen,
wer es versaumt, ist schon fast dem Irrtum
{iber die Textstellen, verfallen, die er oder
sie herausgreift.

T. XXXVI, 1: Super Dionysium De caelesti
hierarchia, ed. Paul Simon u. Wilhelm Kiibel,
1987, 9, 276 S., kt. mit IIL., ISBN 3-402-
04740-3.

Lange hatte Paul Simon an der Edition
der Kommentare Alberts zum ,Corpus
Dionysiacum® gearbeitet (Super De divi-
nis nominibus, Bd. XXXVII, 1, 1972; Su-
per Mysticam theologiam, Bd. XXXVII, 2,
1978), schon hatte er eine Danksagung
fiirden nun vorliegenden vorletzten Band
entworfen, doch bevor er fertig war, wur-
de er am 8. Juli 1987 aus den Miihen die-
ser Zeit abberufen. Wilhelm Kiibel iiber-
nahm die Fertigstellung, die noch zahlrei-
cher Handschriftenvergleiche und Quel-
lenverweise bedurfte. Er tat das behut-
sam, ohne den Editionstext anzutasten,
,um nicht Unkraut in die Ernte eines an-
deren zu sden” (S. IX) und konnte im Fe-
bruar 1993 den Schlufstein zu diesem
wiirdigen Denkmal, seines langjahrigen
Mitarbeiters und Freundes setzen — ein
halbes Jahr vor seinem eigenem Tod.

Noch in Paris 1248, vor dem Aufbruch
zur Griindung des Kolner Generalstudi-
ums, fertiggestellt, ist diese Vorlesung des
,doctor universalis” —bei allen, fortschrei-
tend starker werdenden Zeichen des Zeit-
drucks, unter dem sie stand (S. V) - ein
beeindruckendes Dokument fiir Alberts
Weite des Geistes, die iiber die Grenzen
hinausging, die die Gewohnheiten der
,Schule”, ihr Curriculum an Pflichtvorle-
sungen, gezogen hatten. Mit ,Super De
caelestis hierarchia“ begann Albertus Ma-
gnus einen neuen Weg der Riickkehr zur
Quelle geistlicher Erfahrung, der Uber-
schau der vielgestaltigen Formen, in de-
nen das Gute aus Gott als dieser Quelle
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flieRt, und des BewuBtwerdens der Un-
endlichkeit in die es miindet (Prol.:
S. 1 f.). Ein Programm einer zugleich my-
stischen und rationalen Theologie, das in
seiner grundlegenden Bedeutung fiir die
mittelhochdeutsche Mystik noch nicht
recht gewiirdigt worden ist. Mit der vor-
liegenden Edition verfligen wir nun tiber
die Grundlage dazu. Die Prolegomena
sind, unter Verweis auf die Einleitungen
der beiden vorausgegangenen Dionysius-
kommentare, sehr kurz gehalten (S. V-
I1X). Wir miissen schon dort nachsehen,
um zu erfahren, daR wir es hier mit einer
ganz auBergewdhnlichen Textiiberliefe-
rung zu tun haben: zwar sind nur 12
Handschriften bekannt, von denen sich 9
zwei Familien zuordnen lassen und zwei
zwar iiberwiegend, aber nicht ausschlief3-
lich mit der zweiten iibereinstimmen
(S. VII-IX) — der dlteste Textzeuge ist aber
Thomas von Aquins eigenhdndige ,Re-
portatio” (Napoli, Bibl. Naz. I B 54 = N),
seine Vorlesungsmitschrift von Alberts
Kommentaren des ,Corpus Dionysia-
cum®, die er sein Leben lang verwendete
(Bd. XXXVII, 1, S. VIII-X). Bereits als Stu-
dent hatte er seine beriihmt-beriichtigte
Jlittera inintelligibilis” entwickelt, wovon
die dem Band vorangestellte Reproduk-
tion einer Seite einen Eindruck vermittelt.
Nur mit Bewunderung konnen wir auf-
nehmen, daR Simon ihre Transkription —
an der zuvor bereits mehrere gescheitert
waren (Bd. XXXVII, 1, S. XIX {.) — zur Ba-
sis seiner Edition gemacht hat. Freilich
machen Liicken und gelegentlich auch
schiere Unentzifferbarkeit das Heranzie-
hen von sieben weiteren Handschriften
erforderlich. Wie diese sich ndherhin zu-
einander verhalten, wird nur kurz ange-
rissen: eine Familie (o) enthaltin N spéter
angebrachte Korrekturen, die in der ande-
ren (B) durchweg fehlen (S. VILf.). Das ist
mit Information zur Texttradition denn
doch etwas sehr gegeizt. Der beigebende
Text der lateinischen Dionysius-Uberset-
zung — daR es sich dabei um die Pariser
Tradition mit verschiedenen Scholien
handelt, ist wiederum nur andernorts zu
erfahren (Bd. XXXVII, 1, S. XVII) - ist
nach der synoptischen Ausgabe in den
,Dionysiaca” (Brugge 1937-1950) unter
Heranziehung zweier Pariser Handschrif-
ten hergestellt. Detaillierte Indices
(S. 253-276) erschlielRen das Werk.

Mit den vier 1993 erschienen Banden
verabschiedet sich die Generation von
Editoren, die die ,editio Coloniensis” der
,Opera omnia” des Albertus Magnus ge-
pragt hat. Es ist eine ungeheure Arbeit, die
sie iiber Jahrzehnte geleistet hat. Wir kon-
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nen den erfahrenen Editoren vertrauen,
und die Hoffnung hegen, da® es kiinftig
kein weithin blindes Vertrauen mehr ist,
wenn die in diesen jiingsten vorliegenden
Banden sichtbar werdende Linie einge-
henderer Darstellung der textkritischen
Analyse von einer neuen Generation fort-
gesetzt und auf den heutigen Standard,
etwa der ,Editio Leonina” der Werke des
Thomas von Aquin gebracht wird.
Koln Walter Senner

Tilmann Schmidt: Die Originale der Papstur-
kunden in Baden-Wiirttemberg. 1. Teil:
1198-1341. 2. Teil: 1343-1417 (Index
Actorum Pontificum Romanorum ab
Innocentio IIT ad Martinum V Electum
VI/1-2), Citta del Vaticano (Bibliotheca
Apostolica Vaticana) 1993, 52, 836 S.,
kt., ISBN 88-210-0648-4.

Der Verfasser des in der Reihe des ,Cen-
simento” erschienenen Doppelbandes
verzeichnet 1270 Regesten von 1301 in
baden-wiirttembergischen Archiven lie-
genden Originalurkunden der Pdpste des
Erhebungszeitraumes (1198-1417); we-
gen einiger Mehrfachausfertigungen fallt
die Zahl der Regesten etwas niedriger aus
als diejenige der Originale. Erhoht wird
die Anzahl der Eintrdage durch fiinf ein-
deutige Falschungen. Schmidt erschlief3t
157 Fonds aus 35 Archiven des bearbeite-
ten Bundeslandes, wobei das Hauptstaats-
archiv Stuttgart, das Generallandesarchiv
Karlsruhe und das Staatsarchiv Ludwigs-
burg die meisten Bestande haben.

Fast alle verzeichneten Urkunden sind
fiirEmpfanger innerhalb BadenWiirttem-
bergs ausgestellt, insbesondere fiir solche
aus dem ehemaligen Bistum Konstanz,
aber auch die Diozesen Stralburg, Speyer,
Worms, Augsburg und Wiirzburg sind
vertreten. Als Aussteller sind 30 Papste
und das Konzil von Konstanz (mit 6 Ex-
emplaren) angefiihrt, nur vier Papste der
bearbeiteten Epoche (Coelestin I V., Inno-
zenz V., Hadrian I V., Coelestin V.) fehlen
und nur drei Papste kommen als Ausstel-
ler von jeweils mehr als 100 Originalen
vor: I nnozenz I V. hat 206, Alexander IV.
189, BonifazIX. 156 Exemplare ausstellen
lassen. 47 der erfaiten Originalurkunden
sind feierliche Privilegien, 13 Litterae
clausae aus der Zeit des grofen abendldn-
dischen Schismas. 304 der bearbeiteten
Exemplare tragen Registrierungsvermer-
ke, was ca. 24 % des gesamten Materials
entspricht. Die absoluten Zahlen der in
den verschiedenen Pontifikaten mit ei-
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nem Registrierungsvermerk versehenen
Urkunden und die Registrierungsquote
unterliegen starken Schwankungen, neh-
men aber zum Ende des bearbeiteten Zeit-
raums hin zu. Sind von den zu Innozenz
III. verzeichneten 31 Dokumenten 2 Stiik-
ke (oder 6,5 %) mit Registrierungsver-
merken versehen und in der Amtszeit In-
nozenz'IV. 23 (oder 11,3 %), so sind es bei
den Originalen Bonifaz IX. 116, was einer
Quote von 74,4 % entspricht; allerdings
ist diese zunehmende Registrierung keine
zwingende Entwicklung, die aligemein
steigende Tendenz ist Schwankungen
ausgesetzt (fiir den Pontifikat Bonifaz’
VIII. errechnet der Bearbeiter eine Quote
von etwa 2,5 %).

In dem von Schmidt ausgewerteten
Material finden sich 13 wiederverwende-
te Pergamentstiicke. Auf diesen war bei
der Erstbeschreibung ein nicht korrigier-
barer Fehler unterlaufen, weshalb der
Text radiert, ,der untere Rand des Blattes
nach oben gedreht” (S. XXXIV) und das
neue Dokument auf den zuvor unteren
Rand der Seite geschrieben wurde.

Der Autor erschlieBt in der Einleitung
des Werkes das Material durch Listen der
Archivfonds (S. IX-XVI) und des Prove-
nienzbestandes im Generallandesarchiv
Karlsruhe (S. XVII-XXII1), der Aussteller
(S. XXVI 1), der feierlichen Privilegien (S.
XXVII) sowie der Litterae clausae (S.
XXIX) sowie der fiir die Reihe besonders
wichtigen Registrierungsvermerke (S.
XXXI und XXXI ).

Im Hauptteil sind die 1270 Nummern
mit einem lateinischen Regest, dem Fund-
ort des jeweiligen Originals, dessen Kurz-
beschreibung, Hinweisen auf Kanzlei-
und Registrierungsvermerke sowie der
Nennung in dlteren Regestenwerken auf-
gefiihrt. Einen Mangel stellt der generelle
Verzicht auf Literaturangaben zu den ein-
zelnen Dokumenten dar sowie die Tatsa-
che, daB nur ,neuere Editionen verzeich-
net” (S. XLI) sind; die grundsatzliche An-
gabe von Editionen kénnte dem Benutzer
die Arbeit mit dem Werk erheblich er-
leichtern. Hilfreich sind dagegen die sie-
ben Appendicesim Anhang, welche diean
der Ausstellung beteiligten und auf den
Originalen durch Kiirzel genannten
Skriptoren (S. 612-668), Taxatoren und
Distributoren (S. 669-678), Abbreviato-
ren (S. 679-681), Sekretare (S. 682-685)
und sonstigen Kanzleibeamten (S. 686—
688) sowie die Prokuratoren (S. 689-749)
auflisten. SchlieRlich sind alle auf den Do-
kumenten abgebildeten Registrata-Zei-
chen nach dem Pontifikat Urbans VI. wie-
dergegeben (S. 750-756), wahrend die
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Symbole auf dlteren Originalen weitge-
hend durch den Verweis auf bereits er-
schienene Bidnde des ,Censimento” er-
schlossen werden. Ein Kommentar zu die-
sen Abbildungen ware allerdings wiin-
schenswert. Abgerundet wird das Rege-
stenwerk durch einen Incipit-Index sowie
ein umfangreiches Orts-, Namens- und
Sachregister.

Nach dem Vorliegen des imposanten
Regestenwerkes iiber die in Baden-Wiirt-
temberg vorhandenen Originalurkunden
ist zu hoffen, daB das Unternehmen des
LCensimento” ziigig fortgefiihrt wird und
dhnliche Verzeichnisse iiber andere Re-
gionen erscheinen.

Tiibingen Karl Augustin Frech

Ernst Werner: Jan Hus. Welt und Umwelt
eines Prager Friihreformators (= For-
schungen zur mittelalterlichen Ge-
schichte 34), Weimar (Verlag Hermann
Boéhlaus Nachfolger) 1991, 256 8.,
ISBN 3-7400-0129-1.

Johannes (tschechisch Jan) Hus (1370/
71 Husinec/Stidbohmen — 1415 Kon-
stanz), 1400 Priester, stand unter dem
EinfluR der jahrzehntelangen Prager Re-
formbewegung (Konrad von Waldhau-
sen, Militsch von Kremsier, Matthias von
Janow, Jakobellus von Mies), als er seit
1398 mit der radikalen Kirchenkritik des
John Wyclif (um 1320-1384) bekannt
wurde, dessen Schriften er zwar anonym,
aber ausgiebig (nach Sedlak mit 23 %) be-
nutzte). Die 30 Anklageartikel, nach de-
nen er auf dem Konzil von Konstanz, des-
sen Lehrautoritat er sich weigerte anzuer-
kennen, verurteilt wurde, galten vor-
nehmlich seiner Kirchenlehre (Ekklesio-
logie) und entstammten zumeist seinem
kirchenrevolutionidren Traktat ,De eccle-
sia“ von 1413.

Seine Personlichkeit erschien schon
den Zeitgenossen im Zerrspiegel parteili-
cher MiBBdeutungen, was spéter eine er-
hebliche Steigerung erfahren sollte. So
habe er nach E Palacky (1798-1876) den
uralten Kampf zwischen Deutschen und
Tschechen zum Zenit gefiihrt. T. G. Masa-
ryk (1850-1937) betrachtete ihn, wie Pa-
lacky, als Reformator, nicht als einen der
systematischen Theologie verpflichteten
Theologen. Dem aus der katholischen Kir-
che ausgetretenen Masaryk opponierte in
scharfer Form der katholische Historiker
J. Pekaf (1870-1937), der ihm vorwarf,
daR er keine klare Vorstellung von den
geistigen Stromungen vor der Schlacht
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am Weilken Berg (1620) habe, weshalb er
sich in den Traditionen der Vergangenheit
verirrt, indem er alles gemieden habe, was
ihm nicht ins Zeug palte. Pekaf ist aus der
Schule des ,illusionslosen” Historiogra-
phen J. Goll (1846-1921) hervorgegan-
gen, der sich dagegen wehrte, neben der
realen Geschichte noch eine ideale zu set-
zen. V. Novotny attestierte der schriftstel-
lerischen Wirksamkeit von Hus im Endef-
fekt den Primat fremder Einfliisse zu, wo-
gegen sich V1. Kybal nur mit den hetero-
doxen und katholischen Elementen sei-
ner Theologie beschiftigte: Ein Abwei-
chen vom katholischen Dogma konnte
Kybal nicht feststellen; hochstens, dal er
der Bibel vordergriindiges Gewicht zubil-
ligte und die Gehorsamspflicht gegeniiber
Papsten und Bischofen begrenzte und re-
lativierte, eine These, iiber die nach dem
Urteil von R. Kalivoda auch P. de Vooght
0SB eigentlich nicht hinauslangte.

Die beste und griindlichste Darstellung
iber Leben und Wirken von Hus, die bis
heute nicht tiberholt worden ist, bietet das
bahnbrechende Werk ,Jan Hus” des ka-
tholischen briinner Gelehrten J. Sedlak
(1871-1924) von 1915, nach dem Hus im
Gefolge von Wyclif die Ekklesiologie in
eine Kirchenrevolution trieb, die auch
sein soziales Umfeld erfa3te. Dem in Sa-
chen Hussitica rastlos titigen E. M. Barto$
kam in seinen zahllosen kleinen Artikeln,
Bemerkungen, Rezensionen und Repli-
ken eine unerschopfliche Kombinations-
gabe zugute, die ihn aber nicht selten zu
diskutablen Hypothesen verleitete, was
Tatbestinde mehr verwirrte als klérte.
Ahnlich wie Barto$ lieR auch M. Spinka
die sozialen und politischen Gesichts-
punkte beiseite, was der ,Vater der marxi-
stischen Hussitologie”, Zd. Nejedly (1878—
1962), durch anachronistische Politisie-
rung total auf den Kopf stellte. In diesem
Sinne hat nach M. Machovec Hus nicht
Theologie, sondern Gesellschaftskritik be-
trieben, was bereits K. Katusky 1895 ge-
sagt und dafiir von F. Engels Lob geerntet
hatte, was einigermaBen der sudeten-
deutsche Historiker E. Winter akzeptierte,
wogegen F. Graus zu bedenken gab, daf es
Hus nicht um Gesellschafts-, sondern ein-
zig und allein um Kirchenreform zu tun
gewesen wire. Auch A. Molndr sieht das
Wesen von Hus in der Hinwendung zu
Christus als dem origindren Wahrheits-
verkiinder. Die Verschrankung von Philo-
sophie, Christologie und Ekklesiologie
darf neuerdings nach J. Smolik als das
Charakteristikum husscher Theologie an-
tizipatorisch in Rechnung gestellt werden.
Dem nachzugehen hat sich der V{. mit der
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vorliegenden Untersuchung vom religié-
sen und politischen Unbehagen im Konig-
reich Bohmen (21-63), der reformatori-
schen Positionsbestimmung 1400 bis
1412 (64-121) iiber Hus in Stidbéhmen
1413 bis 1414 (122-182) bis zum Sieg im
Untergang zu Konstanz (183-215) ver-
pilichtet.

Die historische Wirksamkeit von Hus
kulminierte nicht in der Schaffung einer
Fundamentaltheologie, sondern in der In-
dividualisierung und Regionalisierung
des Kirchenverstiandnisses, das den ka-
tholischen Universalismus einschrankte
und das Wesen der Ecclesia sancta fo-
deralisierte. Ohne das hussche Gedanken-
gut héatte es keine hussitische Revolution
gegeben. Die ideologische Spannweite des
Hussitismus mobilisierte, polarisierte, ak-
tivierte und nationalisierte alle Klassen.
Nach 1415 standen hinter den Hussiten
nicht nur die béhmischen Barone, son-
dern auch die Konigin Sophia verurteilte
in aller Offentlichkeit das Konzil von Kon-
stanz und seine Beschliisse, begilinstigte
die Utraquisten wo immer es anging und
erleichterte das Eindringen hussitischer
Prediger in die Kirche sowie die Vertrei-
bung katholischer Priester. In ihren Bur-
gen und Dorfern erlaubte sie den , Wyclifi-
ten und Husketzern” Predigt und Spen-
dung des Laienkelches. Das alles veran-
laite den Konig Wenzel IV. von Luxem-
burg (1378-1419) keineswegs aus seiner
Lethargie zu erwachen und gegen den
Kirchensturm im Prag zu intervenieren.
Stephan von Péle¢ sprach 1417 in einem
Brief an Christian von Prachatitz von ei-
ner Verfolgungswelle in Bohmen und
Mahren. Die Pseudoapostel wiiteten mit
deri Wort und Schwert gegen die Men-
schen, um sie zu threm hussitischen Glau-
ben zu zwingen. Enteignung und Vertrei-
bung von Klerikern und kirchentreuen
Laien waren an der Tagesordnung. Durch
Terror verschafften sie sich Gefolgsleute,
die sich jedem Gedanken an Gerechtigkeit
entsagten.

Die Wucherphobie in der Ekklesiologie
von Hus machte sich namentlich Jakobel-
lus (Jakoubek) von Mies zu eigen, dem ein
arbeitsloses Einkommen ein Greuel war.
Daher verurteilte er auch die Juden. Er
stellte sie vor die Wahl: wollten sie weiter-
hin unter den Christen leben, dann muif-
ten sie auf Ackern und Gewdssern sowie
in Wéldern als Bauern und Handwerker
arbeiten. Nur so vermdochten sie dem 6f-
fentlichen Wohle zu dienen und zu ver-
biirgerlichen. Leider hétten sie sich bisher
aber dazu noch nicht entschlossen. Allein
die ,pauperes Christi“ schufteten Tag und
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Nacht im SchweiRe ihres Angesichts als
Bauern, Handwerker und Kleinhadndler.
Bei solchen ehrbaren Tatigkeiten fande
man keine Juden. Fiir Jakobellus bedeu-
tet deshalb Duldung der Juden Duldung
des Wuchers. Er und andere hussitischen
Theologen verlangten von ihnen Verzicht
auf Geldgeschifte als Bedingung fiir ihre
Tolerierung innerhalb der christlichen Ge-
meinschaft.

Von Toleranz findet sich weder bei Hus
noch seinen Erben eine Spur. Aber der
Personlichkeit des Magisters und seiner
Rolle im Rahmen der europdischen Refor-
mationsgeschichte vermag man nur ge-
recht zu werden, wenn man Selbstver-
stindnis und objektive Wirkung trennt.
Wenn sich Hus als Pradestinierter fiithlen
konnte, politisierte er seine Reformation
durch den Anschluf an die Universitats-
reform, an die Intention des Prager Hofes
und des bohmischen Adels. Das verlich
ihm eine nationale Note und einen intel-
lektualisierten aristokratisch-besitzbiir-
gerlichen Charakter. Vielleicht wiesen
auch deshalb die chiliastischen Taboriten
Hus im 1000jédhrigen Friedensreich kei-
nen besonderen Platz an. Dessen unge-
achtet besal® aber sein Feuertod in Kon-
stanz fiir die Integrationswirkung eine
herausragende Bedeutung, die 100 Jahre
spédter M. Luther zugute kam.

Interessant ist die Rolle de Prokurators,
Rechtsberaters und Freundes von Hus,
Jan von Jesenic: 1417 schloB er sich eng
an Cenék von Wartenberg und den boh-
mischen Hochadel an, verteidigte eine
Reihe kirchlicher Riten und Zeremonien
und verurteilte scharf den Tkonoklasmus
der Volksreformation, ja er hielt sogar am
Fegefeuer, Papst und Konzil fest, verur-
teilte gegen Jakobellus von Mies die Kin-
derkommunion sowie den Laienkelch be-
reits 1415 (223 f.). In diesem Zusammen-
hang hétte der Vf. herausstellen miissen,
dal es nach dem Herausgeber der Akten
des Konstanzer Konzils, dem Augsburger
Professor fiir Kirchengeschichte W.
Brandmidiller, gerade Johann von Jesenitz
war, der sozusagen als ,Graue Eminenz”
stindig hinter Hus in Konstanz stand, in-
dem er ihn in seinem Sinne bearbeitete,
manipulierte und in seine unnachgiebige
Haltung hineinkatapultierte, da er seinen
,boéhmischen Martyrer* haben wollte.
Dies ware einer ausfiihrlicheren Untersu-
chung wert. Auch geht es zu weit, von der
,Heimholung des bohmischen Ketzers” in
den SchoB der katholischen Kirche durch
den belgischen Benediktiner P. de Vooght
(11) zu sprechen. Die maRgeblichen
tschechischen Kirchenhistoriker der Ge-
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genwart, wie z.B. Z. Kalista, J. Kadlec und
J. V. Polc von der Karlsuniversitét in Prag,
waren hier anderer Meinung als der streit-
bare belgische Ordensmann. Vom 23. bis
26. Sept. 1993 beschiftigte sich ein Hus-
Symposion in Bayreuth mit vorliegendem
Thema. Papst Johannes XXIII. bat vor
dreiBig Jahren um Vergebung fiir die Hin-
richtung von Jan Hus. Papst Johannes
Paul II. fordert heute dazu auf, Jan Hus in
einem neuen Licht zu sehen. Die vorlie-
gende Untersuchung aus Weimar ist ein
willkommener Beitrag dazu.
Kevelaer Emil Valasek

Thomas Priigl: Die Ekklesiologie Heinrich
Kalteisens OP in der Auseinandersetzung
mit dem Basler Konziliarismus. Mit einem
Textanhang (= Miinchener Universi-
tats-Schriften.  Katholisch-Theologi-
sche Fakultat. Veroffentlichungen des
Grabmann-Institutes zur Erforschung
der mittelalterlichen Theologie und
Philosophie. Neue Folge 40), Paderborn
— Miinchen — Wien — Ziirich (Ferdinand
Schéningh) 1995, 38, 401 S., kt., ISBN
3-506-79440-X.

DerDominikaner Kalteisen (gest. 1465)
istin der Porschung bisher wenig beachtet
worden, obschon er in der Auseinander-
setzung mit dem Konziliarismus von Basel
eine beachtliche Rolle gespielt hat. Bereits
in den letzten Jahren hatten Isnard Wil-
helm Frank, Werner Kramer, Hermann
Josef Sieben und Johannes Helmrath auf
ihn aufmerksam gemacht.

In der vorliegenden Untersuchung, die
sich weitgehend auf ungedruckte Quellen
stiitzt, liefert Priigl im ersten Teil eine Bio-
graphie von Kalteisen. Schwerpunkte
sind dabei seine Wirksamkeit auf dem
Basler Konzil und seine Arbeit im Dienst
von Papst Eugen IV. Priigl berichtet u.a.
iiber die Konzilspredigten von Kalteisen,
seine Vorstellungen tlber die Kirchenre-
form und seine Auseinandersetzung mit
den Hussiten, gegen die Kalteisen die Un-
fehlbarkeit des Konzils verteidigt und
Umfang und Grenzen der papstlichen Un-
fehlbarkeit umschreibt.

Eingehend legt der Verfasser die Abkehr
von Kalteisen vom Basler Konziliarismus
dar, die sich bereits seit 1437 vollzog. Spa-
testens seit Herbst 1440 arbeitet Kalteisen
an der Fertigstellung seines Hauptwerkes
»Consilium de auctoritate papae et conci-
lii“, das er 1441 auf dem Reichstag von
Mainz publiziert. Von besonderem Inter-
esse ist auch der Kommentar von Kaltei-
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sen zur Bulle von Papst Bugen IV: Etsinon
dubitemus.

Priigl wiirdigt die Grundlinien der Ek-
klesiologie von Kalteisen, der in seiner
Lehre von der Kirche von Nikolaus von
Kues beeinfluBt ist. Zentrale Probleme
sind fiir Kalteisen 1. die Frage nach dem
Haupt der Kirche, 2. nach der auctoritas
ecclesiae und 3. nach der monarchischen
Verfassung der Kirche. Eingehend erortert
Kalteisen die Berechtigung des Wider-
standes gegen pépstliche MachtmiBbrau-
che. Er stellt die Fragen: 1. Was ist gegen
den siindigen Papst zu tun? 2, Was ist ge-
gen den hdretischen Papst zu tun? Hier
sucht Kalteisen Beispiele von Haresien der
Papste zu entkraften.

Von gesteigertem Interesse sind die An-
sichten von Kalteisen tiber die Lehrautori-
tit des Papstes, der in seinen Schriften die
Formulierung der pépstlichen Unfehlbar-
keit durch das erste Vatikanische Konzil in
nuce vorwegnimmt. Auch die Vorstellun-
gen von Kalteisen iiber das Konzil verdie-
nen Beachtung. Er beschreibt das Konzil
als die Versammlung der ecclesia sacerdo-
talis. Der Papst steht tiber allen Konzilien
mit Ausnahme des universalen Konzils,
das den Erdkreis vertritt und in heilsnot-
wendigen Fragen nicht irren kann. Das
Konzil von Konstanz wiirdigt er als ein
rechtmiRig gefeiertes allgemeines Konzil,
wenn er auch das Dekret Frequens ver-
wirft.

Im zweiten Teil seiner Arbeit legt Priigl
eine kritische Edition von 8 Schriften
Kalteisens zur Ekklesiologie vor. Die Ar-
beit ist eine fundierte Untersuchung iiber
die Ekklesiologie von Kalteisen und seine
Kritik am Basler Konziliarismus. Priigl hat
mit seiner Dissertation ein Forschungsfeld
erschlossen, das bisher wenig beachtet
wurde. Seine Studien machen iiberzeu-
gend deutlich; Person und Werk von Kalt-
eisen sind von solcher Bedeutung, daR das
bisherige mangelnde Interesse der For-
schung an Kalteisen fiberrascht. Die Ar-
beit erschliet weithin Neuland und ist fir
unsere Kenntnis der Entwicklung des
monarchischen Gedankens ein wichtiger
Beitrag.

Einige Fragen: Zu S. 133: Nicht iiber-
zeugend scheint mir die Ansicht Priigls zu
sein, daf die Bulle Etsi non dubitemus kei-
ne Verurteilung des Konstanzer Superio-
ritatsdekret bedeute. Bereits Johannes
von Segovia hat das anders gesehen. Er
urteilte: Durch die Verwerfung der Kon-
stanzer Dekrete sei Eugen IV. 6ffentlicher
Hiretiker geworden. Eugen IV. behaupte
ausdriicklich das Gegenteil von dem, was
das Konstanzer Konzil definiert habe. An
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Druckfehlern fiel mir auf: S. 132: Ver-
standnis statt Vestandnis, S. 243: Chalke-
don statt Calkedon. Zu S. 21: Die Disserta-
tion von A. Briiggen, die Predigten des Pi-
saner Konzils, stammt aus dem Jahre
1963, nicht 1933.

Literarische Berichte und Anzeigen

Die Dissertation ist eine hervorragende
Leistung, zu der man dem Autor und auch
dem Doktorvater Ulrich Horst herzlich
gratulieren darf.

Freiburg i.Br. Remigius Biumer

Notizen

Gabriele Winkler: Koriwns Biographie des
Mesrop Mastoc’ (Ubersetzung und Kom-
mentar) (= Orientalia Christiana Ana-
lecta 245) Roma (Pontificio Istituto
Orientale) 1994, 452 S., kt., ISBN 88-
7210-298-7.

Nachdem Krikor H. MAKSOUDIAN
1985 das Werk Koriwns auf englisch ein-
geleitet, libersetzt und mit einer selected Bi-
bliography neben einem Nachdruck der
schwierig zu findenden Ausgabe von
A.Abeghjan (Yerevan 1941) wieder her-
ausgegeben hat, sucht G. W. den Lesern
eine Art Gesamtkommentar und Uberset-
zung auf deutsch anzubieten. Mit iiber
640 Titeln ist ihre Bibliographie sicher
nicht ‘ausgewahlt’. Die Autorin fiihlte
sich ndmlich verplichtet, auch in weite
Gebiete der georgischen Geschichte hin-
einzugreifen. Das Werk scheint auf zwei
Mustern aufgebaut werden zu sein. Das
vorbildliche Kommentar von G.Garitte zu
der Narratio de Rebus Armeniae, wo fiir
alle komplizierten Probleme eine kurzge-
falite bibliographische Angabe regelmais-
sig verwendet wird; und zweitens, die
ausftihrliche Verweisung aller Parallelen,
wie Nina Garsoian es handhabt fiir
Faustus.

S. 44-90 findet man die Textgestalt mit
ausgedehntem Verzeichnis aller nachtrag-
lichen Parallelen, S. 94-185, die Uberset-
zung des langen und des kurzen Koriwn,
neben der Ubersetzung von 20 Paral-
lelstellen bis in Synaxarion aus dem
13. Jhdts, und S.187-428 den Kommen-
tar.

Die Einleitung zeigt uns, daR das Werk
1991 abgeschlossen wurde. Weitere Bi-
bliographie darf man nicht erwarten. Die
héchst wichtige Arbeit von Artasches Ma-
tevossian, auf armenisch in Pazmaveb
1989, S. 116-148 und 1990, S. 101-129
veroffentlicht, hat sie nie erwédhnt. Dortist
die Rede von den Handschriften, namlich
Mat, 3797 und 3787, die ein Licht werfen
auf Foliendeplacierungen in einem ural-
ten Exemplar. Hatte sich G. W. diese

grundlegende Forschung zuniitze ge-
macht, dann wire sicher ihre Bibliogra-
phie um Koriwn selbst (und nicht um Ge-
orgien) und ihre Paralleltexteserie enorm
erweitert worden. Z.B. hétte sie Abeghjan
§. 228 vielleicht nicht zugestimmt, greal (=
geschrieben) als gteal(gefunden) umzule-
sen, was mit sich zahlreiche Schlul3folge-
rungen Ulber Daniels Rolle in der Erfin-
dung des Alphabets mit sich bringt. Ob-
wohl G. W. manchmal vorsichtig zwi-
schen mehreren Lésungen nicht entschei-
det, kann man leicht auf Uberraschungen
stoRen. Der Zusatz Qui pro nobis crucifixus
es ware ,bereits mit dem Jahre 431 zu
verbinden“(S. 380). Offensichtlich hat G.
W. die Berichte Theodors Anagnostes tiber
Peter den Walker nicht gelesen. Im {ibri-
gen stiitzt sie sich sehr stark auf eine mei-
ner unpublizierten Arbeiten, die ich ihr
JJfreundlicherweise” (S. 371) zu Verfligung
stellte, und (ich zitiere) ,die er dann 1991
von der Veroffentlichung zuriickzog”. Ei-
gentlich verhdlt es sich anders. Durch
Orientalia Christiana Periodica wurde
diese knappe Mitteilung von 4 Seiten u#n-
freundlicherweise abgelehnt durch diesel-
ben Instanzen, die jetzt Koriwn herausge-
ben. Ein zweiter Versuch bei der Revue
des Etudes Arméniennes wurde auch ab-
gelehnt, da die Schriftleitung sich fiirchte-
te, eine Antwortsrechtsanspruch von 50
Seiten drucken zu miissen. Sie haben da-
mit sehr richtig geurteilt.
Miinchen Michel van Esbroeck

Rudolf Simek: Erde und Kosmos im Mittelalter.
Das Weltbild vor Kolumbus, Miinchen
(C. H. Beck) 1992, 220 S. mit 35 Abb.,
Ln. geb., ISBN 3-406-35863-2.

Die mittelalterlichen Ansichten vom
,mundus sensibilis”, von der physischen,
sinnlich erfahrbaren Welt hat sich Simek
zu beschreiben vorgenommen. Um es vor-
wegzunehmen: Seine im Vorwort gedu-
Berte Absicht hat sich in hervorragender
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Weise erfiillt. Die auf hohem Niveau ste-
hende, dabei stets gut lesbare Darstellung
schreitet vom GroBten ausgehend zum
Kleineren fort, ,vom Bau des Kosmos
iiber die Form der Erde und der Kontinen-
te bis zu landerkundlichen, volkerkundli-
chen und naturkundlichen Details” (5.8).
Behandelt werden dabeinicht nur Grund-
fragen der Menschheit, wie die nach der
Form und Grofe des Weltalls, sondern
auch die kleineren, aber um so konkrete-
ren Fragen des Menschen an seine Um-
welt.

Aufgezeigt werden die nicht leicht zu
deutenden mittelalterlichen Naturerkld-
rungen, die sich auf fast alle Wissensgebie-
te von Astronomie, Geographie, Geologie,
Optik, Physik, Meteorologie, Botanik,
Zoologie, Biologie und Chemie erstreck-
ten. Thre Deutung fiel schwer, weil sich in
fast allen Schriften aus heutiger Sicht zu-
treffend Erkldrungen mit Volks- und
Aberglauben mischten. So erklarte etwa
Konrad von Megenberg die Entstehung
des Regens weitgehend richtig durch
Kondensationsvorginge, hing aber noch
dem Volksglauben an, die in den Wolken
aufgestiegene Feuchtigkeit konne Spuren
von Fisch- oder Froschlaich enthalten, der
durch bestimmte Planetenkonstellatio-
nen lebendig wiirde.

Simek folgt den Spuren, auf denen iiber
die arabische Uberlieferung die naturwis-
senschaftlichen Werke der Antike, vor al-
lem des Aristoteles, Eingang in die Werke
der abendldndischen Gelehrten gefunden
haben. Er zeigt, in welchen Etappen die
Weiterentwicklung der antiken Theorien
erfolgte. Das Wissen, daf3 die Erde rund ist,
war nachweislich die Voraussetzung fiir
Kolumbus” Aufbruch nach Asien tiber die
Westroute. Der damaligen Welt waren
drei Kontinente bekannt, deren Lander
und Stiddte der Autor nach Uberlieferun-
gen beschreibt bis hin zu den fernen Ge-
genden, die man sich von wunderbaren
Volkern und Tieren besiedelt dachte. Da-
neben werden auch die fiir mittelalterli-
che Reisende wichtigsten Ziele wie das
Heilige Land nach den Reiseberichten der
Zeitgenossen vorgestellt.

Zurecht wird im Titel dieses Buches Ko-
lumbus als pars pro toto, das heilst hier fiir
das Ende des Mittelalters genannt, denn
seine Entdeckungen haben ebenso wie die
Kopernikus’ und Keplers das einheitliche
Weltbild des Mittelalters zerstort. Daher
versteht sich das hier gezeichnete physi-
sche, durch die Tradierung antiker Kultur
in den Klostern, ab dem 13. Jahrhundert
immer starker durch die Universitdten be-
einflufite und gelehrte Weltbild als das vor

285

Kolumbus. Das letzte der insgesamt neun
Kapitel (Ein neuer Kontinent, eine neue
Erde, eine neue Welt: Von Kolumbus bis
Galilei) beschéftigt sich mit anderen, zu-
mal astronomischen Griinden fiir das
Aufbrechen der mittelalterlichen Welt,
deren Gestalt in den ersten acht Kapiteln
Konturen gewinnt: Kolumbus und seine
Tat; die Erde als das geschiitzte Zentrum
eines endlichen Kosmos und die Erde als
Dotter im Ei des Kosmos; die Form der
Erde; die Faszination der unbekannten
Riickseite: Der vierte Kontinent und die
Antipoden; Bekannt aber unerreichbar:
Das Ende der bewohnten Welt; die Reise
zum Mittelpunkt der Erde: Jerusalem
oder der Nabel der Welt; die Friichte der
Erbschuld: Monstrése Menschenrassen
an den Riandern der Okumene; der uner-
forschte Wille Gottes oder die verborge-
nen Krafte der Natur: die mittelalterlichen
Erkldrungen fiir Naturerscheinungen. In
einem Appendix wird eine mittelalterli-
che Mappa mundi am Beispiel der Welt-
karte von Hereford erklart.

So kann Simek mit seiner Studie, die
sich durch ein Register gut erschlieBen
1iRBt, ein weiteres Steinchen fiir das bunte
Mosaik des physischen Weltbildes des
Mittelalters hinzuftigen. Sie reiht sich ein
in so wichtige Werke wie etwa die Huizin-
gas, Borsts, Nitschkes, Gurjewitschs und
Grants.

Miinchen Manfred Heim

Martina Stratmann: Hinkmar von Reims als
Verwalter von Bistum und Kirchenprovinz
(= Quellen und Forschungen zum
Recht im Mittelalter 6), Sigmaringen
(Jan Thorbecke Verlag) 1991, 11, 85 S.,
Ln. geb., ISBN 3-7995-6086-6.

Vorliegende Arbeit ist Teil einer bei Ru-
dolf Schieffer erstellten Dissertation, die
mittlerweile als Band 14 der Reihe ,Fon-
tes Turis Germanici Antiqui“ der Monu-
menta Germaniae Historica mit dem Titel
L Hinkmar von Reims, Collectio de eccle-
siis et capellis“ erschienen ist. Am Beispiel
Erzbischof Hinkmars von Reims, des
machtigsten frankischen Metropoliten
und Ratgebers Karls des Kahlen, wird die
Frage erortert, wie im 9. Jahrhundert eine
Kirchenprovinz verwaltet wurde. Seine
Amtszeit (845—882) ist durch eine fiir das
Frithmittelalter aulergewohnliche Fiille
von Dokumenten sehr gut belegt. Zum ei-
nen sind zahlreiche Briefe Hinkmars iiber-
liefert, zum anderen gibt die ,Kirchenge-
schichte* Flodoards von Reims aus der
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Mitte des 10. Jahrhunderts detaillierte
Auskunft iiber dessen ausgedehnte Kor-
respondenz. Diese giinstige Quellenlage
erlaubt es, den einfluBreichen Erzbischof
und Ratgeber des Konigs als den um sein
Bistum und die Suffraganbistiimer be-
miihten Oberhirten, dessen Gesetzge-
bung und Verwaltungspraxis teilweise
auch andere Bistimer beeinflufiten, in
den Mittelpunkt der Untersuchung zu
stellen.

In einem ersten Abschnitt stellt die Ver-
fasserin Schriftlichkeit in der Didzesan-
und Metropolitanverwaltung am Beispiel
Hinkmars dar, das heiBt, sie geht den
schriftlichen Verwaltungsformen nach, ist
doch gerade in jenem Zeitraum eine zu-
nehmende Tendenz zur Schriftlichkeit in
der Kirchenadministration festzustellen.
Dem folgt eine treffliche Charakterisie-
rung von Hinkmars Bischofsideal und die
systematische Darstellung der Verwaltung
der Dibzese Reims wihrend seines Epis-
kopats. Dabei finden die damals giiltigen
Rechtsgrundsitze und die kanonistischen
Vorbilder, auf die sich Hinkmar als hervor-
ragender Kenner des Kirchenrechts
stiitzt, ebenso Beriicksichtigung wie die
diesen Themenkreis betreffende karolin-
gische Gesetzgebung. Im weiteren treten
die einzelnen Aufgaben und Tatigkeitsbe-
reiche des frithmittelalterlichen Bischofs
in den Vordergrund: Die Kommunikation
mit seinen ministri (Archidiakone, Chor-
bischéfe und Archipresbyter), die Auf-
sicht iiber Kirchen und Kloster sowie ih-
ren Besitz, die Visitation, die Abhaltung
von Dibdzesansynoden und die Unterwei-
sung von Klerus und Volk, die Armenfiir-
sorge und Gastfreundschaft, die kirchliche
Gerichtsbarkeit und die Teilnahme des Bi-
schofs an Angelegenheiten der Kirchen-
provinz. Besonders den pastoralen Ver-
pilichtungen, gerade auch der Betreuung
der entfernten lindlichen Gebiete mals
Hinkmar groRe Bedeutung zu. Gleichzei-
tig vermitteln seine Briefe und einschlégi-
gen Abhandlungen ein getreues Bild sei-
nes reformerischen Wirkens fiir sein Bis-
tum (Wiedergewinnung und Schutz des
Reimser Kirchengutes, Bau von Kirchen
und Klostern, Bildung der Priester und
Ausstattung von Kirchen und Skriptorien
mit Biichern). Im SchluBkapitel geht die
Autorin der Frage nach, inwieweit die
Praxis von Hinkmars Administration, ins-
besondere deren schriftlich niedergeleg-
ten Dokumente, eine Ausnahme im
9. Jahrhundert darstellten, oder ob sie als
reprasentativ auch fiir andere (Erz-) Bi-
schofe Geltung beanspruchen kénnen. In
einem Exkurs wird das nur fragmenta-
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risch iiberlieferte Oblationsregister der
Abtei Saint-Remi als ein besonders klares
Beispiel fiir das hohe Niveau schriftlicher
Verwaltung in Reims wahrend Hinkmars
Amtszeit wiedergegeben.

Stratmanns mit groBer Sorgfalt erarbei-
tete und durch Register der zitierten Hink-
mar-Schriften und Handschriften sowie
der Personen, Orte und Sachen erschlos-
sene ausgezeichnete Studie zeigt, dafs der
hochgebildete Geistliche nicht nur die Po-
litik in der zweiten Halfte des 9. Jahrhun-
derts maBgeblich geprigt, sondern auch
in der Verwaltung seines Bistums und sei-
ner Kirchenprovinz beispielgebend ge-
wirkt hat.

Miinchen Manfred Heim

Salvatore Vacca: Prima sedes a nemine iudica-
tur. Genesi e sviluppo storico dell’assio-
ma fino al Decreto di Graziano (= Mis-
cellanea  Historiae  Pontificiae 61),
Roma (Editrice Pontificia Universita
Gregoriana) 1993, 22, 270 S., kt,
ISBN 88-7652-662-5.

Deralte Grundsatz , Prima sedes a nemi-
ne iudicatur” hat seine Bedeutung bis in
die Gegenwart behalten. Dessen Ursprung
und geschichtliche Entwicklung bis zur
Rezeption im Decretum Gratiani zu unter-
suchen, ist das Ziel des Werkes von S. Vac-
ca. Ausgehend vom Neuen Testament
stellt er in tibersichtlicher, chronologi-
scher Ordnung literarische, juristische
und theologisch-lehramtliche Quellen,
die diesen Grundsatz berithren oder ent-
halten, vor und wertet sie aus; unedierte
Quellen werden nicht geboten. Interes-
sant ware eine Auseinandersetzung mit
der Klassifikation dieses Grundsatzes:
Handelt es sich —je nach Zeitabschnitt und
Quellenart — um ein Rechtssprichwort,
eine Rechtsregel oder eine doktrindre
Aussage? Der Verf. verwendet meist den
Begriff ,principio” (1, 3, 4, 6 etc.), oft ,as-
sioma” (Untertitel, 3, 6, 7, 35 etc.) und sel-
ten ,sentenza“ (5), ,massima” (74), ,es-
pressione” (177), ,assioma giuridico” (9),
,massima giuridica” (177) und ,principio
giuridico” (173, 193).

In der materialreichen Studie wird den
Quellen in italienischer Ubersetzung und
im lateinischen Original breiter Raum ge-
geben. Der Grundsatz, der seine klassische
Formulierung zu Beginn des 6. Jahrhun-
dertsin den symmachianischen Falschun-
gen erhielt, diente zundchst der Abwehr
innerkirchlicher Kritiker; spater, beson-
ders deutlich bei Gregor VIL. und Bonifaz
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VIIL., wurde er auch zur Behauptung ge-
geniiber der weltlichen Macht eingesetzt.
Der Grundsatz warf im Laufe seiner Ge-
schichte verschiedene Probleme auf, etwa
die Ausdehnung auf die Bischofe oder die
Anwendbarkeit auf einen papa haereticus
(a fide devius), damit verbunden die Proble-
matik, von wem er gerichtet werden
kénnte. Wahrend eine Tradition davon
ausgeht, daR der Papst von niemandem
gerichtet werden kann, macht die andere
im Fall des papa haereticus eine Ausnahme.
Beide werden im Decretum Gratiani (um
1142) zusammengebracht, dessen Anlie-
gen es ist, kontrire Rechtsquellen zusam-
menzustellen und die Widerspriiche zu
losen.

Durch die wiederholte Zitation im De-
cretum Gratiani erfolgte die Weichenstel-
lung fiir das Fortleben dieses Grundsatzes.
Im Abschnitt conclusione bietet der Verfas-
ser neben einer zusammenfassenden
Wertung einen Ausblick auf diese nach-
gratianische Entwicklungsgeschichte, die
sich bis zur wortlichen Ubernahme in
¢. 1404 des Codex Iuris Canonici (1983)
erstreckt. Nachzutragen ist der Codex Ca-
nonum Ecclesiarum Orientalium (1990),
der, da die ostkirchliche Rechtssprache im
Bereich pépstlicher Titel sehr sensibel ist,
in c. 1058 formuliert: ,Romanus Pontifex
a nemine iudicatur.”

Miinchen Franz Kalde

Heinrich Fichtenau: Ketzer und Professoren.
Hiresie und Vernunftglaube im Hoch-
mittelalter, Miinchen (Verlag C. H.
Beck) 1992, 351 S., Ln. geb., ISBN 3-
406-36458-6.

Derbedeutende Mediavist H. Fichtenau
ist im vorliegenden Buch dem Phdnomen
des hochmittelalterlichen Ketzertums
parallel zur Entwicklung der gelehrten
Theologie und zur Entstehung der hohen
Schulen nachgegangen. Aus einer Fiille
weit verstreuten Materials entstand ein
farbiges Bild, in welchem die Zusammen-
héange und Uberginge besonders heraus-
gearbeitetsind. Der Bogen der Darstellung
spannt sich von den Bogomilen und Ka-
tharern mitihren dualistischen Systemen,
tiber die Platonisten zu den Anfangen der
Friihscholastik und zur Geburt der Uni-
versitaten.

Die Entstehung héaretischer Gruppie-
rungen hatte nicht selten damit zu tun,
dafl suchenden Menschen die tradierten
Antworten auf die Frage nach dem Ur-
sprung des Bosen nicht mehr geniigten
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oder daB sie AnstoB nahmen an Fehlent-
wicklungen der Kirche und ihrer Institu-
tionen. Unter Berufung auf das Evange-
lium, das oft sehr eigenwillig interpretiert
wurde, ging man neue Wege, die aus der
Kirche hinausfithrten. Das zwang die
Theologen zu einer griindlichen Ausein-
andersetzung mit dem Glauben und Irr-
glauben. Die erzielten Ergebnisse stiefSen
dann oft selbst auf Widerstand, auch
wenn es die Absicht der Gelehrten war,
den Glauben zu vertiefen und zu vertei-
digen. Wilhelm von Conches (gest. ca.
1154) rief in diesem Zusammenhang ein-
mal aus: ,... sie wollen, daRR wir einen
Glauben wie die Bauern haben und nicht
nach Griinden fragen ... Wenn sie wissen,
daB jemand forscht, dann schreien sie, er
sei ein Haretiker” (180).

Auch die Versuche, neue Zugdnge zu
Gott zu erschlieen, gerieten haufig unter
Haresieverdacht. Das zeigt das Beispiel
Abilards, der iibrigens als einer der ersten
den Terminus ,Theologie” verwendete
(234). Sein Setzen auf eine ,.saubere lo-
gisch begriindete Methode”, die dann
auch zu mystischen Hohen fiihren kénne
(184 1), erregte den Zorn Bernhards von
Clairvaux, der sich auf die Gotteserfah-
rung verlieB und skeptisch war gegen
jene, die sich Gott (nur) mit dem Verstand
naherten. In der Auseinandersetzung mit
Ketzern forderte dann freilich auch Bern-
hard, daf man ihren rationalen Zweifeln
mitrationalen Argumenten begegnen sol-
le (205), was ihn nicht daran hinderte,
sehr skeptisch zu sein gegen die Schulwis-
senschaft, als deren einzig erlaubten
Zweck er es ansah, der Erbauung zu die-
nen (254). Gerhoch von Reichersberg
ging sogar so weit, daR er die Worte ,scho-
lastisch” und kirchlich” als Gegensatz-
paar betrachtete; ihm schienen ,die Schu-
len in Frankreich” und die ,rémische Kir-
che” unvereinbar (254). Dal vor dem
Hintergrund solcher Polarisierungen der
Weg hiniiberfithrte zur kirchlich aner-
kannten Universitét, iiberrascht fast.

Wie nah Ketzertum und Orthodoxie oft
beieinander lagen, geht z. B. auch daraus
hervor, daf® der von Diego von Osma und
Dominikus 1206 gegriindete Frauenkon-
vent von Prouille nicht nur duferlich ei-
nem Katharerkloster glich, sondern an-
fangs auch personell aus verarmten
Adelstdchtern, die von ihren Eltern Hare-
tikern zur Erziehung iibergeben worden
waren, bestand (94).

Im Rahmen einer Rezension konnten
nur Andeutungen iiber das dramatische
Ringen zwischen Haresie und Vernunft-
glaube, zwischen Ketzern und Professo-
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ren, zwischen Volksglaube und Theologie
gemacht werden. Aufgrund seiner rei-
chen historischen, philosophischen und
theologischen Kenntnisse gelingt es dem
Verfasser des Buches, den Leser mitten
hineinin das ,Schlachtfeld” zu fiihren, auf
dem die Kampfe ausgetragen und die Wei-
chen fiir die Zukunft gestellt wurden.
Linz Rudolf Zinnhobler

M. Teresa Garcia Egea: La visita pastoral a la
didcesis de Tortosa del obispo Paholac 1314,
Castellén de la Plana (Diputacié de Ca-
stellé) 1993, 290 S., ISBN 84-8689

El presente libro contiene la edicion y
estudio de la visita que el afio 1314 realizo
a su diocesis el obispo de Tortosa Francisco
Paholach (1310-16), quien ademas cele-
brd sinodo al menos dos veces (1311 y
1314). Este libro es originariamente la te-
sis doctoral de su Autora, realizada en la
Univ. de Valencia bajo la experta direccion
de la Profesora Maria Milagros Carcel Orti,
a quien se debe un prélogo donde sitia
con acierto las coordenadas en que se mu-
eve el tema de esta obra y su realizacion.
La Autora antepone a la edicion del texto
el doble estudio paleografico del manu-
scrito en que se conserva esta visita, y del
analisis del contenido de dicho texto.

Como oportunamente se indica en los
estudios previos a que acabamos de aludir,
las visitas canonicas han sido hasta ahora
poco estudiadas en Espafia debido en gran
parte a que, por cuanto a la Edad Media
respecta, se conservan pocas en los territo-
rios de la Corona de Castilla. En cambio en
la Corona de Aragdn se conservan mejor,
dandose el caso de que en Gerona, Barce-
lona y en Tortosa se conservan series
enteras, empezando desde comienzos del
5.XIV, sin que hastaahora hayan sido obje-
to de algiin estudio serio, si se exceptuia el
realizado por J. M. Marti Bonet para las
realizadas por el obispo de Barcelona Pong
de Gualba en el primer ano de su pontifi-
cado (1303), al que ahora hay que afiadir
el presente libro.

Los resultados del estudio que aqui re-
sefamos para Tortosa constituye una ex-
celente radiografia del estado de la diGcesis
tortosi por cuanto respecta tanto a los clé-
rigos como a los laicos. Es altamente dese-
able que este tipo de estudios sigan ade-
lante, ya que las visitas episcopales consti-
tuyen una fuente de primer orden para un
mejor conocimiento de la vida religiosa de
la respectiva didcesis.

Comoquiera que las visitas tenian como
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finalidad primordial la reforma de la igle-
sia diocesana, es deseable que en futuros
estudios el texto de cada cada visita sea
evaluado alaluz del Concilio 4 Lateranen-
se de 1215, que fue el mejor cuerpo legis-
lativo de legislacion tendente a la reforma
de la Iglesia, y es el punto obligado de re-
forma hasta Trento y en Trento mismo. No
esninguna casualidad que los textos de las
visitas se encuentren precisamente en
didcesis de la antigua Corona de Aragon y
no de la Corona de Castilla, ya que en el
s.XIII y principios del s.XIV la aplicacion
del Conc. 4 Lateranense se toma en serio
en la Corona aragonesa, mientras que es
mucho débil en los territorios de la castell-
ana, mientras que partir del Concilio lega-
tino de Valladolid de 1322 la reforma ca-
stellana aventaja incluso a la aragonesa.
Curiosamente, el cuestionario evoca, sin
citarlos, toda una serie de las constitucio-
nes lateranenses de 1215. Otro tanto ocur-
re con la normativa anterior que el Obispo
Paholac cita en su texto de la visita: el car-
denal legado Juan de Abbeville, Pedro de
Albalat, etc., personajes que se distinguie-
ron por su fiel aplicacion de la legislacion
de reforma del Concilio Lateranense IV de
12453

Salamanca Antonio Garcia y Garcia

Cristina Belloni: Francesco della Croce. Con-
tributo alla storia della Chiesa ambro-
siana nel Quattrocento (= Archivio Am-
brosiano 71), Milano (Nuove Edizioni
Duomo) 1995. 350 S., kt., ISBN 88-
7023-209-3.

Die geschichtliche ErschlieBung von In-
stitutionen, und so gerade auch der kirch-
lichen des spiteren Mittelalters, erfihrt
schon seit einiger Zeit immer nachdriickli-
chere Forderung durch die personenge-
schichtliche Erkundung der sie gestalten-
den Amtstrager. Bischofsbiographik ist
dariiber hinaus generell a jour. Aber auch
die anderen Amtsebenen finden Interes-
se. Die hier anzuzeigende Studie stellt in
musterhafter Exemplaritdt einen dieser
Kirchenleute vor: Francesco della Croce
(1391-1479), der u.a. 1435-1442 und
1444-1448 Generalvikar in Mailand,
1437-1440 zuséatzlich in Como war und
als Primicerius des Maildnder Doms seit
1430 zeitlebens wichtige Amtsfunktionen
innerhalb des Stadt- und Didzesanklerus
wahrnahm. Er hatte in Pavia Kirchen-
recht studiert, weilte als Abbreviator an
der Kurie und hielt engen Kontakt sowohl
zu den Visconti als auch zu den ihnen fol-
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genden Sforza. Dieses Forderdreieck klug
nutzend, brachte Francesco es zu einem
respektablen Pfriindenbesitz. Herausra-
gendes leistete er nicht, aber in der Wahr-
nehmung seiner Amtspflichten wirkt er
solide und fand er Anerkennung. Frau
Belloni hat langjdhrige Archivarbeit in
den Dienst eben jener Aufgabe gestellt:
Wie sah der damals kirchenpragende,
mafRgebliche italienische Klerus, hier nun
in einer einzelnen Person verdichtet,
wirklich aus? Zu diesem Bild des Klerus
trigt eine derzeit recht riihrige und inter-
essierte italienische Kirchengeschichts-
forschung bemerkenswert erfolgreich bei,
wie u.a. die dickleibigen Sammelbénde
der ,Italia Sacra” aus jiingerer Zeit, aber
auch viele andere Publikationen: Biogra-
phien und sachbezogene Monographien,
Aufsitze und Kolloguiumsbeitrage be-
kunden. Mit Recht warnt Frau Belloni, die
Situation im Ubergang vom Mittelalter
zur Neuzeit ausschlieBlich ,vor-tridenti-
nisch”, also im Vorausblick auf Trient zu
beurteilen. Vielmehr nehme man die Mai-
linder Kirche zur Zeit des Francesco della
Croce so, wie sie war, und sie schnitte
dann gar nicht so schlecht ab.
Kdiln Erich Meuthen

Peter Claus Hartmann (Hrg.): Franzosische
Kénige und Kaiser der Neuzeit. Von
Ludwig XII bis Napoleon MI. 1498-
1870, Minchen (C.H. Beck) 1994,
500 S.,16 Abb., Ln. geb., ISBN 3-406-
38506-0.

Der stattliche, nobel ausgestattete Band
bringt knappe Biographien aller franzosi-
schen Konige und der beiden Kaiser aus
dem Haus Bonaparte, beginnend mit Lud-
wig XII. 1498 bis zur Entthronung Napo-
leons III. 1870. Peter Claus Hartmann,
Professor fiir Allgemeine und Neuere Ge-
schichte an der Universitit Mainz, konnte
als Mitarbeiter angesehene Historiker aus
Deutschland gewinnen. Im einzelnen
werden, nach einer instruktiven Einlei-
tung des Herausgebers — 7zl G
107. Band 1996/2 einer Darstellung der
Verfassung, der wirtschaftlichen Entwick-
lung, Gesellschaft, Kultur und des Geistes-
lebens des Ancien Régime sowie Frank-
reichs unter den Herrschern des 19. Jahr-
hunderts — portratiert: Ludwig XII. (1498—
1514) von Neidhard Bulst; FranzI. (1515~
1547) von Alfred Kohler; Heinrich IL
(1547-1559), Franz II. (1559-1560) und
Karl IX. (1560-1574) von Rainer Babel;
Heinrich III. (1574-1589) von Ilja Mieck;
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Heinrich IV. (1589-1610) von Ernst Hin-
richs; Ludwig XIII. (1610-1643) von Al-
bert Cremer; Ludwig XIV. (1643-1715)
von Klaus Malettke; Ludwig XV. (1715-
1774) und Ludwig XVI. (1774-1789/
1792) von Peter Claus Hartmann; Napole-
on I. (1799/1804-1814/1815) von Hans
Schmidt; Ludwig XVIIL. (1814—1824) und
Karl X. (1824-1830) von Hans-Ulrich
Thamer; Louis-Philippe (1830-1848) und
Napoleon Il (1848/52-1870) von Micha-
el Erbe.

Es entstanden anschauliche, essaisti-
sche Portrits — mit Abbildungen — der ein-
zelnen Herrscherpersonlichkeiten, einge-
bettet in die Verfassungs-, Wirtschafts-
und Gesellschaftsgeschichte, in die Innen-
und AuRenpolitik der Herrscher sowie die
geistig-kulturellen ~ Stromungen ihrer
Zeit. Jedem Beitrag ist am Ende eine sach-
kundige Bibliographie angefiigt, die eine
sehr niitzliche Einfithrung in die wichtig-
sten Quellen, Biographien und Monogra-
phien iiber die Monarchen, ihre wichtig-
sten Mitarbeiter und die fiir die Regierung
bedeutsamen Werke enthalt. Auf saube-
rer wissenschaftlicher Grundlage wird,
ausgerichtet auf die Monarchen, ein
hochst interessanter und bereichernder
Uberblick iiber vier Jahrhunderte der Ge-
schichte Frankreichs geboten.

Miinchen Manfred Heim

Irendius von Lyon. Adversus Haereses. Gegen
die Haresien III (= Fontes Christiani
8/3, griechisch / lateinisch / deutsch,
iibersetzt und eingeleitet von Norbert
Brox), Freiburg — Basel — Wien — Barce-
lona — Rom — New York (Herder) 1995,
336 S., kt., ISBN 3-451-22127-6.

N. Brox legt das 3. Buch der Haresien
vor (s. ZKG 106, 1995, S. 145). In diesem
iltesten antihédretischen Werk folgt be-
reits, wie bei spiteren Autoren, den Hare-
sien eine Darlegung der wahren Lehre, die
hier umfangreicher ist als die Darstellung
der Hiresien. Buch III handelt iiber die
Garanten der Wahrheit, iiber Gott und
Christus. Hier finden sich all die wichtigen
Aussagen zur Recapitulatio. Buch IV und
V bringen dann biblische Beweise.

Greifswald Hans Georg Thiimmel
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Delmenhorster Kirchengeschichte. Beitrage
zur Stadt-, Schul- und Sozialgeschichte.
Herausgegeben von Rolf Schéfer und
Reinhard  Rittner (= Delmenhorster
Schriften 15), Delmenhorst (Verlag
Siegfried Rieck) 1991, 280 S., Ln. geb.,
ISBN 3-920794-41-9.

Das Buch enthalt Beitrdge zur Delmen-
horster Geschichte, die urspriinglich als
Vortrage gehalten wurden. Im ersten Bei-
trag behandelt Dieter Riidebusch kennt-
nisreich das kirchliche Leben Delmen-
horsts von seinen Anfingen bis zum Aus-
gang des Mittelalters. Im folgenden schil-
dert Heinrich Schmidt in kritischer Aus-
einandersetzung mit der Geschichts-
schreibung Hamelmanns Herrschaft, Kir-
che und Gemeinde in Delmenhorst wah-
rend des 16. und 17. Jahrhunderts. Dieser
Beitrag bringt viele allgemeine Informa-
tionen iiber das soziale Leben, einen sehr
langen Abschnitt tiber die Polykarpusgil-
de, laRt aber griindliche Studien iiber Ein-
fithrung und Fortgang der Reformation
vermissen — zu diesem Thema hatte man
sich einen eigenen Abschnitt gewiinscht:
Die Reformation erscheint unter das 16./
17. Jahrhundert bzw. unter die Rubrik
Mittelalter (Riidebusch) subsumiert zu
sein. Der Beitrag von Elfriede Heinemeyer
beschiiftigt sich vor allem baugeschicht-
lich mit der Stadtkirche und enthalt so lo-
gischerweise etliche Wiederholungen zu
den beiden ersten Beitragen. Der vierte
Beitrag von Friedrich-Wilhelm Schaer in-
formiert umfassend iiber Kirche und
Schule zwischen danischer Orthodoxie
und oldenburg-gottorpischer Aufklarung.
Rolf Schifer bietet in seinem Beitrag tiber
die Kirchengemeinde um die Mitte des
19. Jahrhunderts leider mehr allgemeine-
re als speziell Delmenhorst betreffende In-
formationen und bleibt oft bei Fragen der
Kirchenorganisation stehen. Wiinschens-
wert wire hier vor allem eine Darstellung
der pietistischen Erweckung gewesen, de-
ren Zentrum nach Schéfer in Delmen-
horst lag. Aus romisch-katholischer Per-
spektive stellt dann Joachim Kuropka
sehr ansprechend die Geschichte der
romisch-katholischen Gemeinde dar. In
dem durch sehr viele Zitate etwas schwer
zu lesenden Beitrag von Enno Konukie-
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witz behandelt der Autor die Zeit des in-
dustriellen Aufstiegs der Stadt. Er bringt
dabei viele allgemeine Einfithrungen und
fiir den wissenschaftlichen Leser selbst-
verstandliche Erkldrungen (z.B. iiber die
Methodisten), kann aber sehr gut die Aus-
wirkungen der Probleme der Zeit auf die
evangelische Kirchengemeinde herausar-
beiten. Das Phidnomen des ,Wolle-Pa-
stors“ wiirde sicherlich noch eine einge-
hendere Untersuchung verdienen. Im
vorletzten Beitrag schildert Reinhard Ritt-
ner sehr eindriicklich am Fall des Pastors
Paul Schipper die Auswirkungen des Kir-
chenkampfes auf die Delmenhorster Ge-
meinde. Und Udo Schulze liefert im letz-
ten Beitrag eine knappe, aber facettenrei-
che Zusammenfassung der kirchlichen
Entwicklung seit dem 2. Weltkrieg —dieser
Teil der Geschichte ist ja fast noch Gegen-
wart, was seine Darstellung und Bewer-
tung besonders schwierig macht.

Dadurch, da® unterschiedliche Autoren
die Beitridge verfaiten, konnten einerseits
anerkannte Fachleute schwerpunktmali-
ge Einzelstudien zu den wichtigsten Zeit-
abschnitten und Sachgebieten behandeln.
Andererseits fallen dadurch jedoch die Bei-
trage in Qualitdt und Ausrichtung sehr
unterschiedlich aus. Mal wird eine Zeit-
epoche behandelt, mal ein Sachthema. Ei-
nige Autoren stellen ihren Quellenstudien
wissenschaftstheoretische (Schaer) oder
theologische Uberlegungen (Schafer, Ritt-
ner) voran. Teilweise finden sich inhaltli-
che Wiederholungen (z.B. zur Polykarpus-
gilde), manchmal auch Widerspriiche (z.B.
die Frage, ob essich bei der kurznach 1538
errichteten Kirche um einen Holz- oder
einen Fachwerkbau handelte). Diese hat-
ten vor einer Publikation bereinigt werden
sollen. Sehr erfreulich sind die zahlreichen
Anmerkungen, die leider nicht unter dem
Text, sondern am Ende der Beitrdge ge-
druckt sind. Ferner enthdlt der Band etli-
che Abbildungen, die sehr zur Anschau-
lichkeit beitragen. Insgesamt bietet der
vorliegende Band viele interessante Details
und fundierte Quellenanalysen und stellt
einen wertvollen Beitrag zur Kirchenge-
schichte Delmenhorsts dar, einer kleinen
~Ackerbiirgerstadt”, deren es viele im Hei-
ligen Rémischen Reich gab.

Saalfelden Peter Gabriel
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UNTERSUCHUNGEN

Kein zweiter Weg?

Eine anthropologische Erweiterung der Zweiwegelehre
in der Apostolischen Kirchenordnung'

Hildegard Konig / Josef LoBI

Die Apostolische Kirchenordnung (CEA)? gehort zu den eher weniger be-
kannten und erforschten altkirchlichen Dokumenten. Nach einer kurzen
Bliitezeit der Forschung um die Jahrhundertwende wurde es wieder eini-
germafen still um den Text3. Wie schon beim Erstherausgeber Bickell kon-
zentrierte sich das Forschungsinteresse hauptsachlich auf kirchenrechtsge-
schichtliche Fragen: Stellung des Amts und der Laien, Begriindung von Au-
toritit usw.* Eher zweitrangig waren die Fragen nach der Zweiwegelehre in
CEA 4-14 und ihren moglichen Quellen®. DaR es in diesem Bereich Uber-
schneidungen mit der Didache und dem Barnabasbrief gab®, war den For-

! Dieser Darstellung liegen die Beobachtungen des ,Arbeitskreises Patristik” zu-
grunde, der vom 26. — 28. 5. 1995 in Wiirzburg tagte. Beteiligt waren: Gerhard Feige,
Erfurt, Theresia Hainthaler, Frankfurt, Andreas Hoffmann, Miinster, Adalbert Keller,
Augsburg, Andreas Kessler, Fribourg, Stephan Kessler SJ, Freiburg, Hildegard Konig,
Tiibingen, Josef L&R1 SJ, Regensburg, Franz Mali, Augsburg, Susanne Miiller, Freiburg,
Michael Schneider, Tiibingen, Georg Schéllgen, Aachen, Gabriele Ziegler, Tiibingen.

2 Constitutiones ecclesiasticae apostolorum. Einen Uberblick iiber die diffuse No-
menklatur liefert B. Steimer, Vertex traditionis. Berlin u.a. 1992, 60.63.

3 Zur Literatur vgl. Steimer 1992, 60-66. 323-325; 350f; 371. — G. Schollgen, Art.
Apostolische Kirchenordnung. In: LThK? 1, 871f.

4 J. W. Bickell, Geschichte des Kirchenrechts. GieBen 1843, 87-97. 107-132. — A.
Faivre, Naissance d'une hierarchie. (ThH 40) Paris 1977, bes. 143-153. — Ders., Clerc/
Laic: Histoire d’une frontiere. In: RevSR 57 (1983) 195-200. Ders., Naissance d'un lai-
cat chrétien. In: FZPhTh 33 (1986) 391-429. — Ders., Apostolicité et pseudo-apostolicité
dans la Constitution eccléstiastique des apotres. In: RevSR 66 (1992) 19-67.

5 Vgl. Steimer 1992, 64f. — A. Harnack, Die Quellen der sogenannten Apostolischen
Kirchenordnung (TU 2/5) Leipzig 1886. — F. X. Funk, Die Apostolische Kirchenord-
nung. In: Ders., Kirchengeschichtliche Abhandlungen und Untersuchungen 2. Pader-
born 1899, 236-251. — H. Achelis, Apostolische Kirchenordnung. In: RE 1, 730-734. -
0. Bardenhewer, Geschichte der altkirchlichen Literatur 2. Freiburg i.Br. 1903, 256-
262. - H. Leclercq, Art. Canons apostoliques. In: DACL 2, 1923-1931. — J. V. Bartlet,
Church-Life and Church-Order During the First Four Centuries. Oxford 1943, 99-105.
— Zur literarischen Gattung der Zweiwegelehre: K. Berger, Hellenistische Gattungen im
Neuen Testament, In: ANRW 2, 25/2, 1031-1432, bes. 1088-1092.

6 Vgl. K. Niederwimmer, Die Didache. (KAV 1) Gottingen 1989, 48-64. 83L. - G.
Schéllgen, Einleitung zur Didache. In: Didache-Traditio Apostolica. (FC 1) Freiburg
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schern von Anfang an ,vo6llig klar?. Klar war aber auch, daR es eine Quelle
jenseits dieser beiden Schriften geben mufte; denn wihrend der groRere
Teil der Zweiwegelehre in CEA mit Material aus der Didache iibereinstimmt,
orientiert sich ein wichtiger Abschnitt (CEA 14) nicht an Did 4,9-14 sondern
an Barn 21,c-4.6a, so dal® schon Bickell vermutete, die Quelle stehe mit dem
Barnabasbrief in Zusammenhang®. Weitere Forschungen unter Einbezie-
hung einer Handschrift aus dem 14. Jht. im Cod. Ottobonianus (gr. 408 f.
88v) lieRen eine ,Elfapostelmoral” als Quelle vermuten®. Diese Erkenntnis-
se andern jedoch nichts daran, daR die der CEA ,eigenthiimlichen” Stiicke
(Bickell) weiterhin nicht zuzuordnen sind. Ihre Einstufung als ,gleichgiltig”
(Harnack) aber kann als Forschungsbeitrag kaum befriedigen!®. Was sich
dagegen nahelegte, wire eine Untersuchung der betreffenden Stellen, ins-
besondere CEA 7f im Textzusammenhang von CEA 4-14 (1.) und ein
Versuch der Einordnung in den geistesgeschichtlichen Zusammenhang
(2‘)11_

1. CEA 7f im Kontext der Zweiwegelehre CEA 4—-14

Die Zweiwegelehre in CEA erstreckt sich auf die Abschnitte 4-14 (evtl. 15),
also ziemlich genau tiber die erste Hilte des Textes. Nach Préskript (CEA 1)
und Prodm (CEA 2-3) setzt in apostolisch-pseudepigraphischer Manier!?
der Apostel Johannes ein mit den Worten: ,Zwei Wege [stehen zur Wahl],
einer des Lebens und einer des Todes. Der Unterschied aber zwischen bei-
den ist gewaltig“!®. Daran schlieRt sich unmittelbar die Beschreibung des
ersten Weges an. Johannes fahrt fort: ,Der [Weg] des Lebens ist folgen-
der ...“!. Es kommen dann, sinnigerweise auf die verschiedenen Apostel
verteilt und offenbar in qualitativer Abstufung, die einzelnen Gebote, Ver-
bote und kirchlichen Vorschriften, die den guten Weg, den Weg des Lebens

i.Br. 1991. 27-41. — H. Windisch, Der Barnabasbrief. Tiibingen 1920, 404-406. — P, Pri-
gent/R. A. Kraft, Epitre de Barnabé. (SC 172) Paris 1971, 16-20. 195.219. — E. Prost-
meier, Art. Barnabasbrief. In: LThK? 2,18.

7 Funk 1899, 237f: ,Fiir den ersten Teil liegt das Quellenverhiltnis vollig klar”.

8 Bickell 1843, 9f: Es habe den Anschein, ,daR eine dritte mit dem Brief des Barna-
bas im Zusammenhang stehende Schrift sowohl dem Verfasser unserer Kirchenord-
nung als auch dem des siebenten Buchs der apostolischen Konstitutionen bekannt ge-
wesen sein mag”. Dagegen jedoch Windisch 1920, 4051,

® Dazu ausfiihrlich Steimer 1992. 61f Anm.13; 64f.

10 Bickell 1843, 112-114, Anm. 59.62. — Harnack 1886, 2.

! CEA wird allgemein im Agypten oder Syrien des 3. oder 4. Jhts. situiert. Fine
Untersuchung maoglicher Quellen wird sich also auf altkirchliche Schriften dieses Kul-
turkreises vor dieser Zeit und dessen mégliche Quellen konzentrieren.

12 Zur Methode apostolischer Pseudepigraphie in CEA vgl. Faivre 1992, 19-67 und
Steimer 1992, 66-71.

3 CEA 4 (zit. nach Th. Schermann, Die allgemeine Kirchenordnung 1. Paderborn
1914, 12-24), 15: Todvvng elmev. 680l dvo elai, pia 1is LT %ol pio Tot Bavdtov, diagogd
B¢ mohA) peTaED T@v Vo HddV.

14 Ebd.: ) uév odv tiis Cofig #ouwv atimy ...
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konstituieren. Johannes nennt das Gebot der Gottes- und Néchstenliebe
(CEA 4), Matthdus die Goldene Regel (CEA 5), Petrus die Hauptgebote
(nicht meucheln, nicht ehebrechen usw., CEA 6), Andreas und Philippus
liefern eine platonisch beeinflute Seelenlehre (CEA 7-8), von der noch
die Rede sein wird, Simon ein Einzelgebot zum Zusammenhang von
schliipfriger Rede (aioxeohoyog) und Ehebruch (CEA 9).J akobus warnt vor
magisch-okkulten religiésen Praktiken (CEA 10), Nathanael stellt Lastern
wie der Liige und des Lasterns christliche Tugenden wie Sanftmut und Gite
gegeniiber (CEA 11), Thomas ermahnt zusammenfassend zur Bewahrung
all dieser Gebote vor dem Angesicht Gottes (CEA 12), Kephas fiigt einige,
speziell auf die kirchliche Situation zielende Gebote hinzu (,Macht keine
Spaltungen usw., CEA 13)'%, und Bartholoméaus rundet schlieflich die
Aufzihlung mit einer eschatologisch ausgerichteten Ermahnung ab (CEA
14).

Sucht man beim Durchgang durch den Text nach einem durch ein klares
Strukturmerkmal gekennzeichneten Anfang eines zweiten Weges (etwa:
680¢ 8¢ DavdTov), so wird man enttduscht!®. Am Ende d.h. am Ubergang
zum zweiten Hauptteil (CEA 16-30) ergreift erneut Petrus das Wort und
verweist die Adressaten (&dehpoi) wegen der ,ibrigen, noch zu dufern-
den Ermahnungen an die Schrift'’. Wo in der Didache (5,1f) der zweite
Weg als der Weg des Todes, und im Barnabasbrief (20,1 f) als der Weg des
Dunklen, Schwarzen beschrieben wird und zwar mit denselben Ausdriik-
ken wie beim ersten Weg, jetzt allerdings mit negativem Vorzeichen verse-
hen, bricht CEA ab und leitet zum zweiten Hauptteil mit den Gemeindere-
geln iiber, der sich durch die von Kephas in CEA 13 gedulerten gemeinde-
bezogenen Gebote (0 moroeis oxiouata ...) bereits angekiindigt hat!®,

15 7ur Unterscheidung von Petrus und Kephas in diesem Zusammenhang vgl. Stei-
mer 1992, 67 Anm. 43.

16 Die Forschungsliteratur nimmt fraglos und selbstverstandlich an, daf es in der
.Zweiwegelehre” der CEA den zweiten Weg nicht gibt. Vgl. Funk 1899, 37: ,Der erste
Teil (4-14) enthilt eine Beschreibung der beiden Wege oder vielmehr des Weges des
Lebens, da der Weg des Todes, obwohl im Anfang (4,1) von ihm die Rede ist, nicht aus-
gefithrt wird”. — Bardenhewer 1903, 264: ,Der erste Teil der Schrift oder die Beschrei-
bung des Weges des Lebens ist in ihrem ganzen Umfange nach eine leichte Uberarbei-
tung des entsprechenden Abschnittes der Texte der Didache”. — Leclercq, 1925: ,La pre-
miére partie (4-14) contient la description des Deux Voies ou plutdt de la Bonne Voie,
la seule dont on parle malgré la promesse du prologue”.

17 CEA 13 (Schermann 23f): &dehgol, ta mepl 1@V howndv vovdeowdv i yoagai
d1ddEovowy. — Schollgen hat Verweise dieser Art als Indizien fiir die intentionale Unvoll-
standigkeit von Kirchenordnungen gedeutet. Steimer hielt die gattungsspezifische
Funktion von Kirchenordnungen als Konstitutionen, also als geistig-rechtliche Grund-
texte fiir Gemeinden oder Kirchen, d.h. verfaRte Gemeinwesen, dagegen. Unvollstin-
digkeit im Detail und Offenheit seien noch kein Indiz gegen intentionale Vollstindig-
keit. Vgl. G. Schéllgen, Die literarische Gattung der syrischen Didaskalie. In: OrChrA
229 (1987) 149-159. - Ders., Die Didache als Kirchenordnung. In: JbAC 29 (1986) 5—
26. — Steimer 1992, 269-275.

18 Eine solche Uberschneidung konnte zum Ausgangspunkt fiir eine Untersuchung
der CEA als Texteinheit werden.
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Es findet sich nun aber in der Zweiwegelehre der CEA durchaus auch ein
Anfang eines zweiten Weges, zumindest, wenn man als mégliches Struk-
turmerkmal ein dem in CEA 4,2 gebotenen 1 uév [686¢] ... tiig Lwfic korre-
spondierendes 1) 660¢ &¢ sucht. Dieses bietet der Text tatsichlich, aber nicht
am Ende des ersten Weges, sondern ziemlich genau in der Mitte, in CEA 8,
dem ausfiihrlichsten Stiick Eigengut der hier gebotenen Zweiwegelehre!®.
Unter Weglassung dieses Textstiickes gidbe es in der CEA keinen zweiten
Weg. Ahnlich wie in der Didache lautete dann die Aufzdhlung: ,Mein Kind,
meide alles Bdse ... sei [insbesondere] nicht zornig; denn der Zorn fiihrt
zum Totschlag ... sei nicht liistern; denn die Begierde fiithrt zu Un-
zrchit i £2Y%;

Ein kurzer Einschub in CEA 7 und ein ldngerer in CEA 8 erweitert und
verdndert die Bedeutung und den Charakter dieser Aufzihlung nun aber
grundlegend. In CEA 7 wird die Aussage iiber den Zorn (doyn) erginzt
durch die Feststellung: ,Bei der Leidenschaft (6 #upudc) handelt es sich ndm-
lich um ein mannliches Daimonion (dawodviov &ddevinév). Deswegen erei-
fere dich nicht, sei nicht streitstichtig und [vor allem] kein Hitzkopf (-
dnc)“2!. Der neue Ausdruck, der in der Didache-Quelle nicht steht, ist
thouog. Was in der alten Quelle jedoch vorkommt, ist das Adjektiv uvpixdc.
Es wird hier durch das in etwa gleichbedeutende, aber platonisch gefirbte
Bopmdng (Bupoedris-Bupog-gestaltig) ersetzt. Nicht mehr épyy, sondern
Bupdg ist jetzt also der Basisbegrift dieser Stelle. Damit verdndert sich aber
auch die Bedeutung des in CEA 8 folgenden Ausdrucks midupic. Diese
wird nicht einfachhin als das Laster der wolliistigen Begierde verstanden,
sondern, wie im folgenden dann auch zu lesen ist, als ,weibliches Daimo-
nion” (Imlvxov dapodviov). Im ExzeR freilich gereichen dem Menschen so-
wohl der Trieb des Svudg als auch der Trieb der émdvpic zum Verderben
(dmoiho), ersterer durch den Zorn (6gyn), der zum Totschlag (gpovoc) fiithrt,
letzterer durch die sexuelle Begierde (fidovn), die zur Unzucht (wopveia)
fuhrt??. Ursache fiir ein solches Verderben sind aber nun nicht — und das
will der Autor hier offensichtlich hervorheben — die natiirlichen Daimonia

!% Das andere gréfiere Stiick in CEA 12 bleibt, da fiir die Thematik nicht einschligig,
hier unberiicksichtigt.

20 CEA 7f (Schermann 16f): téxvov pou, geiye Gmd wavtdg woVIQO ... pij yivov
odoyikog GOnyel yao 1) 6oy moOS TOV OvOV ... iy yivoy EmBupnmic Gdnyel yae A Embupic
OGS TNV TToQVELQY ...

21 CEA 7 (Schermann 17): #om ydo doupdviov dddevindv 6 Hupds. u vivov Tnhwtig
unde EoloTinog unde fupudéng. Eine neutrale Ubersetzung von doupdviov legt sich nahe
wegen des Ausdrucks movnod Sawpévia in CEA 8,4 (Schermann 18). Nur wenn man den
natiirlichen Seelenkréften fupoc und émfupic verfillt, wenn man sie nicht ziigelt, son-
dern sich von ihnen beherrschen ldRt, erweisen sie sich als bése und diamonisch, und
fiihren zum Untergang.

22 Wiederum sind die didache-nahe Quelle und das nur aus CEA bekannte Gut in-
haltlich eng miteinander verkniipft. Das Sondergut von CEA 8 (Schermann 17) ist im
folgenden Zitat durch eckige Klammern markiert: pfj yivov dmbvpneic. 6dnyel yéo 1
tmbupio mpos Ty mogveiav [xal Elxer Tolg dviodmovg modg Savtiy. Botl yao Hnhudv
doupoviov 1) mdopio xai 8 pév pet * doyiic, & 82 ped * fidovijg Gmdkhor Tovg elodexouévoug
avtal].
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fupég und émduvpia, sondern die Siinde der Seele: ,Der Weg [jener zweite —
680c 8¢], durch den der bise Geist eindringt, ist die Siinde der Seele. Und
wann immer er [auch nur] einen schmalen Eingang in ihr findet, erweitert
er ihn und treibt jene Seele zu allem Schlechten, und erlat den Menschen
nicht mehr durchblicken und die Wahrheit sehen*??,

Der einzige Weg, diesem Ruin (dnmhewa CEA 8,4) zu entgehen, ist: ,Bure
Leidenschaft (fupdc) soll MaR halten, und am kurzen Ztigel sollt ihr sie fiih-
ren und anhalten, damit sie euch nicht in boses Handeln stiirzt“?4. Man
kann dem bdsen Geist also nur dadurch seinen Weg versperren, daf man
die Seelenkrifte maRigt (uétoov #xewv) und ziigelt (fivioxeiv) und so ihren
ExzeR, der letztlich im bésen Handeln und im Untergang endet, unterbin-
det. Wo der Mensch aber zuldRt (2mtoénewv), dalk seine Triebe sich weithin
breitmachen (&mi mold magapévovon), entarten sie zu iiblen Damonen
(ovned ... dapdvia), die in seiner Seele wuchern (oidaivovow &v Tf) Yuxi
adtod) und sich zu antipersonalen Kraften auswachsen (yivovrow peifoveg),
wenn sie ihn zu ungerechtem Tun treiben, ihn auslachen und sich an sei-
nem Untergang ergdtzen?>.

Mag dieser anthropologische Gedankengang auch nicht dem klassischen
Schema der Zweiwegelehre entsprechen, so konnte er doch als Element ei-
ner neuen, psychologisierenden Form derselben gedeutet werden. Jeden-
falls wird an den erkldrenden Einschiiben in CEA 7-8 deutlich, dal® neben
das traditionell ethische Interesse der Zweiwegelehre hier ein von der Phi-
losophie herkommendes Interesse an den innerseelischen Vorgangen tritt,
und daR sich die CEA darum bemiiht, die affirmativen Gebote mittels eines
.argumentum ad hominem* zu begriinden.

2. GEA 7fim theologie- und geistesgeschichtlichen Kontext

Bemerkenswert sind aber im Einschub CEA 7f nicht nur die Elemente pla-
tonischer Seelenlehre, sondern auch der Eintrag biblischen Materials. Da-
mit sind nicht nur die Namen der beiden Apostel gemeint, denen die Ab-
schnitte CEA 7 und 8 als Zitate zugeschrieben werden, — bezeichnender-

23 GEA 8,2 (Schermann 17): ‘080g 8¢ movigod mvelpatog duagtio Yuyis, vl dvay
Boayeiav eladuow oy &v adtd, mhativel adei xal dyel Emi dvro, Té wand TV Yy Exebmy
nai odw £q SaPAéyar Tov Aviowmov nol idetv Ty dMidelay. — Es ist otfensichtlich der bose
Geist der Verfiihrer der Seele und der Tauscher und Blender des Menschen. Er kann
aber nur dort wirken, wo die Seele ihm durch Siinde einen Angriffspunkt bietet. — Hin-
ter dieser Vorstellung steht die traditionelle Damonologie s.u. 2.

24 ‘0 Yupde dpdv pétpov Exéto xal dv Poaysl dwomiuaTy abTov fvioxeite xai
dvarpovete, tva i) EpPaAly Hudc eig foyov movneév. — Zugrunde liegt diesem Gedanken
das platonische Bild von der Seele als einem Gespann von widerstrebenden Rossen,
die im Zaum zu halten und zu lenken Aufgabe der Vernunft ist: vgl. Phaidros 246a—
256¢; vgl. dazu u. 2.

25 CEA 8,3 (Schermann 18): fupog yéo ol fidovi) tovnod & ol magoutvovoa xatd
Enitaow doupdvia yiverar, nol Stav Emroéyn adtolg 6 dviipwmog, oidaivovow &v i Yoy i ad-
101 %al yivovray peiCovec xol Endyovow abtov elg foya ddma xat Emyehdow attd xol fidov-
T Emi T dmwhely tod dviodmou.
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weise dulSern die Apostel mit griechischen Namen, Andreas und Philippus,
die platonisierenden Textpassagen —, sondern vor allem die beiden auffilli-
gen und seltenen Ausdriicke duaptia Yuyfic und movneov mveipa in CEA
8,2. Wahrend dpogrio ein im NT hiufig gebrauchter Begriff ist, kommt die
Formel dapogrtio yuyiis dort nicht vor?®. Dagegen erinnert der Ausdruck
moynQEov mvetpa an Mt 12,43.45 bzw. Lk 11,24.26, an Lk 7,21 und Apg
19,12-16, wo jeweils von der Austreibung boser Geister die Rede ist, dar-
iiber hinaus auch an 1Sam 16,14 (1Reg 16,14 LXX), wo es heilt, da der
Geist des Herrn von Saul weicht und dieser vom bésen Geist des Herrn
heimgesucht wird.

In Mt 12,43 .45par taucht der Begriff in einem anthropologischen Kon-
text auf, der auch CEA 8 zugrunde zu liegen scheint: Im Evangelium ist von
einem unreinen Geist die Rede (Gxddaprov mvedipa), der, einmal ausgetrie-
ben, nach einer Méglichkeit sucht, in seine frithere Behausung zuriickzu-
kehren, und, wenn ihm diese gewdhrt wird, noch schlimmere (movy-
edtepn) Geister mit sich bringt??. Ahnlich, aber noch markanter ist die Aus-

¢ Schermann verweist hier zwar auf Jo 8,34, aber die Anspielung ist doch sehr all-
gemein. — Auch in der frithen patristischen Literatur ist der Ausdruck wenig bezeugt:
Bei Clemens von Alexandrien, Strom III 64,1, ist zwar eine enge Beziehung zwischen
Seele und Siinde hergestellt (xal #dvarog Yuyfic 1 dpagric Méyerar — GCS Clemens II
225,191), aber es geht im Kontext um den Untergang der Seele aufgrund der Werke der
Begierde (a 1fig émitvpiog ... foya aa0. 225,8), d.h. der Laster, die aber nicht als Siinde
der Seele bezeichnet werden. — Lampe, Patristic Greek Lexicon, gibt nur eine Stelle an:
Athanasius, Contra gentes 5, wo es hei3t, der Mensch, der nicht das ihm Geziemende,
sondern das Gegenteil tue, mibrauche seine Glieder, ,und dies alles sei die Bosheit
und Siinde der Seele” (dmeo mavra xaxio wai dpaptio Yuyic totwv), und die Ursache da-
fiir lage darin, daR sich die Seele wie ein Wagenlenker, der die Bahn im Stadion miR-
achte, vom Weg Gottes abwende (PG 25,12B). Auffillig ist hier nicht nur die Parallele
im Ausdruck ,Siinde der Seele”, sondern auch seine Verbindung mit dem Motiv des
Abweichens vom Weg Gottes und der Hinweis auf den Wagenlenker. Obwohl von
Athanasius ein ganz anderer Gedankengang entwickelt wird als in CEA 7f, wird doch
der beiden Texten gemeinsame Motivvorrat sichtbar. — Ahnlich wie Guagtio yoyfic ist
auch die Formel yuyy dpapmuxr zu verstehen, die u.a. in Clemens Alex. Strom IV
12,1f begegnet und, in Verbindung gebracht mit den menschlichen Trieben (Emupia,
Bopog/deyn) und ihrer Tendenz, das Schauen der Erkenntnis Gottes (bzw. der Wahrheit
vgl. CEA 8,2) zu behindern, eine deutliche Nihe zum vorliegenden Textstiick erkennen
laBt: ,Es diirfte demnach bewiesen sein, daR Tod ist: die im Leib vollzogene Gemein-
schaft der zum Siindigen geneigten Seele (mit der Siinde); Leben dagegen ist: die Tren-
nung von der Siinde. Aber zahlreich sind die vor unseren Fiiken liegenden Bollwerke
und Grében der Begierde und die Fallgruben des Zorns und der Leidenschaft; iiber diese
muf hinwegspringen und {iberhaupt allen Veranstaltungen hinterlistiger Anschlage
entfliehen, wer die Erkenntnis Gottes nicht mehr nur ,durch einen Spiegel’ schauen
will”. (GCS Clemens I 253, 1 7ff: Kwévvebel toivuy dedety ot Bdvatog uév elvar ) v odpart
rowwvie Tg Yuydic Gpagtmmndic odong, Lo 8¢ 6 xweLonds Tig Guaotiac. molhol 8¢ of év mool
xGoaxeg 1ol tagool tiig Embupiag Td e doyiig wal fupod Pheadea, & duamndav dvayxn xol
ndoav dropelyew TV 1dV EmPovkdv dvaoreviy oV pnxétt ‘81 ° Eodmroon” Ty yvdow tof
teod noToPouevoy ...

2T Mt 12,43.45: rav 8¢ 10 dxdfaptov avetpa EEEMD dmd o dviodmov, diéoyetar i’
avidowv TodmwY ... TOTE MoEEvETaL Wal mapalauPaver ped * favtol Enrd Etepa mvevpaTo
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sage 1Sam 16,14: Saul ist ja zunéchst deswegen mit dem Geist des Herrn
begabt, weil der Herr ihn durch Samuel als seinen Gesalbten erwahlt hat.
Dann wird er aber wegen seiner Siinde verworfen und so gereicht ihm sei-
ne urspriingliche Begabung statt zum Segen zum Fluch?®,

Auch in CEA 8,2 ist die Siinde, genauer ,die Stinde der Seele”, das Ein-
fallstor, der Weg, durch den der bose Geist Zugang ins Innere des Menschen
findet, dort seine destruktive Wirkung entfalten kann und so den Men-
schen in den Untergang treibt. Wenn hier gesagt wird, der bose Geist ver-
breitere den engen Zugang zur Seele (Boayeiav elodvow ... mhativey), spielt
der Text auf ein in der antiken Dimonologie traditionelles Bild an, das auch
in Mt 12,43.45par zum Ausdruck kommt, und das die Besessenheit als eine
Inbesitznahme des Inneren durch die bésen Geister nach Art einer Hausbe-
setzung darstellt. Sprechen die Zitate Mt 12,43.45par aber lediglich von ei-
ner Riickkehr der unreinen Geister in das verlassene Haus, so bietet ein bei
Clemens von Alexandrien iiberliefertes Zitat des Valentin im 2. Buch der
Stromateis, 114,3-6, einen Beleg fiir die Vorstellung vom ruindsen Eindrin-
gen des bosen Geistes in dieses Haus, wie es sich in CEA 8,2 andeutet??.
Valentin beschreibt in diesem kurzen Textstiick sehr anschaulich, wie sich
die bosen Geister in der Seele einnisten, wie unflitige Gaste die Herberge
verschmutzen und ruinieren, und dann deutet er an, daR sich der Mensch
wohl ohne die Vorsorge (mgovoia) Gottes bzw. Christi nicht aus dieser mil3-
lichen Situation befreien konnte.

Die Parallelen liegen aber hier nicht nur auf der Ebene des Bildmaterials,
auch im Gedankengang findet sich eine dhnliche Struktur: Nach CEA 8,2
ist derjenige, der auf dem zweiten Weg sein Unwesen treibt, der bose Geist.
Er kann aber nur dort Schaden anrichten, wo er in der Siinde der Seele eine
Schwachstelle findet, die ihm erméglicht, vom Menschen Besitz zu ergrei-
fen. Man kénnte also schluRfolgern, daB eine Seele, die nicht siindigt, das

novnodtepa tovtod xal eloehdovra xoTowel éxel. xol yiverar 10 Eoyata 100 &viommov
£xelvou yelpova TV TEMTWY.

28 1Sam 16,14 (1Reg 16,14 LXX): xai mvetpa xveiov dnéor amd Zaovh, xal Emviye
0dTov mveDpa Tovnedy mad xveiov. — Vgl. 1Reg 10,10b LXX: xai koo &’ adTOV mvelpa
de0. 1Reg 15,24a LXX: ®ai elnev Zaovk moog Topounh: fudernxa ot magéfnv Tov hoyov
%uplov %ol 1o B oov. — 1Reg 16,1a LXX: nai elwev x0pLog m0og Tapouvnk: Ewg mote O JEV-
eic Emi Saovk, vy EEoudévaxa avTov pi Pacikevew Eni Iopanh.

29 Strom II 114,3—6: ,,Einer aber ist gut’ dessen offenes Reden die Offenbarung
durch den Sohn bildet und durch den allein das Herz wohl rein werden konnte, indem
jeder bose Geist (ravrog movnool nvedpatog) aus dem Herzen hinausgestofen wird. Vie-
le Geister namlich, die in ihm wohnen, lassen es nicht rein sein, jeder aber von ihnen
tut seine eigenen Werke, und auf viele Weisen tun sie (ihm) Freveltaten durch unan-
standige Leidenschaften an (mokhayds évupertovrey emdupiog ob mpoonxovoaig). Und
mir scheint das Herz [dadurch] etwas ahnliches zu erleiden wie ein Wirtshaus. Und je-
nes namlich wird durchbohrt und durchgraben (xatontodrtai e xai dgvTeTOL) und oft
wird es gefiillt mit Unrat... Auf diese Art ist auch das Herz, solange es nicht Fiirsorge
erfihrt, unrein und Wohnort vieler Ddmonen (tov TeomOV T0UTOV %0k ®nopdia, péxoL pi
moovoiag Tuyxdvel, anddaptog <odoa>, ToAhdY oloo daypdvey olxntigwov...)“. Text und
Kommentar dazu: Vgl. Chr. Markschies, Valentinus Gnosticus? Untersuchungen zur
valentinianischen Gnosis mit einem Kommentar zu den Fragmenten Valentins. Tiibin-
gen 1992, 54-82, bes. 70-76.
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sicherste Bollwerk gegen den bosen Geist ist. Es lige dann bei der Seele, ob
dieser Macht {iber sie bekdme oder nicht. — Das Valentin-Zitat hat zunichst
eine andere Aussagetendenz: Da scheint die Seele dem unreinen Geist aus-
geliefert, und nur durch die Fiirsorge und Heimsuchung durch Gott wird
sie davon frei. Hier nimmt die Seele eine ganz passive Rolle ein. Und dieser
Vorstellung tritt Clemens in seiner anschlieRenden Argumentation ener-
gisch entgegen, weil er dahinter, wohl zu Unrecht??, die Annahme einer
von Natur aus geretteten Menschenklasse vermutet. Zunichst versucht er
diese Vorstellung mittels eines Syllogismus ad absurdum zu fithren und be-
scheinigt dem Valentin dann: Wenn er mit jener Vorsorge Gottes die Bekeh-
rung der Seele (petdvora), d.h. ihren Griff (8\éoPat) nach dem Besseren
meine, dann vertrete er, ohne es zu wissen, genau das, was auch ,die von
uns vertretene Wahrheit bestimmt, namlich, daf8 die Erlosung aufgrund
gehorsamer Belehrung und nicht aufgrund einer Naturanlage zustande-
kommt“3!. Es geht also Clemens hier darum, die aktive Rolle der mensch-
lichen Seele zu betonen und Ursache und Wirkung des Bisen klar ausein-
anderzuhalten: In die Seele des Siinders konnen Teufel und unreine Geister
einstromen (vgl. Strom II 116,3), weil der Mensch tut, was Gott zuwider ist
(vgl. Strom II, 116,4-117,4). Was also in CEA 8 nur ganz knapp angedeutet
ist, wird schon von Clemens klar ausgesprochen: Die Ursache des Bosen
liegt im Siindigen des Menschen, dessen Auswirkung ist die ruinse Inbe-
sitznahme des Inneren durch den bdsen Geist.

Auch die psychologischen AuRerungen von CEA 7f und die dort ge-
brauchten Begriffe upog — émbopia, dddevindy — dqhxdv, dadviov und
ivioxelv gewinnen an Plastizitdt, wenn man sie vor dem Hintergrund alex-
andrinischen Denkens, wie es bei Clemens begegnet, liest.

In Strom III 911f etwa setzt sich Clemens mit dem Doketen Julius Cassia-
nus und seiner MiBdeutung einer Stelle aus dem Agypterevangelium aus-
einander, wonach dieser offenbar ,nicht weif, daf <da> mit dem dupoc auf
einen ménnlichen und mit der émbvpia auf einen weiblichen Trieb (Gou)
angespielt wird, und daB, wo diese wirksam geworden sind, Reue und
Scham (Schande) nachfolgen?®?. Die Parallele besteht hier in der Zuordnung
von Bupog und doenv sowie von émbdupia und djlve. Anders als CEA 71
spricht aber Clemens hier nicht vom dayéviov, sondern von der 6opt, dem
Trieb, vielleicht, weil er sich an die sokratische Definition des Begriffs halt
(vgl. Strom I 83,4), und ihn nicht im Sinne eines Antriebs, sondern apotro-
pdisch versteht?3.

30 ygl. Markschies 1992, 79-82.

1 GCS Clemens II 175,20-23: &&v yio & petavonoooay adtiv Ehéothal Té npeitTo,
ToUT’ éxnelvog dxov éoel, Smep 1) mag * Huiv dhidewa Soypatiter, 1 petoBolfic mednviov, GAL’
ot & plcewg <yiyveobar> Tiv comeiav.

32 Strom I1193,1. GCS Clemens II 238,27-30: Enetra d¢ dyyosiv ot doxel Suu Fupodv pév
dooeva douny, tikewav 8¢ v Embupiov aiviteral, oic évepynoaoL perdvoln Emetal o
atoyvvn. Die Zuordnung von mannlich und weiblich in diesem Gedankengang geht auf
Aristoteles zuriick.

** GCS Clemens II 54,10-12: xai 1@ Zoxodter o doupdviov altiov v oyl pi) xwhdov,
&)’ dmotpémov, el xai p mpoétgenev. — Dariiber hinaus kommt Clemens auf den Saipwy
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Auch der Gedanke vom Ziigeln des duvuog ist ldngst traditionell und
orientiert sich zundchst an Platons Phaidros 246a—254e. Aber das Motiv hat
auch im alexandrinischen Denken eine betrdachtliche Rezeptionsgeschich-
te>%. Es begegnet bei Philo, bei Clemens und Origenes. Allerdings klingt es
in CEA 8,3 nur ganz schwach an. Ein Hinweis darauf, wer denn tatsdchlich
ziigelt und somit fvioxos ist, fehlt ganz*>. Auffillig ist aber, da hier nur
vom Ziigeln des fupog die Rede ist und nicht von beiden Trieben. Diese As-
symetrie zeigt sich auch in der Darstellung des Seelengespanns in Phaidros
253c-254e, auch wenn die Rosse dort nicht explizit mit Svpog und émbupic
identifiziert werden. Ebenso findet der Gedanke, daB ein nicht geziigeltes
Triebgespann das Schauen verhindert (vgl. Phaidros 247d-248c¢) in abgean-
derter Form in CEA 82,2-3 seinen Niederschlag: Will man nicht Gefahr lau-
fen, daR der bose Geist den Menschen am Schauen der Wahrheit hindert,
muf man dem $vudc ein MaR setzen und ihn am kurzen Ziigel fiihren, d.h.
das unbotmaRige Tier so zihmen, daR nicht das ganze Gespann aus dem
Zugel lauft.

Mit diesen Beobachtungen, besonders den letzten, wird deutlich, dal® es
nicht darum gehen kann, irgendein literarisches Abhédngigkeitsverhaltnis
etwa zwischen CEA und Clemens von Alexandrien zu konstruieren, son-
dern lediglich darum, den traditionellen Rahmen des Zusammenspiels von
Seelenlehre, Siindenlehre und Ddmonologie zu umreillen, in dem die sehr
kurzen Andeutungen der Kirchenordnung stehen, und durch den sie sich,
wird dieser Rahmen erst einmal sichtbar, als duBerst knappe und doch viel-
schichtige Rezeption dieser breit entfalteten Tradition erweisen. Zugleich
14R¢t sich mit diesen Beobachtungen illustrieren, wie sich das Argumenta-
tionsschema der Zweiwegelehre in einer psychologisierenden Uberarbei-
tung verfliichtigt, die urspriingliche Struktur aber trotzdem, wenn auch
nur ansatzweise, sichtbar bleibt.

zu sprechen, (vgl. Strom II 131,4; GCS Clemens II 185,19f), indem er Platon referiert,
nach dem daipwv das unsere Seele Leitende (to ... fiyepovindv) sei.

34 Zur Rezeption des Motivs in der frithchristlichen Literatur vgl. H. Konig, Christus
— fivioxoc. Zur Verwendung eines traditionellen Motivs bei Origenes. In: W. Geerlings /
H. Konig, Origenes. Vir ecclesiasticus. Bonn 1995, 45-58.

35 Bei Platon ist es der voiic (vgl. Phaidros 247c und 248a), bei Philo der vot, der
hoywopéc oder die godvnotg, bei Clemens und Origenes ist es Christus, der Logos (vgl. die
Stellen bei Konig 1995, 46-55).



,Das Herz dem Bruder offnen”

Pachoms Brief 7: Deutsche Ubersetzung und Deutung,
zugleich ein Versuch zur Echtheitsfrage der Pachombriefe

Christoph Joest

Im Anschluf an die Ausgabe von Brief 3! des groRen dgyptischen Koino-
biarchen Pachom (287-3472) wird hier die Ubersetzung eines weiteren Brie-
fes aus dem pachomianischen Schriftencorpus vorgelegt, gefolgt von dem
Versuch einer Deutung. Da dieser Versuch die Echtheit der Pachombriefe im
Grunde voraussetzt, mufs zuvor diese selbst ausfiihrlich thematisiert wer-
den.

1. Die Frage der Echtheit

In seinem Liibecker Vortrag vor dem Forum des 18. Deutschen Orientali-
stentags 1972 betonte Hans Quecke, daR ,die duferen Zeugnisse fur die
Echtheit der Briefe ... kaum etwas zu wiinschen iibrig” lassen®. Damit ist

I Ch. Joest, Gott und den Menschen dienen. Das Anliegen des Pachomius nach sei-
nem Brief Nr. 3, ZKG 103 (1992) 1-32.

2 Zur Begriindung dieser Datierung s. Ch. Joest, Bin Versuch zur Chronologie Pa-
choms und Theodoros’, ZNW 85 (1994) 132-144, in Erweiterung von Ansitzen bei R.
Lorenz, Zur Chronologie des Pachomius, ZNW 80 (1989) 280-283; dhnlich schon W.
Bousset, Apophthegma. Studien zur Geschichte des altesten Monchtums, Tiibingen
1923, 272; E. Brunner-Traut, Die Kopten. Leben und Lehre der frithen Christen in
Agypten, Kéln 21984, 36 u. 366; zeitweise auch H. Bacht, Pachomius und Bvagrius. Zur
Typologie des koptischen Monchtums. In: K. Wessel (Hg.), Christentum am Nil, Reck-
linghausen 1964, 151; ders., Evagrius Ponticus und Pachom von Tabennési: Das Ver-
machtnis des Ursprungs. In: J. Sudbrack (Hg.), Zeugen christlicher Gotteserfahrung,
Mainz 1981, 45. — Eine andere Ansicht (Geburtsjahr Pachoms 292) vertrat P. Ladeuze,
Etudes sur le cénobitisme pakhémien pendant le IV¢ siécle et la premiére moitié du V¢,
Lowen 1889, 229-233; ihm folgten H. Bacht, Das Verméchtnis des Ursprungs. Studien
zum frithen Ménchtum II, Pachom — der Mann und sein Werk, Wiirzburg 1983, 19; D.
J. Chitty, A Note on the Chronology of the Pachomian Foundations, StPatr 2 (TU 64),
Berlin 1957, 379f; ders., The Desert a City. An Introduction to the Study of Egyptian
and Palestinian Monasticism under the Christian Empire, Oxford 1966, 208; St. Schi-
wietz, Das morgenldndische Mdnchtum Bd. 1, Mainz 1904, 150f Anm. 4; A. Veilleux,
Pachomian Koinonia I. The Life of Saint Pachomius and His Disciples (CS 45), Kalama-
zoo, Michigan 21985, 267 Anm. 1 zu SBo 7.

? H. Quecke, Die Briefe Pachoms. In: W. Voigt (Hg.), XVIIL Deutscher Orientalisten-
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hauptsichlich das Zeugnis des Hieronymus gemeint, der die Briefe zusam-
men mit einem Biindel anderer Pachomianerschriften im Jahre 404, also
keine 60 Jahre nach Pachoms Tod, ins Lateinische {ibersetzte. Diese Zuwei-
sung wird auch durch die Existenz wenigstens einiger dieser Briefe in kop-
tischer Sprache unterstiitzt, weil Pachom, wenn iiberhaupt, seine Korre-
spondenz urspriinglich auf Koptisch geschrieben haben muf. Die Argu-
mente sollen im einzelnen hier nicht wiederholt werden; sie sind von
Quecke gut zusammengefat worden®. Doch die auffallende Betonung der
,Auleren Zeugnisse” 14Rt die Frage nach den inneren Kriterien der Echtheit
wach werden. Bei Quecke, der urteilt, dafy ,am pachomianischen Ursprung
der Briefe nicht gezweifelt werden” kann®, unterbleibt jedoch ihre Diskus-
sion. Sollte es hier trotz allem Bedenken geben?

In der Tat mag man sich angesichts der eigenartigen ,Geheimschrift’, die
in manchen Briefen Verwendung findet®, fragen, ob einem Mann vom For-
mat Pachoms solche kuriosen Produkte zuzutrauen sind’. Da aber der vor-
liegende Brief 7 keine dieser geheimnisvollen Zeichen enthélt, wird hier
auf ihre Beschreibung verzichtet.

Eine Erorterung der inneren Echtheitskriterien st6t indessen noch auf
eine ganz andere Schwierigkeit: Woran sollen solche Kriterien festgemacht
werden? Denn auch fiir die Katechesen Pachoms, die hier als Vergleichs-
texte in Frage kommen, fehlt bislang der eindeutige Nachweis ihrer Echt-
heit®, obgleich diese in jiingerer Zeit nicht ernsthaft bezweifelt wurde. Bei
den Regeln Pachoms hingegen ist es noch immer offen, welche Teile von
ihm selbst stammen und welche spiterer Bearbeitung entsprungen sind®.

tag vom 1. bis 5. Oktober 1972 in Liibeck. Vortrédge (ZDMG Suppl. II), Wiesbaden 1974,
96-108, hier: 101 (Hervorhebung von mir).

4 AuRer in der soeben genannten Arbeit noch in: Die Briefe Pachoms. Griechischer
Text der Handschrift W. 145 der Chester Beatty Library, eingeleitet u. hg. v. Hans
Quecke (TPL 11), Regensburg 1975, 11-17.

5 H. Quecke, Die griechische Ubersetzung der Pachombriefe (Dublin, Chester Beatty
Library, Ms. W. 145), StPapy 15 (1976) 153-159, hier: 155. Damit ist aber wohl nicht
mehr gesagt, als daR die Briefe ganz allgemein aus dem Umkreis der Pachomianer-
monche stammen.

6 Ausfiihrlich dazu Quecke, Briefe griechisch (s. Anm. 4) 18-40; s. ferner Ch. Joest,
Gott und den Menschen dienen (s. Anm. 1) 3-10; L. Opelt, Lingua ab angelo tradita:
Dekodierungsversuch der Pachomiusbriefe. In: Mémorial Dom Jean Gribomont (1920
1986), Rom 1988, 453-461; E. Testa, Il simbolismo dei Giudeo-Cristiani, Jerusalem
1962;.79.

7 Vgl. Quecke aa0. 14f.

8 Quecke meint, es ,wire eine genaue Uberpriifung aller unter Pachoms Namen
{iberlieferten Schriften auf ihre Echtheit hin jedenfalls keine unnétige Arbeit”, H.
Quecke, Ein Pachomiuszitat bei Schenute. In: Probleme der koptischen Literatur, hg.
vom Institut fiir Byzantinistik der Martin-Luther-Universitét Halle-Wittenberg. Bearb.
v. P. Nagel, Halle 1968, 155-171, hier: 166.

° Vgl. Th. Baumeister, Der aktuelle Forschungsstand zu den Pachomiusregeln,
MThZ 40 (1989) 313-321. Von der umfangreichen Literatur zu den Pachom-Regeln sei
genannt: H. Bacht, Vermichtnis II (s. Anm. 2) (lat. u. dt. Text mit Kommentar); Ch. de
Clercq, L'influence de la régle de Saint Pachdme en Occident. In: Mélanges d’histoire du
Moyen Age, dédiés 4 la mémoire du Louis Halphen, Paris 1951, 169-176; . Ruppert,
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Es fehlt uns also fiir unsere Fragestellung der Fixpunkt in Form eines Doku-
mentes, fiir das Pachom als Urheber zweifelsirei feststiinde. Wir miissen ei-
nen anderen Weg einschlagen, um uns an eine Losung heranzutasten.
Dafiir sehe ich nur folgende Moglichkeit: Es gilt, aus dem Pachomianer-
schrifttum einschlieBlich der Viten charakteristische inhaltliche Aussagen
zu isolieren, die als unterscheidend ,pachomisch“ gelten diirfen. ,Pachomisch”
nenne ich sie, um ihren Ursprung bei Pachom selbst zu kennzeichnen; im
Unterschied dazu wiirde ,pachomianisch” Charakterziige der Gemein-
schaft als Ganzer einschlieflich der Schriften von Horiese (+ nach 387), dem
zweiten Nachfolger Pachoms, und von Theodoros (+ 368), dessen zeitweili-
gem Stellvertreter, benennen. Inhaltlich hdngen beide Begritfe natiirlich
zusammen, weil Pachom mit seiner Inspiration die Gemeinschaft der Brii-
der geprdgt hat, so da® man erwarten sollte, in deren Leben und Schrifttum
die ,Handschrift” Pachoms wiedererkennen zu kénnen. Dennoch gab es
auch Konflikte unter den Pachomianern, vor allem zwischen Pachom selbst
und Theodoros!'?, die darauf hinweisen, dall die Umsetzung des original
Pachomischen in der Bruderschaft nicht so glatt vonstatten ging. Diese Be-
obachtung wird uns wertvolle Indizien fiir unsere Untersuchung liefern.

2. Das unterscheidend Pachomische

Um Unterscheidendes liberhaupt erkennen zu kénnen, werden wir vor al-
lem die Aussagen bedenken miissen, die aus dem Rahmen des damals her-
kémmlichen Ménchtums vor allem anachoretischer Pragung herausfallen.
Das ist freilich eine Minimalbasis, denn es ist damit zu rechnen, dafl Pa-
chom auch vieles gelebt und gelehrt hat, das sich von dem Leben der Wii-
stenmonche nicht unterschied!!. Das Unterscheidende 14Bt sich aber nur da

Das pachomianische Monchtum und die Anfange klosterlichen Gehorsams (MiiSt 20),
Miinsterschwarzach 1971, 233-281; M. M. van Molle, Confrontation entre les régles et
la littérature pachémienne postérieure, La Vie Spirituelle, Suppl. 21 (1968) 392-424;
dies., Essai de classement chronologique des premiéres régles de vie commune connue
en chrétienté, aa0. 108-127; A. Veilleux, La liturgie dans le cénobitisme pachémien au
quatriéme siécle (StAns 57), Rom 1968, 116-132; A. de Vogiié, Les piéces latines du
dossier pachomien. Remarques sur quelques publications récentes, RHE 67 (1972) 26—
67; ders., Le nom du supérieur de monastére dans la régle pachémienne. A propos d’'un
ouvrage récente, StMon 15 (1973) 17-22.

10 vgl. Ch. Joest, Apa Pachom — Ménchsvater und Diener aller. Die Doppelberufung
Pachoms und sein Konflikt mit Theodoros, StMon 36 (1994) 165-181; ders., Pachom
und Theodoros. Konflikte im Autoritdtsverstandnis bei den Pachomianern, ThPh 68
(1993) 517-530; ders., Vom Sinn der Armut bei den Ménchsvitern Agyptens. Uber
den Einfluf des kulturellen Hintergrunds auf das Konzept der Askese, GuL 66 (1993)
249-271, hier: 260-271; ferner B. Biichler, Die Armut der Armen. Uber den urspriing-
lichen Sinn der ménchischen Armut, Miinchen 1980, 41-43.48.97-101.106-109; M.
M. van Molle, Confrontations entre les régles (s. Anm. 9) 421-423; E Ruppert, Das
pachomianische Ménchtum (s. Anm. 9) 209-232; B. Steidle, Der heilige Abt Theodo-
ros von Tabennesi. Zur 1600. Wiederkehr des Todesjahres (368-1968), EuA 44 (1968)
91-103.

11 vgl. dazu Ch. Joest, Gott und den Menschen dienen (s. Anm. 1) 21-26, sowie den
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festmachen, wo Pachom dem Anachoretentum bewufit und entschieden
widersprach oder in der Praxis andere Akzente setzte.

Um aber hierfiir einen systematisch wie biographisch sinnvollen Ansatz-
punkt zu erhalten, haben wir mit der Bekehrung Pachoms zu beginnen.
Mit diesem ,Urerlebnis” miissen sich die anderen Unterscheidungsmerk-
male in Verbindung bringen lassen, wenn das Bild eines iiberzeugenden
Lebensentwurfes entstehen soll.

In mehreren Aufsitzen habe ich mich darum bemiiht, das unterschei-
dend Pachomische herauszuarbeiten!?. Es ist hier nicht der Raum, all das
noch einmal neu zu begriinden. Eine thesenartige Zusammenfassung mag
fiir unseren Zweck gentigen.

Pachom begegnete dem Christentum in der Erfahrung intensiver Nach-
stenliebe und Fiirsorge seitens der Gemeinde von Theben (N€) zu einem
Zeitpunkt, als er selbst in groRBer Not war. Er erfuhr am eigenen Leibe den
christlichen Glauben als Liebesdienst am Mitmenschen um Christi willen.
So gelobte er damals:

Mein Herr Jesus Christus, Gott aller Heiligen! Deine Giite moge mich eilends erreichen,
rette mich aus dieser Not! Und ich fiir mein Teil werde dem Menschengeschlecht die-
nen alle Tage meines Lebens.?

Dieses Geliibde als Keimzelle der Berufung und Lebensvision Pachoms
wird uns in den einzelnen Viten in unterschiedlicher Fassung iiberliefert.
Die griechische Vita G1 hat ausfiihrlicher: ,... dann will ich Deinem Willen
alle Tage meines Lebens dienen; und indem ich alle Menschen liebe, will
ich ihnen dienen nach Deinem Gebot“!%. Sie betont also, dal Pachom dem
Willen Gotfes dienen wolle, akzentuiert dies aber in einer Weise, dal® hierin
der eigentliche Inhalt des Geliibdes zu bestehen scheint; der Dienst an den

in Anm. 10 genannten Aufsatz: Apa Pachom; ferner s. H. Bacht, Antonius und Pacho-
mius. Von der Anachorese zum Coénobitentum. In: K. S. Frank (Hg.), Askese und
Ménchtum in der Alten Kirche (Wege d. Forschung 409), Darmstadt 1975, 183-229; T.
G. Kardong, The Monastic Practices of Pachomius and the Pachomians, StMon 32
(1990) 59-78.

12 AyuRer den in Anm. 10 genannten Aufsdtzen s. noch: Ch. Joest, ... alle Tage den
Menschen dienen.“ Pachomius und seine urspriingliche Inspiration zum koinobiti-
schen Leben, EuA 67 (1991) 35-50; ders., Benedikt von Nursia und der Stellenwert
gegenseitiger briiderlicher Liebe bei Pachom, Horsiesi und Basileios d. Grofien, EuA 68
(1992) 312-326, hier: 315-318; ders., Proverbia 6,3 und die Bruderliebe bei den Pacho-
mianern, VigChr 47 (1993) 119-130; auBerdem wird in den VigChr demndchst erschei-
nen: ders., ,Unsere Hinde den Armen 6ffnen”. Das opus monasticum der Pachomianer.
Fiir eine iibersichtliche Zusammenfassung s. ders., Spiritualitdt evangelischer Kom-
munititen. Altkirchlich-monastische Tradition in evanglischen Kommunititen von
heute, Gottingen 1995, 97-122.

13 Bo 7: L. Th. Lefort, S. Pachomii vita bohairice scripta (CSCO 107), Lowen 1936,
4,5-8; = frz. ders., Les Vies coptes de Saint Pachdme et de ses premieurs successeurs
(Bibliothéque du Muséon 16), Lowen 1943, 82,23-26; engl. A. Veilleux, Pachomian
Koinonia I (s. Anm. 2) 27.

14 G1 5. F. Halkin, Sancti Pachomii Vitae Graecae, edd. Hagiographi Bolandini ex
recensione E Halkin SI (SH 19), Briissel 1932, 3,30 — 4,3; engl. Veilleux, Pachomian
Koinonia I (s. Anm. 2) 300. .
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Menschen tritt lediglich noch erlduternd hinzu. Die Vita G2 hat schlieflich
nur: ,... dann werde ich Dir dienen alle Tage meines Lebens, und ich werde
leben nach Deinen Gesetzen.“!®

Dieses Nebeneinander verschiedener Fassungen deute ich, hierin Fidelis
Ruppert folgend!®, als eine spiritualisierende Entwicklung, die den Akzent
schrittweise vom konkreten Nachstendienst verlagert hat auf den Dienst
Gott gegentiber. Eine umgekehrte Entwicklung anzunehmen ist ndmlich
wenig plausibel, wahrend die starkere Betonung der sozialen Beziehung in
den koptischen und die Akzentuierung der Gottesbeziehung in den griechi-
schen Quellen den Mentalitdtsunterschieden zwischen Orientalen und
Hellenisten genau entspricht!”. Bereits hier zeigt sich der Konflikt um das
unterscheidend Pachomische, dem Pachom Zeit seines Lebens ausgesetzt
war. Wie immer man die Quellenlage beurteilt'®, das Unterscheidende liegt
in jedem Falle in dem Versprechen, den Menschen zu dienen und sie zu lie-
ben. Angesichts dessen, was Pachom in Theben personlich erlebt hat, ist
diese Grundausrichtung seines Lebens auch psychologisch vollkommen
verstidndlich. Wir haben hierin den zentralen Kernpunkt des unterschei-
dend Pachomischen zu sehen.

Dieses Kriterium bestétigt sich z. B. iiberall da, wo Pachom in Konflikt
mit seinem Schiiler Theodoros gerit: In bezug auf das Fasten drangt der
Jiingere auf asketische Leistung, Pachom jedoch liegt es am Herzen, dal} die
Briider korperlich nicht so geschwacht werden, dal® sie keine Arbeit mehr
verrichten und so ihre Hinde nicht mehr den Armen 6ffnen kénnen'?. —
MuB sich Pachom krankheitshalber von seinem Schiiler dienen lassen, so
wischt er ihm wenigstens die Fiike, um seiner Berufung, Diener aller zu
sein, gerecht zu werden und das Vorbild der FuRwaschung Jesu zu erfiil-
len?°. — Wird er von Theodoros bevorzugt behandelt, weist er das im Hin-
blick auf die anderen Briider als personlich erlittenes Unrecht zuriick und
begriindet es mit Mt 20,28: ,Der Menschensohn ist nicht gekommen, daf
er sich dienen lasse, sondern daf er diene und gebe sein Leben als Losegeld
fiir viele.“2!

15 G2 6: Halkin (s. Anm. 14) 172,13-14.

16 F Ruppert, Das pachomianische Ménchtum (s. Anm. 9) 11-18.

17 Dieser Unterschied 14Bt sich auch in den Apophthegmen beobachten, s. Ch.
Joest, Vom Sinn der Armut (s. Anm. 10); in dhnlicher Richtung: Th. Baumeister, Die
Mentalitdt des frithen dgyptischen Monchtums. Zur Frage der Urspriinge des christli-
chen Monchtums, ZKG 88 (1977) 145-160.

18 D, J. Chitty gibt der griechischen Vita den Vorzug gegeniiber der koptischen, s.
ders., The Desert a City (s. Anm. 2) 7; ders., Pachomian Sources Once More, StPatr 10
(TU 107) Berlin 1970, 54-64; ders., Pachomian Sources Reconsidered, JEH 5 (1954)
38-717.

19 Bo 35: Lefort, CSCO 107 (s. Anm. 13) 26,5-13 = frz. ders., Vies coptes (s. Anm.
13) 105,31-106,8; engl. Veilleux, Pachomian Koinonia I (s. Anm. 2) 59f; vgl. den Anm.
12 genannten Aufsatz: Ch. Joest, ,Unsere Hande den Armen 6ffnen”.

20 Bo 61: Lefort, CSCO 107 (s. Anm. 13) 40,33-35; = frz. ders., Vies coptes (s. Anm.
13) 123,11-14; engl. Veilleux, Pachomian Koinonia I (s. Anm. 2) 81.

21 Bo 98: Lefort, CSCO 107 (s. Anm. 13) 80,13-17; = frz. ders., Vies coptes (s. Anm.
13) 166,4-10; engl. Veilleux, Pachomian KoinoniaI (s. Anm. 2) 135; vgl. ferner Bo 47
u. 48: Lefort aa0. 33,17 — 34,32 = Vies coptes 114,2 — 115,23; Veilleux aa0O. 69-71. Der
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wir finden dieselbe Akzentsetzung aber auch in einer Ansprache, die
uns die Pachomvita tiberliefert und in der sich der grof3e Koinobiarch mit
dem Anachoretentum seiner Zeit auseinandersetzt. Dort heif3t es:

,Ich will euch iiber die Briider belehren, die in der Koinonia die niedrigsten sind, die
sich nicht grofen Ubungen hingeben und keine maRlose Askese praktizieren, aber
schlicht in der Reinheit des Leibes leben nach den eingesetzten Regeln und im Gehor-
sam und in der Verpflichtung. In der Sicht der Anachoreten sieht ihr Leben nicht voll-
kommen aus, und man blickt auf sie als auf die Niedrigsten ... (Aber) sie werden voll-
kommen erfunden werden im Gesetz Christi (vgl. Gal 6,2!) wegen ihrer Treue. ... Sie
sind auch den Anachoreten weit iiberlegen, denn sie wandeln in der Verbindlichkeit, in
der der Apostel wandelte, wie geschrieben ist: In der Liebe des Geistes dienet einander
in einem freundlichen Geist und in aller Geduld vor unserem Herrn.“%?

Wie immer es mit der Echtheit dieser ,Katechese” im Rahmen der Pachom-
vita bestellt sein mag, es 1dRt sich das typisch Pachomische deutlich heraus-
horen. Denn die Klimax des Abschnitts liegt ganz offensichtlich im Hinweis
auf den gegenseitigen Dienst im Geist der Liebe, in einem freundlichen
Geist und in Geduld. Darin besteht fiir Pachom die vita apostolica®>, und
nicht wie sonst im Wandern, in Wundertaten und in der Askese?4. Ebenso
bezeichnend ist die Erwdhnung des ,Gesetzes Christi”, das nach Gal 6,2
darin besteht, daR ,einer des anderen Last” tragen soll. In all dem schim-
mert Pachoms eigenes christliches Urerlebnis hindurch.

Dieses Kriterium liefert uns auch einen Anhaltspunkt fiir die Echtheit
der Episode von dem miRgliickten Anfang des gemeinsamen Lebens, die
uns nur in einigen sahidischen Fragmenten tberliefert ist?”. Der Anfang
miRlingt, weil sich Pachom zum Diener aller macht. Fiir ihn ist das nur die
Konsequenz aus seinem Geliibde; fiir die ersten Briider ist es jedoch vollig
unverstindlich, und zwar wohl deshalb, weil sich das Dienersein nicht mit
ihrem Bild von der Autoritit eines geistlichen Vaters vertragt?¢. Bezeich-
nend ist die Begriindung, die von den Quellen fiir Pachoms Verhalten gege-
ben wird:

Ausdruck: ,Welches Unrecht hast du mir getan!” findet sich in §7, vgl. Lefort, Vies cop-
tes 38,14-34 = SBo 120 bei Veilleux aa0. 175f.

22 Bo 105: Lefort, Vita Pachomii (s. Anm. 13) 26,5-13; ders., Vies coptes (s. Anm.
13) 105,31 — 106,8; engl. bei Veilleux, Pachomian Koinonia I (s. Anm. 2) 149.

2 vgl. Bo 108: ,Die Koinonia ist von Anfang an von unseren Vatern, den heiligen
Aposteln gegriindet worden®, Lefort, CSCO 107 (s. Anm. 13) 98,2-5; = frz. ders., Vies
coptes (s. Anm. 13) 186,22-24; engl. Veilleux, Pachomian Koinonia I (s. Anm. 2) 159.
Wenn Theodoros ganz dhnlich bekennt: ,Diese (Koinonia) hat als ihren Urheber nach
den Aposteln Apa Pachom®”, so spricht er bereits als Epigone, der auf das Lebenswerk
seines Meisters zuriickblickt; s. Kat 3,5: L. Th. Lefort, (Buvres de S. Pachome et de ses
disciples (CSCO 160), Lowen 1956, 41,23f; engl. bei: A. Veilleux, Pachomian Koinonia
III. Instructions, Letters, and Other Writings of Saint Pachomius and His Disciples (CS
47), Kalamazoo/Michigan 1982, 95 (Abschnittszdhlung nach Veilleux).

24 Dazu s. K. S. Frank, Vita Apostolica. Ansétze zur apostolischen Lebensform in der
alten Kirche, ZKG 82 (1971) 145-166.

25 g] u. §3: Lefort, Vies coptes (s. Anm. 13) 3,8 — 5,29 u. 65,7 - 69, 3; engl. Veilleux,
Pachomian Koinonia I (s. Anm. 2) 430-438.

26 Ch. Joest, Pachom und Theodoros (s. Anm. 10).
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Denn er sah, daf sie noch nicht geneigt waren, sich zu der vollkommenen Gemein-
schaft zu verbinden, zu der Art, wie in der Apostelgeschichte iiber die Glaubenden ge-
schrieben ist: ,Sie waren ein Herz und eine Seele, und alle Giiter gehorten ihnen ge-
meinsam; es gab keinen, der von dem, was ihm gehorte, gesagt hitte: das ist mein!“27

Die Gemeinschaft der Urgemeinde, die xowwvic nach Apg 4,42, d. h. das
Teilen der Giiter und die darin praktizierte Bruderliebe2®: das ist das Para-
digma, dem Pachom folgt. Man muR sogar von einem regelrechten Paradig-
menwechsel sprechen. Fiihlten sich nadmlich die Anachoreten durch das
Wort Jesu an den reichen Jiingling verpflichtet: ,Willst du vollkommen
sein, verkaufe, was du hast, und gib es den Armen und folge mir nach* (Mt
19,21)?%, so war es fiir Pachom die Gemeinschaft der ersten Christen in Je-
rusalem und ihre im Teilen konkretisierte geschwisterliche Liebe. Das zeigt
sich nicht zuletzt schon darin, dall Pachom den Begriff ,Koinonia“ in dieser
Form als griechisches Fremdwort zum Namen fiir seinen bald entstehenden
Briiderdorf-Verband machte3?.

Dals wir in diesem Hinweis das unterscheidend Pachomische in Reinkul-
tur vor uns haben, bestétigt ein Bibelzitat aus dem Hebraerbrief, das dem
soeben erwdhnten Bericht iiber die ersten Briider neben dem Wort der
Apostelgeschichte als weitere Begriindung aus der Heiligen Schrift beigege-
ben ist:

Wie es auch der Apostel sagt: ,VergeRt nicht das Wohltun und die Gemeinschaft, denn
das sind die Opfer, die Gott wohlgefallen.” (Hebr 13,16)3!

Die Anachoreten brachten viele Opfer an Schlaf, Essen, Trinken oder Kor-
perkraft, doch sie waren alle auf den einzelnen und sein Gottesverhélinis
bezogen. Fiir Pachom galt gemdl$ dem Hebrierbrief eine andere Art von
Opfer: die Gemeinschaft (und diese fordert einem durchaus auch Opfer ab)

27 83: Lefort, Vies coptes (s. Anm. 13) 65,25-31; = S1 11 bei Veilleux, Pachomian
Koinonia I (s. Anm. 2) 431.

28, GBI Exegese vgl. M. Manzanera, Art. ,Koindnia II, Nouveau Testament, B. Actes
2,42%, DSp 8 (1974) 1747-1750; R. Pesch, Apostelgeschichte, (EKK V/1), Neukirchen-
Vluyn 1986, 179-194; J. Roloff, Die Apostelgeschichte (NTD 5), Gottingen 21988, 64—
68.88-91; H. Schiirmann, Gemeinde als Bruderschaft. In: ders., Ursprung und Gestalt.
Erorterungen und Besinnungen zum Neuen Testament, Diisseldorf 1970, 61-73; P.
Stuhlmacher, Biblische Theologie des Neuens Testaments, Bd. 1. Grundlegung. Von Je-
sus zu Paulus, Gottingen 1992, 204-206.

2% Siehe z. B. die Antonios-Vita Kap. 2,3: Athanase d’ Alexandrie, Vie d’Antoine, ed.
G. J. M. Bartelink (SC 400), Paris 1994, 132. Man vgl. auch die Schwerpunkte der Ein-
tragungens.v. ,Mt 19,21 und ,Apg 4,32" in: Ch. Joest, Bibelstellenkonkordanz zu den
wichtigsten dlteren Ménchsregeln (IP 9), Steenbrugge/Den Haag 1994, 84 u. 105.

0 D. J. Chitty, The Desert a City (s. Anm. 2) 24; A. Levis, Koinonia e comunidade no
monacato pacomiano, Clar 15 (1975) 269-337; E Ruppert, Das pachomianische
Monchtum (s. Anm. 9) 60-65. Ich kann mich Levis nicht anschlieRen, wenn er aaO.
301 meint, Pachom selbst habe nicht theoretisiert, sondern praktisch gelebt und daher
die Bezeichnung ,Koinonia“ nicht fiir sein Werk verwendet; dies hitten vielmehr erst
seine bibelkundigen Nachfolger getan.

31 §3: Lefort, Vies coptes (s. Anm. 13) 65,31-33.
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und das Wohltun, d.h. das Teilen, das Mitteilen der eigenen Gaben und
Giiter.

Man kénnte noch mehr Beispiele dieser Art anfiihren®?. Aber wir kon-
nen jetzt schon zusammenfassend sagen: Das unterscheidend Pachomische
liegt in dem entschlossen und durchgangig angewandten Paradigma der
Jerusalemer Urgemeinde; es liegt in dem ,Gesetz Christi“, einander die La-
sten zu tragen; es liegt in der Vorordnung der Bruderliebe vor die asketische
Leistung. Manche Formulierungen legen sogar eine Identifizierung von
Gottesdienst und Nichstendienst nahe. Uberall, wo wir auf solche Aussa-
gen stoen, horen wir die ipsissima vox Pachomii, wenn man es einmal so
nennen darf.

Es liegt in der Konsequenz dieses Paradigmas und des ersten Geliibdes
Pachoms, daR die unter seiner Leitung entstehenden Orte gemeinsamen
Lebens weniger den Klostern nach unserer heutigen Vorstellung glichen,
auch nicht den Lauren der damaligen Zeit, sondern sich mit ihrer Mauer,
dem Pfortnerhaus, der Gemeinschaftshalle und den nach Handwerksspar-
ten gegliederten Zunfthausern in nichts von normalen dgyptischen Dorfern
unterschieden??. Anders war nur die Bewohnerschaft und ihre geistliche
Ausrichtung.

Es liegt ebenfalls in der Konsequenz der genannten Grundvoraussetzun-
gen, daR Pachom seine Jinger nicht ,Monche®, sondern ausschlief3lich
_Briider nannte**. Ebenso vermied er fiir den Vorsteher eines Briiderdor-
fes den Titel ,der Erste”, obwohl sich die ,Biirgermeister” normaler dgypti-
scher Dérfer so oder ahnlich nannten®?, sondern er bezeichnete sie als , Oi-
konomoi”, als Verwalter. Deren Stellvertreter hingegen nannte er durch-
weg ,die Zweiten“>®.

Zuletzt liegt es in der Konsequenz von Pachoms Geliibde und seiner
Ausrichtung an dem Vorbild der Urgemeinde, dal8 er nicht nur seine Briider
untereinander zur Bruderliebe anleitete, sondern daf er die Dorfer, die
durch ihren Arbeitsflei etwas erwirtschafteten, dazu anhielt, einmal im
Jahr abzurechnen und einander wirtschaftlich auszuhelfen, wo es notig
war. Aber nicht nur das: von den Uberschiissen wurden auch die Menschen
in der Umgebung unterstiitzt®’.

32 Ich verweise hierfiir noch einmal auf die Anm. 10 und 12 genannten Arbeiten.

33 G. Rouillard, La vie rurale dans I’empire byzantin, Paris 1953, 51f u. 55f; Ch.
Joest, Spiritualitit evangelischer Kommunitaten (s. Anm. 12) 120-122.

34 3 M. Lozano, La comunita pacomiana: dalla comunione all’ istitutione, Clar 15
(1975) 237-267, hier: 250 u. 264£.

35 G. Rouillard (s. Anm. 33) 52 u. 53.

36 ygl. F. Ruppert, Das pachomianische Ménchtum (s. Anm. 9) 315-323; B. Steidle,
,Der Zweite” im Pachomiuskloster. Zum Verstandnis des 65. Kapitels der Regel St. Be-
nedikts, BenM 24 (1948) 97-104.174-179.

37 [ Bacht, Verméchtnis II (s. Anm. 2) 144f Anm. 127; M. Krause, Der ErlaRbrief
Theodors. In: D. W. Young (Hg.) Studies Presented to Hans Jakob Polotsky, Beacon Hill,
Fast Gloucester, Massachusetts 1981, 220-238; H. Quecke, Eine Handvoll pachomiani-
scher Texte. In: W. Voigt (Hg.) XIX. deutscher Orientalistentag vom 28. September bis
4. Oktober in Freiburg im Breisgau. Vortrage (ZDMG Suppl. 111,1), Wiesbaden 1977,
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Die zuletzt genannten Konsequenzen liegen allerdings auf dem Gebiet
der Organisation und der Institution. Solche Einrichtungen sind bekannt-
lich zdhlebig, und so lebten auch diese noch eine Zeitlang nach Pachoms
Tod weiter. Thre Erwdhnung profiliert das Anliegen Pachoms, aber fiir die
Echtheitsfrage in bezug auf die Briefe miissen wir uns auf die zum Aus-
druck gebrachten Ideale beschranken, weil sie das unterscheidend Pacho-
mische deutlicher artikulieren. Hingegen gehort die Erwahnung der Insti-
tutionen zum ,Pachomianischen®.

Es ist aber bezeichnend, dal3 gerade an dieser Stelle bereits fiinf Jahre
nach Pachoms Tod die Einheit der Koinonia fast zerbrochen wire3®. Der
Oikonomos des Klosters Tmusons, Apollonios, hatte sich tiberfliissige Giiter
beschafft, weigerte sich aber, Rechenschaft dariiber abzulegen. Dem dama-
ligen Generalabt Horsiese erkldrte er, dal® er mit seinen Regeln nichts zu
tun haben wolle?®. Er konnte sogar einige andere Klostervorsteher in diese
Revolte, allgemein ,Armutsstreit” genannt, hineinziehen. Wenige Jahre
nach Pachoms Tod scheint also das unterscheidend pachomische Anliegen
dieses Herbst-Kapitels nicht mehr plausibel gewesen zu sein, so daR auch
die Institution ihren Sinn zu verlieren drohte. Erst Theodoros, der von Hor-
siese zu Hilfe gerufen wurde, konnte die alte Ordnung wieder herstellen,
indem er Apollonios und die anderen ihrer Amter enthob und neue Oiko-
nomoi einsetzte. Allerdings hat Theodoros nicht durch die Riickkehr zur
pachomischen Grundidee die Koinonia (voriibergehend) gerettet, sondern
nur noch durch den Einsatz seiner Autoritdt. Daf3 die seine anerkannt wur-
de, die des liebenswiirdigen, aber schiichternen Horsiese jedoch nicht,
zeigt, daR mit Pachom anscheinend auch das unterscheidend Pachomische
ins Grab gesunken war.

Wenden wir uns wieder dem literarischen Niederschlag des unterschei-
dend Pachomischen zu, so ergibt sich hier eine letzte Schwierigkeit, die im
Augenblick noch nicht gelést werden kann. Sie besteht in der vorldufigen
Unmoglichkeit, das ,Pachomische” vom ,Pachomianischen” noch genauer
abzugrenzen. Wenn Pachom seine ,Koinonia“” gepragt hat — und das hat er
zweifellos —, dann ist zu erwarten, daf3 auch in den Schriften seiner Schiiler
die ipsissima vox Pachomii erklingt. Nun liegen fiir Theodoros ansatzweise
Untersuchungen vor, die seine Denkart von der Pachoms abheben und pro-
filieren?. Ein Kennzeichen scheint z.B. zu sein, daR er die Tendenz hat, den
Wert der Askese der Bruderliebe vorzuordnen. Damit hétten wir fiir Theo-

221-229; ders., Rez. Bacht, Verméchtnis II, Or 56 (1987) 118-121, hier: 120; A. Veil-
leux, La liturgie (s. Anm. 9) 366-370.

38 Zum folgenden s. B. Biichler, Die Armut der Armen (s. Anm. 10) 84-87, der aller-
dings ergdnzungsbediirftig ist; ferner s. Ch. Joest, Pachom und Theodoros (s. Anm. 10)
527-529; ders., Vom Sinn der Armut (s. Anm. 10) 266-270.

39 S6: Lefort, Vies coptes (s. Anm. 13) 324,15-19 = SBo 139 bei Veilleux, Pachomian
Koinonia I (s. Anm. 2) 195.

40 S, neben den Anm. 10 genannten Aufsitzen vor allem noch: B. Biichler, Die Ar-
mut der Armen (s. Anm. 10) 41-43.48.97-101.106-109; Biichler versucht auch eine
Analyse des Denkens von Horsiese, aa0. 43-47.48f, aber seine Untersuchungen weisen
trotz zutreffender Beobachtungen z. T. gravierende Fliichtigkeitsfehler, Einseitigkeiten
und Verkiirzungen auf, so dal® hier noch Grundlegendes zu erarbeiten bleibt.
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doros ein klares Unterscheidungsmerkmal gegentiber dem Kernanligen Pa-
choms. Fiir Horsiese liegen solche Arbeiten jedoch noch nicht vor, und da-
mit fehlt auch der eigentliche Echtheitsnachweis aufgrund innerer Krite-
rien fiir seine Schriften.

Das bedeutet, daB® der Aufweis typisch ,pachomischer” Formulierungen
in den Briefen noch kein letzter Beweis fiir deren Echtheit ist. Die Briefe
kénnten theoretisch auch aus der Feder des Horsiese stammen oder von
ihm iiberarbeitet worden sein, zumal Horsiese in dem fraglichen Punkt sei-
nen Meister besser verstanden zu haben scheint als Theodoros®!.

Indessen verliert diese theoretisch bestehende Moglichkeit doch an
Plausibilitit angesichts der Tatsache, daR Horsiese selbst eine reiche Litera-
tur zugeschrieben wird. Es gibt keinen Anlafl anzunehmen, daf Briefe aus
seiner Feder nicht auch seinen Namen tragen sollten. Kénnte es neben
Horsiese und Theodoros andere, anonyme Autoren gegeben haben? Das ist
wenig wahrscheinlich; wagten doch selbst die beiden genannten Briider,
die noch ganz im Schatten Pachoms standen, mit eigenen literarischen Ar-
beiten ans Licht zu treten. Das diirfte wohl auch fiir jeden anderen gegolten
haben. Oder was hitte einen solchen anderen bewegen konnen, anonym
zu bleiben und sich hinter dem allseits verehrten Namen Pachoms zu ver-
stecken? Polemik gegen Horsiese oder Theodoros? Davon zeigen die Briefe
nicht die geringste Spur.

Besonderes Gewicht kommt zuletzt der Feststellung zu, daB sich die
Briefe an keiner Stelle auf die Autoritit Pachoms berufen. Anders ist das
etwa im Buch des Horsiese und in den Theodoros zugeschriebenen Kate-
chesen2, worin ein untriigliches Kennzeichen epigonenhaften Schreibens
zu sehen ist. Die Briefe selbst jedoch sprechen ganz im Bewulitsein eigener
Wiirde und Weisungsbefugnis. Im Hinblick auf die Echtheitsfrage darf diese
Beobachtung nicht unterschatzt werden.

Deshalb diirfen wir zusammenfassend folgendes feststellen: Wir haben
versucht, ein inhaltliches Kriterium fiir das unterscheidend Pachomische
zu finden. Wenn wir dieses in den Brieftexten nachweisen konnen, so ist
ihre Echtheit zwar noch immer nicht vollig zweifelsfrei bewiesen, aber
doch um sehr vieles wahrscheinlicher gemacht. Zudem sprechen die Briefe
im BewuRtsein eigener Autoritit. Bs gibt keine Hinweise auf anonyme
Autorschaft, und es gibt keinen Grund, warum die Namen der bekannten
pachomianischen Autoren Horsiese und Theodoros nicht hatten genannt

41 ygl. den iibereinstimmenden Gebrauch der oben zitierten Hebrierstelle in Kom-
bination mit Apg 4,32 bei Pachom und im ,Buch” des Horsiese LibOrs 50: A. Boon, Pa-
chomiana latina. Régle et Epitres de S. Pachome etc., Texte latine de S. Jerome, Lowen
1932, 142,14-26 (dt. bei H. Bacht, Das Verméchtnis des Ursprungs. Studien zum frithen
Ménchtum I, Wiirzburg 21984, 175); oder die eigenartige Erwihnung von Prov 6,3, die
Pachom und Horsiese gemeinsam ist, vgl. Ch. Joest, Proverbia 6,3 (s. Anm. 12); s. dazu
ferner ders., Benedikt von Nursia (s. Anm. 12) 318-321.

42 ygl das Zitat oben Anm. 23; s. ferner Theodoros, Kat 3, 23.26; Lefort, CSCO 160
(s. Anm. 23) 51,27 — 52,1 u. 53,8; engl. bei Veilleux, Pachomian Koinonia III (s. Anm.
23) 107 u. 108. Fiir Horsiese vgl. etwa LibOrs 12: Boon (s. Anm. 41) 116,18f; dt. bei
Bacht, Das Verméchtnis I (s. Anm. 41) 85.
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werden sollen, falls die Briefe von ihnen stammten. Zuletzt tritt die gute
dullere Bezeugung der pachomischen Autorschaft der Briefe unterstiitzend
hinzu, so dals wir, alles in allem genommen, mit ziemlicher Sicherheit auch
weiterhin Pachom als deren Autor annehmen konnen, wenn uns in ihnen
seine ipsissima vox begegnet.

3. Der Text des Briefes

Ich stiitze mich auf den griechischen Text bei Hans Quecke (s. Anm. 4), 107f, mit der
Ergdnzung durch Cornelia Rimer aufgrund der Kdlner Fragmente®. In spitzen
Klammern <> stehen erlduternde Zusitze. Mit Stern * gekennzeichnete Bibelver-
weise sind von mir ergdanzend zu denen bei Quecke hinzugefiigt.

Die lateinische Version hat folgende Uberschrift, die im griechischen Text fehlt:
., Brief unseres Vaters Pachom an sdamtliche Kloster, damit sich die Vorsteher (princi-
pes) der Kldster und die Vorgesetzten (praepositi) der Hduser in dem Pbau genann-
ten Kloster versammeln, <und zwar> am zwanzigsten Tag des Monats, den die
Agypter ,Mesore’ nennen, damit der Nachlaf aller Siinden und Arbeiten rechtmdfig
erfiillt werde. “**

Da die Zeit gekommen ist, dafl wir uns alle an demselben <Ort> versam-
meln (vgl. *Apg 2,1) um des Brauches des Nachlasses willen nach den alten
Regeln, <miissen> wir an einem <Ort> zusammenkommen, um NachlaR
zu gewdhren, um Zugestdndnisse zu machen, damit jeder mit seinem Bru-
der Nachsicht iibe nach dem Gebot Gottes, nach den Gesetzen, die uns von
Gott geschrieben sind (*Dtn 15,2.9f; *Mt 6,12.14f; 18,21f), damit jeder sein
Herz dem Bruder ganz 6ffne (*Dtn 15,7; *2 Kor 6,13; vgl. *1 Joh 3,17), daf
sie sich gegenseitig ihre Vergehen bekennen (*Jak 5,16), daB sie ihre Seelen
reinigen (*1 Petr 1,22) in Heiligung und Gottesfurcht (*2 Kor 7,1), damit
keine Ablehnung in ihren Herzen entstehe, sondern sie miteinander die
Wahrheit zu tun wissen (*Joh 3,21; vgl. *1 Joh 1,6), <denn> das ist die An-
ordnung des Gesetzes Gottes (*Joh 13,34f): sie <= die Wahrheit> durch den
Frieden zu suchen (Ps 34, 15) und in diesem zu wandeln vor Gott und den
Menschen (*Apg 24,16; *Kor 8,21), indem sie die Wahrheit tun in allen
<Dingen> und mit allen Menschen (*R6m 12,18), damit sie ein ruhiges Le-
ben fithren (1 Tim 2,2) und <so> wandeln, dal} sie Gott und einander die-
nen (*Pin-6,13par.; *Ps 100,2; *Rom 1,9; *2 Tim-1.3: Gal 5,13;*1 Peir 4,10)
und nicht den eigenen Begierden (*Tit 3,3) und dem Betrug der Augen
(*Gen 3,6; *1 Joh 2,16) und dem <eitlen> Rithmen der Liigner und der
Schlechtigkeit des Fleisches dienen, woraus Spaltungen und Streit der
Menschen entstehen (*1 Kor 1,12; 3,3; 11,18; *Gal 5,19f; *Jak 3,14-16), die
<schon immer> vom Gesetz Gottes abwendeten, und schlechte Gedanken
der Menschen (*Mt 15,19 par.), welche ... (Lticke) ... wegen ihrer Herzens-
hartigkeit (*Mt 19,8 par.) und der Gedanken des Fleisches. Deshalb hat

4 Papyrologica Colonensia, Vol. VII. Kolner Papyri, Bd. 4. Bearbeitet v. B. Kramer,
C. Romer u. D. Hagedorn (ARWAW.S), Opladen 1982, 90-97.
44 Boon (s. Anm. 41) 95,6-12.

ZKG 107. Band 1996/3



,Das Herz dem Bruder 6ffnen” £

Gott das Gesetz geschrieben fiir die, die ihn fiirchten, damit sie das Gesetz
des Fleisches (*Rém 7,21-25; 8,7) auflésten und beschdmten, <sie>, die in
jener Gesinnung wandeln, umzukehren ... (Liicke) ... eingedenk ... (Loch)
... seiner der"...

(hier fehlen etwa drei Zeilen)

... die der Unruhe und dem Streit (*2 Kor 12,20; *Gal 5, 20; *2 Tim 2,24)
abgesagt haben und Frieden erwarten; indem sie der fleischlichen Ehre
(*Joh 5,44) und ihren Gesetzen absagen, sehnen sie sich danach, Gott zu
dienen (*Dtn 6,13 usw. [s. Z. 16 f.], *Mt 4,10) und nach seinem Willen zu
handeln, und beherrschen die Reize des Fleisches. Denn es steht geschrie-
ben: ,Wenn ihr den Menschen ihre Schulden nachlaBt, wird <sie> euch
auch euer himmlischer Vater nachlassen” (*Mt 6,14) ...

(hier fehlen etwa achteinhalb Zeilen)

... Tut wohl denen, die euch hassen (Lk 6,27). Betet fiir die, die euch verfol-
gen (Mt 5,44). Seht nun, von wieviel Zeugnissen der glaubige <oder:
treue> Mensch umschlossen wird, damit er nicht stindigt, wenn er dem
Gesetz Gottes gehorchen und sein Ohr seinen Geboten neigen (*Spr 4,20)
und seine Augen fiir sie 6ffnen und sein Herz gerade richten will, damit er
vor Augen habe, sie zu tun (*Dtn 6,8). Denn viele begehren (*Mt 13,17),
sie zu halten, suchen Gott unter Tranen (*Hebr 12,17; *Ps 63,2) und seuf-
zen Tag und Nacht (*Ps 42,4). Aber wegen des Betrugs ihrer Augen und der
Unenthaltsamkeit ihres Fleisches starben sie unter Stohnen und Qualen
des Herzens (Jer 51,33 LXX = 45,3b masoret. Text), weil sie ihr eigenes
Fleisch und die Willensregungen ihres Herzens nicht beherrschen konnten,
die sie zu Eitelkeiten hinzogen, obwohl sie nach dem Gesetz Gottes ver-
langten, aber sie konnten darin nicht wandeln (*Am 8,11f; *Rom 7:221).
Sondern auch andere Ubel erwahlten sie, darin zu gehen. Deshalb sind sie
ins Seufzen gekommen nach dem Wort des Propheten. Aber die Ungerech-
ten werden so von den Wogen hin und her geworfen (Jes 57,20), bis jeder
auf seinem eigenen Weg verschwindet und jeder in Schmerzen stirbt, die
Gerechten aber in Freude und Jubel (Ps 45,16; Spr 29,6).

4. Die Deutung des Briefes

(Zahlen in Klammern mit vorgestelltem Z beziehen sich auf die Zeilennummer der
oben dargebotenen Ubersetzung)

Wir sind fiir den vorliegenden Brief in der gliicklichen Lage, einen Parallel-
text aus der Feder des Theodoros zu besitzen, ndmlich den sog. ,Erlalk-
brief, mit dem er seinerseits zu der Versammlung der Pachomianer im
Monate Mesore einlddt?®. Er wird im folgenden immer wieder zum Ver-
gleich herangezogen werden.

45 Text bei M. Krause, Der ErlaRbrief Theodors (s. Anm. 37); H. Quecke, Eine Hand-
voll pachomianischer Texte (s. Anm. 37) 226f; engl. bei Veilleux, Pachomian Koinonia
Il (s. Anm. 23) 127-129; franz. bei A. de Vogiié, Epitres inédites d'Horsiése et de Théo-
dore, in: J. Gribomont (Hg.), Commandements du Seigneur et libération évangélique.
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Zunachst jedoch einige Bemerkungen zu der bei Hieronymus gegebenen
Uberschrift: In allen bisher bekannten koptischen und griechischen Hand-
schriften fehlen die Brieftitel der lateinischen Ausgabe vollkommen. Ur-
spriinglich sind sie auf keinen Fall, sie gehorten aber offensichtlich auch
nicht zu der ersten Sammlung oder Redaktion der Briefe, sonst waren sie
uns auch in den anderen Versionen erhalten geblieben. Auf der anderen
Seite macht Hieronymus gerade in der Uberschrift zu unserem Brief eine so
prézise Angabe durch den Hinweis auf den 20. Tag des Monats Mesore, daR
man schwerlich annehmen kann, er habe sie selber frei erfunden. Man
muld wohl vermuten, da® wenigstens die griechische Vorlage, von der aus
Hieronymus seine Ubersetzung vornahm, diese Angabe enthielt*6.

Der ErlaBRbrief des Theodoros nennt freilich den 1. Mesore als Termin der
Zusammenkunft, wiahrend der 20. dieses Monats auller bei Hieronymus
auch in den koptischen Viten (Bo 71 und S4) genannt wird. Die griechische
Vita G1 83 erwdhnt nur den Monat, macht aber keine Angaben zum ge-
nauen Tag. Wie sich die unterschiedlichen Angaben zueinander verhalten,
hat bis jetzt noch nicht geklart werden kénnen®’.

Was die Angaben tiber den Zweck der Versammlung betrifft, ist die Uber-
schrift bei Hieronymus erstaunlich prazise, wie wir noch sehen werden (s.
u. S. 313 f.). Andererseits sind die Amtsbezeichnungen ,principes” und
~praepositi” fiir die Verantwortlichen der Briiderddrfer und ihrer einzelnen
Hauser vollig unpachomisch! Gerade diese Art von ,Titel” hat er stets ver-
mieden (s. 0. S. 307). Die Frage, ob schon in des Hieronymus Vorlage die
Benennungen der Vorsteher so angegeben waren, oder ob es sich hier um
eine freiere Ubertragung seinerseits handelt, mul’ offen bleiben.

Der Brief selbst beginnt mit der Aufforderung ,an einem Ort zusammen-
zukommen” (Z 1f u. 3). Das griech. &ni 10 000 erinnert an die Berichte der
Apostelgeschichte, in denen die Urgemeinde beschrieben wird, die einmii-
tig versammelt auf die AusgieBung des Heiligen Geistes wartete (Apg 2,1).
Wir wissen in diesem Falle leider nicht, wie die Redewendung im Kopti-
schen lautete und ob sie auch den Stellen aus der Apostelgeschichte in der
koptischen Bibel entsprach. So wie sich uns der Text im Griechischen dar-
bietet, scheint aber die Formulierung kein Zufall zu sein. Denn das Leben
der ersten Kirche in Jerusalem war, wie wir sahen, das Paradigma schlecht-
hin fiir Pachoms ,Koinonia“. Pachom erwartet also fiir die anberaumte Ver-
sammlung Einmiitigkeit der Briider nach dem Vorbild der Urkirche.

Fiir diese Versammlung ist die bestimmte ,Zeit gekommen* (Z 1). Wir
werden wohl nicht fehl gehen, wenn wir diese Angabe mit dem 20. Mesore

Etudes monastiques proposées et discutées a Saint-Anselme, 15-17 Février 1976
(StAns 70) Rom 1977, 244-257, hier: 255-257.

46 S0 A. Veilleux, La liturgie (s. Anm. 9) 369. H. Quecke, Briefe griechisch (s. Anm.
4) 17 Anm. 1 macht geltend, da® die im Titel enthaltenen Informationen iiber das
Herbstkapitel auch ,auf die miindlichen Angaben jener Monche zuriickgehen (kon-
nen), die sich mit der Bitte um Ubersetzung an Hieronymus gewandt hatten.”

47 Siehe H. Quecke, Eine Handvoll pachomianischer Texte (s. Anm. 37) 223f. M.
Krause, Der ErlaBbrief Theodors (s. Anm. 37) 230, und A. Veilleux, Pachomian Koino-
nia I (s. Anm. 2) 278f Anm. zu SBo 71, rechnen mit einer spateren Verschiebung des
Termins.
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in Verbindung bringen, den uns die Uberschrift nennt. Der Fortgang des
Briefes 14t keinen Zweifel dariiber, daR diese Zusammenkunft den Zweck
hatte, Siinden zu bekennen, Verséhnung zu suchen, Vergebung zu gewah-
ren und das Herz fiireinander zu éffnen, also die Einmiitigkeit in der Liebe
nach dem Vorbild der Urgemeinde zu suchen und konkret werden zu las-
sen. Der erste Satz unseres Briefes enthilt die Aufforderung, sich zu treffen
,um des Brauches des Nachlasses (d¢péoewg) willen” (Z 2). Dies scheint eine
geprigte Redewendung zu sein und den Pachomianern ohne weiteres
deutlich gemacht zu haben, welchen Zweck ihre Versammlung hat.

Wir miissen uns aber fragen, wie das naherhin zu verstehen ist. Einige
Autoren*® vertreten namlich die Ansicht, daR® unter dem Begriff ,Nachla8”
eine rein wirtschaftliche Rechenschaftsablage zu verstehen sei. H. Quecke
hat hingegen gezeigt, daB das dem griech. Wort d¢eoig zugrundeliegende
koptische OYHT nur ,ErlaR“ heiRen kann, aber nicht ,Abrechnung“*’. Spa-
ter prizisierte und ergdnzte er diese Auskunft dahingehend, daB es hierbei
nicht nur um den ErlaB von Schuld, sondern durchaus auch um den von
Schulden gehe; es handle sich um die ,Regelung 6konomisch-materieller
Angelegenheiten, die hier aber gerade nicht wie in einem wirtschaftlich ar-
beitenden Produktionsverband geregelt werden. Vielmehr sucht eine reli-
giose Gemeinschaft, der es nicht um Profit geht, eine spezielle Form gegen-
seitiger briiderlicher Hilfe.“>?

Diese Feststellung wirft m. E. neues Licht auf eine Bemerkung des Hiero-
nymus in seiner Prafatio zum Gesamtcorpus der von ihm {bersetzten Pa-
chomianerschriften. Dort bringt er nimlich das Herbst-Kapitel der Pacho-
mianer in Zusammenhang mit dem israelitischen ,Jobel-“ oder ,Erlaf-
jahr*3!. In Dtn 15,2.9 geht es dabei genau um dies, daR wirtschaftliche
Schulden um Gottes und der Briiderlichkeit willen erlassen werden. Dort
heilt es wortlich:

So aber soll’s zugehen mit dem ErlaRjahr: Wenn einer seinem Nachsten etwas geborgt
hat, der soll’s ihm erlassen und soll’s nicht eintreiben von seinem Nachsten oder von
seinem Bruder; denn man hat ein ErlaRjahr ausgerufen dem Herrn. ... Hiite dich, daf
nicht in deinem Herzen ein arglistiger Gedanke aufsteige, daR du sprichst: Es naht das
siebente Jahr, das ErlaBjahr —, und daB du deinen armen Bruder nicht unfreundlich
ansiehst und ihm nichts gibst; sonst wird er wider dich zum Herrn rufen, und bei dir
wird Stinde sein.

Dieselbe Schriftstelle (genauer: Dtn 15,7.9) zitiert auch Theodoros in sei-
nem ErlafSbrief:

48 B Ruppert, Das pachomianische Ménchtum (s. Anm. 9) 323-325; B. Steidle, Der
Osterfestbrief unseres Vaters Theodor an alle Kloster. Zur 1600. Wiederkehr des Todes-
jahres (368-1968), EuA 44 (1968) 104-119, hier: 104-110; A. Veilleux, La liturgie (s.
Anm. 9) 366-370.

49 H. Quecke, Eine Handvoll pachomianischer Texte (s. Anm. 37) 224. M. Krause,
Der ErlaRbrief Theodors (s. Anm. 37) ist ihm darin gefolgt, aaO. 230f.

50 H. Quecke, Rez. Bacht, Vermichtnis II (s. Anm. 37) 120.

! Praef 8: Boon (s. Anm. 41) 8,13-18.
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Bemiiht euch, lafit keine Vernachldssigung geschehen und tut alle eure Brauche wie
gewohnt. Wir hiiten uns auch vor diesem groflen Wort Mose’, wie er gesagt hat: ,Sieh
zu, laR nicht ein verborgenes Wort in deinem Herzen entstehen, das heif3t ein schlech-
tes Wort, dal’ du sprichst: ,Das Jahr des Erlasses hat sich genahert.”” (Dtn 15,9) Wenn
man also auch uns nicht sagen wird: ,Hindere nicht deine Hand, deinem armen Bruder
oder dem Bediirftigen zu geben,” (Dtn 15,7) sondern sie uns vielmehr sagen: ,Euer
Kaufen und Verkaufen moge wahrhaftig sein vor Gott und den Menschen,” (vgl.
1 Thess 4,6) damit — wenn sie uns unter Eid fragen — wir uns nicht fiirchten ...>2

Es scheint also, als habe nicht erst Hieronymus die Verbindungslinie vom
pachomianischen Herbst-Kapitel zum Erlafjahr des Alten Testamentes ge-
zogen®2. Vielmehr entspricht das ganz der Ansicht der Pachomianer selbst.
Moglicherweise hat Hieronymus von den Monchen, die ihm das Schriften-
biindel zur Ubersetzung brachten, miindlich dariiber Auskunft bekommen.
Auch wenn er im Fortgang seiner Prafatio dann den Akzent zu einseitig auf
die Siindenvergebung legt®%, ist sein Hinweis auf diesen Zusammenhang
glltig und wichtig, weil er uns Einblick in die Theologie der Pachomianer
gewahrt. Ebenso zutreffend ist die Angabe in der Uberschrift zu Brief 7, daB
es sich bei dem Herbsttreffen der Pachomianer um ,Nachla® aller Siinden
und Arbeiten” handle.

Versohnung, Nachlal3, Nachsicht und Vergebung im umfassenden Sinne,
den Bereich der briiderlichen Beziehungen ebenso wie den okonomischen
und den geistlichen umgreifend und alles als eine Einheit verstehend, das
ist das Spezifikum Pachoms, das ist seine Besonderheit, hier spricht sein
Herz. Es geht bei ihm iibereinstimmend mit den Versen aus Dtn 15 nicht
um ein Entweder-Oder in bezug auf geistliches Geschehen (Siindenverge-
bung) und materielles Handeln (wirtschaftliche Abrechnung)??, auch nicht
um ein Sowohl-Als-auch, sondern die 6konomische Abrechnung und die
gegenseitige Aushilfe der Briiderdorfer untereinander war ein geistliches
Geschehen, weil es in der Bruderliebe und der Giitergemeinschaft der Ur-
gemeinde begriindet war.

Freilich handelt es sich hier zundchst um eine Institution, die zwar ganz
und gar vom Geist Pachoms durchdrungen ist, sich aber dank ihres institu-
tionellen Charakters wenigstens eine kurze Zeit auch iiber Pachom hinaus
gehalten hat, wie der ErlafSbrief Theodors zeigt. Insofern tragen die ersten
Zeilen unseres 7. Briefes mit Sicherheit pachomianischen Charakter; fiir das
unterscheidend Pachomische liefern sie vorlaufig noch kein Argument.

Nach dem Gesagten wird nun deutlich, da® wir bei den Ausdriicken:
»~Nachsicht iiben nach dem Gebot Gottes, nach den Gesetzen, die uns von

2 Zitiert nach Krause (s. Anm. 37) 226f.

53 So scheint H. Bacht zu vermuten, vgl. ders., Das Vermichtnis II (s. Anm. 2) 145
Anm. 127. Abwegig ist der Versuch von B. Steidle, Der Osterfestbrief (s. Anm. 48) 106,
das Herbstkapitel der Pachomianer mit dem israelitischen Laubhiittenfest in Verbin-
dung zu bringen; F. Ruppert, Das pachomianische Monchtum (s. Anm. 9) 323-328 kri-
tisiert Steidle zu Recht, verkennt aber seinerseits die Verbindung des Herbstkapitels
zum alttestamentlichen ErlaRjahr.

>4 Siche dazu B. Steidle, Der Osterfestbrief (s. Anm. 48) 109.

>3 Steidle aaQ. 110 trennt hier zu scharf.
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Gott geschrieben sind” (Z 51.), unter Gebot und Gesetz Gottes nicht nur die
fiinfte Vaterunserbitte um Siindenvergebung und die Auslegung, die Jesus
nach dem Matthiusevangelium daran anschliet (Mt 6,12.14f), zu verste-
hen haben, sondern auch die oben angefiihrten Stellen aus dem Buch Deu-
teronomium.

Daher ist auch fiir den folgenden Satz: ,... damit jeder sein Herz dem
Bruder ganz 6ffne” (Z 7) in erster Linie an Dtn 15,7.10a zu denken:

Wenn einer deiner Briider arm ist in irgendeiner Stadt in deinem Lande, ... so sollst du
dein Herz nicht verharten und deine Hand nicht zuhalten gegeniiber deinem Bruder. ...
Sondern du sollst ihm geben, und dein Herz soll sich’s nicht verdrief3en lassen, da8 du
ihm gibst ...

Vermutlich sind auch die anschlieBenden Sitze: ,... daf sie sich gegen-
seitig ihre Vergehen bekennen, daR sie ihre Seelen reinigen in Heiligung
und Gottesfurcht, damit keine Ablehnung in ihren Herzen entstehe” (Z 8—
10), in diesem Sinne zu verstehen, weil das Bekenntnis nicht etwa Siin-
den (dpethipara vel. Mt 6,12; dpaotion vgl. Jak 5,16) betrifft, sondern
,Vergehen”, npipota (Z 8). So beinhaltet das Bekenntnis von Schuld zu-
gleich das Offenlegung von Schulden und fordert zu einem geistlichen
Umgang damit auf. Genau das diirfen wir als unterscheidend pachomisch
ansehen.

Des Weiteren finden wir die ipsissima vox Pachomii in der nachfolgenden
positiven Aufforderung, ,die Wahrheit zu tun®. Diese merkwiirdige Rede-
wendung ist namlich aus Joh 3,21 und 1 Joh 1,6 iibernommen. Dort steht
das ,in der Wahrheit sein”, ,in der Wahrheit wandeln” oder ,die Wahrheit
tun” in engstem Zusammenhang mit dem Leben im Licht Gottes, dieses
aber wird mit der Bruderliebe inhaltlich gefiillt (vgl. 1 Joh 2,9-11).

Unter dem ,Gesetz Gottes”, das gleich darauf erwdhnt wird (Z 12), diir-
fen wir also das ,neue Gebot” verstehen, das Jesus seinen Jingern hinter-
lassen hat: ,DaR ihr einander lieben sollt, wie ich euch geliebt habe” (Joh
13,34).

Pachom nennt das: ,den Frieden suchen und in ihm wandeln” und setzt
sofort hinzu: ,vor Gott und den Menschen” (Z 13). Diese unldsbare Ver-
klammerung von Gottes- und Nichstendienst ist sein unverwechselbares
Herzensanliegen. Etwas vorgreifend muf in diesem Zusammenhang schon
auf Jak 3,13-18 hingewiesen werden (vgl. in der Ubersetzung Zeile 211.),
denn auch dort wird das ,Friedenstiften” und der ,gute Wandel” mit sozia-
lem Verhalten in Verbindung gebracht:

Wer ist weise und klug unter euch? Der zeige mit seinem guten Wandel seine Werke in
Sanftmut und Weisheit. Habt ihr aber bittern Neid und Streit in eurem Herzen, so
rithmt euch nicht und ligt nicht der Wahrheit zuwider. ... Denn wo Neid und Streit ist,
da sind Unordnung und lauter bose Dinge. Die Weisheit aber von oben her ist zuerst
lauter, dann friedfertig, giitig, 1aRt sich etwas sagen, ist reich an Barmherzigkeit und
guten Friichten, unparteiisch, ohne Heuchelei. Die Frucht der Gerechtigkeit aber wird
gesit in Frieden fiir die, die Frieden stiften.

Diese Wahrheit sollen die Briider ,tun“ mit ,allen Menschen” (Z 15). Hier
erklingt wieder die Stimme Pachoms unverwechselbar. Vor allem aber sol-
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len sie ,Gott und einander dienen” (Z 161.). Diese Wendung umschreibt das
unterscheidend Pachomische in einem einzigen Satz. Sie nimmt die For-
mulierung von Pachoms urspriinglichem Geliibde auf und macht es fiir die
Gemeinschaft der Briider verbindlich. Auf diese Weise wird der Dienst an
den Menschen in besonderer Weise als geistlicher Auftrag und inhaltliche
Fiillung des Dienstes fiir Gott beschrieben. Das ist das unterscheidend
Pachomische.

Die folgenden Zeilen konnte man wegen der hidufigen Erwidhnung des
~Fleisches” (Z 20.241.26.31.34) eher im Sinne moralischer Siinde verste-
hen, lage nicht am Ende dieses Abschnitts eine typisch pachomische Wen-
dung des Gedankens vor, die alles Vorhergehende in einem anderen Licht
erscheinen laRt. Denn wenn es darum geht, ,fleischlicher Ehre , abzusagen
(Z 311.), Gott zu dienen und seinen Willen zu tun (Z 32 ff.), wenn es darum
geht, die ,Reize des Fleisches” zu beherrschen (Z 34f.), ein Ausdruck, den
man spontan besonders als Bezeichnung sexueller Versuchungen deuten
mochte, dann gilt es das Wort des Herrn zu bedenken (Mt 6,14): ,Wenn ihr
den Menschen ihre Schulden nachlaRt, wird <sie> euch auch euer himmli-
scher Vater nachlassen” (Z 351.). Offenbar liegt fiir Pachom das ,Reizen des
Fleisches” nicht im Sexuellen, sondern darin, NachlaR nicht zu gewéhren,
einander bei den Verfehlungen zu behaften und so Streit, Zwietracht und
Hal’ zu fordern. Es diirfte inzwischen klar geworden sein, daR sich solche
Sétze gleichzeitig auf die persdnlichen Beziehungen der Briider unterein-
ander und auf die Fragen des wirtschaftlichen Ausgleichs unter den Brii-
derdorfern beziehen. Man kann beide Moglichkeiten des Verstehens nicht
voneinander trennen. Sie gehoren zusammen und bilden eine Einheit, da
die Notwendigkeit, einander auszuhelfen, ebensogut auch zu Vorwiirfen
z.B. wegen schlechten Wirtschaftens und damit zu Zank und Streit fiihren
kann. Es hédngt hier eins im anderen.

Wenn also der Brief hier von ,Fleisch” spricht, so tut er es durchaus im
paulinischen Sinne (vgl. Rom 8,2-9). Paulus nennt als ,Werke des Flei-
sches” in Gal 5,19-21: ,Unzucht, Unreinheit, Ausschweifung, Gotzen-
dienst, Zauberei, Feindschaft, Hader, Eifersucht, Zorn, Zank, Zwietracht,
Spaltungen, Neid, Saufen, Fressen und dergleichen”; Pachom scheint im
Zusammenhang dieses Briefes die ersten fiinf Begriffe zu iibergehen und
mit ,Fleisch” vor allem die sozialen Verfehlungen von ,Feindschaft bis
,Spaltung” und ,Neid” zu meinen.

Sollte Hieronymus recht iibersetzt haben, dann bestanden die fehlenden
achteinhalb Zeilen unseres Briefes aus weiteren Bibelzitaten im Anschluf
an das Herrenwort aus dem Vaterunser, die sidmtlich dazu auffordern, zu
vergeben, nachzulassen, wohlzutun, Béses nicht zu vergelten, die Feinde
zu lieben usw. (vgl. Mt 18,35; Lk 6,37; Lk 6,27; R6m 12,21; Lk 18,3; 1 Thess
5,15; Rom 12,17; 1 Petr 3,9; Rém 12,19; Gal 6,10°%).

Der letzte Abschnitt unseres Briefes bedarf keiner Interpretation mehr.
Er kehrt nur den Gedanken um und malt das abschreckende Beispiel derer
vor Augen, die ihr Fleisch im oben beschriebenen Sinne nicht iiberwinden
konnen.

6 Boon (s. Anm. 41) 96,5-12.
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5. Ergebnis

Der vorliegende Brief ist durch und durch von dem geprégt, was wir das
_unterscheidend Pachomische” nannten. Dies bestand vor allem in dem
groken Generalthema des Briefes, in ein und derselben Handlung ,Nach-
laR“ von Schulden und von Schuld zu gewihren, wobei die ,geistliche”
und die ,materielle” Seite der Angelegenheit nicht getrennt werden kon-
nen: es bestand ferner in der Aufforderung, in ein und demselben Akt Gott
und den Menschen zu dienen; und es bestand in der auffélligen Interpreta-
tion der ,Reize des Fleisches” im Sinne sozialen Fehlverhaltens. Die das
ganze Leben mit allen seinen Bereichen umfassende Liebe als Bruderliebe,
Nichstenliebe und Feindesliebe (vgl. die o. S. 316 summarisch angefiihrten
Bibelstellen) wird zur inhaltlichen Fiillung der Gottesliebe. Dies ist die ipsis-
sima vox Pachoms! Hier dringt sich zum Vergleich das Bild eines Fadenkreu-
zes auf: Pachom hilt unbeirrt den Schnittpunkt der Horizontalen und der
Vertikalen fest; keinen Moment gibt er die Bewegung nach der einen oder
der anderen Richtung hin frei, so daR die erginzende waagerechte bzw.
senkrechte Dimension aus dem Blick geriete. Vielmehr beharrt er auf dem
Schnittpunkt selbst, in dem beide Dimensionen untrennbar eins sind, ohne
daR die eine in die andere hinein aufgeldst wiirde. Genau dies ist das Zen-
trum seiner Spiritualitdt, die unverriickbare Mitte im Leben der Koinonia
unter Pachoms Leitung.

Nimmt man die Beobachtung hinzu, daB der Brief im BewulBtsein eige-
ner Autoritit spricht und nicht den Eindruck eines epigonenhaften Schrei-
bens erweckt, dann diirfen wir wohl mit ziemlicher Sicherheit annehmen,
daR es sich bei dem Autor in der Tat um keinen anderen als um den groBBen
Koinobiarchen Pachom selbst handelt.

An dieser Stelle muR wenigstens kurz noch ein Vergleich unseres
7. Briefes sowohl mit Brief 3 als auch mit Theodoros’ ErlaBbrief gezogen
werden, um das Ergebnis noch besser zu konturieren. Allen drei Briefen
gemeinsam ist der reiche Gebrauch von Bibelstellen, die teils als Zitate, teils
als Anklinge und Reminiszenzen in den Text hineingewoben sind. Wah-
rend dies ein Stilmerkmal der Pachomianerschriften tiberhaupt ist>?, 1aRt
sich doch ein Unterschied zwischen den beiden Pachom zugeschriebenen
Briefen einerseits und dem des Theodoros andererseits erkennen: Brief 3
und 7 von Pachom verweben die Bibelzitate zu einem oft unentwirrbaren
Konglomerat, wihrend Theodoros nicht immer, aber doch haufig die Zita-
tion ausdriicklich einfiihrt (,Wie er gesagt hat* — meist mit xotd, Krause
225-227).

Uberhaupt scheint Theodoros zu kiirzeren und tibersichtlicheren Satzen
zu neigen als die anderen beiden Briefe, die sich auch hierin gleichen. Liebt
Theodoros eine prizise Ausdrucksweise, so haben die Pachom-Briefe 3 und
7 eine gewisse Unformigkeit des Stils gemeinsam, ohne daf$ dabei jedoch
das jeweilige Anliegen aus den Augen verloren wiirde.

57 ygl. H. Bacht, Die Rolle der Heiligen Schrift bei Horsiesius, in: ders., Das Ver-
maéchtnis I (s. Anm. 41) 191-212; H. Quecke, Eine Handvoll pachomianischer Texte (s.
Anm. 37) 222.
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Kommen wir zuletzt auf das unterscheidend Pachomische zu sprechen,
so féllt auf, dal® wir es wiederum sowohl in Brief 7 wie in Brief 3 finden,
wihrend es bei Theodoros vollig fehlt! Eine ausfiihrliche Analyse von Brief
3 an dieser Stelle verbietet der Raum; ich verweise hierfiir auf meine friihe-
re Veroffentlichung®®. Im ErlaBbrief des Theodoros finden wir zwar eine
mit Pachom tibereinstimmende Zielangabe fiir das Herbst-Kapitel, dieses
selbst aber wird ausschlieBlich dadurch begriindet und motiviert, daR Jer
(Pachom) es uns befohlen hat*; nach ,den Geboten unseres Vaters®®, sei-
nen Befehlen und seinen Verordnungen“ sollen die Briider handeln (Krau-
se 226); er ist der Mittler fiir sie vor Gott, der ihr Verhalten im Himmel be-
statigt: ,5o habe ich ihnen befohlen” (Krause 227). Das vertikale Verhiltnis
der Monche zu Gott wird durch die Betonung gottlichen Lohnes und gottli-
cher Strafe ausfiihrlich thematisiert und scheint den Beweggrund fiir das
rechte Verhalten der Briider abgeben zu sollen; von den horizontalen Bezie-
hungen der Briider untereinander ist in keiner Weise die Rede (hdchstens
einschluBweise in den zwei knappen Zitaten aus Dtn 15), ganz zu schwei-
gen davon, daB Bruderliebe und Gottesliebe in echt pachomischer Manier
ein und dasselbe waren. Um auf das Bild vom Fadenkreuz zuriickzukom-
men, so scheint es, als ob Theodoros im Gegensatz zu Pachom die vertikale
Dimension des Kreuzes zum Nachteil der horizontalen iiberbetonte und
damit die Spannung des Schnittpunktes aufliste.

Wir konnten durch diesen Vergleich einmal mehr der Theologie Pa-
choms Profil geben. Damit erhirtet sich die Wahrscheinlichkeit, daR der
vorliegende Brief 7 in der Tat auf ihn selbst zuriickgeht. DaR sich dieses Er-
gebnis auch auf Brief 3 ausdehnen 1dRt, ist insofern bedeutsam, als dort
auch die sonderbare ,Geheimschrift“ zur Anwendung kommt. Bleibt zu
hoffen, daR diese nicht nur kein Hindernis mehr fiir eine Anerkennung der
Echtheit des Briefcorpus bildet, sondern eines Tages auch ihr Geheimnis
preisgeben wird.

°8 Siehe Anm. 1, dort bes. S. 26-31; auch wenn das Stichwort des ,unterscheidend
Pachomischen” dort so noch nicht verwendet wurde, kommt die damit bezeichnete
Sache deutlich zum Ausdruck.

>? Zu dem absoluten Gebrauch von ,Vater” (Apa) ohne Nennung des Namens Pa-
chom s. H. Bacht, Unser Vater Apa Pachomius, in: ders., Das Verméchtnis I (s. Anm. 41)
213-224, hier: 214 Anm. 8.
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Die Canones
synodi Romanorum ad Gallos episcopos’
— die dlteste Dekretale?

Detlev Jasper

Die Canones synodi Romanorum ad Gallos episcopos (Jaffé-Kaltenbrunner
nach Nr. 285) sind, wie ihr Titel sagt, die Antwort einer romischen Synode
auf Anfragen gallischer Bischofe zu Problemen des Lebenswandels von
Geistlichen und Laien, der BuRpraxis, der Kirchenzucht und der kirchlichen
Verwaltung. Bis vor kurzem waren sie lediglich durch Codices der Kanones-
sammlung der Handschrift von Saint-Maur (2. Halfte des 6. Jahrhunderts)
bekannt, aus denen sie Jacques Sirmond, Pierre Coustant und Ernest Ch.
Babut edierten!. Sirmond dachte wegen sprachlicher Parallelen an Papst In-
nocenz 1. (401-417) als Autor des Textes, Coustant hielt aus denselben

! Jacques Sirmond, Concilia antiqua Galliae 1 (Paris 1629) 585 ff. und notae 623;
Pierre Coustant, Epistolac Romanorum pontificum et quae ad eos scriptae sunt a
S. Clemente I usque ad Innocentium I1I. Tom. 1 ab anno Christi 67 ad annum 440 (Paris
1721) 685 ff. (Einleitung 681 ff.) und E. Ch. Babut, La plus ancienne décrétale. These
présentée a la Faculté des Lettres de I'Université de Paris (Paris 1904) 69 ff.; zu den Edi-
tionen von Sirmond und Coustant vgl. Friedrich Maassen, Geschichte der Quellen und
der Literatur des canonischen Rechts im Abendlande 1 (Gratz 1870) 242 Anm. 7. Allen
bisherigen Editionen war die &lteste Handschrift der Sammlung Den Haag, Museum
Meermanno-Westreenianum, Cod. 10.B.4 (friither 9), franzosisch aus der zweiten Half-
te des 8. Jahrhunderts, unbekannt, vgl. dazu Wilhelm Levison, Handschriften des Mu-
seum Meermanno-Westreenianum im Haag, Neues Archiv der Gesellschaft fiir dltere
deutsche Geschichtskunde 38 (1913) 513 ff. und C. H. Turner, Chapters in the History
of Latin MSS of Canons VII. The Collection named after the MS of St Maur (F), Paris
Lat. 1451, The Journal of Theological Studies 32 (1931) 1 ff. Davon sind teilweise die
weiteren Handschriften der Sammlung Paris Bibl. Nat. lat. 1451 und Vat. Reg. lat. 1127,
beide franzésisch aus der ersten Hilfte des 9. Jahrhunderts, abhangig, vgl. Hubert Mor-
dek, Kirchenrecht und Reform im Frankenreich. Die Collectio Vetus Gallica, die dlteste
systematische Kanonessammlung des frinkischen Gallien. Studien und Edition (Bei-
trage zur Geschichte und Quellenkunde des Mittelalters 1, Berlin 1975) 55 Anm. 81
mit weiterer Literatur zu den Handschriften. Die Sammlung der Handschrift von Saint-
Maur ist ausfiihrlich beschrieben von Maassen, Geschichte, 613 ff. In ihr sind die Cano-
nes mit Incipiunt canon(es) synodu(m) Romanoru(m) ad Gallus eps (episcopus ?) in-
skribiert. Eine neue Edition wird von Glen Louis Thomson (New York), The Earliest
Papal Correspondence, vorbereitet.
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Griinden Innocenz’ Vorganger Siricius (384-398) fiir den Verfasser, wih-
rend Babut die Canones Papst Damasus (366-384) zuschrieb und den Text
als erste erhaltene papstliche Dekretale qualifizierte. Er stiitzte sein Urteil
hauptsichlich auf inhaltliche Gesichtspunkte: vergleichbare disziplinire
MafBinahmen in der Dekretale Papst Siricius’ an Himerius von Tarragona
vom Februar 385 (JK 255) fielen rigoroser aus als in den Canones, der Ton
der Siricius-Briefe sei herrischer, und manche Stellen seiner Schreiben setz-
ten den Synodalbrief nach Gallien voraus?. Abgesehen von dem SchlufR-
wunsch fehlen den Canones alle Briefformalien und aus dem Text selbst ist
kein Hinweis auf Damasus zu gewinnen, so daf der These Babuts bald wi-
dersprochen wurde?, und sich heute Befiirworter und Gegner der Zuschrei-
bung an Damasus die Waage halten?.

% Babut, La plus ancienne décrétale (wie Anm. 1) 13 ff.,, 18 ff., 33 ff.

* Nach Zweifeln von Karl Silva-Tarouca, Beitrige zur Uberlieferungsgeschichte der
Papstbriefe des IV., V. und VI. Jahrhunderts, Zeitschrift fiir katholische Theologie 43
(1919) 692 lehnte Heinrich Getzeny, Stil und Form der éltesten Papstbriefe bis auf Leo
d. Gr. Ein Beitrag zur Geschichte des rémischen Primats (Giinzburg 1922) 94 ff. Babuts
These unter Wiederholung der Argumente Coustants ab. Thm sind Erich Caspar, Ge-
schichte des Papsttums 1 (Tiibingen 1930) 216 und 594, Johannes Haller, Das Papst-
tum. Idee und Wirklichkeit 1 (rowohlts deutsche enzyklopadie 221/22, Hamburg 1965)
369, Hans Erich Feine, Kirchliche Rechtsgeschichte (K6ln — Graz 41964) 94 Anm. 11.
gefolgt. Babuts Position schlossen sich an: Louis Duchesne, Le concile de Turin, Revue
historique 87 (1905) 278 f., Pierre Batiffol, Le siége apostolique (359-451) (Paris 1924)
198 if., Eduard Schwartz, Die Kanonessammlungen der alten Reichskirche, Zeitschrift
der Savigny-Stiftung fiir Rechtsgeschichte, Kan.Abt. 25 (1936) 63 f. Anm. 2 (= Gesam-
melte Schriften 4, Berlin 1960, 223 f. Anm. 1) und Karl Baus, Die Reichskirche nach
Konstantin dem Grofien 1: Die Kirche von Nikia bis Chalkedon (Handbuch der Kir-
chengeschichte 2,1, Freiburg 1973) 262.

* Die jiingste ausfiihrlich begriindete Zuschreibung an Damasus lieferte Charles
Pietri, Roma christiana. Recherches sur I'Eglise de Rome, son organisation, sa politique,
son idéologie de Miltiade a Sixte III, Bd.1 (Rom 1976) 764 ff., der besonders die ver-
wendeten Bibelzitate untersuchte, und dem sich Michele Maccarrone, ,Sedes apostoli-
ca— Vicarius Petri”. La perpetuita del primato di Pietro nella sede e nel vescovo di Roma
(secoli I - VIII), in: Il primato del vescovo di Roma nel primo millenio. Ricerche e testi-
monianze a cura di Michele Maccarrone (Pontificio comitato di scienze storiche. Atti e
documenti 4, Rom 1991) 285, nachgedruckt in dessen Aufsatzsammlung Romana Ec-
clesia Cathedra Petri (Italia Sacra 47, Rom 1991) 12 folgte, wihrend Robert Gryson, Dix
ans de recherches sur les origines du célibat ecclésiastique. Réflexions sur les publica-
tions des années 1970-1979, Revue théologique de Louvain 11 (1980) 165 ff. und der-
selbe, Les élections épiscopales en Occident au IV€ siécle, RHE 75 (1980) 265 ff. aus sti-
listischen Griinden die Canones als Produkt der papstlichen Kanzlei oder des Papstes
Damasus ausschlof. Jean Gaudemet, Les sources du droit de I’Eglise en Occident du I1¢
au VII® siecle (Initiations au Christianisme ancien 1, Paris 1985) 61 und Hubert Mor-
dek, Der romische Primat in den Kirchenrechtssammlungen des Westens vom IV. bis
VIIL Jahrhundert, in: 11 primato (wie oben) 544 lassen die Frage der Verfasserschaft un-
entschieden, wie vor ihnen schon A. Van Hove, Commentarium Lovaniense in Co-
dicem Iuris Canonici 1,1: Prolegomena (Mecheln 21945) 139 und Myron Wojtowytsch,
Papsttum und Konzile von den Anfingen bis zu Leo 1. (440-461) (Pépste und Papsttum
17, Stuttgart 1981) 431.
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Fiir Damasus scheint die Capitulatio der Sammlung der Handschrift von
Saint- Maur zu sprechen, die ilter als die Sammlung selbst ist>. Zwischen
dem afrikanischen Konzil von Telepte (418) und der Synode von Agde
(506) verzeichnet die Capitulatio: XIII. Canones Romanorum. Item de spi-
ritu sancto, womit die Synodalmitteilung an die Gallier und der Tomus fidei
des Papstes Damasus von der romischen Synode des Jahres 378 gemeint
sind®. Im Text selbst folgen die Canones auch auf die afrikanische Synode
von 418, der Tomus Damasi steht aber weit davon getrennt und eréffnet die
Sammlung der Handschrift von Saint-Maur’. Gegen die Autorschaft des
Papstes wurden das barbarische Latein, das vollig aus dem Rahmen der tiib-
rigen Briefe des Damasus fillt, und die schmale Uberlieferung in einer ein-
zigen, nicht gerade einfluBreichen gallischen Kanonessammlung ins Feld
gefiihrt®.

Das Vorkommen des Synodaldekrets in zwei erst kiirzlich analysierten,
der Sammlung von Saint-Maur ebenbiirtigen ratischen Rechtssammlungen
zeigt jedoch, daR seine Uberlieferung breiter gewesen sein muf. Der Text
ist in beiden Sammlungen leider unvollstindig. Die Uberreste der Collectio
Tuberiensis, die aus dem Einband einer in Taufers im Miinstertal geschrie-
benen, heute in Miinchen liegenden kanonistisch-theologischen Miszel-
lan-Handschrift des 15. Jahrhunderts herausgelost wurden und die aus
dem Kloster Miistair stammen diirften, haben auf 18 Falzstreifen einige
Zeilen der Canones bewahrt?. In der anderen Kanonessammlung, der

5 Vgl. Maassen, Geschichte (wie Anm. 1) § 688 S. 622 f. und Turner, MS of St Maur
(wie Anm. 1) 4.

6 Vgl. Maassen, Geschichte (wie Anm. 1) § 686, S. 615. Der Tomus ist ediert von
Cuthbert Hamilton Turner, Ecclesiae Occidentalis Monumenta Turis Antiquissima 1, 2
(Oxford 1913) 284 fi., vgl. die Ubersichten bei Caspar, Papsttum 1 (wie Anm. 3) 230
und 596, Giuseppe Luigi Dossetti, Il simbolo di Nicea e di Costantinopoli (Testi e ricer-
che di scienze religiose 2; Rom 1967) 94 ff. und Pietri, Roma christiana 1 (wie Anm. 4)
873 ff. Die Zusammenstellung hebt Schwartz, Kanonessammlung (wie Anm. 3) 63 f.
Anm. 2 (Gesammelte Schriften 4, 223 f. Anm. 1) als entscheidend hervor, allerdings
verwechselte er den Tomus Damasi mit den Beschliissen der rémischen Synode von
382; ihm folgte Pietri S. 765 L.

7 Vgl. Maassen, Geschichte (wie Anm. 1) § 687, S. 616 und Turner, MS of St Maur
(wie Anm. 1) 9 f. Die Stellung zwischen den afrikanischen und gallischen Konzilien
hatten die Canones synodi Romanorum in allen Handschriften der Collectio Sancti
Mauri, auch den verlorenen, so daR Pietris Auffassung 765 Anm. 5, der den Canones
folgende Tomus fidei des Damasus habe bewirkt, dal’ eine Dekretale des Papstes zu ei-
nem Konzilstext umstilisiert worden sei (Canones synodi Romanorum ...), schwer
nachzuvollziehen ist. Zu dem verlorenen Laoner Codex der Sammlung von St. Maur
von 793, die zur Bibliothek des Bischofs Dido von Laon (882-895) gehorte, vgl. John
Contreni, Two descriptions of the lost Laon copy of the ,Collection of Saint Maur’,
Bulletin of Medieval Canon Law 10 (1980) 45 ff. nachgedruckt in dessen Aufsatz-
sammlung Carolingian Learning, Masters and Manuscripts (Variorum reprints CS 363,
Great Yarmouth 1992) Nr, XV.

8 Siehe die Anm. 4 genannten Arbeiten Grysons.

? Vgl. die Analysen von Rudolf Schieffer, Spatantikes Kirchenrecht in einer réti-
schen Sammlung des 8. Jahrhunderts, Zeitschrift der Savigny-Stiftung fiir Rechtsge-
schichte, Kan.Abt. 66 (1980) 164 ff., besonders 180 ff. und Hubert Mordek, Spatanti-
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schon lange bekannten Collectio Weingartensis, brechen die Canones
synodi Romanorum in ¢.3 auf fol. 81r ab, worauf unten S. 325 noch naher
einzugehen ist!®. Die enge Verwandtschaft zwischen den Collectiones
Tuberiensis und Weingartensis dokumentiert sich auch darin, daB® beide
Sammlungen das Synodaldekret als Exempla sinodi Romani ad Gallos
episcopos und nicht mit Canones synodum Romanorum wie die Sammlung
der Handschrift von Saint-Maur bezeichnen!!. Beide Sammlungen gehen
im Ursprung wohl auf italisches, vielleicht romisches Material zuriick und
bieten eine Kompilation, die Elemente der vor 500 entstandenen romi-
schen Sammlungen der Handschrift von Freising und Wiirzburg und des
iiber ein halbes Jahrhundert spdter zusammengestellten gallischen Rechts-
buches der Handschrift von Saint-Maur verbinden!?. Durch genauen Ver-
gleich ist das wahrscheinliche Aussehen der Sammlung aus Taufers zu re-
konstruieren und besonders auch an Texten der Canones 146t sich zeigen,
dafR die Weingartener Sammlung gegeniiber der Collectio Tuberiensis die
abgeleitete Fassung darstellt!®. Aus einem chronikalischen Vermerk nach
Papst Gelasius’ Dekretale Necessaria rerum, die das Ende der Weingartner
Sammlung markiert, geht hervor, daf} sie im Jahr 580 in Trient greifbar
war, etwa zu gleicher Zeit, als die Collectio Sancti Mauri weit entfernt in
Gallien ihre endgiiltige Gestalt annahm'4.

kes Kirchenrecht in Ratien. Zur Verwandtschaft von Tuberiensis und Weingartensis als
Tradenten des dltesten lateinischen Corpus canonum, Zeitschrift der Savigny-Stiftung
fiir Rechtsgeschichte, Kan.Abt. 79 (1993) 16 ff., besonders 24 ff., der fiir die Fragmente
den Namen Collectio Tuberiensis vorschldgt. Thre Heimat in Chur nimmt Iso Miiller,
Karl der Grosse und Miistair, Schweizerische Zeitschrift flir Geschichte 26 (1976) 278
mit Anm. 29 an.

10 Ausfiihrlich beschrieben und analysiert wurde die Sammlung von Joh. Friedrich
von Schulte, Vier Weingartner jetzt Stuttgarter Handschriften, Sitzungsberichte der
Kais. Akademie der Wissenschaften in Wien, phil.-hist. Kl. 117 Heft 11 (Wien 1889)
1 ff., Turner, Monumenta (wie Anm. 6) 1, 2, 3 (Oxford 1930) Xf., Johanne Autenrieth,
Die Handschriften der Wiirttembergischen Landesbibliothek Stuttgart, Zweite Reihe
Bd. 3 (Wiesbaden 1963) 113 ff., J. Van der Speeten, Quelques remarques sur la collec-
tion canonique de Weingarten, Sacris Erudiri 29 (1986) 23 ff. und Mordek, Spétantikes
Kirchenrecht (wie Anm. 9) 20 ff., wo nach S. 32 fol.81r der Collectio Weingartensis
abgebildet ist.

1 Sie wurde nachgewiesen von Mordek, Spitantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9)
20 ff.; dieser Bezug war Schieffer bei seiner Analyse (wie Anm. 9) entgangen. Die Uber-
schriften sind ediert bei Van der Speeten, Quelques remarques (wie Anm. 10) 91 und
Mordek 24 mit Anm. 26. Die Collectio Tuberiensis schreibt in véllig verwildertem La-
tein: Incepit exsinpla sinados romane ad galos eps.

12 Mordek, Spatantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 20. Auf die Nahe zur Samm-
lung der Handschrift von Saint-Maur und zur Freising-Wiirzburger Uberlieferung ha-
ben schon von Schulte, Weingartner Handschriften (wie Anm. 10) 3 und 5, Turner,
Monumenta (wie Anm. 6) 1, 2, 3 S. Xf.,, Mordek, Kirchenrecht und Reform (wie
Anm. 4) 251 und Schieffer, Ratische Sammlung (wie Anm. 9) 175 ff., 179 ff. hingewie-
sen.

13 ygl. Mordek, Spitantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 27 f. und die Rekonstruk-
tion der Tuberiensis 31 ff.

4 Die Notiz wurde héufig verdffentlicht, so von Georg Waitz, in: MGH Scriptores
rerum Langobardorum 1 (Hannover 1878) 25 Anm. 3, von von Schulte, Weingartner
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Die auffallendste Abweichung zwischen den Canones synodi Ro-
manorum ad Gallos episcopos in der Sammlung der Handschrift von Saint-
Maur und in den ritischen Uberlieferungen liegt in ihrer Einteilung: die
gallische Sammlung hat dem Synodalbrief ein Verzeichnis von sechs Kapi-
teln vorangestellt, wihrend die Sammlungen der Handschrift von Taufers
und Weingarten das Dekret in sechzehn Abschnitte gliederten, deren Capi-
tulatio die Weingartner Handschrift iiberliefert!®. Der Inhalt ihres Kapitels
VII wird durch die Rubrik De septem ecclesiis umschrieben, wofiir ein Text-
bezug in den bisher gedruckten Uberlieferungen der Canones fehlt. Dal es
ihn gegeben hat, beweist ein Fragment der Sammlung aus Taufers: et si
apostolos septem ecclesiis scripsit, tamen legimus: una est columba mea,
una est perfecta mea, una genetrici sue (Cant. 6.8)!6. Diese Anspielung auf
Apoc.1.4 hatte der Kompilator der Weingartener Sammlung bei der Abfas-
sung seiner Rubrik im Auge, wahrend sie in der Uberlieferung von Saint-
Maur durch einen anderen Text ersetzt ist: Diversis regionibus quidem ec-
clesiae sunt conditae, sed per omnem mundum unitate fidei catholica una
est appellata. Nam et sic legimus: una est columba mea usw. (Cant. 6.8)17.
Man muR mit Retuschen und Anderungen des Textes wahrend seiner
Uberlieferungsgeschichte rechnen, besonders auch in dem eben zitierten
Kapitel, dessen Formel una fides, una traditio, una disciplina bei Damasus
sonst nicht vorkommt. Sie ist Eph. 4,3ff. nachempfunden, pafit aber eher
zu den Pipsten der Generation nach Damasus von Innocenz bis Coelestin
und ist in Ansatzen in Siricius’ Dekretale JK 263 vorgebildet'®. Einen dhnli-

Handschriften (wie Anm. 10) 6, von Turner, Monumenta (wie Anm. 10) X, von Van
der Speeten, Quelques remarques (wie Anm. 10) 27 {. Anm. 14 und zuletzt von Mor-
dek, Spatantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 29, der S. 30 auf den weiteren Weg der
Weingartner Sammlung von Trient, iiber das Etschtal nach Chur, wo die heute existie-
rende Handschrift Ende des 8. Jahrhunderts entstand, und in den siiddeutschen Raum
hinweist.

15 Aus den Kapitelzahlen der Fragmente ist zu ersehen, bzw. zu rekonstruieren, daf
sie in der Sammlung von Taufers die Kapitel 201 bis 216 umfaBten, vgl. Schieffer, Rati-
sche Sammlung (wie Anm. 9) 179, 182 und Mordek, Spétantikes Kirchenrecht (wie
Anm. 9) 33. Die Capitulatio der Weingartner Handschrift hat Van der Speeten, Quel-
ques remarques (wie Anm. 10) 91 ediert. Babut hat die Einteilung des Textes in zwan-
zig Paragraphen aus Coustants Edition {ibernommen, wahrend Sirmond die Canones in
sechzehn Abschnitte gliederte, ohne sich auf eine handschriftliche Grundlage zu stiit-
zen, vgl. Concilia Galliae 1 (wie Anm. 1) 623, wo auch die Capitulatio der Canones aus
der Sammlung der Handschrift von Saint-Maur abgedruckt ist. Die drei Texte aus den
Canones synodi Romanorum in der Collectio Herovalliana (zweite Halfte des 8. Jahr-
hunderts) Tit. 6, 44 und 52 (ediert von Babut 63 {.) stammen aus einem Manuskript der
Collectio Sancti Mauri, wie sich aus den Kapitelangaben hera I, TIII und V ergibt, vgl.
Mordek, Kirchenrecht und Reform (wie Anm. 4) 119 Anm. 80.

16 yg], Schieffer, Ratische Sammlung (wie Anm. 9) 181 Anm. 95.

17 Babut (wie Anm. 1) 79 . Der Bezug ist eindeutig, denn es entsprechen Capitulatio
c. VI der Collectio Weingartensis (De servo qui militaverit) dem § 7 der Edition Babuts
(bzw. Coustants), c¢. VII (De septem ecclesiis) dem § 9, c. VI (De indulgentia pecca-
torum) und ¢, VIII (Diacuno vero nulla licentia invenitur esse concessa) dem § 10.

18 vgl. Canones c.9 (Babut 78 1.): 5i ergo una fides est, manere debet et una traditio.
Si una traditio est, una debet disciplina per omnes ecclesias custodiri mit Siricius JK 263
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chen Eindruck vermitteln andere Stellen des Synodaldekrets. Da ist die
Rede von der apostolica oder evangelica disciplina (¢.9 und 13 Babut S. 78
und 82)!°, von der sedis apostolicae auctoritas (c.2 Babut S. 71), einem
Lieblingsausdruck Papst Zosimus, der bei Damasus aber nur in Filschungen
auf seinen Namen vorkommt??, von den homines coinquinati (c.6 Babut
S. 77) und den ministri vel sacerdotes non Christi sed potius Antichristi (c.8
Babut S. 78)2L.

Aus den Resten der Collectio Tuberiensis 1aRt sich erkennen, daR sie in
286 Kapitel gegliedert war, von denen das Synodaldekret ad Gallos die
Nummern 201 bis 216 besetzte. Voran standen afrikanische Konzilskano-
nes (Nrr. 191-200) in einer der Handschrift von Saint-Maur eigentiimli-
chen Zusammenstellung?? und nach einem unidentifizierten Kapitel
(Nr. 217) folgten Siricius’ Dekretale an Himerius von Tarragona (JK 255),

¢.5: Praedico, ut unam fidem habentes, unum etiam in traditione sentire debeamus
(Migne PL 13, 1166B). Zum Vokabular der Papstbriefe vom Anfang des 5. Jahrhunderts
vgl. Walter Ullmann, Gelasius I. (492-496). Das Papsttum an der Wende der Spatantike
zum Mittelalter (Pdpste und Papsttum 18; Stuttgart 1981) 35 ff. und Peter Landau, Ka-
nonisches Recht und rémische Form. Rechtsprinzipien im &ltesten romischen Kirchen-
recht, Der Staat 32 (1993) 562 {. Fiir die §§ 8 und 11-13 {iber den Zugang zum Kleri-
kerstand (§ 8 und 13), das Chrisam und Verwandtenehen (§ 11 und 12) fehlen in der
Sammlung der Handschrift von Weingarten Kapitelangaben, wobei es offen bleiben
mulf’, ob die Vorlage der Weingartensis unvollstindig war oder die Sammlung der
Handschrift von Saint-Maur einen erweiterten Text bot.

19 Apostolica disciplina taucht erst bei Leo L. JK 407 c.3 (Migne PL 54, 631A) oder
Gelasius JK 621 c¢.9 (Andreas Thiel, Epistolae Romanorum pontificum genuinae,
Braunsberg 1868, 334) auf; evangelica disciplina verwendet Siricius in JK 263 c.1 (Mig-
ne PL 13, 1165A). Der bei weitem am haufigsten verwendete Begriff ist ecclesiastica
disciplina, vgl. z.B. Zosimus JK 342 (CSEL 35, 115.11), Bonifatius I. JK 364, 365 (Col-
lectio Thessalonicensis, ed. C. Silva-Tarouca, Rom 1937, Nr. 10 und 8, 34.6; 28.33),
Coelestin I. JK 369 (Migne PL 50, 431 B), Sixtus III. JK 396 (Coll. Thess. Nr. 14, 41.22),
Leo I. JK 410 (Migne PL 54, 651 B).

20 JK + 243: si quis episcopum absque sedis apostolice auctoritate condempnat und
JK + 244: ... ut apostolice sedis auctoritate fulti, in nullo ab eius devietis regulis. Beide
Briefe sind pseudoisidorische Falschungen, die Stellen bei Paul Hinschius, Decretales
Pseudo-Isidorianae et Capitula Angilramni (Leipzig 1863) 507.14 und 510.7. Von Zosi-
mus Briefen vgl. z.B. JK 329 (CSEL 35, 99.7), 330 (ebenda 104.5), 331 (MGH Epp.3,
8.7), 333 (ebenda 10.18), 334 (ebenda 11.30), 339 (Migne PL 20, 671A), wihrend Bo-
nifatius I. JK 364, 365 durchweg auctoritas nostra benutzt (Coll. Thess.[wie Anm. 19]
Nr.10 und 8, 35.32 und 32.140).

2l Der Ausdruck homines coinquinati begegnet in frithen Papstbriefen nur, wenn
Tit.1.15 zitiert wird, was in den Canones nicht der Fall ist: Siricius JK 258 (Migne PL 13,
1161A); Innocenz JK 286 (Migne PL 20, 476B) und 293 (Migne PL 20, 497B), Vigilius
JK 907 (Migne PL 69, 17A) und Gregor L. Reg. XI 56a (MGH Epp. 2, 340.14 ). — Die
Verwendung des Begriffs antichristus ist auRer in den Canones erst in Papstbriefen Leos
des Grolen greifbar, z.B. in JK 423 (Acta Conciliorum Oecumenicorum 2.2, Berlin
1936, 31.2), 457 (ebenda 2.4, Berlin 1932, 33.20 und 23), 486 (ebenda 2.4, 137.23),
532 (ebenda 2.2, 102.19).

22 Hg. von Charles Munier, Concilia Africae A.345- A.525 (CCL 149) 312 f; vgl.
dazu Schieffer, Réatische Sammlung (wie Anm. 9) 178 ff. und Van der Speeten, Quel-
ques remarques (wie Anm. 10) 59 ff.
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wahrscheinlich die Schreiben Innocenz’ I. an Victricius von Rouen (JK
286) und Exsuperius von Toulouse (JK 293) und als SchluB der Sammlung
die Kanones von Serdika??. In der Collectio Weingartensis sind die Exempla
sinodi Romani nach den soeben genannten Dekretalen des Siricius und In-
nocenz, den Kanones von Chalcedon und Serdika ziemlich an den SchluR
der Sammlung geraten, was dem Kompilator offenbar nicht gefiel. Die auf
fol. 79"V stehende Capitulatio und die ersten vier Zeilen des Dekrets sind
ausgestrichen und auf fol. 817 bricht die Abschrift, die vorher schon mehre-
re Liicken aufweist, mitten im Satz ab?%. Das letzte Drittel von fol. 81" und
fol. 8172% blieben leer und auf neuer Lage folgt fol. 82r der Tomus Damasi
von 378 unter der Ankiindigung Item post synodum Nicenam hoc conci-
lium quod in urbe Roma congregatum est a catholicis episcopis addiderunt
de spiritu sancto®¢. Damit kommt in der Weingartner Sammlung dieselbe
Zusammenstellung vor wie in der Capitulatio der Sammlung der Hand-
schrift von Saint-Maur, die alter als die Sammlung selbst ist (siehe oben
S. 321). Das diirfte kein Zufall sein, denn es gibt weitere Indizien fiir die
Verwandtschaft zwischen der Saint-Maurer Capitulatio und der ratischen
Sammlung. In beiden stehen die Kanones von Serdika nach den chalcedo-
nensischen??, und es ist eine Eigentiimlichkeit der Weingartener Samm-
lung, daR sie den Tomus Damasi mit item einleitet?®, das sich ebenfalls in
der Capitulatio der Sammlung der Handschrift von Saint-Maur findet®’.
Zufillig dagegen diirfte die unmittelbare Verbindung der Exempla sinodi
Romani und des Tomus Damasi in der Weingartner Sammlung gewesen
sein. Damasus’ Dekret und die Gelasiusdekretale JK 636, die auf fol. 82ff.
der Weingartensis stehen, fehlten ihrer Vorlage, von deren Aussehen die
Reste der Collectio Tuberiensis eine Vorstellung vermitteln®®, und die un-

23 ygl. die Rekonstruktion bei Schieffer, Ratische Sammlung (wie Anm. 9) 185 f.
und Mordek, Spitantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 31 {f.

24 ygl. Mordek, Spatantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 24 ff. mit Abbildung von
fol. 817 der Weingartensis (nach S. 32) und Van der Speeten, Quelques remarques (wie
Anm. 10) 91 £. Ob die Liicken in der Abschrift vorlagebedingt waren, dariiber ldft sich
nur spekulieren, ebenso wie iiber die Frage, ob die Vorlage der Weingartner Sammlung
auch den unidentifizierten Kanon 217 der Tuberiensis enthielt, vgl. Mordek, Spatanti-
kes Kirchenrecht 26 f. Anm. 42.

25 Die Seite bot im 12./13. Jahrhundert einem Marienhymnus Platz, vgl. von Schul-
te, Weingartner Handschriften (wie Anm. 10) 4 und Autenrieth, Handschriften Stutt-
gart (wie Anm. 10) 114.

26 gitiert nach Van der Speeten, Quelques remarques (wie Anm. 10) 99. Die Uber-
schrift fehlt im Text der Handschriften der Sammlung von Saint-Maur, vgl. Turner,
Monumenta (wie Anm. 6) 284, Zeile 28 ff.

27 Riir Saint-Maur vgl. Maassen, Geschichte (wie Anm. 1) § 686 S. 615, fiir die Col-
lectio Weingartensis Van der Speeten, Quelques remarques (wie Anm. 10) 76 ff. und
Mordek, Spatantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 32 f.

28 ygl. Van der Speeten, Quelques remarques (wie Anm. 10) 105 und Turner, Mo-
numenta (wie Anm. 6) 284 Zeile 28.

29 XIII. Canones Romanorum. Item de spiritu sancto, vgl. Maassen, Geschichte (wie
Anm. 1) § 686 S. 615.

30 ygl, Mordek, Spitantikes Kirchenrecht (wie Anm. 9) 28 und 31 ff. DaR die Col-
lectio Tuberiensis mit dem Konzil von Serdika und einem Umfang von 286 Kapiteln
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terschiedliche Einordnung des Synodaldekrets in beiden ratischen Samm-
lungen verrit eher Unsicherheit iiber die Plazierung des Textes®!. Damit
entfillt ein wichtiges Argument, mit dem E. Schwartz und in seinem Gefol-
ge Ch. Pietri die Zuschreibung der Canones synodi Romanorum an Papst
Damasus begriindeten (siehe oben S. 320). Wenn auch ,mit sprachlichen
Kongruenzen nicht viel auszurichten ist“>?, so sprechen die Verwendung
eines erst Jahrzehnte nach Damasus in den Dekretalen gangigen Vokabu-
lars, die verwilderte Sprache und das Fehlen jeden Hinweises auf Papst Da-
masus gegen ihn als Vertasser der Canones synodi Romanorum. Als ,dlteste
papstliche Dekretale” wird Siricius’ groles Schreiben an den Bischof Hime-
rius von Tarragona vom Februar 385 (JK 255) gelten missen.

abschloB, geht aus Blatt 1Y der zweiten Lage des Fragments hervor. An die Rubrik des
286. Kapitels der Capitulatio schlie3t ohne Liicke das Konzil von Nicaea an, mit dessen
Kanones die Capitulatio ihre Zahlung beginnt (Fol. 3 der ersten Lage), vgl. Schieffer,
Rétische Sammlung (wie Anm. 9) 169 f., 173 {., 185.

31 ygl. die Ubersicht iiber beide Sammlungen bei Mordek, Spatantikes Kirchenrecht
(wie Anm. 9) 32 {.

32 B, Schwartz, Kanonessammlungen 63 f. Anm. 2 (Gesammelte Schriften 4, 223
Anm. 1).
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Sebastian Francks Auseinandersetzung
mit Martin Bucers Obrigkeitsverstandnis*

Stephan Waldhoff

~Wlewol zu vnsern zeitten Theologen seindt, die vnder alle elebogen ein
kiissen machen und, wa die welt mit jren affecten des fleyschs hinauf wil,
baldt za faren, fiirh6ltzen vnnd ein polster finden, darauff sich das verder-
bet fleysch steure, damit sie ya der Welt segenn behaltenn vnnd auch ein
portz der beut an sie gelang vnnd ya confessores [bleiben], nit in der marter
zal geschrieben werden, so sie — der welt saltz — dem fleysch all sein lauff
vnnd affect abschnitten vnnd also deren vngunst vnd haR auff sich lieden,
derohalb rathenn sie weiBlich jhrem fleysch, das sie die Welt tragen, damit
sie vonn jhr getragen, gebenedeyt vnd auffs herlichest erhalten werdenn

..] Dif seind die gesellen, so die schrift falsche Prophetenn nennet, die der
welt vom frld sagen, da keiner ist, die mit allen winden seglen vnd ja darzu
gar glate worter schleiffen, biR sie jhren Athem verkauffen [...]*!

Mit diesen harten Worten charakterisiert Sebastian Franck zu Beginn
des vierten Kapitels seines Kriegbiichlin des Friedes jene Theologen, die die
von ihm in diesem Kapitel aufgeworfene Frage, ,Ob kriegen Christenlich
vnd im Newen Testament zugelassen sei“2, nicht mit derselben Entschie-
denheit verneinten wie er selbst. Obwohl Franck wohlweislich? keine Na-
men nennt, ja sogar im weiteren Verlauf der Argumentation den Eindruck
erweckt, als habe er nur einen einzigen Gegner vor Augen, ist unbestritten,
daf8 er hier gegen zwei der bedeutendsten Reformatoren antritt: gegen
Martin Luther und gegen Martin Bucer?.

* Die vorliegende Untersuchung erschien zuerst in: Pietas Bataviensis. Festgabe fiir
Marijn de Kroon, hg. von Hartmut Rudolph/Herman Johan Selderhuis, Privatdruck
1993. Fiir die Verdtfentlichung wurde der Text iiberarbeitet und leicht erganzt — nicht
zuletzt aufgrund von Hinweisen, die M. de Kroon selbst verdankt werden. Die inzwi-
schen erschienene Literatur wurde eingearbeitet. Wie die erste Fassung sei auch diese
Herrn Dr. Marijn de Kroon zum 65. Geburtstag gewidmet.

! Kriegbiichlin, 126™". Zu den bibliographischen Angaben s.u. Anm. 13. Bei Zitaten
aus dem Kriegbiichlin wurde die Orthographie beibehalten, lediglich die Zeichensetzung
wurde modernisiert, Abkiirzungen (meist stillschweigend) aufgelost und offensichtli-
che, sinnentstellende Druckfehler stillschweigend verbessert.

2 Kriegbiichlin, 126"

38w S 337

4 Gerhard Miiller: Sebastian Francks ,Krieg-Biichlin des Friedes“ und der Friedens-
gedanke im Reformationszeitalter (Phil. Diss./Miinster 1954) [Masch.-Ms.], 43-44.
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Wihrend der Rezeption Luthers im Kriegbiichlin erst kiirzlich Horst
Weigelt eine Untersuchung gewidmet hat?, fehlt eine solche iiber die Aus-
einandersetzung Sebastian Francks mit dem StraBburger Reformator. Dies
ist um so erstaunlicher, als trotz Francks Geheimniskramerei das Werk be-
kannt ist, an dem sich sein Widerspruch entziindete: Bucers Dialogi von
153586, Das fertium comparationis von Kriegbiichlin und Dialogi ist die Frage,
ob und, wenn ja, wieweit die weltliche Obrigkeit in Sachen der Religion
und des Gottesdienstes regelnd eingreifen diirfe oder misse.

Anhand ausgewdahlter Streitpunkte soll im folgenden Sebastian Francks
Auseinandersetzung mit ,Martin Bucers Obrigkeitsverstdndnis”, um des-
sen Erforschung Marijn de Kroon sich besonders verdient gemacht hat?,
dargestellt werden. Damit wird, so hoffen wir, nicht nur das von der For-
schung recht stiefmiitterlich behandelte® Kriegbiichlin des Friedes ein wenig

5 Horst Weigelt: Sebastian Francks Auseinandersetzung mit Luther in seinem Krieg-
biichlein des Friedens, in: Wolf-Dieter Hauschild/Wilhelm H. Neuser/Christian Peters
(Hg.): Luthers Wirkung. Festschrift fiir Martin Brecht zum 60. Geburtstag, Stuttgart
1992, 83-95.

6 Miiller, Krieg-Biichlin, 39-44. Zu den bibliographischen Daten der Dialogi s.u.
S. 334 mit Anm. 38.

7 Hier sind zuerst seine Studien zu Martin Bucers Obrigkeitsverstandnis. Evangeli-
sches Ethos und politisches Engagement, Giitersloh 1984, zu nennen. Ferner: Ders.:
Bucerus Interpres Augustini, in: ARG 74 (1983), 75-93. Ders.: Bucer und Calvin. Das
Obrigkeitsverstandnis beider Reformatoren nach ihrer Auslegung von Rémer 13, in:
Wilhelm H. Neuser (Hg.): Calvinus Servus Christi, Budapest 1988, 209-224. Ders.:
Martin Bucer and the Problem of Tolerance, in: The Sixteenth Century Journal 19
(1988), 157-168. Ders.: Ein unbekannter ,Syllogismus” Martin Bucers zum Ius Refor-
mationis aus der Zeit der Wittenberger Konkordie, in: ARG 77 (1986), 158-185.

8 An Sekundarliteratur ist neben der o. in Anm. 4 zitierten Dissertation von Miiller
und dem Aufsatz Weigelts (s.0. Anm. 5) zu nennen: Albert Hagenlocher: Sebastian
Francks ,Kriegbiichlin des Friedes’, in: Franz Josef Worstbrock (Hg.): Krieg und Frieden
im Horizont des Renaissancehumanismus (Mitteilung XIII der Kommission fiir Huma-
nismusforschung), Weinheim 1986, 45-67. Kurt von Raumers Einleitung zum Krieg-
biichlin in: Ders. (Hg.): Ewiger Friede. Friedensrufe und Friedenspléne seit der Renais-
sance, Freiburg/Br.-Miinchen 1953, 23-60, ist in erster Linie eine glanzend formulierte
Zusammenfassung des Textes. In der marxistischen Geschichtswissenschaft hat Francks
Friedensdenken eine vergleichsweise grofere Aufmerksamkeit gefunden. Vor allem
Siegfried Wollgast hat sich um seine Erforschung bemiiht. Vgl. auRer der u. in Anm. 13
genannten Textausgabe Dens.: Der deutsche Pantheismus im 16. Jahrhundert. Seba-
stian Franck und seine Wirkungen auf die Entwicklung der pantheistischen Philoso-
phie in Deutschland, Berlin 1972, 219-248. Ders.: Erasmus von Rotterdam und Seba-
stian Franck — Vertreter zweier Linien des Friedensgedankens im 16. Jahrhundert, in:
Daphnis 14 (1985), 497-516, ist eine Auseinandersetzung mit: Hans-Bert Reuvers: Phi-
losophie des Friedens gegen friedlose Wirklichkeit. ,Gerechter” Krieg und ,Ewiger”
Friede im Zeitalter der biirgerlichen Revolution, Kéln 1983, 62-70, der Franck und
Wollgast gleichermafen kritisiert. Nicht zuganglich war mir: Georgi Datschew: Das Pro-
blem Krieg-Frieden in der deutschen Philosophie. S. Franck, I. Kant (Diss. phil./ Berlin,
Humboldt-Univ. 1968) [Masch.-Ms.]. In jlingster Zeit scheint das Interesse an Autor
und Werk bemerkenswert zugenommen zu haben. Hier kann auf den Sammelband:
Jan-Dirk Miiller (Hg.): Sebastian Franck (1499-1542) (Wolfenbiitteler Forschungen
56), Wiesbaden 1993, verwiesen werden, in dem das Kriegbiichlin behandelt wird von
Sigrid LooR: Sebastian Francks Auffassungen zu Frieden und Krieg im historischen
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mehr erhellt, sondern auch - im Spiegel der zeitgendssischen Kritik — das
(kirchen-)politische Denken des StraRburger Reformators.® Dieser ,Spiegel’
ist, wie zu zeigen sein wird, deutlich traditioneller, als die géngige Klassifi-
zierung Francks als ,mystischer Spiritualist’ es erwarten ldRt!°. Dabei
mochten wir eine Frage ndher untersuchen, die der Jubilar bereits in sei-
nen Forschungen hervorgehoben hat: Die Bedeutung des Alten Testa-
ments, seiner Auslegung und seiner Bewertung fiir das Verhdiltnis von
christlichem Glauben und weltlicher Obrigkeit!!. Vorab sollen jedoch die
beiden bereits genannten Schriften, die im Mittelpunkt der Untersuchung
stehen, kurz vorgestellt werden.

I

Sebastian Franck gab unter dem programmatischen Pseudonym ,Friderich
Wernstreyt“!? im Jahre 1539, wohl nach seiner Ausweisung aus Ulm, sein
Kriegbiichlin des Friedes'® in den Druck!®. Dieses Buch ist ein irritierendes

Kontext (ebda, 119-129). Hildegard Eilert: Sebastian Francks Apologie des Friedens, in:
Ttalo Michele Battafarano (Hg.): Begrifflichkeit und Bildlichkeit der Reformation
(Ricerche di cultura europea — Forschungen zur europdischen Kultur 5), Bern u.a.
1992, 197-231.

# Einen Vergleich der beiden Schriften hat bereits Wollgast, Pantheismus, 85, ange-
regt.

10 Eine ndhere Charakterisierung von Francks Lehre soll hier mit Bedacht unter-
bleiben. In der hier gebotenen Kiirze ware sie zum einen kaum méglich, zum anderen
schrecken die sich widersprechenden Urteile der Forschung von einer schnellen Ein-
ordnung ab: Horst Weigelt: Sebastian Franck, in: Martin Greschat (Hg.): Die Reforma-
tionszeit II (Gestalten der Kirchengeschichte 6), Stuttgart-Berlin-Kéln-Mainz 1981,
119-128, etwa sieht in Franck nach gangiger Anschauung einen ,mystischen Spirituali-
sten’: ,Dabei erwies sich sein mystischer Spiritualismus, der ihm direkt oder indirekt
aus der Deutschen Mystik und nicht zuletzt auch aus dem Humanismus zugeflossen
war, als das schlechthin Konstitutive. [...] Er wies ihm den Weg in eine individuelle In-
nerlichkeit.” (Ebda, 126). André Séguenny: Sebastian Franck, in: TRE 11 (1983), 307-
312, 311, halt dagegen: ,Francks Lehre darf nicht mit der des religiosen Spiritualismus
verwechselt werden. [...] Francks Lehre steht eher dem Stoizismus nahe. [...] Somit
stellt das Denken Francks eine Fortsetzung des christlichen Humanismus in der Renais-
sance-Zeit dar, [...]“. Gustav Adolf Benrath: Die Lehre aulRerhalb der Konfessionskir-
chen, in: Carl Andresen (Hg.): Handbuch der Dogmen- und Theologiegeschichte, Band
2: Die Lehrentwicklung im Rahmen der Konfessionalitat, Gottingen 1980, ND der Stu-
dienausgabe 1989, 560-664, 581, endlich kommt zu dem Schluf3: ,So endete schliel3-
lich der urspriinglich am Wort der Schrift entziindete Spiritualismus Francks in pan-
theistischer Ferne, und sein Geistchristentum verfliichtigte sich zu einer universalen
Religion des Geistes.”. Wie wir sehen werden (s.u. Anm. 76), wird durch eine vor-
schnelle und unreflektierte Ubernahme géngiger Etikettierungen der Erkenntnisge-
winn, den man durch sie bereits erzielt glaubte, tatsdchlich eher behindert.

' De Kroon, Studien, passim.

12 Kriegbiichlin, 2~

13 Zitiert wird im folgenden der leichteren Zuginglichkeit halber der Nachdruck der
2. Auflage: Sebastian Franck: Krieg Blichlin des Friedes: Ein Krig des frides wider alle
larmen, auffrithr vnd vnsinnigkeyt zii Kryegen mit grundtlichen Argumenten der Hey-
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Werk. Das Paradox des Titels setzt sich im Inhalt fort. Als ,papyren krieg
wider alle eysne krieg“!® bezeichnet es der Autor, doch entspricht dieser
verbalen Militanz keine politisch-aktivistische. Im Gegenteil, einen prakti-
schen EinfluR verspricht er sich von seinem Biichlein nicht!é. Darin zeigt
sich nicht nur ein schonungsloser Realismus in der Einschdtzung seiner
EinfluRméglichkeiten!?, sondern auch ein Grundzug seiner theologisch be-
griindeten Sicht von Geschichte und Gegenwart: Die kriegerischen Welt-
kinder und die friedliebenden Gotteskinder stehen sich in Francks dicho-
thomischer Geschichtstheologie unverséhnlich gegeniiber!'®. Sichtbares

ligen Schrifft, alten Lerern, Concilien, Decreten, der Heyden Schrifft vnnd vernunfft
widerlegt. Hie bey auch von dem grewlichen laster der Trunckenheyt. Was die selbige
inn diesen letsten zeitten fiir jamer vnnd vnrath ziiwegen bringe ein kurtzer bericht
durch Sebastian Francken, [Frankfurt/M. 1550], ND Hildesheim 1975. Hilfreich ist da-
neben eine modernisierte Fassung, die auch weitgehend Francks Quellen nachweist:
Siegfried Wollgast (Hg.): Zur Friedensidee in der Reformationszeit. Texte von Erasmus,
Paracelsus, Franck, Berlin (Ost) 1968, 63-278. Eine kritische Edition fehlt bisher. Die
bereits angelaufene Ausgabe ,Sebastian Franck: Samtliche Werke. Kritische Ausgabe
mit Kommentar’ verspricht allerdings, in absehbarer Zeit hier Abhilfe zu schaffen.

14 7um historischen Kontext und zur genauen Datierung des Werkes s. Miiller,
Krieg-Biichlin, 32-45.

15 Kriegbiichlin, 4Y.

16 [...] die andern kriegen jmmerzu hin. sie werden mir nichts abkriegen, noch
von meines schreibens wegen jhr kriegen lassen [...] Ich will jnen auch dif
KriegRbtichlin nicht geschrieben haben, weil sie es nicht annemen, sonder denen, so
einfaltig zwischen Himmel vnd erden in einem zweiffel hangen, z{ trost diesen diebstal
[d.h. die Kompilation] beganngen haben [...]* (Kriegbiichlin, 3"-4"). Hier stellt sich die
Frage, an welchen Adressatenkreis Franck sein Werk eigentlich richtet. Hagenlocher,
58, kommt zu dem Ergebnis: ,Dem erklirten Zweck nach ist es eine Erbauungsschrift,
auch wenn es in seiner Parteilichkeit und in seinem Ton eher kdmpferisch wirkt.” Eilert
weist Hagenlochers Klassifizierung der Schrift als Erbauungsbuch entschieden zuriick,
liegt mit ihrem Verstdndnis, es handele sich um eine ,Apologie des Friedens” (so schon
im Titel) ,zur BewuRtwerdung und emotionalen Starkung von potentiell Gleichgesinn-
ten” (ebda, 208), im Kern jedoch gar nicht so weit von ihm entfernt. Jan-Dirk Miiller:
Zur Einfithrung. Sebastian Franck: der Schreiber als Kompilator, in: Ders. (Hg.), Franck,
13-38, 36, kommt mit einer ganz anderen Fragestellung zu einer dhnlichen Einschat-
zung wie Hagenlocher: ,Die im Kriegbiichlein aus fremden Texten zusammengetragenen
Worte gegen den Krieg sollen nicht die aufriitteln und bessern, die Krieg fiihren, son-
dern richten sich an diejenigen, die gegen feudale Fehdepraxis und frithneuzeitlichen
Militirstaat anzudenken versuchen, ihnen ,zi trost’, ,das sie kleinmiittig ein zeugknuf3
haben/ des das sie von Gott seinndt gelert/ vnnd in jrem hertzen also recht seien’.“ (zu
Miillers Ansatz s.u. Anm. 28.).

17 74 dem weil ich von Gottes genaden der warheyt geliick wol gewiB, das ich hie-
mit bey der welt kein krantze erdantzen wiirt, er were dann mit dorn wie Christi kron
geflochten.” (Kriegbiichlin, 2¥). Reuvers’ besserwisserisch-unhistorische Kritik an
Francks Verzicht auf politische Handlungsanweisungen (ebda, 62-70, bes. 65: ,Die
Flucht in den Frieden Christi, in das ,Leide und Erdulde’, bedeutet Defatismus, Wohl-
verhalten und Resignation in dem Augenblick, wo die praktische Radikalisierung der
Krise des Feudalismus in der ersten der drei groRen Entscheidungsschlachten des euro-
paischen Biirgertums kulminiert.”) ist von Wollgast, Erasmus, passim, und LooB, 126,
mit Recht als anachronistisch zurtickgewiesen worden.

18 Diese Sicht der Geschichte entwickelt Franck im dritten Kapitel des Werkes
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Zeichen der Gotteskindschaft ist das Scheitern in der Welt!®. Die Wirkungs-
losigkeit des Kriegbiichlin ist daher auch ein Giitesiegel: In Sebastian Francks
Logik kann sein Buch nur dann wahrhaft christlich sein, wenn es hoff-
nungslos erfolglos bleibt.?°

Da, wo die Kriegstreiber im wahrsten Sinne des Wortes des Teufels
sind?!, wo der Friede nicht als politische Moglichkeit??, sondern nur als
individuell erfahrener innerer Friede?? — bis zum Anbruch des nah bevor-
stehenden eschatologischen Gottesreiches?* — begriffen wird, sind Versu-

(104¥-125Y), in dem er weitgehend Heinrich Cornelius Agrippa: De incertitudine et va-
nitate scientiarum declamatio invectiva ..., Koln 1531, folgt. Ab Bl. 107" ist seine Aus-
fithrungen weitgehend eine freie Ubersetzung von Agrippas Kapitel 79: De arte militari.
Auf den vorangehenden Seiten entwickelt Franck eine Genealogie des Krieges, die Ele-
mente des 79. Kapitels aus De incertitudine mit dem ihm folgenden iiber den Adelsstand
(Kap. 80: De nobilitate) und Anschauungen aus Augustins De civitate dei verbindet. Der
Urahn aller kriegerischen Weltkinder ist Kain, wiahrend die friedlichen Gotteskinder
auf Abel und Seth zuriickgehen: ,Nun kommen von Cain alle Heyden, Tyrannen, Ri-
sen; von denen Genesis vj. Von Abel aber vnnd Zeth alle frommen Juden vnd Christen:
also das yhene des Teuffels, diese Gottes volck vnd lini bleiben vnnd genant werden fiir
vnd fiir. viind hat kein Gotskindt der rechten seyten nie gekriegt, bilk auff Abraham
vnnd Loth vnd naher in Israel.” (Kriegbiichlin, 106Y-107%).

19 Also fort an rurt dise zeitliche benedeiung auff den bosen vnd lincken seiten
Cains. dargegen muR Abel, Jsaak, Jakob vnd die fromm Lini der gerechten gotskinder
vor disen fliechen, jnen dienen [...] beherscht werden vnd im ellend vmbfaren, [...]“
(Kriegbiichlin, 106Y).

20 Ahnlich betont Eilert, 210, daR Franck die Feindschaft, die sein Werk auf sich zie-
hen werde, ,geradezu als Giitesiegel“ herausstelle.

2l In der Vorrede nennt Franck die Krieger in Anspielung auf 1Kor 3,16f; 6,19; 2Kor
6,16 ,gefal vnd tempel” (3Y) des Satans. Indem er Joh 8,44 — in guter exegetischer Tra-
dition — mit Kain verbindet, schlagt er die Briicke zu seiner Genealogie des Krieges:
Jtem Cains som, des Teufels volck, werden mit einem gemeinen namen menschenn
kinder offt im Dauid genant [...]“ (Kriegbiichlin, 207%). Und noch hérter: ,Dil seind
eygentlich nicht menschen, sonnder widder die natur lebenndig Teuffel, voller mordt,
blatdurst, vonfried, schalckheyt etc. wie jhr vatter, Joan. viij. [...]“ (Ebda, 35¥). Vgl.
aullerdem: Ebda, 38¥-39". 204".210".

22 Franck nennt den dufReren Frieden abschétzig: ,Eyn armer fride, den ein alt weib
auch mit worten kan zerstoren” (Kriegbiichlin, 277).

23> _Ein sollichen vnnseligen fried gibt Christus nit, sonder den, der so tieff in Got,
der rechten schatzkamer, begraben vnnd verschlossen ligt, daz keyn vngliick, not, tod,
feind driiber mag, es mog dann jemand mit Gott kriegen vnnd, stercker dann er, jhm
die seinen auB den henden reyssen [...] Darumb besteht der friedt Christi auch mitten
im vnnfried, noth vnd todt, [...]“ (Kriegbiichlin, 27%Y).

24 Die Spannung, die zwischen dem bereits in der jetzigen, unbefriedeten Welt vom
Einzelnen zu erlangenden inneren Frieden und dem universalen des eschatologischen
Gottesreiches besteht, kann wohl nicht, wie Kurt Goldammer: Friedensidee und Tole-
ranzgedanke bei Paracelsus und den Spiritualisten. II. Franck und Weigel, in: ARG 47
(1956), 180-211, 200, es tut, einfach relativiert werden. Das eschatologische Friedens-
reich ist geradezu die Klammer, die die Schrift zusammenhélt: im ersten Kapitel wird es
nach der Bibel ausgemalt, im letzten werden die bedrangenden Kriege der Gegenwart
als Zeichen der nahen apokalyptischen Katastrophe gewertet. So auch Eilert, 214,
Dies., 224, Anm. 53, betont gegen Wollgast, Erasmus, 510-511, die Ernsthaftigkeit der
Eschatologie im Krieghiichlin.
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che, zu einem praktikablen modus vivendi in der unfriedlichen Welt durch
Einhegung des Krieges zu kommen, nicht nur zwecklos?’, sondern auch
Verrat an der Botschaft Jesu Christi. So erklart sich die polemische Schérfe
mit der Franck gegen jene ,blttgirigen Theologen“?®, zu Felde zieht, ,die
gern ein Christenlich gut wercke, standt vond ampt aufl dem kriegen
machten“?’,

Das Krieghiichlin des Friedes ist, wie die meisten anderen Schriften seines
Autors?®, ein kompilatorisches Werk??. Wenn Sebastian Franck seine Leser
darauf aufmerksam macht, ,das dif buchlin nicht mein ist“, so da kaum
,zwey odder drey pletlin mein feder vnd wort weren“3, iibertreibt er
selbstverstandlich. Aber diese Ubertreibung ist traditionell®!. Und ebenso

25 Im fiinften Kapitel stellt Franck zwar sechs Bedingungen auf, die ein gerechter
Krieg zu erfiillen habe, diese setzen die Anforderungen aber so hoch, daf er das Fazit
ziehen kann: ,Aber ich glaub, wo wir frid hetten, bi daz yemand mit einem solchen
volck, so diese sechs clausel als eyn Liberey vnd hoffart oder bundtzeychen an jhnen
hetten, zu feldt zithe, wir wiirden nicht viel krieg, sonder lang, ja ewigen frid haben
[...]“ (Kriegbiichlin, 184"-185%). Hagenlocher urteilt treffend: ,[...] in diesem Denken
bleibt — dariiber sollten vereinzelte widerspriichliche Textstellen nicht hinwegtduschen
— kein Raum fiir einen gerechten Krieg. Dessen Bedingungen heben sich bei ihm selbst
auf.” (Ebda, 47-48).

26 Kriegbiichlin, 3".

27 Kriegbiichlin, 128"

28 Brst in der jiingsten Franck-Forschung hat ,der Schreiber als Kompilator’ das an-
gemessene Interesse gefunden. Jan-Dirk Miiller: Buchstabe, Geist, Subjekt: Zu einer
frithneuzeitlichen Problemfigur bei Sebastian Franck, in: MLN 106 (1991), 648-674,
und: Ders., Kompilator, versteht Francks kompilatorisches Arbeiten als theologische
Opposition (vor allem gegen das reformatorische Schriftprinzip) und Ausdruck seiner
religiosen Uberzeugung: ,Francks kompilatorischer Trieb’ ist notwendige Konsequenz
seiner Auffassung von Schrift: Nicht seine Worte zidhlen, sondern die von iiberall zu-
sammengetragenen Zeugnisse einer unsichtbaren Kirche, die das Zeugnis des eigenen
Herzens gepriift und fiir wahr befunden hat und die er nun seinerseits dem Leser zur
Priifung vorlegt.“ (Miiller, Kompilator, 37). Dagegen betont Peter Klaus Knauer: Der
Buchstabe lebt. Schreibstrategien bei Sebastian Franck (Berliner Studien zur Germani-
stik 2), Bern u.a. 1993, unter weitestgehender Vernachldssigung des theologischen
Hintergrunds und mit z.T. problematischen Interpretationen (vermeintlich) einschlagi-
ger Aussagen Francks den ,strategischen’ Charakter der Kompilation, die es dem Autor
ermoglicht haben soll, seine heterodoxe Botschaft an der Zensur vorbei zu vermitteln.
Immerhin verdanken wir der letztgenannten Arbeit eine erste detaillierte Untersu-
chung von Francks Arbeitstechnik anhand der Vier Kronbiichlein (1534).

29 Obwohl Franck den kompilatorischen Charakter seines Werkes deutlich betont
(s. das Zitat u.), tun sich moderne Autoren mit dieser Einsicht merkwiirdig schwer: ,Al-
lerdings wire es vollig verfehlt anzunehmen, daR es sich bei der Friedensschrift mehr
oder weniger um eine Kompilation handelte. Franck hat namlich die Zitation immer
wieder eigenwillig unterbrochen oder mit interpretierenden Zusitzen versehen und
ihnen nicht selten durch Hinfiihrungen sowie Konklusionen ein neues Verstandnis ge-
geben.” (Weigelt, Luther, 87). Die Binwdnde gegen den kompilatorischen Charakter
sind kaum tiberzeugend: schlieflich ist eine Kompilation keine Quellensammlung.

30 Kriegbiichlin, 2%

31 Frinnert sei nur an die bekannte Formulierung des Johannes von Damaskos im
Vorwort seiner Dialectica: ,Jch werde nichts eigenes sagen” — ,Eo@® && &uov pév, [...]
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traditionell wie diese Ubertreibung ist die Intention seines kompilatori-
schen Vorgehens®?: Nicht der verketzerte und von Stadt zu Stadt gejagte
Franck ist es, mit dem der Leser sich auseinandersetzen muld, sondern die
christliche Lehre, wie sie in Schrift, Tradition und Kirchenrecht ihren Nie-
derschlag gefunden hat®?. Die Vorrede macht dies deutlich, indem sie die
zumeist illustren Namen der herangezogenen Autoren* aufmarschieren
1aRt:

JItem das dieser krieg wider all krieg vnd krieger nit mein ist, sonder fiirnemlich der
Heyligen Schrifft, Christi, seiner werbbotten, alten vnd newen Lerern der Kirchen,
nemlich: Augustini, Ambrosij, Hieronymi, Cypriani, Bernhardi, Tertuliani, Origenis,
Gregorij, Gratiani, Dionysij Carthusiani, Wesseli, Erasmi Rotterodami, Lutheri, Henrici
Cornelij Agrippe, Joannis Oecolampadij und anderer, die ich allenthalben als ein tart-
schen farwirff vnd als ein harnisch anziehe [...]“%.

ovdév, [...]* (Capita philosophica [Dialectica], ed. Bonifatius Kotter, in: Die Schriften
des Johannes von Damaskos, 1 [PTS 7], Berlin 1969, 53, 60).

32 Wie man sieht, interpretiert die vorliegende Untersuchung den kompilatorischen
Charakter des Kriegbiichlin (allein darauf bezieht sich die Argumentation, auf andere
Schriften Francks soll sie nicht ohne weiteres tibertragen werden; s.u. Anm. 73) starker
als Jan-Dirk Miiller u.a. aus der theologischen und exegetischen Tradition der Patristik
und des Mittelalters. Auf die mittelalterlichen Wurzeln des Werks hat zuletzt Lool3,
121, hingewiesen. Die Stellung des Kompilators Sebastian Franck zu dieser Tradition —
oder gegen sie — bedarf noch der genaueren Untersuchung (vgl. die eher allgemein ge-
haltenen Ausfithrungen in Miiller, Kompilator, 17-18.24). Francks kompilatorische
Arbeit mit der zeitgendssischen Praxis vergleicht Hilmar Kallweit: Paradoxe accumulatio
copiosa. Zu Kompilationsformen in Schriften Sebastian Francks, in: Miiller (Hg.),
Franck, 131-151. Direkt zusammen mit der unterschiedlichen Bewertung des Kompi-
lators hangt das unterschiedliche Verstindnis des ,toten Buchstabens’ und der Bi-
belexegese bei Franck, auf das noch niher einzugehen sein wird (s.u. 34111.).

33 Francks bewuBtes Bekenntnis, kompilatorisch gearbeitet zu haben, hat bei mo-
dernen Autoren wiederum Irritationen hervorgerufen. Es geht an der Intention des
Autors vorbei, wenn Kurt von Raumer angesichts von Francks wiederholter Aufforde-
rung, der Leser moge nicht mit ihm, sondern mit den herangezogenen Gewdhrsman-
nern streiten, fragt: ,Ist der Verfasser so naiv, dal er damit die Frage gelost halt, oder
rechnet er mit der Naivitit der Leser, die ihm seine Versicherung abnehmen?” (Raum-
er, 26). Es geht hier nicht um die Frage der Verantwortung fiir die vertretenen Positio-
nen, sondern um ihre autoritative Begriindung. Dies arbeitet pragnant Eilert, 209-210,
heraus.

34 Dagegen ist Eilerts Urteil: ,Das Krieg Biichlin Sebastian Francks kann also als ein
Anti-Florilegium bezeichnet werden, dem eine ungemein verstérende Wirkung inne-
wohnte, [...]“ (ebda, 211), einerseits {iberzogen (so muB die Autorin, ebda, 210, Jo-
hannes Wessel Gansfort und Agrippa von Nettesheim zu ,Erzketzer[n]“ erkldren), an-
dererseits anachronistisch, da die Einordnung der Genannten ,in unterschiedliche
theologische Lager, Kirchen, philosophische Richtungen und Schulen” (ebda, 211) ein
modernes, kein traditionelles Problem ist.

35 Krieghiichlin, 37. Zwischen ,Dionysij und ,Carthusiani” steht in beiden Drucken
eine Virgel, M.E. handelt es sich hier aber um einen Druckfehler, da mit letzterem wohl
nur Dionysius der Karthauser gemeint sein kann. Sollte dieser sich nur hinter ,Carthu-
siani* verbergen, wire der Dionysius wohl der Pseudo-Areopagite, der dann allerdings
zu weit hinten in der Aufzahlung erschiene. Diese ist ja in der Reihenfolge: Bibel/Chri-
stus/Apostel — Kirchenviter (incl. Bernhard v. Clairvaux) — Kirchenrecht (Gratian) —
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Ganz so traditionell, wie sich unser Autor hier gibt, ist er jedoch im Umgang
mit den Autoritdten nicht. Dort, wo sie ihm nicht in das Konzept passen,
appelliert er an die gréRere Autoritdt Jesu und der Schrift.?® Wihrend jene,
die das Kriegbiichlin fiir seine Position ins Feld fithren kann, namhaft ge-
macht werden, hiillt es sich, wie wir schon sagten, zur Identitit der zeitge-
nossischen Gegner in Schweigen. Wenn Luther dennoch einen Platz in der
Vorrede findet und auch sonst namentlich erwidhnt wird, dann nur, weil
Sebastian Franck ihn auch zustimmend zitiert?>”. Dazu scheinen ihm Bucers
Dialogi keine Gelegenheit gegeben zu haben. Diesem Werk miissen wir uns
nun kurz zuwenden.

1L

Mit seinen Dialogi oder Gesprech Von der gemainsame und den Kircheniibungen
der Christen Und was yeder Oberkait von ampts wegen aufy Gottlichem befelch an
denselbigen ziversehen und zu besseren gebiire®® griff Martin Bucer im Jahr
1535 in die Auseinandersetzungen um die Reformation in Augsburg ein®®.
In ihnen spiegelt sich die komplizierte kirchliche Situation der Stadt zwi-
schen Altglaubigen und Anhingern der Reformation, zwischen Luther,
Zwingli und radikalen Aulsenseitern, wie eben Sebastian Franck, wider,
ebenso wie ihre prekére politische Stellung zwischen Kaiser und Stadtfrei-
heit: Sowohl die Wahl der diskutierten Themen, als auch die Charakterisie-

spatmittelalterliche Theologen/Humanisten/Reformatoren, geordnet. Wollgast, 66,
setzt ein Komma. In seinen Brlduterungen bestimmt er den ,Carthusianus’ ebenfalls als
Dionysius den Karthduser, weist aber darauf hin, daf dieser im Text weiter nicht mehr
erwdhnt wird (ebda., 284). Gleiches trifft auch auf Pseudo-Dionysius zu. Die das Zitat
abschlieSende Bemerkung diirfte eine Anspielung auf Eph 6,11-17 sein.

36 Kriegbiichlin, 94" ,Warumb solt mich die lere Christi nicht mer bewegen, saget
Erasmus, dann die disputatio Thome oder das schreiben Bernhardi, Augustini etc.”
Franck bezieht sich auf Erasmus’ Adagium Dulee bellum inexpertis (Ders.: Adagia, ed. Jo-
hannes Clericus [=Desiderii Erasmi Roterodami opera omnia 2] Leiden 1703, ND Hil-
desheim 1961, 951-970, 964E; vgl. Dens.: ,Siif} scheint der Krieg den Unerfahrenen®.
Ubersetzt, kommentiert und hg. von Brigitte Hannemann, Miinchen 1987, 159-160,
Anm. 142, die auf die Zitation der Stelle durch Franck hinweist.). Fast gleichlautend
argumentiert der Rotterdamer auch in seiner Institutio Principis Christiani, ed. Otto
Herding, in: Opera omnia Desiderii Erasmi Roterodami IV,1, Amsterdam 1974, 95-219,
215, 512-521. Vgl. auch: Kriegbiichlin, 145" und 130", wo Franck erklart, Augustinus
habe selbst betont, Christi Zeugnis sei seinem vorzuziehen, und auBerdem eigene Irrtii-
mer zugegeben.

37 Weigelt, Luther, 91, hat zwei namentliche Erwahnungen von Luthers Von weltli-
cher Obrigkeit und vier seiner Annotationes zum Deuteronomium gezihlt.

38 Hd. Walter Delius, in: BDS 6,2, 39-188.

3, Bucers wichtigste Obrigkeitsschriften ,Vom Ampt der Oberkait’ und die ,Dialogi’
fanden den unmittelbaren Anla® ihrer Entstehung in Augsburg.” (Marijn de Kroon:
Die Augsburger Reformation in der Korrespondenz des Strafburger Reformators Mar-
tin Bucer unter besonderer Beriicksichtigung des Briefwechsels Gereon Sailers, in:
Reinhard Schwarz [Hg.]: Die Augsburger Kirchenordnung von 1537 und ihr Umfeld.
Wissenschaftliches Kolloquium [SVRG 196], Giitersloh 1988, 59-90, 82).
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rung der drei Gesprachspartner verraten die aktuellen Probleme und Par-
teiungen vor der Einfithrung der Augsburgischen Kirchenordnung im Jahr
153749

Inhaltlich bewegt sich die Diskussion, nach dem einleitenden ersten Ge-
sprach iiber die Frage, ,was darzt erfordret wirdt, das man mit frucht von
Gottes hendlen disputiere“#!, um die Bedeutung der kirchlichen Zeremo-
nien und um das Problem, ob und wieweit die weltliche Obrigkeit in reli-
giosen Fragen regelnd eingreifen diirfe oder solle. Obwohl von den neun
Gesprichen der Dialogi erst die letzten vier sich dem zuletzt genannten Pro-
blemkreis zuwenden, bildet er doch das Hauptthema dieser Schrift, wie
Bucer in einer kurzen Inhaltsangabe in der Einleitung deutlich macht:

»Das ich dann hiezli auch meinen dienst getrewlich laystete, hab ich diese Dialogos,
gesprach beschnben und in denen aul dem wort Gottes bewiret, hoff bey allen recht
Gotsforchtigen gnligsam, das erstlich nur ain rechte und oberste oberkait ist, namlich,
die das schwerdt tregt, deren alle Bisch6ff und gaistliche gehorsamen und mitt leib und
gt underworifen sein sollen. DiR hab ich gehandlet im sechsten gesprach. Zum ande-
ren, das die oberkait sich der Religion zum fordersten anzunemen, falsche leere und
verkerete Cerimonien ab- und war leere und rechte Cerimonien anzustellen schulchg
sey. Dif ist dargeben im sibenden gesprach. Zum dritten hab ich auch woéllen anzaigen,
wieweyt die Oberkait in solchem faren und handlen solle, welchs ist im achten
gesprach. Zum vierdten, was hierin den underen Oberen, die gehorsame gegen den
Oberen oberen unverletzet von Gottes wegen gebiiren wolle, das dann im letsten
gesprach begriffen ist. Als aber der Sathan zii disen zeyten under anderem unrath, den
er anrichtet, mit wunderbaren grlffen gemaine leer und predig, die hailigen Sacramen-
ten, gebett und andere Kircheniibungen bey vilen in so schwére verachtung bracht
hatt, habe ich im anderen, dritten, vierdten und fiinfften gesprachen von dem brauch
und nutz der hailigen versamlung und Kirchentibungen bericht thiin wollen.”42

Unsere Untersuchung wird sich im folgenden vor allem auf den zweiten
Teil der Dialogi beziehen und hier besonders auf das siebte und achte Ge-
sprach. Bucers Ausfithrungen im fiinften und im letzten Dialog diirften
zwar fiir die Augsburger Situation von groferer rechtlich-politischer Be-
deutung gewesen sein — und iiber Augsburg hinaus fiir viele die Reforma-
tion der Kirche anstrebende Stadte —, aber zum einen finden sie bei Seba-
stian Franck keinen Widerhall und zum anderen hat sich bereits Marijn de

0 Einen knappen Uberblick bietet: Gottiried SeebaR: Die Augsburger Kirchenord-
nung von 1537 in ihrem historischen und theologischen Zusammenhang, in: Schwarz,
33-58. De Kroon, Augsburger Reformation, fithrt die teils chaotischen Zustinde pla-
stisch vor Augen. Zur Bedeutung der Obrigkeitsfrage fiir die Stadt s. ebda, 81-85. We-
gen ihres Detailreichtums immer noch unentbehrlich: Karl Wolfart: Die Augsburger
Reformation in den Jahren 1533/34 (Studien zur Geschichte der Theologie und der
Kirche 7,2), Leipzig 1901, ND Aalen 1972, und besonders: Friedrich Roth: Augsburgs
Reformationsgeschichte, Zweiter Band: 1531-1537 bzw. 1540, Miinchen 1904. Zuletzt
zusammentassend zu Bucers Wirksamkeit in Augsburg: Martin Greschat: Martin Bucer,
Ein Reformator und seine Zeit, Miinchen 1990, 122-126, zu den Dialogi und ihrer Ob-
rigkeitsauffassung bes. 124-126.

41 Dialogi, 56, 1-2.

%2 Dialogi, 53, 11-26. Eine problemorientierte Zusammenfassung und Diskussion
der Schrift bietet de Kroon, Studien, 24-36.
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Kroon austfiihrlich mit dieser Argumentation des StraBburger Reformators
auseinandergesetzt*3.

Die unterschiedlichen Gruppen, die die Lage in Augsburg so uniiber-
sichtlich machten, oder doch jedenfalls diejenigen von ihnen, von denen
Martin Bucer hoffte, sie noch auf seine Seite ziehen zu kénnen**, verber-
gen sich hinter den drei Geprachspartnern Hartmut, Sinnprecht und Frid-
lieb. Bucer selbst verbirgt sich hinter dem sprechenden Namen Fridlieb, ein
Ireniker, der auf den Ausgleich der beiden anderen Gesprachspartner be-
dacht ist und sich daher schnell in die Rolle des Moderators findet. Er mufR}
auf der einen Seite Hartmut — nomen est omen — bremsen, der den harten
Kurs einer Institution und Ordnung betonenden, intoleranten — man
mochte fast sagen ,konfessionellen’ — Kirchlichkeit vertritt*>. Auf der ande-
ren Seite und von Bucer/Fridlieb theologisch deutlich entfernter steht
Sinnprecht. Er vertritt im Dialog jene Augsburger Partei, die Friedrich Roth
als ,,die Partei der Parteilosen’“4® bezeichnet hat. Sie setzte sich vor allem
aus Mitgliedern der stadtischen Fiihrungsschichten zusammen, die oft hu-
manistisch gebildet waren und jeder Form institutioneller Kirchlichkeit di-
stanziert gegentiiberstanden. Ihre Haltung, die je nach Standpunkt als Tole-
ranz oder Indifferenz gedeutet werden kann*’, greift Bucer bereits in der
Vorrede an:

~Neben disem [den Altglidubigen] laufen auch die getrunglich ein, die mit dem newen,
aber gantz geférlichen irrthumb behafftet seind, als solte sich die Oberkait, die das
schwerdt tregt, der Religion mit irem ampt nicht weyters annemen, dann das der eiis-
serlich friden gehalten werde, was joch yeder glaube oder auch etisserlich fiir ain Gots-
dienst {ibe.“48

Seine Charakterisierung Sinnprechts zeigt jedoch, daR er diese Gruppe zu
gewinnen hoffte: Als Hartmut seine harschen Reaktionen mit den scharfen
Worten Jesu gegen die Pharisder rechtfertigen will, erklart ihm Fridlieb: ,So
warens auch nit leiit, iiber die er ziirnet, die der warhait begereten, als frey-
lich Sinnprecht ist.“4® Wie seine Augsburger Vorbilder ist Sinnprecht stark

43 Studien, 24-36. Zur Frage des merum und mixtum imperium im groReren Kontext
s. ebda, bes. 88-98.144-159.

4 Dies mag erkldren, warum die Altgldubigen in den Dialogi nicht vertreten sind.

45 Die Einleitung zur Edition der Dialogi, 44, Greschat, 125, und bereits Roth, 290,
bezeichnen ihn als Zwinglianer. Dies ist m.E. aus den recht mageren Beitrdgen, die er
zum Streitgesprdch leistet, kaum zu erheben (daher unsere vage Formulierung).

46 Roth, 63.

47 Die reformatorischen Prediger und Bucer entschieden sich fiir die letztgenannte
Deutung: Roth, 414-415.

48 Dialogi, 50, 19-23. Vgl. zu Bucers Ablehnung dieser Position die anregende Skiz-
ze: André Séguenny: Pourquoi Bucer détestait les spirituels. Quelques réflexions aprés
la lecture des Dialogues de Bucer de 1535, in: Christian Krieger/Marc Lienhard (Hg.):
Martin Bucer and sixteenth century Europe. Actes du colloque de Strasbourg (28-31
aoiit 1991), (Studies in Medieval and Reformation Thought 52-53), Leiden u.a. 1993,
Bd. 2, 627-634.

49 Dialogi, 57, 6-7. Moglicherweise trigt auch Sinnprecht einen sprechenden Na-
men: Wenn man dessen zweite Silbe ,-precht’ von ,sich brechen’ = ,sich den Kopf zer-
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von Sebastian Franck beeinfluRt. Im folgenden soll er uns nur da interessie-
ren, wo er dessen Gedankengut vertritt. Die Frage, welche weiteren Posi-
tionen Bucer durch ihn zur Sprache bringt, kann hier nicht erértert wer-
den.

Martin Bucer muRte sich mit den Ansichten Francks nicht erst in Augs-
burg auseinandersetzen. Er kannte den AuRenseiter bereits aus Straf-
burg.3® Dort hatte er ihm gegeniiber jedoch keineswegs die Toleranz ge-
zeigt, die er dessen fiktivem Parteigdnger angedeihen lie3. Als Francks
Chronica, Zeitbuch und Geschichtsbibel”', deren Durchschliipfen durch die
stidtische Zensur noch in den Dialogi bedauert wird®?, im September 1531
erschien, 16ste sie wegen ihrer kirchen- und obrigkeitskritischen Passagen
fiir StraBburg eine ,richtige diplomatische Krise” aus’?. Bucer gehorte fort-
an zu dessen entschiedenen Gegnern. Bei Francks Ausweisung aus Ulm
(wohl kurz vor dem Erscheinen des Kriegbiichlin) wirkte er im Hintergrund
mit.>4

Martin Bucer konnte nicht das Kriegbiichlin des Friedes als Quelle fiir seine
Darstellung der Franckschen Positionen benutzen, auch wenn, wie wir
noch sehen werden, viele der dort gemachten Aussagen frappierend gut
mit den entsprechenden Ausfithrungen der Dialogi iibereinstimmen. Er
nennt jedoch einige frithere Schriften Francks, aus denen er sein Wissen
iiber dessen Theologie ziehen konnte: die bereits erwdhnte Chronik>’, die

brechen’ 0.4. (vgl. Deutsches Worterbuch von Jacob und Wilhelm Grimm 2, 350, mit
Nachweis u.a. bei Luther) ableitet und ,Sinn’ in der bereits im 16. Jh. faBbaren Bedeu-
tung ,Gedanke’ 0.4. (vgl. ebda 10,1, 1146) versteht, ware er durch seinen Namen als
(religivser) Sucher charakterisiert, eine Deutung, die durch das letzte Zitat gestiitzt
wird. Kurz darauf kann Fridlieb Hartmut bereits auf die ersten Lernerfolge Sinnprechts
verweisen (Dialogi, 77, 22-25).

50 Klaus Deppermann: Sebastian Francks StraRburger Aufenthalt, in: Miiller (Hg.),
Franck, 103-118. Marc Lienhard: Religiése Toleranz in StraBburg im 16. Jahrhundert
{Akademie der Wissenschaften und der Literatur [Mainz]. Abhandlungen der Geistes-
und Sozialwissenschaftlichen Klasse, 1991, Nr. 1), Mainz-Stuttgart 1991, 26-27.

51 . Klaus Kaczerowsky: Sebastian Franck. Bibliographie. Verzeichnis von Francks
Werken, der von ihm gedruckten Biicher sowie der Sekundar-Literatur. Mit einem An-
hang: Nachweis von Francks Briefwechsel und der Archivalien zu seinem Leben, Wies-
baden 1976, Nr. A38—-A64. Im folgenden wird der leichteren Zugénglichkeit wegen zi-
tiert: Sebastian Franck: Chronika, ND [der 2. Aufl. Ulm 1536] Darmstadt 1969.

52 Dialogi, 133, 21-27.

53 Christoph Dejung: Sebastian Franck, in: Bibliotheca Dissidentium 7, Baden-Ba-
den1986;39-119, 44.

5¢ Miiller, Krieg-Biichlin, 38-40, zu Bucers Rolle in Francks Leben und zu den Ul-
mer Vorgingen. Vgl. auch dessen dezidiertes Urteil zu Bucers Bedeutung fiir das Krieg-
biichlin ebda, 38.43. Deutlich urteilt auch Deppermann, 117-118: ,Bucer aber hielt
weiterhin ein wachsames Auge auf Franck. Wo er konnte, mobilisierte er seine Freunde
gegen den Donauwdrther Spiritualisten, vor allem in Ulm (Martin Frecht), Augsburg
(Gereon Sailer) und Konstanz (Ambrosius Blaurer), und nicht zuletzt Bucer ist es zuzu-
schreiben, daR Franck das Deutsche Reich schlieRlich verlassen multe, um in Basel fiir
die letzten Jahre seines Lebens Asyl zu finden.”.

55 Dialogi 133, 3 u.0. Dieses ist das einzige Werk, mit dem die Dialogi eine explizite
Auseinandersetzung fiihren.
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Paradoxa®®, ein Werk, das Sinnprecht ,,Von aller welt glauben’“ nennt®?,
und das Lied Von vier zwietrdchtigen Kirchen®® werden genannt.

I1I.

Nachdem die beiden Schriften, die im folgenden im Mittelpunkt der Unter-
suchung stehen sollen, kurz vorgestellt worden sind, wollen wir zum vier-
ten Kapitel des Krieghbiichlin zuriickkehren. Das Kapitel beginnt mit dem
von uns eingangs zitierten Vorwurf, der auf das Einverstandnis der von ihm
kritisierten Theologen mit der Welt zielt>®, also auf ein duReres Symptom
ihrer Gottlosigkeit (s.o. S. 327; 330f.). Nun gilt es, seiner Argumentation
weiter zu folgen, um Sebastian Francks Kritik an den inhaltlichen Positio-
nen seiner Gegner darzustellen.

Franck fal3t seine Einwédnde in drei Punkten zusammen. Deren erster
und zweiter richten sich gegen Luther, deren dritter gegen Martin Bucer.
Die Kritik an dem Wittenberger kann hier kurz abgehandelt werden. Sie
richtet sich zuerst grundsatzlich gegen die in Luthers Schrift Ob Kriegsleute
auch in seligem Stande sein konnen (1526)%° durch die Lehre von den zwei
Regimenten und der Unterscheidung von Amt und Person begriindete An-
schauung®!, der Soldatenberuf habe das gleiche Recht und Ansehen vor
Gott wie andere weltliche Tatigkeiten auch:

«»[...] ehs seynd yetz Theologen, die gern ein Christenlich gut wercke, standt vnnd ampt
auB dem kriegen machten, die ja den kriegern erlaubtenn, den kriegen nachzulauffen
vnnd vmb gelt wie ein annder handtwerck zu treiben, vnd dorffen ja freuenlich in truck
lassen auBischweben dise schluBred, das kriegen den Christen nicht allein nit verbotten
sey, sonder auch inn vil weg gut, heylsam vnnd verdienstlich zum ewigen leben. das
seinnd seine wort.“%?

¢ Dialogi, 133, 29. S. Kaczerowsky, Nr. A102-A111.

*7 Dialogi, 133, 29 — 134, 1. Der Editor schligt ebda, Anm. 548, entweder Zwanzig
Glauben oder Sekten, ... (Kaczerowsky, Nr. A64) oder das Welthuch (ebda, Nr. A74-A83)
vor. Das erstgenannte Werk ist ein Teilabdruck aus der Chronik. Es fiihrt die Institution
Kirche durch den Hinweis auf die Vielzahl der sich alle fiir ,alleinseligmachend’ halten-
den Kirchen und Sekten ad absurdum. Das zweite Werk ist eine Brdbeschreibung, die
nach der Kurzcharakteristik bei Dejung, 77-78, eine Kurzfassung der Franckschen Ge-
schichtsauffassung enthalt.

*8 Dialogi, 135, 11-12: ,[...] und ist im auch bey disen zeyten nichts recht, wie sein
lied lauttet, in dem er singet, er moge weder des noch jhenes sein, [...]“. Diese Charak-
terisierung palt genau auf: Sebastian Franck: Von vier zwietrichtigen Kirchen, deren
jede die andre hasset und verdammet. Kaczerowsky, Nr. A179.

> S.auch u. S. 340. Ironisch bemerkt er allerdings an anderer Stelle, die Theologen
schiirten so oft den Krieg, ,das ein ketzer sein muf, der sein munnd darwider auffthut”
(Kriegbiichlin, 70Y).

%0 Ed. in: WA 19, 616-662. So auch Weigelt, Luther, 88, der dann freilich nur ein-
schlagige Stellen aus Luthers Von weltlicher Obrigkeit nachweist (ebda, 94, Anm. 36).

61 Zur Unterscheidung von Amt und Person: Ob Kriegsleute, 624, 18-21; zu den
zwel Regimenten: Ebda, bes. 629-630.

62 Kriegbiichlin, 128", Vgl.: Luther, Ob Kriegsleute, 624, 26-28; ,Also ists auch mit
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Sebastian Franck verzichtet im folgenden darauf, sich mit den Grundlagen
und Voraussetzungen dieser Position argumentativ auseinanderzusetzen.
statt dessen bezweitelt er ihre Begriindung in Schrift und kirchlicher Tradi-
tion, um dieser schlieBlich seinerseits eine Sammlung von Antikriegszita-
ten — beginnend mit der heidnischen Antike iiber die Viter und das Kir-
chenrecht bis hin zu Luthers fritherer Schrift Von weltlicher Obrigkeit — entge-
genzuhalten, die fast den ganzen Rest des Kapitels beansprucht®?.

Der zweite Punkt, den Sebastian Franck an dem Wittenberger kritisiert,
ist weniger von grundsitzlicher Natur als vielmehr von praktischer Rele-
vanz: es geht um die Frage, ob man kampfen diirfe, wenn der Kriegsherr,
dem man diene, im Unrecht sei. Martin Luther beantwortet sie pragma-
tisch: Wer dies genau wisse, der solle Gott mehr gehorchen als den Men-
schen (Apg 5,29) und nicht kdmpfen. Sonst solle man aber ruhig davon
ausgehen, daR die Sache seines Herrn gerecht sei®. Dies hiefe, so urteilt
Franck, den Soldaten das Gewissen so weit zu machen wie ein Sieb, durch
dessen Maschen man junge Hunde schiitteln konne®’.

Die Auseinandersetzung mit Luthers Position macht wiederum den
schon angesprochenen Charakter (s.o. S. 330-332) des Kriegbiichlin deut-
lich. Wihrend der Wittenberger Reformator — teils iiber die Lehre von den
zwei Regimenten, teils auf traditionellen Wegen — versucht, praktikable
Normen fiir die Einhegung von Kriegen aufzustellen, lehnt Sebastian
Franck jeden Kompromif mit der Welt ab. Das verleiht seinem Werk an ei-
nigen Stellen eine schonungslos-realistische Hellsichtigkeit, die sich jedoch
als die Kehrseite des Verzichts auf politische Wirksamkeit (die ja von vorn-
herein als gottlos denunziert wird) erweist. Diese Ambivalenz wird in einer
Formulierung deutlich, die man als eine Art ironisches Resumée der Aus-
einandersetzung mit Martin Luther ansehen kann:

dem kriegestand, ampt oder werck, das an yhm selbs recht und gotlich ist.” Zu ver-
gleichbaren Stellen aus Luthers Obrigkeitsschrift s. Weigelt, Luther, 94, Anm. 36,

63 Kriegbiichlin, 133-161". An einem Punkt, den Franck zwar nicht explizit an Lu-
ther kritisiert, dem aber fiir dessen Ausfithrungen eine konstitutive Bedeutung zu-
kommt, namlich dem traditionellen Verstindnis des Krieges als Rechtshandel (s. dazu
den knappen Uberblick: Wilhelm Janssen u.a.: Krieg, in: Staatslexikon, hg. von der
Gorres-Gesellschaft, 7. Aufl., Bd. 3, 703-719, 703-706), hatte das Kriegbiichlin bereits in
anderem Zusammenhang Kritik geiibt. Luther brauchte diese traditionelle Anschau-
ung, um das Toten im Krieg mit dem locus classicus christlichen Obrigkeitsverstandnis-
ses, Rom 13, zu verbinden (Ob Kriegsleute, 625, 20-25). Diese Sicht des Krieges hatte
Franck, Erasmus folgend, bereits im zweiten Kapitel ad absurdum gefihrt: ,Jm gericht
eynes vbeltheters gehet alle klag vnd raach auff den thater. imm krieg wiirgt man et-
wan vil tausent ynnschuldige, nun das man sich an einem reche, der dannocht gemei-
nigklich hindurch wischt, wie ein hurn auR durch ein spinnenwepp. darumb ist dem
gegenwurff kein gleichs vnd ein lam argument, daz nit schleusset, zu dem ist es ye viel
besser, einen boRwicht vngestrafft zulassen, dan tausent vnschuldig von seint wegen in
todt geben. (Kriegbiichlin, 94Y-95"). Seine Quelle sind Brasmus’ Ausfithrungen zum
Sprichwort Dulce bellum inexpertis, in: Ders.: Adagia, 964E-965A.

64 Ob Kriegsleute, 656, 22 — 657, 10. Zu vergleichbaren Stellen aus Luthers Obrig-
keitsschrift s. Weigelt, Luther, 94, Anm. 36.

65 Kriegbiichlin, 128"-129". Der Vergleich mit dem Sieb: Ebda, 128¥-129".

Ztschr.LK.G. 23



340 Stephan Waldhoff

~Das heylt, mein ich, die volkommenheyt vnd den fried Christi gelert vnd sein Euange-
lion ziert. Ich mein, dise seien ein saltz (hat schier gesagt ein schmaltz) der erden; billich
heyBt dise Apostel die welt Got wilkomm sein, [...]“6¢

IV.

Der dritte Vorwurf, den Sebastian Franck gegen die Theologen erhebt, die
opportunistisch den Krieg rechtfertigen, ist an die Adresse Martin Bucers
gerichtet:

~Die drit Conclusion, so diser Theologus erzwinngt, ist: kriegenn auB treffenntlichen
gutten vrsachen ist nicht allein zimlich vnnd bey Gott verdienstlich, sonder in etlichen
fallen kriegen vnderlassen ist siind, vnrecht vnd stréflich, zeucht hie den text j- Regum
xv. von Saul an vnd daruor Mosem Deut. xj., darnach iij. Regum xx. vnd xxij. von
Achab und Benedab, Item das Hier. xlviij. steet: Verfliicht sei, der sein schwert vom blit
enthelt i T

Mit diesem Thema miissen wir uns nun niher befassen. Zwar setzt sich das
Kriegbiichlin im weiteren Verlauf des Kapitels auch noch mit den patristi-
schen Autoritdten auseinander, die seine Gegner fiir die Christlichkeit des
Krieges anfiihren®®, das Kernproblem in der Auseinandersetzung mit Bucer
ist jedoch das Verstdndnis des Alten Testaments und seines Verhiltnisses
zum Neuen. Die Kritik Francks soll in zwei Durchgdngen untersucht wer-
den. Der erste wird sich mit der Exegese des Alten Testaments beschaftigen,
der zweite mit dessen Bewertung und deren Auswirkung auf das Obrig-
keitsverstandnis.

Zu den das Kriegbiichlin des Friedes leitmotivisch durchziehenden Klagen
gehort jene gegen diejenigen Theologen — und dabei diirfte in erster Linie
an Martin Bucer gedacht sein —, die den Krieg durch den Rekurs auf die
Kriege Israels rechtfertigen:

%6 Kriegbiichlin, 129¥-130",

67 Kriegbiichlin, 130". Die Heranziehung der zuerst genannten Stelle (1Sam
15,13ff) diirfte Franck besonders empért haben, da Bucer sie dessen Parteiganger Sinn-
prechtin den Mund gelegt hat: ,Sinnp: [...] Wai® wol, wie Saul durch unzeytige barm-
hertzigkait an Amaleckiten Gott schwarlich erziirnet hatt.” (Dialogi, 122, 5-6). Dtn 11
wird in den Dialogi nicht zitiert und paRt auch nicht in den Zusammenhang. Franck
meinte wohl das 13. Kapitel. 1Kén 20,42 und das Eintreffen der dort verkiindeten Stra-
fe (1K6n 22) finden sich ebenfalls nicht in den Dialogi. Auch Jer 48,10 kann Franck
nicht in dieser Schrift gefunden haben. Méglicherweise hat er die Stellen aus anderen
Werken des StraRburgers. Sie sind auch nicht in den beiden herangezogenen Schriften
Luthers zu finden. Unsauberes Zitieren ist allerdings keine Seltenheit bei Sebastian
Franck. Dejung, 48, spricht von ,mancherlei peinliche[r] Pfuscherei®. In diesem Falle
wird wohl lediglich Schludrigkeit am Werk gewesen sein, da keine Tendenz erkennbar
ist und von einer Verzeichnung von Bucers Position nicht geredet werden kann.

6 Kriegbiichlin, 1327-133', Die Benutzung von Viterstellen geschieht, wie de
Kroon, Bucerus Interpres, gezeigt hat, sowohl auf Seiten Bucers, als auch auf Seiten
Francks nicht ohne Einseitigkeiten und Verdrehungen.
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,[...] zidem helffen etliche Ebioniter der thérechten jugent mit den kriegen Israels auff
die fiiR vnd geben jnen fiir, Israel habe auch gekriegt vnd Gott gefallen, vnd gedencken
nit, daz dort die figur noch galt vnd im schwanck ginge, jetz aber auf ist. dort hie es: In
diebus illis, yetzt heyRt es: In illo tempore, und: Plenitudo temporis, [...] weil vnsere
vatter inn der figur, finsternuf vnd schatte des todts sassen, Nun aber in Christo das
liecht auffgangen ist, [...] der hat fried genommen, ein ewigen fried in seinem volck an-
vnd auffgericht vnd denen, die ferr vnd nahend sind, ein ewigen fried lassen verkiin-
den.“%?

Das Zitat macht bereits deutlich, wie sich Sebastian Francks Position von
der der Kritisierten unterscheidet: das Alte Testament kann nicht mehr die
Geltung beanspruchen, die es vor der Ankunft Jesu besessen hat. Im hellen
Licht des Neuen Testaments erweist sich, daR es uneigentlich, verschleiert
von Gott und dem Gottesdienst gesprochen hat. Franck bringt dies in der
traditionellen Metaphorik zum Ausdruck: dem ,liecht” Christi stehen -
gur, finsternuR vnd schatte des todts” gegeniiber’?. Dies gilt nicht nur vom
mosaischen Gesetz, dessen Befolgung abgetan ist. Auch die historischen
Schilderungen konnen als Vorbilder nicht mehr herangezogen werden.
Beide kénnen nicht mehr buchstiblich, sondern miissen in einem tieferen
Sinn verstanden werden, der sich durch Allegorese erschlieBen 1aRt”".

69 Kriegbiichlin, 202™". Zu den Ebioniten s.u. Anm. 111.

70 zur Metaphorik Schatten-Licht: Hans-Jorg Spitz: Die Metaphorik des geistigen
Schriftsinns. Ein Beitrag zur allegorischen Bibelauslegung des ersten christlichen Jahr-
tausends (Miinstersche Mittelalter-Schriften 12) Miinchen 1972, 46-57. Fiir das Hoch-
und Spétmittelalter sowie die Reformationszeit fehlen m.W. entsprechende Untersu-
chungen. DaR diese Metaphorik zu dieser Zeit noch allgemein verbreitet war, lehrt je-
doch bereits ein Blick in Bucers Dialogi: ,Und ist aller underschaid zwischen disen
zwayen Testamenten und gnadenbunden in dreyen stucken: Das erst, das Got die er-
kandtnuR seines Christi bey den alten dunckler, nun heller mitthaylet.” (130, 5-8). Zur
JFigur’ s.u. S. 345 und Anm. 84.90. Der ,schatte des todts” ist aus Lk 1,79 (vgl. in der
Vulgata Ps 106,10 und Is 9,2) entnommen. Erasmus deutet ihn in den Paraphrases in
Novum Testamentum, ed. Johannes Clericus (=Desiderii Erasmi Roterodami opera om-
nia 7), Leiden 1706, ND Hildesheim 1962, 297B, zuerst als Bild fiir die Siinde: ,[...] qui
prius in tenebris peccatorum, ac desperatione salutis, velut in umbra mortis sedebamus,
[...]%, dann aber in der einschldgigen Metaphorik auf die erst stiickhafte Erkenntnis im
AT: ,[...] pro coelestibus amplectentes terrena, pro veris umbras, pro spiritualibus car-
nalia, [...]*. Die am Ende des Zitats aus dem Kriegbiichlin erwahnte universelle Frie-
densbotschaft bezieht sich auf Eph 2,17.

71 Die Terminologie der Schriftauslegung gemaR einem mehr- (meist vier-)fachen
Schriftsinn war und ist nicht einheitlich. Den patristischen, mittelalterlichen und friih-
neuzeitlichen Theologen war an einer sauberen und eindeutigen Terminologie nichts
gelegen. Daher ist es nicht sinnvoll, sich auf eine der zeitgenossischen Begrifflichkeiten
festzulegen. Um wenigstens ein Mindestmafs an Klarheit in die folgenden Ausfiihrun-
gen zu bringen, sei erklért, daR von Allegorese (oder allegorisierender bzw. allegori-
scher Auslegung) geredet wird, wenn der Vorgang einer iiber den wortlichen (also den
Literal- oder historischen Sinn) hinausgehenden Exegese gemeint ist, die dem Text ei-
nen neuen Sinn unterlegt, indem sie ihn allegorisch ausdeutet. Wir unterscheiden hier
mit Hildegard Cancik-Lindemaier: Allegorese/Allegorie, in: Handbuch religionswissen-
schaftlicher Grundbegriffe 1, 424-432, 424, zwischen Allegorie und Allegorese: ,Alle-
gorie ist eine Technik der Produktion von Texten, Allegorese (allegorische Auslegung)
ist eine Technik der Rezeption; sie spielt eine wichtige Rolle bei der Exegese heiliger
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Neben der allegorischen Bibelexegese zieht er auch die traditionelle Li-
turgie heran. In diebus illis ist die Formel, mit der in der Messe die Lesungen
aus dem Alten Testament eingeleitet werden. In illo tempore leitet dagegen
das Evangelium ein. Sein Argument: ,dort hieR es: In diebus illis, yetzt
heyRt es: In illo tempore, und: Plenitudo temporis, [...]“ besagt also dassel-
be wie seine exegetische Beweisfiihrung: das Alte Testament ist durch das
Neue erfiillt und die Geltung des mosaischen Gesetzes abgetan. Diese Deu-
tung hat bereits die mittelalterliche Liturgieallegorese vertreten und dabei
ebenso emphatisch wie Franck die Fiille der Zeit betont:

»In illo tempore: et est sensus, In illo tempore, scilicet gratiae: de quo dicit Apostolus:
Ecce nunc tempus acceptabile etc. [...]“72

Von der Ablésung des mosaischen Gesetzes durch den neuen Bund kann
Sebastian Franck recht drastisch reden: Es sei wie eine Puppe, mit der man
als Kind gespielt habe, die man aber jetzt, da man der Kindheit entwachsen
sei, wegwerfe”®, oder mit Erasmus: Es sei zwar nur ein Gott, aber dieser
doch unterschiedlich bei den Juden (des AT) und den Christen’4. Der radi-

Schriften.” Den zweiten Schriftsinn im bekannten Merkspruch Augustins von Dédne-
mark (,Littera gesta docet; quid credas, allegoria; moralis, quid agas; quid speres, an-
agogia.”) bezeichnen wir im folgenden genauer als Typologie (s.u. S. 345 mit Anm. 85),
den dritten als moralischen Schriftsinn oder, bei Humanisten und Reformatoren weit
verbreitet, als Tropologie, den vierten als Anagogie.

72 wilhelm Durandus: Rationale divinorum officiorum, 1V,24 (hier zit. nach der
Ausgabe: Rationale divinorum officiorum a R.D. Gulielmo Durando Mimalensis Episco-
po, ... Lugduni, Apud haeredes Gulielmi Rovilii, sumptibus Petri Rovsselet, 1612, To-
mus I, 131Y). Durandus zitiert hier 2Cor 6,2. Das Rationale divinorum officiorum war die
verbreitetste Liturgieauslegung des spateren Mittelalters und der Neuzeit: bis in das 19.
Jh. hinein erschienen fast 100 Druckauflagen (Georg Langgértner: Duranti(s), Guillel-
mus d.A., in: LMA 3, 1469-1470, 1470). Bei der Behandlung des Verhiltnisses von atl.
Lesung zum Evangelium greift Durandus ebenfalls auf die Schatten-Licht-Metapher
zuriick: ,Gerit quoque Epistola, figuram legis et prophetiae, quae Christi aduentum
praecesserunt: sicut ipsa Euangelium praecedit. Praecessit quidem Lex Euangelium:
sicut vmbra lucem: sicut timor chari[ta]tem, et initium perfectionem.” (Ebda, IV,16;
TomL, 1175).

73 Kriegbiichlin, 1807-181", In seinem Brief an den niederrheinischen Antitrinitarier
Johannes Campanus (vom 4. Febr. 1531), in: Manired Krebs/Hans Georg Rott (Hg.):
Quellen zur Geschichte der T4ufer, VII. Band: ElsaR, I. Teil: Stadt StralBburg 1522-1532
(QFRG 26), Giitersloh 1959, Nr. 241, 301-325, 304, 33 -305) bedient sich Franck der-
selben Metaphorik, um die (von ihm nicht bestrittene) Stiftung der Sakramente im NT
als bedeutungslos fiir die Gegenwart zu erweisen. Hier hat er selbstverstandlich Tradi-
tion und Orthodoxie weit hinter sich gelassen. Diese Beobachtung rechtfertigt aller-
dings nicht, im RiickschluR auf die Einzelexegesen des Kriegbiichlin diese nun auch als
héretisch, ,spiritualistisch” oder auch nur als besonders originell zu betrachten (vgl. u.
Anm. 75.76).

7 Kriegbiichlin, 48¥-49". Franck {ibernimmt diese Anschauung aus der Querela pa-
cis, ed. Otto Herding, in: Opera omnia Desiderii Erasmi Roterodami IV.2, Amsterdam-
Oxford 1977, 1-100, 70, 227-228. In seiner Ratio (Ratio seu Methodus compendio per-
veniendi ad veram theologiam, ed. Johannes Clericus, in: Opera omnia 5, Leiden 1704,
75-138) prézisiert Brasmus den Unterschied: ,0lim Deus exercituum, Deus virtutum
est dictus, nobis Deus pacis dicitur.” (109A).

ZKG 107. Band 1996/3



Der Evangelist des gewappneten Moses 343

kale Ton darf jedoch nicht tduschen; die Anschauungen zur Auslegung und
Geltung des Alten Testaments sind durchaus traditionell”. Es bedarf keines
wie auch immer gearteten ,Spiritualismus’, um sie zu erkldren’¢. Dies gilt
auch fiir die moralische Interpretation der Kriege Israels, die aus ihnen den
Aufruf zum inneren Kampf gegen die eigenen Siinden und Laster heraus-
liest””. Sebastian Franck konnte sich fiir diese Deutung sogar auf das Kir-
chenrecht stiitzen:

,Gregorius xxij. quaesti[o] 5. cap[itulum]: Nisi bella, saget, Das die fleyschlichen Judi-
schen krieg des alten Testamennts nun ein figur der geystlichen kriegen im newen Te-
stament seien gewesen [...]“78

75 Dies ist nicht immer beachtet worden und hat manche Autoren zu Fehlinterpre-
tationen verfiihrt. Darunter leiden auch die sonst zumeist iiberzeugenden Interpreta-
tionen Eilerts, Von den Einzelexegesen des Kriegbiichlins darf jedoch nicht schon auf
Francks generelles Schriftverstindnis geschlossen werden. Zu diesem ist immer noch
instruktiv die materialreiche Arbeit: Alfred Hegler: Geist und Schrift bei Sebastian
Franck. Eine Studie zur Geschichte des Spiritualismus in der Reformationszeit, Frei-
burg/Br. 1892. Fiir unsere Fragestellung bes. ebda, 223-243. Vgl. auch: Priscilla Hay-
den-Roy: Hermeneutica gloriae vs. hermeneutica crucis. Sebastian Franck and Martin
Luther on the Clarity of Scripture, in: ARG 81 (1990), 50—68. Insgesamt harrt Francks
Verhiltnis zur traditionellen Bibelexegese noch der detaillierten Bearbeitung. So mufs
Jan-Dirk Miillers Urteil: ,Franck operiert mit traditionellen Bildvorstellungen, um in
ihrer paradoxen Kombination jede fiir sich hinter sich zu lassen. Besonders an der Alle-
gorese ist die Umbesetzung ablesbar.” (Ders., Buchstabe, 663), die Nachweise vorerst
schuldig bleiben.

76 Wenn etwa Miiller, Krieg-Biichlin, 60, schreibt: ,Der Ansatz der Fragestellung
Francks, so sehr er durch die Uberspitzung der Scheidung von Mose und Christus, von
Gesetz und Evangelium spiritualisiert wird, ist doch ein biblischer; [...]%, so ist (abgese-
hen davon, was mit ,spiritualisiert” gemeint sein soll) der Satz hermeneutisch naiv und
sachlich falsch. Die Unterscheidung von Gesetz und Evangelium, bisweilen polemisch
fiberspitzt, und die allegorische Auslegung des ersteren (wie des ganzen AT) ist seit Pau-
lus Gemeingut des Christentums, die speziell auf die Kriege Israels bezogene Allegorese
(wie in Anm. 78 deutlich wird) seit Origenes bekannt und in nicht eben marginalen
Traditionszusammenhéngen verbreitet. Die hier vorgefiihrten Exegesen Francks kon-
nen also keineswegs zur Charakterisierung seines ,Spiritualismus’ dienen. Ohnehin
eignet sich diese ungenaue Kategorie nicht, um seine Exegese vorn der Martin Bucers zu
unterscheiden, ist doch auch der StraRburger vereinzelt den Spiritualisten zugerechnet
worden: Henning Graf Reventlow: Bibelautoritdt und Geist der Moderne. Die Bedeu-
tung des Bibelverstandnisses fiir die geistesgeschichtliche und politische Entwicklung
in England von der Reformation bis zur Aufklarung (FKDG 30), Gottingen 1980, 134~
160, passim. Auch Thomas Nipperdey: Theologie und Revolution bei Thomas Miintzer,
in: Ders.: Reformation, Revolution, Utopie. Studien zum 16. Jahrhundert, Gottingen
1975, 38-84, 69, Anm. 62, spricht von Bucer als von einem gemiRigten Spirituali-
sten”.

77 All krieg, so Israel wider frembde Nation vnd Heyden gefiirt hat, sollen die Chri-
sten widder die siind vnd laster fiiren. so haben sie mit den lastern fried vnd kriegen
wider sich selbst, das ist wider jhr fleysch vond blit, Esai. lviij.” (Kriegbiichlin, 57Y).
Dieses Motiv durchzieht das ganze Werk: 48Y-497,57V-58".88"-89".90"-93".174-176".
179%-1827.202"" u.0.

78 Kriegbiichlin, 1427, Die Angabe des Fundorts ist (durch Druckfehler?) entstellt.
Richtig lautet sie: Decretum Gratiani, C.23 g.1 ¢.1 (in: Corpus Turis Canonici, ed. Emil
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Neben dem Kirchenrecht hitte er sich fiir dasselbe Zitat auch auf die Glossa
ordinaria berufen kénnen??.

In der Exegese war es Martin Bucer, der die, salopp gesagt, ,modernere’
Position einnahm®’. In den Dialogi macht er seine massive Ablehnung einer
Allegorese des Alten Testamentes im Sinne der traditionellen (und von Hu-
manisten und Reformatoren auch weiterhin geschatzten®!) Lehre vom
mehrfachen Schriftsinn zum Gesprachsstoffs2. Als Sinnprecht die Kriege Is-
raels in der moralischen Exegese, die wir bei seinem Vorbild Sebastian
Franck gerade kennengelernt haben, deutet:

By, dise grausamen handlungen wider die abgétischen, die Got durch den Mosen voll-
bracht und gebotten hat, seind uns figuren und bedeiiten die gaistlichen vertilckungen
aller abgottereyen und alles deR, das darzii dienet,”

Friedberg, Bd.1, Leipzig 1879, ND Graz 1959, 890). Dort heift es: ,Nisi bella ista carna-
lia figuram bellorum spiritualium gererent, numquam, opinor, Iudaicarum historiarum
libri discipulis Christi, qui uenit pacem docere, legendi in ecclesiis fuissent ab Apostolis
traditi. [...]". Diese Auslegung ist iibrigens noch ilter als Gregor, dem sie nach Fried-
berg, ebda., Anm. 22, Gratian filschlich zuschrieb. Tatsichlich stammt der Passus aus
Origenes’ fiinfzehnter Homilie iiber das Buch Josua. Franck diirfte den Hinweis von
Agrippa von Nettesheim iibernommen haben, der in seiner Apologia (Ders: Apologia
aduersus calumnias propter declamationem de vanitate scientiarum et excellentia uerbi
dei, sibi per aliquos Louanienses theologistas intentatas ..., 1533) das capitulum Bl. F57,
ebentfalls zitiert.

7% PL 113, 513D, hier zu Ios 11,11.

8 Daf Franck einen vergleichsweise traditionellen Standpunkt in der Exegese ver-
tritt, scheint allein Knauer, 46-47, aufgefallen zu sein.

81 Exemplarisch fiir den Humanismus sei auf Erasmus verwiesen. Obwohl er iiber-
tricbene Allegorese (besonders beziiglich des NT) ablehnt (Ratio, 125B-126A), hebt er
hervor, daB8 die Kenntnis der Allegorie fiir die Exegese (besonders des AT) von grofRer
Wichtigkeit sei: ,Verum in allegoriis, ut huc redeamus, quoniam his omnis fere constat
divina Scriptura, per quam aeterna sapientia nobiscum veluti balbutit, praecipua cura
ponenda est, quae nisi succurrunt, praesertim in Veteris Testamenti voluminibus, maxi-
ma pars fructus perierit lectori.” (Ebda, 124E). Fiir Martin Luther hat Friedrich Ohly:
Gesetz und Evangelium. Zur Typologie bei Luther und Lucas Cranach. Zum Blutstrahl
der Gnade in der Kunst (Schriftenreihe der Westfilischen Wilhelms-Universitdt Miin-
ster, NF 1), Miinster 1985, die fortgesetzte Bedeutung speziell der Typologie herausge-
arbeitet. Ohly setzt sich ebda, 82-83, Anm. 3, mit entgegenstehenden Behauptungen
auseinander und gibt ebda, 84-87, Anm. 8, einen umfassenden Literaturiiberblick iiber
Allegorese und Typologie im Reformationszeitalter und im Protestantismus.

82 Zur Exegese allgemein bei Bucer: Johannes Miiller: Martin Bucers Hermeneutik
(QFRG 32), Giitersloh 1965. Bernard Roussel: Martin Bucer exégete, in: Georges Livet/
Francis Rapp/Jean Rott (Hg.): Strasbourg au coeur religieux du XVI® si¢cle. Hommage a
Lucien Febvre, StraBburg 1977, 153-166. Reventlow, 134-160. R. Gerald Hobbs: Mar-
tin Bucer und die Bibel, in: Martin Bucer, Strasbourg et I'Europe. Bxposition a
I'occasion du 500° anniversaire du réformateur strasbourgeois Martin Bucer 1491—
1991, 0.0. und 0.J. [1991], 25-32. Zuletzt: Bernard Roussel: Bucer exégete, in: Christi-
an Krieger/Marc Lienhard (Hg): Martin Bucer and sixteenth century Europe. Actes du
colloque de Strasbourg (28-31 aofit 1991) (Studies in Medieval and Reformation
Thought 52-53), Leiden u.a. 1993, 39-54, dort 39, Anm. 1, weitere Literaturangaben.
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antwortet ihm Fridlieb:

,Figuren? Mit denen figuren seind aber leiit und Stett thatlichen umbpracht und
verstoret worden, wie das gesatz lautet. Lieber, sag du mir, Wenn das volck Israel ge-
melte straffen volstrecket hatt und auBgerichtet, hatt es daran auch recht gethon?“#

Damit gelingt es Bucers alter ego den Parteigdnger Francks in die Defensive
zu treiben — jedenfalls im literarischen Dialog. Die Abfertigung der Allego-
rese ist allerdings keineswegs so einleuchtend, wie die Antwort auf den er-
sten Blick erscheint. Der Stolperstein ist das Wort ,Figur’, das uns im Krieg-
biichlin schon mehrfach begegnete (s.0. S. 341-343). Abgeleitet vom latei-
nischen figura®* hat es in der Franckschen Exegese einen Gehalt, der sich
keineswegs in der allgemeinen Bedeutung einer rhetorischen Figur und ei-
nes uneigentlichen Wortgebrauchs erschopft. In Analogie zur typologi-
schen Bibelauslegung®®, deren Charakteristikum ja darin besteht, daB die
Typen ,Vorverkiindigungen des Kommenden*” sind, ,jedoch in factis, nicht
in dictis“86, folgt aus der moralischen Ausdeutung der Kriege Israels weder
die Bestreitung ihrer Historizitit, noch die Verurteilung der Israeliten
(namlich weil sie das Gesetz buchstéblich, nicht allegorisierend interpre-
tiert anwendeten).

Bucer versteht also Sebastian Francks Argumentation, die er inhaltlich
getreu Sinnprecht in den Mund legt, falsch oder, wahrscheinlicher, will sie
falsch verstehen. Drei Griinde diirften hier im Hintergrund des Mifver-
standnisses stehen. Zum einen steht er der allegorisierenden Exegese zwar
nicht prinzipiell ablehnend, aber doch sehr zuriickhaltend gegeniiber®’.

83 Beide Zitate: Dialogi, 121, 33-38.

84 7um Begriff: Erich Auerbach: Figura, in: Archivum Romanicum 22 (1938), 436-
489, Das, was Ohly (wir folgen ihm darin) als ,Typologie’ bezeichnet, nennt Auerbach
,Figuraldeutung’. In 1Cor 10,6.11 setzt die Vulgata figura flir das griech. TOmog (Auer-
bach, 465) und in der patristischen und mittelalterlichen Exegese wird der Begriff meist
synonym mit fypus gebraucht (ebda, 450-464).

85 Qhly, 2, kennzeichnet das Wesen der Typologie als die ,Aufdeckung von Sinnbe-
ziehungen zwischen Geschehnissen, Personen oder Dingen in der alten und der neuen
Zeit der Heilsgeschichte derart, daB Typen des Alten Testaments als in Antitypen des
Neuen Testaments gesteigert wiederkehrend und damit iiberwunden gefunden wer-
den, daR Prafigurationen aus der alten Zeit, wie man auch sagt, daR Vorpragungen des
Alten Testaments durch gesteigerte Auspragungen im Neuen Testament als nach Gottes
Heilswillen zu ihren Vollendungen gefiihrt erscheinen.” Dabei ist zu beachten, dak die
,hier gemeinte Erfiillung [...] von der Erfiillung der Wortprophetie [...] entschieden
abzuheben” ist, da der ,Typus und der Antitypus beide etwas Geschichtliches und Fak-
tisches” sind (ebda, 4).

8¢ QOhly, 4.

87 7ur allegorisierenden Auslegung bei Bucer, bes. zur Typologie s.: Miiller, Herme-
neutik, bes. 100-106.211-222. Miillers Terminologie unterscheidet sich bzgl. der Typo-
logie von dem hier geiibten Sprachgebrauch und ist nicht immer gliicklich (s.u. Anm.
89). Exemplarisch zu einer den Literalsinn betonenden, Jjudaisierenden’ Exegese (s.u.
S.352f.): R. Gerald Hobbs: Martin Bucer on Psalm 22: A Study in the application of rab-
binic exegesis by a christian hebraist, in: Olivier Fatio/Pierre Fraenkel (Hg.): Histoire de
l'exégése au XVIe siécle. Textes du colloque international tenu a Geneéve en 1976, Genf
1978, 144-163. August Lang: Der Evangelienkommentar Martin Butzers und die



346 Stephan Waldhoff

Zum anderen ,falit” er ,die Kontinuitdt des Gottesvolkes so eng wie nur ir-
gend moglich”, so dald bei ,einer derartigen Zusammenschau der beiden
Testamente [...] freilich von einem ,Neuen‘’ Bund im Grunde nicht mehr
die Rede sein“ kann®. Damit zusammenhingend vertragt sich, drittens,
seine Hochschédtzung des alttestamentlichen Gottesvolkes als Vorbild fiir
die christliche Gemeinde®’, wie sie nicht zuletzt durch die ganze Argumen-
tation der Dialogi hindurch deutlich wird, nicht mit einer Allegorisierung,
die gerade diese Vorbildfunktion aufhebt.?®

Grundziige seiner Theologie (Studien zur Geschichte der Theologie und der Kirche
2,2), Leipzig 1900, ND Aalen 1972, 38, urteilte allerdings wohl etwas zu pauschal,
wenn er meinte: ,Wie schon hervorgehoben, ist er auch ein Feind alles Allegorisie-
YETiS

88 Miiller, Hermeneutik, 201.204. Vgl. dazu Dens., 200-207. Willem van‘t Spijker:
De eenheid van Oud en Nieuw Verbond bij Martin Bucer, in: Wegen en gestalten in het
Gereformeerd Protestantisme. Een bundel studies over de geschiedenis van het Gere-
formeerd Protestantisme aangeboden aan Prof. Dr. S. van der Linde bij zijn afscheid als
gewoon hoogleraar aan de Rijksuniversiteit te Utrecht, Amsterdam 1976, 47-60. Re-
ventlow, 145-149.

8 Bereits Lang, 41, bemerkte, daB die ,theokratische Anschauung” Bucers in seiner
»Stellung zum alttestamentlichen Gesetze” begriindet sei. Miiller, Hermeneutik, 212,
bezeichnet diese exemplarische Bedeutung des atl. Gottesvolkes — m.E. recht ungliick-
lich - als ,historische Typologie“. Da damit nicht das gemeint ist, was zumeist unter
Typologie verstanden wird (hier spricht er von ,Weissagungstypologie’), zeigen seine
Ausfiihrungen: ,Das Gottesvolk Alten und Neuen Testamentes befindet sich jeweils in
der gleichen Situation vor Gott; der neutestamentlichen Gemeinde ist deshalb in der
Heiligen Schrift Alten Testamentes in einer eindrucksvollen Weise ein Lehrbuch an die
Hand gegeben, aus dem sie aufgrund der gedeuteten Geschichte des israelitischen Vol-
kes sehen kann, wie Gott mit den Frommen und wie er mit den Gottlosen verfahrt.
M.a.W. das alttestamentliche Gottesvolk ist der Typus der neutestamentlichen Gemeinde, an dem
Gottes Urteil und Handeln in einer paradigmatischen Weise sichtbar wird.“ (Ebda, Hervorhe-
bung im Original). Mit diesen Ausfiihrungen paraphrasiert er fast die einleitenden Be-
merkungen Bucers zu seiner (posthum im Druck erschienenen) Auslegung des Richter-
Buches: ,VISVM est non inutile si explicarem libros historicos Sacrorum Bibliorum: ii
enim cum doctrina, Sacra exempla habent, et vim excitandi nos, nostrosque animos.
Ergo exordium faciemus a libro Iudicum. In Sacris autem historiis semper est facienda
anagoge ad Christum, vt agnoscamus in his exemplis quae commemorantur, esse ex-
emplum et typum nobis propositum: [...] Vnum hoc notemus, in hoc populo esse nobis
propositum exemplum, vt idem a Deo expectamus per mediatorem Christum: bona
quidem, si bona fecerimus: mala, si mala.” (D. Martini Buceri in librum Iudicum Enar-
rationes, in: Ders.: Psalmorum libri quinque ad Hebraicam veritatem traducti, ... Genf
[Robertus Stephanus] 1554, S. 473-522, 473). Vgl. dazu zusammenfassend Reventlow,
149-160.

%0 Moglicherweise muB auch noch ein vierter Grund ins Auge gefat werden.
Roussel, Martin Bucer, 159-160, hebt Bucers Benutzung der antiken Rhetorik in der
Exegese hervor; dhnlich: Ders. in: Guy Bedouelle/Bernard Roussel (Hg.): Le temps de la
Réformes et la Bible (Bible de tous les temps 5), Paris 1989, 220, fiir die ,école rhénane”
der Exegese des 16. Jhs.: ,La rhétorique et la dialectique ,classiques’ sont des outils uti-
les, sans plus.” Nach Hobbs, Bucer und die Bibel, 31, benutzte er Cicero und Quintilian.
Es wire daher denkbar, daR er den Begriff figura im Sinne der antiken Rhetorik ver-
stand. Im Gegensatz zum spezifisch christlichen Gebrauch des Wortes, in dem es dem
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Die im letzten Abschnitt dargestellten Unterschiede der exegetischen Me-
thoden beider Kontrahenten waren weit entfernt davon, ein rein akademi-
sches Problem zu sein. Die unterschiedlichen Exegesen implizieren bereits
verschiedene Bewertungen des Alten Testaments im Christentum, die sich
unmittelbar auf das jeweilige Obrigkeitsverstindnis der beiden Autoren
auswirken. Damit kommen wir zum Kernpunkt der Untersuchung.

Wie wir sahen, steht Martin Bucers Betonung des Literalsinns der allego-
rischen Auslegung Sebastian Francks diametral gegeniiber. Da beide Theo-
logen die aus ihren Exegesen gewonnenen Einsichten konsequent auf ihre
zeitgenossische Situation beziehen, schlagt dieser Gegensatz auf die christ-
liche Lebensfiihrung oder doch zumindest auf das Ideal, welches man von
ihr zeichnet, durch. Mit alttestamentlicher Strenge fordert Bucer, ein Vor-
gehen der Obrigkeit gegen diejenigen, die die Ausiibung des wahren Got-
tesdienstes verhindern. In den Dialogi hatte sein alter ego Fridlieb, ausge-
hend von Bibelstellen wie Dtn 13, argumentiert, was bereits fiir das alte
Gottesvolk gegolten habe, miisse um so mehr fiir das neue gelten. Diese
Argumentation a minori®! kann sein Gesprachspartner Sinnprecht (vorerst
jedenfalls) nicht akzeptieren:

,Lieber FEridlieb, sag mir doch, ists dein ernst, das du Christlich achtest, das unsere obe-
ren in der straff der falschen leer und Gotesdienst sich der strenge hielten, die Mose ge-
beiitet?*%?

Die Antwort setzt wohl nicht nur den Fragesteller in Erstaunen: ,Ja, ich
entlich.“?3 Und ein Stiick weiter duRert Fridlieb gar die Hoffnung, daff ,un-
sere Christlichen oberen mit irem eyfer und ernst dem gesatz Mose vil
naher kommen“ werden, ,dann bey den alten ye geschehen ist“*%. Bucer
macht zwar einige Einschrankungen und Kautelen®®, doch da er in der Re-

Begriff typus entspricht, versteht Quintilian, der einfluBreichste Theoretiker der antiken
Rhetorik, unter figura ,jede Formung der Rede, die vom gewohnlichen und ndchstlie-
genden Gebrauch abweicht” (Auerbach, 448, ebda, 447-449, eine knappe Zusammen-
fassung von Quintilians Position). Auerbach, 436-464, hat diesen Bruch in der Wortge-
schichte zwischen heidnischer Antike und christlichen Autoren gut verdeutlicht. Mit
dem antiken Begriff hitte Bucer zu Recht die Position Sinnprechts/Francks zuriickwei-
sen konnen. Allerdings spielt nach Miiller, Hermeneutik, 103, ,die Erdrterung speziel-
ler Fragen der Rhetorik fiir Bucers Hermeneutik keine Rolle”.

91 PFridlieb beruft sich auf diese scholastische Argumentationsfigur explizit zwar nur
bei der Anfiihrung von Belegstellen aus der heidnischen Antike, um Sinnprechts Ein-
wurf, hier sei a contrario zu argumentieren, vom Tisch zu wischen (Dialogi, 114, 5-17),
seine Beweisfithrung lauft aber beim AT genauso, wie zu zeigen sein wird. Zu diesen
scholastischen Termini s. ebda, Anm. 415.

2 Dialogi, 138, 18-20.

9 Dialogi, 138, 21.

%4 Dialogi, 139, 33-34.

95 7.B.: Dialogi, 131, 13-25; 139, 3-7; 141, 33-36.
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ligion das hochste Gut und somit in ihrem Schutz und ihrer Pflege die vor-
nehmste Aufgabe der Obrigkeit sieht®®, kann er fragen:

Derohalb, wa bey uns ain gleiche oberkait ist als dann die Kiinig haben und es fiele ain
Statt, so under solcher oberkait ware, vom waren Gottesdienst ab, richtet ainen fal-
schen an und wolte sich von solchem gotlosen fiirhaben nit abwenden lassen, warumb
solte ain Christlicher Kiinig oder andere gemaine landsregenten nicht wider ain soliche
Statt ziehen und sy so vil ernstlicher straffen, dann man die eiissere auffrir straffet, so-
vil solch offentlich abfallen und aufriiren in Gottesdienst verderblicher ist dann in an-
deren eiisseren dingen?“%’

Man kann Sebastian Franck zwar eine falsche konfessionelle Einordnung
Martin Bucers, aber kaum Ubertreibung vorwerfen, wenn er dessen Posi-
tion in dieser Frage so zusammenfaft:

,Vnd meynet diser new Euangelist, der ein blitigen friede, Christum vnd Euangelium
verkiindet, wann ein Fiirst aul Christenlichem eyfer ein Statt, so vonn dem glauben
(das ist von der Romischen kirchen) abfiel, Gberziihe vnd sein schwert auff sein hiifft
giirttet vnd diese Statt bekrieget, wie Got Deut. xiij. anzeiget, der wiirde ohne zweyftel

ein kron im Himmel verdienen, vnd Gott ein treffenlich wolgefallen darab haben
et

Hier setzt die Kritik an, die nicht nur — im Unterschied zur Kritik an Luther
(s.0. S. 349) — eine Gegenposition zu formulieren weiB, die den Kern der
Auseinandersetzung trifft, sondern auch iiber das vierte Kapitel hinaus das
ganze Kriegbiichlin durchzieht (s.0. Anm. 77)°°. Die allegorisierende Exege-

96 Religion als vornehmste Aufgabe der Obrigkeit: z.B. Dialogi, 114, 20-27; 125, 34—
38.

97 Dialogi, 121, 14-20.

98 Krieghiichlin, 131". Miiller, Krieg-Biichlin, 44, erklért den falschen Hinweis auf
den Abfall vom Katholizismus mit Francks Verschleierungsabsicht. Eilert, 207, sieht
darin eine Diskreditierung von Bucers Theologie. Tatsdchlich wird in den Dialogi der
Kampf gegen Stadte, die katholisch geblieben sind, diskutiert (Ebda, 121, 9-25). Eine
shnliche Verdrehung, die sich Franck in seiner Chronik, Ketzerchronik, 209", beim Re-
ferat von Augustins Stellung zum Zwang gegen Ketzer zuschulden kommen 1d8t, wirft
ihm Bucer in den Dialogi (134, 20 — 135, 5; vgl. dazu: de Kroon, Bucerus Interpres) vor.
Es stellt sich die Frage, ob hier Absicht oder vielleicht nur (fiir die Zeit kaum erstaun-
lich) unsaubere Arbeit vorliegt. Denkbar wire auch, daR Franck Bucer hier den Spiegel
vorhilt. Eine Schwachstelle in dessen/Fridliebs Argumentation ist der Punkt, daf als
gesichert und konsensfahig vorausgesetzt wird, was als gut und was als schlecht {im
Gottesdienst etc.) zu bewerten sei. Bei den drei Gesprachspartnern, welche divergie-
renden Positionen sie im einzelnen gegeneinander auch immer einnehmen magen, be-
steht hier weitestgehend Einigkeit: Der Papismus ist schlecht und blasphemisch. In ge-
wisser Weise bildet diese fraglos akzeptierte Voraussetzung die Grundlage fiir den gan-
zen Gedankengang der Dialogi. Diese Sicherheit fehlt Franck, wie sein Vorwort zur Ket-
zerchronik, 81Y-84Y, zeigt. So kann er gedanklich den SpieR umdrehen: wiirden die Alt-
gldubigen ebenso argumentieren wie Bucer es tut, diirften und miiBten sie protestanti-
sche Stidte, also etwa Stralburg, mit Stumpf und Stiel ausrotten.

99 Wenn Miiller, Krieg-Biichlin, 46-47 urteilt: ,Obwohl sich Franck also hier, wie
sehr héufig in seiner Friedensschrift, eigentlich im ,Gesprach’ mit Luther befindet, ver-
quickt sich dieses doch mit der oben erwdhnten grundsatzlichen Polemik gegen Bu-
cer.“, und Weigelt, Luther, 88, ihn nicht nur zustimmend zitiert, sondern noch (ebda,
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se Sebastian Francks betont, im Gegensatz zu Bucer!??, stark die Zasur, die
die Inkarnation und Verkiindigung Christi fiir die Auslegung des Alten Te-
staments bedeutet:

,Du miiRtest lang warten, bik dir Got im newen Testament wie jenen im alten, figurli-
chen, hingelegten, auf3geniitzten Testament ein Propheten vnd sein wort schicken
werd, wie wo, wann vnd mit wem du leiblich kriegen solt. [...] Das gantz gesatz Mosi ist
versetzt in geyst vind eynigkeyt, also auch die krieg wie das reich vnd priesterthumb Is-
raels in geyst verhept, das es yetz alles auff ein newe weil3 angericht, geschicht vnd er-
filt wirdt, nemlich im geyst vind nimmer leiblich im fleysch wie im alten. die figur hat
ein ennde, die warheit, so der heylig Geist ist, ist angangen. Also wirt das gantz gesatz
Mosi jetz erfult, das kein tittel daruon felt.!0!

Ein Christ kann nicht mehr, wie dies der StraBburger tut, a minori, sondern
nur noch a contrario'®? mit dem Alten Testament argumentieren:

»Darumb volget viel mer das widerspil mit Israel durch aul, alls Israel hat kriegt im al-
tenn Testament, darumb kriegen wir inn dem newenn nit. dann weyl das ganntz prie-
sterthumb ist auffgehebt, so muf auch das gantz gesatz vnnd Reych Israels auffgehebt
vnd in geyst vbersetzt sein. Also das vom alten in das new Testament kein consequentz,
sonder vil mehr daz widerspil, ein Antithesis, volgt: das ist dort, darumb da nit, vand
nitt: darumb da auch.“!%?

Diesen Gegensatz findet er beispielhaft in einer Erzdhlung aus dem Lukas-
evangelium (Lk 9,51-56) zum Ausdruck gebracht, die nicht nur das Krieg-
biichlin anfiihrt, sondern die bereits Martin Bucer dem Sinnprecht in den
Mund legt!%4: Jesus 14Bt nicht, wie seine Jiinger von ihm erwarten, Feuer

90) verallgemeinert: ,Wie Gerhard Miiller mit Recht bemerkt hat, stellt Francks Frie-
densschrift uber weite Strecken ein ,Gesprach’ mit Luther dar”, schliefSlich im folgen-
den auch noch suggeriert, die Heranziehung Bucers habe lediglich zur ,Mystifikation”
und Unkenntlichmachung des Wittenbergers gedient, kann man fragen, ob die Verhalt-
nisse nicht eigentlich umgekehrt liegen — zumal mit Blick auf die doch eher magere
Beute, die Weigelt bei der Suche nach der Luther-Rezeption im Kriegbiichlin zusam-
mengetragen hat.

100 Dieser stellt in den Dialogi, 122, 6-8, die lediglich rhetorisch gemeinte Frage: ,Ist
nun aber der Gott, der den ernst durch den Mose erforderet hat, nit noch Got und noch
seines sinnes wie von altem?“ Vgl. dagegen Francks Sicht o. §. 342-344.

101 Kriegbiichlin, 112¥-113".

102 Diesen Begriff iibernehmen wir aus Bucers Dialogi (114,9), um den Gegensatz
der beiden Kontrahenten deutlicher herauszustellen. Dafl Franck auf diese Weise argu-
mentiert, auch wenn er den Fachbegriff (dazu o. Anm. 91) nicht benutzt, macht das
folgende Zitat wohl hinreichend deutlich.

103 Kriegbiichlin, 175Y-176".

104 ginnp: Wisset ir aber nit, lieben brider, wie der Herr Jesus seine junger betra-
wete, Da sy wolten sagen, daR das fetir vom hymel fallen solte und die Samariter ver-
brennen, die sy nitt hatten beherbergen wéllen, wie der Helias gethon hatte den diene-
ren des Kiinigs Achabs, die in fahen solten? Sprach da nit der Herr zi1 den zornigen jun-
geren: Wissent ir nitt, welches gaysts kinder ir seind? Des menschen Sun ist nit kom-
men, der menschen seelen zli verderben, sonder zu erhalten.” Fridlieb/Bucer ldRt sich
nicht dazu bewegen, hier einen Unterschied zwischen AT und NT zuzugeben, sondern
versucht, den Gegensatz wegzuinterpretieren: ,Frid: Ach Sinnprecht, das ware gar ain
unzeytiger eyfer der junger, da sy wolten ain gantzen Marck verbrennen darumb, das
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vom Himmel auf das Dorf der ungastlichen Samariter fallen, sondern weist
dieses Ansinnen scharf von sich:

«[...] weyl die andacht vnnd der kriegerisch geyst Mosi ist auffgehaben vnd in Christo
in eytel fried verwendt. der will nicht, daR das fewr von dem himmel steig (wie die
Apostel auff Judisch vnd Elijsch munier eyferten) vand die Gottlosen Heyden, seine
feinndt, verbrenne, sonder sagt, er sey nit kommen yemandt zii verderben, sonder ye-
dermann zu erleuchtenn, helffen, verzeihen vnd silig z&t machen, Luce ix. xix.“105

Der Bezug zum Alten Testament wird durch einen Zusatz zu Lk 9,54 ge-
schaffen: ,Als die Jiinger Jakobus und Johannes das sahen, sagten sie: Herr,
sollen wir befehlen, daf} Feuer vom Himmel fillt und sie vernichtet?*, der
sich in den modernen Ausgaben in der Regel nicht mehr findet, aber in
dem von Franck benutzten Bibeltext gestanden haben diirfte: , ... wie auch
Elias getan hat” (vgl. 2Ko6n 1,9-12). Zusammen mit einem weiteren Zusatz
zu Lk 9,55: ... und sprach: Ihr wiRt nicht, welches Geistes ihr seid, denn
der Sohn des Menschen ist nicht gekommen, Menschenleben zu verder-
ben, sondern zu retten”, wird so der Gegensatz zum Alten Bund beschwo-
ren; 10

man inen da hat herberg abgeschlagen. Elias handel war weyt ain ander ding, namlich
ain wunderwerck, dadurch der abgotisch Kiinig Achab und seine abgétische diener sol-
ten gerochen und damit ain zaichen gegeben werden des waren glaubens und Gottes-
diensts, den der frumm Helias verthadinget.” (beide Zitate: Dialogi, 118, 10-20).

105 Kriegbiichlin, 185". Die Ahnlichkeit mit dem in der vorangehenden Anm. zitier-
ten Passus ist in der Tat frappierend. Man méchte annehmen, Bucer habe seine Formu-
lierung aus einer fritheren Schrift Francks entnommen, oder Franck habe die Stelle sei-
nerseits aus den Dialogi entlehnt. Allerdings scheint die Argumentation mit dieser Bi-
belstelle recht beliebt gewesen zu sein. Bucer hatte bereits ganz dhnlich gegen Anton
Engelbrecht (Bucers Widerlegung des Berichtes von Engelbrecht [Nach dem 18. De-
zember 1533], ed. Marijn de Kroon, in: BDS 5, 432-501, 468,3-10) und gegen Clemens
Ziegler (Contra Ziegleri hospitis male grati Libellum famosum quem inscripsit
SYNODVS Martini Buceri Scholia, ed. Marijn de Kroon, in: BDS 5, 512-526, 518,18-
519,2) argumentieren miissen.

19 Diese Anspielung auf Lk 9,54-55 mit den Zusitzen liBt Schliisse auf den von
Franck benutzten Bibeltext (jedenfalls fiir das NT) zu. Die Zusitze finden sich nicht in
der Vulgata, aber im griechischen NT und der lateinischen Neuiibersetzung des Eras-
mus (Ders.: Novum Testamentum, ed. Johannes Clericus [=Desiderii Erasmi Roteroda-
mi opera omnia 6], Leiden 1705, ND Hildesheim 1962, 272A). Von dort diirften sie in
Luthers Ubersetzung gekommen sein (Ders.: Das Newe Testament Deutzsch, in: WA DB
6, 256). Miiller, Krieg-Biichlin, 313, Anm. 577, nimmt an, daf® Franck die Bibelzitate
nach der Vulgata selbst iibersetzt hat. Dafiir spricht das mehrmalige Auftauchen lat. Bi-
belzitate im deutschen Text. Unsere Beobachtung und der Umstand, daR Franck sich im
Kriegbiichlin, 175", ausdriicklich auf die Annotationes des Erasmus (in seiner Ausgabe
des NT) bezieht, sprechen dafiir, daR er fiir das NT dessen modernere lateinische Fas-
sung benutzt hat. In seinen Paraphrases, 373CD, legt Erasmus die Stelle ganz ahnlich
wie Franck aus: ,Jesus autem [...] dicens: Nolite vobis Eliae factum in exemplum voca-
re. Ille spiritu ductus, ejus temporis perdidit impios. Vos autem nondum intelligitis, cu-
jus spiritus vos esse oporteat. Mansuetior est Euangelicus ille spiritus. Erit olim vindic-
tae tempus, interim Filius hominis venit, non ut perdat animas, sed ut servet.“ (Para-
phrase zu Lk 9,55-56). Ein Problem stellt die Anfithrung von Lk 19 am Ende des aus
dem Kriegbiichlin zitierten Passus dar. Gemeint ist jedenfalls Lk 19,10, ein Vers, der dem
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Wir hatten die Bibelexegese des Krieghiichlin als traditionell bezeichnet.
Weniger traditionell ist die Konsequenz, mit der die durch sie gewonnenen
Einsichten in die christliche Ethik {ibernommen werden. Wie wir gesehen
haben, hatte das Decretum Gratiani im ersten capitulum der ersten quaestio
der causa die allegorisierende Erklarung der Kriege Israels angefiihrt (s.o.
Anm. 78). Verfolgen wir das Fiir und Wider der Autoritdten in dieser causa
weiter, stellen wir fest, da3 bereits die zweite quaestio mit einem Zitat been-
det wird, das den Krieg des Gottesvolkes fiir gerecht erklart!%7,

Das Kriegbiichlin hat im fiinften Kapitel anhand der Kampfe Israels die
Frage nach dem gerechten Krieg zu beantworten gesucht. In zwei Punkten
unterscheidet sich seine Antwort jedoch von der des Kirchenrechts: Zum
einen hat Franck nicht nur die MeRlatte so hoch gehidngt, daR, wie er selbst
betont (s.0. Anm. 25), kein zeitgenossischer Krieg de facto diesen Ansprii-
chen gentigen kann, sondern er hat auch die Auswahlkriterien eng an die
einmalige Situation Israels unter Gottes Fiihrung gebunden, nicht an das
ius humanae societatis. Zum anderen fithrt er die durch das ganze Kapitel an-
gestellten Uberlegungen schlieBlich ad absurdum, indem er auf den ganz
anderen Geist des Neuen Testamentes verweist: Die gerade untersuchte Ar-
gumentation mit Lk 9,54-55 bildet den Schluf seiner Ausfiihrungen zum
gerechten Krieg.

In einer weiteren Hinsicht erweist sich das Werk als ungewohnlich kon-
sequent. Erasmus folgend fragt sich Sebastian Franck, warum zwar die jii-
dischen Kultgesetze, Speiseverbote, die Vielehe und anderes allegorisch ge-
deutet werden, die Kriege der Juden jedoch im buchstablichen Verstand als
Rechtfertigung des Kriegfiihrens von Christen herhalten miiRten:

#[...] ist kriegen den Juden noch recht, so ist auch viel weyber haben, den scheydtbrieff
geben auch recht. dann probieret daz alt Testament eins, so probiert es das ander auch.
mit der weil wollen wir das ganntz Aaronisch priesterthumb, das reich Israhel vond
das gantz Gesatz Mosi wider auffrichten [...]“108

Hier zeigt sich ein christozentrischer Ernst und eine Konsequenz in der Ar-
gumentation, die Christi Lehre und Leben als einzige Richtschnur fiir den
Glaubigen gelten lassen. Im krassen Gegensatz zu Bucer, der seine Argu-
mente nicht nur aus dem Alten Testament, sondern auch aus der heidni-
schen Antike und dem réomischen Recht holt!%?, steht bei Franck ein solus
Christus, wenn es um den MaBRstab christlicher Ethik geht:

Zusatz zu 9,55 recht ahnlich ist. Vielleicht fiihrt Franck ihn nur als Parallelstelle an, um
moglicherweise die von Erasmus in seinen textkritischen Annotationes zum NT (ebda,
271D) erwahnte unsichere Bezeugung des Zusatzes zu V 55 auszugleichen (Erasmus
selbst spricht ebda eine evtl. Ubernahme von Mt 18,11 an).

107 Decretum Gratiani, C.23 q.2 ¢.3; Friedberg 1, 895: ,Notandum sane est, quem-
admodum iusta bella gerebantur a filiis Israel contra Amorreos. Innoxius enim transitus
negabatur, qui iure humanae societatis equissimo patere debebat.”

108 Kriegbiichlin, 90". Vgl. Erasmus, Dulce bellum inexpertis, 963B.

109 Zur Antike: Dialogi, 113-114. Zum romischen Recht: z.B. ebda, 107, 10-14. Vgl.
auch ebda, 67-68. Zur Offenheit Bucers gegentiber der heidnischen Antike s. Revent-
low, 143-144,
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.Sprichst du: die Keyserlich recht lassen krieg als notig vnd dapfer dinng zii, gewalt mit
gewalt ztiuertreiben. Antwort: man fragt hie nit was weltlich recht, sonder waz Chri-
stus zu laf. [...] man gibt auch hie nit auff Mosen mit seinem kriegerischen gesatz, son-
der fraget, wie man hie mit Christo ins felde ziehen vnd kriegen woll.“110

Die Antwort des Krieghiichlin ist einfach: Mit Christus kann man nicht
kriegfiihren.

VI.

Alle, denen noch nicht aufgegangen ist, daf® und wie der neue Geist Christi
weht, eifern noch nach ,jiidischer Manier’ mit alttestamentlicher Schirfe
und folgen dem Gesetz. Sebastian Franck bezeichnet sie als Ebioniten!!?,
eine Ketzerei, fiir die er ausnahmsweise iiberhaupt keine Sympathie aufzu-
bringen vermag:

»Paulus weildt nicht auff Mosem vnd sagt: kriegen, sigen etc., wie inn Mose fiirgeschrie-
ben, Ja er sagt frey, Gal. v., wo wir Mosem in einem stiick annemen vnd ztilassen, so
seien wir des gantzen gesatzes gefangner, vnd ermanet vns so hoch in der freiheyt des
Geystes [...] zu bestehen, das wir vonseren nack niimmer vnnder das Gesatz geben,
welche Ebionis ketzerey die aller altest ist vnd biR auff dise stundt nie vom plan kom-
men [...] Niemandt kan sich vor dieser ketzerey vnnd Teuffel gentigsam hititten, [...]
Wie z{i vnsern zeitten auch auff der ban vmbgehet, das die Christen redtlich mit Mosi
geleychet werden, vnnd schon vor der thiir gewesen, daz man auf vermog der ge-
schrifft die Gotlosen sol zl todt schlagen, ya bei der seel seligkeyt den erdtboden seu-
bern, [

Franck beschlieft diesen Gedankengang mit der Bemerkung: ,da wolte der
Teutfel mit Mosi hin, das die welte in Gottes namen voller mordt, krieg vnd
bltt wiirde. Gott wolle jhm stewren. Amen“!!3. Es kann kein Zweifel beste-
hen, daB Sebastian Franck den StraBburger unter jene ,etliche Ebioniter”
(s.0.S. 341) zdhlte, die die Jugend in den Krieg trieben. Das Kriegbiichlin be-
zeichnet ihn daher nicht nur als ,new Euangelist, der ein blutigen friede,
Christum vnd Euangelium” verkiinde (s.o. S. 348), sondern auch als ,die-
ner” und ,Euangelisten” des ,gewapneten Mosi“!14,

Man wird sagen miissen, daf diese metaphorische Beschreibung Martin
Bucers — im Horizont der damaligen Theologie - gleich in dreifacher Hin-
sicht ihre Berechtigung hatte. Zum einen galten diejenigen, die, wie er, zu
sehr am tdtenden Buchstaben (2Kor 3,6) des Gesetzes hingen, indem sie in
der Exegese des Alten Testaments den Literalsinn massiv in den Vorder-

10 Kriegbiichlin, 88¥-89".

11 7u den Ebioniten s.: Georg Strecker: Ebioniten, in: RAC 4, 487-500. Franck cha-
rakterisiert sie in seiner Chronik folgendermafBen: ,ANno. lxxxiiij. vinder Domiciano
dem keyser vnd Cleto dem Bapst lert Ebion, Paulus wer ein abtrinniger vom gesetz,
Christus wer alleyn gerechter, volkummner mensch. Dise hielten das gesatz vnnd be-
schneidung noch.” (Ebda, Ketzerchronik, 143%).

112 Kriegbiichlin, 181¥-182",

13 Kriegbiichlin, 182F.

114 Kriegbiichlin, 1317,
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grund stellten und der allegorisierenden Bibelauslegung betont skeptisch
gegeniiberstanden, als ,judaisierend’.!!® ,Legunt itaque, et non intellegunt
Christum” — so hatte schon Augustins Verdikt iiber die Juden gelautet, die
in ihrer Heiligen Schrift die doch uniibersehbaren Hinweise auf Jesus Chri-
stus iibersahen!!é, Die christliche Theologie war ihm — bis auf die wenigen
Judaisierenden’ — darin gefolgt, und auch Franck hitte seine Kritik an Bu-
cer gut unter diesem Schlagwort subsumieren konnen.

Zum anderen hatte Erasmus von Rotterdam, bewundertes Vorbild und
eine der Hauptquellen fiir Sebastian Franck und sein Kriegbiichlin des Frie-
des, all jene (und besonders die Bettelmonche) als die neuen ,Juden’ de-
nunziert, die, statt dem schlichten Vorbild Jesu durch einen zur ethischen
Vervollkommnung fithrenden Lebenswandel zu folgen, ein ,neues Gesetz’
befolgten mit Fasten, Nachtwachen, Psalmensingen und dergleichen
mehr!17. Uberhaupt alle auf dulere Formen und institutionalisierte From-
migkeit bedachte Religionsausiibung, die es (so wird ihr jedenfalls unter-
stellt) an innerer Teilnahme fehlen 1aBt, fallt bei Erasmus wie bei Franck!18
unter dieses Verdikt. AuRerer Zwang in Fragen der Religion ist ihnen syn-
onym mit alttestamentlicher Gesetzlichkeit'!?. Gegen diese Position kamp-
fen das zweite bis fiinfte Gesprich der Dialogi. Zwar konnte man Bucer
kaum vorwerfen, zu den Formen mittelalterlicher monastischer Frommig-
keit zuriickkehren zu wollen, aber — schlimmer noch — er wollte das alte
Gesetz, von dem doch das Kriegbiichlin nicht miide wurde zu betonen, daf®
es (jedenfalls dem Buchstaben nach) abgetan sei, angewendet wissen.

Sebastian Franck sieht — drittens — ,jiidische Manier’ gerade da gegeben,
wo der StraRburger Reformator wie der ,rauhe Mose“'?° das Gesetz mit al-

115 Hobbs, Psalm 22, 144-145. Selbst Erasmus meinte noch warnen zu miissen:
,[...] aut ne renascentibus Hebraeorum literis, Judaismus meditetur per occasionem
reviviscere: qua peste nihil adversius nihilque infensius inveniri potest doctrinae Chri-
sti* (An Wolfgang Capito, 26. Febr. 1516/17, in: Opus Epistolarum Des. Erasmi Rotero-
dami, ed. P. S. Allen, 2, Oxford 1910, Nr. 541, 487-492, 491, 137-139). Vgl. Hobbs,
ebda.

116 In Ps LXIV.6, ed. E. Dekkers/J. Fraipont; CChr.SL 39, 829, 78. Zu dieser und zahl-
reichen dhnlichen Stellen bei Augustin: Bernhard Blumenkranz: Die Judenpredigt Au-
gustins. Ein Beitrag zur Geschichte der jiidisch-christlichen Beziehungen in den ersten
Jahrhunderten (Basler Betrdge zur Geschichtswissenschaft 25), Basel 1946, ND Paris
1973, 163-164.178.

117 Erasmus von Rotterdam: Moriae Encomium id est stultitie laus, ed. Clarence H.
Miller, in: Opera omnia Desiderii Erasmi Roterodami IV,3, Amsterdam-Oxford 1979,
162, 569-571.

118 Wie Erasmus lehnt Franck den Einsatz von Krieg und Zwangsmitteln gegen die
Tiirken ab. Bekehrte man die Tiirken mit Zwang, so argumentiert er, ware ihr Christen-
tum nur duRerer Schein, aus Angst vor Repressionen gewahrt, und es kdme soweit,
_das man weder liebet noch glaubet, vnd wirt auB dem Christenthumb ein Juden-
thumb gemacht” (Kriegbiichlin, 99Y).

119 Hier benutzt Franck auch in anderen Zusammenhéngen, namlich im Blick auf
die geistlichen Ritterorden, die Metaphorik des ,gewappneten Moses": ,Wo, sprich ich,
kommet dieser bliit orden in das new Testament mit seinem Mosaischen schwerdt?”
(Kriegbiichlin, 124Y).

120 piege Formulierung legt Bucer Sinnprecht in den Mund (Dialogi, 131, 1-2).
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ler Strenge seinem Buchstaben statt seinem Geist folgend zur Aufrichtung
des wahren und zur Abstellung des abergldubischen und blasphemischen
Gottesdienstes anwenden will.!2!

Das Kriegbiichlin des Friedes zeigt das Obrigkeitsverstdndnis Martin Bucers
im Spiegel eines seiner zeitgenossischen Gegner. Dieser Spiegel gibt das Bild
verzerrt wieder, weil er nur die dunkle, zu Intoleranz und Zwang tendie-
rende Seite dieses Denkens sichtbar macht. Trotzdem kann nicht die Rede
davon sein, daR der StraRburger Reformator in ihm nicht mehr zu erken-
nen sei. Gerade Marijn de Kroon hat auf die Probleme und Aporien, die
Bucers Argumentation in den Dialogi aufwirft, aufmerksam gemacht!?2.
Martin Bucer war nicht nur der konziliant argumentierende und Verséh-
nung stiftende Fridlieb, als den er sich in den Dialogi portratierte, sondern
auch — um mit Sebastian Franck zu reden — der Evangelist des gewappneten
Moses.!?3

121 Eg mag liberzogen sein, wenn Friedrich Niewohner: Warum iibersetzte Seba-
stian Franck Moses Ben Jacob aus Coucy? in: Miiller (Hg.), Franck, 273-292, 291-292,
aus dem ,BeschluR“ von Francks Sechshundert Dreyzehen Gebot und Verpot der Juden
(1537) schlieft, Sebastian Franck habe sich fiir ,den neuen Origenes” (ebda, 291; Hervor-
hebung im Original), gehalten. Die Berufung des Donauwdérthers auf den Alexandriner
als Meister der Allegorese ist jedoch gerade an diesem Ort programmatisch.

122 Studien, 24-36, bes. 32-36.

123 AbschlieRend sei darauf hingewiesen, daR der Streit zwischen Martin Bucer und
Sebastian Franck um die Geltung des mosaischen Gesetzes nicht isoliert im 16. Jh. da-
steht, wie Joseph Lecler: Littéralisme biblique et typologie au XVI® siecle. L’Ancien Te-
stament dans les controverses protestantes sur la liberté religieuse, in: Recherches de
science religieuse 41 (1953), 76-95, zeigt. Mit Blick auf die Argumentation mit der
Schérfe des atl. Gesetzes spricht Lecler, 77, von einer ,renaissance de la Loi mosaique”.
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Der HI. Stuhl
und der Vertrag von Versailles

Stefan Samerski

1. Die Ausgangssituation

Das Ende des Ersten Weltkriegs stiirzte Deutschland in eine schwere Krise.
Militarischer MiRerfolg, Kapitulation und Besetzung belasteten die deut-
sche Innenpolitik ebenso wie die Abdankung des Kaisers und die Novem-
berrevolution. Dem Zusammenbruch des gesellschaftlichen und politi-
schen Systems der Nation entsprach die internationale Isolierung und Ver-
femung Deutschlands, die in den Friedensbedingungen von Versailles
deutlich zum Ausdruck kamen.! Kriegsbedingte MaBnahmen, Besatzung
und wirtschaftliche Knebelung legten der deutschen AuRenpolitik weitere
Beschriankungen auf. Unter solch widrigen Umstdnden konnte das Deut-
sche Reich effiziente politische Kooperation nur unter den neutralen
Michten finden, zu deren bedeutenstem Vertreter der HI. Stuhl avancier-
te.2 Die Romische Kurie hatte sich namlich in den Kriegsjahren aufgrund
ihrer Unparteilichkeit, Friedensinitiativen und zahlreichen caritativen Be-
mithungen, die allerdings erst in den ersten Nachkriegsjahren allgemeine
Anerkennung fanden, weltweites auBenpolitisches Prestige erworben.?
Auch in der {iberwiegend protestantisch gepragten politischen Fiih-
rungsschicht Deutschlands regte sich seit 1917 zunehmendes Interesse an
vatikanischen Kontakten. Bereits in der ersten Jahreshalfte 1917 tauchten

! ygl. P. Kriiger, Versailles. Deutsche AuRenpolitik zwischen Revisionismus und
Friedenssicherung, Miinchen 1986, S. 10.

2 vgl. D. Golombek, Die politische Vorgeschichte des Preufenkonkordats (1929)
(= Verdffentlichungen der Kommission fir Zeitgeschichte, Reihe B, Bd. 4), Mainz
1970, S. XXIII-XXIV; St. A. Stehlin, Weimar and the Vatican 1919-1933. German-vati-
can diplomatic relations in the Interwar Years, Princeton/New Jersey 1983, S. 3. Grupp
gibt zwar an, daB sich Deutschland auf die Gruppe der Neutralen konzentrierte, er-
wihnt darunter aber den HI. Stuhl nicht: P. Grupp, Deutsche AuRenpolitik im Schatten
von Versailles 1918-1920. Zur Politik des Auswartigen Amts vom Ende des Ersten
Weltkriegs und der Novemberrevolution bis zum Inkrafttreten des Versailler Vertrags,
Paderborn 1988, S. 173.

3 vgl. Stehlin (Anm. 2), S. 21; G. Schreiber, Deutsche Kirchenpolitik nach dem er-
sten Weltkrieg. Gestalten und Geschehnisse der Novemberrevolution 1918 und der
Weimarer Republik, in: Historisches Jahrbuch 70 (1950), S. 296-333, bes. 309.
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auf deutscher Seite Plane zur Errichtung einer permanenten Nuntiatur in
Berlin auf, die jedoch an formellen Hindernissen und dem Widerstand
Bayerns scheiterten.* Dieser Wendepunkt im deutsch-vatikanischen Ver-
hiltnis hatte seine tiefere Ursache im Schreiben Deutschlands und seiner
Verbiindeten vom 12. Dezember 1916, welches ihre Verhandlungsbereit-
schaft tiber einen dauerhaften Frieden und die Mitwirkung des HI. Stuhls
signalisierte. Daraufhin erlie Benedikt XV. (1914-1922) die Friedensnote
vom 1. August 1917, ohne dabei seine Unparteilichkeit aufzugeben.® Ge-
rade aber diese Haltung verursachte das Scheitern seiner Initiative, da beide
kriegfiithrenden Seiten erwarteten, daR die papstliche Botschaft den jewei-
ligen Gegner verurteilte.® Seit dem Besuch des neuen bayerischen Nuntius
in Berlin im Juni 1917 konnte das Deutsche Reich zumindest aber davon
ausgehen, da die Kurie grundsitzlich zur Vermittlung gegeniiber den Al-
liierten bereit war.” Aber erst gegen Ende des Krieges entwickelte sich in
fihrenden politischen Kreisen Deutschlands gréReres Verstindnis und
Wertschdtzung fiir die Haltung der Kurie. Der neue Nuntius in Miinchen
und vatikanische Deutschlandexperte Eugenio Pacelli ( 1917-1925) stellte
der deutschen Vatikanpolitik Anfang April 1918 spontan ein sehr positives
Zeugnis aus: ,Wir verlangten nicht Unbilliges, nichts, was iiber die Grenzen
der vom Papst einzuhaltenden Neutralitit und Unparteilichkeit hinaus-
ging”8,

Obgleich pépstliche Vermittlungsversuche und direkte humanitire Hilfe
wahrend des Weltkriegs zunichst vorwiegend Kriegsgefangenen, getrenn-
ten Familien, Theologiestudenten und Zivilpersonen der Westmichte zu-
gute kamen, da dort der Krieg groRere Schiaden angerichtet hatte und von
dort zahlreiche Bittschriften eingetroffen waren,? galt die Sorge des Papstes
seit November 1918 vor allem den Zentralmichten. Der Kdlner Kardinal
Felix von Hartmann (1913-1919) diente dabei als Vermittler zur Deutschen

* vgl. Stehlin (Anm. 2), S. 12-13; E. Fattorini, Le nunziature di Pacelli fra la Grande
guerra e la Repubblica di Weimar (= Annali dell'Istituto storico italo-germanico, 18),
Bologna 1992, S. 189-190. Die vatikanische Uberlieferung zur Aufnahme voller diplo-
matischer Beziehungen zum Reich setzt Anfang Februar 1917 auf einen einschlagigen
Artikel der ,Germania“ ein: AA.EE.SS., Germania 1716. Vgl. dazu ausfiihrlich: St. Sa-
merski, Die Aufnahme diplomatischer Beziehungen zwischen dem HI. Stuhl und dem
Deutschen Reich, in: Archivum Historiae Pontificiae 34 ( 1996).

5 Vgl. dazu die Quellensammlung: W. Steglich, Der Friedensappell Papst Benedikts
XV. vom 1. August 1917 und die Mittelmichte, Wiesbaden 1970. Leider jlingst dazu
immer noch oberflichlich und unzureichend: K. Hildebrand, Das vergangene Reich.
Deutsche AuBenpolitik von Bismarck bis Hitler 1871-1945, Stuttgart 1995, S. 362.

6 Vgl. J. Leflon, L'action diplomatico-religieuse de Benoit XV en faveur de la paix
durant la premiére guerre mondiale, in: G. Rossini (Hg.), Benedetto XV, i cattolici e la
prima guerra mondiale. Atti del Convegno di Studio tenuto a Spoleto nei giorni 7-8-9
settembre 1962, Roma 1963, S. 53-70.

7 Vgl. Stehlin (Anm. 2), S. 15,

8 PA/AA, R 9348, Bericht von Miihlbergs, 7. April 1918 (Telegramm Nr. 54).

? Vgl. immer noch hierzu knapp und pragnant: R. Leiber, Die pépstliche Kriegsfiir-
sorge, in: Stimmen der Zeit 100 (1921), S. 97-208, bes. 97-204. Materialreich, wenn
auch interessiert: F. Ritter von Lama, Papst, Kurie und Weltkrieg, Berlin 1918, S. 51—
78.
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Reichsregierung.!® Zunéchst setzte sich Benedikt XV. bei den Alliierten fiir
eine Erleichterung der Waffenstillstandsbedingungen zugunsten Deutsch-
lands ein. In den Wintermonaten kreisten seine Bemithungen dann um die
Verbesserung der seelsorglichen und humanitéren Situation der deutschen
Kriegsgefangenen, um die Instandsetzung der Postverbindung und um die
Suche nach VermiRten und Verschollenen. Nur im letzten Punkt konnte
der HI. Stuhl erhebliche Erfolge verbuchen, wihrend die Lage der deut-
schen Kriegsgefangenen aufgrund der intransigenten Haltung Frankreichs
noch bis Anfang 1920 nahezu unverandert blieb.

Konnte die Rémische Kurie, wenn Anfragen oder Bittschriften vorlagen,
auf humanitirer Ebene in zahlreichen Fillen intervenieren oder selbst ta-
tig helfen, so waren ihr in politischer Hinsicht die Hinde gebunden. In ei-
nem Geheimartikel des Londoner Abkommens vom 26. April 1915 ver-
pilichtete Italien die Gegner Deutschlands, den H1. Stuhl nicht zu Friedens-
verhandlungen zuzulassen.!! Artikel 15'2 schloB den Papst zwar nur auf
besonderen Antrag Italiens aus; aufgrund der noch ungeldsten Romischen
Frage konnte man aber mit groter Wahrscheinlichkeit damit rechnen, dal’
dieser gestellt wiirde.!* Nachdem der Kardinalstaatssekretar Pietro Gasparri
(1914-1929) am 28. Juni 1915 erklart hatte, daB der HI. Stuhl eine zufrie-
denstellende Losung der schwelenden Romischen Frage vom Gerechtig-
keitsgefiihl der italienischen Nation erwarte, reagierte die italienische Re-
gierung unmittelbar nach Kriegsende durch die Berufung auf Art. 15. Man
befiirchtete, daR dieser interne Streitpunkt auf einer internationalen Frie-
denskonferenz zur Sprache kommen konnte.!* Die papstliche Diplomatie
unternahm in der folgenden Zeit keinen direkten Versuch, in Paris doch
noch vertreten zu sein. Diese diplomatische Abstinenz wurde am 7. Januar

10 Riir diese Aufgabe war er bestens geeignet, da er — patriotisch-kdnigstreu und
dem Papst ergeben — bei beiden Seiten grofes Vertrauen erworben hatte; vgl. E. Hegel,
Das Erzbistum Ko6ln zwischen der Restauration des 19. Jahrhunderts und der Restaura-
tion des 20. Jahrhunderts (1815-1962)(= Geschichte des Erzbistums Koln, Bd. 5), Kéln
1987, S. 299. Die Verhandlungsbereitschaft war aber wechselseitig; von Hartmann hat
nicht nur im Auftrag des HI. Stuhls mit Wilhelm II. verhandelt. Vgl. auch: N. Trippen,
Das Domkapitel und die Erzbischofswahlen in Koln 1821-1929 (= Bonner Beitrage zur
Kirchengeschichte, Bd. 1), Koln/Wien 1972, S. 459-463; Wilhelm II., Ereignisse und
Gestalten aus den Jahren 1878-1918, Leizig/Berlin 1922, 5. 175.

11 Durch das von der Sowjetregierung veréffentlichte zaristische Geheimarchiv ge-
langte der Inhalt des Artikels in die Offentlichkeit.

12 pruck: Trattati e convenzioni fra il Regno d'Italia e gli altri stati, hg. R. Ministero
degli Affari Esteri, Bd. 23, Roma 1930, S. 290. Vgl. auch dazu: R. Mosca, La mancata
revisione dell’art. 15 del Patto di Londra, in: G. Rossini (Hg.), Benedetto XV, i cattolici e
la prima guerra mondiale, Roma 1963, S. 401-412.

13 wihrend des Weltkrieges wurde die Romische Frage wieder akut. Die konserva-
tiven Zenralmichte setzten sich fiir die politische Sicherheit des HI. Stuhls ein, um
Druck auf ihre militirischen Gegner — Italien und Frankreich — auszuiiben. Vgl. hierzu
kurz: E. Engel-Janosi, Papst Benedikt XV. und die Rémische Frage wahrend des ersten
Weltkrieges, in: Chiesa e Stato nell’Ottocento. Miscellanea in onore di Pietro Pirri,
Bd. 1, Padova 1962, S. 149-166, hier: §. 152-153.

14 vgl. H. B Kock, Die volkerrechtliche Stellung des Heiligen Stuhls, Berlin 1975,
S. 624.
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1919 deutlich greifbar, als die Kurie anldf3lich des Besuchs des US-amerika-
nischen Prasidenten Thomas Woodrow Wilson (1913-1921) im Vatikan je-
den Versuch vermied, durch diesen auf die {ibrigen Alliierten Einfluf3 aus-
zuiiben.!® Auch vorsichtige Sondierungen um eine Ausséhnung von Papst
und italienischer Regierung, die den Besuch Wilsons umrankten, wurden
bald wieder eingestellt.'¢

Diese passiv-resignative Haltung des Hl. Stuhls wurde noch durch ein
anderes aulRenpolitisches Moment unterstiitzt. Die papstlichen Friedensin-
itiativen wurden durch den Kriegseintritt Italiens im Mai 1915 mehr und
mehr in die Enge getrieben.!” Seine im September 1914 einsetzenden
Mahnungen zu einem gerechten Frieden stiefen bei der zunehmenden
Kriegsbegeisterung in Italien auf Ablehnung. Die Emporung iiber die
scheinbar zentralmachtfreundlichen Friedensinitiativen des Papstes, be-
sonders die vom August 1917, hemmten die Bewegungsfreiheit des HI.
Stuhls zusédtzlich. Neutralitdt und Unparteilichkeit waren nun einer noch
harteren Belastungsprobe unterworfen, das Konzept einer friedlichen
Streitbeilegung mit Hilfe eines internationalen Schiedsgerichts statt der
Durchsetzung des Rechts des Stdarkeren lief nun Gefahr, miverstanden zu
werden.!® AuRerdem brachte der Kriegseintritt Italiens, den Benedikt XV.
vergeblich zu verhindern suchte, den HI. Stuhl in grofRe diplomatische und
pastorale Schwierigkeiten, da zahlreiche Botschaften und Gesandtschaften
aus Rom abgezogen werden mulRten.!?

Ein Hinneigen des Papstes zu den Zentralméchten, insbesondere zu
Deutschland, hatte daher nach dem Ende der Kampfhandlungen nicht zum
wenigsten auRenpolitische Griinde.2? Der seit Kriegsende von der Kurie
vorgetragene Wunsch, da® die in die neutrale Schweiz ausgewichenen
deutschen Gesandtschaften nach Rom zuriickkehren mochten, sowie die
Aufnahme reguldrer diplomatischer Beziehungen mit dem Deutschen
Reich, beruhten auf gegenseitigem Interesse.?! Die Effizienz von péapstli-

5 Im Dezember 1918 setzte Gasparri groRRe Hoffnungen auf den Besuch Wilsons.
Man hoffte, daf’ Kardinal Mercier auf den Vorschlag Belgiens an den Friedensverhand-
lungen teilnehmen koénnte: G. de Luca, Il cardinale Bonaventura Cerretti (Roma
21971), . 202-203.

16 vgl. insgesamt zu den Beziehungen zwischen Italien und dem HI. Stuhl: E. Margi-
otta Broglio, Italia e Santa Sede dalla Grande Guerra alla conciliazione. Aspetti politici e
giuridici, Bari 1966, S. 13-50.

7 vgl. Engel-Janosi (Anm. 13), S. 149, 151; vgl. auch Stehlin (Anm. 2), S. 8.

18 Zur papstlichen Friedenskonzeption vgl. die Antrittsenzyklika Benedikts XV. vom
1. November 1914: AAS 6 (1914), S. 630-646. Vgl. auch Stehlin (Anm. 2), S. 20.

1% ygl. P. Kielmansegg, Deutschland und der Erste Weltkrieg, Bd. 2, Frankfurt/M.
1968, S. 531; F. della Rocca, I Papi della Questione Romana: da Pio IX a Pio XI, Roma
1981, S. 146-147.

20 Vgl. erstmals auf vatikanischen Quellen basierend: L. Bruti Liberati, Santa Sede e
Stati Uniti negli anni della grande guerra, in: G. Rumi (Hg.), Benedetto XV e la pace
1918, Brescia 1990, S.129-150, hier: S. 146. Vgl. auch: Kielmansegg (Anm. 19),
SS9

2l Stehlin [(Anm. 2), S. 3, 9, 11] weist darauf hin, daR beide Seiten sich aufgrund
ihrer politisch benachteiligten Position gegenseitig stlitzten. Er hebt besonders die Ver-
mittlungsfahigkeit des HI. Stuhls hervor.
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chen Friedensinitiativen hing zu diesem Zeitpunkt insbesondere von einem
stabilen diplomatischen Netz ab.

2. Erste Friedensschritte

In diesen fiir Deutschland ,sehr giinstigen Dispositionen“?? des Hl. Stuhls
fand die Reichsregierung fruchtbaren Boden fiir eine mégliche Interven-
tion zugunsten eines Waffenstillstandes. Erkennbare Ansdtze in dieser
Richtung setzten bereits Mitte September 1918 ein, nachdem die im Marz
erfolgreich eréffnete Westoffensive durch das Eingreifen der Amerikaner
zunichst ins Stocken geraten war und dann im August als gescheitert ange-
sehen werden mufite.2? Die Beendigung des Krieges wurde nun von deut-
scher Seite immer erstrebenswerter, ebenso wie Friedensverhandlungen,
iiber deren Ausgangsposition allerdings weiterhin gestritten wurde. Mitte
September reiste Diego von Bergen (1872-1944), Leiter der politischen
Abteilung II im Auswirtigen Amt, zu einem vertraulichen Meinungsaus-
tausch iiber eventuelle Friedensgespriache zu Pacelli nach Miinchen. Dabei
intendierten von Bergens Sondierungen vor allem, Bereitschaft und Um-
fang einer pépstlichen Intervention zugunsten eines Waffenstillstands aus-
zuloten.2* Angesichts der sich verschlechternden deutschen militdrischen
Lage kam zunéchst der Hl. Stuhl als Vermittler zwischen den Fronten in
Frage, da dieser als diplomatische Drehscheibe im Weltkonflikt Deutsch-
land das groRte Vertrauen einfloRte.?*> Als Verhandlungsbasis schlug von
Bergen den deutschen Standpunkt vom Status quo ante vor,*® stieR dabei
aber selbstverstindlich auf den Widerspruch des gut informierten und
weitblickenden Nuntius, der zumindest bei der Elsal3-Lothringen-Frage
Konzessionen erwartete. Pacelli war nach dem Eingreifen der Amerikaner
davon iiberzeugt, daB der Mythos der deutschen Unbesiegbarkeit und die
These von der Fortsetzung der deutschen Kampfhandlungen auf Jahre hin-
aus lingst einem Anachronismus gleichkamen. Beziiglich einer papstlichen
Friedensintervention sah er derzeit keinen Handlungsspielraum fiir den HL
Stuhl, bat aber darum, iiber entsprechende Schritte der Reichsregierung
informiert zu werden und erhielt dafiir von Bergens Zusage, der sich in die-
ser Sache vertraulich beim Reichskanzler bemiihen wollte.

Bergens Besuch in Miinchen 1dRt sich kaum als politischer Alleingang
qualifizieren. Der stets gut informierte Pacelli wulite zwei Wochen spater
an die Kurie zu berichten, daR sich neben Matthias Erzberger (1875-1921)

22 PA/AA, R 9349, Bericht von Bergens, 8. Dezember 1919 (Telegramm Nr. 57).

2 ygl. Kielmansegg (Anm. 19), S. 629-646.

24 Auch zum folgenden: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Pacelli an Gasparri, 15.
September 1918.

25 Bhd.: ,di haver la pitl piena fiducia in Sua Santita, che giustamente stima il primo
diplomatico del mondo, e che & 'unico Personaggio il quale possa essere mediatore di
pace.”

26 Dieses Friedenskonzept wurde seit Frithjahr 1917 auch auf &sterreichischen
Druck hin von der Reichsregierung vorgetragen: vgl. Hildebrand (Anm. 5), §. 361-362.
Vgl. auch: Grupp (Anm. 2), S. 52-55.
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auch Protestanten in der Regierung bevorzugt an den HI. Stuhl um Vermitt-
lung gewandt hitten, wenn der Papst nicht durch den Londoner Vertrag
gebunden wire.?’

Um dem von England und Frankreich propagierten Kriegsende durch
Vernichtung Deutschlands?® den Wind aus den Segeln zu nehmen, operier-
te die neugebildete Reichsregierung unter Prinz Max von Baden (1918) mit
den vierzehn Punkten Wilsons als Grundlage fiir ihre Verhandlungsbereit-
schaft und suchte am 4. Oktober um Waffenstillstand nach.?® Erzberger,
Staatssekretdr des Zentrums ohne besonderen Geschaftsbereich, spielte die
Note Pacelli zu,?° die dieser mit dem Ausdruck des groRten Bedauerns iiber
die deutsche Selbstdemiitigung an das papstliche Staatssekretariat weiter-
leitete und bei dieser Gelegenheit durchblicken lieR, wie hinderlich er den
Londoner Vertrag empfand.?! Diesem diplomatischen und moralischen
Druck wollte sich Benedikt XV. nicht weiter entziehen. Dem aulRenpoliti-
schen Kalkiil Deutschlands folgend,?? wandte sich der Papst durch eine
Note am 11. Oktober an Wilson, damit dieser seinen personlichen Einfluf®
fiir einen gerechten Frieden in die alliierte Waagschale werfe.>?

Téglich verdnderte sich die militdrische Situation zugunsten der Alliier-
ten, die sich nun nur noch zu einem Waffenstillstand bereitfanden, der kei-
nerlei Verbindlichkeit fiir eine spdtere Friedensregelung besaBR. Dies kam
implizit einer Aufforderung zur Kapitulation nahe. Angesichts der volligen
Desillusion iiber die politischen und militdrischen Méglichkeiten Deutsch-
lands erorterte man im Auswdrtigen Amt erneut, den Papst zu einer weite-
ren Intervention zu bewegen. Ein direkter Appell der Zentralmadchte hatte
nur schéddliche Folgen gehabt. Daher mufte ein solcher Aufruf von einem
Staatsoberhaupt der Alliierten kommen. Ein Vorschlag ging dahin, sich
wiederum an Konig Albert von Belgien (1909-1934) zu wenden, den man

27 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Pacelli an Gasparri, 6. Oktober 1918: ,Eppu-
re € indubitato che non solo il Signor Erzberger, ma bensi altri personaggi politici, anche
protestanti, avrebbero volentieri invocato la mediazione di Sua Santita”.

28 Vgl. Hildebrand (Anm. 5), S. 384.

2% Zur ausschlieBlichen Orientierung an einem Wilson-Frieden vgl. K. Schwabe,
Deutsche Revolution und Wilsonfriede. Die amerikanische und deutsche Friedensstra-
tegie zwischen Ideologie und Machtpolitik 1918/19, Duisseldorf 1971.

0 ygl. R. Morsey, Die Deutsche Zentrumspartei 1917-1923, Diisseldorf 1966, S. 55.
Morsey charakterisiert Erzberger als den unkontrollierten AuRenpolitiker seiner Partei.
Ein Schwerpunkt der Friedensverhandlungen Erzbergers war unzweifelhaft der Sitz
des Apostolischen Nuntius in Bayern: D. Riesenberger, Die katholische Friedensbewe-
gung in der Weimarer Republik, Diisseldorf 1976, S. 21,

31 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22: ,In questa occasione non posso nascondere a
Vostra Eminenza il mio dolore”.

32 vgl. hierzu differenziert: Bruti Liberati (Anm. 20), S. 129-150. Der HL. Stuhl war
seit Beginn des Krieges davon liberzeugt, daf die USA in der Lage seien, den Krieg zu
entscheiden. Prestige und die gleiche politische Sprache waren fiir die Intervention des
Papstes bei Wilson ausschlaggebend. Sich an Frankreich oder England zu wenden,
schien dem HI. Stuhl auch deshalb nicht opportun, da beide Staaten das Londoner Ab-
kommen unterzeichnet hatten: Kock (Anm. 14), S. 625-626. — Die Note Wilsons an die
Reichsregierung datiert vom 8. Oktober.

3> AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Benedikt XV. an Wilson, 11. Oktober 1918.
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fiir diese Intervention durch den Erzbischof von Mecheln, Kardinal Désiré
Mercier (1906-1926), gewinnen wollte.>* Bereits im Winter 1915/16 hatte
der belgische Kénig auf Anregung von Reichskanzler Georg Graf von Hert-
ling (1917-1918) und Erzberger versucht, ernsthafte Friedensgesprache
anzuregen, die aber von den Entente-Méchten sofort desavouiert wur-
den.?® Konkret wurden solche Gedankenspiele schon am 28. Oktober
1918, als sich der Reichskanzler Prinz Max von Baden personlich an den
Kardinalstaatssekretir wandte, damit sich die Kurie fiir eine giinstige At-
mosphire bei den bevorstehenden Verhandlungen einsetze.>¢

Wenige Tage vor der Bekanntgabe der Waffenstillstandsbedingungen
durch die Alliierten am 5. November rief Pacelli der Kurie nochmals die an
Bedrohlichkeit zunehmende Situation in Deutschland vor Augen, als woll-
te er diese zu einem wie auch immer gearteten Friedensschritt bewegen;
zusitzlich drohe die Gefahr des Bolschewismus.?*” Auch von seiten des Aus-
wartigen Amtes unterstiitzte man Pacellis Initiative. Dennoch 148t sich
nicht feststellen, daR der Papst auf den Waffenstillstand, der am 11. No-
vember geschlossen wurde, erkennbaren Einfluf ausgetibt hatte. Zwar
schwiegen nun die Waffen, aber die Hungerblockade ging weiter.*® Schon
am 9. November hatte man in Berlin die Republik ausgerufen, die vom HL
Stuhl sofort anerkannt wurde.?®

Angesichts der sich verschlechternden Versorgungslage in Deutschland
bat der Unterstaatssekretidr im Auswirtigen Amt den HI. Stuhl dringend,
sich fiir die Milderung der Waffenstillstandsbedingungen einzusetzen.
Durch die Lebensmittelblockade, die innenpolitisch desolate Situation und
die groRe Zahl von Arbeitslosen seien sozialistische Revolten zu befiirchten,
die dann auch tatsichlich einsetzten.*® Diese Intervention wurde durch den
Kolner Kardinal von Hartmann unterstiitzt, da die Rheinlande durch die
Hungerblockade besonders betroffen waren. Im Dezember wies von Hart-
mann wiederholt auf die Notwendigkeit einer papstlichen Intervention hin,
da der Rheinschiene nun der innere und der dufRere Feind — der Kardinal
befiirchtete die Inkorporation der Region durch Frankreich — drohe.*!

34 gelbstverstandlich wurde der Hl. Stuhl iber diese Sondierungen vertraulich in-
formiert: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Pacelli an Gasparri, 17. Oktober 1918.

35 Albert, dessen Land unter den Kriegseinwirkungen besonders litt, fiihlte sich
nicht bedingungslos an die Entente gebunden. Seine geheimen Friedensschritte wur-
den von England und Frankreich blofgestellt: Kielmansegg (Anm. 19), S. 269-271.

36 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, von Baden an Gasparri (Or.), 28. Oktober
1918.

37 Vgl. auch zum folgenden: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Pacelli an Gaspar-
ri, 2. November 1918: ... la Germania cada nel caos”. Vgl. dazu auch: Fattorini (Anm.
4), S. 164; Stehlin (Anm. 2), 8. 40-41.

38 ygl. S.L. Bane (Hg.), The blockade of Germany after the Armistice 1918-1919,
Selected documents, New York 1942.

39 ygl. Fattorini (Anm. 4), S. 164.

40 A A EE.SS., St. Bcc. 216, fasc. 18-22, von dem Bussche an Pacelli, 15. November
1918; Pacelli an Gasparri, 18. November 1918.

41 A A BE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, von Hartmann an Gasparri, 12. Dezember
1918.
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3. Interventionen in Paris

Es schien zunéchst, als habe der Hl. Stuhl die Qualitit seiner Demarchen
reduziert. Gasparri antwortete Ende November, daR man sich an den fran-
zosischen und amerikanischen Episkopat wenden werde, auRerdem an die
britische Regierung.*? Tatsdchlich nahm die Kurie im Dezember mit dem
Erzbischof von Paris, Kardinal Léon-Adolphe Amette (1908-1920), und
dem englischen Botschafter beim Hl. Stuhl, John de Salis (1916-1923),
Kontakt auf, allerdings wegen rein humanitirer MaBnahmen wie Gefange-
nenseelsorge, Verbesserung der Postverbindungen u.4.4?

Nachdem die Friedenskonferenz am 18. Januar 1919 in der franzosi-
schen Hauptstadt erdffnet worden war, konnte sich der HI. Stuhl ganz un-
auffillig mit Wilson in Paris durch den dortigen Sondergesandten Bona-
ventura Cerretti** (1872-1933) in Verbindung setzen. Dabei brachte der
Bischot auch 6ffentlich zum Ausdruck, daR der Papst die von Wilson gefor-
derte Errichtung des Volkerbundes als Friedensinstrument grundsitzlich
begriie.#> In diesem Sinne versuchte nun auch Erzberger, den HI. Stuhl
fiir diese Institution zu gewinnen.*¢

Obwohl die pdpstlichen Appelle zugunsten Deutschlands ungehort ver-
hallten,*” harrte Cerretti weiterhin in Paris aus, um neue Kontakte zu den
Alliierten zu kniipfen - nun allerdings, um bei der R6mischen Frage Fort-
schritte zu erzielen. Tatsdchlich kam dieses Problem auf Initiative des ame-
rikanischen Prélaten Francis Kelley*® (1870-~1948) in Bewegung und man
einigte sich am 1. Juni sogar auf die Abtretung eines noch unbestimmten
Territoriums als pépstliches Hoheitsgebiet.*” Diese Sondierungen und die
territorialen Forderungen Cerrettis, die eine Ausdehnung dieses Gebietes
von der Leostadt bis zum Tiber vorsahen, wurden jedoch gegenstandslos,
da die treibende Kraft der Italiener, der Premierminister Vittorio Emanuele
Orlando (1917-1919), wenig spiter gestiirzt wurde und die 6ffentliche
Meinung Italiens diesem Projekt wenig Beifall zollte.’® Eine deutsche Un-

42 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Gasparri an Pacelli, 21. November 1918.

4 ygl. Leiber (Anm. 9), S. 205-206.

# Cerretti war zu dieser Zeit Sekretdr der Kongregation fiir die auRerordentlichen
kirchlichen Angelegenheiten.

# Vgl. Kock (Anm. 14), S. 625-626. Bereits im August 1916 hatte Gasparri die V&l-
kerbundidee zur Sicherung einer internationalen Friedensordnung deutlich gutgehei-
Ben: Margiotta Broglio (Anm. 16), S. 52. Der amerikanische Prilat Kelley setzte sich fiir
den Eintritt des Papstes in den Volkerbund ein; Italien werde sich aber dagegen wider-
setzen, solange zwischen dem italienischen Kénigreich und dem Vatikan keine Aussih-
nung herbeigefiihrt sei, so Kelley.

% AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 18-22, Erzberger an Pacelli, 21. Januar 1919,

*7 Vgl. zuletzt: Hildebrand (Anm. 5), S. 384: Die Siegerstaaten blieben unter sich,
ohne dal eine neutrale Macht EinfluR in Versailles ausiiben konnte.

* Kelley wurde 1924 Bischof von Oklahoma, vgl. de Luca (Anm. 15), S. 207.

#? Vgl. Margiotta Broglio (Anm. 16), S. 50-58; V. E. Orlando, Miei rapporti di gover-
no con la S. Sede, Milano 1944, S. 129-132. Vgl. auch den Auszug aus dem Tagebuch
Cerrettis: ebd., S. 173-180.

50 Vgl. de Luca (Anm. 15), S. 222.
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terstiitzung der pipstlichen Position war zwar zu dieser Zeit der politischen
und diplomatischen Ohnmacht des Deutschen Reichs nicht denkbar, spielte
aber in romischen Zukunftsvisionen sicherlich eine Rolle, da die Behand-
lung der Romischen Frage immer wieder anderen aufSenpolitischen Pro-
blemfeldern angeschlossen wurde.

Die deutsche Resonanz auf die papstliche Politik war jedoch nicht ein-
hellig positiv. Irritationen entstanden naturgemal in der Atmosphare der
allgemeinen auRenpolitischen Isolierung und Unsicherheit, nachdem die
Alliierten in Paris zusammengetreten waren. Dieser Infekt steckte sowohl
das Auswdrtige Amt als auch zahlreiche Katholiken und verschiedene Bi-
schofe an. Auf deutsches Unverstdndnis stiefen beispielsweise die Tatsa-
chen, daR der Papst beim letzten geheimen Konsistorium 1916 keinen
Deutschen zum Kardinal ernannt hatte,”! daB das deutsche Prestigeobjekt
im Heiligen Land, die Dormitio in Jerusalem,’? belgischen Benediktinern
aus Maredsous iibergeben und das Deutsche Reich als solches nicht im An-
nuario Pontificio von 1919 aufgefiihrt wurde,® da seine Grenzen noch
nicht endgiiltig festgelegt waren. Auferdem warf man Benedikt XV. nach
einigen spontanen personlichen Ausspriichen Frankophilie vor.>* Derartige
Unterstellungen erhielten weitere Nahrung durch die Tatsache, da der
Papst die einseitig von der franzosischen Regierung publizierten neuen Bi-
schife von Metz und StraBburg bestédtigte, ohne daf die deutschstammigen
Vorginger abgelost worden waren.’” In Deutschland stiels dieses Vorgehen

51 Die Ernennung Bertrams — eine Kreation ,in petto — wurde erst nach Kriegsende
bekanntgegeben. — Dagegen wurden 3 Franzosen zu Kardinalen kreiert. Erzberger be-
auftragte von Gerlach im November 1916, den HI. Stuhl auf die politische Bedeutung
und das Unverstindnis der Deutschen gegeniiber dieser Auswahl aufmerksam zu ma-
chen: vgl. Stehlin (Anm. 2), S. 6-7. Die Germania verteidigte am 12. November 1916
die Position des Papstes.

52 Kaiser Wilhelm I1. stellte anldRlich seines Besuchs im HI. Land 1898 das Gelande
der Dormitio, nach einer Uberlieferung der Ort des Heimgangs Marid, dem Deutschen
Verein vom Heiligen Land zur Verfiigung. 1901 entstand dort eine Kirche, die 1906 Be-
nediktinern der Beuroner Kongregation iibergeben wurde. Der Verein nahm sich des
Schutzes der hl. Stiatten und der Forderung der Mission in Paldstina an: Die deutsche
Prisenz sollte ein Gegengewicht zum Einfluf Frankreichs im HI. Land darstellen, dem
das Protektorat iiber das 1847 wiedererrichtete Lateinische Patriarchat zustand. Vgl.
dazu zuletzt: G. Hoffmann, Kaiser Wilhelm II. und der Benediktinerorden, in: Zeit-
schrift fiir Kirchengeschichte 106 (1995), S. 363-384, hier: §. 377-379. Zur Griindung
der Dormitio auch: E. Gatz, Katholische Auslandsarbeit und deutsche Weltpolitik unter
Wilhelm IL Zur Stiftung der Dormition in Jerusalem (1898), in: Rom. Quartalschrift 73
(1978), S. 23-46.

53 Auch das Annuario von 1920 fiihrt nur einzelne deutsche Gliedstaaten auf; die
Bezeichnung ,Germania® wird tatsdchlich nicht erwdhnt.

54 AA.FEE.SS., St. Bcc. 216, fasc. 24, Pacelli an Gasparri, 4. April 1919.

55 Nachdem die beiden deutschen Bischofe von StraBburg, Adolf Fritzen (1891-
1919), und Metz, Willibrord Benzler (1901-1919), unmittelbar nach Ende des Welt-
kriegs Benedikt XV. ihren Riicktritt angeboten hatten und die franzésische Regierung
unter Annahme der Giiltigkeit des Konkordats von 1801 fiir ElsaB-Lothringen Anfang
1919 in Verhandlungen mit dem HL Stuhl eintrat, publizierte Frankreich am 24. April
fiir Metz und StraBburg iiberraschend zwei Nachfolger, ohne sich vorher deswegen mit
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auf Unverstindnis, da sich der Hl. Stuhl bisher gegeniiber Grenzfragen
strikt neutral verhalten hatte. Die Waffenstillstandskommission sprach sich
dezidiert gegen diese Neuordnung aus, da das Deutsche Reich noch bis zum
AbschluBR des Friedensvertrages seine Souverdnitdtsrechte iiber Elsal%-
Lothringen ausiiben konnte.?® Die Verstimmung der Reichsregierung iiber
das Vorgehen des Papstes brachte vor allem die Zentrumspartei in arge Be-
drdngnis. In diesem Moment der heftigen Empoérung und Empfindlichkeit
gegeniiber dem demdiitigenden Verhalten der Alliierten, insbesondere das
der Franzosen, befand sich die Partei in der Zwickmiihle der Gefolgschaft.?”
Es war nicht nur die Enttduschung dariiber, daf® der Hl. Stuhl deutsche Ka-
tholiken vermeintlich im Stich gelassen habe, sondern das Eingebunden-
sein der Regierungspartei in die nationale Aufgabe, sich in dieser Krisensi-
tuation vollstindig mit den Interessen der deutschen Aulienpolitik zu iden-
tifizieren, die die katholische Volkspartei starken inneren Belastungen aus-
setzte. Die Diskussion iiber die Politik des Hl. Stuhls wurde aulRerdem pu-
blizistisch gefiihrt. Wahrend beispielsweise der bekannte ultramontane Pu-
blizist Friedrich Ritter von Lama die Position des Papstes verteidigte®®, ging
die katholische Gegenseite so weit, von einem ,Schisma der deutschen Ka-
tholiken“? zu sprechen. Pacelli gab das deutsche Meinungsspektrum prazi-
se nach Rom weiter.

Angesichts dieser innerdeutschen und internationalen Differenzen war
es wiederum der Kolner Kardinal von Hartmann, der sich im April mit
Kenntnis des Auswartigen Amtes vermittelnd einschaltete: Um internatio-
nalen HaR und Revanchegedanken der Volker zu iiberwinden, sollte die
Vermittlung des Hl. Stuhls zunichst bei der Ausséhnung des deutschen
Klerus mit dem der anderen Staaten beginnen. Das Auswartige Amt ent-
sandte einen Experten zu Pacelli, um diesem wichtigen Anliegen gegen-
iiber der rémischen Kurie auch entsprechendes politisches Gewicht zu ver-
leihen. 60

Wihrend noch bis Anfang Mai einzelne marginale Empfindlichkeiten im
Vordergrund der politischen Diskussion standen, traten am 7. Mai die Kon-
sequenzen und das ganze Ausmal der deutschen Niederlage deutlich zuta-
ge, als ndmlich die Alliierten in Paris der deutschen Delegation unter Ulrich
Graf von Brockdorff-Rantzau (1869-1928) das fertige Vertragswerk vorleg-

Rom verstdndigt zu haben. Der Hl. Stuhl nahm erst im Juli die Demission der beiden
deutschstimmigen Bischofe an. Vgl. dazu: E. Gatz, Benzler, Willibrord, in: ders., Die
Bischofe der deutschsprachigen Linder 1785/1803 bis 1945, Berlin 1983, S. 35-38;
ders., Fritzen, Adolf, in: ders., Die Bischofe der deutschsprachigen Lander 1785/1803
bis 1945, Berlin 1983, S. 219-221.

56 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Waffenstillstandskommission an Erzberger,
4. Mai 1919. Erzberger gab das Schreiben an Pacelli weiter.

57 Vgl. ebd. Es stellte sich die Frage, wie man von seiten der Reichsregierung die
Position des Papstes bei der Losung der Romischen Frage stiitzen konne, wenn dieser
gegen deutsche Interessen handelte.

58 ygl. Augsburger Postzeitung, 4. Mai 1919.

59 AA.BEE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Otto Rudolphi an Pacelli, 7. Mai 1919.

60 A A EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Pacelli an Gasparri, 4. April 1919.
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ten.%! Deutschland wurde lediglich die Maglichkeit erdffnet, sich binnen
zweier Wochen schriftlich zu duBern. Neben der Kriegsschuldfrage, den
Reparationszahlungen sowie wirtschaftlichen und militdrischen Beschrédn-
kungen waren die territorialen Bestimmungen die einschneidendsten fiir
Deutschland. Das abgetrennte Memelland wurde zundchst unter franzosi-
sche Besatzung gestellt; der grote Teil WestpreulRens und Posens sowie
Oberschlesien sollten an Polen fallen, das Hultschiner Landchen an die
Tschechoslowakei, Elsa8-Lothringen an Frankreich, Moresnet und Eupen-
Malmédy an Belgien, das Saargebiet auf 15 Jahre vom Volkerbund verwal-
tet werden. Die Nordgrenze Deutschlands wurde dem Votum der Bevdlke-
rung entsprechend korrigiert. Wo eine Volksbefragung im Sinne des Selbst-
bestimmungsrechts der Volker vorgesehen war, wie im stidlichen Ostpreu-
Ben, um Marienburg und Marienwerder, Eupen-Malmédy und an der
deutschen Nordgrenze, war ihre Auswirkung zum Teil recht fragwiirdig, so
in Bupen-Malmédy und Nordschleswig.%? Danzig wurde zur Freien Stadt
erklirt und unter den Schutz des Vélkerbundes gestellt.®> Damit verlor
Deutschland etwa ein Siebentel seines Territoriums und ein Zehntel seiner
Bevolkerung. Insgesamt wurden 1920 5,517 Mio. Personen, von denen
65,7 % (= 3,626 Mio.) katholisch waren, abgetrennt; der Prozentsatz der
Katholiken im Reich sank durch diesen Verlust von 36,7 % auf 34 % Pro-
zent;®* die Minderheitsposition der deutschen Katholiken verschérfte sich
dadurch rein quantitativ.

Nahezu das gesamte Spektrum der deutschen Parteienlandschaft lehnte
das demiitigende Vertragswerk, das Deutschland bis an die Grenzen seiner
Lebensfihigkeit brachte, mit Leidenschaft ab. Reichskanzler Scheidemann
erkldarte am 12. Mai emphatisch, dal® diejenige Hand verdorren miisse, die
diesen Gewaltfrieden unterzeichne.®> Schon am folgenden Tag wandte sich
Erzberger, der der deutschen Delegation in Versailles angehorte, direkt an
Benedikt XV., um ihn mit dramatischen Worten zu einer Intervention zu
bewegen.®¢ Mit Hilfe seiner Friedenskonzeption auf der Grundlage der 14
Punkte Wilsons, die mit den Vorstellungen des Papstes von Gleichheit und

61 ygl. P. Kriiger, Die AuRenpolitik der Republik von Weimar, Darmstadt 1985,
5272

52 In BEupen-Malmédy konnte man nur in einer offenen Liste fir Deutschland votie-
ren, im Norden lieB die Gemengelage beider Volksgruppen erhebliche Minderheiten
auf beiden Seite zuriick.

63 ygl. dazu zuletzt: St. Samerski, Die Katholische Kirche in der Freien Stadt Danzig
1920-1933. Katholizismus zwischen Libertas und Irredenta (=Bonner Beitrdage zur Kir-
chengeschichte 17), Koln/Weimar/Wien 1991, S. 25-27, 4344,

64 Die Abstimmungsgebiete sind bei diesen Zahlen selbstverstindlich nicht beriick-
sichtigt. Als Vergleichszahl wurde die Volkszahlung vom 1. Dezember 1910 zugrunde
gelegt: H. A. Krose, Kirchliches Handbuch fiir das katholische Deutschland, Bd. 9
(1919/20), Freiburg/Br. 1920, S. 37, 354.

65 Rede Scheidemanns in der Nationalversammlung: E. Heilfron (Hg.), Die Deut-
sche Nationalversammlung im Jahre 1919 in ihrer Arbeit fiir den Aufbau des neuen
deutschen Volksstaates, Bd. 4, Berlin 1919, S. 2646.

6 Auch zum folgenden: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Erzberger an Benedikt
XV., 8. Mai 1919.
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Gerechtigkeit libereinstimmte, hoffte Erzberger, doch noch ein Eingreifen
des katholischen Oberhauptes zugunsten Deutschlands herbeitithren zu
konnen.®? Falls die Friedensbedingungen, so Erzberger, die Millionen von
Deutschen dazu verurteilten, in Zukunft unter Fremdherrschaft leben zu
miissen, nicht modifiziert wiirden, werde der Friede eine Illusion sein.

Auch zahlreiche deutsche Bischofe drangten Pacelli, den Papst zum Ein-
greifen zu bewegen. Der Episkopat hielt die Friedensvorschlidge rundweg
fiir unrealisierbar und wie dazu geschaffen, die deutsche Bevolkerung in
tiefe Verzweiflung zu stiirzen. In auffillig undistanzierter Form gab Pacelli
das Votum der Bischéfe am 11. Mai nach Rom weiter.®® Auch aus Holland
lief Unterstiitzung fiir den deutschen Standpunkt ein. Der dortige Inter-
nuntius, Sebastiano Nicotra (1918-1921), wies am folgenden Tag auf die
desolate Situation in Deutschland hin und beschwor zusitzlich die Gefahr
des Bolschewismus. Die niederldndische Presse brachte aulRerdem ihr Be-
dauern gegeniiber den harten Friedensbedingungen zum Ausdruck und
unterstiitzte die deutsche Position eines Wilsonfriedens — andernfalls drohe
der Nation der Ruin.%?

Obgleich die Situation der internationalen Diplomatie nach wie vor ge-
gen eine Intervention des HI. Stuhls sprach und seine erste Demarche er-
folglos verlaufen war, verwandte sich Benedikt XV. schon am ndchsten Tag
nochmals fiir Deutschland, indem er eine Note an Wilson in Paris richte-
te.”® Wenn der amerikanische Priasident auch nicht der einfluRreichste Ver-
treter auf der Pariser Konferenz war, so doch der einzige, an den sich der
Papst ohne moglichen Prestigeverlust und die Gefahr, politisch miSverstan-
den zu werden, wenden konnte. Wortwahl, Form und Aussage, die jede
Art von Vorsicht und Zuriickhaltung erkennen lassen, sprechen aufSerdem
fiir eine eher moralisch als politisch motivierte Aktion des geistlichen Ober-
hauptes. Ohne fiir irgendeine Partei Sympathie zu bekunden, so Kardinal-

67 Seit September bemiihte sich Erzberger, die Friedensidee des Papstes mit einem
von ihm begiinstigen Wilson-Frieden in Ubereinstimmung zu bringen; vgl. dazu: H.
Lutz, I cattolici tedeschi di fronte alla guerra ed alle sue conseguenze, in: G. Rossini
(Hg.), Benedetto XV, i cattolici e la prima guerra mondiale, Roma 1963, S. 313-342,
hier: $. 330. Die von Erzberger immer wieder betonte deutsch-vatikanische Uberein-
stimmung tber die Grundlage der Friedensbedingungen, die 14 Punkte Wilsons, sind
Fiktion. Der Realismus der Kurie rdaumte den Prinzipien Wilsons tatsachlich keine giin-
stige Wirksamkeit als Ordnungsschema insbesondere fiir die multinationale Donau-
monarchie ein; vgl. E Engel-Janosi, Vom Chaos zur Katastophe. Vatikanische Gespra-
che 1918 bis 1938, Wien/Miinchen 1971, S. 35-36, 47.

%% AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Pacelli an Gasparri, 11. Mai 1919: ,Sono pregato
da numerati vescovi della Germania di supplicare il Santo Padre ad intervenire onde
ottenere una mitigazione delle condizioni di pace proposte alla Germania: condizioni
che essi qualificano come irrealizzabili, e tali da gettare nella disperazione I'intiera po-
polazione“.

% AA EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Nicotra an Gasparri, 12. Mai 1919: ,di aver rice-
vuto una dolorosa impressione nel conoscere le severe condizioni“. Nur ein Friede auf
der Basis allgemeinen Rechts und Gerechtigkeit ,una nazione puo dare senza rovinarsi
completamente”.

70 Auch zum folgenden: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Gasparri an House,
13. Mai 1919.
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staatssekretir Pietro Gasparri an den Vertrauten und Berater des amerika-
nischen Prisidenten, Colonel Edward Mandell House, unterstiitze der Papst
den Appell des deutschen Episkopats’! und bitte daher Wilson, sich fiir die
Milderung der Friedensbedingungen in Versailles einzusetzen, um eine
dauerhafte Friedensordnung zu schaffen. Trotz der immer wieder betonten
Neutralitit muRte diese Note sachlich unzweifelhaft als ein pépstlicher
Schritt zugunsten Deutschlands gewertet werden.

Auch diese Intervention verlief ohne erkennbare Wirkung; House mel-
dete Gasparri nur den Empfang der Note.”? Das leicht vorhersehbare Schei-
tern des Schreibens hatte seine Ursache im geschlossenen Widerstand der
Entente, der sich in der zweiten Maihélfte in franzdsischen und italieni-
schen Blittern durch eine gezielte Polemik gegen die Intervention des Pap-
stes entlud. Eine franzosische Zeitung meldete Ende Mai, daf die Entente
keine germanophile Einmischung in Versailles zugelassen habe, insbeson-
dere nicht die des Vatikans.” Der Osservatore Romano trat dieser Deutung
sofort entgegen.”* Auch die Bitte der deutschen Delegation um Verldnge-
rung der Antwortfrist wurde von den Alliierten abgelehnt, da sie als Ver-
such Deutschlands ausgelegt wurde, Zeit zu gewinnen, um die wenigen
Freunde zu einer Gegenbewegung zu motivieren.

Obwohl Benedikt die ihm gezogenen Grenzen seiner Unparteilichkeit
durch seinen Brief an Wilson bereits iibertreten hatte, wie Pacelli sehr ge-
nau wulRte, lieferte der Nuntius in Miinchen weiterhin Material und Bitt-
schriften an die Kurie, damit diese sich fiir die Milderung der deutschen
Friedensbedingungen einsetze. Schreiben der bayerischen Bischofe und des
Katholischen Frauenbundes Deutschlands gingen in diese Richtung.”® Eine
neue diplomatische Taktik brach sich am 19. Mai 1919 Bahn, nachdem Pa-
celli eine weitere diplomatische Demarche als nicht zum Ziele fithrend er-
kannt hatte: Eine Anregung aus katholischen Kreisen aufgreifend, erbat
der Nuntius eine dffentliche AuRerung des Papstes tiber einen Frieden auf
der Basis der Gerechtigkeit und des Selbstbestimmungsrechts der Volker.”®
Von Anfang an ging es ja der papstlichen Diplomatie nicht in erster Linie
um eine politische Hilfestellung fiir Deutschland, sondern um die Wieder-
herstellung und Sicherung des Friedens in der Welt. Als sich Rom jedoch
weiterhin passiv verhielt, wurde Pacelli deutlicher. Der Nuntius verwandte
fiir seinen folgenden stark appellativen Bericht in dieser Sache einen Brief
Kardinal von Hartmanns, der vom Oberhaupt der Katholischen Kirche eine
dezidierte Verurteilung der Ungerechtigkeiten erbat, die dem von Hunger,

7L Gasparri forderte Pacelli am 14. Mai auf, unverziiglich den deutschen Episkopat
in Kenntnis zu setzen, daf der Papst sich im Sinne der Bischofe bei Wilson verwandt
habe: AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Gasparri an Pacelli, 14. Mai 1919.

72 A A EE.SS., St. Bcc. 216, fasc. 24, House an Gasparri, 17. Mai 1919.

73 PAJAA, R 9353, Bericht von Miihlbergs, 27. Mai 1919: Bezug auf ,Homme libre*.

74 ygl. ebd.

75 AA.EE.SS., St. Ecc., 216, fasc. 24, Pacelli an Gasparri (zu bayer. Bischéfen; Kath.
Frauenbund Deutschlands), 19. Mai 1919.

76 AA.EE.SS., St. Ecc., 216, fasc. 24, Pacelli an Gasparri, 19. Mai 1919: ,ma possi-
bilmente levi la voce con una pubblica manifestazione”.
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Krankheit und Arbeitslosigkeit gezeichneten deutschen Volk drohte. Auch
das Schreckgespenst des Bolschewismus, die typische Argumentationsfigur
Erzbergers, tauchte wieder auf.”” Beweglichkeit war allerdings von der Ku-
rie nicht mehr zu erwarten, weil der Spielraum dafiir nicht mehr ausreich-
te. Weitere Interventionen hatten den Papst selbst in die Isolierung gefiihrt.
Dies lieR Gasparri den Reprasentanten des Hl. Stuhls in der Schweiz, Luigi
Maglione (1918-1926), enttduscht, aber unmiRverstandlich wissen.”®

Es gab jedoch einen Punkt, bei dem papstliche Bemiihungen um Modifi-
zierung nicht Gefahr liefen, religits-geistliche Bahnen zu verlassen: den
Art. 122 in Verbindung mit Art. 438 des Versailler Vertrages, der die deut-
schen Missionen betraf. Art. 122 sah die Riickkehr der deutschen Missiona-
re in ihr Heimatland vor.”® Der Hl. Stuhl befiirchtete, daf3 die Missionssta-
tionen nach ihrem Abzug in nichtkatholische Hande fallen wiirden. Cerret-
ti konnte mittels der angelsidchsischen Teilnehmer der Versailler Konferenz
eine Milderung des Artikels durch den Hinweis auf das kanonische Recht
erreichen. Dadurch rettete er die Freiheit der katholischen Missionen
Deutschlands.??

Dagegen hatten die pépstlichen Interventionen zugunsten des deut-
schen Kaisers Wilhelm II. (1888-1918) keinerlei religiose Komponente,
brachten aber die Haltung der Kurie gegeniiber dem Vertragswerk und sei-
nem Zustandekommen auf der Konferenz von Versailles deutlich zum Aus-
druck. Die Alliierten verlangten die Auslieferung und Aburteilung des seit
November 1918 im niederldndischen Exil lebenden Kaisers, um gegen ihn
wegen ,schwerster Verletzungen des internationalen Sittengesetzes und
der Heiligkeit der Vertrdge“®' Anklage zu erheben. Neben dem deutschen

77 AA.EE.SS., St. Bcc. 216, fasc. 24, von Hartmann an Pacelli, 12. Mai 1919; Pacelli
an Gasparri, 23. Mai 1919. Man fragt sich, warum der Nuntius, der sonst derartige Brie-
fe sofort weiterleitete, das Schreiben des Kolner Kardinals erst 11 Tage spiter weiter-
gab, wenn nicht mit der besonderen eigenen Absicht, den als drastisch zu charakterisie-
renden Inhalt wirkungsvoll und effektiv zu prasentieren. Kernsatz: ,Anche molti dei
cattolici tedeschi saranno presi dalla generale disperazione e se non udiranno dal Vica-
rio di Cristo alcuna positiva condanna delle ingiustizie commesse contro il popolo te-
desco e che ancor lo minacciano, vacilleranno nella loro fede”.

78 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Gasparri an Maglione, 5. Juni 1919: & impossi-
bile alla Santa Sede di fare nuovi passi onde invocare una mitigazione delle condizioni
di pace, perché in azione in tal senso, mentre non conseguirebbe I'effetto, inasprirebbe
vie pit la situazione anche nei rapporti della Santa Sede”. Maglione soll sich personlich
mit von Hartmann in Verbindung setzen und die romische Position erklaren.

7% Vgl. dazu die entsprechenden Friedensbedingungen bei: H. Poeschel (Hg.), Die
Kolonialfrage im Frieden von Versailles. Dokumente zu ihrer Behandlung, Berlin 1920,
S. 7-14.

80 ygl. vor allem, auf vatikanischen Quellen basierend: V. de Marco, Lintervento
della Santa Sede a Versailles in favore delle missioni tedesche, in: G. Rumi (Hg.), Bene-
detto XV e la pace 1918, Brescia 1990, S. 65-82. Auch: Orlando (Anm. 49), S. 134-135;
de Luca (Anm. 15), S. 205-206; Stehlin (Anm. 2), S. 39-40.

81 Art, 227 des Versailler Vertrags. Vgl. dazu W. Schwengler, Volkerrecht, Versailler
Vertrag und Auslieferungsfrage. Die Strafverfolgung wegen Kriegsverbrechen als Pro-
blem des Friedensschlusses 1919/20 (=Beitrdge zur Militdr- und Kriegsgeschichte,
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Gesamtepiskopat hatte sich besonders Kardinal von Hartmann seit Anfang
Dezember 1918 fiir die Unantastbarkeit des Kaisers eingesetzt und darauf
hingewiesen, daR die Sicherheit des Monarchen in den Handen der nieder-
landischen Regierung liege.?2 Rom selbst nahm dazu indirekt Stellung. Be-
reits am 25. Juni 1919 bezeichnete der Osservatore Romano ein mogliches
Auslieferungsgesuch der Alliierten als ein unerhortes Friedenshindernis.®
Der Kardinalstaatssekretdr machte nun zugunsten Wilhelms auf italieni-
scher und niederlidndischer Seite seinen EinfluR geltend.®* Noch in den
letzten Tagen vor der Unterschrift unter das Pariser Vertragswerk versuchte
er, durch Colonel House méaRigend auf die Konferenzteilnehmer einzuwir-
ken.35 Gasparri bezeichnete einen Monat spater ein solches Auslieferungs-
begehren als ein ungeheures Unrecht, einen schweren politischen Fehler
und eine Frucht der Gewalt des Hasses.®¢ Aber auch hier konnte der HL
stuhl wie auch die deutsche Delegation nichts bewegen.

Die Einwinde der Deutschen gegen die Friedensbedingungen waren nur
in einem Punkt erfolgreich.®? Statt der vorgesehenen Abtrennung Ober-
schlesiens wurde von seiten der Alliierten eine Volksabstimmung konze-
diert, die iiber die GroRe des abzutretenden Gebietes entscheiden sollte.
Am 16. Juni 1919 wurde dann der endgiiltige Vertragstext mit einem Ulti-
matum von fiinf, dann von sieben Tagen iiberreicht. Uber die Annahme des
Vertrages zerbrach das Kabinett Scheidemann am 20. Juni; der Rif$ ging
quer durch die Regierung und die Fraktionen der Regierungsparteien. Am
folgenden Tag bildete Gustav Bauer (1870-1944) auf dhnlicher parlamen-
tarischer Basis ein neues Kabinett mit Erzberger als Vizekanzler und Fi-
nanzminister. Die neue Regierung versuchte nun, wenigstens die Kriegs-
schuldthese (Art. 231) und die Auslieferung der deutschen Heerfiihrer
(Art. 227-230) aus dem Vertragswerk auszuklammern. Unter diesen Vor-
behalten wurde sie am 22. Juni vom Reichstag zur Unterzeichnung er-
maéchtigt. Als am selben Tag Haniel von Haimhausen dem franzosischen
Premier Georges Clemenceau (1917-1920) die deutsche Antwortnote
iiberbrachte und dieser mit den Worten ablehnte: ,Die Zeit fiir Erorterun-
gen ist vorbeil”, blieben noch ganze 24 Stunden bis zum Ablauf der Frist.*®
Der HI. Stuhl wurde unverziiglich durch das Auswartige Amt tber alle
Schritte informiert.8° Angesichts des alliierten Drucks auf Deutschland

Bd. 24), Stuttgart 1982, S. 74-80, 106-116. Die Vermittlung der Kurie wird hier aller-
dings nicht erwahnt.

82 ygl. Fattorini (Anm. 4), S. 168; Stehlin (Anm. 2), S. 44, hier auch Intervention
des Papstes auf englischer Seite. Zum alliierten Auslieferungsantrag an Holland:
Schwengler (Anm. 81), 5. 81-82.

83 ygl. Fattorini (Anm. 4), S. 167.

84 vgl. dazu Aktenanhang bei Fattorini (Anm. 4), S. 337-339.

85 Vgl. de Marco (Anm. 80), 5. 77.

86 Vgl. Fattorini (Anm. 4), 8. 167.

87 ygl. hierzu: L. Zimmermann, Deutsche AuBenpolitik in der Ara der Weimarer
Republik, Géttingen/Berlin/Frankfurt/M. 1958, S. 59.

88 Materialien, betr. die Friedensverhandlungen in Versailles, Bd. 4, Charlottenburg
1919, 8,76,

89 yor allem von Bergen vom Auswirtigen Amt und der preuRische Gesandte von
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schmolz seine Abstinenz gegeniiber weiteren Interventionen dahin. So-
wohl der Reichsregierung als auch dem HI. Stuhl blieben nur noch wenige
Stunden. Der Papst setzte sich tatsdchlich noch am letzten Tag bei den En-
tente-Mdchten fiir die Annahme der beiden deutschen Vorbehalte ein, wie
Gasparri Maglione in Bern mitteilte.?® Vergeblich. Die Deutsche National-
versammlung ermaéchtigte schlieRlich die Regierung in den letzten Stunden
vor Ablauf der Frist zur Unterzeichnung, die am 28. Juni 1919 in Versailles
stattfand.®!

4. Die rdmische Reaktion gegeniiber dem Vertragswerk

Damit waren alle Bemiihungen zugunsten Deutschlands, die der Papst
mehrfach trotz auBenpolitischer Ungunst bei den Alliierten unternahm, er-
folglos verlaufen. Nicht nur, daR dem Vatikan auf italienische Initiative hin
die Teilnahme an der Pariser Konferenz verweigert wurde, auch seine In-
terventionen zugunsten des Volkerrechts und der Gerechtigkeit, die sich
groftenteils mit den Vorstellungen Wilsons deckten,”? wurden eklatant
ignoriert. Die sogenannten Pariser Vorortvertridge losten tatsdchlich im
Osten und Stidosten Europas neue Konfikte und Kriege aus, statt Frieden
herzustellen und zu bewahren. Kardinal Gasparri bezeichnete daher auch
die durch die Vertrdge geschaffene Lage in Europa als unhaltbar:*® ,Es ist
aber ein Gewaltfriede zustande gekommen, und an dessen Festsetzung
wiirde sich der Heilige Stuhl auch dann nicht beteiligt haben, wenn man
ihn dazu eingeladen hétte“®*. Dem Papst war lingst bewuRt, daR ein Frie-
densvertrag, der aus franzosischem Sicherheits- und Revanchegedanken
sowie aus alliierten Vergeltungsabsichten hervorgegangen war, nicht nur
eine wirtschaftliche, militarische und politische Schwiachung Deutschlands
im internationalen Staatenkonzert zur Folge hatte, sondern auch innenpo-
litisch separatistische Tendenzen, Instabilitit und Revolutionsneigungen
forderte.® Der neue preuRische Gesandte beim HI. Stuhl erfate die Situa-
tion prézise, als er Anfang 1920 meldete: Der ,Pépstliche Stuhl habe nicht
das allergeringste Interesse daran, Deutschland zu schwichen oder zu zer-

Miihlberg spielten dem HI. Stuhl alle Materialien iiber die Verhandlungen in Versailles
und Berlin zu. Sicherlich hatte Pacelli noch andere Informanten. Vgl. dazu: AA.EE.SS.,
St. Bee, 216, fasc. 22€.

%0 AA.EE.SS., St. Ecc. 216, fasc. 24, Gasparri an Maglione, 23. Juni 1919: Pacelli soll
benachrichtigt werden, ,che la Santa Sede sta attivamente occupando per ottenere da
parte dell'Intesa I'accoglimento delle due ultime riserve proteste dalla Germania alla fir-
ma del trattato di pace”. Noch bis in den Herbst hinein fochten kuriale und halbkuriale
Blatter fiir die Nichtauslieferung von Kaiser und Heerfithrern: vgl. Fattorini (Anm. 4),
S. 167-168.

! Die Antwort der Reichsregierung erfolgte am 23. Juni um 16.40 Uhr. Text: Mate-
rialien (Anm. 88), Bd. 9, S. 36.

2 Vgl. hierzu: L. Bruti Liberati (Anm. 20), S. 137, 146.

% Vgl. bes. Engel-Janosi (Anm. 67), S. 35-38.

4 Vgl. ebd., §. 35; vgl. auch: Fattorini (Anm. 4), S. 163-166.

% Vgl. Stehlin (Anm. 2), S. 41.
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reiRen — ganz im Gegenteil. In der Tat habe ich aus zahlreichen Gespréachen
und bisherigen Akten der Kurie [die] Uberzeugung gewonnen, daR letztere
[ein] wiedererstarktes Deutschland wiinscht und uns nach Maoglichkeit
helfen will“%¢,

Die Art und Weise der pipstlichen Unterstiitzung zugunsten Deutsch-
lands nahm nun wieder andere Formen an. Nachdem die politischen Be-
mithungen des HI. Stuhls von den Entente-Méchten briisk ignoriert wutr-
den, orientierte sich das Schwergewicht seiner Sorge an deutschen huma-
nitiren und caritativen Bediirfnissen. Dabei richteten sich seine Appelle
nicht nur an die deutsche Offentlichkeit, sie erreichten auch alliierte Staa-
ten. So wandte sich der Papst an die englische und amerikanische Regie-
rung sowie an die franzdsischen und amerikanischen Bischéfe, um den
Hunger in Deutschland zu lindern.?” Schon im Frithjahr 1919 bemiihte er
sich um die Aufhebung der Hungersperre und die Zufuhr von Lebensmit-
teln nach Deutschland; am 15. Juli rief er die deutschen Bischofe auf, fir
eine bessere Verteilung der Lebensmittel aus den landlichen Gebieten zu-
gunsten der hungerleidenden Stddte zu sorgen. Ebenso sollten die Katholi-
ken des Auslands ihren deutschen Mitbriidern zu Hilfe kommen.?® In dhn-
licher Weise ermahnte er im Spatsommer 1919 die 63. Generalversamm-
lung der Deutschamerikaner, das Deutsche Reich humanitar zu unterstit-
zen und die Handelsbeziehungen wieder aufzunehmen. Am 28. Dezember
wandte sich Benedikt XV. schlieBlich in einem Spendenaufruf an die ganze
katholische Welt, den notleidenden Kindern Mitteleuropas zu helfen.”

Aber auch kirchenpolitische Ambitionen brachen sich Bahn — nun aber
ausschlieRlich auf bilateraler Ebene. Immer wichtiger wurde dem HL. Stuhl
der deutsche Partner, mit dem er nun versuchte, geregelte diplomatische
Beziehungen aufzunehmen. Nicht nur ein stetiger Informationsaustausch
und die Abwicklung von diplomatischen Geschéften machten den Aus-
tausch von Botschaftern notwendig, sondern vor allem die seit 1919 anvi-
sierten Konkordatsverhandlungen, die eine solide und stabile Basis fir die
deutsch-vatikanischen Beziehungen erforderten.!® AuRerdem nahm die
politische Attraktivitdt des HI. Stuhls, sein wahrend und durch den Welt-
krieg erheblich gewachsenes politisches und moralisches Gewicht, durch
die Griindung zahlreicher Vatikangesandtschaften in Rom Gestalt an, unter
denen das isolierte Deutschland nicht nachstehen wollte und konnte.'®!
Der Vatikanreferent im Auswartigen Amt falte noch im November 1921
solche Uberlegungen mit den Worten zusammen: ,Die Kurie sei fiir uns die

9 PAJAA, R 9353, Bericht von Bergens, 9. Februar 1920 (Telegramm Nr. 46).
97 Vgl. Fattorini (Anm. 4), S. 88.

98 AAS 11 (1919), S. 305-306.

9 ygl. dazu: Leiber (Anm. 9), S. 205.

100 1 Volk, Das Reichskonkordat vom 20. Juli 1933 (=Veroffentlichungen der Kom-
mission fiir Zeitgeschichte, Reihe B, Bd. 5), Mainz 1972, S. 6; E. Deuerlein, Das Reichs-
konkordat, Diisseldorf 1956, S. 9-10, 13-14.

101 7y Aufnahme diplomatischer Beziehungen vgl. Fattorini (Anm. 4), S. 187-199;
Stehlin (Anm. 2), S. 23-35; etwas vereinseitigend: K. Scholder, Die Kirchen und das
Dritte Reich, Bd. 1, Frankfurt/M./Berlin 1986, S. 68-77.
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Zentrale im Verkehr mit den feindlichen Lindern“!°2, Die rémischen Ge-
sandtschaften der Nachbarldnder Deutschlands wirkten bereits auf die Ku-
rie ein, um die Neuregelung der kirchlichen Jurisdiktion im Nachkriegseu-
ropa in ihrem Sinne zu beeinflussen.'?® Aber auch fiir den HI. Stuhl war die
Ausweitung ihres diplomatischen Aktionsradius nicht nur wiinschenswert,
sondern sogar ein politisches Erfordernis, um seine Bewegungsfreiheit zu
sichern und nach Mdglichkeit auszubauen. Mitte November 1919 berich-
tete die bayerische Gesandtschaft beim Hl. Stuhl von einer Papstaudienz,
~daBl der Papstliche Stuhl unter dem Drucke, den die Entente und zumal
Frankreich auch noch nach dem Kriege auf ihn auszuiiben versucht, leide
und es ihm angenehm wire, einen Riickhalt an Deutschland zu finden“104.
Noch deutlicher brachte Pacelli bereits im April 1918 das MiRfallen der Ku-
rie zum Ausdruck, als er gegeniiber dem preuRischen Gesandten iiber die
Entente-Machte klagte, die den HI. Stuhl ,durch maRlose Drohungen und
riicksichtslose brutale PreRangriffe“!?® auf ihre politische Linie zwingen
wollten.

Aber selbst der Riickkehr der in die Schweiz ausgewichenen Vatikange-
sandtschaften der deutschen Gliedstaaten, die Ende 1919 tatsichlich auf
beiderseitigen Wunsch vorgenommen wurde, drohte franzosische Gegen-
steuerung. Der bayerische Vatikangesandte Otto Frhr. von Ritter zu Groe-
nesteyn (1909-1934) meldete noch im November 1919, daR Frankreich ein
Interesse daran habe, die Ratifizierung des Friedensvertrags durch Italien
zu verhindern, so dal deutsche Vertreter weiterhin an der Ubersiedlung
nach Rom gehindert seien.!06

5. Der Volkerbund

Neben stabilen diplomatischen Beziehungen begitinstigte der Hl. Stuhl noch
ein weiteres wichtiges politisches Instrument zur Sicherung des Friedens
und Verbesserung der Beziehungen zwischen Kirche und Staat: den in Ver-
sailles geborenen Volkerbund. Obwohl der Papst dieser Idee Wilsons als
theoretischem Konstrukt grundsatzlich positiv gegeniiberstand, befiirchte-
ten zahlreiche Katholiken von ihrer konkreten Realisierung kirchenfeindli-

192 Akten der Reichskanzlei. Weimarer Republik: Die Kabinette Wirth I und II,
Bd. 1, bearb. von 1. Schulze-Bidlingmaier, Boppard/Rh. 1973, Nr. 139 (Protokoll tiber
die Besprechung vom 11. November 1921), S. 388.

103 PAJAA, R 9349, Bericht von Ritters, 11. November 1919: , Von allen Seiten drin-
gen jetzt amtliche und nichtamtliche Sendboten aus anderen Lindern in den Vatikan,
um bei der Neuregelung der Verhaltnisse nach dem Kriege etwas fiir sich herauszu-
schlagen”.

104 Ebd.: ,Er habe es offenbar griindlich satt, daR ihm infolge des Krieges in seinen
Beziehungen zu anderen Lindern von der Entente so enge Fesseln angelegt worden
sind”. Vgl. hierzu auch Stehlin (Anm. 2), S. 23, 42.

105 Miihlberg nach einer Unterhaltung mit Pacelli: PA/AA, R 9348, Bericht von
Miihlbergs, 7. April 1918 (Telegramm Nr. 54).

106 PA/AA, R 9349, Bericht von Ritters, 11. November 1919,
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che Auswirkungen.!®’ Im Januar 1919 zirkulierten Geriichte, dal® der HIL.
Stuhl, wenn schon nicht als Teilnehmer an der Pariser Friedenskonferenz
eingeladen, so doch zu den Beratungen zur Errichtung eines Vélkerbundes
willkommen sei. Tatsachlich scheint sich aber nur die deutsche Delegation
in Versailles dezidiert fiir eine Mitarbeit des Papstes an diesem supranatio-
nalen Unternehmen eingesetzt zu haben.!’® Bei aller Ambivalenz und Dif-
ferenzierung, die auch in den folgenden Jahren die Haltung des HI. Stuhls
zum Volkerbund bestimmten, galt dieser stets als Instrument zur Konser-
vierung der Pariser Vorortvertrige, die in Rom bekanntlich auf negative
Resonanz stieRBen.

Mit der Friedensenzyklika Pacem Dei munus!'®® vom 23. Mai 1920, die
die papstliche Position und seine Erfahrung im Kontext der Friedenssiche-
rung der ersten Nachkriegsmonate zusammenfassend widerspiegelt, schloB
der HI. Stuhl gewissermafen die Kriegs- und Konferenzara inhaltlich und
programmatisch ab. Zwar hebt die Enzyklika in ihrem letzten Teil die Idee
einer Konfoderation, der alle Staaten zur Wahrung der internationalen
Ordnung und personlichen Freiheit beitreten sollten, besonders hervor,
doch verbieten besondere, vom Papst hervorgehobene Merkmale eine di-
rekte Identifizierung mit dem Vélkerbund. Eine solche Konféderation solle
namlich der allgemeinen Notwendigkeit entsprechen, den Frieden durch
Abriistung und Garantie der Unabhéngigkeit jedes Volkes sowie der Inte-
gritit seines staatlichen Territoriums zu sichern.!'?

Das Pontifikat Pius’ XI. (1922-1939) schien zundchst der Mitarbeit im
Volkerbund neuen Aufschwung zu geben. In seiner Antrittsenzyklika Ubi
arcano Dei!ll vom 23. Dezember 1922 lie der Papst erkennen, daR er als
héchste geistliche Autoritdt zur Mitarbeit an jeder internationalen Instituti-
on bereit sei. 1925 verdichteten sich internationale Presseberichte, dal® der
HI. Stuhl dem Vélkerbund in irgendeiner Form beitreten und sich dazu der
Unterstiitzung der katholischen Lidnder, insbesondere Polens, bedienen
wolle.!!2 Der deutsche Vatikanbotschafter erfuhr aber von Kardinalstaats-
sekretdr Gasparri, dal® ,fiir den Heiligen Stuhl [...] der Eintritt in den Vél-
kerbund nicht in Betracht”!!> kam. Auch hinsichtlich Polens schienen die
Presseberichte nur geringen Wahrheitsgehalt zu haben, da sich die Kurie

107 ygl, Fattorini (Anm. 4), S. 166-167. Vatikanische Gegnerschaft aus politischen
Griinden: Stehlin (Anm. 2), S. 42; Kock (Anm. 14), S. 626-627. Der konkrete Volker-
bund stand im Verdacht, das Werk des Sozialismus und der internationalen Freimaure-
rei zu sein.

108 yol Kock (Anm. 14), S. 627-628.

109 AAS 12 (1920), S. 209-218.

10 ygl. ebd., S. 216-217.

11 AAS 14 (1922), S. 673-700.

112 pPA/AA, R 72376, Bericht von Bergens, 7. Mai 1925. Auch in diplomatischen
Kreisen kursierten solche Vermutungen bereits seit langerer Zeit. Einen konkreten An-
laR fiir solche Erwigungen brachte der Danziger Senatsprasident Heinrich Sahm An-
fang Mai 1925 ins Spiel, als er von einer Sitzung des Volkerbundrates zuriickkehrte.

113 Ebd. Zu dieser Einschidtzung kam auch der Schweizer Rechtsexperte Montenach
aus der polit. Abteilung des Volkerbundsekretariats in Genf: PA/AA, R 72376, Bericht
Konsulat Genf, 11. Mai 1925. Vgl. auch Fattorini (Anm. 4), S. 166.
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nach AbschluB des Polenkonkordats vom Februar 1925 und den sich dar-
aus ergebenen internationalen Irritationen!!* auBenpolitische Zuriickhal-
tung auferlegt hatte.!!>

Eher war nach wie vor die deutsche Seite an einer Beteiligung des HI.
Stuhls an der Arbeit des Volkerbundes interessiert, namentlich die Zen-
trumspartei; 116 und dies zu einem Zeitpunkt, als der deutsche Eintritt in die
internationale Organisation unmittelbar bevorstand: Als Konsequenz aus
den im Herbst 1925 geschlossenen Vertragen von Locarno wurde Deutsch-
land am 10. September 1926 als neues Mitglied in den Vélkerbund aufge-
nommen. Der Zentrumspolitiker Georg Schreiber (1882-1963), der sich an
fithrender Stelle fiir die Beriicksichtigung katholischer Grundpositionen in
der deutschen AuRenpolitik einsetzte, brachte vor allem Ostfragen in die
Diskussion iiber einen moglichen Volkerbundbeitritt des HI. Stuhls ein. Tat-
kraftige Unterstiitzung in Rom fand er im geistlichen Konsultor an der
deutschen Vatikanbotschaft, Johannes Steinmann (1870-1940) aus Bres-
lau.!1? Beide Politiker erérterten die Vélkerbundfrage am 8. April 1926 mit
Kardinalstaatssekretir Gasparri.!!® Dabei stellte sich heraus, daf es zahlrei-
che Berithrungspunkte und Schnittstellen bei jenen kirchlichen Fragen
gab, welche die Ostgrenze Deutschlands betrafen. Wenn auch Schreiber
und Steinmann bei ihren Gesprichen von einer deutsch-vatikanischen
Konsensplattform ausgingen, die in der Realitdt gar nicht bestand, konnte
der Konsultor dennoch festhalten, daf? Gasparri Steinmanns Interpretation
von Benedikts Deutschlandpolitik, nach der die Kurie alle territorialen Ver-
anderungen, die sich aus dem Vertrag von Versailles ergaben, nur als Provi-
sorium betrachte, ohne Protest hinnahm.!!® Immerhin konnte der deut-
sche Diplomat eine Aussage des Kardinals, der polnische Korridor stelle
eine unmdogliche territoriale Losung dar, zu seinen Gunsten anfiihren.

Aus dem hochrangigen Gespriach wird eines deutlich: Zentrumskreise
glaubten sich in ihren Revisionsabsichten gegeniiber Polen nach wie vor
vom HI. Stuhl unterstiitzt. Um diesem politischen Ziel auf internationalem
Parkett, das sich nun nach der deutschen Mitgliedschaft im Voélkerbund
auftat, grolkeren Nachdruck zu verleihen, sollte auch der Hl. Stuhl in den
Genfer Volkerbundpalast als Mitstreiter einziehen. Der vielleicht doch et-
was zu undifferenzierten und optimistischen Interpretation Steinmanns
entgingen jedoch die Bistumsgriindungen in Kattowitz und Danzig, die als

114 71 den deutschen Protesten gegeniiber der im Konkordat behandelten Danzig-
und Schlesienfrage: Samerski (Anm. 63), S. 138-149; insgesamt zum Polenkonkordat:
Stehlin (Anm. 2), S. 136-138.

115 71 dieser Einschdtzung kam auch Montenach: PA/AA, R 72376, Bericht Konsu-
lat Genf, 11. Mai 1925.

116 Ehd.: ,vor allem schienen auf deutscher Zentrumsseite Wiinsche engerer Fiih-
lungnahme zwischen Vélkerbund und Vatikan zu bestehen”.

117 ygl. zu Steinmann: St. Samerski, Der geistliche Konsultor der deutschen Bot-
schaft beim Heiligen Stuhl wihrend der Weimarer Republik, in: Rom. Quartalschrift 86
(1991), S. 261-278, hier: 5. 268-278.

118 Bericht iiber eine Unterredung Steinmanns und Schreibers mit Gasparri: PA/AA,
R 72376, Bericht der Botschaft Hl. Stuhl, 16. April 1926.

119 Ebd.
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eigenstindige, von Deutschland abgetrennte Didzesen durchaus Endgiilti-
ges schufen.120 Der HI. Stuhl lieR sich politisch nicht ohne weiteres vor den
deutschen Karren spannen. Immerhin konnte Schreiber, der wenige Tage
spiter Gasparri direkt auf die Beitrittsirage ansprach, erfahren, daR® der HL
stuhl der konkreten Vélkerbundidee ,nicht mehr so ablehnend gegeniiber
[stehe] wie in den fritheren Jahren“!2!, und daR er daher an einen inoffi-
ziellen Beobachter bei der Genfer Organisation denke.

Insgesamt erfiillten sich die deutschen Erwartungen, die man an eine
vatikanische Anniherung an den Volkerbund kniipfte, weder faktisch
noch politisch. Aber auch auf deutscher Seite reduzierte die Westorientie-
rung der Stresemann-Ara — selbst in Zentrumskreisen — das Interesse an
Ostfragen und an einer aktiven Rolle des Hl. Stuhls.!22 Die internationale
Isolation des Deutschen Reiches, die die Romische Kurie in den ersten
Nachkriegsjahren zum einzigen politischen Fluchtpunkt werden lie, war
nach Rapallo und der auBenpolitischen Anbindung an den Westen langst
{iberwunden.!2? Die diplomatischen Beziehungen zum Hl. Stuhl gestalte-
ten sich in den folgenden Jahren rein kirchenpolitisch auf bilateraler Ebe-
ne.

Anschriften der Mitarbeiter

Dr. Detlev Jasper, Monumenta Germaniae Historica, LudwigstraRe 16, 80539 Miinchen
Dr. Christoph Joest, Gnadenthal 14, 65597 Hiinfelden

Dr. Hildegard Konig, Weilerweg 14, 73732 Esslingen

Josef LRl SJ, Obermiinsterstrale 10, 93047 Regensburg

Dr. Stefan Samerski, Romisches Institut der Gérres-Gesellschaft, Via della Sagrestia 17,
I-00 120 Citta del Vaticano

Stephan Waldhoff, FrankenstraBe 12, 32839 Steinheim

120 ygl. dazu: St. Samerski (Anm. 63), S. 153-162; Stehlin (Anm. 2, SHL58!

121 pA/AA, R 72376, Bericht der Botschaft Hl. Stuhl, 20. April 1926. ,Man hat — bei
aller Zuriickhaltung — an der Kurie offenbar das Gefiihl, dafs der Volkerbund eine vor-
wirtsschreitende, werdende Macht ist”.

122 yg|. den Uberblick bei: K. Ruppert, Der deutsche Katholizismus im Ringen um
eine Standortbestimmung des Reiches nach dem Ersten Weltkrieg, in: Zeitschrift fiir
Kirchengeschichte 104 (1993), S. 198-229, hier: S. 211-212. Zur vollstindigen Unter-
stiitzung von Stresemanns Politik vorsichtig bereits: Morsey (Anm. 30), S. 518.

123 Bereits 1923 zeigten sich erste Signale des Umdenkens bei der Zentrumspartei.
Das hatte zweifellos auch mit der brutalen Religionspolitik der Sowjetunion zu tun.
Vgl. dazu: R. Morsey/K. Ruppert, Die Protokolle der Reichstagsfraktion der Deutschen
Zentrumspartei 1920-1925 (= Verdffentlichungen der Kommission fiir Zeitgeschichte,
Reihe A, Bd. 33), Mainz 1981, S. 455.
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Reformation

Gerhard Miiller: Causa Reformationis: Beitra-
ge zur Reformationsgeschichte und zur
Theologie Martin Luthers, zum 60. Ge-
burtstag des Autors herausgegeben von
Gottfried Maron und Gottfried Seebaf, Gu-
tersloh (Giitersloher Verlagshaus Gerd
Mohn) 1989, 598 S., kt., ISBN 3-579-
00124-8.

Der im mehrfachen Wortsinn schwer-
gewichtige Band vereinigt 25 Beitrage,
davon — im ersten Teil — 17 zur Reforma-
tionsgeschichte und — im zweiten Teil —
acht zur Theologie Luthers.

Die Arbeiten des ersten Teils legen ihren
Schwerpunkt auf die 1520er und 1530er
Jahre. Im Mittelpunkt steht die europai-
sche Dimension der Reformation. Dabei
wird deutlich, daR es sich bei der Zusam-
menstellung nicht um eine Buchbinder-
synthese handelt. Vielmehr zeichnen die
Aufsdtze anschaulich und zusammen-
héngend das Bild des komplizierten Gefii-
ges von Politik und Religion unter den Be-
dingungen krisenhatter Reichspolitik und
eines Papsttums, das seinen theologischen
und politischen Weg unter den Bedingun-
gen der Vorgdnge im Reich und des um
Italien ausgetragenen Maichtekonflikts
zwischen Habsburg und Frankreich zu
finden sucht. Profan- und Kirchenge-
schichte gehen hier eine beispielhafte Ver-
bindung ein. Der Band liest sich gleichsam
als zusammenhédngende Geschichte der
Reformation von ihrem Beginn bis zur
Konsolidierung der Kirchenspaltung im
Konfessionalismus des spateren 16. Jahr-
hunderts.

Deutlich wird bereits im ersten Beitrag
Die Reformation als Epoche europdischer Ge-
schichte, daf3 die Innen- und Aulienpolitik
der europdischen Machte durch die Refor-
mation erheblich an Komplexitdt gewann
und daB ihre Motive sich nicht auf das bi-
ndre Schema des Glaubensgegensatzes re-
duzieren lassen. Als eines der Leitmotive
zieht sich diese Einsicht durch mehrere
Artikel, vor allem durch die zur Politik der
Kurie und zu den Nuntiaturberichten aus
dem Reich (S. 67-78, 79-110, 111-130).
Die Causa Reformationis markierte nur ein

Konfliktfeld unter mehreren und wurde
zunadchst weder von Karl V. noch von der
Kurie als vordringlich interpretiert. Kon-
zeptionslosigkeit und Konkurrenz der ka-
tholischen Machte ermdglichten so eine
erste Konsolidierung der reformatori-
schen Stinde im Reich. Plausibel wird
herausgearbeitet, da3 die zu spat einset-
zende katholische Reform die Kirchen-
spaltung nicht mehr riickgdngig machen
konnte (S. 110).

Breiten Raum widmet der Band den der
konfessionellen Spaltung vorangehenden
Bemiihungen beider Seiten, die Einheit
der Kirche zu wahren. Die aus Furcht des
Heiligen Stuhls vor einem Aufleben des
Konziliarismus resultierenden Verstandi-
gungsbemiithungen und das vor allem von
Melanchthon wahrend des Augsburger
Reichstages von 1530 getragene Bestre-
ben, zu einem modus vivendi mit Rom zu
kommen, scheiterten letztlich an der
mangelnden Fahigkeitbeider Seiten, ,von
einer gewissen Spannbreite theologischer
Meinungen auszugehen” (S.178). Un-
ausgesprochen aber doch deutlich findet
sich hier das Pladoyer fiir die Chancen
moderner Okumene.

In den beiden Beitrdgen zum Tridenti-
num und seiner Vorgeschichte (S. 304—
314, 315-353) werden die Dimensionen
der fortschreitenden Entfernung der Kon-
fessionen voneinander noch einmal sinn-
fallig. Mit der schluRendlichen Distanzie-
rung der Konzilsvater vom mittelalterli-
chen Konziliarismus und der Starkung des
papstlichen Primats waren die Weichen
fiir die Folgezeit gestellt.

An den Beitragen zur Theologie Martin
Luthers a8t sich aus anderem Blickwin-
kel das Auseinanderdriften von Prote-
stantismus und Katholizismus nachvoll-
ziehen. Sie zeigen Luthers allmihliche
Ablosung von der theologischen Tradi-
tion. Vor allem die Entwicklung seiner
Papstkritik fiihrt dies plastisch vor Augen
(S. 388-416). Der Artikel verliert nicht
die langfristige Geschichtsmachtigkeit
theologisch motivierter Auseinanderset-
zung aus dem Blickfeld. War es doch die
sich radikalisierende Kritik am Papsttum,
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welche die Voraussetzungen fiir dessen
Reform und die ,Regeneration der
romisch-katholischen Kirche insgesamt”
(S. 416) schuf.

Die Verbindung von Theologie und Po-
litik arbeitet vor allem der Beitrag liber Lu-
thers Zwei-Reiche-Lehre in der deutschen Re-
formation (S.417-437) heraus. Das Zu-
riicktreten der Zwei-Reiche-Lehre gegen-
iiber einer stirkeren Betonung der Stan-
delehre Luthers im politisch-praktischen
Vollzug der Reformation sieht Miiller zu
Recht als wesentlichen Grund fiir die Her-
ausbildung des konfessionellen Obrig-
keitsstaates im Protestantismus und fiir
die Politisierung des Konfessionellen
schlechthin. Das Plddoyer fiir die Riickbe-
sinnung auf den Theologen Luther im
SchluBbeitrag Martin Luther als Autoritdt
fiir die lutherische Kirche? (S.546-568)
schlieRt den Kreis des um die Beziehung
von Theologie und Politik kreisenden
Grundgedankens der Sammlung, die Pro-
fan- und Kirchenhistoriker gleicherma-
Ren mit grofem Gewinn lesen werden.

Giefen Olaf Morke

Dokumente zur Causa Lutheri (1517-1521).
II: Vom Augsburger Reichstag 1518 bis
zum Wormser Edikt 1521, herausgege-
ben von Peter Fabisch und Erwin Iserloh
(= Corpus Catholicorum 42), Miinster
(Aschendorff) 1991, 15, 558 S., geb.,
ISBN 3-402-03456-5.

Mit dem zweiten Band der ,Dokumente
zur Causa Lutheri’ ist jene Sammlung ab-
geschlossen, deren erster Band im Jahre
1988 ebentfalls von Peter Fabisch und Er-
win Iserloh herausgeben worden ist. Ahn-
lich wie der erste Teil ist auch die Fortset-
zung aufgebaut: Der Inhaltsiibersicht folgt
ein Literaturverzeichnis (in Erganzung zu
Band 1), eine Chronologie der Ereignisse
und schlieRlich das umfangreiche Corpus
der abgedruckten Quellen. Diese sind je-
weils mit ausfiihrlichen historischen und
bibliographischen Einleitungen versehen.
Am Ende schliisseln verschiedene Regi-
ster (Bibelstellen, nichtbiblische Zitate,
Personen und Orte, Sachregister) die Tex-
te auf und im Anhang findet der Benutzer
zwei Abschnitte zu den Themen ,De cita-
tione’ und ,De contumacia’ aus dem weit-
verbreiteten, vor allem im endenden
15. Jahrhundert gedruckten ,Speculum
judiciale (oder: iuris) des Guillelmus Dur-
antid. A. (+ 1296; Hain 6504 -6517; GKW
7, 9148 — 9162; VD 16, 5, D 3007 {.). Das
Quellenmaterial ist in vier Kapiteln unter-
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gebracht, deren Zahlung sich an diejenige
des ersten Bandes anschlieRt: Kapitel 9
behandelt ,Die MaRnahmen der Ordens-
leitung der Augustinereremiten gegen
Luther”; im Kapitel 10 geht es um ,Diplo-
matische Aktivititen zwischen Rom und
Wittenberg um die Causa Lutheri in den
Jahren 1518 und 1519%; Kapitel 11 verdf-
fentlicht ,Johannes Eck: Polemische
Schriften aus dem Umfeld der Leipziger
Disputation mit Karlstadt und Luther®,
und das SchluRkapitel 12 dokumentiert
ausfiihrlich ,Die endgiiltige Verurteilung
Luthers durch Rom* (1520/21).

Dem Leser wird eine Vielfalt von Text-
gattungen geboten: Briefe und Breven,
polemische Schriften, aber auch wissen-
schaftliche Traktate sowie Rechtsdoku-
mente, also Dekretalen, Appellationen
und Verurteilungen. Zu den Briefen geho-
ren nicht nur Lutherbriefe, sondern etwa
auch die Korrespondenz der Augustiner-
ordensleitung mit dem Ziel, das unange-
nehme Aufsehen des sichsischen Ordens-
bruders moglichst stillschweigend inner-
halb der eigenen Reihen zu bereinigen.
Man stoRt auf das ablaR- und somit fi-
nanzpolitisch durchdachte Angebot des
Kaisers Maximilian, dem Papst im Falle ei-
ner etwaigen Lutherverurteilung seines
Beistandes zu versichern. Umgekehrt
kann man den diplomatischen Wendun-
gen und Windungen jener Papstbreven
folgen, die von den weltlichen Obrigkei-
ten Gehorsam fordern. Uber die endgiilti-
ge AblaBlehre Roms befindet die Dekre-
tale ,Cum Postquam’ (Leo X, 9. November
1518), und weiten Raum nehmen die drei
groRen Verurteilungen ein, die Bannan-
drohungsbulle, die Bannbulle und das
Wormser Edikt, mit ihrem Bombast an
ehrwiirdigen und amtlichen Sprachunge-
heuern.

Die wissenschaftlichen Texte, die man
unerwarteter Weise in dieser Dokumen-
tensammlung findet, sind Untersuchun-
gen zum AblaR. Von den 15 Traktaten, die
Kardinal Cajetan am Rande des Augsbur-
ger Reichstags (1518) zur Buf3- und Ab-
laRtheologie Luthers verfalit hat, sind
zwei in den vorliegenden Band aufge-
nommen: Der ,Tractatus de indulgentiis’
und die Quaestio ,Utrum indulgentiae ec-
clesiae fiant de thesauro meritorum Chri-
sti et Sanctorum’.

Die Auswahl der Texte wird kein Her-
ausgeber einem Rezensenten je recht ma-
chen kénnen. Dennoch ist zu tiberlegen,
ob die Schriften und Gegenschriften aus
dem Umfeld der Leipziger Disputation in
ihrer Breite tatsachlich zum Thema gehd-
ren. Die Thesen Ecks und Luthers hétten
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ausgereicht, und die Beschrankung ware
moglicherweise der Einsicht zugute ge-
kommen, da auch Karlstadt in Leipzig
disputiert hat. Dessen Thesen sucht man
ndmlich vergeblich — nicht nur in diesem
Bande.

Angesichts der Aufgabe, die diplomati-
schen Aktivititen wahrend der Jahre
1518 und 1519 zu dokumentieren, ist die
Entscheidung zu hinterfragen, die ,Mil-
titziade’ ganzlich in die Einleitung und in
die Anmerkungen abzudrangen. Wenn
auch Luther - viel spéter — selber berichtet
hat, da® Miltitz fiir eine Null gehalten
wurde (WA 54, 185,1; 1545), setzt das die
Tatsache eines greifbaren Verhandlungs-
ergebnisses nicht auer Kraft: Erzbischof
Richard von Greiffenklau wurde zum
deutschen Richter in Luthers Sache be-
stellt, der die Verhandlungen mit Luther
auch aufnahm, verabredungsgemal’
wahrend des ersten Reichstages, den der
neue Kaiser einberufen sollte — also zu
Worms.

Eine dritte Leerstelle ist anzumerken:
Nur mit Hilfe des Registers und dann auch
nur beildufig kann man feststellen, daf
neben dem LutherprozeIS noch der
Reuchlinproze in Rom anhdngig war,
der die gelehrte und politische Offentlich-
keit schon seit langem aufgewiihlt hatte.
Am 15. Juni 1520 wurde Luther verurteilt
und am 23. Juni Johannes Reuchlin. In
den vorgelegten Einleitungen und Texten
erfahrt man dartiber nichts, erst recht
nichts Dokumentarisches. Es geht nicht
um die Anmahnung von Vollstandigkeit,
sondern darum, daf die Causa Lutheri
nicht isoliert werden darf und damit der
Eindruck hervorgerufen wird, der Witten-
berger Fall sei ein zwar erregender, aber
doch singuldrer Vorgang in einer sonst in-
takten Kirche.

Wenn man die Sammlung durchgeht,
dann fallt auf, daR die edierten Quellen
zum grofRten Teil bekannt sind und in der
reformationsgeschichtlichen Forschung
zum Argumentationsarsenal gehoren.
Angesichts des Vorgelegten wird man die
Herausgeber der alten Walchschen Lu-
therausgabe (2. Autfl.) von neuem wiirdi-
genmiissen, die viele der gesammelten la-
teinischen Texte in deutscher Uberset-
zung bereits veroffentlicht haben. Wenn
man dazu noch die wissenschaftlichen
Editionen der Erlanger und Weimarer
Ausgaben heranzieht, dann verbleibt
kaum noch Material, das am Rande der
Forschung liegt oder gar neu ist.

Zu den weniger bekannten Dokumen-
ten mag man den Brief des Augustinerge-
nerals Gabriel della Volta an Johannes von

Ztschr.LK.G.
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Staupitz zdhlen (15. Médrz 1520; S. 29—
35), obwohl Theodor Kolde diesen langst
ediert hat (ZKG 2, 1878, 478-480). Kaum
wahrgenommen wird der Bericht des
Giambattista Flavio Aquilano — Cajetans
Sekretdr und spaterer Biograph — zum
Augsburger Verhor Luthers, der zwar
schon seit 1934/35 in einer modernen
Edition zugdnglich ist, (S. 78), nun aber
durch die Aufnahme in den ,Dokumen-
ten’ ndher in das Blickfeld der Lutherfor-
schung riickt. Die Traktate Cajetans geho-
ren ebenfalls zu den Texten am Rande, die
in alten wenn auch sehr sorgféltig gearbei-
teten Ausgaben zwar weit verbreitet sind,
aber dennoch nur in der Spezialforschung
bislang funktioniert haben. Die vorliegen-
de Teiledition wird diesem Mangel nur be-
grenzt abhelfen, das Interesse der Luther-
forscher an Cajetan den Theologen mogli-
cherweise jedoch intensivieren. Fiir Quel-
len aus dem vatikanischen Archiv konn-
ten sich die Herausgeber auf die Samm-
lung von Petrus Balan stiitzen: Monu-
menta Reformationis Lutheranae ex tabu-
lariis secretioribus S. Sedis 1521-1525,
Regensburg 1884.

Es sind also nicht die Reize des Neuen
und Unerhorten, welche diese Edition
auszeichnen, sondern die Moglichkeiten,
die ein so sorgféltig erstelltes Arbeitsin-
strument erdffnet. Die wichtigsten Quel-
len, zu grofen Teilen aus den Originalen
heraus neu ediert, sind in den Ursprungs-
sprachen nun beieinander und mit in-
struktiven Einleitungen versehen. Wich-
tige abweichende Versionen ein und des-
gleichen Dokumentes vermag der Leser
bequem zur Kenntnis zu nehmen, etwa
im Paralleldruck den lateinischen und
deutschen Text der Bannandrohungsbul-
le oder anhand der Apparateintragungen
die verschiedenen Versionen der Bann-
bulle. Unverstandlich ist, warum der kur-
ze rechtsgeschichtliche Anhang ohne jede
bibliographische Angabe und ohne Sa-
cherlauterungen verdffentlicht worden
ist.

Die dullere Prasentation der Quellen ist
gelungen, wenngleich zwei formale Man-
gel sich stérend auswirken: Die Uberlage-
rung zweier Gliederungsprinzipien (Text-
numerierung und Kapitelzdahlung) geht
zu Lasten der Ubersichtlichkeit. Auf eine
Zeilenzdhlung hat der Verlag verzichtet
und damit dem Benutzer die Moglichkeit
der genauen Zitation verwehrt.

Daf man bei der Textwiedergabe auf
Versehen stof3t, ist nicht zu vermeiden. Im
Eingang von Ecks,Disputatio et excusatio’
(1519; S. 247) ist die Lesart ,amantissi-
mis” und ,observantissimis“ gegeniiber
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der Erlanger Ausgabe (,amandissimis”
und ,observandissimis”, EA, Op. lat. var.
arg. 3, S. 4) eine Verbesserung; im Fort-
gang des Textes aber stiftet eine Buchsta-
benvertauschung Verwirrung: ,per con-
troversiarum* bieten die ,Dokumente’,
die EA jedoch liest sprachlich angemessen
und grammatikalisch korrekt: ,per con-
traversarium® (EA, S. 5). Im Brief Ecks an
Hochstraten (24.Juli 1519) sind zwei
Satzteile zusammengefiigt, die nicht zu-
sammengehoren. Eck berichtet von Lu-
thers Leipziger Aussage, daf Christus al-
lein das Fundament der Kirche sei. Dazu
bemerkt Eck: Das habe ich zerpfliickt... —
,Quod dilui, adducens et illud Apocalypsi
12. de duodecim fundamentis, defendit
[scil Lutherus] Graecos etiam Schismati-
cos, etiamsi non sint sub obedientia Papae,
adhuc salvari“ (S. 263). Der Relativsatz
,quod dilui...” gehort zum Vorsatz, wih-
rend der Nachsatz, daf Luther das Heil der
Griechen verteidigt habe (,defendit
Graecos...“), einen neuen Gedanken ein-
fithrt und damit selbstandig ist.

Die Texte sind in den Anmerkungen
oftmals reich belegt und kommentiert.
Das LThK allerdings ist von den Herausge-
bern zu oft anstatt gezielter Literaturanga-
ben eingesetzt und zu oft als allein rich-
tungsweisendes Lexikon herangezogen
worden. Nicht jeder der Kommentare ist
auch gegliickt: Fiir manche Auskunft
reicht ein Worterbuch (etwa S. 144, Anm.
16), man stolpert iiber Kommentare, die
belanglos sind (etwa S. 152, Anm. 55;
S. 175, Anm. 32) und findet Bemerkun-
gen zu Texten, die keiner Erlauterung
bediirfen (etwa S. 146, Anm. 27; S. 147,
Anm. 33). In einer Anmerkung zum Ein-
gang des Wormser Edikts wird Karl V. als
,dt. Kaiser“ bezeichnet, obwohl man im
Text selber die verfassungsmafig korrekte
Titulatur hétte nachlesen kénnen: ,Romi-
scher Kayser” (S. 510 und Anm. 1). Un-
haltbar ist die Identifizierung des von Eck
aufgefiithrten ,Marsilius’ mit ,Marsilius
von Padua“; gemeintist Marsilius von Ing-
hen (S. 301 f., Anm. 141).

Zusammengefat bleibt trotz diesem
Mangel oder jenem Einwand die Tatsache
bestehen, dalR beide Bande der ,Doku-
mente zur Causa Lutheri’ eine sorgfaltig
angelegte Sammlung sind. Diese wird in
Zukunft fiir alle Arbeiten zum Thema als
Nachschlagewerk und kritische Grundla-
ge dienen.

Wuppertal Manfred Schulze
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Hellmut Zschoch: Reformatorische Existenz
und konfessionelle Identitit. Urbanus Rhe-
gius als evangelischer Theologe in den
Jahren 1520 bis 1530 (= Beitrage zur
historischen Theologie 88), Tiibingen
(J.C.B. Mohr [Paul Siebeck]) 1995,
400 S., Ln. geb., ISBN 3-16-146376-5.

Gestarkt durch ein ausgiebiges Mittag-
essen, das er wenige Meilen vor Augsburg
im Dorfe Kissing eingenommen hatte,
hielt Kaiser Karl V. am Spatnachmittag
des 15. Juni 1530 aus Anlaf3 des Reichsta-
ges prachtigen Einzug in der Lechmetro-
pole. Abgesehen davon, daf3 die Kleidung
des Monarchen den Augsburgern etwas
spanisch vorkam und die Reprasentanten
Baierns sich beim Einritt art-, aber un-
standesgemals vordrangten, verlief das
Schauspiel ohne griRere Zwischenfalle.
Fiir eine dramatische Szene sorgte aller-
dings das ergangene Predigtverbot, dessen
ausnahmslose Einhaltung der Kaiser
durch seinen Bruder Ferdinand noch ein-
mal hatte einschirfen lassen. Markgraf
Georg von Ansbach-Brandenburg - ne-
ben dem Landgrafen von Hessen ein Spre-
cher der Protestanten in der besagten An-
gelegenheit —sah sich dadurch zu dem Be-
kenntnis veranlaft, eher wolle er vor dem
Kaiser niederknien und sich an Ort und
Stelle den Kopf abschlagen lassen, als sei-
nen Gott und das Evangelium zu verleug-
nen. ,By nit Koppa, nit koppa” (Nicht
Kopf ab!) soll daraufhin der des Deut-
schen kaum méchtige Monarch geant-
wortet haben. (Vgl. M. Brecht, Johannes
Brenz auf dem Augsburger Reichstag
1530, in: R. Decot (Hrg.), Vermittlungs-
versuche auf dem Augsburger Reichstag
1530. Melanchthon - Brenz — Vehus,
Stuttgart 1989, 9-28, hier: 12.) Am Kan-
zelredeverbot dnderte das freilich nichts.
Unter Posaunenschall und unter Andro-
hung hoher Strafen verkiindete der erste
Herold des Kaisers, Caspar Sturm, am
18. Juni ein férmliches Edikt, demzufolge
in der Stadt Augsburg bis auf weiteres nie-
mand mehr predigen diirfe aufer den
vom Kaiser eigens dazu Verordneten, wo-
beianzumerken ist, daR diese angewiesen
waren, moglichst nur den Bibeltext zu
verlesen.

Das Wirksamwerden des Predigtverbots
am 18. Juni 1530, das die ortsansassigen
Pfarrer mitbetraf und deren Rechtsver-
haltnis dem Rat gegeniiber, der sich dem
kaiserlichen Befehl widerstandslos fligte,
direkt tangierte, markiert das Ende der
Wirksamkeit von Urbanus Rhegius
(1489-1541) als reformatorischer Predi-
ger in Augsburg. ,Schon Ende Juni 1530
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trat er in die Dienste Herzog Ernsts von
Braunschweig-Liineburg; am 26. August,
noch vor dem Ende des Reichstags, verliel3
er Augsburg in Richtung Celle.” (348) Be-
gonnen hatte Rhegius seine Tatigkeit in
Augsburg rund ein Jahrzehnt vorher.
Nach erfolgter Wahl durch das Domkapi-
tel vom 9. Juli 1520 trat Rhegius sein Amt
als Dompradikant am 21. November selbi-
gen Jahres an. Die Freundschaft mit Jo-
hannes Eck, dessen ,Schiiler und Schild-
knappe” (G. Uhlhorn / P. Tschackert, Art.
Rhegius, Urbanus, in: RE? 16, 734-741,
hier: 735) er war, diirfte sich in diesem Zu-
sammenhang fiir ihn als forderlich erwie-
sen haben, zumal da Rhegius bislang we-
niger durch theologische als durch huma-
nistische Studien auf sich aufmerksam ge-
macht hatte.

Dem Augsburger Dezennium (das aller-
dings in den Anfangen durch einen lange-
ren Aufenthalt vornehmlich in Hall in Ti-
rol, wo Rieger alias Rhegius zeitweilig Stif-
tungspradikant war, unterbrochen wur-
de) ist Zschochs Studie, die im Sommerse-
mester 1993 von der Evangelisch-Theolo-
gischen Fakultdt der Ludwig-Maximi-
lians-Universitdit Miinchen als Habilita-
tionsschrift fiir das Fach Kirchengeschich-
te angenommen wurde, gewidmet. Die
Arbeit ist nach sachlichen und chronolo-
gischen Gesichtspunkten in vier grole
Abschnitte untergliedert. Ein erster (7-
93) behandelt die Jahre der Grundlegung
reformatorischer Anschauung von 1520
bis 1523/4. Als entscheidend fiir die Wen-
de vom traditionell-kirchlich gebundenen
Humanisten und Domprddikanten zum
reformatorischen Prediger wird dabei der
Eindruck von Luthers Schriften namhaft
gemacht ,verbunden mit dem Protest ge-
gen die als rechtliches Zwangssystem er-
lebte rémische Kirche“ (3). Charakteri-
stisch fiir die reformatorische Existenz
von Rhegius sei dabei die dezidierte Kon-
zentration auf die Lehre von der Rechtfer-
tigung aus Gnade um Christi willen durch
Glauben, die ihm als Kern des Evange-
liumsverstandnisses gilt. Diese Konzen-
tration habe Rhegius in Verein mit der fiir
ihn kennzeichnenden flexiblen, um nicht
zu sagen: fluktuierenden (vgl. 184 ff.)
Haltung in der Abendmahlsfrage in die
Lage versetzt, einen auf binnenrefor-
matorische Integration hin angelegten
Standpunkt einzunehmen.

Auf der Basis dieses integrativen Stand-
punkts gelangt Rhegius in den Jahren
1524 bis 1527, denen der zweite Abschnitt
von Zschochs Untersuchung gewidmet ist
(94-217), zu einer profilierten evangeli-
schen Orientierung in sozialen und theo-
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logischen Konflikten. Wie bereits in der
Friithzeit erkennbar, konzentriert sich
»sein Einsatz fiir die reformatorische Be-
wegung ... ganz auf die Vermittlung der
evangelischen Rechtfertigungsbotschaft
von der allein im Glauben zu ergreifenden
grundlosen Anerkennung des siindigen
Menschen durch Gott” (97). In der Konse-
quenz dessen ist fiir ihn Theologie eine
dezidiert praktisch-gemeindeorientierte
Wissenschaft und keine Angelegenheit
scholastischer Spekulation. Damit ist, wie
bereits angedeutet, zugleich die Rolle von
Rhegius in der innerreformatorischen
Abendmahlskontroverse definiert. Auch
in ihrem Kontext erweist er sich als ein
Vermittlungstheologe im wahrsten Sinne
des Begriffs, der zwischen Ziirich und Wit-
tenberg nach Vermégen auszugleichen
versucht mit dem Erfolg, von beiden Sei-
ten unstatthafter Lehre verdachtigt zu
werden. Zu solchem Verdacht trug freilich
auch manche sachliche Unklarheit und
theologische Unsicherheit seiner Lehrauf-
fassung bei. ,Rhegius fluctuat” — diesem
Verdikt, das Zwingli in einem Brief vom
23.12. 1525 an Vadian duferte (vgl. 190),
kann ein Wahrheitsmoment nicht bestrit-
ten werden. Nichtsdestoweniger fillt das
SchluBurteil Zschochs insgesamt positiv
aus: ,50 wenig liberzeugend die vermit-
telnde Position des Rhegius — oder besser:
seine Nicht-Position — im Abendmahls-
streit wirkt, weil sie exegetisch-theologi-
sche Sachprobleme nicht lést, sondern
programmatisch tibergeht, so eindrucks-
voll ist sein energisches Beharren darauf,
daB3 die Identitdit des reformatorischen
Christentums, das ist die konfessionelle
Identitdt der sich von Rom lésenden Kir-
che, nicht auf einzelnen Lehrpositionen
beruht, sondern auf dem Verstandnis des
Evangeliums als ganzem, ndamlich auf der
die Reformation auslésenden Grunder-
fahrung des in Christus dem Siinder gna-
dig zugewandten Gottes.“ (217)

Weitaus weniger vermittelnd als in der
Abendmahlsfrage verhielt sich Rhegius in
seiner —in einem dritten Abschnitt behan-
delten (218-295) — Auseinandersetzung
mit der Tauferbewegung (1527/28), die in
Augsburg durch Manner wie Ludwig Hét-
zer, Hans Denck und Hans Hut, aber auch
durch einen Patrizier namens Eitelhans
Langenmantel beachtlichen Einfluf} ge-
wann. Die Haltung von Rhegius ist trotz
ansatzweisen Bemiihens um offenes Ge-
sprach schroff antianabaptistisch und ge-
gen die sozialrevolutiondre Tendenz des
tauferischen Chiliasmus gerichtet. Folgt
man Zschoch, dann ist die Alternative den
Tdufern gegeniiber vergleichbar mit dem
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Gegensatz, den der rechtfertigungstheo-
logisch konzentrierte reformatorische
Grundgedanke von Rhegius der romi-
schen Kirchenlehre gegeniiber bezeich-
net.

Die Sicherung reformatorischer Grund-
einsicht in den Jahren 1528 bis 1530 wird
in einem vierten und abschliefenden Ab-
schnitt erortert (296-352). Die wesentli-
chen theologischen Rahmenbedingungen
und Grenzmarken, wie Zschochs bisheri-
ge Interpretation sie abgesteckt hat, blei-
ben gleich. Im Unterschied zur ,Leugnung
des Evangeliums ... bei Papisten und Téu-
fern” (299) bleibt die binnenreformatori-
sche Differenz, wie sie insbesondere im
Abendmahlstreit zutage trat, nach Rhegi-
us positiv umgriffen vom ,konstitutiv Re-
formatorischen, dem als Rechtfertigungs-
lehre gefaRten Evangelium” (299). So
schroff —um vom Verdikt gegen das Sakra-
mentsverstindnis der Taufer zu schwei-
gen — die Abgrenzung gegeniiber dem ro-
mischen MeRopferverstandnis und der —
tatsiachlichen oder angeblichen — Lehre ei-
ner priesterlichen Wiederholung des
Kreuzesopfers ausfillt, so weit und flie-
Rend werden die Konturen, wo es um die
vornehmlich am Testamentsgedanken
orientierte reformatorische Abendmahls-
auffassung, wie Rhegius sie versteht, bzw.
um die binnenreformatorischen Ausein-
andersetzungen zum Thema geht: ,Wenn
festgehalten wird, daB8 sowohl die Glau-
bensstarkung wie die Danksagung Konse-
quenzen der im Abendmahl ergehenden
Zusage Christi sind, handelt es sich um
einander nicht ausschliefende Akzentset-
zungen innerhalb eines einheitlichen
Abendmahlsverstandnisses.” (328 f.) Was
fiir die Abendmahlsproblematik gilt, ist
nach Zschoch kennzeichnend fiir die
theologische Gesamthaltung von Rhe-
gius: ,er verbindet die scharfe Scheidung
gegeniiber Rom mit dem Bemiihen, die
Einheit des reformatorischen Lagers auf
der Basis des ,Evangeliums’ zu bewahren
oder neu zu schaffen. Mit diesen beiden
Elementen tendiert sein Konzept christli-
cher Identitdt zu einer einheitlich evange-
lischen und zugleich antirémischen Kon-
fessionsbildung.“ (332) Was der Titel der
Untersuchung meint und als Ergebnisex-
trakt biindig zusammenfaft, ist damit
knapp, aber in der notigen Deutlichkeit
umschrieben. Bleibt lediglich anzumer-
ken, was der Autor selbst weill (vgl. 5
Anm. 10), ndmlich daf er von Konfessio-
nalisierung anders spricht als etwa H.
Schilling und ein nicht geringer Teil von
Historiographen der sog. Frithneuzeit.

Zschoch hat ein interessantes und in-
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haltsreiches Buch geschrieben. Die detail-
lierten Einblicke in das Augsburger Wir-
ken von Rhegius sind in biographischer
und werkgeschichtlicher Hinsicht auler-
ordentlich ergiebig. Auch werden prazise
Vorstellungen von den kirchlichen und
politischen Entwicklungen und Vor-
kommnissen in jener gdrenden Zeit gebo-
ten, in welcher in der Lechmetropole sog.
Altglaubige, Lutheraner, Zwinglianer und
Taufer in zum Teil heftigem Streit lagen,
der die Stadt gianzlich aus dem Gleichge-
wicht zu bringen drohte. Die Stellung, die
Rhegius in diesem Kampfe einnahm, ist
von Zschoch umsichtig und mit einer
kaum steigerungsfiahigen Genauigkeit be-
schrieben worden. HieR es in dem ein-
schligigen RE>-Artikel noch: wie der re-
formatorische Umschwung bei Rhegius
erfolgt sei, ,wissen wir nicht* (G. Uhl-
horn / P. Tschackert, aaO., 741), so hat
sich dank Zschoch auch in dieser Hinsicht
manches Dunkel gelichtet. Unbeschadet
dessen notigt das konstruktive Interesse,
das der Verfasser mit seinem Helden ver-
bindet, meiner Auffassung nach zu eini-
gen historischen und systematischen
Nachfragen. Worin das besagte konstruk-
tive Interesse besteht, liegt auf der Hand
und ist unschwer zu bestimmen: Mit sei-
nem ,Beharren auf einer Grundentschei-
dung tiber das Wesen des Christentums,
namlich fiir das exklusiv als Evangelium
von der Rechtfertigung des Siinders ver-
standene reformatorische Glaubens- und
Existenzverstdndnis, als Grundlage aller
weiteren theologischen und kirchlichen
Entscheidungen,” stellt Rhegius nach
Zschoch ,ein Musterbeispiel fiir eine kon-
fessionelle Identitdtsfindung unter dem
unmittelbaren Eindruck des geschichtli-
chen Erlebens der Reformation” (330)
dar, welches in seiner Exemplaritdt noch
heute Beachtung verdient und zwar auch
und gerade unter dem Aspekt kumeni-
scher Theologie: gehore doch der unum-
kehrbare ProzeR der Konfessionalisierung
,zu den historischen Voraussetzungen al-
ler 6kumenischen Bestrebungen” (330).
Letzteres ist zweifellos richtig: indes
macht der Verfasser selbst deutlich, daf
der ProzeR der Konfessionalisierung an-
ders verlief, als dies nach dem Wunsche
von Rhegius hétte der Fall sein sollen. Mit
seinem Konzept christlicher Identitdt im
Sinne einer antirémisch-reformatori-
schen Konfessionsbildung auf einheitlich
evangelischer Basisist er, so Zschoch, ,un-
ter den Bedingungen des 16. Jahrhun-
derts nur begrenzt zum Zuge gekommen”
(333). Man koénnte ohne Untertreibung
auch sagen: nur sehr begrenzt. In be-
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stimmter Weise kann dafiir der 1530 er-
folgte Abgang nach Celle als paradigma-
tisch gelten, in dessen Zusammenhang,
mit Zschochs SchluBsatz zu reden, aus
~dem reformatorischen Theologen, Predi-
ger und Publizisten ... der Reformator Ur-
banus Rhegius” (352) wird, der sich —
nachdem er ,auf der Coburg sozusagen
die ,Weihe’ des Lutherschiilers empfan-
gen hat” (351) — ganz dem konkurrenzlo-
sen Einflul der Wittenberger Theologie in
seinem neuen Tatigkeitsbereich fiigt, um
in deren Sinne die Kirche zu organisieren.
Der durch den Verlauf nicht nur der allge-
meinen Historie, sondern auch seiner ei-
genen Biographie belegte begrenzte ge-
schichtliche Einflul3 von Rhegius’ Augs-
burger Position mul} nicht von vornher-
ein gegen diese sprechen, ruft aber Anfra-
gen an ihr Profil hervor. Historisch ware
m.E. noch einmal (und nicht zuletzt im
Hinblick auf teilweise kontrare Befunde
der bisherigen Sekundarliteratur) zu prii-
fen, ob die Studie die Gesamtposition von
Rhegius nicht aus einem konstruktiven
dogmatischen Gegenwartsinteresse her-
aus tendenziell Gberprofiliert, indem er
ihn auf einen binnenreformatorischen In-
tegrationskurs festlegt, der mit einem
konstitutiven und dem Antianabaptismus
analogen Antikatholizismus zwangslaufig
einhergeht. Auch fiir den Fall, dal sich
diese Festlegung als historisch unzwei-
deutig und unwiderlegbar erweisen sollte,
ware unter systematischen Aspekten im-
mer noch —und nach meinem Urteil um so
mehr - zu fragen, ob sich unter diesen
Umstdnden aus der Augsburger Position
des Rhegius exemplarische Optionen fiir
eine gegenwartige okumenische Theolo-
gie ableiten lassen.

Bleibt anzumerken, daf3 dem Werk von
Zschoch ein Anhang mit einer Rhegius-
predigt von 1529 sowie ein hilfreiches
Quellen- und Literaturverzeichnis samt
Register beigefiigt sind.

Miinchen Gunther Wenz

Eduard H. L. Baumann: Thomas More und der
Konsens. Eine theologiegeschichtliche
Analyse der ,Responsio ad Lutherum”
von 1523 (= Abhandlungen zur
Philosophie, Psychologie, Soziologie
der Religion und Okumenik. Neue Fol-
ge 46), Paderborn — Miinchen — Wien —
Zirich (Ferdinand Schéningh) 1993,
336 S., kt., ISBN 3-506-70196-7.

Auch unter intimen Kennern des engli-
schen Humanisten und Politikers Thomas
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More erfreut sich dessen kontroverstheo-
logische Polemik nur geringer Beliebtheit;
sie muld sich vielmehr moralische und
psychologische Beurteilungen gefallen
lassen. Speziell seine ,Responsio ad Lu-
therum®, 1523 pseudonym als Schutz-
schrift fiir die ,Assertio septem sacramen-
torum” Konig Heinrichs VIII. gegen Lu-
thers Schrift ,Contra Henricum Regem
Angliae” erschienen, gilt als ,recht lang-
weilig und schwerféllig lateinisch ge-
schrieben* und darum mit Recht als
»schon langst vergessen” (so G.R.Elton in:
Gestalten der Kirchengeschichte 5, 1981,
92). Gegen dieses Vorurteil tut Eduard H.
L. Baumann (B.) in seiner 1990 an der Ka-
tholisch-Theologischen Fakultat der Uni-
versitdt Regensburg angenommenen, von
Gerhard B. Winkler (Salzburg) angereg-
ten und von Heinrich Petri betreuten sy-
stematisch-theologischen  Dissertation
das, was man auch mit polemischer Theo-
logie tun sollte: er nimmt sie ernst. Dieses
Ernstnehmen der ,Responsio ad Luther-
um*” als eines theologischen Textes fiihrt
den Autor zur Herausarbeitung des Mo-
reschen Konsenskonzeptes als des tra-
genden Fundamentes von dessen Sicht
der christlichen Religion als ganzer. B.s
Hauptthese lautet: ,More versteht ihn [sc.
den Konsensbegriff] als ein formales phi-
losophisches Wahrheitskriterium, dessen
personale, gesellschaftliche und literari-
sche Entfaltung einen Zugang zur Wirk-
lichkeit ermoglicht, der dem koharieren-
den Gleichgewicht des Kosmos ent-
spricht. In diesem Zusammenhang ge-
winnt der consensus ecclesiae als
nachpriifbares Glaubenskriterium an Be-
deutung. Auf der Grundlage dieser Denk-
form zeigt die Responsio ihren zentralen
theologischen Inhalt: die Darstellung des
Offenbarungsprozesses, der durch die Au-
toritat des Geistes Gottes den im Konsens
der Kirche gesicherten Glauben er-
moglicht.” (21).

Der Ausarbeitung dieser These ndhert
sich B. etwas schwerféllig in der ,Hinfiih-
rung”des ersten Teiles (23-132), indem er
zundachst das geistesgeschichtliche Umfeld
Mores knapp skizziert—zu knapp, um dem
verwickelten Verhaltnis von (christli-
chem) Humanismus und reformatori-
scher Theologie wirklich gerecht werden
zu konnen —, um dann Leben und Werk
Mores bis 1523 nachzuerzihlen (die
Zusammenfassung auf S.45 hitte dazu ge-
reicht). Naher zum eigentlichen Thema
fiihren dann der Abschnitt iiber die Ent-
stehung der ,Responsio ad Lutherum”
(47-78) und die die theologische Struktu-
rierung vorbereitende literarische Form-
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analyse (79-101). B. macht bereits hier
deutlich, daR er den Konsensbegriff Mo-
res nicht auf der Inhaltsebene interpretie-
ren will, auf der die ,Responsio” ,ein
mithsam lesbares und umstandlich dickes
Buch” sei, ,dessen riider Ton auf manchen
Seiten eher an eine Schlammschlacht er-
innert, wahrend ,Mores theologisches
Grundkonzept auf dieser Betrach-
tungsebene verborgen” bleibe (86). Viel-
mehr fiihre angesichts des vorgegebenen
Inhalts der Weg zu Mores Theologie ,{iber
die Form”. Auf dieser Ebene findet B. des-
sen Absicht, ,als Kompositionsklammer
das formale Strukturprinzip des consen-
sus anzuwenden” (86). In diesem Kontext
stellt More Heinrich VIII. als Konsensver-
teidiger gegen den Konsensbrecher Lu-
ther dar. Die derbe Polemik bezeichnet als
konsequente rhetorische Gestalt das Aus-
scheiden des ,Friedensstorers” Luther aus
dem konsensorientierten Disput in der
Christenheit. Eher anhangsweise orien-
tiert B. dann noch iiber die Begriffsge-
schichte des Konsensmotivs (103-132),
wobei deutlich wird, was der Autor — be-
zeichnenderweise? — nicht ausdriicklich
sagt, daR namlich ,Konsens” ein ideologi-
scher Begriff ist, daR er etwa im politi-
schen Bereich im Sinne einer die reale
Macht legitimierenden und erhaltenden
Fiktion eingesetzt wird. Die naheliegende
Ubertragung auf die Funktion des Begrif-
fes in der Kirche vollzieht B. nicht; viel-
mehr weist er darauf hin, daR der Rede
vom ,consensus ecclesiae” ,eine Offenba-
rungstheologie im Rahmen einer pneu-
matologischen Ekklesiologie” zugrunde
liege, ,die auf dem Prinzip des gottlich ge-
schenkten sensus fidei“ beruhe (117).
Der Hauptteil der Arbeit (133-283)
analysiert ausgehend von dem Ansatz bei
einem formal verstandenen Konsensbe-
griff den Text der ,Responsio ad Luthe-
rum®. Die systematische Durcharbeitung
des sproden und allein durch die Methode
der kommentierenden Wiedergabe der
von Luther und Heinrich VIII. vorge-
brachten Argumente schwer lesbaren
Werkes beeindruckt. B. unterscheidet vier
Ebenen des Konsenses: Individuum, Ge-
sellschaft, Kirche und Literatur. Auf allen
vier Ebenen sieht er More Luther als voll-
kommenen Konsensbrecher darstellen:
Der personale Konsensbruch (135-144)
verdichtet sich im Begriff des ,Narren”,
der gesellschaftliche (145-156) macht Lu-
ther zum ,Staatsverbrecher”, der literari-
sche (277-283) zum ,Literaten der Gos-
se”. Der kirchliche Konsensbruch steht im
Mittelpunkt von B.s Analyse (157-275),
durch ihn erweist sich Luther als ,Glau-
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benszerstorer”. B. legt den Schwerpunkt
seiner Interpretation auf die fundamen-
taltheologisch ausgerichtete Darstellung
des Moreschen Offenbarungsverstandnis-
ses. Deutlich wird dabei, wie More die von
Luther vertretene Exklusivitdt der Bibel
als Offenbarungsquelle vom Gedanken ei-
nes kirchlichen Konsenses her bestreitet
und sie als ,verbum dei” in die Fiille der
kirchlich tradierten ,verba dei” integrie-
ren will. In Auseinandersetzung mit an-
ders akzentuierten More-Interpretatio-
nen kennzeichnet B. dessen Offenba-
rungsverstdndnis als dreiteiliges pneuma-
tologisches Modell: Neben der Schrift er-
scheint die ,apostolische Traditionsver-
mittlung”, die unveridnderliche Glaubens-
wahrheiten ins ,Herz der Kirche” ein-
schreibt, wahrend die ,christologische
Traditionsvermittlung”, d.h. die Lehrpra-
senz Christi in der Kirche, die Verdnde-
rung von Lehre und Praxis in der Chri-
stenheit ermoglicht, wobei der Christus
praesens sogar ,von Schriftaussagen, d.h.
von seinen historischen Worten, entbin-
den” kann (186). Was verbindliche Tradi-
tion ist, wird durch den consensus ec-
clesiae erkennbar: Er ist ,das Versiche-
rungsmoment des gottlichen Autoritdts-
anspruches der Traditionen Gottes.”
(189). Die Forschungsdiskussion, ob
More ,Papist” oder ,Konziliarist” gewe-
sen sei (dazu 210 ff.), stellt angesichts des
von B. erarbeiteten Offenbarungsmodells
(Schaubild 214) eine dem Konsens-
gedanken nicht entsprechende Alternati-
ve zur Entscheidung. Der Konsens steht
als formales Autoritatskriterium tiber ma-
terialen Kriterien des kirchlichen Lehrens
und bezeichnet das Wirken des Geistes
Gottes in seinem Volk (215-227). Auferer
Ort des geistgewirkten Konsenses ist die
Kirche in ihrer verfalten, hierarchisch
strukturierten Gestalt, mit der Luther in
der Sicht Mores gebrochen hat (228-253);
deshalb fiihrt seine Theologie zur ,Un-
Kirche“ des Dissenses (252). Frucht des
Konsenses ist der ,offentliche Glaube”,
,wie er in seinen duferlichen Ausfaltun-
gen in der ganzen Kirche aller Zeiten und
Riume erkannt werden kann” (253), also
die gesamte kirchlich gepréagte Religiosi-
tdt. Es ist unverkennbar, daf Mores Kon-
sensdenken von humanistischen Voraus-
setzungen aus der Stabilisierung der real
existierenden papstkirchlichen Fréommig-
keit verpflichtet ist. Daf dann die Anwen-
dung des offenbarungstheologisch veran-
kerten Konsensmodells auf der Inhalts-
ebene der dogmatisch strittigen Lehrfra-
gen (254-274) in allen Punkten (B. be-
handelt vor allem die Siinden- und die Sa-
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kramentenlehre) zur Bestatigung der ro-
mischen Lehrmeinung fiihrt, kann nicht
verwundern. Auch die Ausweitung der
Jtraditiones dei” auf Einzelregelungen der
kirchlichen Frommigkeit, die B. More,
den er sonst weitgehend mit Kritik ver-
schont, als Ergebnis der ,polemische[n]
Verteidigung auf Kosten der theologi-
schen Sorgfalt” (274) ankreidet, liegt in
der Konsequenz des harmonisierenden
Grundkonzepts.

Im dritten Teil seiner Arbeit (285-306)
schlagt B. die Briicke von der Kontrovers-
theologie des 16. Jahrhunderts zur Fun-
damentaltheologie der Gegenwart. In die-
sem Zusammenhang weist er noch einmal
auf die kosmische Einbindung des Mo-
reschen Konsenskonzepts hin und ver-
bindet dieses theologische Konzept mit
Mores juristischer Profession: ,Es ist diese
aus dem juristischen Beruf erwachsene
Gewichtung des consensus ecclesiae und
dessen Verkniipfung mit dem consensus
humanus, die More zu einer eigenstéandi-
gen Theologie eines christlichen Huma-
nismus fithren.” (292) More sieht ,ent-
wicklungs- und bildungsoptimistisch”
(295) den Konsens als Briicke zwischen
Natur und Gnade; sein Konsensgedanke
empfiehlt sich nach B. als induktiv-analy-
tischer Weg zu ,einer der Wahrheit ver-
antworteten Lebensform in der Welt”
(294). Mit seiner ,stindigen Offenheit
nach vorn” werde der ,Dialog mit jedem,
der sich ... dem natiirlichen Konsensstre-
ben verpflichtet weiB, ... fiir den Glauben
der Kirche zum Gewinn“ (295). Abschlie-
Bend pladiert B. fiir eine ,geduldige Kon-
senserhebung” im Raum der Kirche (305)
und wendet sich gegen eine materielle
Verengung des Konsensbegriffes. ,Ein sol-
cher Konsens wird weder autoritdr be-
stimmt noch als Gesinnung vieler einzel-
ner.mit werbendem Debattencharakter
erhalten, sondern als kommunikativer
Vollzug erlebbar, der sich in Solidaritt,
Freiheit und Friede, d.h. in einer Zivilisa-
tion der Liebe, vollzieht.“ (305)

Spatestens mit dieser schonen Vision
verlafit B. den ,Raum der Kirche” zugun-
sten eines idealen, in den abschlieRenden
Bemerkungen (305 f.) menschheitlich-
6kumenisch ausgeweiteten Kommunika-
tionsraumes. Als Utopie in den Spuren des
Utopikers More mag dieses Uberschreiten
realer christlicher Erfahrung seinen Sinn
haben, im Kontext einer realititsgebun-
denen theologiegeschichtlichen Untersu-
chung wirkt es kontraproduktiv. So iiber-
zeugend es B. gelingt, hinter der kontro-
verstheologischen Polemik das Welt- und
Christentumsverstandnis Mores auszu-
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machen und mit dem Konsensbegriff zu
beschreiben, so sehr geht seine Analyse an
der historischen Realitdt vorbei. Die an-
spruchsvolle Lektiire der ,Responsio” auf
einer formalen Ebene blendet mit der In-
haltsebene zugleich die geschichtliche Be-
zogenheit des Textes aus. Dabei geht un-
ter, daf’ schon der Titel von Mores Schrift
deren Relationalitit zum Ausdruck
bringt: es handelt sich um eine ,ad Luthe-
rum® gerichtete ,responsio”, genauer be-
trachtet bereits um das dritte Glied einer
respondierenden Kommunikation zwi-
schen Luther (Contra Henricum Regem
Angliae) und Heinrich VIII. (Assertio sep-
tem sacramentorum gegen Luthers De
captivitate Babylonica). Die responsale
Struktur der von More polemisch vorge-
tragenen Kontroverstheologie wird von
B. nicht als deren integraler Bestandteil
behandelt, als auch die Wahrnehmung
von Welt und Religion prigendes Mo-
ment, sondern als zufdllige Einkleidung
eines an sich {iiberhistorischen theo-
logischen Konzeptes. Damit trifft er ver-
mutlich Mores theologisches und kirchli-
ches Selbstverstandnis und das anderer
Vertreter eines christlichen Humanismus,
verzichtet aber darauf, dieses Selbstver-
standnis kritisch auf seine geschichtliche
Bedingtheit zu befragen. Weil B. program-
matisch die Inhaltsebene der ,Responsio”
meidet, scheint es tiber weite Strecken der
Arbeit so, dal er Mores Bild des Reforma-
tors und seiner Theologie teilt und es un-
kritisch weitergibt. Dal® More sich theolo-
gisch an einem konkreten Gegeniiber ab-
arbeitet, hat nach B. auf sein theologi-
sches Konzept keinen entscheidenden
Einfluf3; Luther bleibt deshalb eine blasse
Randfigur. Wo tiberhaupt einmal etwas zu
Luthers Ansichten gesagt ist (z.B. 234,
258, 261 f., 265 ff.), geht es nicht liber
knappe, pauschalierende Bemerkungen
hinaus. Ein Blick in das Literaturver-
zeichnis unterstreicht den Befund: Neue-
re Sekundarliteratur zu Luther, selbst die
fiir die Auseinandersetzung mit Heinrich
VIII. einschldgigen Monographien von
E.Doernberg (1961) und N. S. Tjernagel
(1965) sucht man vergebens; fiir Luthers
Theologie bezieht sich B. nur auf J. Kost-
lins zuerst 1863 erschienene Darstellung
(die angebenene 3.Auflage von 1968 ist
unverdnderter Nachdruck der 2.Auflage
von 1901)! Da3 Thomas More seinen Geg-
ner nicht verstehen konnte und wollte, ist
historisch verstandlich. DaR sein Interpret
keine Anstrengungen unternimmt, dieses
Nicht-Verstehen einzuholen, bleibt un-
verstandlich und methodisch in hchstem
Male fragwiirdig.
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More konnte noch nicht sehen, daf
sein Konsensbegriff an der Theologie, ge-
gen die er ihn richtete, und an ihren kirch-
lichen Konsequenzen zerbechen wiirde.
Fiir ihn war der formale Konsens inhalt-
lich mit dem Konsens der kirchlichen Leh-
re identisch. Luther erschien folgerichtig
als Konsensbrecher, der aus dem konsens-
orientierten Disput im Raum der Kirche
ausgeschieden war und infolgedessen po-
lemisch als ,Dissenter” behandelt werden
mulfite. Fiir die Zeitgenossen, gerade aus
dem Lager der Humanisten, die im Kon-
sens der Papstkirche verbleiben wollte,
stellte dieses Konzept fraglos eine plausi-
ble Deutung der eigenen Gegenwart und
ihrer Entscheidungen bereit. Im histori-
schen Riickblick wirkt das Konzept Mores
aber ideologisch verschleiernd. Es laft
nicht erkennen, dal® die Haretisierung der
Theologie Luthers und der Reformation
im 16. Jahrhundert gescheitert ist. Statt-
dessen ist mit der Exkommunikation Lu-
thers und mit dessen Distanzierung von
der romischen Kirche der Prozel’ der Kon-
fessionalisierung des Christentums ange-
stofen worden, der zur Bildung und
Strukturierung von Konfessionskirchen
fiihrte, die bis heute die Gestalt der
institutionalisierten  Christlichkeit be-
stimmen. Dabei steht nicht Konsens ge-
gen Konsensbruch, sondern konfessio-
neller Konsens gegen konfessionellen
Konsens. B. bedenkt bei seiner klugen
Analyse des Moreschen Gedankengebau-
des nicht, daR dieser historisch gesehen
selbst nicht mehr im Konsens ,der Kirche”
steht, sondern allenfalls in einem ,konfes-
sionellen” (Teil-)Konsens. Ob das Chri-
stentum der neuzeitlichen Konfessio-
nalitit mit Hilfe des Konsensgedankens,
sei er formal oder material akzentuiert,
theologisch erfalt werden kann, bediirfte
eigener Uberlegungen. Dal Mores Kon-
zept dazu nicht taugt, macht B. wider Wil-
len deutlich. Es verbindet letztlich die Vor-
stellung eines idealen konsensorientier-
ten Kommunikationsprozesses mit der
Realitat einer den Konsens autoritativ set-
zenden und aus ihm durch Haresieverdikt
ausgrenzenden Kircheninstitution. B.s
Analyse dient, indem sie dieses Konzept
repristiniert, einer universalistischen Ek-
klesiologie, die historisch unter Realitats-
verlust leidet und auch in der Gegenwart
die Konfessionalitdt als Grunddatum der
real existierenden Christenheit ausblen-
det.

Von den zahlreichen Druckversehen
konnen nur die gravierendsten aufgelistet
werden; mehrfach scheint essich auchum
grammatikalische Unsicherheiten zu han-
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deln: S.41, Z.22 lies ,umstrittenstes”; 42,8
.einen”; 42,11 ,ziehenden”; 47,17 ,an”
statt ,um”; 52,7 ,verbot”; 52,30 ,seinen”;
59,13 ,Baravellus’”; 62,21 ,schriftlicher”;
84,12 ,aufstindischen” statt ,aufstandi-
gen”; 118,11 ,zweite”; 118,20 ,das ver-
korperte” statt ,dem verkorperten”; 126,8
 widerstreitet”; 128,8 stelle um: ,densel-
ben Verbindlichkeitscharakter wie ein ge-
schriebenes Gesetz”; 132,14 ,entschei-
denden”; 132,15 ,umfassender”; 155,18
.Verbrechers Luther”; 184,14 ,festhaltet”;
185,15 ,diesen”; 207,22 ,verloren“; 222,2
Jreiheitlichem”; 223,7 ,individuellen”;
227,17 ,dem*; 239,11 ,iibereinstimmen*;
245,11 ,Dieners”; 249,18 ,indem ... trei-
be” statt ,als ... trieb”; 277,12f ,entspre-
chender” (oder: ,zu der ihr entsprechen-
den“); 295,2 ,Menschheitsgeschichte”;
301,20f ,deren” statt ,dessen”; 302,20
Lim* statt ,in“. Die Ubersetzungen lateini-
scher Textpassagen sind mitunter holprig
(z.B. 203, 207). Auf eine chronologische
Unklarheit sei noch hingewiesen: Anders
als S.62 dargestellt, kann More Luther
1519 natiirlich noch nicht aufgrund von
i,)De captivitate Babylonica” abgelehnt ha-
en!

Wuppertal Hellmut Zschoch

Martin Arnold: Handwerker als theologische
Schriftsteller. Studien zu Flugschriften
der frithen Reformation (1523-1525)
(= Gottinger theologische Arbeiten 42),
Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht)
1990, 10, 383 S., kt.,, ISBN 3-525-
87394-4.

Die von Bernd Moeller betreute Disser-
tation widmet sich 28 Flugschriften und
deren Autoren, die simtlich Handwerker
gewesen sind. Alle Schriften sind in der
Zeit von 1523 bis 1525 entstanden. Damit,
so Arnold, werden ,alle bekannten Hand-
werkerflugschriften aus der frithen Refor-
mationszeit ausgewertet” (S. 2). Die Be-
griindung der Auswahl ist jedoch nicht
vollends widerspruchsfrei. Wenig spater
wird nadmlich angemerkt, daR fast alle
Handwerkerflugschriften der Reforma-
tionszeit aus der Periode zwischen Friith-
jahr 1523 und Sommer 1525 stammen
(S. 3). Moglicherweise handelt es sich nur
um eine unprazise Formulierung, gerne
hitte der Rezensent jedoch unzweideutig
gewuldt, ob es nicht doch dartiber hinaus
andere Schriften gegeben hat, die eben-
falls noch der Frithphase der Reformation
zuzurechnen gewesen waren und wie die-
se Frithphase definiert wird. Wie auch im-
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mer, mit dem analysierten Korpus wird
ein interessantes Genre theologischer Li-
teratur vorgestellt, das Aufschliisse tiber
die Perzeption theologischer Grundaussa-
gen durch Laien aus dem Spektrum des
stadtischen Zunftbiirgertums bietet. Der
vergleichende Zugang zum Inhalt wird
durch die konsequente Schematisierung
der Analyse erleichtert.

Zunichst skizziert Arnold allgemein die
soziale Lage der Handwerker im frithen
16. Jh., deren Bildungssituation sowie die
Organisation des religiosen Lebens und
die hinter ihr stehende ,Mentalitat” der
stadtischen Laien. Informativ falit er da-
nach die Rolle der Flugschriften als Mas-
senmedium der Reformationszeit zusam-
men. Im Hauptteil wendet er sich in je ge-
sonderten Kapiteln jedem Autor und sei-
nen Schriften zu. Es handelt sich, von den
Ausnahmen des Schusters Georg Schoni-
chen aus dem kursédchsischen Stddtchen
Eilenburg und dem im livlandischen Dor-
pat arbeitenden Kiirschner Melchior
Hoffmann abgesehen, samtlich um Méan-
ner, die in suddeutschen Reichsstadten
das Zentrum ihres Wirkens hatten, unter
ihnen der Niirnberger Schuster Hans
Sachs und der Memminger Kiirschner Se-
bastian Lotzer als die bekanntesten.

Einem biographischen Abrif folgt die
standardisierte Analyse jeder Flugschrift.
Arnold stellt zunachst die ,Ursprungs-
situation” vor, in welcher der Text ent-
standen ist, um anschlieRend dessen
Adressatenkreis sowie die Verfasserinten-
tion einzugrenzen, ehe er den Inhalt um-
reiit. Am Ende jeden Autorenkapitels
analysiert er die aus den Schriften destil-
lierten ,Uberzeugungen und Auffassun-
gen” nach den drei Gesichtspunkten
»Richtschnur des Glaubens und Lebens”,
~Weg zur Seligkeit” und ,christliches Le-
ben”. Deutlich wird der allen Autoren ge-
meinsame Bezug theologischer Grund-
iiberzeugungen zu der Gestaltung kon-
kreter Lebenspraxis, die sich besonders in
der bei allen begegnenden Auffassung
vom Priestertum aller Glaubigen dufSert.

Die Darstellungstechnik ist geeignet, ei-
nen prizisen Uberblick iiber das Quellen-
material zu verschaffen, aus dem eines
itberzeugend hervorgeht: die Beschafti-
gung mit den religiosen Fragen der Refor-
mation und den Problemen praktischer
Frommigkeit spielte bei diesen Laien-
schriftstellern eine sehr viel gréRere Rolle
als okonomische, soziale und politische
Fragen. Ersteres bildete den Kern des In-
teresses. Die Beschéaftigung mit Letzterem
war — wenn sie iiberhaupt ins Blickfeld
gerieten — lediglich Ausdruck des Interes-
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ses am ,wahrhaft christlichen Leben”
(S. 329), so die nach Meinung des Rezen-
senten wichtigste Aussage der in Thesen-
form prasentierten Zusammenfassung.
Nicht alle diese Thesen erscheinen indes
sinnvoll oder zwingend nachgewiesen. So
erscheint es selbstverstandlich, da Hand-
werkerflugschriften ein ,rein stadtisches
Phdnomen” (These 1.5) waren. Wo an-
ders héatten die Autoren als Zunfthand-
werker herkommen sollen? Was heift es
etwa, wenn in These 1.8 behauptet wird,
die ,Handwerkerflugschriften” seien
L~wenn man von dem Erfolgsautor Hans
Sachs absieht — durchschnittlich erfolg-
reich” gewesen? Es wird nicht klar, was
darunter zu verstehen ist. Nicht nachge-
wiesen wird, dal® ,die weit verbreiteten
Schriften von Hans Sachs andere Hand-
werker zum Schreiben von Flugschriften
angeregt haben” (These 1.7). Der Hinweis
darauf soll gleichwohl nicht von dem ins-
gesamt positiven Urteil iiber eine Arbeit
ablenken, die unsere Kenntnis tiber die
Spannbreite des Genres reformatorische
Flugschrift erweitert und eine tiefen Ein-
blick in die Denkstrukturen eines Seg-
ments reformatorischer Laienfrommig-
keit gewahrt.

Giefen Olaf Morke

Melanchthons Briefwechsel. Kritische und
kommentierte Gesamtausgabe, im Auf-
trag der Heidelberger Akademie der Wis-
senschaften herausgegeben von Heinz
Scheible, Band T 2: Texte 255-520 (1523—
1526), bearbeitet von Richard Wetzel un-
ter Mitwirkung von Helga Scheible, Stutt-
gart-Bad Cannstatt (Frommann-Holz-
boog) 1995, 563 S., Ln. geb., ISBN 3-
7728-1604-5.

Vier Jahre nach dem ersten wird nun-
mehr der zweite Textband der Briefe Me-
lanchthons vorgelegt. Erleichtert kann
man konstatieren, dal das gro8e Publika-
tionsunternehmen mit einer gewissen
Stetigkeit vorankommt. Uber die sachbe-
dingt etwas komplizierte Anlage der Text-
bande (u.U. drei unterschiedliche textkri-
tische Apparate, aber Kommentierung bis
jetzt nur indirekt durch die Regesten und
die Quellennachweise) wurde in dieser
Zeitschrift bereits (ZKG 105, 1994, 239-
241) informiert. Im neuen Band erhélt der
Benutzer lediglich einen kurzen Hinweis.
Wiederum ist die Umsicht, mit der bei der
Bibliographie sowie bei der Textkonstitu-
tion vorgegangen wird, bewundernswert.
So wird z.B. zu Nr. 436 die Bibliographie
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eines von Melanchthon bevorworteten
Schulbuchs auf 8 Seiten aufgearbeitet.
Auch hinsichtlich der Text- und Wir-
kungsgeschichte ist Melanchthons distan-
zierter, griechisch abgefaBter Bericht iiber
Luthers Heirat (Nr.408) ein Extremfall.
Die Regesten sind nochmals iiberpriift
worden und werden gegebenenfalls pra-
zisiert oder korrigiert. Einige wenige Stiik-
ke waren den Regesten noch nicht be-
kannt und werden nunmehr eingefiigt
(vgl. Nr. 284a, 290a, 345a, 425a). Ande-
rungen in der Datierung haben Umstel-
lungen in der Plazierung zur Folge (365a=
395, 485a = 402). Sorgfaltig sind auch le-
diglich erwihnte oder zitierte Briefe be-
riicksichtigt.

Der vorliegende Band umfaft zentrale
Jahre der Reformationsgeschichte mit
dem Bauernkrieg, dem Streit zwischen
Luther und Erasmus sowie dem begin-
nenden Abendmahlsstreit. Dazu werden
wichtige Dokumente geboten. Vielfach
begegnet man der humanistischen Ge-
lehrsamkeit, womdoglich auch mit einge-
streuten griechischen Floskeln. Das geht
allerdings auf Kosten der personlichen
Unmittelbarkeit. Neben Joachim Camera-
rius ist immer noch Johann Agricola eine
wichtige Bezugsperson. Mit Melan-
chthons reformatorischen Funktionen
hingt die Frequenz der Korrespondenz
mit dem kursdachsischen Hof (einschlief3-
lich Spalatins) zusammen. Absender,
Adressaten und Fremdbriefe, sodann die
Bibelstellen und schlieBlich Namen (bis
1500), Autoren und Werke sind je durch
ein Register erschlossen.

Miinster i.W. Martin Brecht

Melanchthons Briefwechsel. Regesten, Band 7,
Regesten 6691-8071 (1553-1556), be-
arbeitet von Heinz Scheible und Walter
Thiiringer, Stuttgart - Bad Cannstatt
(Frommann-Holzboog) 1993, 529 S.,
geb., ISBN 3-7728-1601-0.

Die Regesten zu Melanchthons Briefen
sind langst zu einem unentbehrlichen
Hilfsmittel der Reformationsforschung
geworden, bieten sie doch die wesentli-
chen inhaltlichen Angaben und Beziige
fiir die einzelnen Briefe. Mit dem vorlie-
genden Band kommt dieses Teilunterneh-
men einer kritischen Gesamtausgabe des
Briefwechsels seinem Abschlufs um einen
grofken Schritt naher.

Der anerkannt hohe Standard der Re-
gestierung ist weiterhin durchgehalten.
Die verstreut publizierten Briefe Melan-
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chthons sind hier in einem Corpus ver-
sammelt; hinzugekommen sind eine Rei-
he bisher unedierter Stiicke. Wo erforder-
lich werden Datierungen erdrtert und be-
griindet. Bei unsicheren Zuschreibungen
wird auch auf Echtheitsfragen eingegan-
gen.

Eine umfassende Benutzung und Aus-
wertung der Regesten ist einstweilen er-
schwert, weil noch keine Register vorlie-
gen. Gegebenenfalls muB man unter dem
Jahr oder Monat suchen, ob die Briefe
eine einschligige Information enthalten.
Man wird dabei iiberraschende positive
bzw. negative Erfahrungen machen.

Die Mitte der 50er Jahre des 16. Jahr-
hunderts gehért durchausnoch zu den ge-
fiillten Zeitrdumen der Reformationsge-
schichte. Das derzeit wachsende Interesse
an der spaten Reformation kann die Kor-
respondenz eines ihrer wichtigsten Expo-
nenten nicht unbeachtet lassen, auch
wenn in ihr die Schwerpunkte anders lie-
gen als es heutigen Vorstellungen entspre-
chen mag. Noch immer ist Melanchthon
eine der wichtigsten Bezugspersonen,
dessen Verbindungen vom Baltikum, Un-
garn und Konstantinopel iiber Ziirich und
Genf bis nach England reichen. Das Zeit-
gefiihl ist gedriickt: Kometen, astrologi-
sche Konstellationen und Vorzeichen, auf
die Melanchthon beharrlich viel gibt, las-
sen nichts Gutes erwarten. Die Kirche be-
findet sich am Ende der Zeit. Fast standig
macht sich die Kriegsfurcht bemerkbar.
Der Augsburger Religionsfrieden von
1555 wird zwar einige Male erwahnt, aber
in seiner epochalen Bedeutung ist er ei-
gentlich nicht erkannt. Von den damali-
gen innerprotestantischen Lehrstreitig-
keiten steht der Osiandrismus ganz weit
im Vordergrund, alle anderen Konflikte
erscheinen demgegeniiber als zweitran-
gig. Theologiegeschichtlich ist dies ein be-
achtenswerter Sachverhalt. Nach wie vor
ist Melanchthon gefragt als Vermittler von
Pastoren und Schulmeistern, selbstver-
standlich auch als Betreuer von Studen-
ten, dazu als Gutachter in Ehegerichtsfal-
len. Gut sichtbar wird seine Inanspruch-
nahme durch die neue kursichsische Kir-
che. Melanchthon hatte zu Kurfiirst Mo-
ritz offensichtlich ein durchaus positives
Verhiltnis gefunden. Dies zeigen nicht zu-
letzt seine Reaktionen auf dessen gewalt-
samen Tod. Wie kaum anders zu erwarten,
bieten die Briefe auch Interessantes fiir die
Wissenschafts- und Gelehrtengeschichte,
erwihnt seien nur die Vorworte zu zahl-
reichen Editionen. Bei diesen exemplari-
schen Andeutungen muf es sein Bewen-
den haben. Die immer wieder {iberra-
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schenden Detailinformationen (z.B. bis
hin zur Gesellschaftsgeschichte) mul’ der
Leser selbst entdecken. Mit dem Dank an
die Bearbeiter und die das Unternehmen
tragende Heidelberger Akademie verbin-
det sich der Wunsch nach dem ziigigen
AbschluB der Regesten und dem Voran-
kommen der inzwischen angelaufenen
Textausgabe des Briefwechsels.
Miinster i.W. Martin Brecht

Melanchthons Briefwechsel. Kritische und
kommentierte Gesamtausgabe im Auf-
trag der Heidelberger Akademie der
Wissenschaften herausgegeben von
Heinz Scheible, Band 8: Regesten 8072—
9301 (1557-1560), bearbeitet wvon
Heinz Scheible und Walter Thiiringer,
Stuttgart-Bad Cannstatt (Frommann-
Holzboog) 1995, 470 S., Ln. geb., ISBN
3-7728-1603-7.

Die letzten Regesten des Bandes datie-
ren vom 18. April 1560, darunter das ei-
nen Tag vor seinem Tod aufgesetzte Testa-
ment. Das heiflt, da® Heinz Scheible, der
Hauptherausgeber der Briefregesten Me-
lanchthons, es geschafft hat, deren Publi-
kation vor seiner Pensionierung quasi zu
einem Ende zu bringen. Scheible wiirde
zwar darauf hinweisen, dal® die undatier-
baren Briefe sowie die Register noch aus-
stehen, aber das dndert nichts an der Tat-
sache, daB jetzt bereits Melanchthons
Briefwechsel zu den besterschlossenen
der Reformationszeit gehort, obwohl die
eigentliche Textausgabe erst in Gang ge-
kommen ist. Indirekt haben die Regesten
iiber Melanchthon hinaus vielfdltige Be-
ziehungen in der Reformationsgeschichte
fixiert und dokumentiert. Der Benutzer
kann sich dabei ganz weitgehend auf si-
cherem Boden wissen. Die Regesten wer-
den das eigentliche Lebenswerk Scheibles
bleiben, auch wenn dariiber die zahlrei-
chen Abhandlungen, mit denen er auer-
dem die Forschung gefordert hat, keines-
wegs vergessen sein sollen. Dies ist ein
Grund zu tiefem Dank an den Haupther-
ausgeber, der sich wiirdig in die Reihe je-
ner Wissenschaftler einreiht, die dem
Werk Melanchthons grofenteils Kraft
und Kénnen gewidmet haben.

Die Vorziige des vorliegenden Bandes
kommen mit denen der fritheren iiberein.
Nicht allein die Sammlungen der Melan-
chthonbriefe sind zusammengefiihrt,
sondern auch das, was in Jahrhunderten
zerstreut in Biichern, Zeitschriften oder
auch nur in Auktionskatalogen abge-
druckt oder wenigstens zitiert und er-
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wihnt worden ist. Durch eine souverédne
Kenntnis der Kontexte werden zahlreiche
Verbesserungen der Datierungen vorge-
nommen. Unter den 1230 aufgefiihrten
Briefen befinden sich immerhin wieder-
um iiber 160, die erstmals aus Archiven
und Bibliotheken prasentiert werden. In-
haltlich treten die innerprotestantischen
Streitigkeiten der zweiten Halfte der 50er
Jahre anldRlich des Wormser Religionsge-
sprichs und des Frankfurter Fiirstentages,
die Melanchthon schwer zu schaffen ge-
macht haben, in den Vordergrund. Auf-
grund der perfekten Ausfithrung des Ban-
des ist dem Rezensenten eigentlich nichts
aufgefallen, was zu beanstanden ware.
Lediglich bei der Erwdahnung von Her-
mann Wilcken (8306, 8736, 8988, vgl.
auch schon Bd. 6, 5786) ware vielleicht
ein Hinweis auf den um 1560 erfolgten
Wechsel des Nachnamens zu Wittekind,
mit dem sich dann der langjahrige Heidel-
berger Professor bezeichmete, hilfreich.
Vielleicht 1dRt sich dies im Register be-
riicksichtigen.

Miinster i. W. Martin Brecht

Martin Bucers Deutsche Schriften, Glitersloh
(Giitersloher Verlagshaus Gerd Mohn),
Ln. geb.

6, 1: Wittenberger Konkordie (1536),
Schriften zur Wittenberger Konkordie
(1534-1537), bearbeitet von Robert
Stupperich, Marijn de Kroon und Hartmut
Rudolph, 1988, 423 S., ISBN 3-579-043.

6, 2: Zum Ius Reformationis: Obrigkeits-
schriften aus dem Jahre 1535. Doku-
mente zur 2. Straburger Synode von
1539, herausgegeben von Robert Stuppe-
rich, 1984, 267 S., ISBN 3-579-04382-
X.

6, 3: Martin Bucers Katechismen aus den
Jahren 1534, 1537, 1543, herausgege-
ben von Robert Stupperich, 1987, 288 S.,
ISBN 3-579-04385-4.

17: Die letzten StraRburger Jahre 1546—
1549, Schriften zur Gemeindereforma-
tion und zum Augsburger Interim, her-
ausgegeben von Robert Stupperich, 1981,
648 S., ISBN 3-579-04388-9.

Band 6, 1 der Deutschen Schriften Mar-
tin Bucers, die im Auftrag der Heidelber-
ger Akademie der Wissenschaften Robert
Stupperich herausgegeben hat, enthalt
eine Reihe von Dokumenten zur Witten-
berger Konkordie (1536). Als Bearbeiter
dieser Texte zeichnen Robert Stupperich,
Marijn de Kroon und Hartmut Rudolph.
Insgesamt handelt es sich um 23 Texte, die
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alle Bucers Bemiihungen, in der Abend-
mahlskontroverse zur Ubereinstimmung
zu kommen, unter Beweis stellen. An-
hand dieses Materials skizziert Stupperich
in einer ausfiihrlichen Einleitung den Ab-
lauf der Anstrengungen, denen sich der
StraRburger Reformator unterzogen hat,
um zwischen den Parteien zu vermitteln.
Bucer war der Uberzeugung, dal der
Streit in der Hauptsache auf einem hart-
nickigen MiRverstandnis beruhte, das
vornehmlich in Worten bestiinde. Noch
wihrend seiner Cambridge-Vorlesungen
(1550) wuRte Bucer den Studenten zu er-
zahlen, fiir ihn ware der Streit eine einzige
logomachia: ,in verbis tantum esse dissen-
sionem animadverti“. Von Anfang der
Auseinandersetzungen an war es Bucer
ein Anliegen, mit Luther zur Ubereinstim-
mung zu kommen. Von Marburg (1529),
wo Luther ihm zu verstehen gab: ,Vos ha-
betis alium spiritum quam nos“, nach Wit-
tenberg (1536), hatte Bucer einen langen
Weg zuriickzulegen. Dort in Wittenberg
konnte Luther feststellen: ... so sind wir
eins, erkennen und nehmen Euch an als
unsere lieben Briider im Herren” (S. 33).
Die Dokumente zeigen, welche Schwie-
rigkeiten es zu uberwinden galt. Der
Standpunkt Luthers war im gewissen
MalRe in die sogenannte Stuttgarter Kon-
kordie vom 2. August 1534 eingegangen.
Bucer duBerte sich kritisch zu dieser Uber-
einkunft. Er bezeichnete sie als ,Sophiste-
rei“. Bullinger hatte iiberhaupt nicht vor,
sich erneut in den Streit einzumischen.
Seine Stellungnahme war klar, stimmte
aber nicht mit der Auffassung Luthers und
Bucers iiberein. Letztendlich jedoch trat
beiderseits die Ansicht in Erscheinung,
dal ein erneutes Gesprach dringend not-
wendig wire. Bucer brannte vor Sehn-
sucht nach Einheit auf kirchlicher und po-
litischer Ebene und setzte sich ganzen
Herzens hierfiir ein, und dies umsomehr,
nachdem Luther zum Ausdruck gebracht
hatte, er wiirde einen miindlichen Gedan-
kenaustausch sehr begriilRen.Vor allem
sollten sich die Theologen an einem sol-
chen Gesprich zu beteiligen haben. Die-
sem Vorschlag stimmte Bucer zu. Er
wandte sich darauf an eine kleine Zahl
von Theologen, die nach seiner Meinung
fiir das theologische Gesprach in Frage ka-
men, unter denen auch Bullinger und Pel-
likan. Die Schweizer sind jedoch nicht zu
dem Konvent erschienen, so daf} der in
Wittenberg erzielte Konsens sdmtlichen
Anstrengungen Bucers zum Trotz ohne
die Schweizer zustande gekommen ist.
Bucers spatere Bemiithungen, sie imnach-
hinein noch fiir die Sache der Wittenber-
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ger Konkordie zu gewinnen, konnten nie
ganz den erwiinschten Erfolg erzielen. Nie
ist das beiderseitige MifStrauen ganz aus-
geraumt worden. Namentlich Bullinger
hat es nie fertiggekriegt, Bucers Unionsbe-
strebungen ohne Miftrauen zu beobach-
ten. Wie sorgfiltig Bucer vorging, wird aus
den edierten Texten klar. Der Bericht ,An
die fratres zubringen, was bey D. Luthern ge-
handlet Anno 1536 zeigt, daf er sich der
auszurdumenden Hindernisse klar im Bil-
de war. Die umstrittene Frage der mandu-
catio impiorum wurde in Wittenberg aus-
driicklich aus der Diskussion ausgeklam-
mert (S. 154). Die immer wieder kolpor-
tierte Auffassung, Bucer habe in diesem
Punkte Luther klein nachgegeben, wird
im Bericht nicht bestdtigt. Auch bietet der
Bericht keine Anhaltspunkte (S. 154, 2-7:
,darob wollen wir nicht zancken”), die auf
eine servile Haltung Bucers Luther gegen-
tiber schlieRen lieRen. Der Vortrag fiir sei-
ne Amtskollegen atmet eine grofe Um-
sichtigkeit. Dabei fehlte es ihm aber nicht
an Entschlossenheit. Es gelang ihm, den
Stralburger Rat davon zu iiberzeugen,
daR die in Wittenberg erzielte Konkordie
die in Augsburg tiberreichte Bekenntnis-
schriften tatsdchlich in keiner Weise be-
eintrachtigte. Die Autoritat der Obrigkeit
war damit voll respektiert worden. Mittels
eines Kanzelwortes unterrichtete Bucer
auch die Kirchengemeinde, und von
StraRburg aus wurden alsbald weitere Ak-
tivititen entfaltet, um dem mit Luther er-
reichten Konsens im breiten Kreise weite-
ren Nachdruck zu verleihen. Die Stadt Ba-
sel entsandte Grynaus und Karlstadt nach
StraRburg, um sich dort an Ort und Stelle
zu erkundigen. Bucer stellte ihnen die
entsprechenden Dokumente zur Verfii-
gung. Dabei ging er von seiner urspriingli-
chen Uberzeugung aus, Zwingli und Oko-
lampad hétten, wenn sie am Leben geblie-
ben wiren, der Wittenberger Konkordie
zugestimmt. Bucer und Capito vertraten
Ziirich und Bern gegeniiber diese Ansicht.
Bucer ging dabei von dem Grundgedanke
aus, fromme und verniinftige Leute miis-
sen geradezu zwangmaiRig zur Uberein-
stimmung kommen kénnen: ,Es ist zwar
kein kilch vnder vnserem Euangelio, die
ianit glaubt vnd leeret, das der herr selb st
vnd handelt by vnd mit siner kilchen vnd
gemeinde vnd das ordenlichen durch den
dinst am Euangelio, der da stath in worten
der predig vnd gebruch der Sacramenten”
(S. 257). Damit klingt das Motiv an, das
Bucer in den Retractationes in der 3. Auf-
lage des groBen Evangelienkommentars
(1536) zur Geltung bringt. Stdrker als je
zuvor betonte der Stralburger den ver-
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mittelnden Charakter des Kirchenamtes,
wobei er jedoch seine Grundansicht unge-
kiirzt aufrechthielt: ,Weder der Pflanzen-
de noch der BegieRende ist etwas, son-
dern Gott, der das Gedeihen gibt”, ein
Schriftwort, das immer wieder in seiner
Theologie begegnet.

Die Retraktationen wurden von den
Schweizern mit groRer Zuriickhaltung
empfangen. Im Hinblick darauf iibersetzte
Bucer sie selbst ins Deutsche. Dabei bot
sich ihm die Gelegenheit, ausfiihrliche Er-
ganzungen hinzuzufiigen, wodurch diese
neue Version (,anderwert gehandlet”,
S. 307) nicht nur in quantitativer, son-
dern auch qualitativer Hinsicht erhebliche
Anderung aufweist. Die Edition (5. 306—
388) setzt diese Unterschiede deutlich ins
Bild.

Aber auch hier bleibt Bucer seinen ur-
spriinglichen Absichten treu: der Aussth-
nung der zerstrittenen Parteien. Er konn-
te das umso eher tun, da in den 30er Jah-
ren seine eigene Theologie im gewissenen
Sinne zum AbschluR gekommen war. Die
Auseinandersetzungen mit den radikalen
Taufern und Spiritualisten hatten ihn in-
nerlich mehr und mehr in Richtung Lu-
ther gedrdngt. So legt dieser Band der
Deutschen Schriften ein klares Zeugnis
von Bucers Unionsbestrebungen, einem
Grundzug seiner dialogischen Theologie,
ab. Die reichlich annotierten Dokumente
verleihen uns einen Einblick in den Cha-
rakter dieser Bemiithungen. Bucers Ein-
satz war keinesweg ein oberfldchliches, le-
diglich von politischen Motiven be-
herrschtes Treiben. Thn beseelte der
Wunsch, die Einheit der Christen dort zu
realisieren, wo sie auch am meisten zuta-
ge treten multe: beim Abendmahl des
Herren.

Der zweite Teil des 6. Bandes bringt die
Edition von zwei Schriften aus dem Jahre
1535. Walter Delius hat sie bearbeitet. Die
erste Schrift betrifft eine Einfiihrung, die
Bucer fiir die Ubersetzung von Augustins
Brief an Bonifacius angefertigt hat. Der
Brief hatte zum Zweck, die weltlichen
Oberen, d.h. hier konkret die Augsburger
Obrigkeit, von ihrer Verantwortlichkeit in
religisen und kirchlichen Angelegenhei-
ten zu iiberzeugen.

In StraBburg selbst hatte Bucer einen
Magistrat kennengelernt, der immer wie-
der der Anspornungen der Prediger
brauchte, um hinsichtlich der Einfiihrung
der Reformation aktiv einzugreifen. Auf
der StraRburger Synode von 1533 wurde
betont, der Obrigkeit stiinde gerade als
Dienerin Gottes das Schwert, d.h. die volle
Jurisdiktion zur Verfiigung. Sie hitte alles
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aufzubieten, um dafiir zu sorgen, daR der
Name Gottes bei den Untertanen geheiligt
und sein Reich ausgebreitet werden soll-
ten. Die Oberen hatten daher darauf zu
achten, daR die Lehre Gottes lauter unter-
richtet wiirde. In der bedeutenden, pasto-
ralen Schrift von 1538 arbeitet Bucer diese
Gedanken bis ins Einzelne aus: die Obrig-
keiten seien wie die Kirchendiener als Hir-
ten des Volkes zu betrachten. Die gleiche
Lehre vom Staat liegt auch der Beschrei-
bung der Obrigkeitsaufgaben in De Regno
Christi (1550) zugrunde,

Die Einfiihrung und das Nachwort von
Bucers Hand in Vom Ampt der Oberkait ver-
suchen klarzumachen, daB die Obrigkeit
eine positive Aufgabe hat. Hat doch Augu-
stin im Streit gegen die Donatisten an die
Obrigkeit appelliert. Bucer weist darauf
hin, es sei ein fataler Irrtum zu meinen,
man kénne die Sorge fiir die reine Reli-
gion aus dem Aufgabengebiet der Obrig-
keit streichen. Im Nachwort zu der Uber-
setzung von Augustins Schreiben erdrtet
Bucer, dafl die Reformation keineswegs
zu einem Schisma fiihre. Die christliche
Gemeinde halte einfach am Glaube an
Christus fest. Wer ihn im wahren Glaube
anruft, hore der Gemeinde an. Diese An-
schauung von der Kirche bedeutete kei-
neswegs eine Verachtung der weltlichen
Obrigkeit. Vielmehr unterstiitzte sie ihre
Autoritat.

In einer grofziigig angelegten Schrift
verdeutlichte Bucer ganz ausfiihrlich sei-
ne Ansichten. In der Dialogi oder Ge-
sprech entfaltet er seine Auffassungen
iiber die Gemeinde, wie diese sich beson-
ders in kirchlicher-struktureller Form ge-
staltet. Wer hat das Anrecht, Prediger zu
berufen und andere kirchliche Verord-
nungen zu erlassen? Bucer beantwortet
diese Fragen in Form eines Dialogs. In ei-
nem guten Gesprdach sollen Argument
und Gegenargument beide gebiihrend be-
riicksichtigt werden. Von eminenter Be-
deutung in Bucers theologischen Gedan-
kenwelt sind die naturrechtliche Katego-
rien, die fiir die Auffassungen klassischer
Autoren {iiber die Staatsgewalt Raum
schaffen. Falsche Religionen schidige die
Moral. Ihr sollte im Namen der Obrigkeit
entgegengetreten werden. Der dulRerliche
Dienst der Kirche sei von Gott eingesetzt
worden, der mit dem dulRerlichen Zeichen
der Predigt und der Spende der Sakra-
mente den Glaubigen seine himmlischen
Gaben schenkt.

Hier habe die Obrigkeit ihre eigene Ver-
antwortlichkeit. Sie habe darauf zu ach-
ten, dal® dieser Dienst der Predigt ordent-
lich vor sich geht.
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Bucers Denken ist durch das Naturrecht
geprdgt worden, das er in recht unge-
zwungener Weise mit dem Zeugnis der hl.
Schrift in Verbindung zu setzen versteht.
Unschwer 1Bt sich auch bei ihm humani-
stisches Gedankengut feststellen. Ahnli-
ches gilt auch fiir die thomistische Lehre
vom Staat, die sich in einigen wesentli-
chen Aspekten bei Bucer nachweisen
148t. Dariiber hinaus mif3t er dem Alten
Testament grof3e Bedeutung bei. In einem
breitangelegten Entwurf theokratischen
Denkens tragt er seine vielfarbigen und
reichschattierten Auffassungen vor. Sie
kommen jedoch alle in dem Grundgedan-
ke zusammen, daf alles dem Dienst der
Verkiindigung untergeordnet sei. In einer
bestimmten Art und Weise wirkt sich in
Bucers Anschauungen der Gedanke aus,
das AuBerliche sei dem durch die Obrig-
keit kontrollierbaren Bereich zuzuord-
nen, das Innerliche als die Wirkung des
Geistes Gottes zu sehen. Diese Gedanken
sind zum Teil in den Reformierten Prote-
stantismus und den Pietismus eingegan-
gen. Grundlegende Auffassungen aus die-
sen geistlichen Stromungen sind auf Bu-
cers fiir diese Thematik so bedeutsame
Schrift zurtickzufiihren.

Der zweite Teil des Bandes bietet sechs
ungedruckte Schriften, die sich alle auf die
Synode von 1539 beziehen, die im Rah-
men einer Verbesserung der kirchlichen
Situation in StraRburg abgehalten wurde.
Die Bearbeitung dieser Dokumente ist
von der Hand von Marijn de Kroon und
Hans-Georg Rott. Diese Synode ist vor al-
lem im Hinblick auf die von den Predigern
erwiinschten Einfihrung der Kirchen-
zucht von Bedeutung. In diesem Hinter-
grund ist das erste so instruktive Stiick zu
lesen, das uns einen Einblick in die Bedeu-
tung einer uniformen Feier des hl. Abend-
mahls verleiht. In dieser Feier konzen-
triert sich offenbar das kirchliche Leben.
Die Texte zeigen auch, daf gerade im Hin-
blick hierauf die Notwendigkeit der Zucht
betont wird. Die Dokumente, die uns ei-
nen Blick in die Strallburger Liturgie ver-
schaffen, sind wichtig. Das gleiche gilt
auch fiir die Kirchenordnung, die zur Syn-
ode diskutiert wurde. In einem sorgfalti-
gen Uberblick schildern die Bearbeiter
den Lauf der Dinge. Ganz besonders inter-
essant ist das Fragment der Glaubensar-
tikel, die auf der Synode angenommen
wurden. Die Verbindung, die in diesen Ar-
tikeln zwischen Wiedergeburt, Erwah-
lung und Glaube gelegt wird, fallt beson-
ders auf. Es ist vor allem Zanchius gewe-
sen, der diesem Glaubensbekenntnis eine
groBe Bedeutung beigemessen hat. Im
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Hinblick auf den eigenen Standpunkt die-
ses Theologen wundert uns das nicht.

Die Dokumente, die hier zum ersten
Mal veroffentlich werden, unterrichten
uns bestens iiber Bucers Auffassungen be-
ziiglich der Gemeinde, des Pastorats, der
Kirchenzucht und der Konfirmation. Was
in StralBburg nicht gelingen wollte, das
konnte in Hessen im gewissen Mafie wohl
zustande gebracht werden. Zum Teil
konnte Calvin, von dessen Beteiligung an
der Synode man ausgehen darf, in seiner
Fliichtlingsgemeinde in Anwendung
bringen, was Bucer vor Augen schwebte.
Die Herausgabe dieser Texte macht klar,
daR die StraBburger Synode von 1539
mehr auf sich hat, als man fiir gewdhnlich
angenommen hat. Auch dieser Teil von
Martin Bucers Schriften kann in dieser
Hinsicht das Studium seiner Gedanken-
welt weiterhelfen.

Der dritte Teil des 6. Bandes ist von Ma-
rijn de Kroon und Hartmut Rudolph bear-
beitet worden. Er enthalt die Kurtze
schrifftliche erkldrung (1534), Der kiirtzer
Catechismus (1537) und Der Kiirtzer Cate-
chismus (1543). Als Anhang ist eine Reihe
von Fragmenten aus dem Berner Kate-
chismus (1538) hinzugefiigt. Der Edition
dieser Dokumente ist eine ausfiihrliche
Einleitung von Rudolph vorangestellt. Er
stellt Bucers Katechismen im Rahmen der
reformatorischen, katechetischen Tradi-
tion, wie diese sich in StraBburg gebildet
hatte. Capitos Kinderbericht und fragstuck
von gemeynen puncten Christlichs glaubens,
wurde noch im gleichen Jahre (1527) ins
Latein libersetzt: De pueris instituendis ec-
clesiae Argentinensis Isagoge. Rudolph nennt
Capitos Schrift den ersten Katechismus
der Reformation in Strallburg (S. 21). Die
Reichsstadt war eine der ersten Stadten, in
der die Institution der Kinderlehre gegrin-
det wurde. Die Kinderlehre war jedoch in
der Knappheit ihrer Fassung nicht geeig-
net, den Forderungen der Zeit gerecht zu
werden. Die Herausgabe der Kurize schrifft-
liche erkldrung stand im Zusammenhang
mit dem Wunsch, der zur ersten StraBbur-
ger Synode laut geworden war, die Ge-
meinde auf der zuverlassigen Grundlage
einer klaren Lehre zu stellen. Der Kate-
chismus-Unterricht sollte auf den Aufbau
der Gemeinde ausgerichtet sein, wie das
auch mit der Kirchenordnung der Fall
war. Gemeindeautbau ist fiir Bucer ein
Leitmotiv (S. 22).

Die einfachen Gemeindemitglieder
sollten ausgeriistet werden, den Auffas-
sungen der radikalen Taufer und Spiritua-
listen entgegenzutreten. Dal? Bucer die
Fahigkeiten der Gemeinde recht hoch ein-
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schatzte, geht daraus hervor, daf er Grie-
chische und sogar Hebrdische Worter in
den Text des Katechismus einflieRen lieR.
Der Katechismus von 1534 erweckt den
Eindruck, Bucer wolle mit diesem Kom-
pendium der christlichen Lehre jedes Ge-
meindemitglied zu einem miindigen und
theologisch gebildeten Glaubigen ma-
chen. Die Schrift enthélt ausfiihrliche Ex-
kurse iiber Sonderthemen, die in den
Auseinandersetzungen mit Rom und den
Téaufern diskutiert wurden.

DaB Bucer tatsdchlich mit den Kate-
chismen den Aufbau der Gemeinde zu-
stande bringen wollte, im gleichen Sinne
wie das auch in der Schrift Von der waren
Seelsorge (1538) der Fall ist, geht aus den
Fragen iiber die Kirche, die Amter, das Sa-
krament und das Abendmahl klar hervor.
Die Kindertaufe wird unter Berufung auf
die Bedeutung des Gnadenbundes vertei-
digt. Die Notwendigkeit der Taufe auf-
grund des Bundes Gottes war so allgemein
verbreitet, dald man dafiir kein besonderes
Herrenwort brauchte. Sie war eine Selbst-
verstandlichkeit. So selbstverstandlich
aber die Kindertaufe war, so evident war
es fiir Bucer auch, da das Abendmahl
eine angemessene Vorbereitung forderte.
Bucer sah die Kirchenzucht im Zusam-
menhang mit diesem Sakrament. Er ver-
stand sie als eine Ausiibung der Schliissel-
gewalt durch die Altesten, wobei die Ex-
kommunikation nicht ausgeschlossen
wurde.

Bucer war davon iiberzeugt, dald es ge-
rade in diesem Punkt den Taufern den
Wind wegzufangen galt. Auch schwebte
ihm eine heilige Gemeinde vor Augen,
aber dieses Merkmal der Kirche miifte
durch ein treu erfiilltes Pastorat ganz
besonders gepflegt werden. Die Beichte
stieRe auf Einwéande, das pastorale Ge-
spréich jedoch konnte ganz besonders niit-
zen.

In der breitgefalSten Gliederung des Ka-
techismus — er zahlt in der Edition immer-
hin 120 Seiten — spiegelt sich das Bediirf-
nis wider, die Leute aufzuklaren und sie zu
veranlassen, ihr Christsein ernstzuneh-
men. Die Weitldufigkeit wirkte jedoch
zweckwidrig. Aus dem viel kiirzer gefal3-
ten Katechismus von 1537 wird klar, daR
Bucer dieses Bedenken zerstreuen wollte.
Er entwarf ein kurzgefafStes Lehrbuch, das
mit knappen Fragen und Antworten den
gleichen Stoff erheblich einfacher behan-
delte. Aber auch hier springen die spezifi-
schen Ziige von Bucers Auffassungen zum
Gemeindeaufbau deutlich heraus: der
Geist fligt die Gldaubigen in einem Korper
zusammen, innerhalb dessen die Kirchen-
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zucht in einer pastoralen Weise ausgeiibt
wird. Die 24 Holzschnitte, die den ur-
spriinglichen Druck von 1537 schmiik-
ken, sind auch in dieser Edition des Kate-
chismus schon abgedruckt worden.

Die Herausgabe von 1543 fallt vor allem
durch die grolle Bedeutung, die der Erkld-
rung des Kirchen diensts gewidmet wird, auf.
Dieser Abschnitt bildet eine ausfiihrliche
Darstellung von Bucers ekklesiologi-
schem Ideal. Er enthélt eine durchgear-
beitete Lehre des Amtes, das in einer le-
bendigen Gemeinde funktioniert. Bucers
Ausfithrungen konnen als ein Plidoyer
fiir die Einfiihrung der Konfirmation und
das Amtsverstindnis als eine rein kirchli-
che Funktion verstanden werden.

Mit Recht weist Rudolph darauf hin,
dal} in den drei Katechismen eine gleiche
Linie durchgezogen wird. Hier liegen die
Anfange der Reformierten Tradition. Die-
seistnicht nuraus der Zahlung der Gebote
des Dekalogs festzustellen. Sie tritt auch in
dem immer spiirbaren Interesse fiir die
Ekklesiologie zutage, in der Bucer die
Amtsfrage harmonisch mit dem pneuma-
tologisch verstandenen Priesteramt aller
Glaubigen zu verbinden versteht.

Die Herausgabe dieser drei gewichtigen
Dokumente aus der katechetischer Litera-
tur in einem Sonderband ist durchaus
sinnvoll. Sie stellt besonders durch die
wertvolle Einfithrung und auch durch die
sorgfaltige Anmerkungen in tibersichtli-
cher Weise heraus, daB es fiir Bucer einen
innerlichen Zusammenhang zwischen
doctrina und disciplina, Lehre und Zucht,
Pastorat und Gemeindeaufbau gibt. Der
Band bringt unmifverstindlich ans Licht,
da3 Bucers theologisches Denken und
Handeln durch eine Grundidee getragen
wird. Aller Flexibilitdt im Gesprach und
Dialog, in der Frage und Antwort, liegt
nichtsdestoweniger eine tiefe Einheit im
Denken und Lebensgefiihl zugrunde, die
beide in der Frommigkeit wurzeln. Es kam
darauf an, diese zu vertiefen, wo immer
das auch moglich war.

Diese Einheit in Bucers Denken und
Handeln stellt sich vielleicht noch am mei-
sten im 17. Band der Deutschen Schriften
heraus. Die Bearbeitung dieses Bandes ist
hauptsdchlich von der sachkundigen
Hand von Werner Bellardi. Samtliche Do-
kumente beziehen sich auf die letzten
Strallburger Jahre Bucers. Der Band ent-
halt drei Teile: 1. Drei gedruckte Schriften,
die sich in der Hauptsache auf die Lage, die
aus dem Verlauf des Schmalkaldischen
Krieges und dem Scheitern der Einfiih-
rung der Reformation im Erzstift Kéln
entstanden war, beziehen. 2. neun unge-
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druckte Dokumente, die mit dem Thema
Kirchenzucht und Gemeindereformation im
Zusammenhang stehen. Und 3. eine Rei-
he von Briefen, Protokollen und Gutach-
ten, die sich alle auf die Einfithrung des
Interim in StraRburg beziehen.

Im 1. Teil wehrt sich Bucer in einer pas-
toralen Auslegung des 120. Psalms De
CXX. Psalm, Ein danck und Betpsalm wider
die falschen zungen ... (1546). Anton Engel-
brecht hatte ihn in einer Schmahschrift
angeschwarzt. Bucer verteidigte sich, in-
dem er herausstellte, seine Predigten in
Bonn seien der Hl. Schrift durchaus ge-
maR. Dartiber hinaus widerlegte er zahl-
reiche Anschuldigungen gegen seine Per-
son. Die kleine Schrift ist auSerdem eine
Quelle, aus der eine Reihe von biographi-
schen Einzelkeiten ausgegraben werden
koénnen.

Das zweite Dokument dieses Teiles, Ein
Sendtbrieve Martini Buceri, Das sich niemand
zu verwundern habe, Auch nit ursach klein-
miitig und zag zu werden ab der schweren
triebsal diser zeit ... (1547), hatte zum
Zweck, die angefochtene StraRburger Ge-
meinde zu ermutigen. In dieser Schrift be-
klagte Bucer sich tiber den Aufbau der
StraRburger Kirche, dernahezu einer Ver-
achtung der Bibel gleichkdme; tiber die
Vernachléssigung der Kirchenzucht und
den Mangel an wirklicher Gemeinschaft
innerhalb der Kirche. Im Grunde war die
Schrift ein Appell an die StraRburger,
doch noch mit der Einfithrung der Kir-
chenzucht Ernst zu machen und so ein
Zeichen wahrhaftiger Bekehrung zu set-
zen.

Die letzte Schrift, Ein summarischer Ver-
griff, ist eine Zusammenfassung der evan-
gelischen Lehre, zu der man sich seit der
Einfiihrung der Reformation in StralSburg
bekannt hat. Sie ist ein 29 Artikel umfas-
sendes Glaubensbekenntnis, in dem auch
die Ekklesiologie stark in Erscheinung
tritt. Das Dokument hat deshalb besonde-
re Bedeutung, weil es bei den Verhand-
lungen tiber die Einfithrung des Interim in
Strallburg eine Rolle gespielt hat.

Die Texte im 2. Teil des Bandes betreffen
alle die Geschichte der ,christlichen ge-
meinschaft” in StraBburg, zu der Bellardi
die bedeutende Arbeit Die Geschichte der
Jchristlichen gemeinschaft” in Strafburg
(1546/1550). Der Versuch einer ,zweiten Re-
formation” (= QFRG 18), Leipzig 1934, ver-
offentlicht hat. Die Dokumente geben
AufschluB {iber die Frage, ob Bucer das
Ideal der Volkskirch aufgegeben und diese
gegen eine  Freiwilligkeitsgemeinde
gleichsam eingetauscht habe. Konne man
dieser Entwicklung mit Recht ein pietisti-
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sches Element zusprechen, oder sie viel-
mehr als eine legitime Entfaltung des Ge-
dankenguts, das Bucer von Anfang zu ei-
gen gewesen ist, betrachten? Die Beant-
wortung dieser Fragen hangt von der Be-
deutung ab, die man Bucers schon im
Evangelienkommentar aus den zwanziger
Jahren vorgetragenen Ausfiihrungen bei-
milt, in denen er sich fiir eine enge Ver-
bundenheit der Glaubigen, fiir eine wahr-
haftige Gemeinschaft, in der zum gegen-
seitigen Gewinn die Zucht ernst genom-
men wird, einsetzt. Was Luther resignie-
rend aufgegeben hat, daran hat Bucer bis
zum Ablauf seiner Straburger Zeit festge-
halten. Das gleiche Ideal verteidigte er in
seinen wahrend seines Exils in England
veroffentlichten Schriften. Wir neigen
dazu, von einer legitimen Entwicklung zu
sprechen, die allerdings durch die auf3er-
gewohnlichen durch die Binfithrung des
Interim mitbestimmten Umstdnde in
StralRburg beschleunigt worden ist.

Wir stellen einen Meinungsunterschied
fest beziiglich einiger Fragen zur Datie-
rung und zu der Frage, ob Von der kirchen
mengel und fahl unnd wie dieselben zu verbes-
sern mit dem Manuskript von , buchlin von
gemeinschaft der kirchen” zu identifizieren
sei (vgl. dazu H.G. Roft in: Quellen zur Ge-
schichte der Taufer 16, Elsal} 4, Teil Stadt
StraBburg 1543-1552, Giitersloh 1988,
200 ff.; M. Greschat: Martin Bucer. Ein Re-
formator und seine Zeit 1491-1551,
Miinchen 1990, 272 Anm. 13; anders
G. Hammann: Martin Bucer. Zwischen
Volkskirche wund Bekenntnisgemein-
schaft, Stuttgart 1989, 350 f.).

Der letzte Teil der Schriften, die in die-
sem Band aufgenommen sind, beziehen
sich auf das Augsburger Interim. Werner
Bellardi und Marijn de Kroon haben diese
Texte bearbeitet. Aus diesen Stiicken geht
klar hervor, daf® Bucer seine grofRe Bega-
bung fiir den Dialog keineswegs geniitzt
hat, um endlose Kompromisse abzu-
schlieBen. Zutreffend bemerkt Robert
Stupperich (S. 7): ,Seine Theologie bleibt
dieselbe. Bucerist trotz der Verhandlungs-
bereitschaft kein Mann des Kompromis-
ses. Seine Wirkung ist so stark, daR er mit
besserem Zeugnis in die Geschichte ein-
geht als mancher andere Reformator”.
Tatsdchlich fehlte es Bucer nicht an Mut.
Die in diesem Band edierten Schriften und
Gutachten legen davon ein beredtes Zeug-
nis ab. Bucers entschiedene Haltung fiihr-
te dazu, dal er in StraBburg nicht mehr zu
handhaben war. Sein Fortgang aus der
Freien Reichsstadt ldutete eine Periode
ein, in der sein Name und auch wesentli-
che Teile seines theologischen Denkens
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allmahlich in Vergessenheit geraten sind.
Der eigentliche Gewinn der Herausgabe
seiner Schriften liegt vor allem darin, dal
das Bild seiner Person besser als vorher
nachgezeichnet werden kann. Dabei ver-
mittelt seine Theologie Ansichten, die auf-
grund ihres tiefen Sinnes und wegen ihrer
Wirkungskraft von aktueller Bedeutung
bleiben.

Apeldoorn Willem van't Spijker

Willem van't Spijker (Hrg.): Calvin. Erbe und
Auftrag. Festschrift fiir Wilhelm Heinrich
Neuser zum 65. Geburtstag, Kampen (Kok
Pharos Publishing House) 1991, 12,
430 S., kt., ISBN 90-242-3057-8.

Die 33 in dieser Festschrift versammel-
ten, fast ausnahmslos in deutscher oder
englischer Sprache verfaBten Beitrige
spiegeln die Weite des Wirkungskreises
des Jubilars wider. Als langjahriger Sekre-
tér des Internationalen Calvin-Kongresses
hat Wilhelm H. Neuser Gesprachspartner
und Schiiler nicht nur in anderen Konti-
nenten, sondern auch in anderen Diszipli-
nen iiber die Kirchengeschichte hinaus ge-
wonnen. Die Vielfalt und Fiille der Beitra-
ge kann an dieser Stelle nur angedeutet
werden. Eine erste Abteilung bietet eher
grundsétzliche Erwdgungen zum Thema
~Reformation und Geschichte”. So entfal-
tet J. 5. Rhee von der Universitdt Seoul ge-
schichtstheologische Uberlegungen im
Gesprdch mit ostlichen Ansitzen (S. 3—
17). B. J. van der Walt, Potchefstroom, er-
ortert den Begritf der Reformation im Ver-
gleich mit anderen Konzepten von Er-
neuerung (S. 18-30). Ebenfalls auf grund-
satzliche historiographische Fragen bezo-
gen, erortert J. Rogge das Thema ,Lern-
schritte in der DDR im Spiegel reforma-
tions geschichtlicher Jubilden” (S. 31-39).

Im zweiten Teil sind Beitrdge zum The-
ma ,Calvin und seine Beziehungen” ver-
sammelt. In der Mehrzahl arbeiten sie ein-
zelne Aspekte der Theologie Calvins am
Text der Institutio Christianae Religionis oder
der Korrespondenz heraus: J. J. Steen-
kamp, A Review of the Concept of Pro-
gress in Calvin’s Institutes (S. 69-76); D.
Willis-Watkins, The Unio Mystica and the
Assurance of Faith According to Calvin
(S. 77-84); P. C. Potgieter, The Providence
of God in Calvin’s Correspondence (S. 85—
94); H. Chul-Ha, Theology of Ministry of
John Calvin (S.95-105). R. C. Gamble
hebt einen bislang nicht geniigend beach-
teten Aspekt der Kontroverse Calvins mit
P. Caroli hervor. Calvins Argumente in sei-
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ner Schrift gegen die Verleumdungen des
P. Caroli von 1545 betreffen nicht nur die
Frage der Trinitdtslehre und die Geltung
der altkirchlichen Bekenntnisse, sondern
auch methodologische Fragen (S.130-
137). R. M. Kingdon macht einmal mehr
seine grofRe Quellenkenntnis zur Genfer
Reformation fiir die Aufhellung einer
kleinen, aber interessanten Einzelheit
furchtbar: Popular Reactions to the De-
bate between Bolsec and Calvin (S. 138-
145). M. de Kroons Beitrag ,Bucer und
Calvin iiber das Recht auf Widerstand und
die Freiheit der Stande” zeigt, daR die Ein-
fliisse des StraRBburger auf den Genfer Re-
formator noch ldngst nicht hinreichend
aufgehellt sind (S. 146-156). Calvins Auf-
fassungen zum Widerstandsrecht der
Stande, zum ius reformationis, zur Frei-
heit der Stande und zur Berufung einzel-
ner Privatpersonen, die sich gegen gottlo-
se Herrscher auflehnen, haben Parallelen
bei Bucer. Sie werden teilweise gerade in
Texten, die nach Calvins Aufenthalt in
Strallburg 1538-41 entstanden sind, ent-
faltet.

Ein dritter Teil der Festschrift umfaft
Beitrdge zum Thema ,Reformatoren und
Reformierte. Aus dem Bereich der
zwinglianisch gepragten Reformation be-
richten Helmut Feld iiber die Begegnung
von humanistisch geprigter Theologie
und mittelalterlicher Volkstrommigkeit
(5. 181-202) und E. A. Dowey iiber den
wenig bekannten Traktat Bullingers Der
alte Glaube von 1537 (S. 270-278). Dem
Engagement des Jubilars in der Bucer-
Forschung entsprechend, sind gleich drei
Beitrdge Martin Bucer gewidmet. M.
Brecht erortert Bucers Bericht iiber die
Heidelberger Disputation (S.214-228).
H. J. Selderhuis versucht die hermeneu-
tisch-theologische Grundlage der Auffas-
sungen Bucers zur Ehescheidung heraus-
zuarbeiten (S. 229-243). J. Rott pridsen-
tiert einen Brief vom Beginn der achtziger
Jahre, aus dem anschaulich hervorgeht,
wie Bucers Erbe im Zeitalter der Konfes-
sionalisierung zwischen die Fronten ge-
riet (S. 244254). Neben W. van ‘t Spijkers
Erdrterung der ,Priddestination bei Hy-
perius” (S. 291-304) ist in diesem Teil der
Festschrift vor allem auf C. Augustijns
Beitrag ,Die Autorschaft des Consilium ad-
modum paternum” hinzuweisen (S. 255-
269). Augustijn kann gute Argumente da-
fiir anfithren, daR diese im Zusammen-
hang der Religionsverhandlungen zwi-
schen Protestanten und Aligldubigen ent-
standene und vielfach Calvin zugewiese-
ne Schrift wahrscheinlich auf Bucer zu-
riickgeht.
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Der letzte Teil enthilt unter dem Titel
,Kirche und Kirchenverfassung” Beitrage
zu verschiedenen Themen. Hervor-
zuheben sind hier H. H. ERers Darstellung
der reformierten Abendmahlslehre und
-praxis (S.357-378) sowie M. Welkers
Charakterisierung reformierter Theologie
am Ende des 20. Jahrhunderts (S. 391-
409). Den Abschluf bildet eine von P. de
Klerk erstellte Bibliographie W. H. Neu-
sers (S. 411-428).

Wie in den meisten Festschriften sind
nicht alle Beitrdge von gleicher Bedeu-
tung. So konnte die fiir Theologiestudie-
rende der Kirchlichen Hochschule Wup-
pertal verfaBte Periodisierung von Calvins
Leben und Werk (S. 55-68) getrost entfal-
len, da sie keine tiber bereits vielfach Ge-
drucktes hinausgehenden Informationen
enthilt. Insgesamt bietet die Festschrift je-
doch eine gute Mischung aus eher allge-
meinen Uberlegungen zu grundséatzlichen
Problemen historisch-theologischer For-
schung und interessanten Spezialstudien
zu einzelnen Aspekten der Theologie Cal-
vins und anderer ,reformierter Reforma-
toren”. Corrigendum u.a.: im Inhaltsver-
zeichnis S. VII und in der Uberschrift
S. 244 ,Matthias Ritter” statt ,Matthias
Bitter”.

Heidelberg Christoph Strohm

Heiko A. Oberman: Initia Calvini: The matrix
of Calvin's Reformation (= Koninklijke
Nederlandse Akademie van Weten-
schappen. Mededelingen van de Afde-
ling Letterkunde, Nieuwe Reeks, Deel
54 no. 4), Amsterdam — New York —
Oxford — Chicago 1991, 43 S., kt., ISBN
0-444-85729-X.

Dasanzuzeigende Heft enthédltauleror-
dentlich dicht gedrangte, reiche Beobach-
tungen zu den prigenden Faktoren und
Grundmustern, welche die Genese der
Theologie Calvins bestimmt haben. Ein
erster Gedankengang unter der Uber-
schrift ,De me non libenter loquor” ist
dem auffilligen Sachverhalt gewidmet,
dafR bei Calvin im Unterschied zum Bei-
spiel zu Luther die Biographie ganz hinter
der Theologie zuriicktritt. In einem zwei-
ten Kapitel diskutiert H. A. Oberman ver-
schiedene Versuche in der jiingeren For-
schung, die wichtigsten Einfliisse auf die
Formation der Theologie Calvins heraus-
zuarbeiten. Dabei nehmen mittelalterli-
che Autoren einen breiten Raum ein. Der
Abschnitt endet mit einer pointierten For-
mulierung: ,In this thoroughgoing and
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radical finalism Calvin is ,plus Scotiste que
Duns Scot’—somuch so that he transcends
the boundaries within which such school-
ties make sense” (S. 18). Es wird zu disku-
tieren sein, ob nicht doch eher aristoteli-
sche Einfliisse auf den teleologischen Zug
in der Theologie Calvins gewirkt haben,
zumal gerade in Frankreich der Calvin in
mancher Weise nahestehende Jacques
Lefevre d’Btaples einen humanistisch ge-
reinigten Aristoteles verbreitet hatte.

Im dritten Kapitel erortert Oberman im
Anschluf an William J. Bouwsma, aber
zugleich tiber ihn hinausfiithrend, die Be-
griffe labyrinth’ und ,abyss’ als Schliissel-
begriffe der frithen Calvin’schen Theolo-
gie. Der traditionelle theologische Zugang
zu den Initia Calvini wird Gberschritten,
indem dessen subita conversio ad doci-
litatem in einleuchtender Weise als Weg
aus denkerischer Verirrung und Rettung
aus dem Abgrund menschlicher Unord-
nung in den Blick kommt. Anstelle der
Fiille origineller Einsichten in diesem Zu-
sammenhang sei nur ein Satz zitiert: ,The
Holy Spirit, long recognized as a major and
characteristic theme in Calvin’s doctrine,
is de facto the Divine Analyst and Psycho-
therapist” (S. 29).

Ein vierter Gedankengang ist Calvins
theologischer  Erstlingsschrift  Psycho-
pannychia und dem Seneca-Kommentar
gewidmet. Dabei geht Oberman zurecht
auf die wichtigen Einfliisse auf Calvins
spiteres reformatorisches Werk ein, die
sich aus seinem Studium des romischen
Rechts in der Welt der humanistischen Ju-
risprudenz ergeben. Nur zuzustimmen ist
auch der Folgerung: ,... the point of de-
parture for future scholarship will be Cal-
vin as the student of statecraft in the politi-
cally volatile situation of an emerging ab-
solutist monarchy” (S. 38). So ordnet der
abschlieRende Abschnitt die dargelegten
Beobachtungen in den Horizont einer Si-
tuation ein, die fiir den jungen Calvin wie
fiir andere dem reformierten Glauben Zu-
gewandte durch Verfolgung und schliel3-
lich Exil bestimmt war. In dieser Atmo-
sphire haben sich die Zentralthemen von
Calvins biblischer Theologie herausgebil-
det: die Ehre Gottes, das verborgene Wir-
ken des Heiligen Geistes, das Wachsen des
Gottesreiches, die Gefahr der Idolatrie
und das Wirken des Satans. Soviel Einfliis-
se sich auch aufweisen lassen, Calvins
Theologie geht darin nicht auf: , ... at the
center of the initia stands the never forgot-
ten experience of the abyss as the deadly
flight from God, and the growing insight in
the lifegiving refuge with God” (S. 43).
Man kann gespannt sein, ob H. A. Ober-
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man diesen knappen und doch treffenden
Beobachtungen zu den Initia Calvini noch
weitere, ausfiihrlicher Gedanken zu der
VcJnglgestalt Calvin’scher Theologie folgen
laRt.

Heidelberg Christoph Strohm

Robert Stupperich: Westfilische Reformations-
geschichte. Historischer Uberblick und theo-
logische Einordnung (= Beitrdge zur
Westfélischen Kirchengeschichte 9),
Bielefeld (Luther-Verlag) 1993, 265 S.,
1 Karte, geb., ISBN 3-7858-0351-6.

Der aus dem miinsterldndischen Laer
stammende Kartauser Werner Rolevinck
(1425-1502) hatte eine hohe Meinung
von den Westfalen. In seinem 1474 er-
schienenen Werk ,De laude veteris Saxo-
niae nunc Westphaliae dictae’ (Text der
Erstausgabe mit deutscher Ubersetzung
hg. von Hermann Biicker, Miinster 1953)
behauptet er, sie stammten von Japhet,
dem dritten Sohn Noahs, ab. Deshalb war
er davon tliberzeugt, daR die Westfalen in
ihrer Glaubigkeit von keinem anderen
Volk iibertroffen wiirden. Auch wenn Ro-
levinck hier ein tibertriebenes Bild zeich-
net, so ist doch die Bedeutung dieses Rau-
mes fiir die Reformationsgeschichte un-
bestritten. Sie darzustellen ist freilich
schwierig, weil die Entwicklung recht un-
terschiedlich verlief. BegriiRenswert ist es
daher, daR der Nestor der westfilischen
Kirchengeschichtsschreibung, der lang-
jahrige Direktor des Instituts fiir westfali-
sche Kirchengeschichte Robert Stuppe-
rich, nun eine Summe seiner Forschun-
gen vorlegt. Darum handelt es sich in der
Tat, denn der 1904 geborene Theologe
kann auf zahlreiche eigene Spezialunter-
suchungen zuriickgreifen, von denen in
dem vorliegenden Buch allein 42 genannt
sind (S. 246f.). Nach dem Uberblickswerk
,Die Reformation in Deutschland’ (1972,
*1988) und dem ,Reformatorenlexikon’
(1984) prdsentiert Stupperich damit eine
dritte Monographie als Zusammenfas-
sung seines umfangreichen Lebenswer-
kes. Dem Vorwort gemiR versteht er
selbstesals eine Art Verméachtnis fiir dieje-
nigen, ,die nach uns kommen” (S. 9).

Erklartes Ziel der ,Westfélischen Refor-
mationsgeschichte’, die die bekannten
Werke von Hermann Rothert, Wilhelm
Kohl und Alois Schroer fortfithren méch-
te, ist das Bemiihen darum, ,den inneren
Gang des reformatorischen Geschehensin
den Mittelpunkt zu stellen” (S. 11), sich
also auf die mit den politischen und sozia-
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len Verhéltnissen verwobenen religiosen
Krdfte der Zeit zu konzentrieren. Die Ein-
leitung skizziert kurz diese Aufgabenstel-
lung, deutet den westfilischen Lebens-
raum an und begrenzt ,Reformation’ als
biblisch-kirchlichen Begriff. Demgegen-
liber ist daran zu erinnern, da schon im
15./16. Jahrhundert die Bedeutung des
Reformationsbegriffes changierte zwi-
schen dem Vergangenheitsmodell im Sin-
ne der Wiederherstellung alter Normen
und der zukunftsorientierten Sicht einer
Verbesserung und Anpassung an gednder-
te Verhéltnisse (vgl. Eike Wolgast, Re-
form, Reformation, in: Geschichtliche
Grundbegriffe: Historisches Lexikon zur
politisch-sozialen Sprache in Deutsch-
land, Band 5, Stuttgart 1984, S. 313-360,
bes. S. 321ff.). Im folgenden beschreibt
Stupperich in chronologischer Ordnung
eingehend die Ausbreitung der ,neuen’
Lehre in den westfélischen Territorien an-
hand ihrer Verfechter und Gegner. Inten-
siv wird dabei ihr Schrifttum, speziell die
Kirchenordnungen, herangezogen. Dazu
fiigt er Giber weite Strecken des Buches
biographische Skizzen aneinander, was
angesichts der ausgebreiteten Material-
tiille dem Leser die Orientierung nicht ge-
rade erleichtert, zumal den einzelnen Ka-
piteln systematisierende Zusammenfas-
sungen fehlen.

Das Kapitel ,An der Schwelle einer
neuen Zeit“ (S. 13-27) beschreibt zu-
néchst die Rechts- und Besitzverhiltnisse
im mittelalterlichen Westfalen, die durch
dirftige Predigtqualitdt und verschiedene
Frommigkeitstormen charakterisierte
kirchliche Lage und den Humanismus ,als
Zeichen der Aufbegehrens”. Der zweite
Abschnitt diskutiert ,Die neue Verkiindi-
gung und ihre Rezeption in Westfalen*
(S. 28-47). Luther selbst hat zwar nie
westfdlischen Boden betreten, wirkte aber
durch die Verbreitung seiner Schriften so-
wie Briefkontakte intensiv auf die Ent-
wicklung ein. Sein und Melanchthons
Einfluf sind vor allem seit 1530 greifbar,
als man in westfdlischen Stddten begann,
nach dem Vorbild der Hansestédte Biirger-
ausschiisse zu bilden, um die Reformation
einzufiihren. In Verbindung mit den er-
sten evangelischen Predigern in Westfa-
len, die meist dem Orden der Augustiner-
Eremiten zugehorten (etwa Gerhard Hek-
ker in Osnabriick, Gottschalk Kropp in
Herford sowie Johann Westermann und
Hermann Koiten in Lippstadt), kam es da-
durch zu ersten reformatorischen An-
sdtzen in einigen westfdlischen Stidien
(Minden, Herford, Lippstadt, Soest). Vom
Humanismus geprédgte neue Schulen so-
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wie soziale Unruhen (insbesondere in
Miinster; dieser Aspekt hatte sicher mehr
Aufmerksamkeit verdient) férderten das
Verlangen nach Reformation. Ihre ,Aus-
bildung”, wiederum in geographischer
und biographischer Orientierung, wird
sodann geschildert (S. 48-73). Umsichtig
wird herausgearbeitet, daR es weder in
den weltlichen noch in den geistlichen
Territorien, die den groften Teil Westfa-
lens ausmachten, eine reformations-
freundliche Obrigkeit gab. Deshalb ,ist die
Reformation weithin nicht von oben her
durchgefiihrt worden. Vielmehr stellte sie
hier vielfach eine auf die breite Masse der
Bevolkerung gestiitzte Bewegung dar, die
sich langsam und zah durchsetzte” (S.49).
Sehr gut deutlich wird die problematische
Situation an der Haltung der westfili-
schen Bischéfe zur Reformation (S. 551f.),
die nicht nur geistliche Oberherrn, son-
dern auch Landesherren weiter Teile
Westfalens waren. Hermann von Wied
beispielsweise, Erzbischof von Kéln und
Kurfiirst (1515-1547), versuchte mit Hil-
fe Bucers eine Reformation des Erzstiftes,
konnte damit aber nicht durchdringen.
Von Papst Paul ITI. exkommuniziert, starb
er nach dem Verzicht auf sein Amt 1552
als evangelischer Christ. Anders verhielt
sich Franz von Waldeck, Bischof von Min-
den, Miinster und Osnabriick (1530 bzw.
1532-1553), der sich zwar innerlich vom
alten Glauben geldst hatte, sich aber nicht
zu einem offenen Bekenntnis zur Refor-
mation entschlieBen konnte. Immerhin
hat er im Diilmener Vertrag vom 14. Fe-
bruar 1533 den Biirgern Miinsters volle
Religionsfreiheit  eingerdumt. Diese
Streiflichter konkretisieren die Bunt-
scheckigkeit der Entwicklung, die durch
verschiedentliche EinfluBnahme des
Landgrafen Philipp von Hessen noch ver-
starkt wurde.

Im vierten Kapitel beschreibt Stuppe-
rich den ,Durchbruch in Westfalen im Zei-
chen der Confessio Augustana“ (5. 74—
107). Im Mittelpunkt stehen hier die in ih-
rem Gefolge entstandenen evangelischen
Kirchenordnungen, die eingehend zitiert
und diskutiert werden (S. 86ff.: Zu Min-
den, Soest, Herford, Miinster [Die im
Friihjahr 1533 vermutlich von Bernhard
Rothmann verfaBte Kirchenordnung ist
verloren. Da sie durch ein Gutachten der
Marburger Theologen zumindest ansatz-
weise rekonstruierbar ist, hatte sie hier
eingehender behandelt werden konnen.]
und Lippstadt).

Der wohl gelungenste Teil des Buches
ist das fiinfte Kapitel tiber ,Das Taufertum
in Minster (S. 108-131), dessen Erfor-
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schung Stupperich in den vergangenen
Jahrzehnten durch zahlreiche Detailstu-
dien und vor allem durch die Edition der
verfiigbaren Quellen entscheidend gefor-
dert hat. Prazise und konturenreich wird
die Entwicklung geschildert, wobei aller-
dings das herausragende Ereignis des Diil-
mener Vertrages mehr Raum verdient
hitte. Die nétige Beachtung finden nicht
nur Johann von der Wycks Bemiihungen
um eine evangelische Reformation und
die Entwicklung der Tauferherrschaft,
sondern auch die theologischen Vorstel-
lungen Rothmanns, die Kritik der Refor-
matoren ,an der Ideologie des Tdufer-
tums* (S. 122) und die Haltung des Rei-
ches. Den in manchen Aspekten weiter-
fithrenden Aufsatz ,Reformation und
Tauferherrschaft’ von Ernst Laubach (in:
Geschichte der Stadt Miinster, Band 1,
Miinster 1993, S. 145-216) konnte Stup-
perich nicht mehr berticksichtigen.

Die letzten beiden Kapitel beschreiben
den ,Fortgang der Reformation in Westfa-
len” (S. 132-156) und ,Die kirchliche Si-
tuation in Westfalen in den letzten Jahr-
zehnten des 16. und am Anfang des 17.
Jahrhunderts” (S. 157-194), verdeutlicht
durch die beigefiigte Karte ,Niederrhei-
nisch-Westfalischer Reichskreis 15607,
Detailliert wird iiber die Entwicklung in
den einzelnen Hochstiften (Miinster, Os-
nabriick, Minden, Paderborn), Reichsab-
teien (Corvey, Herford), Grafschaften
(Ravensberg, Lippe, Rietberg, Mark, Teck-
lenburg, Lingen, Steinfurt, Bentheim,
[Hohen-]Limburg, Wittgenstein, Nassau-
Siegen-Dillenburg), Stddten (Herford,
Soest), dem Herzogtum Westfalen, der
Vest Recklinghausen und der Samtherr-
schaft Lippstadt informiert. Zu Miinster
waren jetzt hinzuzuziehen die Beitrdge
von Heinz Duchhardt, ,Protestanten und
,Sektierer” im Sozial- und Verfassungs-
leben der Bischofsstadt im konfessionel-
len Zeitalter’ und Alwin Hanschmidt,
,Zwischen biirgerlicher Stadtautonomie
und fiirstlicher Stadtherrschaft (1580-
1661)’ (in: Geschichte der Stadt Miinster,
Band 1, Miinster 1993, S. 217-247 und
249-299). Ein recht knapp ausgefallenes
SchluBwort beendet Stupperichs Darstel-
lung (S. 195f.). Der Verfasser registriert
darin selber als Liicke, nicht der Frage
nachgegangen zu sein, warum sich in
manchen Gebieten der Calvinismus
durchzusetzen vermochte oder der Ka-
tholizismus zuriickkehrte. Nicht ganz ver-
standlich ist die dafiir gebotene Begriin-
dung (Dies ,haben wir nicht naher darge-
stellt, sondern den historischen Uberblick
abgerundet.” S. 195), gehérten doch ei-
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gentlich auch diese Aspekte zur Abrun-
dung des historischen Bildes.

Ergédnzt wird der Text des Buches von
immerhin 1325 meist recht kurzen An-
merkungen (S. 197-235). Die hohe Zahl
kommt u.a. durch ein UbermaR von Auf-
splitterungen der Nachweise (z.T. in ei-
nem zweizeiligen Satz vier Anmerkun-
gen, S. 167), eine merkwiirdige Form der
Quellennachweise (vgl. S. 214f.: Extensi-
ve Belege Anm. 536-567, dagegen zusam-
menfassender Nachweis Anm. 590-639)
und haufige Wiederholungen (so werden
z.B. in Anm. 62 einige Titel zu B. Roth-
mann genannt, auf die dann bei zahlrei-
chen weiteren Erwdhnungen Rothmanns
im Text jeweils mit einer Anm. verwiesen
wird: Anm. 115, 130, 286, 323, 644, 676,
692,719, 758, 766) zustande. Fiir den Be-
nutzer kommt erschwerend hinzu, dalk
die Anmerkungen nicht direkt unter den
Text gesetzt sind, was bei den heutigen
technischen Moglichkeiten keine Proble-
me breiten diirfte. Eine niitzliche Biblio-
graphie (S. 236-248), Regententafeln
(S.251-255) und Register (S. 256-265)
runden den sorgfiltig edierten, kaum
Druckfehler autweisenden Band ab. Auch
wenn insgesamt betrachtet der im Vor-
wort erwahnte rote Faden fiir den mit der
Entwicklung weniger vertrauten Leser
nicht immer so deutlich erkennbar ist und
entgegen der dortigen Ankiindigung doch
intensiv historische Ereignisse nachge-
zeichnet werden, handelt es sich gleich-
wohl um eine geradezu lexikalisch nutz-
bare ,Westfalische Reformationsgeschich-
te’, die den gegenwartigen Stand der For-
schung kundig zusammenfaft.

Everswinkel Lutz E. von Padberg

Rudersdorf, Manfred: LudwigIV. Landgraf
von Hessen-Marburg 1537-1604. Landes-
teilung und Luthertum in Hessen
(= Veroffentlichungen des Instituts fiir
Europdische Geschichte Mainz, Abtei-
lung Universalgeschichte 144), Mainz
(Verlag Philipp von Zabern) 1991, 8,
321 S., 4 Abb., eine farbige Kartenbei-
lage, Ln. geb., ISBN 3-8053-1269-5,

Landgraf Ludwig IV. von Hessen-Mar-
burg verkorperte als Territorialfiirst das
Stadium des Ubergangs vom hessischen
Gesamtstaat seines Vaters Philipps des
Grofmiitigen zu einem 2zweigeteilten
Hessen mit Kassel und Darmstadt. Das bei
der Landesteilung von 1567 entstandene
und Ludwig IV. zugeteilte Fiirstentum
Hessen-Marburg wurde allerdings bereits
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1604 zwischen Hessen-Kassel und Hes-
sen-Darmstadt aufgeteilt. Doch kam Lud-
wigs Regierung und seinem Land eine be-
sondere Bedeutung im Rahmen der sich
allmahlich verfestigenden Konfessions-
und Territorialstrukturen zu.

Die im folgenden vorzustellende Studie
wurde 1988 von der Geschichtswissen-
schaftlichen Fakultédt der Eberhard-Karls-
Universitdt Tiibingen als Dissertation an-
genommen. Wie Rudersdorf im Vorwort
ausfiihrt, hat sich das urspriingliche Vor-
haben einer struktur- und personenge-
schichtlichen Analyse der Verwaltungsor-
ganisation der Marburger Regierung hin
zur Konzentration auf die das konfessio-
nelle Zeitalter besonders prigenden Ter-
ritorialisierungs- und Konfessionalisie-
rungsprozesse verschoben. So ergab sich
eine Verbindung von biographischen, kir-
chengeschichtlichen, geistes- bzw. men-
talitidtsgeschichtlichen sowie strukturge-
schichtlichen Fragestellungen. Nach der
Darlegung von ,Thema und Methode”
(Kapitel I) und einem Uberblick iiber die
Regierungszeit Philipps des GroRmiitigen
(Kapitel IT) beschaftigt sich Rudersdorf in
drei Kapiteln sehr eingehend mit der Zeit
vor dem Regierungsantritt des Land-
grafen, ndmlich mit den schwierigen Ju-
gendjahren Ludwigs vor seinem Weg
nach Stuttgart (S. 39-66), seinem Aufent-
halt am Stuttgarter Hof (S. 67-127) und
mit seiner Rolle im Rahmen der Teilungs-
und  Erbverbriiderungsverhandlungen
(S. 129-156). Da diese Lebensabschnitte
Ludwigs IV. so ausfiihrlich geschildert
werden, liegt darin begriindet, daB die
schwierigen Jugendjahre in Hessen und
danach sein Aufenthalt am Hof Herzog
Christophs von Wirttemberg Ludwigs
Charakter besonders geprégt haben. ,Her-
zog Christoph hatte in der Tat als politi-
scher Lehrmeister Landgraf Ludwigs weit-
aus mehr erreicht als der Vater Landgraf
Philipp in den Jahren zuvor” (S. 120). In
Wiirttemberg erfolgte die entscheidende
Weichenstellung fir die konfessionelle
Ausrichtung im Sinne des Luthertums.
~Landgraf Ludwig kam zu einer Zeit nach
Wiirttemberg, als das neue politische und
kirchliche System Herzog Christophs or-
ganisatorisch weitgehend zugrundegelegt
war und bereits erfolgreich funktionierte.
Was Ludwig bei seiner Ankunft vorfand,
war ein in sich geschlossener, vom Ver-
trauen der Fiihrungseliten getragener lu-
therischer Territorialstaat, der von den
Zeitgenossen als ein Musterland im evan-
gelischen Deutschland angesehen wurde”
(S. 124). Im Mai 1563 heiratete der da-
mals 26jdhrige Ludwig IV. im Stuttgarter
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SchloR Hedwig, die dlteste Tochter Herzog
Christophs. Der Schwiegervater war fir
Ludwig nicht nur Vorbild, sondern auch
immer wieder ein wichtiger Ratgeber. Im
Gegensatz zur bisherigen Forschung hat
Rudersdorf ,die Wachter- und Garanten-
rolle des Herzogs von Wiirttemberg” her-
ausgearbeitet, ,die bei der Neuformierung
des politischen Systems in Hessen eine
wichtige flankierende Stiitze von aul’en
darstellte” (S. 153).

Die 1567 beginnende Regierungstatig-
keit Ludwigs IV. wird in den Kapiteln VI
und VII beschrieben. Dargestellt werden
der Aufbau des Hofes und der Verwaltung
in der neuen Residenzstadt Marburg, die
vom 13. bis zum 15. Jahrhundert bereits
einige Male Herrschaftssitz der hessischen
Landgrafen gewesen war (S. 157-203),
sowie die lutherische Konfessionalisie-
rung des Landes (S. 205-249). Der Hof in
Marburg wurde in der Regierungszeit
Landgraf Ludwigs ,noch einmal zu einem
sichtbaren und anerkannten Identifika-
tionsobjekt fiir die Bevolkerung im Ober-
fiirstentum Hessen” (S. 181). Beim Auf-
bau einer neuen differenzierten Behor-
denstruktur und einer funktionsfahigen
Regierung konnte der Landgraf ,an eine
alte und lebendige Verwaltungstradition
ankniipfen, die in dem Marburger Hofge-
richt, der obersten Gerichtsbehorde in
Hessen, und in der Kanzlei des fiirstlichen
Statthalters kulminierte” (S. 185). Be-
trachtet man die Rekrutierung der Beam-
tenschaft, so zeigt sich ,eine Orientierung
in die siidliche Richtung ..., die sich naht-
los in die ohnehin vorhandene ,politische’
Blickrichtung des Landgrafen nach Stiden
einfiigte ...“ (S. 200). Die landgrifliche
Personalpolitik hatte zum Ziel, dem Mar-
burger Landesteil eine gewisse Eigenstan-
digkeit zu erméglichen. Die grundsatzli-
che Problematik fiir die Marburger Regie-
rung bestand darin, ,Politik fiir ihren
oberhessischen Landesteil zu machen,
ohne dabei die vereinbarten gesamthessi-
schen Bindungen und die anerkannte
Kasseler Pradominanz zu unterlaufen. Es
mulite daher immer wieder von neuem
nach Formen und nach Wegen gesucht
werden, um die territoriale Eigenstédndig-
keit mit dem verfassungsméBigen Gebot
der politischen Gemeinsamkeit, wie es
Landgraf Philipp in seinem Testament vor-
geschrieben hatte, in Einklang zu brin-
gen” (S.200{.). Die offene Frage war,
,was geschehen wiirde, wenn einer der
Briider die gesamthessische Solidaritdt
verliel3, um seinen politischen Sonderin-
teressen nachzugehen. Die Gefahr war
grol3, daB dann das Normengefiige der ge-
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meinsamen Absprachen und Vertrage
schnell aus der Balance geriet und die fa-
milidre Ridson des Hauses allein nicht
mehr in der Lage war, den Sog der zentri-
fugalen Kréfte zu bannen” (5. 203).

Zur entscheidenden Belastungsprobe
fiir die Stabilitdt der Landeseinheit wurde
die (unentschiedene) konfessionelle Si-
tuation in der hessischen Landeskirche.
Mit dem zunehmend sich entwickelnden
Dissens in der Konfessionsfrage beschaf-
tigt sich Rudersdorf im siebten Kapitel.
Landgraf Philipp hatte sich ,bis zuletzt aus
einem gesamtprotestantischen Verant-
wortungsgefiihl heraus fiir einen relativ
offenen und weitgefallten Kirchenbe-
griff“ eingesetzt (S. 208). Thm war es ge-
lungen, ,beide Richtungen innerhalb des
deutschen Protestantismus, die sdchsi-
sche und die oberdeutsche, zu einer fiir
sein Territorium vorteilhaften Symbiose
zu vereinen” (S. 211). Diese konfessionel-
le Ausrichtung hat Ludwig IV. nicht wei-
terverfolgt. Zweifelsohne waren dafiir sei-
ne Eindriicke, die er am Stuttgarter Hof
empfangen hatte, sowie der Einflul} sei-
ner Gemahlin entscheidend. Des weiteren
wirkte sich der seit den siebziger Jahren
des 16. Jahrhunderts zunehmende Kon-
fessionalisierungsdruck im Reich aus. Der
Landgraf war sowohl mit dem Vordringen
der reformierten Theologie in seiner un-
mittelbaren Nachbarschaft, in Nassau-Dil-
lenburg, Sayn-Wittgenstein und in ande-
ren Kleinstaaten der Wetterauer Grafen-
bank als auch mit gegenreformatorisch
aktiven Nachbarterritorien, wie Kur-
mainz und Fulda, konfrontiert. Ruders-
dorf beschreibt anschaulich den Weg zum
lutherischen Konfessionsstaat, der sich
trotz aller Zwinge solidarischen Handelns
der vier Teilfiirsten herausbildete. Dabei
kam der Marburger Universitdt eine be-
sondere Rolle zu. Dort wirkte seit 1576
Agidius Hunnius, der ,als der sattelfeste
Gralshiiter des schwabischen Luthertums
in Marburg galt” (S. 237); ihm gelang es,
.die Lutheranisierung der Theologischen
Fakultdt Schritt fiir Schritt gegen alle Wi-
derstinde von innen durchzusetzen”
(5. 238).

Die politischen Auswirkungen der
Konfessionalisierungspolitik Ludwigs IV.
fiihrten nicht nur zu einer Territorialisie-
rung der gemeinsamen Landeskirche in
den vier Herrschaftsbereichen, sondern
auch zu einer Beschleunigung des territo-
rialen Desintegrationsprozesses. Die tra-
ditionelle Briickenfunktion Hessens zwi-
schen Nord und Siid war damit beendet.
Nach dem Tod Ludwigs IV. im Jahr 1604 —
auch seine zweite, 1591 geschlossene Ehe
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blieb kinderlos — wurde das Territorium
an seine Neffen Moritz von Kassel und
Ludwig von Darmstadt aufgeteilt. Ludwig
von Darmstadt folgte seinem Onkel im
Eintreten fiir das orthodoxe Luthertum.
Darmstadt {ibernahm nun die Rolle Mar-
burgs, das aufhorte, Hochburg des Luther-
tums zu sein. Dies zeigte sich auch in der
Griindung der neuen lutherischen Uni-
versitdt in Gieflen 1605/07; sie war ein
Werk der Marburger Theologen aus der
Zeit Ludwig IV., die nunmehr ihre Posi-
tion unter dem reformierten Landesherrn
aus Kassel aufgeben muf3ten.

Die vorziigliche Arbeit — sie beruht ins-
besondere auf der Auswertung von um-
fangreichem Quellenmaterial — vermit-
telt — in kritischer Auseinandersetzung
mit dem bisherigen Forschungsstand —
ein eindrucksvolles Bild des Territoriali-
sierungs- und Konfessionalisierungspro-
zesses in Hessen-Marburg und des weite-
ren — iiber die hessischen Verhéltnisse
hinaus - allgemeine Einblicke in die Re-
gierungstatigkeit, in das Amtsverstandnis
und in die Regentenmentalitit des deut-
schen Reichsfiirstenstandes in der Epoche
zwischen dem Augsburger Religionsfrie-
den und dem Ausbruch des DreifRigjdhri-
gen Krieges. Ein ausfithrliches Quellen-
und Literaturverzeichnis sowie ein Perso-
nen- und Ortsregister runden die Unter-
suchung ab.

Speyer Hans Ammerich

Harry Oelke: Die Konfessionsbildung des 16.
Jahrhunderts im Spiegel illustrierter Flug-
blitter (= Arbeiten zur Kirchenge-
schichte 57), Berlin (Walter de Gruyter)
1992, 474 S., 52 Bildtafeln, Ln. geb.,
ISBN 3-11-012912-4,

In dieser Kieler Dissertation aus der
Schule von Gottfried Maron wird die um-
fassende Bestandsaufnahme eines friih-
neuzeitlichen Druckmediums fiir die Er-
hellung eines grofen geschichtlichen Ent-
wicklungsvorgangs nutzbar gemacht: der
Konfessionsbildung, die sich iiber ein
Jahrhundert erstreckt und zur bestim-
menden Signatur eines ganzen Zeitalters
geworden ist. Als periodologischer Leitbe-
griff der Frithneutzeitforschung hat das
Lkonfessionelle Zeitalter” das alte antithe-
tische BEpochenschema von Reformation
und Gegenreformation allmahlich ver-
drdngt. In einem weitgespannten histo-
riographischen Uberblick verfolgt Oelke
die Genesis des Begriffs — angefangen von
den wegweisenden Studien Ernst Walter
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Zeedens bis zu den jiingsten Versuchen
seiner Prazisierung bei Wolfgang Rein-
hard und Heinz Schilling. In sorgfaltiger
Abwigung aller bisherigen am Konfessi-
onsbildungsprozel’ orientierten Periodi-
sierungsmodelle sucht Oelke den eigenen
Standpunkt zu definieren und sein Vorha-
ben thematisch und chronologisch einzu-
grenzen. Er wendet sich — und wie wir
meinen mit vollem Recht — gegen eine
Verkiirzung des ,konfessionellen Zeital-
ters” auf die zweite Hilfte des 16. Jahr-
hunderts. LaRt sich doch in kirchenge-
schichtlicher Sicht die Konfessionsbil-
dung nicht aus ihrem ursidchlichen Zu-
sammenhang mit dem Reformationsge-
schehen lésen. Wenn auch die Reforma-
tion selbst noch weithin vorkonfessionel-
len Charakter tréagt, so gehort sie doch zu
den ,konfessionsbegriindenden Fakto-
ren”. Sie wird daher als ,integraler Be-
standteil” in das Verlaufsmodell einbezo-
gen, das Oelke fiir den historischen Proze
der Konfessionsbildung entwirft. Es um-
greift den gesamten Zeitraum vom Her-
vortreten Luthers bis zum Vorabend des
DreiBigjahrigen Krieges und verdeutlicht
in ihrer zeitlichen Abfolge die drei konsti-
tutiven Elemente des Konfessionsbil-
dungsprozesses: personaler Bekenntnis-
akt — normierendes Lehrsystem — institu-
tionelles Kirchengefiige. Die Herausbil-
dung fest etablierter Bekenntniskirchen
steht somit am Ende einer langen ,histori-
schen Wegstrecke”. Sie wird von Oelke
anhand der illustrierten Flugblitter abge-
schritten, die selbst aus dem Religions-
streit hervorgegangen sind, die Konfes-
sionsbildung begleiten und agitatorisch
vorantreiben. An den Modifikationen, die
sie im Laufe des 16. Jahrhunderts erfah-
ren, zeigt sich das stetige ,Voranschreiten
des Konfessionsbildungsprozesses.” Die
vier ,publizistischen Phasen”, die Oelke in
der Flugblattproduktion unterscheidet,
erweisen sich als ,adaequate Phasen” sei-
nes entwicklungsgeschichtlichen Ver-
laufsmodells der Konfessionsbildung. Das
ist die Arbeitshypothese, von der Oelke
ausgeht und die der Auswertung seines
Untersuchungsmaterials die Richtung
weist.

Die aufieren Merkmale dieses Untersu-
chungsmaterials, die technischen und
materiellen Voraussetzungen seiner Pro-
duktion, werden in einem besonderen
Abschnitt des Buches dargestellt. Das illu-
strierte Flugblatt verdankt seine Entste-
hung der Buchdruckerkunst. Nicht zufal-
lig taucht es fast gleichzeitig mit der ersten
Bibel aus Gutenbergs Druckerpresse auf,
dochbilden in der Zeit der Inkunabeldruk-

ZKG 107. Band 1996/3



Reformation

ke bis 1500 Blitter mit Holzschnittillustra-
tion unter der wachsenden Zahl der son-
stigen Einblattdrucke nur eine verschwin-
dende Minderheit. Erst um 1520, im An-
fangsstadium der Reformation, tritt hier
ein plotzlicher Wandel ein. Neben der
mehrblattrigen Flugschrift wird das illu-
strierte Flugblatt zu einem Propagandain-
strument, das in massenhdfter Verbrei-
tung auf die Meinungsbildung einwirken
soll. Gestiitzt auf wichtige Vorarbeiten,
insbesondere auf das vierbandige Stan-
dardwerk von Wolfgang Harms, Deutsche
illustrierte Flugbldtter des 16. und 17.
Jahrhunderts, erortert Oelke die ,forma-
len Strukturelemente von Bild und Text*
der Flugblatter sowie die Vorbedingungen
ihres Vertriebs. Sind die Textautoren meist
unbekannt, so lassen sich die Drucker der
Flugblatter in vielen Fillen ermitteln. In
ihrer Mehrzahl waren sie in den groBen
oberdeutschen Reichsstadten, spater auch
in den protestantischen Hochburgen Wit-
tenberg und Magdeburg konzentriert und
,vereinigten die Funktionen des Druk-
kers, Verlegers und Buchhéndlers in einer
Person®.

Es leuchtet ein, daf® unter den in grofSer
Zahl erhaltenen illustrierten Flugbldttern
des 16. Jahrhunderts eine Auswahl ge-
troffen werden mufte. Sie sind nicht im-
mer auf ein bestimmtes Thema zuge-
schnitten und lassen sich in vielen Fallen
vom Inhalt her nicht eindeutig klassifizie-
ren. Die Untersuchung wird deshalb auf
solche Blitter beschrankt, ,deren prima-
res Publikationsmotiv im groBen Reli-
gionsproblem des 16. Jahrhunderts be-
griindetlag”. Es sind nicht weniger als 141
Drucke, die als ,Kernbestand (A)” im An-
hang des Buches unter verschiedenen
Rubriken (Erscheinungsdatum, Druckort,
kontessionelle Herkunft, Textsprache,
Bildnachweis) in einer synoptischen Ta-
belle aufgelistet sind. Dazu kommen als
,erweiterter Materialbestand” 647 Blat-
ter, die zwar iiber das Konfessionsproblem
im engeren Sinne hinausweisen, aber
iiber die Wandlungen seines historischen
Bezugrahmens Aufschluf® geben. Der von
Oelke gesichtete Gesamtbestand umfafst
somit 788 Titel. IThre Verteilung auf vier
verschiedene Phasen der Flugblattpro-
duktion (1519-1546, 1547-1555, 1560-
1580, 1580-1617) besitzt fiir Oelke eine
,heuristische Funktion“. Was sie verdeut-
lichen soll, ist der Verlauf der Konfessions-
bildung selbst, der sich Oelke im dritten
Hauptteil des Buches, seinem eigentli-
chen Kernstiick, zawendet. Sie erschlief3t
sich aus der Analyse und der Interpreta-
tion von 52 Blattern, die in der zeitlichen
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Abfolge ihres Erscheinens dem Buche in
Abbildung beigegeben sind.

Oelke verzichtet nicht auf die Betrach-
tung der im letzten Drittel des 15. Jahr-
hunderts, also vor Beginn der ersten Pu-
blikationsphase erschienenen Flugbldtter.
Er schenkt ihnen schon deshalb besonde-
re Aufmerksamkeit, weil sie im Unter-
schied zu den illustrierten Flugbldttern
der Reformationszeit von der Forschung
nur wenig beachtet worden sind. Sie be-
statigen aufs ganze gesehen das vertraute
Bild von den MiRstinden und Aufls-
sungserscheinungen innerhalb der spit-
mittelalterlichen Kirche. Gleichzeitig be-
zeugen siein ihrer religisen Thematik die
zunehmende Intensitdt der Volksfrom-
migkeit mit ihren vielfaltigen Ausdrucks-
formen. Oelke erkennt darin ,die nach in-
nen gerichtete Reaktion auf die Krisener-
scheinungen der Zeit” und beleuchtet in
seiner Flugblattanalyse den nur scheinbar
paradoxen Sachverhalt, dafs in den vorre-
formatorischen Jahrzehnten ein ,vehe-
menter Antiklerikalismus” einherging mit
einer ,herausragenden Kirchenfrommig-
keit”.

Die erste Phase der Flugblattpublizistik
umfaRt die Kernzeit der Reformation vom
Hervortreten Luthers bis zu seinem Tod.
Sie stellt sich als eine ,nach Form, Inhalt
und Verfasserintention relativ ge-
schlossene Phase reformatorischer Flug-
blattpropaganda“ dar. Inhaltlich wird sie
durch zwei vorherrschende Themen be-
stimmt: die Darstellung Luthers als ,refor-
matorischer Zentralgestalt” und die ,Dis-
kreditierung seiner altkirchlichen Geg-
ner”. Dabei 148t sich die im Namen von
Luthers Lehre gegen papstliche Vorherr-
schaft gerichtete Polemik ,von ihrer In-
tention her noch nicht als konfessionelles
Anliegen deuten”. Die Flugblétter dieses
Zeitabschnitts waren als publizistisches
Hilfsmittel fiir die Reformation der einen
wahren Kirche gedacht. Ein Hinweis auf
ihre mogliche Spaltung in zwei konfessio-
nell getrennte Kirchenwesen ist ihnen
nicht zu entnehmen. Der Konflikt zwi-
schen den sich bildenden Glaubenspartei-
en blieb noch ,systemimmanent”.

Das dndert sich in der zweiten Phase der
Flugblattproduktion zwischen 1546-
1555. Die Niederlage der protestantischen
Sache im Schmalkaldischen Krieg gab den
Flugblattern eine neue Propagandafunk-
tion. War in der ersten Phase der evangeli-
sche Kampf gegen den romischen Anti-
christ das beherrschende Thema, so tritt
jetzt in Text und Bild der Flugblatter der
Protest gegen das kaiserliche Interim in
den Vordergrund. Thre StoRrichtung be-
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kommt damit einen deutlichen politschen
Akzent. Wie das von Oelke besonders aus-
fithrlich analysierte Flugblatt ,Erhalt uns
Herr bei Deinem Wort” beweist, werden
jetzt neben Luther noch andere reforma-
torische Fiihrergestalten in die Darstel-
lung einbezogen. Dazu gehoren auch pro-
testantische Landesherren wie Philipp
von Hessen und Kurfiirst Johann Fried-
rich von Sachsen. Zu den ,Bekennern
durch das Wort” gesellen sich die ,Beken-
ner durch die ,politische Tat.” Unter dem
Druck des Interims festigt sich das von je-
her gesuchte Biindnis zwischen Landes-
herrschaft und Reformation. Zum ersten-
mal wird hier in einem Flugblatt ,auf das
Lutherische Landeskirchenregiment als
die maRgebliche Kirchenorganisations-
form der folgenden Zeit” hingewiesen.
Der konfessionelle ,Verfestigungspro-
zelR“, der sich hier abzeichnet, ist bereits
weit gediehen, aber noch nicht zum Ab-
schluB gelangt. Noch fehit der lutheri-
schen Konfessionskirche zu ihrer vollen
Ausbildung ein wesentliches konstituti-
ves Element: ein verbindlicher, fiir alle lu-
therischen Territorien giiltiger Lehrkon-
sens. Sein Fehlen wird gerade aus den
Blattern ersichtlich, in denen die damals
einsetzenden innerprotestantischen Lehr-
streitigkeiten behandelt werden. Der
,Konfessionsbildungsschub”, der in den
lutherischen Flugbldttern dieses Zeit-
raums zum Ausdruck kommt, hat zwar
den Religionskonflikt tiber die Grenzen
des traditionellen Kirchensystems hin-
ausgefiithrt, doch hilt es Oelke fir ver-
fehlt, bereits fiir diesen Zeitpunkt von
,eindeutig abgegrenzten Teilkirchen zu
sprechen”.

Diese treten voll ausgestaltet in der drit-
ten Publikationsphase hervor, die von
1555 bis etwa 1580 reicht. Der Augsbur-
ger Religionsfrieden hatte den Austrag der
konfessionellen Streitigkeiten auf den
Rechtsweg verwiesen und damit eine
Konsolidierungsphase eingeleitet, die ,re-
lativ konfliktfrei” verlief. Eine gewisse Be-
ruhigung der interkonfessionellen Aus-
einandersetzung kommt auch im deutli-
chen Riickgang der Flugblattproduktion
zum Ausdruck. Diese erreicht jedoch in
den frithen sechziger Jahren wieder eine
ungewohnlich hohe Dichte. Gleichzeitig
gewinnt die konfessionelle Polemik an
Schirfe und Heftigkeit. Die Aggressivitat
der Flugblédtter in Wort und Bild steht in
auffélligem Kontrast zu der gewaltfreien
Behandlung kofessioneller Streitpunkte
durch juristische und diplomatische In-
stanzen. Gerade weil man die Auseinan-
dersetzung zwischen den Glaubenspar-
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teien in prozessuale Bahnen gelenkt sah,
verbreitete sich die Furcht vor Uberlistung
durch den konfessionellen Gegner. Man
bekdmpft ihn durch Verwerfen seiner
zentralen Symbole und vertieft dadurch
das BewuBtsein der eigenen kofessionel-
len Identitdt. Dem in Lehrstreitigkeiten
befangenen Luthertum treten fortan zwei
organisierte kirchliche Krafte mit eige-
nem Bekenntnis gegeniiber. Fiir die Ka-
tholiken beruht es auf den Lehrentschei-
dungen des Trienter Konzils. Erst diese ha-
ben die romische Kirche endgiiltig zur
Konfessionskirche gemacht und die Glau-
benstrennung von den Reformationskir-
chen besiegelt. Das gestarkte Selbstgefiihl
des nachtridentinischen Katholizismus
dulert sich auch in der Verwendung illu-
strierter Flugbldtter — eines Instruments,
das bisher fast ausschlie8lich von der pro-
testantischen Propaganda eingesetzt wor-
den war. Die Suggestivkraft von Wort und
Bild der Flugblatter tritt in den Dienst der
Gegenreformation. Thre Offensive trifft in
den sechziger Jahren auf ein geschwich-
tes, vom Zerfall in verschiedene Territo-
rialkirchen bedrohtes Luthertum. Was
ihm ferner Eintrag tat, war der von der
Pfalz aus auf die tibrigen Territorien ein-
wirkende Calvinismus. Unter diesem dop-
pelten Druck, der auf ihm lastete, hat das
Luthertum zu einem bekenntnismaRigen
Konsens gefunden. Mit dem 1580 unter-
zeichneten Konkordienbuch erhéltes—50
Jahre nach der Confessio Augustana —ein
Jverbindliches Bekenntnisdokument®,
durch das es vollends zur Konfessionskir-
che wird.

Um 1580 ist die Konfessionsbildung in
allen drei Bekenntnislagern abgeschlos-
sen. In einer Art von ,Kettenreaktion”
folgt auf die Anfange der katholischen Ge-
genreformation die ,lutherische Erneue-
rung” zwischen 1560 und 1580, die ihrer-
seits der ,zweiten Reformation” der Re-
formierten Auftrieb gibt. Mit ihr entwik-
kelt sich um 1580 ein calvinistischer Kir-
chentyp, der von den beiden anderen Be-
kenntnissen als ,konfessionelles Konkur-
renzsystem” verstanden und vor allem
von lutherischer Seite angegriffen wird.
DalR calvinistische Bldtter vergleichsweise
selten sind, erklart sich aus dem Fehlen ei-
ner Flugblatt- und insbesondere ikono-
graphischen Tradition im reformierten
Lager. War doch die Verwendung von Illu-
strationen unvereinbar mit dem theolo-
gisch begriindeten Bildverzicht der Refor-
mierten.

Der kirchlichen Konfessionsbildung in
der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts
entspricht ein groRer sozialgeschichtli-

ZKG 107. Band 1996/3



Reformation

cher Parallelvorgang, dem Oelke beson-
dere Beachtung schenkt: der ,gesell-
schaftlichen Konfessionalisierung”. Was
er darunter versteht, ist der Anpassungs-
druck, unter den die Bevilkerung in den
konfessionsbestimmten Territorien durch
den Regulierungswillen der kirchlichen
und weltlichen Obrigkeit gerét. In der seit
G. Oestreich sog. ,Sozialdisziplinierung”
des Untertanenverbandes erblickt Oelke
eine der geschichtsmaéchtigsten Folgewir-
kungen, die von der Herausbildung der
Konfessionen auf das Staatsleben in den
deutschen Territorien der frithen Neuzeit
ausgegangen sind. Waren doch ,Konfes-
sions- und Staatsbildung ... zwei sich ge-
genseitig positiv verstarkende Prozesse”.
Von hier aus gelangt Oelke auch zu einer
positiven Neubewertung des lutherischen
Flirstenstaates im spaten 16. Jahrhundert.
Was von der dlteren Forschung tibersehen
oder doch unterschitzt wurde, ist der
konstruktive Beitrag, den das Luthertum
fiir den Erneuerungsprozel3 in den von
ihm beherrschten Territorien geleistet
hat. Der bekenntnismdfig ausgerichtete
lutherische Territorialstaat mit seiner in-
stitutionellen Ausgestaltung erscheint so-
mit als besonders stabile Sonderform des
friihmodernen Stastes.

Die enge Wechselbeziehung zwischen
Kirche und Staat tritt auch in der konfes-
sionellen Flugblattpublizistik der vierten
und letzten Phase zutage, die um 1580 be-
ginnt. Es kennzeichnet jedoch die Bedeu-
tung dieses Zeitpunktes als einer periodo-
logischen Zisur im sdkularen ProzeR der
Konfessionsbildung, daf sich seitdem
,noch einmal ein tiefgreifender qualitati-
ver Wandel” in der konfessionellen Flug-
blattpropaganda erkennen ldft. Die pole-
mische Auseinandersetzung zwischen
den Glaubensparteien dauert zwar an, ja,
sie nimmt an Schéirfe zu, aber sie be-
kommt einen neuen Akzent, der in Text
und Bild dar Flugblitter zum Ausdruck
kommt. Es ist die zunehmende Politisie-
rung des Streits zwischen den konfessio-
nellen Machtblocken, die sich in den Blat-
tern niederschlégtt und der gegeniiber die
religiosen Inhalte der Flugblattpropagan-
da zuriicktreten. Was in ihr den Ton an-
gibt, ist die zunehmende Verschlechte-
rung des interkonfessionellen Klimas in
den drei Jahrzehnten vor dem DreifSigjah-
rigen Krieg. Die vielen ungelésten Rechts-
probleme, die der Augsburger Religions-
frieden hinterlassen hatte, die Lihmung
der zur Vermittiung zwischen den Glau-
bensparteien berufenen Reichsorgane er-
zeugen ein Konfliktpotential, an dem sich
die interkonfessionellen Streitigkeiten

Ztschr.LK.G.
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immer wieder entziinden. Der kirchlich-
theologische Gehalt der interkonfessio-
nellen Auseinandersetzung wird mehr
und mehr iiberdeckt durch die Verfas-
sungsprobleme des Reichs, die ihrerseits
aufs engste mit dem Gegeneinander der
Konfessionen verkniipft waren. So sind es
nicht mehr die Theologen, sondern die lu-
therischen, reformierten und katholi-
schen Reichsstande, die den Fortgang der
konfessionellen Frontenbildung bestim-
men.

An mehreren charakteristischen Bei-
spielen verdeutlicht Oelke, wie die Politi-
sierung der konfessionellen Konflikte in
den illustrierten Flublattern dieser Phase
zum Ausdruck kam. Am sichtbarsten in
den Anspielungen auf bestimmte Vorgén-
ge und Ereignisse (Strafburger Kapitel-
streit, Kolner Krieg), aber auch in der iko-
nographischen Gestaltung der Blatter, in
denen die Prasenz der weltlichen Obrig-
keiten symbolhaft (Wappen) zum Aus-
druck kommt. Die weltlichen Machthaber
(Johann Friedrich von Sachsen als Sym-
bolfigur des Protestantismus, wie Kaiser
Rudolf II. und Ferdinand I. als Représen-
tanten des Katholizismus) erscheinen so
als ,Garanten fiir das Uberleben der Kon-
fessionskirchen”.

Threr Ausgestaltung zu bekenntnisma-
Big und institutionell klar abgegrenzten
Kirchentypen entsprach ein ,adaequat
ausgebildetes konfessionelles Bewult-
sein”, wie es auf lutherischer Seite in einer
wahren Flut von Blattern aus AnlaR des
Reformationsjubildums im Jahre 1617
zum Ausdruck kam. Am Vorabend des
GroRen Krieges war das Auseinandertre-
ten der Konfessionen und ihre Verhar-
tung zu autonomen Kirchenwesen so
weit gediehen, daR eine Preisgabe, auch
nur eine partielle, der eigenen Position
LZugunsten eines monoekklesialen Kom-
promisses” unmoglich, ja undenkbar er-
scheinen mulite. Der Zukunft gehorte
nicht die Offnung zueinander, sondern al-
lein das ,paritdtische Nebeneinander der
Konfessionssysteme*, das erst durch den
Westfalischen Frieden zur Grundlage des
Reichsreligionsrechts geworden ist.

Es macht den besonderen Wert des Bu-
ches aus, daB es den Prozef der Konfes-
sionsbildung in einen weitgezogenen hi-
storischen Bezugsrahmen riickt. Vermit-
telt es doch weit mehr als ein Stiick Kir-
chengeschichte, wie man aufgrund des Ti-
tels vermuten konnte. Vielmehr werden
die Inhalte und Entwicklungskrifte eines
ganzen Zeitalters erfalt, das seine Signa-
tur aus dem grofRen historischen Phano-
men der ,Konfessionalisierung” emp-

27



404

fangt. Was so in dem Buche entsteht, ist
ein sorgsam abgewogenes und ungemein
facettenreiches Gesamtbild von mehr als
hundert Jahren deutscher Geschichte.
Was den Verfasser dazu befdhigt, ist nicht
zuletzt seine umfassende Kenntnis der ge-
samten einschldgigen, auch und gerade
allgemeingeschichtlichen Literatur. Bei
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des Verfassers, das auch in der Erérterung
und Uberpriifung des eigenenen metho-
dischen Vorgehens zur Geltung kommt. In
Form und Inhalt, als Forschungsleistung
und Darstellung, weist das Buch weit {iber
das hinaus, was von einer Dissertation,
auch einer hervorragenden, erwartet
werden darf.

ihrer kritischen Durchmusterung erweist Bonn Stephan Skalweit
sich das ausgeprégte ProblembewuRtsein
Neuzeit

Christoph Weber: Senatus Divinus. Verbor-
gene Strukturen im Kardinalskolle-
gium der frithen Neuzeit (1500-1800),
(= Beitrdge zur Kirchen- und Kulturge-
schichte 2), Frankfurtam Main u.a. (Pe-
ter Lang) 1996, 622 S., geb., ISBN 3-
631-50004-1.

Bisweilen erscheinen Biicher, die sich
souverdn liber die stillschweigenden, aber
deshalb umso strenger verpflichtenden
Konventionen der Wissenschaft hinweg-
setzen. Man schreibt als deutscher Neuhi-
storiker nicht iiber Kardinale und Pépste,
als italienischer auch nur ausnahmsweise.
Und wenn man schreibt, dann aus biogra-
phischer, kulturgeschichtlicher, institu-
tionengeschichtlicher oder reformge-
schichtlicher ~Perspektive, neuerdings
vielleicht auch noch aus finanz- und sozi-
algeschichtlicher, aber sicher nicht aus ge-
nealogischer wie Weber im vorliegenden
Buch und verschiedenen anderen seiner
zahllosen Veroffentlichungen. Dabei ist
die jahrhundertelang gepflegte genealogi-
sche Sicht der Geschichte doch wie kaum
eine andere geeignet, einen Zugang zum
Selbstverstandnis frithneuzeitlicher Eli-
ten und den dahinter liegenden Sachver-
halten zu er6ffnen. Und wenn Weber sich
vom geschlechtergeschichtlich aktuellen,
aber ausgesprochen frauenfeindlichen
Konzept des Mannerbundes und von so
umstrittenen Autoren wie Georg Denzler
zum Zoélibat und Eugen Drewermann zur
Psychopathologie des Klerikers inspirie-
ren ldBt und dennoch die psychologische
Typologie Fritz Riemanns fiir erklarungs-
trachtiger halt als die Psychoanalyse Sig-
mund Freuds, dann kann er sich eines all-
gemeinen Nasenrtimpfens und Uberse-
hens seines Buches gewil sein. Es paft
einfach nicht in die gewohnte wissen-
schaftliche Landschaft. Wer sich freilich
auch nur ein biBchen auf das dicke Werk

einldBt, der stoft nicht nur auf héchst les-
bare Lektiire, sondern vor allem auf die
geradezu abgriindige Belesenheit und Ge-
lehrsamkeit des Autors, die ein so kurz-
schliissiges Urteil unmoglich macht. Wer
sich ernsthaft mit dem frithneuzeitlichen
Kardinalskollegium befassen mdchte,
wird in Zukunft an diesem Buch nicht
mehr vorbeikommen, und sei es nur, um
mit Hilfe der Personen- und Familienregi-
ster die prosopographischen und genealo-
gischen Tabellen, aus denen mehr als die
Hilfte des Buches besteht, und den Reich-
tum der Nachweise in den Anmerkungen
heranzuziehen.

In seinem Textteil geht Weber in sechs
Schritten vor. Zunachst raumt er durch
Kritik der bisherigen Kardinalsbiographik
Hindernisse fiir sein Vorhaben beiseite,
wobei er zur Demonstration von deren
Befangenheit bislang weithin ignoriertes
Material tiber Kardinalskinder und ho-
mosexuelle Kardindle zusammenstellt
(1.). Dal’ eine solche chronique scandaleuse
kein Selbstzweck sein soll, ergibt sich aus
der anschlieBenden Untersuchung des
meistens unfreiwilligen Wegs seiner Hel-
den in die z6libatdre Lebensweise und die
Alternative EheschlieBung, die aber eher
zwecks Weiterfithrung des Familien-
stammbaums als mit Riicksicht auf die in-
dividuellen Bediirfnisse des Betroffenen
erfolgte (IL.). AnschlieBend sammelt er als
erste, ziemlich evidente Belege fiir die so-
ziale Verflechtung der Kardinile Fille, in
denen die Kardinalserhebung infolge ei-
ner EheschlieBung mit der Papstfamilie
erfolgte, in denen sie auf treue Dienste ei-
nes alteren Angehorigen der Familie, oft
selbst eines Kardinals, zuriickgefiihrt wer-
den kann, in denen sie als Riickerstattung
der Kardinalswiirde an die Familie desje-
nigen Papstes verstanden wurde, von dem
der regierende Papst sie seinerzeit selbst
erhalten hatte (III.). Der darauf folgende
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Blick auf die Karrierefaktoren an der Ku-
rie arbeitet zunachst die hohe Bedeutung
des Alters im Kollegium heraus — die iibri-
gens, was Weber entgangen ist, auch fiir
den venezianischen Fiithrungszirkel cha-
rakteristisch war. Dann geht es um die ei-
gentiimliche, von Fall zu Fall wechselnde
Mischung aus Familienriicksichten und
Verdiensten, die fiir die Promotion ma@-
gebend war, wobei Weber keineswegs die
in der Literatur iibliche Uberbetonung der
letzteren ganz und gar zugunsten der er-
steren ins Gegenteil verkehren mochte.
Auch fiir ihn haben Tugend, ja Heiligkeit,
und Tiichtigkeit keineswegs ausgespielt.
Aber sie waren eben doch weit eher die
Ausnahme als die Regel und traten tiber-
wiegend in Gestalt zwanghafter Charak-
tere nach Riemann auf. Ein Blick auf ge-
scheiterte Karrieren lehrt, da geduldiges
Einstecken von Demiitigungen die wich-
tigste Voraussetzung fiir den Aufstieg an
der Kurie gewesen ist (IV.). Man konnte
allerdings bis zu einem gewissen Grad das
Kardinalat auch ,kaufen”. Damit sind we-
niger die schwer nachweisbaren Fille di-
rekten Verkaufs roter Hiite gemeint, wie
sie z.B. Leo X. nachgesagt werden, als der
Erwerb bestimmter kduflicher Amter —
Weber konzentriert sich auf die Kammer-
kleriker —, deren gesetzlich vorgesehener
Heimfall bei Erhebung des Inhabers zum
Kardinal und anschlieRender Wiederver-
kauf fiir den Papst so lukrativ war, daf3
man mit ihrem Erwerb eine Art sichere
Anwartschaft auf das Kardinalat gekauft
hatte. Auch nach der Einschrankung des
Amterhandels 1692 lebte dieses System in
rudimentdrer Form weiter. Auf seinem
Hohepunkt 1550-1690 hatten von den
443 italienischen Kardinélen 112, also ein
gutes Viertel, ihren Weg auf diese Weise
gemacht (V.). Kern des Buches ist dann
der Nachweis, daf faktisch immer irgend-
welche Nachkommen jener sechs Papste
im Kollegium saRen, die nachweislich
Kinder gehabt hatten: Calixt IIl. Borgia,
Innozenz VIIL. Cibo, Alexander VI. Borgia,
Julius II. della Rovere, Paul IIl. Farnese
und Gregor XIII. Boncompagni. Und daf
dariiberhinaus die Mehrzahl der Kardina-
le in irgendeiner Weise mit fritheren Pap-
sten verwandt war. Die detaillierte genea-
logische Analyse iiber Jahrhunderte hin-
weg notigt Bewunderung ab und zeitigt
zum Teil verbliiffende Ergebnisse. So z.B.
eine Familie de Borja Inca de Loyola im Chile
des spaten 16.Jahrhunderts, in der sich
Nachkommen der Papstfamilie mit denje-
nigen eines Vetters des Ignatius von Loyo-
la und denjenigen der Inkaherrscher ver-
bunden hatten (S. 245 Anm. 682). Dem
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modernen Leser, der geneigt ist, solche
Zusammenhange fiir allzu weit hergeholt
und daher fiir historisch irrelevant zu hal-
ten, gibt Weber zu bedenken, daf friih-
neuzeitliche Eliten noch im 18. Jahrhun-
dert entfernte Verbindungen als Ver-
wandtschaft ansahen und in sorgfaltig Br-
innerung behielten, die heute nicht ein-
mal mehr wahrgenommen werden. Na-
tiirlich behauptet auch er nicht, daB alle
von ihm ausgegrabenen Zusammenhén-
gen damals bekannt und relevant waren.
Doch was die Zeitgenossen wulten — oder
machmal auch erfanden — reichte aus, um
Zusammengehorigkeit eines ziemlich ge-
schlossenen Kreises zu stiften (VL.).

Nach Webers Analyse waren minde-
stens 793 der 1154 Kardindle des Zeit-
raums 1500-1800 in irgendeiner Weise
mit Papsten verwandt, das sind 68,7 %!
Das Kardinalskollegium war also nicht
nur ein Patriarchat, oder im Hinblick auf
den zolibatdren Nepotismus besser ein Pa-
truarchat, eine Onkelherrschaft mit infor-
mellem Neffenerbrecht, sowie eine Geron-
tokratie, sondern vor allem eine genealo-
gisch viel geschlossenere Aristokratie, als
bisher bekannt war. Sozialer Aufstieg war
eher die Ausnahme als die Regel, obwohl
der Klerus mit seiner Fremdrekrutierung
doch schon von Hintze als Vorlaufer des
modernen Berufsheamtentums und da-
mit des Leistungsmenschen bezeichnet
wurde. Die meritokratischen Aufsteiger wa-
ren ,Gelehrte und Ordensleute [...] ein
paar Unbestechliche und Querkdépfe [...]
aber vor allem auch erbarmungslose In-
quisitoren, die dem System mit umso
erbitterter[er] Wut dienten, je ferner sie
ihm urspriinglich gestanden waren.”
(283) Denn innerhalb des Kollegiums bil-
dete sich eine Oligarchie von wenigen Ent-
scheidungsbefugten, die sich nicht zuletzt
im Heiligen Offizium konzentrierte. Dazu
konnten durchaus auch die erwahnten
Geldleute gehoren; das plutokratische Ele-
ment, die Verbindung von Purpur mit
Gold, durchdrang grundsatzlich alles. Ein
vergleichender Blick auf ,Senate” in an-
deren italienischen und auferitalieni-
schen Gemeinwesen fallt bisweilen etwas
schief aus, erfiillt aber seinen Zweck, das
gemeinsame Fundament ,senatorialen”
SelbstbewuRtseins zu illustrieren, das die
Kardinale seit alters bewuf3t vom altréomi-
schen Senat abgeleitet haben. Die Kosten
tiir das Dasein dieses exklusiven Zirkels in
der Hauptstadt der Christenheit trugen
andere, u.a. die Bauern der Campagna:
,Arm Miill, arm Schrott — Reich Kunst,
reich Gott* (VIL).

Vielleicht finden andere Rezensenten
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noch den einen oder anderen Detailfehler
im Datenreichtum dieses Werks. Ich
mochte nur zwei Bedenken anmelden,
die sich aus der Methode des Verfassers
und seiner Faszination vom Gegenstand
ergeben. Zum einen gerit ihm bei seiner
systematischen Vorgehensweise, die an
sich keineswegs zu Unrecht den Zeitraum
1500-1800 als Einheit behandelt, biswei-
len der keineswegs irreleveante histori-
sche Wandel aus dem Blick. So steht z.B.
der Zwangszolibat fiir jiingere S6hne und
Téchter italienischer Adelsfamilien, der
S. 67 ff. behandelt wird, in eindeutigem
Zusammenhang mit der Wirtschaftsent-
wicklung, denn er scheint erst nach der
Krise Anfang des 17. Jahrhunderts voll
einzusetzen. Zum anderen mochte ein Le-
ser, der wenig von der romischen Kirche
weill, nach Lektiire dieses Buches anneh-
men, sie sei von einer Kardinalsoligarchie
beherrscht worden, obwohl sie doch for-
mal eine streng absolutistische Monarchie
war und gerade im 16./17. Jahrhundert
den Kardindlen die letzten Mitregierungs-
anspriiche griindlich ausgetrieben wur-
den. Vielleicht ist ihr von Weber so ein-
drucksvoll geschilderter Durst nach ,Emi-
nenz” vor allem als Kompensation fiir rea-
len Machtverlust zu verstehen.
Freiburg i.Br. Wolfgang Reinhard

Michael F. Feldkamp: Studien und Texte zur
Geschichte der Kdlner Nuntiatur. 1. Die
Kolner Nuntiatur und ihr Archiv. Eine
behordengeschichtliche und quellen-
kundliche Untersuchung. II. Doku-
mente und Materialien tiber Jurisdik-
tion, Nuntiatursprengel, Haushalt, Ze-
remoniell und Verwaltung der Kolner
Nuntiatur (1584-1794) (= Collectanea
Archivi Vaticani 30/31), Citta del Vati-
cano (Archivio Segreto Vaticano) 1993,
312, 515 S., kt., ISBN 88-85042-22-8,
88-85042-21-X.

»Hier kann man wohl finden, aber nicht
suchen” - was Johannes Haller 1903 an-
gesichts der vatikanischen Registerserien
in einem Gutachten vermerkte, galt bis-
lang auch fiir das Archiv der Nuntiatur in
Koln, das seit den zwanziger Jahren dieses
Jahrhunderts Teil des Archivio Segreto
Vaticano ist und zu den besterhaltenen
Nuntiaturarchiven der frithen Neuzeit
zdhlt. Zwar fehlte es nie an Klagen iiber
die Diskrepanz zwischen Bedeutung und
ErschlieBungszustand des Archivs, an die
Arbeit aber machte sich erst Michael E
Feldkamp, der mit den beiden vorliegen-
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den Banden ein Hilfsmittel prédsentiert,
ohne das sich kiinftig gewil} niemand
mehr den 35 Aktenmetern des ,Archivio
della Nunziatura di Colonia“ ndhern wird.

Als kirchengeschichtliche Dissertation
entstanden, bildet Michael E Feldkamps
Untersuchung den ersten Teil der Reihe
»Studien und Texte zur Geschichte der
Kolner Nuntiatur”, die der Verfasser selbst
ins Leben gerufen und auf insgesamt vier
Bande angelegt hat. Alsdritter Band ist ein
Inventar des Kolner Nuntiaturarchivs in
Vorbereitung (S. 167 f.). Feldkamp will
seine Untersuchung in erster Linie als
»~Quellenkunde” verstanden wissen; und
man wird bereits an dieser Stelle festhal-
ten diirfen, daR sie diese Funktion erfiillt,
ja, streckenweise sogar tiber das hinaus-
geht, was Quellenkunden gemeinhin zu
bieten haben.

Am Anfang steht ein kurzer Abri8 der
Geschichte der Kolner Nuntiatur von ih-
rer Einrichtung im Jahre 1584 bis zu ihrer
Auflosung 1794, ein historischer Uber-
blick, der skizzenhaft zusammenfalt, was
der Verfasser als ,Grundlagen” bezeich-
net: die Entstehung der Nuntiatur, ihre
Etablierung in Koln und die Bedeutung
anderer Residenzorte; die Entwicklung
des Nuntiatursprengels und der ,Fakul-
titen“: der Rechte und Vollmachten, die
alle Nuntien bei ihrem Amtsantritt erhiel-
ten, sowie die Veranderungen der finan-
ziellen Ausstattung der Nuntiatur und der
Amtsbezeichnungen der Nuntien. Ob-
wohl Michael F. Feldkamps Uberblick nur
wenig bietet, was nicht auch an anderer
Stelle zu erfahren gewesen wire (so zum
Beispiel beim Verfasser selbst: Michael F.
Feldkamp, Die Erforschung der Kélner
Nuntiatur: Geschichte und Uberblick. Mit
einem Verzeichnis der Amtsdaten der
Nuntien und Administratoren [Interims-
verwalter] der Kolner Nuntiatur [1584—
1794], in: Archivum Historiae Pontificiae
28, 1990, 201-283; oder auch: Die Rech-
nungsbiicher aus der Abbreviatur der Kol-
ner Nuntien Lucini, Bellisomi und Pacca,
in: Vierteljahrschrift fiir Sozial- und Wirt-
schaftsgeschichte 78, 1991, 81-96), er-
moglicht er doch jene Orientierung, die
eine Quellenkunde erst benutzbar macht;
ganz davon abgesehen, daB er For-
schungsdesiderate (wie etwa die Reform-
arbeit der Nuntien seit der zweiten Halfte
des 17. Jahrhunderts) sehr viel deutlicher
als bisher vor Augen fiihrt.

Was folgt, ist ein Kapitel tiber jene Men-
schen, ohne die der ,Betrieb” Nuntiatur
nicht hatte funktionieren kénnen. Ausge-
hend von einer Begriffsbestimmung der
.famiglia“ des Nuntius, ordnet der Verfas-
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ser die eigentlichen Mitarbeiter (vom Au-
ditor bis zum Stallknecht) hierarchisch
den drei Dikasterien der Kolner Nuntiatur
zu (Gericht, Kanzlei, Haushalt) und um-
reilt dabeiin groben Ziigen ihre Aufgaben
und Kompetenzen. Doch bleibt er nicht
beim Personal im engeren Sinne stehen,
sondern wendet sich auch einer {iberaus
heterogenen Gruppe von Mannern zu, die
er als ,externe Mitarbeiter” bezeichnet:
den ,delegati“ zum Beispiel, die der Nun-
tius fiir Spezialauftrige heranzuziehen
pilegte, oder den papstlichen Biicherkom-
missaren, die zumeist in Frankfurt resi-
dierten und die dortige Buchmesse kon-
trollieren sollten, den Missionaren, den
Apostolischen Vikaren des Nordens und
schlieRlich auch den Informanten, Spio-
nen und Spitzeln, tiber die Feldkamp (wie
die Generationen von Bearbeiterinnen
und Bearbeitern der ,Nuntiaturberichte
aus Deutschland) nicht von ungefdhr
nur wenig in Erfahrung bringen konnte;
bemiihten sich doch die Nuntien, Namen
und Aufgaben dieser Mitarbeiter so ge-
heim wie moglich zu halten.

Dient auch das zweite Kapitel vor allem
als systematisierendes Propéadeutikum,
Uberblick und Orientierungshilfe, so be-
tritt der Verfasser im dritten Kapitel erst-
mals wirklich wissenschaftliches Neu-
land: Ausgehend von den ersten Archivie-
rungsansatzen, die 1643 zur Griindung
des ,Archivio della Nunziatura di Colo-
nia” fithrten, versucht Michael F. Feld-
kamp den Weg (oder besser: die Wege) der
Akten freizulegen und auf diese Weise die
Geschichte des Archivs zu rekonstruieren.
Dabei stellt er immer wieder auch die Fra-
ge nach den Uberlieferungschancen ein-
zelner Bestdnde und damit, zumindest
implizit, nach der ,MaBstablichkeit der
historischen Erkenntnis* (Arnold Esch,
Uberlieferungs-Chance und Uberliefe-
rungs-Zufall als methodisches Problem
des Historikers, zuerst in: Historische Zeit-
schrift 240, 1985, 529-570; hier zitiert
nach: ders., Zeitalter und Menschenalter.
Der Historiker und die Erfahrung vergan-
gener Gegenwart, Miinchen 1994, 39-69,
hier 39) - ein methodisches Grundpro-
blem, um das gerade quellenkundlich
ausgerichtete Untersuchungen immer
noch allzuhdufig einen Bogen machen.
Gewil: Mehr als einmal stof3t der Verfas-
ser an Grenzen, weil es an Quellen fehlt,
die ihm antworten kénnten; mehr als ein-
mal verlieren sich auch einzelne Spuren,
etwa nach der Auflésung der Nuntiatur
und der Besetzung Kolns durch franzosi-
sche Truppen. Doch ist andererseits fest-
zuhalten, daR die Geschichte der Ord-
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nungsstrukturen des Archivs und der ver-
schiedenen Inventarisierungsphasen jetzt
weitgehend liickenlos nachvollzogen
werden kann, was in vielen Féllen Quel-
lenkritik iiberhaupt erst méglich macht.
(Hinzuweisen ist in diesem Zusammen-
hang auch auf die Signaturkonkordan-
zen, die als Anlagen den ersten Band be-
schliefen.)

Nach der Geschichte des Archivs folgt
im vierten und letzten Kapitel eine Be-
schreibung seiner Bestande, seiner wich-
tigsten Akten- und Quellengattungen, die
der zweite, als Anhang konzipierte Band
exemplarisch dokumentiert. Insgesamt
umfalt der zweite Band etwa 90 Doku-
mente, die in erster Linie die Geschichte
der Kélner Nuntiatur als Institution be-
leuchten sollen; hinzu kommen mehrere
Tabellen und Ubersichten: darunter u.a.
ein Verzeichnis der Nuntien, Auditoren
und Abbreviatoren.

Die umfassendste von Michael E Feld-
kamp vorgestellte Aktengruppe besteht
aus Briefserien, die der Verfasser als dip-
lomatische Korrespondenz bezeichnet:
Weisungen des Staatssekretariats an die
Nuntien (1595-1790), Schreiben der
Nuntien an das Staatssekretariat (1690-
1767) sowie Schriftwechsel mit rémi-
schen Institutionen wie den Kongregatio-
nen oder Gerichtshofen (1703-1797). Die
Korrespondenzen innerhalb des Nuntia-
tursprengels werden als eigener Bestand
présentiert - wie auch die weit iiber 200
bereits 1616 einsetzenden Informativpro-
zesse, deren Durchfithrung das Konzil
von Trient den ,sedis apostolicae legatis
seu nuntiis provinciarum* nach der Wahl
eines Abtes, einer Abtissin oder eines Bi-
schofs aufgetragen hatte. Damit aber kei-
neswegs genug. Auch den Gratialexpedi-
tionen und Ordinationsregistern schenkt
der Verfasser seine Aufmerksamkeit; die
Rechnungsbiicher der Abbreviatur erhal-
ten ebenso ihr Recht wie die Streitprozes-
se, Visitationsberichte und verschiedenen
Sammlungen, zu denen auch der Nachla3
des Apostolischen Vikars des Nordens
Agostino Steffani (+ 1728) zihlt.

Fragt man abschlieBend nach den For-
schungsperspektiven, die Michael F. Feld-
kamp in seinen quellenkundlichen Be-
schreibungen eroffnet, so kann sich zu-
mindest streckenweise die Vermutung
aufdringen, da der eigentliche Zweck
der ErschlieBung des ,Archivio della Nun-
ziatura di Colonia“” darin bestand, die Vor-
aussetzungen fiir eine historische Ge-
samtdarstellung der Kélner Nuntiatur zu
schaffen. DaB eine solche Darstellung
fehlt, steht aulBer Frage; auBer Frage steht
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aber auch, dab das Archiv sehr viel mehr
zu bieten hat. Genauer: Indem der Verfas-
ser vor allem in seiner SchluBbetrachtung
immer wieder hervorhebt, daR die Ge-
schichte der Kélner Nuntiatur ein For-
schungsdesiderat sei, verdeckt er zugleich
jene Moglichkeiten, die ,sein“ Archiv
auch weitgehend unabhéngig von Reichs-
kirche, Nuntiatur und Papsttum bietet —
seien sie nun prosopographischer oder so-
zial- und erfahrungsgeschichtlicher Art.
Dall Michael E Feldkamp damit eine
Chance vertan hat, den Kreis kiinftiger
Benutzerinnen und Benutzer zu vergro-
Bern, darf wohl vermutet werden. Eines
jedenfalls steht fest: Auch ein Archiv, in
dem man nicht nur finden, sondern auch
suchen kann, ist darauf angewiesen, daR
sich jemand auf die Suche macht.
Freiburg i. Br. Peter Burschel

Johannes Briimmer: Kunst und Herrschafts-
anspruch. Abt Benedikt Knittel (1650-
1732) und sein Wirken im Zisterzien-
serkloster Schontal (= Forschungen aus
Wiirttembergisch Franken 40), Sigma-
ringen (Jan Thorbecke) 1994, 279 S.,
257 Abb., Ln. geb., ISBN 3-7995-
7643-6.

Vorliegende Untersuchung, im Winter-
semester 1992/93 von der Universitat Tii-
bingen als kunsthistorische Dissertation
angenommen, versteht sich als exempla-
rische Anwendung der schon in den 30er
Jahren malkgeblich von Erwin Panofsky
(1892-1968) entwickelten ,ikonologi-
schen” Methode in der Betrachtung von
Kunstwerken. Diese Forschungsrichtung
betrachtet Kunstwerke —so auch der Ver-
fasser in seiner Einleitung (S. 11) — ,als
Dokumente sozialer, historischer und gei-
stesgeschichtlicher Prozesse, die es gleich-
sam hinter ihrer Oberfliche zu rekonstru-
ieren gilt, um so erst ein Verstehen im ei-
gentlichen Sinne zu ermoglichen”. Das
Vorgehen ist dabei gegliedert in die Be-
schreibung des Kunstwerks, die Erhebung
seiner (historischen, sozialen, literari-
schen, ikonographischen etc.) Entste-
hungsvoraussetzungen und die abschlie-
Rende Interpretation.

Das vom Verfasser gewihlte Anwen-
dungsgebiet fiir diese Methode der Kunst-
betrachtung ist der barocke Baukomplex
des ehemaligen Zisterzienserklosters
Schéntal im hohenlohischen Jagsttal.
Einleitend wird ein knapper Uberblick
iber die Klostergeschichte gegeben
(S.15-18): Die Stiftung des Adeligen
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Wolfram von Bebenburg, 1157 in einem
Schutzbrief Friedrich Barbarossas erst-
mals erwdhnt, 1176 und 1177 auch von
Papst Alexander III. in seinen Schutz ge-
nommen, erhielt nach wechselvoller Ent-
wicklung 1418 durch Kaiser Sigismund
die Reichsunmittelbarkeit zugesprochen
und erlangte 1439 vom Papst das Recht
der Pontifikalien. Die immediate Stellung
fand jedoch schon 1495 wieder ihr Ende,
als Schontal dem ,Schutz* des Erzstifts
Mainz unterstellt wurde (wofiir der Leser
keinen Grund erfahrt). Seitdem pragten
Selbstbehauptungsbestrebungen gegen-
iiber Mainz und dem Wiirzburger Ditze-
sanbischof die weiterhin wechselvolle
Klostergeschichte. In diesen Kontext wird
vom Verfasser auch der Neubau der
Schontaler Klosteranlage im 17. und
18. Jahrhundert eingeordnet. Seit der Si-
kularisation 1802 ist die ehemalige Klo-
sterkirche St. Joseph katholische Pfarrkir-
che, im Klostergebdude bestand 1810-
1975 ein evangelisch-theologisches Semi-
nar. Seit 1979 ist hier u.a. eine Bildungs-
stitte der Didzese Rottenburg-Stuttgart
untergebracht.

Thema der Untersuchung bildet die
49jahrige Amtszeit des Schontaler Abtes
Benedikt Knittel (1682-1732), der — 1650
als Sohn eines Ratsherrn in Lauda an der
Tauber geboren, 1671 in Schéntal einge-
treten, an der Universitdt Wiirzburg aus-
gebildet, danach im Kloster rasch zu wich-
tigen Amtern aufgestiegen — die barocke
Neuanlage des Klosters von Leonhard
Dienzenhofer planen lieB und ab 1701
auch groBtenteils verwirklichen konnte.
Durch (auf S. 41-44 skizzierte) 6konomi-
sche Initiativen schuf Knittel auch die
wirtschaftlichen Voraussetzungen fiir sei-
ne Bauprojekte, die der Verfasser im Kon-
text der zeitgendssischen Architektur-
theorie maRBgeblich ,politisch* motiviert
sieht: als Ausdruck von reichstreuem
SelbstbewuRtsein,  Reprisentationsbe-
diirfnis und gegenreformatorischer Uber-
zeugung (S. 67-69). Die drei Sphéaren von
Religion, Herrschaft und Bildung verban-
den sich dabei zu einem ,Reichsstil”
(8. 70). Den Verfasser beschiftigt vor al-
lem die Frage, was Knittel mit seiner Bau-
tatigkeit beabsichtigte, und die Untersu-
chung des Klosterbaus hinsichtlich seiner
~politischen Ikonologie“ und einer even-
tuellen Spiegelung der Interessen Knittels
und seines Klosters. Damit will er auch
~€ein mentalitdtsgeschichtliches Profil die-
ses ,Duodezfiirsten’ zeichnen” und ,einen
Beitrag zur Sozialgeschichte eines Klein-
territoriums am Ende des 17. und am An-
fang des 18. Jahrhunderts” leisten. Dafiir
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beschrankt sich der Verfasser allerdings
auf die Betrachtung der Schontaler Klo-
steranlage, da diese Bauten ,auf Repré-
sentation hin angelegt waren und folglich
wegen ihrer ikonologischen Ausstattun-
gen besondere Aussagen und Forschungs-
ergebnisse erwarten lassen” (S. 12 f.).
Eine Besonderheit von Abt Knittels
Bauen ist, daR er alle von ihm errichteten
Gebiude innen wie auBen mit einer Viel-
zahl selbstverfater, meist lateinischer
Vers-Inschriften (von ihm selbstironisch
als ,Knittel-Verse* bezeichnet) versah
und sein Kloster so zu einem ,Lesebuch”
oder einer ,permanenten Literaturaus-
stellung” machte. 1714 brachte er eine
Sammlung aller bis dahin ausgefiihrten
oder konzipierten Inschriften sogar im
Druck heraus, wodurch Besuchern eine
Art literarischer Klosterfiithrer zur Verfii-
gung stand (S. 25 f., 150-152; vgl. auch
die handliche Auswahl Knittelscher Ge-
dichte in Text und Ubersetzung: Friedrich
Albrecht, Abt Benedikt Knittel und das
Kloster Schontal als literarisches Denkmal
[= Marbacher Magazin 50, Sonderheft],
Marbach am Neckar 1989). Knittels
schriftstellerische Tatigkeit umfalit dane-
ben auch Werke zur Klostergeschichte,
doch der Verfasser stiitzt sich vornehmlich
auf die Dichtungen, um zunéchst Knittels
geistigen Horizont zu zeichnen: Stehen
fiir seinen Ausbildungsgang kaum Quel-
len zur Verfiigung (Der Gedanke an groRe
Bildungsreisen ,in der Tradition der adeli-
gen Kavalierstouren* istmehrals spekula-
tiv!), so erweisen ihn seine Verse als um-
fassend humanistisch gebildeten, sprach-
lich versierten wund selbstbewulfiten
Mann, dem feine Ironie und gelehrte An-
spielung ebenso zu Gebote stand wie der-
ber Humor, als Kenner der zeitgendssi-
schen Emblem-Literatur und als ,Ket-
zer”-Verachter. Natiirlich auch als Ver-
fechter der Unabhingigkeitsanspriiche
seines Klosters, zu deren Demonstration
Knittel (durch reichliche Spenden in die
kaiserliche Kriegskasse im Spanischen
Erbfolgekrieg) 1717 und 1718 von
Karl VI. eine (praktisch nutzlose) Bestati-
gung aller alten Rechte und Freiheiten des
Klosters und seine Ernennung zum kai-
serlichen Kaplan erwirkte (S.46-49),
wahrend er gleichzeitig um gutes Einver-
nehmen mit den maéchtigen Nachbarn
Mainz und Wiirzburg bemiiht war (S. 49—
54). Bezeichnenderweise gehorten zu
Knittels ersten MaRnahmen eine Neu-
strukturierung des Klosterarchivs (als der
wirksamsten ,Waffe” eines kleinen, mili-
tarisch machtlosen Territoriums, S. 44 f.)
und Neubau und -ordnung der Biblio-
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thek. Der Verfasser weist hier im Vergleich
mit zeitgendssischen Bibliotheksordnun-
gen und Wissenschaftslehren ein durch-
aus eigenstandiges geistiges Profil des Ab-
tes auf. In drei erhaltenen Bildnissen Knit-
tels zeigt sich seine Fahigkeit zu selbstbe-
wullter Reprasentation.

Den Hauptteil der Studie bildet die Be-
trachtung der Schontaler Klosterkirche
(S. 122-226). Im Vordergrund steht auch
hier ,die Suche nach literarischen und
ikonographischen Vorlagen®, denn nur
mit ihrer Hilfe kénnten ,Knittels Anspie-
lungen und Aussagen in ihrem vollen Ge-
halt aufgedeckt und damit seine Ambitio-
nen und Ziele, die er mit dem Kirchenbau
verfolgte, offengelegt werden”. Die ein-
zelnen Bau- und Ausstattungsteile mit ih-
ren Inschriften werden in Gbersichtlicher
Folge betrachtet, zum Nachweis von Vor-
bildern wird eine Fiille zeitgenossischer
Literatur herangezogen, doch wird auch
eine Problematik der Vorgehensweise
deutlich: Eben Knittels Spiel mit Emble-
men und Beziigen macht eine eindeutige
Interpretation (um die sich der Verfasser
bevorzugt fiir den Nachweis politischer
und gegenreformatorischer Aussageab-
sichten bemiiht) schwierig, wenn zu-
gleich (S. 216) festgestellt werden muf,
daR Knittel mit Vorbildern und Motiven
teilweise sehr frei umgeht.

Die Kirchenfassade (S. 122-142) wird
durch ein ordens- und ortsbezogenes
Bildprogramm, in dem auch selbstbewu3-
te Selbstdarstellung des Klosters natiirlich
nicht fehlt, durchaus zur barocken
,Triumph- und Schauwand’; die Schon-
taler Kirche ist an ihrem Portal durch den
Bezug auf die ,schone Pforte” in die Nach-
folge des Jerusalemer Tempels als Heilsort
gesetzt (S. 142-147). Uberzeugend wer-
den Knittels Absichten bei der Gestaltung
der Vorhalle (S. 153-161) dargelegt: In-
dem er zu einem vorhandenen Stifter-
epitaph drei gleichartige Darstellungen
Friedrich Barbarossas, Papst Alexan-
ders I11. und des ersten Abtes Herwick neu
anfertigen und hier aufstellen liel3, wollte
er demonstrativ auf die Anfange und die
Schutzherren des Klosters, somit auf des-
sen Alter und Rechte hinweisen. Ahnli-
chen Absichten dienen die an den Kir-
chenwinden in gleichformiger Reihung
versammelten Abtsepitaphe und -bildnis-
se. Wiahrend die Ausmalung der Kirchen-
schiffe mit christologischen, mariani-
schen und ordensbezogenen Motiven
recht kurz als konventioneller ,Bilderzy-
klus zur moralisch-didaktischen Unter-
weisung des Gottesdienstbesuchers” ab-
gehandelt wird (S. 161-163), ist die -
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zweifellos auch kiinstlerisch ungleich ho-
herrangige — Chorausmalung mit teilwei-
se schwer zu deutenden zisterziensischen
Themen ausfithrlich dargelegt (S. 198—
209; nurist wohlim ersten Joch des Hoch-
chors nicht Stephan Harding, sondern die
kosmische Vision des Ordensvaters Bene-
dikt [vgl. Gregor der GroRe, Dialoge II 35]
dargestellt). Auch emblematische und al-
legorische Darstellungen finden umfas-
sende Erlduterung (S.210-216, 218-
223). All dies geschieht mit Anfiihrung
vielfaltiger Vergleichsbeispiele und rei-
chen Anmerkungen und Literaturanga-
ben. Doch gehen einige Deutungen m.E.
deutlich zu weit: Die Anfertigung eines
gleichartigen Gegenstiicks zu einem vor-
handenen Altar brauchte nicht als ,Vor-
wegnahme des in der Zwiefaltener Kan-
zel-Ezechiel-Gruppe ...  verwirklichten
Strebens ..., grofRtmogliche Ausgewogen-
heit im Kirchenraum zu erzielen”, ange-
sprochen werden (S. 176). Auch zur Er-
klarung von Tiara und Reichsadler als
Symbolen der schon wiederholt apostro-
phierten Schutzherrn des Klosters
brauchte man sich nicht bis zur ,Zwei-
Schwerter-Theorie* zurlickzubemiihen
(S. 196-198). Die Patrozinienwahl der
beiden Chorkapellen (Trinitdt und Maria-
Hilf) mag durch die besondere Forderung
dieser Kulte durch die Habsburger moti-
viert sein, sie als offene Bekundung habs-
burgischer Anhdngerschaft zubezeichnen
(S. 184-197), heilst jedoch die zahlrei-
chen gleichzeitigen Vergleichsbeispiele
etwa in Kurbayern zu tibersehen,
Zustimmung verdient die etwas ver-
steckt angebrachte SchluBfbemerkung
(S. 297 f.), die Knittels ,durch Wort und
Bild hochst geistreich inszenierten propa-
gandistischen Aufwand mit einem Begriff
der Rhetorik ... als ,persuasio’” charakte-
risiert. Mit hohem Bildungsaufwand soll-
te der angefochtene Status des Klosters
kompensiert, zugleich ein religitses und
personliches  Représentationsbediirfnis
befriedigt werden. ,Barocke Pracht sollte
nicht vorhandene Macht ersetzen.” Diese
in weiten Bereichen giiltige Erkenntnis
wird vom Verfasser am Beispiel Schéntals
unter Aufbietung einer (manchmal fast
zu) grof3en Materialfiille aus Kunst- und
Literaturgeschichte anschaulich gemacht.
Die Anmerkungen und ein umfangrei-
ches Literaturverzeichnis bieten dem In-
teressierten weiterfithrende Anregungen.
Hervorgehoben zu werden verdient (ge-
rade angesichts des recht giinstigen Prei-
ses) die reiche Ausstattung mit durchweg
guten Abbildungen (Photographien und
Planzeichnungen): Alles, wovon die Rede

Literarische Berichte und Anzeigen

ist, wird auch gezeigt, und dies meist un-
mittelbar bei der entsprechenden Text-
stelle; nur die Parbtafeln stehen gesam-
melt am Ende. Da auch die Anmerkungen
jeweils ans Ende der einzelnen Kapitel ge-
stellt sind, ergibt sich doch einiges Hin-
und-her-Blattern. Ein Register fehlt, nicht
jedoch (bei weitem keine Selbstverstand-
lichkeit!) ein aussagekraftiger Abbil-
dungsnachweis.

Knittels Bauinschriften, sein zentrales
Selbstaussage-Mittel, werden im Text
vollstindig wiedergegeben (bei Chrono-
grammen auch typographisch gut diffe-
renziert) und samtlich tbersetzt (insge-
samt ca. 140 Inschriften und Gedichte!).
Wollen diese Ubersetzungen auch ,nurals
eine bescheidene Annaherung an die la-
teinischen Vorlagen” verstanden werden
(S. 12 f.), sind doch an etwa zwei Dutzend
Stellen Schiefheiten bis offenkundige
Fehler zu verzeichnen. Gravierende Fol-
gen hat dies bei der nicht ausgefiihrten
Beischrift des Klosterwappens an der Kir-
chenfassade (S. 129, 141): ,Soli Deo gloria
nunquam cessatoria” spricht eigentlich
nur vom unablassigen Gotteslob, wird
aber (in der Ubersetzung ,Gott allein ge-
biihrt Ruhm, aber niemals Zaudern!”) als
Ausdruck ,Schontaler Trotzhaltung” fehl-
interpretiert, der schlieBlich Knittel selbst
als ,theologisch und politisch zu anma-
Rend und provokant” erschienen sei, wes-
halb die Ausfiithrung unterblieb. Gerade-
zu grotesk ist das MifSverstandnis bei ei-
nem Epigramm auf die Rhetorik als eine
der sieben freien Kiinste (S. 78, 7): ,Prae
reliquis potare licet de jure Poetis; / Nam-
que solent reliquis plus adamare sales.” =
Mit Recht diirfen die Dichter mehr als an-
dere trinken; denn sie pflegen auch mehr
als die andern das Salz zu lieben (vgl. Al-
brecht S. 62); der Verfasser iibersetzt da-
gegen: ,Zu Recht ist es erlaubt, auf die
Hinterlassenschaften der Dichter anzusto-
Ben, denn die Tanzer pflegen ihre Uber-
bleibsel mehr zu lieben.” — Bei Knittels
Graffito in der Heiliggrabkapelle ist auf
Abbildung 81 (S.117) erkennbar, daR
»surgat” anstatt des befremdlichen ,sur-
ga” zu lesen ist; es ergibt sich also: ,Surgat
cum Christo, tumulum qui fabricavit.“ =
Der das Grab errichten lie, moge mit
Christus auferstehen. Beim Gedicht auf
Karl VI. (S. 50) mubf es im Text wohl hei-

Ben: ,pone scabellum” (= ... und mache
dir als Herrscher die treubriichigen Volker
zum Fullschemel).

Miinchen Roland Gotz

ZKG 107. Band 1996/3



Neuzeit

Hubert Wolf: Die Reichskirchenpolitik des
Hauses Lothringen (1680-1715). Eine
Habsburger Sekundogenitur im Reich?
(= Beitrige zur Geschichte der Reichs-
kirche in der Neuzeit 15), Stuttgart
(Franz Steiner Verlag) 1994, 33185.,
geb., ISBN 3-515-06041-3.

Die Erforschung der Geschichte der
Reichskirche in der Zeit nach dem Konzil
von Trient widmete sich bislang vornehm-
lich dem Erwerb von Bischofsstiihlen, der
Verfassung und der standischen Zusam-
mensetzung einzelner Dom- und Stiftska-
pitel und ihren Auswirkungen auf die Dy-
namik der Wahlgeschehen sowie der poli-
tischen wie zeremoniellen Rolle des Kai-
sers. Hierbei stand die Untersuchung der
Erhaltung der Bistimer der Kolner Kir-
chenprovinz und die Begriindung des Bi-
schofsreiches der bayerischen Wittelsba-
cher am Niederrhein und in den bayeri-
schen Stammlanden im Vordergrund, ge-
folgt von den Erfolgen des Hauses Schon-
born. Im Schatten dieser einzigartigen
Phanomene stehen die Aktivitdten ande-
rer hochfiirstlicher und reichsstandischer
Hiuser, was die Beniitzung von geistli-
chen Wahlmonarchien zur Ausstattung
nachgeborener Angehériger einer Dyna-
stie sowie zur Kontrolle von beachbarten
wie strategisch bedeutsamen Territorien
bis hin zur Steuerung der drei geistlichen
Kurstimmen des Reiches anbelangt.

Die EinfluBnahme des Hauses Habs-
burg wurde bisher vorwiegend an einzel-
nen Beispielen im Siiden und Westen der
Germania Sacra erforscht, eine ibergrei-
fende Darstellung der Reichskirchenpoli-
tik des Erzhauses liegt nicht vor. Da nach
dem Tod von Erzherzog Sigmund Franz,
Bischof von Augsburg, Gurk und Trient,
im Jahre 1665 (unmittelbar nach seiner
Heirat) keine Habsburger mehr fiir die Be-
setzung von geistlichen Piriinden zur Ver-
fiigung standen, mag ein Grund fiir dieses
Defizit sein. Auch wenn der Kaiserhof an-
gesichts des gefihrdeten Fortbestandes
des Erzhauses sich fortan nicht mehr um
die standesgemile Versorgung von Erz-
herzogen kiimmern mufte, blieb sein In-
teresse an Vorgingen in der Reichskir-
che — als einem Faktor im europdischen
Kraftespiel — lebendig. Es galt nun, durch
die Unterstiitzung verbiindeter Flrsten-
hofe und kaisertreuer Adelsgruppierun-
gen die Bindungen der kleineren Reichs-
stande an das Reichsoberhaupt zu bewah-
ren und Hochstifte in kritischer Grenzlage
zu stabilisieren, und fiir eine nicht einmal
zwei Jahrzehnte umfassende Spanne er-
fiillten am Beginn des 18. Jahrhunderts
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zwei Angehorige des Hauses Lothringen,
die Herzoge Karl Joseph (1680-1715) und
Franz Anton (1684-1715), die Funktion
von habsburgischen Ersatzkandidaten,
ehe es durch die Heirat Maria Theresias
zur Verbindung beider Hauser kam.

Die auf Hausallianzen gegriindete kai-
serliche Reichskirchenpolitik wurde ge-
fahrdet durch abweichende Interessen
der einbezogenen Fiirstenhauser, zumal
der Kaiser von seinen Partnern nicht die
gleiche Disziplin fordern konnte wie etwa
ein bayerischer Kurfiirst als ,capo di Casa“
von Angehorigen einer Seitenlinie seines
Hauses. Kirchenfiirsten aus verbiindeten
Hiusern sollten nach kaierlicher Inten-
tion nicht bloR ,Versorgungsfille” sein,
sondern den kaiserlichen EinfluR im
Reich stirken, andererseits konnte der
hierdurch gegebene Zuwachs an Macht
fiir ein aufsteigendes Haus auch eine selb-
standige, ja den kaiserlichen Vorgaben
entgegenlaufende Politik ermoglichen.
Als Beispiel fiir eine derartige Emanzipa-
tion seien die Pfalzgrafen von Neuburg,
seit 1685 pfilzische Kurfiirsten, genannt.
Seit dem Beginn des 18. Jahrhunderts z6-
gerten Exponenten dieses Hauses nicht,
dem Wiener Hof durch die Androhung ei-
ner gesamtwittelsbachischen Allianz die
Beriicksichtigung ihrer Wiinsche aufzu-
zwingen. Die bayerischen Wittelsbacher
waren in den ersten Regierungsjahren des
Kurfiirsten Max Emanuel ebenfalls in
eine Allianz mit Kaiser Leopold L., die
auch eine gemeinsame Reichskirchenpo-
litik verfolgte, eingebunden.

Die 1991 von der Tiibinger Katholisch-
Theologischen Fakultat als Habilitations-
schrift angenommene Studie von Hubert
Wolf widmet sich einer Periode, in der
Osterreich sich zwar gegen Frankreich be-
haupten konnte, das Erzhaus aber fiir die
Reichskirche auf taugliche Ersatzkandida-
ten angewiesen war. Die 1696/97 in ihre
Besitzungen an der Westgrenze des Heili-
gen Romischen Reiches wiedereingesetz-
ten Herzbge von Lothringen und Bar wa-
ren zur Durchsetzung ihrer Anspriiche
auf Verbreiterung ihrer Macht- und Ver-
mogensbasis weiterhin auf Osterreichi-
sche Hilfe angewiesen, und es bestand fiir
den Wiener Hof Aussicht, durch zwei
nachgeborene Prinzen des Hauses, Neffen
des regierenden Kaisers, die Kontrolle
iiber Teile der Reichskirche zu iiberneh-
men. Auf Grund der mit der kaiserlichen
Protektion einhergehenden engen genea-
logischen Verflechtung wird, um den Er-
satzcharakter der Kandidaturen hervor-
zuheben, vom Vi. der Begriff ,Sekundo-
genitur’ verwendet. In seiner Studie
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kommen neben den offiziellen Akten der
kaiserlichen Wahlgesandten und der
Domkapitel in ehemaligen Privatarchiven
erhaltene Korrespondenzen des Hauses
Lothringen und des Wiener Hofes, von
verblindeten Machten, ferner aus dem
Umkreis der Gegenkandidaten und deren
Protektoren zu Wort, wobei Beobachtern
neutraler Staaten und Reichsstinde be-
sonderes Gewicht zugemessen wird. Die
bisher erschienene Literatur stiitze sich, so
der Vi., oft nur auf einen Quellenbestand
und mache damit implizit die Perspektive
einer am Geschehen beteiligten Partei zu
ihrer eigenen. Die Darstellung der Bi-
schofswahlen in den Domkapitelsproto-
kollen sei zu sehr vom diplomatischen
Kompromif3, meist aber durch die Kon-
zentration auf den zeremoniellen Schlu -
akt der kanonischen Wahl, geprigt und
fir die Dynamik der Parteienbildung
nicht aussagekriftig, es sei denn, es kam
zu einer zwiespaltigen Wahl, die fiir den
Wahlausgang entscheidenden Abspra-
chen fanden namlich ungeachtet der ka-
nonischen Vorschriften auBerhalb der Ka-
pitel statt.

Um seine These von der ,Habsburger
Sekundogenitur” zu untermauern, argu-
mentiert der Vi. mit Quellenmaterial, das
er aus einer Vielzahl européischer Archi-
ve, an erster Stelle aus dem Haus- Hof-
und Staatsarchiv Wien, schopft. Er kriti-
siert die bisherige Forschung zur Reichs-
kirche, daR sie die Quellen des Reichs-
oberhauptes nur unzureichend, d.h.
meist nur in den Bestanden der ,Geistli-
chen Wahlakten” und der ,Kleineren
Reichsstande” ausschopfte, hingegen die
kompliziert und inkonsequent sortierte
diplomatische Korrespondenz auer Acht
lasse. Die Wiener Archivbestdnde geben
nicht nur Einblick in die Eingriffe des
Reichsoberhauptes, sondern — vor allem
durch den Bestand ,Lothringisches Haus-
archiv” — zugleich auch in die vom Haus
der Kandidaten ausgehenden Aktivitdten,
vor allem im Hinblick auf die Sondierun-
gen bei einzelnen Domherren und die
zum Stimmenerwerb aufgewendeten
Geldsummen und in Aussicht gestellten
Vorteile fiir Angehorige der Domherren.

Als ,Jugendpfriinde” erhielt Herzog
Karl Joseph 1696, als sein Vater, Herzog
Karl VI., kaiserlicher Feldherr im Tiirken-
krieg, noch im Exil in den habsburgischen
Erblanden lebte, das innerésterreichische
Bistum Olmiitz. Die zwei Jahre spéter er-
folgte Wahl Karl Josephs zum Bischof von
Osnabriick ist im Hinblick auf das Reichs-
recht und die konfessionelle Stabilisie-
rung bemerkenswert. Um den Wechsel
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des Bistums an das protestantische Haus
Braunschweig-Liineburg durch die Wahl
des achtzehnjdhrigen Prinzen Karl Joseph
moglichst lange hinauszuzogern, formier-
ten sich die katholische Reichsstinde und
die romische Kurie zu einer groBen Koali-
tion. Feindschaften, die die Hausverbande
des in den Dombkapiteln von Paderborn,
Miinster und Osnabriick vertretenen lo-
kalen Adels spalteten, kamen hochfiirstli-
chen Interventionen zugute. Im Vorfeld
des Spanischen Erbfolgekrieges konnte
der jiingere Herzog Franz Anton dem grei-
sen Kardinal Wilhelm Egon von Fiirsten-
berg als Koadjutor von Stablo-Malmédy,
aufgezwungen werden. Diese gefiirstete
Doppelabtei sollte freilich die einzig er-
folgreiche Berwerbung Franz Antons blei-
ben. Die Miinsteraner Doppelwahl des
Jahres 1706 war zwar schon von Zeitge-
nossen unter dem rechtlichen Aspekt auf-
gegriffen und in der kritischen Forschung
unter dem Blickwinkel jeweils einer Par-
tei beleuchtet worden, doch noch nicht
unter Verwertung von Quellen des Hauses
Lothringen. Der nach dem Osnabriicker
Erfolg eingeleitete ,Kampf um Miinster”
endete trotz massivster kaiserlicher Wer-
bung fiir Herzog Karl Joseph mit einer
Niederlage, die nachfolgende Bewerbun-
gen iiberschattete. Die Studie schliisselt,
gestiitzt auf Gesandtenberichte, die Aus-
wirkungen der Einflufnahmen auf die
Parteien in den Domkapiteln auf. Beson-
dere Dienste leisteten ihrem Vi. hierbei
die Berichte des koniglich preuRischen
Gesandten. Das kaiserliche Vorhaben
scheiterte am unerbittlichen Widerstand
der Vereinigten Niederlande, die — ob-
wohl in der gegen Frankreich gerichteten
Koalition — eine habsburgische Umklam-
merung ihres Territoriums zu verhindern
trachteten. Ungeachtet der gegen ihn aus-
gesprochenen kaiserlichen Exklusive er-
rang Franz Arnold von Wolff-Metternich,
Bischof von Paderborn, die Stimmen-
mehrheit und — nach einigen mitunter
kriegsbedingten Verwirrungen an der Ku-
rie und unter Preisgabe von reichskirchli-
chen Rechtspositionen - (nach vorausge-
hender Annullierung der Wahl) die papst-
liche Ernennung auf dem Gnadenweg.
Der Einflu} des Kaisers in der Reichskir-
che stiel5 an Grenzen, wo die Domherren
ihre Wahlfreiheit bedroht sahen und
selbst seine Allianzpartner eigene Ziele
verfolgten.

Ohne die Unterstiitzung von Seiten
Kurpfalz’, das sich in den meisten Domka-
piteln eine Hausmacht aufgebaut hatte
und seine Interessen durch einen eigenen
Wahlgesandten (Freiherrn ,von Dia-
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mantstein”, benannt nach dem Sitz Die-
mantstein bei Donauwdérth, 1706 in den
Reichsgrafenstand erhoben) vertreten
lieB, und nur auf kaiserlich gesinnte Kapi-
tularen gestiitzt, standen fiir die land-
fremden Lothringer die Wahlchancen
sehr schlecht. Der Vi. restimiert, die Ent-
zweiung zwischen Kurpfalz und Oster-
reich sei bereits im Jahre 1706 und nicht
erst mit der wittelsbachischen Hausunion
von 1724 eingetreten. Die 1710/11 erfolg-
te Wahl Herzog Karl Josephs zum Koadju-
tor des Kurfiirsten von Trier wurde durch
enorme Bestechungsgelder in Hoéhe des
dreifachen Jahreseinkommens des Kur-
staates regelrecht erkauft. Dieser Einsatz
iibertraf bei weitem die lothringischen
Gebote anldBlich anderer Bewerbungen
und zeigt, wie die korporative Solidaritat
der Reichsritterschaft aufgebrochen wer-
den konnte. Der Preis fiir den Trierer Kur-
hut bestand fiir das Herzogtum Lothrin-
gen ferner in einer —auf Verlangen der ro-
mischen Kurie erfolgten - Revision des
,Code Leopold“, einer nach der Restitu-
tion in die lothringischen Stammlande er-
lassenenen ,prajosefinischen” (Wolf) Kir-
chengesetzgebung. Der Papst kam seiner-
seits auch dem Hof in Lunéville entgegen:
obgleich Kurfiirst Johann Hugo von Ors-
beck starb, bevor die die Trierer Koadjuto-
rie durch die pépstliche Bestatigung
Rechtskraft erlangt hatte, ernannte er —
wiederum durch Gnadenakt- Herzog
Karl Joseph zum Erzbischof, erklarte aller-
dings Olmiitz fiir vakant; eine Ubertra-
gung dieses Bistums an Herzog Franz An-
ton lieRen die Olmiitzer Domherren nicht
ZU.

Der Vi. schildert nicht nur Wahlkdmpfe
mit habsburgisch-lothringischer Beteili-
gung, sondern geht auch auf zahlreiche
fiir die beiden Herzdge angestellten Be-
werbungen und Sondierungen ein. So gut
wie iiberall, wo sich zwischen 1696 und
1715 in der Germania Sacra eine Vakanz
oder die Aussicht auf eine Koadjutorie an-
deutete, waren die Lothringer, ganz gleich
durch welchen der Briider, prdsent. In
Eichstitt konnten Bischof und Domka-
pitel eine Koadjutorie des Herzogs Franz
Anton bis zu dessen Tod (am 17. Juli 1715
in Wien) verschleppen.

Besondere Erwiahnung verdient die
durch die psychische Erkrankung des
Pfalzgrafen Alexander Sigismund not-
wendig gewordene Augsburger Koadju-
torwahl des Jahres 1714, in der der kaiser-
liche Hof selbst aus gleichzeitiger Riick-
sicht gegeniiber dem Haus Schénborn
und gegeniiber den Geschwistern des
Augsburger Bischofs gespalten war. Mit
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Riickendeckung des Reichsvizekanzlers
Friedrich Karl von Schoénborn und des
Kurfiirsten Johann Wilhelm konnte sich
der Konstanzer Bischof Johann Franz
Schenk von Stauffenberg durchsetzen.
Als Anwiltin ihres Bruders Alexander Si-
gismund unterstiitzte Kaiserinwitwe
Eleonore vergeblich Herzog Franz Anton.
Die unklare Situation in Wien, Lunéville
und Diisseldorf hatte eine Entzweiung des
Augsburger Domkapitels zur Folge. Ob-
gleich der lothringische Agent (zumindest
formal) den Riicktritt von der Kandidatur
angezeigt hatte, suchte ein Teil der Partei
Franz Antons bis zuletzt Stauffenberg zu
verhindern, indem sie am Tag vor der
Wahl den kranken Bischof in das chaoti-
sche Geschehen einbezog. Gegeniiber drei
Dombherren erklirte Alexander Sigis-
mund seine Zustimmung zur Koadjutorie
nur unter der Bedingung, daR Herzog
Franz Anton oder zwei ihm ergebene
Domherren gewahlt wiirden. Dieser Ein-
spruch fand aber bei der Majoritdt der
Domkapitularen, beim Kaiser und an der
Roémischen Kurie kein Gehor, Teilen der
kaiserlichen Beamtenschaft und lothrin-
gischen Kriften aber diente er als Vor-
wand zu weiterem Widerstand.

Zur einer offiziellen Anmeldung einer
Kandidatur schritt man in der Regel erst,
wenn durch geschicktes Taktieren bereits
aussichtsreiche ~ Mehrheitsverhéltnisse
hergestellt worden waren. Die Gesand-
tenberichte vermitteln den Eindruck, daf
die jeweiligen Agenten ihre Auftraggeber
durch Schénfirben zu beruhigen suchten
und die Domherren im eigenen Interesse
bewuBt ein Verwirrspiel inszenierten, bis
sich die Fronten in letzter Minute kldrten;
die kanonische Wahl als Kampfabstim-
mung war die Ausnahme. Als Hindernis
fiir die konsequente Errichtung eines
lothringischen Bischofsreiches in der
nachkonfessionellen Epoche erwies sich
Papst Clemens XI., und zwar nicht so sehr
aus Riicksicht auf die kanonischen Be-
stimmungen iiber das Bischofsamt denn
aus personlichen Motiven: der Kardinal-
nepot Albani behielt die ihm von Karl Jo-
seph als Kurfiirst von Trier anlaRlich der
Kaiserwahl Karls VI. in einem Rangstreit
angetane Schmach in Erinnerung. Eine
profranzésische Mehrheit im Kardinals-
kollegium legte Hindernisse in den Weg,
so wurde in den fiir die beiden Lothringer
ausgestellten Breven hochstens die Ku-
mulation von zwei Bistiimern erlaubt. Als
sich die Aussichtslosigkeit einer Karriere
in der Reichskirche fiir Herzog Franz An-
ton abzeichnete, wurden in Wien und Lu-
néville diverse Heiratsverbindungen und
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Berufsplidne erwogen. Mit dem Tod des
Kurfiirsten Karl Joseph im Dezember
1715 endete Lothringens Engagement in
der Reichskirche. Ob allerdings damit
auch die Sekundogenitur zum ,Auslauf-
modell” geworden ist, sei angesichts der
auf die Neuburger Pfalzgrafen folgenden
Fiirstbischéfe Joseph von Hessen-Darm-
stadt und Clemens Wenzeslaus von Sach-
sen dahingestellt.

Die Studie ist trotz der Materialfiille
kompakt formuliert. Dies hangt mit der
methodischen Beschrankung auf die Dar-
stellung der Uberlegungen, Sondierungen
und Wahlkdmpfe in den einzelnen Erz-
Hoch- und Firstlichen Stiftern zusam-
men. Der Vi. schlieft einen biographi-
schen Ansatz wegen der Abhangigkeit der
Kandidaten vom regierenden Oberhaupt
ihres Hauses bewuRtaus; damit verzichtet
er auf Nachforschungen iiber Persénlich-
keit, Ausbildung, Weihen, Lebensstil, Be-
ziehungen, Tod und NachlaR. Im Fall der
beiden lothringischen Herzige mag dieses
Verfahren plausibel sein, da beide in jun-
gen Jahren sterben. Zum Haus Lothringen
wird auf Literatur verwiesen, der mit der
Geschichte des Landes an Maas und Mosel
nicht wvertraute Leser wire allerdings
dankbar fiir einen Hinweis, weshalb die
Herzoge wiederholt als ,Konigliches
Haus” bezeichnet werden.

In einer Zusammenfassung werden die
grundsatzlichen Standpunkte der am Ge-
schehen beteiligten Krifte getrennt von
den oft nur schwer durchschaubaren
Wendungen der Wahlgeschifte analy-
siert, in einer graphischen Darstellung die
Streuung der Aktivitidten anschaulich ge-
macht. Die Aussagen der dlteren rechtshi-
storischen Forschung werden prézisiert,
vielfach aber bestatigt, manche SchluRfol-
gerungen (etwa die Feststellungen, daR
die Temporalien gegeniiber dem geistli-
chen Amt des Bischofs als Entscheidungs-
kriterien iiberwiegen und daR die auf
Reichsebene wie in der Kurie vorgetrage-
nen juristischen Argumentationen Aus-
druck konkreter politischer Konstellation
sind) erbringen bekannte Erkenntnisse.
Vieles ist sprachlich griffig (oft mit Anfiih-
rungszeichen versehen analog ausge-
driickt), einiges wird als (in einer schriftli-
ghen Abhandlung) zu plakativ empfun-

en.

Was der V. in seiner Studie nicht mehr
zu leisten imstande ist, formuliert er am
SchluB als ,Beobachtungen zu Argumen-
tationsmustern und Forschungsdesidera-
te” — keine Untersuchung kann alle Fra-
gen beantworten. Darunter befinden sich
weit gespannte Themen wie die Darstel-
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lung der gesamten habsburgischen
Reichskirchenpolitik zwischen 1665 und
1780, die Geschichte der kaiserlichen Ex-
klusive, die Untersuchung der pfalz-neu-
burgischen Reichskirchenpolitik, die ver-
starkte Auswertung des Geheimen Haus-
archivs der Wittelsbacher und der nun-
mehr wieder zugédnglichen koniglich
preuBischen Uberlieferung im Staatsar-
chiv Merseburg. Verzeichnisse fiir ,ge-
druckte Quellen und Literatur” und Ab-
kiirzungen sowie ein kombiniertes ,Per-
sonen- Orts- und Sachregister” erleich-
tern die Suche nach einzelnen Problem-
kreisen.

Miinchen Joachim Seiler

Schematismen des Fiirsthistums Breslau 1724
und 1738, herausgegeben von Jozef Pater
(= Forschungen und Quellen zur Kir-
chen- wund Kulturgeschichte Ost-
deutschlands 26), Koln-Weimar-Wien
(Bohlau-Verlag) 1995, 45, 429 S., geb.

Mit der Herausgabe der beiden &ltesten
bekannten Schematismen des Fiirst- bzw.
Erzbistums Breslau aus den Jahren 1724
und 1738 wurde eine bisher schmerzlich
empfundene Liicke in der Erforschung
ostdeutscher Kirchen- und Kulturge-
schichte geschlossen. Einem, allerdings
sehr kleinen Kreis von Fachleuten war die
Existenz dieser beiden Handschriften be-
kannt, hatte doch C. L. Schattauer in dem
Nachdruck des ,Catalogus Almae Dioece-
sis Silesiae” von 1748 in ASKG 26, 1968,
289/90 Anm. 1 mit Angabe des verwah-
renden Archivs und der Signatur darauf
verwiesen. Das bedeutete allerdings nur,
zu wissen, dalR die Handschriften nicht
verloren gegangen waren, jedoch nicht
die Mdoglichkeit einer effizienten Benut-
zung und Auswertung.

Der grolle Verdienst von Jozef Pater
liegt nun darin, diese wertvolle Hand-
schrift nach den neuesten editionstechni-
schen Gesichtspunkten herausgegeben
und damit der Geschichtsforschung zu-
ganglich gemacht zu haben. In einer
knappen, aber alles Wesentliche beinhal-
tenden Einfiihrung verweist der Heraus-
geber darauf, da® zwei handschriftliche
Exemplare zum Jahr 1724 vorhanden
sind, einmal mit dem Titel ,Descriptio
Dioecesis Wratislaviensis 1724“ (Sign. Il b
11) und zum anderen , Visitatio generalis
totius almae dioecesis Wratislaviensis”
(Sign. II b 166). Zur Drucklegung ent-
schloR man sich, Version zwei zu wahlen,
da sie anhand sehr genauer Visitations-
protokolle der Jahre 1718 und 1723 er-
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stellt wurde, was wiederum den Vorteil
hat, daR naturgemif der Fragenkatalog
einer Visitation weit mehr ins Detail geht
als iiblicherweise die Angaben eines Sche-
matismus beinhalten. So wird gewissen-
haft zu Herkunft, Alter, Studiengang und
Einkiinften der Geistlichen vermerkt. Da-
bei 1aBt sich eine nicht zu ibersehende
Uberalterung des Klerus feststellen, denn
217 Pfarrern im Alter zwischen 35 und 50
Jahren, 166 zwischen 50 und 70 Jahren
stehen nur 46 unter 35 Jahren gegeniiber.
Vielleicht kénnten die niichternen Zah-
lenangaben Anregung zu einer Studie
iiber den offensichtlichen Mangel an
Nachwuchspriestern und dessen Auswir-
kung auf die Seelsorge anregen.

Einen vollig unterschiedlichen Charak-
ter zu der ,Descriptio” oder ,Visitatio
dioecesis Wratislaviensis” weist nun die
Handschrift von 1738 auf, die allem An-
schein nach schon bei ihrer Anlage als
,Schematismus Breslau 1738 bezeichnet
wurde (vgl. die Einleitung von J. Pater zu
der Edition, S. 185). Es diente, wie J. Pater
sehr richtig feststellt, wohl dem laufenden
Geschiftsgang der fiirstbischoflichen
Kanzlei, d.h. es fehlen Titel der einzelnen
Kirchen, die im iibrigen auch in der ,Des-
criptio” von 1724 nicht genannt wurden,
aber auch die Angaben zu Alter, Studien-
gang und Einkiinften der Geistlichen, was
wohl besagt, daR dem Schreiber andere
Kanzleibehelfe zur Verfiigung standen.
Doch da dieses ,Geschiftsbuch”, wenn
man es so nennen will, stindig auf dem
neuesten Stand gehalten wurde, dadurch,
daR man die Namen verstorbener oder an
andere Seelsorgsstellen versetzter Geistli-
cher durch Streichung tilgte und dafiir
den Namen des Nachfolgers einsetzte, er-
gibt sich ein sehr genaues und aufschluf-
reiches Verzeichnis der Fluktuation der
Geistlichen in den Jahren 1738 bis 1750.

Allerdings, auch die beste Edition wiir-
de an Wert verlieren, bzw. sich der Friichte
ihrer Arbeit, der effizienten Benutzbarkeit
der Texte selbst berauben, wire sie nicht
durch ein solides Orts- und Personenregi-
ster erschlossen. Dieser miihseligen, aber
umso verdienstvolleren Arbeit hat sich
hier nun Winfried Baumann unterzogen.
Dabei galt es nicht nur, wie tiblich, sdmtli-
che im Text auftauchenden Orts- und Per-
sonennamen zu erfassen, sondern auch,
in einem gesonderten Teil, die heute ge-
brauchlichen polnischen Ortsnamen zu
verifizieren und zu transponieren. Ohne
diese sinnvolle Orientierungshilfe stiinde
man doch manchem Ortsproblem einiger-
mafRen ratlos gegeniiber. Eine kleine An-
merkung des Rezensenten zum Personen-
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namenregister: Kann man fiir die erste
Hilfte des 18. Jahrhunderts so strikt tren-
nen, wie hier z.B. zwischen Schuberth mit
th-Endung und Schubert mit einfachem 7?
Die Festsetzung der Schreibweise von Fa-
miliennamen ist gleichsam eine Erfin-
dung des 19. Jahrhunderts, naherhin seit
Einfithrung der Standesdmter. Bis dahin
war man aullerst variabel. So ware es
durchaus moglich, daB3 der zu 1735 als
Pfarrer von Kalkau genannte Joannes
Schubert (S. 239) identisch ist mit den
ohne Jahreszahl genannten Pfarrer Joan-
nes Schuberth von Aldewalde (S. 248)
oder Neuwalde (S. 249) oder aber auch
der zu 1746 genannte Kaplan Joannes
Schubert (S. 194). Es bleibt fiir eine kiinf-
tige Arbeit an derartigen Registern die
Uberlegung, ob und inwieweit man hier-
bei ein AusschlieRlichkeitsprinzip anwen-
den soll.

Eine wertvolle Ergidnzung findet der
vorliegende Band durch die von Werner
Chrobak erarbeiteten ,Anmerkungen
zum Standortnachweis gedruckter Sche-
matismen des Bistums Breslau 1748
1942* in Deutschland. Die sehr tibersicht-
liche schematische Auflistung zeigt, daf
neben der Bibliothek des Bischoflichen
Ordinariats Gorlitz, die Bischofliche Zen-
tralbibliothek Regensburg fiir die Jahre ab
1845 einen nahezu liickenlosen Bestand
an Breslauer Schematismen aufweist.
Hilfreich fiir den Bibliotheksbenutzer ist
auch das Verzeichnis der genauen Titel,
die zwischen 1748 und 1942 doch ganz
betrachtlich in ihren Schlagworten wech-
selten. Selbstverstiandlich sind auch die im
19. Jahrhundert fiir den dsterreichischen
Anteil des Bistums Breslau erschienenen
Schematismen beriicksichtigt. Dankens-
wert, weil esmanchen Um- und Irrweg er-
spart, ist das genaue Anschriftenverzeich-
nis jener Bibliotheken und Archive, die
Breslauer Schematismen in ihren Bestan-
den haben.

Schematismen sind, wie Visitationspro-
tokolle oder Steuerregister, Quellenwer-
ke, sie sind das Fundament, auf dem Ge-
schichtsforschung erst aufbauen kann.
Der vorliegende Band wurde im Auftrag
des Instituts fiir ostdeutsche Kirchen- und
Kulturgeschichte herausgegeben. Dabei
sollte das Bindewort und deutlich unter-
strichen werden, denn Schematismen ge-
horen nicht nur zum Handwerkszeug des
Kirchenhistorikers, auch der Musikwis-
senschaftler muR auf sie zuriickgreifen,
will er die Namen von Komponisten,
Schreibern oder auch den wechselnden
Besitzern einer Musikhandschrift verifi-
zieren und die Personen damit identifizie-
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ren. Quelleneditionen sind eine miihsa-
me, wenig spektakuldre aber umso ver-
dienstvollere Arbeit, denn sie sind das un-
erldaRliche Hilfsmittel fiir einen Kreis von
Forschern und Wissenschaftlern, dessen
Radius doch gréRerist, als man gemeinhin
annimmt.

Regensburg Paul Mai

Manfred Heim: Ludwig Joseph Freiherr von
Welden, Fiuirstbischof von Freising
(1769-1788) (= Studien zur Theologie
und Geschichte 13), St. Ottilien (EOS
Verlag) 1994, 63, 351 S., kt., ISBN 3-
88096-913-2.

Die Erforschung der siiddeutschen
Reichskirche des mittleren und spéten 18.
Jahrhunderts — der altbayerischen Hoch-
stifter Freising, Regensburg und Passau,
des Erzstifts und Metropolitansitzes Salz-
burg, auch der Hochstifter Eichstatt, Augs-
burg und ansatzweise auch Konstanz — hat
in den letzten Jahrzehnten wesentliche
Fortschritte gebracht. Sie sind verbunden
mit den Studien von Georg Schwaiger,
Heribert Raab, Rudolf Reinhardt, Manfred
Weitlauff, Karl Hausberger, August Leidl,
Peter Hersche, Bruno Lengenfelder, Erich
Meissner, Norbert Keil u.a. Gleichwohl
bleibt noch viel zu tun. Eingehend zu un-
tersuchen sind etwa die hochstiftischen
Regierungs- und Hofstrukturen und ihre
Arbeitsweise, die Verbindungen der Hoch-
stifter untereinander und nach Rom, Wien
und Miinchen, die Selbstbehauptung der
Hochstifter im Gegen-, Neben- und Mit-
einander von kurbayerischem staatskir-
chenrechtlichem Territorialismus, reichs-
kirchlichen Episkopalismus, rdmischem
Zentralismus und kaiserlich-,gallikani-
scher” Kirchenhoheitspolitik, ferner die
wirtschaftliche und finanzielle Lage der
Hochstiftsuntertanen. Nicht zuletzt fehlen
immer noch Biographien einzelner Fiirst-
bischéfe.

Fast all diese Forschungsbereiche wer-
den beriihrt in der vorliegenden Untersu-
chung von Manfred Heim, einer kirchen-
historischen  Habilitationsschrift  aus
Georg Schwaigers Miinchener Schule. Sie
suchte und fand einen eigenstandigen
und erfolgverbiirgenden methodischen
Hebel, ndmlich eine tragfdhige Verbin-
dung und Verschrankung biographisch-
prosopographischer und sachlich-thema-
tischer Ansdtze. Hinzu kam als unerlaBli-
che breite heuristische Grundlage eine
Fllle ungedruckten Materials aus einem
Dutzend kirchlicher, staatlicher und pri-
vater Archive und Bibliotheken, vorab
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aus Minchen, Salzburg, Wien und Rom.
Doch keinen Augenblick verlor der Verf.
den Wald vor lauter Baumen aus dem
Blickfeld. Wie er die anbrandende Quel-
lenfiille bandigte, verarbeitete und in eine
prazise, anschauliche und erfreulich
,schlanke” Darstellung gof3, das ist hoch
anzuerkennen. Dies gelang nicht zuletzt
deshalb, weil der Verf. seine Darstellung
auf eine doppelte Weise entlastete: zum
einen durch einen dichten, informativen
und immer wieder diskursiv weiterfiih-
renden kritischen Apparat, zum anderen
durch einen klug gewihlten Quellenan-
hang. Dieser enthdlt den Bericht des kur-
bayerischen Gesandten bei der Freisinger
Bischofswahl vom Februar 1769, die aus-
fithrliche und plastische Darstellung des
Hofmarschalls Frhr. Bugniet des Croisset-
tes Uber Bischof Weldens Badereise im
Notjahr 1771, schlieBlich die bewegende
Schilderung tiber Weldens letzte Krank-
heit und Tod von Ende Februar bis Mitte
Marz 1788.

Der Bischof starb an den Folgen schwer-
ster Depressionen — damals sprach man
von ,Melancholie” —, die ihn schon 1755
(1) in Form leichterer Anfille heimgesucht
hatten. Diese Krankheit hat Weldens Per-
sonlichkeit zweifellos verandert, sein Ver-
haltnis zu seiner Umgebung belastet, sei-
ne Regierungstatigkeit und -fahigkeitin je
unterschiedlicher Weise beeintrachtigt.
Diese tragische Tiefendimension in Wel-
dens Leben hat der Verf. stets mitbedacht,
ohne sie als Erklarungsmuster zu tiberfor-
dern.

Die Gliederung der hier vorliegenden
Studie ist schliissig und knapp, spart aber
keine relevante Frage aus. Die Einfiihrung
(1-25) umreift die Grundlinien der Situa-
tion des Hochstifts im 18. Jahrhundert: die
Verbindung zu Kaiser und Reich, den be-
herrschenden Einfluf Kurbayerns, die
geistlich-kirchlichen und die wirtschaftli-
chen und finanziellen Verhaltnisse, die
Regierung von Weldens unmittelbaren
Vorgangern Kardinal Johann Theodor
von Bayern (1727-1763) und Prinz Cle-
mens Wenzeslaus von Sachsen (1763-
1768). Der anschlieBende erste Abschnitt
(25-37) skizziert Weldens friihe Biogra-
phie. Als Sohn einer reichskirchlich eng
verflochtenen ritterschaftlichen Familie
des Gstlichen Oberschwaben 1727 gebo-
ren, studierte Welden zundchst in Eich-
statt, dann in Rom, wo er auch 1750 die
Priesterweihe empfing. Die enge Bezie-
hung zur rémischen Kurie blieb eine — in
der Reichskirche damals eher ungewohn-
liche — besondere Konstante in Weldens
Leben und Wirken.
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Der zweite Abschnitt (37-81) unter-
sucht den raschen und scheinbar unauf-
haltsamen Aufstieg Weldens in der hoch-
stiftisch Freisingischen Regierung; Welden
wurde Dombherr, Domprobst-Coadjutor,
Wirklicher Geheimer Rat, Generalvikar
und Prisident des Geistlichen Rats. Ein
weiterer Aufstieg, der seinem Ehrgeiz, sei-
nen Fihigkeiten und seinem kampferi-
schen Durchsetzungsvermogen entsprach,
stand zu erwarten, hétte sich nicht das von
Anfang an kiihle Verhaltnis zu Fiirstbi-
schof Clemens Wenzeslaus ab 1767 drama-
tisch verschlechtert und - iiber einer for-
malen Nichtigkeit —zu Bruch und bitterem
Streit gefiihrt. Ebenso unbeugsam wie
starrsinnig beharrte Welden auf seinem
Standpunkt, versagte sich jedem Kompro-
miRf und domkapitlischem Vermittlungs-
versuch, wurde von seinen Regierungsam-
tern und schlieBlich sogar von den Kapi-
telssitzungen suspendiert. Vergeblich ap-
pellierte er nach Salzburg, Wien und Rom.
Nachdriickliche Hilfe fand er nur in Miin-
chen. Auf bayerischen Druck hin wurde
schlieBlich der Konflikt beigelegt und Wel-
den rehabilitiert. Nachdem Clemens Wen-
zeslaus als neugewahlter Kurfiirst-Erzbi-
schof von Trier und Bischof von Augsburg
widerstrebend auf Freising hatte verzich-
ten miissen, stand Welden nun zur Verfii-
gung fiir die Vakanzregierung und dann als
Kandidat Miinchens und der domkapitli-
schen Mehrheit bei der Bischofswahl vom
Februar 1769.

Deren unmittelbarer Vorgeschichte,
den eigentlichen Vorgangen und Hinter-
griinden ist der erste Teil des zentralen
dritten Abschnitts (81-151) gewidmet. Er
befaRt sich auRerdem und sehr zurecht
mit den bisher oft unterschatzten Leistun-
gen Weldens fiir die Seelsorge in Hochstift
und Didzese, fiir das hochstiftische Ar-
men-, Bildungs- und Schulwesen. Der
letzte Teil des Abschnittes wendet sich ei-
nem politischen Zentralthema zu, der fast
vollstindigen Abhangigkeit des Hochstifts
und seines Fiirsten von Kurbayern. Wie
der Verfasser hervorhebt, hatten noch im
Jahr vor Weldens Wahl in Kurbayern un-
ter EinfluR Peter von Osterwalds radikale
staatskirchenrechtlich-territorialistische
Reformen begonnen; sie konnten erst im
Verlauf des Salzburger Kongresses (1770-
77) auf dem Verhandlungsweg gemildert
werden. Als Kurfiirst Karl Theodor dann
ab 1782 verstérkt, jedoch in engem Ver-
standnis mit Rom, auf jenen Reformkurs
zuriickschwenkte — Stichworte: frithe
Klostersikularisationen, Nuntiatur in
Miinchen, Nuntiaturstreit, Emser Kon-
greB, Miinchener Hofbistum -, da geriet
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der romtreue Freisinger Bischof in ein fast
auswegloses Dilemma.

Dem Verfasser ist es gelungen, die Ver-
bindungen zwischen Miinchen und Frei-
sing, die dramatis personas und Gruppie-
rungen hie wie dort detailliert aufzu-
schlieRBen, so etwa die zentrale Rolle des
fihigen Geheimen Rats von Branca, der
1768 vom Freisingischen in den Dienst
des Miinchener Hofes iibergewechselt
war (auf Brancas Beziehungen zu Peter
von Osterwald, der bis 1761 ebenfalls in
Freisingischen Diensten gestanden hatte,
iiberhaupt auf die Rolle Osterwalds, geht
der Verf. leider nur sehr en passant ein).

Zusitzlich geschwacht wurde Weldens
Stellung und physische Kraft — das ist das
Thema des letzten Abschnitts (151-209) —
durch den fast permanenten Streit mit
dem Domkapitel, durch vergebliche Ver-
suche zur Sanierung der desolaten Fi-
nanzlage und zum Abbau eines Schulden-
berges von mehr als sechshunderttausend
Gulden. Hinzu trat, wie schon erwahnt,
Waldens schleichende psychische Krank-
heit. Bereits 1779 hatte das Domkapitel
den Fiirstbischof deshalb entmachten
wollen; Ende 1787 brach die Krankheit in
schwerster und todbringender Gestalt von
neuem auf. Sie hat wesentlich, vielleicht
sogar entscheidend dazu beigetragen, daf
ein hochbegabter, tieffrommer und wohl-
meinender geistlicher Fiirst zwar nicht
vollig scheiterte, doch seine Regierungs-
ziele nur unvollkommen erreichte.

Der Verf. hat eine ergebnisreiche, auf
weite Strecken sogar exemplarische bio-
graphisch-thematische Studie vorgelegt;
sie bietet wesentliche Anstdfe fiir kiinfti-
ge Forschungen zur Geschichte des Hoch-
stifts Freising wie zur gesamten siiddeut-
schen Reichskirche. Auf die von M. Heim
angekiindigte ~ Finanzgeschichte  des
Hochstifts Freising darf man gespannt
sein.

Ingolstadt Ludwig Hammermayer

Peter Dohms / Wiltrud Dohms: Rheinische
Katholiken unter preufischer Herrschaft.
Die Geschichte der Kevelaer-Wallfahrt
im Kreis Neuss (= Veroffentlichungen
des Kreisheimatbundes Neuss 4), Meer-
busch (Neusser Druckerei u. Verlag)
1993, 392 S., geb., ISBN 3-9803165-3-
X.

Die vielzitierten Arbeiten von Rebekka
Habermas und Werner Freitag zeigen: Die
Wallfahrt ist derzeit ein Thema mit eigen-
tiimlicher Konjunktur nicht nur bei Kir-
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chenhistorikern. Nun legt Peter Dohms,
Staatsarchivdirektor im HSTA Diisseldorf,
eine weitere Studie zum Thema vor, ent-
standen in Zusammenarbeit mit seiner
Frau Wiltrud Dohms, die einen Grofteil
des Quellenmaterials hob.

Die Arbeit, gleichermallen an Laien wie
Wissenschaftler adressiert, wendet sich
aber nicht der formierten Fréommigkeit
der Frithen Neuzeit zu, welche die Wall-
fahrt als Medium der Konfessionalisie-
rung stimulierte, sondern der ersten Half-
te des 19. Jahrhunderts. Das verandert
zwangslaufig die Optik: Die Wallfahrt hat
hier ihren ersten Zenit (vor dem erneuten
im Rahmen des katholischen Milieus) be-
reits iiberschritten, stehtin den Konfliktli-
nien von aufgeklirtem Wandel und tradi-
tionaler Beharrung und wird gleichzeitig
zum Exempel der hermeneutisch konser-
vativen Perspektive des klassischen The-
mas Kirche und Staat — Rheinldnder und
PreulRen.

Dennoch — auch wenn Ankldnge daran
nicht ganz ausbleiben (z.B. 61f.) — wdrmt
Dohms keine alten Gegensatzklischees
auf. Die Idee des Buches sucht das Phiano-
men Wallfahrt nicht von einer Gnaden-
stitte (Kevelaer), sondern von der Ge-
schichte eines iiber Jahrhunderte hinweg
dorthin pilgernden Raumes (Kreis Neuss)
zu beschreiben. Es handelt damit von der
speziellen Problematik der mehrtigigen
Wallfahrt, welche die Obrigkeit seit dem
josephinischen Reformautoritarismus
stets perhorreszierte. So bietet der sorgfal-
tig gestaltete und reich (wenn auch etwas
monoton) bebilderte Band einleitend und
abschlieRend eine Ubersicht iiber die Ent-
wicklung im Angien Régime und in der
Franzosenzeit sowie von der Mitte des 19.
Jahrhunderts bis in die Gegenwart. Im
Zentrum aber stehen jene knapp dreildig
Jahre von der endgiiltigen Machtiiber-
nahme PreuBens im Rheinland bis zum
Regierungsantritt Friedrich Wilhelms IV.
In diesen breiten Passagen des Bandes
(47-213) entfaltet Dohms auf solider
Quellengrundlage die bekannten Kon-
fliktkonstellationen am regionalen Bei-
spiel: der die Wallfahrt ablehnende und
biirokratisch eingrenzende preuBische
Landrat in kompetenziiberschreitender
Eigenmachtigkeit und subjektiv gefarbter
Intransigenz, die regulierteren Maximen
gehorchende und komplexeren Politik-
konstellationen Rechnung tragende Re-
gierung in Diisseldorf, der den Frieden mit
dem Staat und aufgeklirt-biirgerlichem
Religionsverstdndnis suchende Erzbi-
schof Ferdinand August von Spiegel. Die-
se Konstellationen verindern sich unter
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Clemens August von Droste zu Vischering
nur langsam und konfliktreich, sie kom-
men mit seiner Verhaftung zundchst zum
stillstand. Erst gegen Ende der dreilSiger
Jahre wird deutlich, daR alle theoretische
Aufrechterhaltung biirokratischer Einhe-
gungen praktisch vielfach unterlaufen
wurde und nur noch der regierungsseiti-
gen Gesichtswahrung diente. Schon vor
dem Regierungsantritt Friedrich Wil-
helms IV. hatte man sich offenbar still-
schweigend von allem Rigorismus verab-
schiedet (1011.).

In diese klassischen Konfigurationen
tragt Dohms einige neue Befunde und In-
terpretationen ein. Zundchst: Alle aufge-
klart motivierten Klagen iiber die Wall-
fahrt (Unsittlichkeit, Arbeitsausfall, Un-
ordnung etc.) liest er ausschlieRlich als
Ideologeme und macht mehrfach deut-
lich, daR die Quellen keine Rekonstruk-
tion einer entsprechenden Wirklichkeit
tragen (59, 64, 102, 141). Sodann erweist
sich die Haltung des Pfarrklerus zur Wall-
fahrtsfrage als sehr differenziert. Wichtig:
Viele Pfarrer nehmen diese wie andere
Frommigkeitspraktiken in Schutz selbst
dort, wo sie sie weder gutheifen noch
mitvollziehen, auch wenn dieser geistige
Spagat ohne eine gewisse Uberhebung
nicht zu haben war (,Die Landbewohner
in dem Grade der Kultur, worin sie derma-
len noch stehen, sind iiberhaupt keiner
dogmatischen Uberzeugung ihrer Reli-
gion fahig.”; 112). Ebendiese Haltung hat
auch Werner K. Blessing am bayerischen
Beispiel beobachtet (in: Woligang
Schieder [Hg.], Volksreligiositit in der
modernen Sozialgeschichte [GuG, Son-
derheft 11], Gottingen 1986, 97-119). Der
Klerus also, auch wo er reformorientiert
war, trug selbst unter extremer Verengung
seines Handlungsspielraums keineswegs
alle gouvernementalen Zumutungen mit
(als Kommentar zum ultramontanen To-
pos des ,Staatskirchlers”). Drittens macht
die preuRische Erfassungs- und Regulie-
rungsbiirokratie erstmals mindestens
schemenhafte Sozialprofile der Wallfah-
rer moglich: Unter ihnen dominieren
deutlich die Frauen, eine sich mit dem
Urbanisierungsgrad verstarkende Ten-
denz. Nicht die Unterschichten, denen die
Teilnahme oft verboten ist, sondern auf
dem Land die kleinen Bauern und Hand-
werker und in der Stadt die Handwerker
und Arbeiter stellen das Gros der Pilger.
(Nur in Parenthese: Eben diese von der
Pauperisierung am starksten betroffene,
vielfach elende untere Mittelschicht hatte
Schieder [Archiv fiir Sozialgeschichte
1974, 419-454] aufgrund der Wallfahrts-
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publizistik als Massenbasis der Trierer
Rockwallfahrt von 1844 ausgemacht; in-
sofern ist mindestens hier Dohms Polemik
gegen Schieder [121] ebensowenig sach-
gerecht wie der ausschnitthafte Bezug auf
ganzlich anders gelagerte Ergebnisse
Briickners [ebd.], zumal aufgrund feh-
lender Abgleichungsmoglichkeiten mit
Schatzungslisten 0.d. auch Dohms Strati-
fikationshypothesen grob bleiben miis-
sen.) Innerhalb des sozialen Spektrums
der Wallfahrt sind offenbar die Bruder-
meister von grolier Bedeutung fiir deren
Wiederaufnahmen; sie stehen auch im
Mittelpunkt der polizeilichen Auseinan-
dersetzungen. Ihr sozialer Status (gehobe-
ne katholische Mittelschicht) verweist auf
jene vorwiegend stddtischen Gruppen, die
schon Christoph Weber als Ausgangs-
punkt der Koblenzer Ultramontanisie-
rung ausgemacht hatte (Aufkldrung und
Orthodoxie am Mittelrhein, 25ft.). Letzt-
lich zeigen auch die Quellen aus dem Kreis
Neuss nochmals das von einem eng agie-
renden vormarzlichen Biirokratismus
vielerorts erzeugte Verhalten: den ,wei-
chen” Umgang der Betroffenen mit Vor-
schriften, das Umgehen statt des Opponie-
rens, und das Entschuldigen, Verschwei-
gen, Wegsehen und Bagatellisieren bei
den jeweils vor Ort Zustdndigen, seien es
Pfarrer, seien es Polizisten und Biirger-
meister (195 u.0.).

Insofern hat Dohms die Aullergewohn-
lichkeit seiner Quellen wohl doch etwas
iiberschitzt, wozu die recht dichte Uber-
lieferungslage verfithrt haben mag (,Kon-
flikte ..., die an Schérfe und Intensitat tiber
die Jahrhunderte hinweg ihresgleichen
suchen”; 11. Vgl. dagegen jedoch die weit
drastischeren Ereigniskomplexe z.B. bei
Eva Kimminich, Volksreligiositat im
Raderwerk der Obrigkeiten, gerade weil
diese scharfer und konsequenter agier-
ten). Hier hat sich —wohl auch im Blick auf
ein vornehmlich regionales Lesepubli-
kum —der Archivar im Autor herausgefor-
dert gefiihlt, alles greifbare Material auch
von ausschlieBlich lokalem Interesse in
grolter Ausfiihrlichkeit zu verwerten.

Indem Dohms die Wallfahrt als kultu-
relle und kultische Praktik fast ausschlie8-
lich in die Hermeneutik des Staat-Kirche-
Gegensatzes einstellt, entgeht er nichtim-
mer der Gefahr, die einleitend reklamier-
ten frémmigkeits- und mentalitdtsge-
schichtlichen Fragehorizonte (11) gerade
dadurch zu verfehlen, daR er sie mit dem
argumentativen Aufweis seines bisweilen
latenten, bisweilen scharfen, in jedem Fall
aber konventionellen Anti-Borussismus
belastet (z.B. 201-213). Die regierungs-
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seitige Intransigenz gegeniiber katholi-
schen Frommigkeitsformen ist nicht das
gesuchte Explanans fiir die beschriebenen
Konflikte, sondern als mentale Habituali-
tit ein Teil des Problems. Eben an dieser
Stelle greift die hermeneutische Perspek-
tive der Quellenauswahl vor: Andachts-
und Gebetbiicher, Liedzettel, Mirakel-
sammlungen, ja flr die neueste Zeit auch
Interviews konnten hier aufschlufSreicher
sein als amtliche Schriftstiicke (vgl. voral-
lem die allein daraus geschopften Vermu-
tungen zu Anliegen und Motiven der
Wallfahrer; 1344f.).

Dazu nur zwei fast zuféllige Beispiele:

1. Liedzettel, Bruderschaftsstatuten
und KartengriiBe werden zwar abgebil-
det, aber nicht analysiert (24, 70, 119,
218,222,228, 236-44u.0.).

Oder 2. Der Band bietet iiber vierzig Pho-
tographien von Wallfahrtsprozessionen
aus den Jahren 1914-1961, die bis auf ge-
ringe (und interessante) Unterschiede stets
gleich ,formiert“ sind (Ordnung, Klei-
dung, Haltung, Handlungen, ,Inventar”,
jeweils getrennt fiir Klerus und Laien
beobachtbar). Dann aber belegen Abbil-
dungen von 1983 bis 1991/92 einen radi-
kalen Wandel religioser Kultur: einerseits
die eklektische Kombination alles ,Alther-
gebrachten” (1983: Schiitzenkonig in vol-
lem Ornat als hervorgehobener Teilneh-
mer; 188), andererseits die Einfiigung der
Wallfahrt in die hochindividualisierte
Frommigkeitskultur der kirchengemeind-
lichen Gruppenfreizeit (Jugendlicher oder
Erwachsener) samt den ihr unvermeidlich
zugehorenden Requisiten VW-Bulli, Gas-
kocher und Wanderkleidung (1987-1991/
92; 233, 254, 257-264). Hier hatte neben
den Gespreiztheiten eines eng gepragten
Landrats und dem ,Ultra-Katholizismus*
vormarzlicher Brudermeister noch vieles
zutage treten konnen. Das Material liegt
vor, wird aber nicht eigens thematisiert.

Es bleibt jedoch wohl auch deshalb un-
bearbeitet, weil die eingangs angespro-
chene Konjunktur der Wallfahrtsfor-
schung viel mit unseren eigenen Befind-
lichkeiten zu tun hat. Steht das in diesem
Buch so maledicierte Preufen gar als
Chiffre fiir die herrschaftstechnische und
kulturelle Rationalitdt der Moderne? Es
scheint ja, daB die in der Sozialgeschichte
noch vor kurzem als obskur, unaufge-
kldrt, roh und starr verfemte katholische
Frommigkeit (vgl. etwa noch H.-U. Weh-
ler, Deutsche Gesellschaftsgeschichte II,
469-477) mit der neuerdings vollzogenen
Hinwendung zur Geschichte der Religio-
sitdt als Kultur der ,kleinen Leute” kaum
noch verteidigt werden muR, ja gleichsam
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als ,vollere Lebensform erscheint. Auch
das kultur- und zivilisationskritische
SchluRwort Dohms’ (273) erweist diesen
Forschungsstrang neben den allwiérts
sichtbaren lebensweltlichen Nachvoll-
ziigen des Autors als nicht unbeeinfluft
von postmodernen Empfindungen. Aber,
gleichsam als Weiterdenken dieses gehalt-
vollen, sauber recherchierten, detailfreu-
digen Buches: Bewdltigen wir die (richtig
gesehenen) Risiken und Engfiihrungen
der modernen Gesellschafts- und Kultur-
formationen durch historisierende Adap-
tionen vormoderner Sinnwelten, ohne
den endgiiltig gewandelten Lebensfor-
men Rechnung zu tragen?
Miinster i. W. Andreas Holzem

11 Concilio Vaticano I: Diario di Vincenzo Tizza-
ni (1869-1870), herausgegeben von La-
jos Pdsztor, 2 Bde. (= Papste und Papst-
tum 25/1-2), Stuttgart (Anton Hierse-
mann) 1991-1992, 45, 643 S., geb.,
ISBN 3-7772-9114-5, 3-7772-9127-7.

Lajos Pasztor hat sich seit vielen Jahren
mit der Geschichte des Ersten Vaticanums
und seinen Tagebiichern beschaftigt (AH
Pont. 7 [1969]) und scheint daher beson-
ders befahigt zu sein, die fiir die Publika-
tion bestimmten Aufzeichnungen des Ku-
rienbischofs Vincenzo Tizzani herauszu-
geben. Tizzani war nach 30 Jahren Kurial-
tatigkeit (Konsultor der Indexkongregati-
on) ohne Zweifel ein guter Kenner des ro-
mischen Ambiente und besaR als langjah-
riger Professor fiir Kirchengeschichte an
der romischen Universitat auch die fachli-
che Kompetenz, das Konzilsgeschehen als
ein historiographisch ernstzunehmendes
Zeugnis eines Zeitgenossen und Teilneh-
mers aufzuzeichnen — kannte er zudem
noch eine Vielzahl von Konzilsvitern aus
seiner Kurienarbeit und aus seiner Tatig-
keit als Universitatsprofessor.

Die Tagebiicher und das iibrige Konzils-
material - insgesamt 14 Binde —wander-
ten nach Tizzanis Tod in das Archivio Se-
greto Vaticano, wo sie lange im Verborge-
nen ruhten. Pasztor beschreibt den Fondo
(S. XIX-XXVIII) und anschliefend seine
Editionskriterien (S. XXXII-XXXIV), die
fiir einen Bestand des 19. Jahrhunderts
durchaus als ausreichend zu bezeichnen
sind. Die Textgestaltung ist tibersichtlich,
nach Kongregationen geordnet und mit
hilfreichen Marginalien versehen, die je-
doch ab Seite 73 nicht mehr erscheinen.
Die Edition erfaf3t lediglich die eigentli-
chen Tagebiicher; das tibrige Konzilsma-
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terial Tizzanis wird ausgiebig im Apparat
beriicksichtigt. Man erhalt sogar den Ein-
druck, als das es zu stark in di¢ Kommen-
tierung einflieRt, ohne der reichlich vor-
handenen wissenschaftlichen Literatur
angemessenen Raum zuzugestehen. Von
Nutzen wire sicherlich auch eine kurze
Einfithrung in die Konzilsproblematik
und ihre Historiographie. Die Textedition
beginnt abrupt am 2. Dezember 1869 und
endet ebenso unvermittelt am 18. Juli
1870 mit der Verabschiedung des Unfehl-
barkeitsdogmas. Seit Januar 1870 wird
fast ausschlieRlich von den Generalkon-
gregationen berichtet, indem die Anspra-
chen der Viter knapp zusammengefalst
werden.

Zwei EBinschrankungen sind jedoch
beim Lesen des Diarios stets in Rechnung
zu stellen, die fiir die Adaption der zeitge-
nossischen Quelle von Bedeutung sind.
Zum einen beabsichigte Tizzani, eine Ge-
schichte des Ersten Vatikanischen Konzils
zu schreiben, wurde aber in seinem Vor-
haben von Pius IX. dezidiert gebremst und
gehindert. Der Papst beauftragte dagegen
den Florentiner Kanoniker Eugenio Cec-
coni mit einem solchen Werk, der aber
ebensowenig wie Tizzani die Beschrei-
bung der Konzilszeit aus der Sicht des Zeit-
genossen publizieren konnte, da er 1874
zum Erzbischof von Florenz ernannt wur-
de. Die vier von Cecconi bis 1879 heraus-
gebrachten Béande beziehen sich auf die
Jahre vor dem Konzil. Dennoch arbeitete
Tizzani an einer Geschichte des Vatica-
nums; sein Diario ist somit als Quellen-
sammlung des an fast jeder Generalkon-
gregation Teilnehmenden zu verstehen.
AuBer seinen eigenen Beobachtungen
standen Tizzani tatsichlich neben einer
Fiille von personlichen Kontakten, die
insbesondere zwischen den Konazilssit-
zungen in Form von visite di calore etc. ge-
pilegt wurden, nur das diirftige Material
fiir die Konzilsvater zur Verfiigung, iiber
dessen quantitativen und qualitativen
Mangel der Kurienbischof selbst Klage
fiihrte.

Das zweite grofRe ,Handikap” fiir seine
Berichterstattung war unzweifelhaft sei-
ne Blindheit (S. 56: ,completa cecita®), die
ihn schon nach einer Krankheit im No-
vember 1854 zwang, auch die Professo-
rentatigkeit in Rom niederzulegen, nach-
dem er von 1843 bis 1848 Bischof von Ter-
ni war. Wie schwer seine Augenkrankheit
war, ist nicht mehr festzustellen; sicher ist
nur, daf er immer noch in der Lage gewe-
sen sein mufte — unter welchen Schwie-
rigkeiten auch immer —, zu lesen und zu
schreiben.
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Gegeniiber Krankheit und pépstlicher
Ungnade bemiiht sich Pasztor bestdndig,
den Quellenwert des Diarios herauszu-
streichen, indem er auf Tizzanis Bekann-
ten und Freundeskreis hinweist und auf
das wohl redliche Bemiihen des Autors:
la verita storica sopratutto” (S. XI). Tizza-
ni selbst wendet sich in seinen Zeilen ver-
schiedentlich personlich an den Histori-
ker, der iiber bestimmte Sachverhalte in-
formiert sein soll (S. 445). Es ldRt sich aber
fragen, ob diese Absicht allein ausrei-
" chend sein kann. Wenn eine gewisse Ob-
jektivitdt sicherlich dadurch erreicht ist,
daR Tizzani keiner der beiden vorherr-
schenden Richtungen offen beitrat und
sich statt dessen als kurialer Romer auf
eine dritte Position zuriickziehen wollte,
so ist doch nach der Lektiire des Diarios
nicht zu leugnen, daf Tizzani klar die Po-
sition der Anti-Infallibilisten bezog (bes.
S. 444 ff.). Seine antikuriale Linie begriin-
det er mit seinem Eigensinn, den er selbst
treffend beschreibt: ,pensai sempre colla
mia testa” (S. 57). Bezeichnend ist auch,
daR er als Einziger in der Generalkongre-
gation vom 24. Mai 1870 sitzen blieb, als
der Vizesekretir des Konzils alle zum Er-
heben aufrief (S. 377). Dagegen betont
Pasztor immer wieder Tizzanis Unpartei-
lichkeit und Neutralitit, ja sogar seinen
Vermittlerwillen (S. XXXVI, XLI f.).

Der Kurienbischof besuchte fastalle Sit-
zungen und machte sich dann vor Ort ca.
drei bis fiinf Stunden Notizen. Aber selbst
dieser Vorgang war betrachtlichen Ein-
schrankungen unterworfen, da sich zu
Tizzanis Blindheit auch noch die vom Au-
tor selbst immer wieder kritisierte Akustik
in den Sitzungsraumen gesellte, weshalb
die Kongregationen hédufig den Tagungs-
ort wechselten. Trotz dieser Hindernisse
griff der Bischof auch selbst in die Konzils-
debatten ein, beispielsweise indem er An-
derungsvorschlage zu ,De fide” vorbrach-
te (Rede S. 57-59).

Geistiger Ansatzpunkt fiir Tizzanis
Konzilsarbeit war ohne Zweifel das Tri-
dentinum, das fiir ihn den Ausgangs- und
Angelpunkt der Entwicklung auf das Vati-
canum I hin darstellte. Hier kannte sich
der Kirchenhistoriker (S. 58, 64, 67, 506)
aus und zog Trienter Beschliisse immer
wieder zum Vergleich mit den Konzilsvor-
lagen des Vaticanums heran (S. 5, 58, 79,
99,115, 154, 169-180, 191, 193 etc.)

Die Eindriicke von Aufbruch, Weltkir-
che, Internationalitit und Gleichwertig-
keit der Konzilsvater, die Tizzani fir die
ersten Tage knapp andeutete, waren rasch
verflogen, als es in den ersten Sitzungen
um die Geschaftsordnung und den Ge-
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heimhaltungseid ging: Das Konzil ,co-
mincid con un atto inconciliare” (S. 5).
Trotz Tizzanis bestechend niichterner Art,
Personen und Abldufe zu beschreiben,
tritt bereits in den Aufzeichnungen vom
ersten Konzilstag ein Schema zutage, das
sich in Intensitat und Haufigkeit wie ein
roter Faden durch das Diario zieht: Der Le-
ser erhilt den Eindruck, es sei bereits alles
gelaufen; zwei kampfbereite Parteien
standen sich unvermittelt gegeniiber, be-
reit, den Streit um die Infallibilitét aufzu-
nehmen, um die es so ausschlieBlich zu
gehen schien, dal® die anderen Themen
fast nur noch dekoratives Fiillmaterial
darstellen. Dabei stand das Ergebnis langst
fest, denn die Jesuiten hatten alles sicher
in der Hand — will man Tizzani Glauben
schenken. Seine Einstellung zu der Ge-
sellschaft Jesu schien tiberhaupt das inter-
esseleitende Element seiner Aufzeich-
nungen zu sein. Alle Infallibilisten — Tiz-
zani kannte kaum Ausnahmen —seien Je-
suitenfreunde gewesen oder sprachen zu-
mindest das nach, was ihnen von der com-
pagnia di Gesu eingefliistert worden sei
(bes. S. 6-20, 53, 88 etc.). Sie nahm fiir
Tizzani solch traumatische Ziige an (,.ge-
suita in tutta la estensione, per cui non si e
potuto parlar di nulla” [S. 15]), daR sie
schlieBlich — als Nestor der Infallibilitats-
idee — auch als Motor der gesamten Kon-
zilsmaschinerie fungierten: il partito ge-
suitico, che nulla risparmia per dominare
tutto e tutti* (8. 35). Die Jesuiten ver-
teilten die Amter, lenkten die Presse,
schwirzten an (S. 48) etc. Interessant da-
bei ist, daR Tizzani seine ,Jesuiteninfor-
mationen” von seinem eigens dafiir aus-
gesuchten Konzilstheologen, Pater Harin-
ger CSsR, bezog, der lediglich von der
compagnia sehr geschéatzt wurde (S. 46).
Demgegeniiber werden die Konzilsvé-
ter sehr knapp und vollkommen sachlich
beschrieben: Alter, Herkunft, Bildungs-
grad, Weihe und Einstellung zur Infallibi-
litat. Tizzani berichtet nebenher viele cha-
rakteristische Bonmots, gibt aber zu inter-
nen Vorgingen, zu dem fiir das Konzil
charakteristischen Konventikelgesche-
hen sowie zur mindestens ebenso wichti-
gen externen Situation (Presse, Diploma-
tie, politische Ereignisse) so gut wie keine
Auskunft. Man glaubt, hier deutlich sei-
nem kérperlichen Gebrechen nachspiiren
zu konnen und eine gewisse soziale Isolie-
rung zu vernehmen; auch finden zahlrei-
che ,GroRen” des Konzils nur recht mar-
ginale Beriicksichtigung (Darboy zwdolf
Mal, Dechamps sieben Mal, Hefele finf
Mal, StroRmayer sechs Mal). Was aber
noch mehr iiberrascht, ist, dal’ das, was in
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der Kurie vor sich ging, nur ganz selten,
und dann sind es Nebensachlichkeiten,
die Tizzani aus groBerer Entfernung mit-
bekam, Berticksichtigung findet (bei-
spielsweise 5. 66).

Dem Jesuitenmoment als Leitfaden des
Konzilsverlaufs schlof Tizzani die Kritik an
Papst Pius IX. an, dem er Absolutismus
(S. 24, 34, 494 {i.), Unterstiitzung von Ser-
vilitdt, mangelnde Aufrichtigkeit, Strenge
und Agententatigkeit gegentiber den Un-
fehlbarkeitsgegnern (S. 25) anlastete. Auf-
grund solch ,unkonziliaren“ Verhaltens
und der Unterbindung jeglichen episkopa-
len Eingreifensin das Konzil notierte Tizza-
nidann auch gleich von den ersten Sitzun-
gen an immer wieder die Unzufriedenheit
und Kritik vieler Konzilsvéter, die schlieR-
lich in der Abreise zahlreicher Teilnehmer
kulminierte, die sich bereits im Februar
1870 ankiindigte (S. 172).

Ein weiteres, nicht direkt auffallendes
Moment ist Tizzanis Interesse fiir die Ost-
kirchen, denen er stets groRe Sympathien
entgegenbrachte. Auch sie wurden zum
Ansatzpunkt seiner Kritik an der intransi-
genten Haltung und dem mangelnden
Verstandnis von Pius IX., wenn es bei-
spielsweise um die Nominationsrechte
des armenischen Patriarchen ging (S. 34,
vgl. auch 142 if.).

Eine kurze Bibliograhie (5. 604-610)
und ein ausfiihrliches Personenverzeich-
nis, in das auch Institutionen aufgenom-
men wurden (S. 611-643), schlieBen die
Edition ab.

Rom Stefan Samerski

Otto Weil3: Der Modernismus in Deutschland.
Ein Beitrag zur Theologiegeschichte.
Mit einem Geleitwort von Heinrich Fries,
Regensburg (Verlag Friedrich Pustet)
1995, 22,632 §., geb., ISBN 3-7917-
1478-3.

Der philosophische und theologische
~Modernismus”, seit seiner pauschalen
Verurteilung durch die (sinnigerweise,
aber ganz entsprechend papstlicher Tradi-
tion des 19. Jahrhunderts) am Fest Marid
Geburt (8. September) 1907 - heute, da
ich diese Rezension zu Papier bringe, vor
genau neunzig Jahren — publizierte Enzy-
klika ,Pascendi dominici gregis” Pius’ X. in
Theologie und Kirchengeschichtsschrei-
bung jahrzehntelang totgeschwiegen, ist
im Grunde erst seit der ,Offnung des
Zweiten Vatikanums Objekt theologischer
Forschung und Auseinandersetzung. Wer
sich als katholischer Theologe vorher dem
Thema ,Modernismus” zu ndhern wagte,
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machte sich suspekt. Im reguldren theolo-
gischen Lehrbetrieb kam die Phase des
»Modernismus” {iberhaupt nicht wvor.
»~Modernismus” war ,terra incognita®. Die
ersten Quelleneditionen zum Thema
+Modernismus” (vor allem die von Emile
Poulat besorgten grundlegenden Editio-
nen) und quellenkritischen Untersu-
chungen iiber einzelne ,Modernisten”
oder als ,Modernisten“ Verdachtigte be-
gannen um und nach 1960 zu erscheinen.
Und 1979 legte Thomas Michael Loome in
englischer Sprache sein verdienstvolles
Werk ,Liberal Catholicism, Reform Ca-
tholicism, Modernism. A Contribution to
a New Orientation in Modernist Rese-
arch” vor, in dem er auf breiter Quellenba-
sis zum Teil vollig neue Kriterien fiir das
Verstdandnis des ,Modernismus* als einer
»Aufbruchserscheinung” innerhalb der
katholischen Theologie an der Wende
vom 19. zum 20. Jahrhundert wie fiir das
Selbstverstandnis der lehramtlich plotz-
lich als ,Modernisten” gezeichneten
Theologen herausgearbeitet hat (siche
dazu ausfiihrlich meinen Beitrag in dieser
Zeitschrift 93, 1982, 312-344). Loomes in
gewisser Weise bahnbrechendes Werk
bietet allerdings keine Geschichte des Mo-
dernismus. Loome geht es lediglich dar-
um, die Vorbedingungen fiir eine solche Ge-
schichte zu untersuchen, indem er Inhalt
und Wert bzw. Unwert der verschiedenen
»-ismen”, mit denen die antimodernisti-
sche Polemik jeden Versuch eines von der
Neuscholastik abweichenden Denkansat-
zes in Philosophie und Theologie etiket-
tierte, an der Wirklichkeit der ,moderni-
stischen Kontroverse”, und das heifst
nicht zuletzt am theologischen Selbst-
verstandnis der als ,Modernisten” Verur-
teilten und Verdéchtigten sowie der spon-
tan zu einer ,modernistischen” Position
Sich-Bekennenden mifst. Er kommt zu
dem Ergebnis, daf® das von der Enzyk-
lika ,Pascendi” als ,Modernismus” verur-
teilte philosophisch-theologische ,Denk-
system” eine ,romische Fiktion” war, dar-
auf angelegt, die tatsdchlich beabsichtigte
Unterdriickung eines anderen, realen
~Modernismus” zu rechtfertigen. Diesen
identifizierte ,Rom” mit einer bestimm-
ten, jedoch vielgestaltigen und deshalb
nicht prézise definierbaren intellektuellen
Tradition innerhalb der katholischen Kir-
che und Theologie, die ins 17. Jahrhun-
dert, bis zu den Anfingen historischer Kri-
tik in der katholischen Theologie, zuriick-
reichte, im 19. Jahrhundert — nach zwi-
schenzeitlicher Zuriickdringung — in phi-
losophischer und historischer Spielart
als ,wissenschaftlich-liberaler Katholizis-
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mus” in Erscheinung getreten und alsbald
mit der lehramtlich geforderten und im
Ersten Vatikanum kulminierenden ahi-
storischen Neuscholastik — als Auspra-
gung einer ,konservativ® orientierten,
,uniformen” Geistesrichtung — in scharfe
Konfrontation geraten war. Diese nun-
mehr als ,Modernismus” gebrandmarkte
Tradition oder Geistesrichtung wurde von
hochst unterschiedlichen Kopfen repra-
sentiert, denen aber eines gemeinsam
war: namlich das Bestreben, den iiberlie-
ferten Glauben in stindiger Auseinander-
setzung mit der fortschreitenden philoso-
phischen und wissenschaftlichen Er-
kenntnis sowie mit Hilfe der von der mo-
dernen Wissenschaft angebotenen Me-
thoden zu interpretieren, um ihn so einer
gewandelten Welt verstandlich machen
und nahebringen zu konnen.

Demgegeniiber bietet Otto Weils mit
seinem hier anzuzeigenden Werk erst-
mals eine groBangelegte kritische Ge-
schichte des katholischen Modernismus
in Deutschland — in jenem Land also, das
zwar nicht wie Frankreich, England, Ita-
lien zu den offenen ,Kampffeldern” des
,Modernismus* zdhlte, aber nach dem Ur-
teil des englischen Modernisten George
Tyrrell ,als das Vaterland der Geschichte”
fiir einen Jahrzehnte frither bereits in
Gang gekommenen ProzeR, dessen an der
Schwelle zum 20. Jahrhundert erreichtes
Stadium Pius X. verurteilend ,Modernis-
mus“ nannte, ,in so weitem MaBe ... ver-
antwortlich” war. Natiirlich stiitzt sich der
Verfasser auf die inzwischen erschiene-
nen wissenschaftlichen Untersuchungen
zum Thema ,Modernismus”; vor allem
aber schopit seine Darstellung aus einer
Fiille gedruckter und ungedruckter Quel-
len, die er groRenteils auf mithsamer Spu-
rensuche in Archiven und Privatnachlds-
sen entdeckt hat und somit erstmals fiir
die Forschung erschlief3t.

Der Verfasser bezeichnet denn auch
.Spurensuche” als ,Aufgabe des Histori-
kers* und sein Buch ,in erster Linie“ als
,ein Buch der Geschichte”, das (ganz nach
Leopold von Rankes Devise) aufzeigen
will, ,wie es gewesen und geworden ist”.
Doch zugleich hebt er hervor, ,daf alle
Geschichte in die Gegenwart miindet und
deshalb einen Anruf an uns Heutige dar-
stellt” und er mit seinem Werk auch ,die-
sen Anruf intendiert” (S. 7). Er bekennt
sich dariiber hinaus als katholischen Theo-
logen, der ,innerhalb der katholischen
Theologie ... eine ,modernistische’ Sicht-
weise” vertritt, auf Grund deren er ,mit
Tyrrell und den meisten Modernisten”
aber vor allem auch die Uberzeugung teilt,
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,daB trotz Hierarchie und Amtsmif3-
brauch die rémische Kirche vor allen Kir-
chen diejenige darstellt, der am meisten
die Eigenschaft der Katholizitit zugespro-
chen werden kann“, in der ,ein weiter
Raum* sei, so daf sie ,weder die aufkla-
rende Vernunft noch die mystische Ver-
senkung in Gott, weder die Freiheit noch
die Normen zu verurteilen” notig habe.
,Beide Momente sind Grundpfeiler, auf
die sie nicht verzichten kann. Beide Mo-
mente pragten auch den Modernismus,
und zwar gerade den ,eigentlichen Mo-
dernismus’“, der ,eine durch und durch
katholische Bewegung” gewesen sei, ,das
heiRt allumfassend” und ,auch okume-
nisch gepragt” (S. 7 f.). Anders ausge-
driickt: ,Die Theologen des Modernismus
grenzten sich nicht sektiererisch ein auf
eine einzige theologische Richtung, sie
waren offen fiir das, was in Wissenschaft,
Philosophie, Theologie auRerhalb der ro-
mischen Mauern geschah. DaB sie dabei
der modernen protestantischen Exegese
begegneten, einer kritischen Geschichts-
und Religionswissenschaft, philosophi-
schen Welterkldrungen, die die Dynamik,
die Entwicklung, das Leben betonten, all
das bedeutete eine groRartige Herausfor-
derung und eine gewaltige Aufgabe fiir
eine echt katholische, allumfassende
Theologie” (S. 8). Dieser Herausforderung
haben sich die Theologen des Modernis-
mus, von je verschiedenem Ansatz her,
wissend um das Wagnis ihres Unterneh-
mens, mutig gestellt. Ja, der Verfasser be-
hauptet, es hatte damals in der Glaubens-
begriindung etwas mit der Hochscholastik
oder mit dem Gegenentwurf des Thomas
von Aquin Vergleichbares geschehen
konnen. ,Statt dessen wurde der Geist
ausgeloscht” (ebd.).

Weil der Verfasser im ,Modernismus*
eine ,bestimmmte Ausprdgunyg des alternati-
ven ,modernen’ Katholizismus der Neuzeit”
sieht, eine Spielart des Katholischen, in
der sich der Ruf nach der Begegnung mit
der modernen Kultur und Wissenschaft
mit religiéser Verinnerlichung verbindet,
verwendet er den urspriinglich polemi-
schen Begriff (entsprechend der Praxis in
der heutigen italienischen, franzosischen
und englischen Literatur) im positiven
Sinn, zumal auch — wie er argumentiert —
die Betroffenen ihn ,als Selbstbezeich-
nung iibernommen ... und mit ihm ganz
bestimmte fiir sie wichtige Inhalte” ver-
bunden hitten (8. 10). Der so verstandene
,Modernismus” ging nach ihm auch tiefer
als ein um Strukturreform bemiihter Re-
formkatholizismus: ,er wollte Vertiefung
der Religion und wissenschaftliche Glaubens-
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begriindung”. Im dialektischen Span-
nungsverhaltnis dieser beiden Pole be-
wegte sich das Denken der Modernisten.
Diese Spannung, schon bei manchen
theologischen Denkern vor dem ,eigentli-
chen Modernismus” spilirbar, pragte zu-
meist auch ihre Personlichkeit, nicht sel-
ten wurde sie ihnen zum Schicksal (S. 11).
‘Was Deutschland betrifft, so hofft der Ver-
fasser, die hier immer noch vorhandene
»Berlihrungsangst vor dem Wort ,Moder-
nismus’” durch sein Werk aufbrechen zu
konnen (S. 12).

Im ersten Teil seines Werkes (,Die Vor-
ausetzungen®, S. 13-107) zeichnet der
Verfasser in weitem historischem Ausgriff
sehr differenziert die bis heute nicht gelo-
ste Problematik Kirche angesichts der Her-
ausforderung der Moderne. Er geht der Ent-
wicklung des modernen, rational be-
stimmten Denkens vom Nominalismus
des Spatmittelalters iiber Renaissance,
Humanismus, Reformation und Aufkla-
rung bis zum vollen Durchbruch moder-
ner Wissenschaftlichkeit und zum An-
bruch des industriellen Zeitalters im
19. Jahrhundert nach und stellt dieser
»~die offizielle katholische Antwort” ge-
geniiber, die letztlich in der kompromiR-
losen Bekrdftigung der objektiven Norm,
der Autoritdt und der Tradition bestand
(S. 46) und schlieRlich im 19. Jahrhun-
dert in der Kampfansage der Enzykliken
,Mirari vos” (1832) und ,Quanta cura”
mit dem beigegebenen Syllabus (1864)
gipfelte: in einer ,Abrechnung mit dem
,Liberalismus’, der ,modernen Kultur’
und den ,modernen Ideen’” (S. 51). Das
heift allerdings nicht, daf ,der sogenann-
te kirchentreue Katholizismus” — wie der
Verfasser formuliert (S. 53) — tiberall der
offiziellen Linie folgte. Es gab hier durch-
aus Nuancierungen (zum Teil soziologisch
bedingt), und etwa die theologische Land-
schaft Deutschlands im 19. Jahrhundert
kannte immer auch einen gemafigten Ul-
tramontanismus mit profilierten Vertre-
tern. Aber es gab zugleich ,die reformka-
tholische Alternative” (S. 58) vom Janse-
nismus und (jansenistisch beeinfluften)
Josephinismus tiber die katholische Auf-
klarung, den liberalen Katholizismus und
Reformkatholizismus bis hin zum Moder-
nismus: ,im Grunde nur verschiedene
Ausdrucksformen der Anndherung an die
Moderne”. Die Vertreter dieser Reformbe-
wegungen wollten in der Kirche bleiben;
sie waren nur offen fiir das Neue, ohne je-
doch das bewéhrte Alte aufzugeben, ,um
so wirklich  jkatholisch’, das heil3t allum-
fassend zu sein” (S. 58). Das Erste Vatikan-
um (1869/70) hat endlich alle diese Refor-
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misten, soweit sie nicht zuvor schon aus
der Kirche hinausgedrdangt worden wa-
ren, ins Unrecht gesetzt. Gleichwohl ver-
mochte dieser ,Vatikanismus” den Geist
auf Dauer nicht einzuschniiren. Gegen
Ende des 19. Jahrhunderts kam es in ver-
schiedenen Teilen der Kirche — wie der
Verfasser eindrucksvoll schildert - zu ei-
nem bemerkenswerten religios-geistigen
Neuaufbruch, der binnen kurzem die
,modernistische Kontroverse“ ausloste.
In Deutschland hat man sich nach dem Er-
scheinen der Enzyklika ,Pascendi” sofort
zur Wehr gesetzt und heftig bestritten,
daR es hier einen ,Modernismus*, wie ihn
die Enzyklika als ,Denksystem* beschrei-
be, iiberhaupt gebe. Dies entsprach gewil3
der Wahrheit, war aber im Hinblick auf die
wirklichen Zielsetzungen ,Roms” zu-
gleich eine Schutzbehauptung, die in der
Folge zwar nicht einzelne Theologenzen-
surierungen, jedoch immerhin den offe-
nen Kampf verhinderte (im Gegensatz zu
Frankreich oder England). Denn ,Moder-
nisten” im Sinne der Begriffsinterpreta-
tion des Verfassers gab es in Deutschland
sehr viele. Ihnen ist der zweite Teil der Ar-
beit (,Der Modernismus in Deutschland”,
S.110-473) gewidmet.

In diesem grofen zweiten Teil, dem
Hauptteil des Werkes, stellt der Verfasser
in einzelnen biographischen Portrats
deutsche Modernisten vor: theologische
und philosophische Denker, deren wis-
senschaftliches Bemiihen und nicht sel-
ten mit schweren seelischen Noten ver-
bundenes religios-geistiges Ringen in dia-
logischer Auseinandersetzung mit der
modernen Welt und ihren Errungen-
schaften erst auf dem Hintergrund des im
ersten Teil aufgezeigten geistesgeschicht-
lichen Problemhorizonts verstandlich
wird. Der Verfasser unterscheidet, was
Deutschland anlangt, zwei Phasen des
Modernismus: eine erste, vorbereitende
und eher moderate, die nach seinem Ur-
teil etwa mit der Wirksamkeit des Freibur-
ger Kirchenhistorikers Franz Xaver Kraus
(1840-1901), jedenfalls ,schon weit vor
1897“ anzusetzen ist (S. 118), und eine
zweite, radikalere, die mit der Miinchener
JIsarlustversammlung” 1902 beginnt und
in den Jahren 1907-1912 ihren Hohe-
punkt erreicht. Da alle diese Modernisten
(im Unterschied zu ihren theologisch
Juniform” gepragten Gegnern) — auch
jene, die miteinander in Korrespondenz
standen und weitverzweigte Verbindun-
gen pflegten - je unverwechselbare geisti-
ge Individualitdten waren, wahlt der Ver-
fasser fiir die Darstellung der Geschichte
ihres Denkens mit der biographischen
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Form den ihnen angemessensten Weg. Im
Grunde waren sie — Reprdsentanten eines
elitiren Katholizismus - fast alle ,Einzel-
kampfer”, weshalb man wohl auch nur
sehr bedingt von einer ,modernistischen
Bewegung” sprechen kann, im Gegensatz
zu ihren ,neuscholastischen” Kontrahen-
ten, die eine geschlossene Phalanx der Ab-
wehr bildeten. In 16 Kapiteln werden mit
groRem Einfiihlungsvermogen rund 25
Personlichkeiten gezeichnet — rund 25
einzelne Schicksale —, darunter ,die Weg-
bereiter” Franz Xaver Kraus und Herman
Schell, der Hoffnungstrager vieler junger,
geistig aufgeschlossener Theologen und
umjubelte Hauptredner der Miinchener
Jsarlustversammlung”, der gelehrte und
unerschrockene Benediktiner und Augu-
stinus-Kenner P. Odilo Rottmanner und der
Kirchenhistoriker Albert Ehrhard, der mit
seiner (sofort indizierten) Reformschrift
,Der Katholizimus und das 20. Jahrhun-
dert” (in der er sich u.a. dagegen verwahr-
te, Thomas von Aquin, einen ,Leucht-
turm?, als ,Grenzstein“ zu miRbrauchen)
massivste ultramonane Kritik auf sich zog;
sodann die Reformisten im Bannkreis der
modernistischen Zeitschrift ,Das Zwan-
zigste Jahrhundert” (Joseph Sauer und
Pfarrer Otto Rudolphi, der Priester und Na-
turwissenschaftler Johannes Bumiiller und
Franz Klasen, Otto Sickenberger und Johann
Buck, der katholische Kantianer Karl Ge-
bert und der Exeget Thadddus Hyazinth En-
gert, der Dogmenhistoriker Joseph Schnitzer
und Huge Koch, Philipp Funk und Herman
Hefele, der sich aber spater vom Modernis-
mus distanzierte, sowie die Briider Franz
Sales und Konstantin Wieland), der Kir-
chenhistoriker Sebastian Merkle, der u.a.
eine neue katholische Sicht des Aufklé-
rungszeitalters einleitete und im iibrigen
ein scharfer Kritiker der Enzyklika ,Pa-
scendi und ihrer ,Polizeivorschriften”
war, schlieBlich Car! Muth, der Begriinder
der renommierten katholischen Kultur-
zeitschrift ,Hochland” 1903), die als ,In-
begriff* eines ,Modernismus litterarius”
nur mit aulBerster Miihe vor der (wie wir
heute wissen) bereits dekretierten Indi-
zierung (1911) bewahrt werden konnte,
jedoch ,kirchenamtlich” bis in den Zwei-
ten Weltkrieg herein suspekt blieb (siehe
hierzu meinen Beitrag ,Modernismus lit-
terarius®, in: Beitrdge zur altbayerischen
Kirchengeschichte 37, 1988, 97-175).
Der dritte und letzte Teil des Werkes gilt
den ,Erben des deutschen Modernismus”
(8. 475-601). Der Verfasser sieht diese Er-
ben zunichst in drei Schiilern des Miin-
chener Dogmenbhistorikers und Savona-
rola-Forschers Joseph Schnitzer (der sich
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nach seiner Suspendierung der Kirche
entfremdete): im jungen Joseph Bernhart,
spiter einem der herausragenden und
gleichwohl von seiner Kirche ,geschnitte-
nen” Reprdsentanten katholischen Gei-
steslebens in Deutschland, in dessen Stu-
dienfreund Leonhard Fendt, der in die
evangelische Kirche tibertrat, und im Ti-
binger Dogmatiker Karl Adam. Der Geist
des Modernismus wirkte aber auch weiter
im Marburger Religionswissenschaftler
Friedrich Heiler, dex, urspriinglich katho-
lisch, auf der Suche nach der Einen Kirche
ganz bewuft iiber den Konfessionen ste-
hen wollte und zum frithesten und bedeu-
tendsten Wegbereiter der Okumene in
unserem Jahrhundert wurde, im Bres-
lauer Kirchenhistoriker Joseph Wittig, der
sich vor allem als durchaus theologisch
fundierter religioser Volksschriftsteller
(schlesischer Einfarbung) — gleichsam als
Exponent einer ,narrativen Theologie” -
einen Namen machte, durch seine im
wahrsten Sinne des Wortes befreiende
Osterbetrachtung ,Die Erlosten” im
.Hochland” (1923) aber zwischen die
~Réader” der kirchlichen Zensur geriet und
von seinem Bischof (dem Breslauer Fiirst-
bischof Kardinal Adolf Bertram) ausge-
stoRen wurde, fernerin Ernst Michael, Alois
Wurm und Peter Lippert, endlich im bislang
kaum bekannten niederrheinischen Re-
formkreis um Johannes Hessen, Oskar
Schroeder, Wilhelm Wilbrand und Josef
Thomé.

Die Untersuchung, die mit einem ganz
personlichen Pladoyer des Verfassers — mit
einer nachdenklichen ,modernistischen
Homilie“ — endet (S. 594-601), verfolgt
die Entwicklung des theologischen Den-
kens aller dieser Personlichkeiten in offe-
ner Auseinandersetzung mit den geistigen
Bewegungen ihrer Zeit, und natiirlich
verfolgt sie auch ihre Lebensgénge. Dabei
ist bemerkenswert, daf es sich mehrheit-
lich um historisch ausgerichtete Denker
handelt. Die kirchlichen Pressionen, de-
nen sie ausgesetzt waren, und die lehr-
amtlich-inquisitorischen ~ MaRregelun-
gen, die tiber sie verhangt wurden, sind
nicht Thema der Untersuchung; von ih-
nen ist nur am Rande die Rede. Und doch
sind ihre personlichen Schicksale —wie die
Darstellung durchgehend erweist — zu-
tiefst von ihnen gezeichnet. Nur bei eini-
gen verquickte sich die Gewissensirage
des Antimodernisteneids mit jener des Zo-
libats; wenige andere vermochten ihre
personliche wissenschaftliche Erkenntnis
an einem bestimmten Punkt mit dem
iiberlieferten christlichen Glauben (wie
sie ihn verstanden) nicht mehr zu verbin-



426

den und gingen in Konsequenz dessen
den Weg aus der Kirche (aber wer vermag
hier die wahren Griinde zu ermessen oder
sich gar zum Richter aufzuwerfen?). Die
allermeisten von ihnen jedoch fiihlten
sich in tiefer Uberzeugung ihrer Kirche
und deren Dienst verpflichtet. Sie wollten
ihren Beitrag leisten fiir ein ,aggiorna-
mento” der katholischen Kirche und
Theologie, wie es schlieflich zum Pro-
gramm des Zweiten Vatikanums gewor-
den ist, in vieler Hinsicht dank ihrem un-
beirrbaren Einsatz, ihrer wissenschaftli-
chen Vorarbeit, die somit durch dieses
Konzil zu gutem Teil ihre Rechtfertigung
fand, leider offiziell unausgesprochen und
fiir die Modernisten der ersten Stunde zu
spat. Auch der heute der wissenschaftlich-
theologischen Diskussion und ékumeni-
schen Verstandigung (immer noch) geoff-
nete Freiheitsraum, der ihnen vorenthal-
ten blieb, ist letztlich ihr Verdienst. Zu ih-
rer Zeit galten sie den Hierarchen und de-
ren Hoftheologen (von ganz seltenen
Ausnahmen abgesehen) nur als unbeque-
me ,Querdenker”, deren diese sich durch
Isolierung oder Ausgrenzung entledigten
- ,the old old story”, wie Henry Ignatius
Dudley Ryder, John Henry Newmans
Nachfolger im Oratorium zu Birmingham,
1902 George Tyrrell in Vorausahnung von
dessen Schicksal gesagt hatte: er werde
»~gegen Rom soviel Chance” haben ,wie
ein Schmetterling zwischen dem oberen
und dem unteren Miihlstein“. Nur soweit
diese Modernisten Professoren staatlicher
Universitdten waren, genossen sie einen
gewissen dufleren Schutz und durch ihre
Lehrtdtigkeit ein beschranktes Mall an
Einfluf3.

Man mag die eine oder andere These
des Verfassers in Frage stellen, ohne daf
dadurch Verdienst und Bedeutung seines
Werkes im mindesten geschmalert wer-
den. So mag man sich beispielsweise fra-
gen, ob er nicht doch den Kreis der deut-
schen ,Modernisten” etwas zu weit gezo-
gen hat, und man kann gewiR mit Grund
bezweifeln, ob alle in diesem Werk portra-
tierten Personlichkeiten (auch wenn sie
den von ihnen geforderten Antimoderni-
steneid verweigerten) sich als Moderni-
sten verstanden, geschweige denn be-
zeichnet haben. Dall sie ausnahmslos
,modernistisch infiziert” waren —namlich
im Sinne der theologischen Prinzipien der
Enzyklika ,Pascendi” —, steht allerdings
aufler Frage. Worin aber besteht nun des
Niheren dieser von Pius X. verdammte,
weil nach papstlicher Uberzeugung un-
weigerlich vom ,Weg der Wahrheit” ab-
weichende, in den ,Irrtum® fithrende und
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andere in den , Irrtum* mitreiffende ,Mo-
dernismus“, dessen hervorstechendes
Charakteristikum ,Neuerungssucht” sei,
wurzelnd in ,curiositas”, ,superbia” und
Jignorantia“? Worin sah der Papst, sahen
die von ihm zur Abfassung der Enzyklika
autorisierten (und uns inzwischen be-
kannten) ,ghostwriter” die aulerordent-
liche Gefdhrlichkeit“ und ,Verderblich-
keit” der von ihnen als ,Modernismus”
apostrophierten theologischen Richtung?
Man wird bei einer kritischen Lektiire die-
ser Enzyklika George Tyrrell beipflichten
miissen, der unmittelbar nach ihrer Publi-
kation treffend feststellte, dal® es ihr bei
dem Versuch, den ,Modernisten” als
Nicht-Katholiken zu zeichnen, haupt-
sachlich gelungen sei, ihn als Nicht-Scho-
lastiker — und zwar im Sinne der jesuiti-
schen oder jesuitisch inspirierten Neu-
scholastik —auszuweisen. Er nannte es das
grofie Verdienst dieses papstlichen Lehr-
schreibens, daR es mit ungewohnlichem
Mut, ohne jede Zweideutigkeit, ,to an
astonished world the full logical conse-
quences, practical as well as speculative, of
scholastic-theology in all their naked un-
congeniality” entdeckt habe. Katholische
Theologie ging eben, zumal seit dem Weg-
fall des bestimmenden Einflusses der Je-
suitenschule am Ende des 18. Jahrhun-
derts, keineswegs in uniformer Apologe-
tik auf (mogen auch ideologisch vorbela-
stete Autoren von solcher Ansicht nicht
abzubringen sein). Vielmehr entwickelte
sich gerade in den ersten Jahrzehnten des
19. Jahrhunderts — um Karl Werner zu zi-
tieren — ,besonders da, wo eine unmittel-
bare Beriithrung mit den Bewegungen auf
dem Gebiete der protestantischen Wissen-
schaft statt hatte, eine riistige und freudi-
ge Strebsamkeit unter den katholischen
Theologen Deutschlands”; es kam — und
zwar durchaus in Anknilipfung an eine
alte, legitime katholische Wissenschafts-
tradition — zu einem raschen ,Aufblithen
mehrerer Schulen ..., in welchen die
kirchliche Theologie als Universitdtsstu-
dium in einer erfreulichen Regsamkeit
und Vielseitigkeit des Schaffens und Stre-
bens binnen Kurzem zu einem hohen Flo-
re gedieh”. Freilich wurde dann, als es der
1814 wiederbelebten Gesellschaft Jesu
mit Gewalt gelang, ihre frithere Domi-
nanz in der Theologie (nach MaRgabe ih-
rer ,Ratio studiorum” von 1599) zuriick-
zuerobern, dieser Aufbruch jah gehemmt,
ohne daf man ihn génzlich zu unterdriik-
ken vermochte. Was indes das ,Pro-
gramm* dieser ,deutschen Theologie” be-
traf, so hat es wohl der Miinchener Kir-
chenhistoriker Ignazvon Déllinger in seiner
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groBen ,Rede iiber Vergangenheit und
Gegenwart der katholischen Theologie”
auf der Versammlung katholischer Ge-
lehrter 1863 in Miinchen am prazisesten —
und bis heute unverdndert giiltig — her-
ausgearbeitet. Und es kann kein Zweifel
sein, daR in dieser Rede bereits formuliert
war, was die spater als ,Modernisten” Ge-
branntmarkten oder Verdachtigten als
Leitideen einer zeitgemadlen Theologie
betrachteten und sich zu eigen machten,
um der ,Wahrheit” - auch der histori-
schen ,Wahrheit” — willen, der allein sie
sich verpflichtet wuBten (weshalb nicht
wenige von ihnen iiber Deutschlands
Grenzen hinaus in Déllinger ihren eigent-
lichen Ahnherrn oder Lehrmeister sa-
hen). Ein solches Verstandnis von Theolo-
gie aber schlof - beispielsweise — aus, da
zwischen Dogma und Geschichte ein Ge-
gensatz oder Widerspruch bestehen kon-
ne (bzw. diirfe) usw. Demgegeniiber war
die Enzyklika ,Pascendi”, die den ,Moder-
nisten” u.a. vorwarf, ihre auf ,ignorantia”
(d.h. auf Ablehnung der scholastischen
Methode) beruhende ,Neuerungssucht”
habe sie dazu verleitet, die Autoritdt und
Tradition der Viter sowie das kirchliche
Lehramt in Frage zu stellen und eine Er-
neuerung der Theologie auf der Grundla-
ge ,der modernen Philosophie”, der Dog-
mengeschichte, der historischen Kritik
und Textkritik anzustreben, ein von der
Angst, um nicht zu sagen: von Panik dik-
tierter ultramontaner ,Rundumschlag”
gegen jeden nicht strikt ,scholastisch” ori-
entierten theologischen Denkansatz. Und
diese Angst griindete nicht zuletzt in der
(den ,Romern” durchaus bewuf3ten) Pro-
blematik des Ersten Vatikanums und sei-
ner dogmatischen Beschliisse. Das Schlag-
wort ,Modernismus” als ultramontane
Kampfparole wurde von der Enzyklika
,Pascendi” lehramtlich ,legitimiert” und
bleibt deshalb negativ besetzt. Man kann
somit — eben unter diesem Blickwinkel —
gewil’ dariiber streiten, ob es angemessen
ist, dieses Bpitheton im Rahmen der ka-
tholischen Theologie in positivem oder
wertfreiem Sinn zu verwenden. Eines al-
lerdings ist unbestreitbar: Im ,Licht” der
Enzyklika ,Pascendi”, ihrer theologischen
Prinzipien und ihrer ,Polizeivorschriften”
mubB jeder heute wissenschaftlich ernst-
zunehmende Theologe als ,Modernist”
gelten, weil die von ihr expressis verbis ver-
worfenen Grundlagen fiir seine theologi-
sche Arbeit geradezu konstitutiv sind.
Dieses Lehrschreiben ist eines der ver-
hingnisvollsten und folgenschwersten
papstlichen Dokumente, die seit dem 19.
Jahrhundert erlassen worden sind.
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Mit seiner auch in der sprachlichen
Form meisterhaften Darstellung, die im
iibrigen den ,Modernismus” und seine
hier vorgestellten deutschen Vertreter
keineswegs ,kanonisiert”, sondern auch
deren Grenzen aufzeigt und um kritische
Distanz bemiiht ist, leistet der Verfasser ei-
nen gewichtigen und hochst aktuellen
Beitrag zur Theologiegeschichte des
20. Jahrhunderts. Fiir die Modernismus-
Forschung ist das ungemein materialrei-
che, dichte und selbstverstandlich mit ei-
nem ausfiihrlichen Personenregister ver-
sehene Werk eine wahre Fundgrube. Sei-
ne Lektiire eroffnet manche neue Per-
spektive, vermittelt vielfaltige Anregun-
gen und gibt Anstof zu fruchtbarer Dis-
kussion. Vor allem aber — und darauf
macht das Geleitwort von Heinrich Fries
mit Nachdruck aufmerksam — stimmt die
Lektiire sehr nachdenklich. Nicht zuletzt
auch deshalb ist diesem grof3en Werk eine
weite Verbreitung zu wiinschen.

Miinchen Manfred Weitlauff

Thomas Ruster: Die verlorene Niitzlichkeit der
Religion. Katholizismus und Moderne in
der Weimarer Republik, Paderborn u.a.
(Ferdinand Schéningh) 1994, 421 S.
kt., ISBN 3-506-77381-X.

Auch wenn die Diskussion um Selbst-
verstandnis und Funktionen der theologi-
schen Teildisziplin ,Fundamentaltheolo-
gie” noch lange nicht abgeschlossen sein
diirfte, so zeichnet sich doch ein vorldufi-
ger Konsens um Identitdt und Hauptauf-
gaben des Faches ab. Im Anschluf$ an 1
Petr 3,15 bildet die ,logosgemalfe und lo-
goshafte Verantwortung der christlichen
Existenz von ihrem Sinngrund her” (Max
Seckler) den Konvergenzpunkt funda-
mentaltheologischer  Erkenntnisbemii-
hung, der im wesentlichen zwei Haupt-
funktionen zukommen: eine fundamen-
tale und eine apologetische. Bei der er-
sten, eher nach innen gerichteten, geht es
um die Selbsterfassung bzw. elementare
Ermittlung des christlichen Glaubens; bei
der zweiten, eher nach aulRen gerichteten
steht die Selbstbehauptung bzw. die Ver-
mittlung des Glaubens gegeniiber Infrage-
stellungen im Vordergrund.

Genau bei dieser ,apologetischen”
Funktion der Fundamentaltheologie setzt
Thomas Ruster in seiner von der Bonner
Katholisch-Theologischen Fakultdt im
WS 1993/94 angenommenen Habilita-
tionsschrift an. Er ,spekuliert” dabei nicht
iiber die (theoretischen) Moglichkeiten
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der Vermittlung des christlichen Glau-
benslogos in die Verstehensrdume und
Vernunftwelten aullerhalb des Christen-
tums, sondern er sucht konkrete Schnitt-
stellen zwischen ,Glaubenswelt* und
~Welt“. Ruster betreibt keine ,spekulati-
ve” Fundamentaltheologie, sondern ,hi-
storische” Apologetik, d.h. er sucht ge-
schichtliche ,Grenziibergidnge” zwischen
~innen”und ,auflen” auf und fragt, ob die
Fundamentaltheologie und ihre Vertreter
ihre ,zeitgeschichtliche” apologetische
Aufgabe sachgerecht wahrgenommen ha-
ben oder nicht. Damit kommt indirekt
selbstredend auch die fundierende Aufga-
be des Faches in den Blick, denn in dem
Male, in dem Anfragen von ,aulen” die
Schnittstellen iiberwinden, kommt es zu-
nachst zu einer internen Selbstklirung,
bevor nach drauen argumentiert wer-
den kann. Aus kirchengeschichtlicher
Perspektive kann man dem Verfasser nur
zu seiner historisch arbeitenden Funda-
mentaltheologie gratulieren; ihm ist ein
groler Wurf gelungen, wenn auch man-
ches in seinen historischen Passagen et-
was zu ,systematisierend” in grof3e Linien
cingeordnet wird, was dem Kirchenhisto-
riker zum Teil schwer nachzuvollziechen
sein diirfte. Aber es wire wahrlich beck-
messerisch, wegen der einen oder ande-
ren abweichenden Beurteilung ,des Ka-
tholizismus” der Weimarer Zeit die Be-
deutung und GriBe dieses Ansatzes
schmaélern zu wollen.

In Anlehnung an Ergebnisse der neue-
ren sozialgeschichtlich orientierten Ka-
tholizismusforschung beschreibt Ruster
zundchst ,Wandlungen im Verhéltnis von
Glauben und Leben“ (S. 35-70). Die
Selbstverstandlichkeiten der katholischen
Subgesellschaften und Gegenmilieus des
19. Jahrhunderts wurden mehr und mehr
in Frage gestellt. Das historische Koordi-
natensystem fiir die eigentliche Fragestel-
lung wird in dem Uberblickskapitel ,Ka-
tholizismus in der Weimarer Republik”
(S. 71-112) gelegt. Nach Kriegsende wird
Religion erstmals in groBem Umfang utili-
taristisch instrumentalisiert. Nur der Ka-
tholizismus sei in der Lage, die Triimmer
wegzuraumen und Riickkehr zum Objekt
zu garantieren: ,Am katholischen Wesen
wird die Welt genesen” (Karl Adam). Der
Euphorie folgte Anfang der zwanziger
Jahre die rasche Erntichterung; immer
stirker trat die Machtlosigkeit und Le-
bensferne der Religion ins Bewultsein.
SchlieRlich blieb nur noch der unfehlbare
Papst als ,Unterpfand der Objektivitit und
gottlichen Wahrheit”. Die modern gewor-
dene Welt der Weimarer Republik stellte
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den Katholizismus vor neue Herausforde-
rungen (S. 113-180), ein neuer Typ von
Theologie entstand — angesichts des fakti-
schen und nicht mehr zu leugnenden
Funktionsverlusts der Religion, ange-
sichts der verlorenen Niitzlichkeit der Re-
ligion. Obwohl Katholizismus und Mo-
derne von der Kirche fiir inkompatibel er-
klart wurden, rezipiert die zeitgenéssische
Theologie doch ein wesentliches Moment
der Moderne, den Utilitarismus: Statt um
Selbstverstandlichkeit geht esjetzt darum,
die Brauchbarkeit der Religion nachzu-
weisen. Der Reiz dieser Theologie liegt
darin, ,daf das katholische Denken sei-
nen Platz auf dem Markt der Weltan-
schauungen suchte und deshalb die Prin-
zipien des ,Katholischen’ auf ihre allge-
meine Bedeutung hin verobjektivierte.
Wenn Theologen sich an ihre ungldubigen
oder zweifelnden Zeitgenossen wandten
und ihnen das ,Wesen des Christentums’
auseinandersetzten, leisteten sie sich eine
Aullensicht auf den Glauben der Kirche,
der doch seinem eigenen Anspruch nach
nur in einer Innensicht, namlich in gldu-
biger Anerkennung der Autoritit des
Lehramtes, zugdnglich war” (S. 391) — mit
dieser Feststellung legt Ruster den Finger
in die Wunde jeder ,Apologetik des Chri-
stentums”, die stets vor diesem unauflds-
bar scheinenden Widerspruch steht.

Den Hauptteil der Arbeit bildet das
Kapitel ,Katholische Religion und moder-
ne Welt — was denken die Theologen?“
(S. 181-354). Hier werden dreizehn
Theologen vorgestellt, wobei jeweils zu-
ndchst deren Wahrnehmung von Moder-
ne in den Blick gerdt, bevor nach der Niitz-
lichkeit der Religion gefragt wird. Hierin
liegt die eigentliche Stiarke und die mogli-
che Schwache von Rusters Buch zugleich.
Einerseits wird eindrucksvoll ein Kaleido-
skop katholischer Theologie der Weima-
rer Republik geboten; die Einarbeitung in
die wichtigsten Werke von Romano Guar-
dini, Karl Adam, Joseph Wittig, Ernst Mi-
chel, Arnold Rademacher, Odo Casel,
Erich Przywara, Karl Eschweiler, Max Pri-
billa, Engelbert Krebs, Peter Lippert, An-
ton Heinen und Theodor Haecker stellt an
sich schon eine bewundernswerte Lei-
stung dar und macht die Untersuchung
auch zu einem wichtigen Nachschlage-
werk. Uber die Auswahl der Theologen
wird man zwar streiten kénnen, sie diirfte
jedoch durchaus reprisentativ zu nennen
sein, wenn sich der Rezensent — um nur
ein Beispiel zu nennen - durchaus auch
einen Abschnitt tiber den Tiibinger Fun-
damentaltheologen und Philosophen
Paul Simon (1882-1946) gewiinscht hdt-
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te. Das Hauptproblem besteht darin, daf’
Ruster sich selbstredend einen gewisssen
Eklektizismus auferlegen mufite: Er muR-
te sich auf die gedruckten Schriften der
von ihm behandelten Theologen be-
schranken, er konnte Ungedrucktes,
Briefwechsel, Nachldsse u.a. — fiir drei-
zehn Personen — nicht konsultieren, was
eigentlich fiir eine ,kontextuelle Theolo-
gie” (vgl. S. 20) notwendig gewesen ware.
Denn nicht nur die allgemeine kulturelle
oder kirchenpolitische GroRwetterlage,
sondern gerade auch der biographische
Mikrokosmos bestimmen maRgeblich die
literarische Produktion von Theologen.
Dieser Aspekt muflte zu kurz kommen,
diese Unschirfe mufite Ruster in Kauf
nehmen, wollte er die grofRen Linien zei-
gen. Der Verfasser ist sich dieser Proble-
matik auch durchaus bewufit (vgl. S. 33),
daher wird es ihn weniger anfechten,
wenn ,Spezialisten” auf der Basis von De-
tailkenntnissen bei dem einen oder ande-
ren Theologen zu etwas anderen Ein-
schatzungen gelangen, wie jiingst bei ei-
nem Frankfurter Symposion auf der
Grundlage des Nachlasses fiir Ernst Mi-
chel geschehen.

Cum grano salis sind die Ergebnisse Ru-
sters hinsichtlich der verlorenen Niitzlich-
keit der Religion in sich stimmig und be-
driickend zugleich: Je nachdriicklicher
Theologen auf die Niitzlichkeit des Glau-
bens achten, desto starker tritt seine In-
haltlichkeit zuriick (etwa Adam, Radema-
cher, Przywara, Eschweiler, Michel, frii-
her Guardini); je mehr sie auf die Inhalte
des Glaubens reflektieren, desto weniger
spielt die Niitzlichkeit der Religion eine
Rolle (etwa Wittig, Lippert, spater Guardi-
ni). Universaler Wahrheitsanspruch des
Katholischen und neuzeitliche Vernunft-
autonomie erwiesen sich als inkompati-
bel. Letztlich blieb nur der Riickzug auf die
unhinterfragbare Autoritat Gottes und in
den Irrationalismus. Gott wird instru-
mentalisiert zum Zwecke der kirchlichen
Selbsterhaltung in einer Art Chalcedo-
nensischen Ekklesiologie, in der es zur
Vermischung von Gott und Kirche
kommt, woraus ein deutlicher Anti-Oku-
menismus und eine uniibersehbare Ge-
schichtsfeindlichkeit  resultiert  (vgl.
S.391-400). Dem SchluBpladoyer Ru-
sters zur Uberwindung des tiberzeitlichen
Wahrheitsbegriffs kann sich der Rezen-

sent als Kirchenhistoriker nur anschlie-

Ben, denn sie ,gibt Raum fiir eine Be-
schéftigung mit der Geschichte, die, wiir-
de sie wahrgenommen, wirklich ,nfitz-
lich’ sein wiirde fiir Christen und Nicht-
christen” (S.400). Vielleicht sollte ein Ver-
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treter unserer Zunft bald ein Buch schrei-
ben unter dem Titel ,Von der (wiederge-
fundenen) Niitzlichkeit der Kirchenge-
schichte fiir das Leben”?

Frankfurt am Main Hubert Wolf

Barbara Nichtweif: Erik Peterson. Neue
Sicht auf Leben und Werk. Freiburg —
Basel — Wien (Herder) 1992, 18, 996 S.,
geb., ISBN 3-451-22869-6.

Der Rezensent gesteht, da3 esihm nicht
leicht gefallen ist, sich durch das umfang-
reiche Buch zu arbeiten. Er wundert sich,
daR bereits kurz nach seinem Erscheinen
derartig viele Besprechungen zu lesen wa-
ren. Denn spannend geschrieben, daB
man es in einem Zug durchlesen kann, ist
das Buch nicht. Am Ende hat sich die
Miihe dann doch gelohnt, auch wenn
manches erst beim zweiten und dritten
Lesen klar wird. Man erfahrt viel Neues,
nicht nur zu Peterson, sondern zur theolo-
gischen Landschaft unseres Jahrhunderts
iiberhaupt. Peterson selbst offenbart sich
als eigenstindiger und eigenwilliger
Theologe. Man wiinscht sich, da3 auch
andere Theologen unseres Jahrhunderts
dhnlich, wenn vielleicht auch nicht ganz
so ausfiihrlich, analysiert werden. Bei
Balthasar ist es bereits mehrfach gesche-
hen, bei Rahner bis jetzt wenigstens an-
deutungsweise, aber auch bei einem Ar-
nold Rademacher, der —in vielem ein Ge-
genpol zu Peterson — kein einziges Mal in
dem dicken Werk vorkommt. Uber Peter-
son jedenfalls weill man nun einiges. So
beeindruckend die Fiille des zusammen-
getragenen Materials ist, so erweckt das
Buch doch zwiespaltige Eindriicke. Dies
gilt hinsichtlich der Methode der Autorin
wie der Theologie Petersons selbst. Zu bei-
dem jetzt einige kritische Anmerkungen.
Eine ausfiihrliche Inhaltsangabe des Bu-
ches erfolgt jedoch nicht. Dies erscheint
berechtigt, da bereits zahlreiche Bespre-
chungen das Inhaltsverzeichnis wieder-
gegeben und den immensen Fleif der Au-
torin gewiirdigt haben. Der Rezensent
kann dem nur beipflichten, dariiber hin-
aus mochte er jedoch das zur Sprache
bringen, was bisher kaum angesprochen
wurde.

Zur Methode: Die Autorin erzdhlt an ei-
ner Stelle ihres Buches von der Kritik an
einem Werk Petersons. Die Komposition
des gewaltigen Stoffes sei dem Verfasser
nicht immer gelungen, die Beweisfiih-
rung sei bisweilen wenig straff, weitere
theologisch interessierte Kreise wiirde das
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Buch leider kaum fesseln kénnen. Das
Auftragen aller Beobachtungen auf der-
selben Flache lasse Wesentliches und Un-
wesentliches ununterschieden nebenein-
andertreten. Tatsachlich sind dem Rezen-
senten beim Lesen vorliegenden Buches,
das viele der ungliicklichen Merkmale
heutiger mit dem Computer erstellter Dis-
sertationen aufweist, dhnliche Gedanken
gekommen. Das Werk ist iiber weite Strek-
ken hinweg ein Quellenreferat, oder—um
nicht ungerecht zu sein — eine Quellen-
analyse, die meist nicht im Vergleich mit
zeitgenossischen Autoren, sondern auf
Grund von Aufstellungen heutiger Theo-
logen erfolgt. Auch fehlt eine Gewichtung
der einzelnen Quellen, die méglichst alle,
ob sie nun wesentlich sind oder nicht, aus-
gebreitet werden. Die Darstellung selbst
erscheint oft umstdndlich und weit-
schweifig. Es fehlt das pddagogische Mo-
ment, die Durchsichtigkeit fiir den Leser.
Doch dies alles wire zu verkraften, wiirde
wenigstens am Schluf} eine Synthese ge-
boten. Zum mindesten erwartet man, dalk
die Grundziige des Denkens Petersons
und ihre Entfaltung und Verdnderung am
Ende des Buches klar herausgestellt wer-
den. Dies ist nicht der Fall. Der von der
Fiille des Materials erdriickte Leser wird
allein gelassen und mit Bemerkungen ab-
gespeist, wie der, daR Peterson ein Vorldu-
fer des Zweiten Vatikanums gewesen sei
und zur Offnung der katholischen Theolo-
gie beigetragen habe. Das freilich ist eine
Feststellung, die ein wenig verwundert.
Was dem Leser zuvor vorgesetzt wurde,
geht nun doch in eine etwas andere Rich-
tung. SchlieBlich scheint die Lésung eines
besonderen methodischen Problems
nicht ganz gegliickt, ndmlich das Zueinan-
der von Biographie und Theologie, das,
wie die Autorin erkannt hat, gerade bei ei-
nem Konvertiten eine grofe Rolle spielt.
Die Autorin hat sich zu Recht dafiir ent-
schieden, Biographie und Werk nicht ge-
sondert darzustellen. Die biographischen
Momente sind in die Darstellung des Wer-
kes hineingenommen. Freilich wirken sie
dortdann doch eher als Fremdkérper. Was
die Schilderung des spiten Peterson in
Rom anlangt, der hier mit seiner Familie
bis heute prasent ist, so ist dazu sicher
nicht das letzte Wort gesprochen. Die Ver-
fasserin hat zwar Rom und die italieni-
schen Veroffentlichungen nicht ganz aus-
geklammert, aber doch unterbelichtet. Zu
Petersons Gottinger Zeit allerdings tragt
sie interessante Einzelheiten bei, die ein
wenig an Max Schelers Privatleben erin-
nern. Auch die Hinweise auf die ,Faul-
heit” Petersons, seine Art zu arbeiten und
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mit seinen Studenten umzugehen, seine
~psychische Labilitdt“ sind von Interesse.
Zur Theologie Petersons: Die zentrale
Frage, die sich nach der Lektiire dieses
Werkes trotz mancher erhellender Durch-
blicke stellt, lautet: Ist Peterson Theologie
wirklich zukunftsweisend, oder ist sie nur
modisch, weil sie manchem als ,postmo-
dern” erscheinen konnte? Eines scheint
sicher: Peterson, der aus dem Pietismus
kam, hat zeitlebens an dieser Hypothek
getragen. Ob er aus ihr Kapital geschlagen
hat, ist fraglich. Manches in seiner spate-
ren Theologie, so spannungsreich und wi-
derspriichlich diese auf den ersten Blick
erscheint, diirfte aus der pietistischen Her-
kunft erklarbar und nicht immer sehr er-
leuchtet sein. Drei Momente in dieser
Theologie stechen hervor. Zunichst sein
auf einem fast fundamentalistischen Bi-
belverstdndnis aufruhender, mit neupla-
tonischen Spekulationen durchwobener
Eschatologismus. In Verbindung damit
steht eine starke Neigung zur Gnosis.
Dazu kommt in einem gewissen Span-
nungsverhaltnis als drittes Element, wenn
man will, das katholische: ndmlich das Be-
kenntnis zu einem metaphysischen Ob-
jektivismus, der mit einem statischen,
stark juridisch gepragten Kirchenbild kor-
respondiert. Dazu im einzelnen: Peterson
ruft eine von den Reformatoren erkannte
Wabhrheit ins BewuRtsein: Wir sind schon
erlést, die Endzeit hat schon begonnen.
Die biblischen Aussagen hierzu sind wort-
lich zu nehmen. Die Folgerungen, die Pe-
terson zieht, sind freilich kaum nachvoll-
ziehbar. Aus dem Theologumenon, daR
Jesus Ende und Ziel der Geschichte ist, lei-
tet er ab, daR es eigentlich gar keine Zeit
mehr geben diirfte, ja im Grunde fiir die
Kirche auch gar nicht mehr gibt. Peterson
ist nicht nur ahistorisch, sondern antihi-
storisch. Die gesamte Weltzeit nach Chri-
stus gehort fiir ihn im Grunde dem alten
Aonund damitdem Ddmon an. Welt istim
Grunde immer identisch mit Welt im bibli-
schen Sinne, ist immer Welt des Antichri-
sten. Von daher wird verstandlich, daR er
ein Aggiornamento, eine Inkarnation von
Kirche in Welt, wie sie z.B. das Zweite Va-
tikanum verkiindet hat, nicht kennt, aber
auch, daR er ein entschiedener Antimo-
demist ist, wobei sein Antimodernismus
nur eine Variante seiner antihistorischen
Grundentscheidung darstellt. Schon al-
lein die Vorstellung, Kirche kénne auf den
Dialog mit der Moderne eingehen, er-
scheint von einer solchen Position aus
vollig verfehlt. Sein ausgesprochener Kul-
turpessimismus, der sich nicht zufallig an
den Schriften von Paul de Lagarde orien-
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tiert, palfit zu einem solchen Weltver-
stindnis. Die ganze moderne Welt er-
scheint durch Rationalitit und Aufkla-
rung zersetzt. Sdkularisierung ist kein Ge-
schichtsprozef3, sondern bewufter Abfall
von Gott. Die Autonomie des modernen
Menschen ist Ausdruck dieses Abfalls.
Deswegen wendet sich Peterson auch ge-
gen das Ideal der , Personlichkeit”.

Verstandlich, dald Peterson von seinem
antistorischen Ausgangspunkt her auch
in zunehmenden Maf3e gegen die histo-
risch-kritische Bibelexegese eingenom-
men ist. Ob man darin, wie die Verfasserin
nahelegt, einen Fortschritt und die Uber-
windung unhaltbarer Positionen sehen
soll, ist fraglich. Ist es nicht eher so, da3
Peterson, und nicht nur er, durch den
LVerzicht auf das Historische zugunsten
einer rein theologischen Ausdeutung der
Schrift” dringende Fragen verdrangt hat?
Petersons Stellung zur Schrift und Offen-
barung, verbunden mit seiner eschatolo-
gischen Grundhaltung, hat zwei verschie-
dene Konsequenzen fiir seine Theologie.
Zunichst vertritt er einen recht einseiti-
gen Offenbarungsbegriff. Offenbarung er-
scheint ihm als Offenbarung positiv be-
stimmter Inhalte, ,als ware sie vor unse-
ren Augen hingebreitet wie das Pflanzen-
reich vor den Augen Linnés“. Zu diesem
Inhalt gehort fiir Peterson — auch das ein
Erbteil seiner pietistischen Jugend —in be-
sonderer Weise der Glaube an eine Engel-
und Damonenwelt, die real verstanden
wird und nicht entmythologisiert werden
darf. Ja die Zwischenwelt der Geistwesen
gewinnt eine derartig zentrale Stellung,
daB die Grenze zur Gnosis tiberschritten
scheint, die — wie die Verfasserin wohl zu
Recht herausstellt — Peterson zeitlebens
fasziniert hat. Zum mindesten sind fiir den
Eingeweihten Ankldnge an die Geheim-
lehren des Engelwerkes unverkennbar.
Nicht zufillig verzichtet die Autorin bei
solchen Werken wohlweislich weithin auf
die Kommentierung. Denn was sollen Au-
Berungen wie etwa die Bestimmung der
Mystik als hochster Ebene der Seinsord-
nung, eben jener Ebene, die keine Korper
kennt, sondern korperlose Engel und Da-
monen? Das ist gnostische Leibverach-
tung.

Die zweite Konsequenzist das ,Katholi-
sche” bei Peterson, das was ihn letztlich
zur Konversion veranlafit hat. Peterson
erkennt: Wenn die theologische Deutung
der Schrift das Entscheidende ist, dann
kann diese Deutung nicht dem subjekti-
ven Erleben, der Erfahrung, der religiosen
Personlichkeit tiberlassen werden. Eine
objektive Instanz ist notig, welche die
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Richtschnur fir diese Deutung liefert.
Diese ,katholische” Wende Petersons
kommt am klarsten zum Ausdruck in dem
Aufsatz ,Was ist Theologie?”, den Peter-
son noch als Protestant verfalt hat und in
dem er Theologie mit Dogmatik gleich-
setzt. Zu Recht weist die Autorin dem Auf-
satz eine ganz zentrale Rolle im Denken
des Theologen zu, auch wenn sich dieser
spater von manchen Ausfithrungen di-
stanziert habe. Die Frage ist jedoch, ob Pe-
terson nicht das objektive Element, bzw.
die Funktion des Lehramts, iiberspannt
hat. Zum Teil sicher. Die allzu starke Beto-
nung des Depositum fidei, das Glaubens
an Inhalte, fiihrt bei ihm zu einem unzu-
lassigen Ubergewicht desselben vor dem
Glauben als vertrauender Hingabe an Gott
und seinen Christus. Aber auch das Be-
kenntnis zum Dogma als notwendiger
Vorgabe bei der Betrachtung biblischer
Texte kann in der von Peterson angenom-
men Absolutheit nicht aufrecht erhalten
werden. Es kommt ja doch immer darauf
an, unter welchem Blickpunkt der Exeget
bzw. der biblische Theologie an den Text
herangeht. Zum andern freilich hat Peter-
son dann doch wieder — und hierin ist er
,modern“ und zukunftsweisend — ein Mo-
ment herausgestellt, das nicht unbedingt
dem kirchlichen Objektivismus und Intel-
lektualismus entsprach. Er betonte, der
Glaube gehe der Theologie und dem Be-
weis, das Leben der Kirche gehe dem Dog-
ma voraus. Die ,Findung” von Dogmen
ohne Riickbezug auf das lebendigen Glau-
ben der Gemeinde sei nicht moglich.

So sympathisch diese Aufierung klingt,
so steht doch aufs ganze gesehen auch der
Kirchenbegriff Petersons kaum in vollem
Einklang mit den Aussagen des Zweiten
Vatikanum. Kirche in ihren Dogmen ist
fiir Peterson die kontinuierliche Fortset-
zung der Offenbarung. Ob er mit einer sol-
chen Festlegung nicht selbst mit der Dog-
matik in Konflikt gerdt, ganz abgesehen
davon, daR das dahinter aufscheinende
Kirchenbild mit seinem Eschatologismus
schwer vereinbar ist? Auf jeden Fall iiber-
zieht Peterson die juridische Seite der Kir-
che im Zusammenhang mit der Rolle, die
er dem Lehramt zumilt. Mehr noch, erist
iiberzeugt, der Begriff des Dogmas fordere
in der Kirche eine ,staatsrechtliche Ge-
walt“. Kirche ist fiir ihn Polis, nicht jedoch
unvollkommene Vorwegnahme der Stadt
Gottes im Himmel, sondern der tatsdchli-
che Gottesstaat auf Erden, Abbild der
himmlischen Polis und ihrer himmlischen
Hierarchie. Von hierher wird deutlich,
daf jede Demokratie in der Kirche fehlam
Platze ist. Der Geist ist gewild der Kirche
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gegeben, doch unlosbar mit dem Amt, mit
der Hierarchie verbunden. Diese vor al-
lem ist Kirche und steht als Hiiterin der
Wahrheit hinter den Glaubigen. Der Weg
zum Kirchenbegriff des Zweiten Vatikan-
ums, zum Communio-Gedanken und
zum wandernden Gottesvolk, ist ziemlich
weit, auch wenn andererseits Peterson an
eine Dogmenentwicklung und damit
doch wohl auch an einem Reifungsprozef’
in der Kirche glaubt.

Diese Anmerkungen, die durch weite-
re, etwa zur Rolle der Scholastik bei Peter-
son, ergédnzt werden konnten, mogen ge-
niigen. Ubrig bleibt zuletzt doch noch ein
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nicht andeutungsweise, zur Sprache kam.
Zu erwihnen ist die ausfiihrliche Darstel-
lung der Begegnung Petersons mit Karl
Barth sowie sein Gesprach und sein Kon-
flikt mit Carl Schmitt im Zusammenhang
mit dem beriihmten ,Monotheismus-
Traktat”. Beides ist mit grofSer Sachkennt-
nis und objektiv dargestellt. Besonders
hervorzuheben ist der Anhang mit einer
Bibliographie der Schriften Petersons, ei-
nem Verzeichnis seines wissenschaftli-
chen Nachlasses, eine biographische Zeit-
tafel und verschiedene Register. Fiir den,
der das gewif8 informative Buch nicht in
einem Zug durchzulesen braucht, ist all

kurzer Blick auf das Inhaltsverzeichnis, dies eine wertvolle Hilfe.
und zwar auf das, was noch nicht, auch Rom Otto Weiff
Notizen

Pfarrarchive — bedrohtes Kulturgut vor Ort.
Ein Handbuch. Herausgegeben von Jo-
sef Urban (= Kleinausstellungen im Ar-
chiv des Erzbistums Bamberg 2), Bam-
berg (Selbstverlag des Archivs des Erz-
bistums Bamberg) 1995, 152 S., geb.,
ISSN 0945-943X.

Herausgeber des anzuzeigenden Biich-
leins, Leiter des Archivs des Erzbistums
Bamberg, ist der Uberzeugung, daB die
Pfarrarchive so lange wie moglich und
verantwortbar am Ort der Entstehung
bleiben sollten, um dort einen Beitrag
zum inneren Selbstverstandnis der jewei-
ligen Pfarrei zu leisten (32). Er bietet des-
halb eine ,Handreichung fiir die archivi-

_sche Praxis in den Pfarreien vor Ort” (7),
denn ,der Pfarrer, der einst Bienen ziich-
tete und Zeit hatte fiir die Pfarrgeschichte,
ist passé” (13). In seinem Beitrag ,Das
Pfarrarchiv” (31-44) verhindet er grund-
satzliche Gedanken iiber die Bedeutung
der Pfarrarchive mit sachdienlichen Hin-
weisen zur Unterbringung und Betreu-
ung. Elmar Kerner berichtet iiber den
,Gegenwirtige(n) Stand der Pfarrarchive
im Erzbistum Bamberg® (17-20) und
,Schiaden an Schriftgut aus Pfarrarchi-
ven” (21-24). Herzstiick des Bandes ist ein
thematisch geordneter Ausstellungskata-
log, der das typische Quellenmaterial ei-
nes Pfarrarchivs in Wort und Bild ausbrei-
tet und wissenschaftlich kommentiert
(45-120). Den Abschluf bildet eine Zu-
sammenstellung der ,Erlasse und Anord-
nungen des Erzbischoflichen Ordinariats

Bamberg zur kirchlichen Archiv- und Re-
gistraturfithrung” seit 1835 (121-149).
Bestellungen nimmt das Archiv des
Erzbistums Bamberg, Domplatz 3, 96049
Bamberg, entgegen.
Berlin Uwe Wolfgang Kasper

Enrico Norelli: L' Ascensione di Isaia. Studi su
un apocrifo al crocevia dei cristianesimi
(= Origini. Nuova Serie 1), Bologna
(Centro editoriale dehoniano) 1994,
395 S., kt., ISBN 08-10-20701-7.

Fiir das Jahr 1995 kiindigt der Verlag
Brepols das Erscheinen der Biande 7 und 8
der Series Apocryphorum im Corpus
Christianorum an, enthaltend die Ascen-
sio Jesaiae. Die Ausgabe ist vorbereitet
worden von einer Arbeitsgruppe italieni-
scher Spezialisten: P. Bettiolo, A. Giambel-
luca Kossova, C. Leonardi, E. Norelli, L.
Perrone. Band 8 wird dem von Norelli
verfalten Kommentar gewidmet sein.
Wie das heutzutage mit Kommentaren zu
gehen pflegt, drohte auch der Norellis den
vorgesehenen Rahmen zu sprengen, wes-
wegen der Kommentator sich entschlos-
sen hat, seine Behandlung von Einzelpro-
blemen in einem eigenen Band vorzule-
gen. Der Band beginnt mit einem ausfiihr-
lichen Forschungsbericht und kann zu-
sammen mit den folgenden Abschnitten
als eine Art Handbuch zu dem merkwiir-
digen und archaischen Apokryphon be-
nutzt werden. Anders als an der seinerzeit
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von mir angezeigten Monographie Acer-
bis iiber dasselbe Thema (ZKG 105, 1994,
99-101) ist an der duReren Prasentation
dieses Bandes nichts auszusetzen: die An-
merkungen stehen unter dem Text, es gibt
eine ausgedehnte Bibliographie, ein Au-
torenverzeichnis, die wblichen Indices;
auch wird das Auge nicht durch Druck-
fehlerin den nicht-italienischen Titeln be-
leidigt. Nach der Forschungsgeschichte
werden besprochen: eine mogliche litera-
rische Beziehung zum Opus imperfectum
in Matthaeum; die (bosen) Figuren Sa-
mael, Malkira, Beliar; der Gegensatz zwi-
schen wahrer und falscher Prophetie als
Erzihlungsmodell; das Verhiltnis zum
Matthdus-Evangelium; die in 3,21-31
vorauszusetzende Gemeinschaft; hinter
3,26-28 stehende pneumatologische Tra-
ditionen; c. 4 und Nero; 4,16 und Lu-
kas 12,36-38; das literarische genus von
c. 5; derzersagte Jesaja; c. 6 und das eksta-
tische christliche Prophetentum; das
,Gloria” von c. 6; der ,Geliebte” und die
christologischen Titel in der Asc. Jes.;
11,5-13 bei den Katharern; die Asc. Jes.
und die Gegner des Ignatius von Antio-
chien. Uber all dies duBBert sich der Verf.
sorgfiltig abwégend. Chronologisch wiir-
de der Verf. die Ascensio am liebsten noch
an das Ende des 1. Jahrhunderts setzen
und sie dementsprechend nicht vom Mat-
thaus-Ev. abhingig sein lassen, sondern
von beiden vorausgehenden Traditionen
(8. 165). Was den Umgang mit und das
Verstehen der Titel Christi betrifft, so sieht
der Verf. die Himmelsreise des Jesaja zu-
gleich als ,eine exegetische Reise in den”
biblischen ,Text hinein, zu verborgenen
Bedeutungen, die nur eine Offenbarung
aufschlieRen kann” (S. 263) — eine sehr
schone Einsicht. Ich notiere beildufig (zu
S. 255), daR in der Frage der dem Hippolyt
zugeschriebenen Schrift ,Contra Noe-
tum” der Verf. ohne irgendeinen Hinweis
auf andere Meinungen sich zu den Vertre-
tern der Echtheit zdhlt und von der von
Butterworth (1977) edierten Textgestalt
anscheinend keine Kenntnis hat.
Tithingen Luise Abramowski

Ferrari, Michele Camillo: Sancti Willibrordi
venerantes memoriam. Bchternacher
Schreiber und Schriftsteller von den
Angelsachsen bis Johann Bertels. Ein
Uberblick (= Publications du CLUDEM
[Centre Luxembourgeois de Documen-
tation et d’Etudes Médiévales] 6), Lu-
xembourg (CLUDEM) 1994, 125 §., Ta-
felteil, Ln. geb., ISBN 2-919979-03-5.
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Die vorliegende Untersuchung —aus ei-
ner Dissertation bei W. Berschin in Heidel-

-berg hervorgegangen — beschaftigt sich

mit dem 175 Stiicke umfassenden, teils
lediglich fragmentarisch iiberlieferten
Handschriftenkorpus, welches im Kloster
Echternach zwischen dem 8. und dem
16. Jahrhundert geschrieben oder (auch
nur) dort aufbewahrt wurde. Der Verfas-
ser liefert einen Uberblick iiber den status
quo der Einzeluntersuchungen, angelegt
als kritischer Forschungsbericht. Dabei
werden ausdriicklich iiber die im engeren
Sinne philologisch-codicologischen Un-
tersuchungen hinaus gleichzeitig zwei
weitere historische Perspektiven verfolgt:
die Entwicklung der Klosterbibliothek
(armarium librorum) sowie die ,Spuren
der aktiven Beherrschung der Schriftlich-
keit, d.h. die Spuren eigenstindiger
schriftstellerischer Tétigkeiten im Kloster.
Nach Jahrhunderten fortschreitend wer-
den die Schriftzeugnisse und deren histo-
risches Umfeld untersucht, stets unter kri-
tischer Aufarbeitung der (bisweilen nicht
kleinen) Liicken und weitlaufigen Kon-
troversen. (So stellt sich etwa fiir die frii-
hen Stiicke die bedeutende Frage nach
kontinentaler, angelsachsischer oder iri-
scher Herkunft). Im ganzen versteht sich
diese Untersuchung als eine notwendige
Vorstufe fiir den dringend angemahnten
Katalog der Handschriften Echternachs.
Als Bliitezeit der mittelalterlichen Ent-
wicklung muf3 das 11. Jahrhundert gelten
(Aetas Thiofridiana), jenes Jahrhundert,
das durch die Ubernahme der gorzischen
Reform aus St. Maximin (Trier) und
durch das Abbatiat Thiofrids (1081-1110)
gepragt war, des zweifellos bedeutendsten
mittelalterlichen Schriftstellers in Echter-
nach. (Dem Leben und den Werken Thio-
frids sind im besonderen die S. 49-68 ge-
widmet). Der chronologische Untersu-
chungsteil 1duft aus in einen ,Ausblick”
auf die Zeit des 13. bis 17. Jahrhunderts
und endet mit der markanten Gestalt des
Abtes Johannes Bertels (1594-1607) aus
Lowen, der u.a. ein (unvollstindig geblie-
benes) Register der Klostergiiter anlegen
lieR und vor dem Hintergrund eines erwa-
chenden Regionalgefiihls als erster dem
Luxemburger Land ein Geschichtswerk
widmete (Historia Luxemburgensis, Kéln
1605). Im AnschluB an den Darstellungs-
teil finden sich Bemerkungen zu den zwei
Obituarien des Klosters (Anlagen) sowie
eine Bibliographie Thiofrids. Daraus geht
u.a. hervor, dal® der Verfasser eine Neu-
edition von Thiofrids ,Flores epytaphii
sanctorum® vorbereitet, deren Erschei-
nen in CC Cont. Med. 133 vorgesehen ist.
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Eine exakte und ausfiihrliche Bibliogra-
phie, ein Register (auch der Handschrif-
ten) sowie ein eindrucksvoller Tafelteil (7
Farbtafeln, 23 Abbildungen schwarz/
weil) runden die inhaltlich gelungene
und schon prasentierte Untersuchung ab.
Miinchen Georg Jenal

Gerd Tellenbach: Libertas. Kirche und Welt-
ordnung im Zeitalter des Investitur-
streites, Stuttgart — Berlin — Kéln (Ver-
lag W. Kohlhammer) 1996, 11, 243 S.,
kt., ISBN 3-17-014072-8.

Ein herausragendes Werk der Ge-
schichtsforschung des 20. Jahrhunderts,
das seit Jahrzehnten vergriffen war, wird
durch diesen anastatischen Nachdruck
wieder allgemein zugidnglich. Tellen-
bachs ,Libertas” von 1936, bald nach
dem Erscheinen auch in der ZKG gewdlir-
digt (ZKG 56, 1937, 150-152), wirkt im
Riickblick vor allem deshalb bahnbre-
chend fiir das Verstandnis der kirchlichen
Reformzeit des hohen Mittelalters, weil
hier die ,realpolitische” Betrachtungs-
weise des 19. Jahrhunderts entschlossen
tiberwunden und stattdessen den zeitbe-
dingten geistig-religiosen Impulsen der
Auseinandersetzung die gebiihrende Be-
achtung geschenkt wurde. Das hat zu tie-
feren Einsichten in die Pluralitat der Re-
formansétze ebenso wie in die Beweg-
griinde der Gegner Gregors VII. verhol-
fen und vielerlei Forschungen zur Kano-
nistik, Ekklesiologie und politischen
Ideengeschichte angeregt. Tellenbach
selbst war es vergonnt, gut fiinfzig jahre
spater in der ,Kirche in ihrer Geschichte”
eine Bilanz der Debatte zu ziehen (vgl.
ZKG 102, 1991, 120-123). Seinem sech-
zig Jahre aktuell gebliebenen Opus ma-
gnum ist eine neue, weite Verbreitung zu
wiinschen.

Miinchen Rudolf Schieffer

Michael Matscha: Heinrich I. von Miillenark,
Erzbischof von Kéln (1225-1238) (= Stu-
dien zur Kélner Kirchengeschichte 25),
Siegburg (Verlag Franz Schmitt) 1992,
714 S., Ln. geb., ISBN 3-87710-154-2.

Die in Koln entstandene Dissertation,
die Anna-Dorothee von den Brincken be-
treut hat, behebt ein Forschungsdesiderat
der rheinischen und westfilischen Ge-

Literarische Berichte und Anzeigen

schichte. Bislang fehlte eine eingehende
Untersuchung zu Heinrich von Miillen-
ark, dessen Familie in der Ndhe von Jiilich
ansassig war, und seinem Pontifikat
(1225-1238). Hingegen gibt es bereits Ge-
samtdarstellungen zu seinem Vorganger
und seinem Nachfolger auf dem erzbi-
schoflichen Stuhl von Kéln, Engelbert 1.
von Berg (1216-1225) und Konrad von
Hochstaden (1238-1261).

Michael Matscha kann sich trotz parti-
eller Uberlieferungsliicken insgesamt auf
eine relativ breite Quellenbasis stiitzen,
die besonders Urkunden und Chroniken
wie diejenige von Sankt Pantaleon um-
fafit. Eine zeitgenossische Lebensbe-
schreibung des Metropoliten ist nicht
iiberliefert. Der Verfasser stellt zundchst
den Werdegang Heinrichs von Miillenark
vor, der vor seiner Wahl zum Erzbischof
als Propst von Sankt Cassius in Bonn fun-
gierte, Dann werden seine Beziehungen
zum Reich, besonders zu Konig Heinrich
(VIL.) und Kaiser Friedrich II., zur romi-
schen Kurie, zu den rheinischen, westfali-
schen und niederldndischen Dynasten
und Fiirsten ndaher untersucht. Mehr als
ein Drittel der Darstellung konzentriert
sich auf die innere Entwicklung des erzbi-
schoflichen Territoriums. In behutsamer
Quelleninterpretation kann der Verfasser
zeigen, dald Heinrich I. von Miillenark sei-
ne Landesherrschaft, unter anderem tiber
ein Biindel von Maffnahmen in der Stad-
tepolitik (Griindungen, Verleihungen von
Stadtrechten, Privilegierungen usw.) und
neue effektivere Ansdtze in der Admini-
stration, weitgehend stabilisieren konnte.
So zeichnet sich ein Bild dieses Kolner
Erzbischofs und seines Pontifikats ab, das
Tendenzen zu einer Neubewertung in der
jlingeren Forschung mit kréftigen Kontu-
ren unterstreicht. Es erscheint zuneh-
mend abwegig, dem Nachfolger Engel-
berts I. von Berg einen besonderen Anteil
am Scheitern eines kolnischen GroBterri-
toriums zwischen Maas und Weser anzu-
lasten.

Der instruktive Anhang enthalt ein Ver-
zeichnis der Prioren der Kélner Kirche un-
ter dem Oberhirten Heinrich L., eine Zu-
sammenstellung der wichtigsten erzbi-
schoflichen Rechte und Besitzungen im
Rheinland und in Westfalen von 1225 bis
1238, die zudem kartographisch darge-
stellt sind, ferner Nachtrdge und Ergan-
zungen zu den Regesten der Erzbischofe
von Koln aus dieser Zeit sowie einen Orts-
und Personenindex.

Miinster Andreas Sohn

ZKG 107. Band 1996/3
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