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UNTERSI}C’HUNGEN

Heinrich von Lettland — ein Theologe
des Friedens

{| ,Nichts Bessers weif3 ich mir an Sonn- und Feiertagen,
Als ein Gespriach von Krieg und Kriegsgeschrei.”

Von Simon Gerber

Wem es so geht wie dem Biirger in Goethes Osterspaziergang, dem sei zur
Lektiire die Livlindische Chronik Heinrichs von Lettland' empfohlen. Die
Bekehrung der Liven, Letten und Esten zum Christentum, die Heinrich
berichtet, stellt sich dar als eine schier endlose Folge von Feldziigen,
Belagerungen und Schlachten. ,Kdmpfend und predigend wurden sie [scil.
die Christen] taglich starker”, schreibt Heinrich (IX 12); an anderer Stelle heilit
es: ,Und mit Recht folgt nach den Kriegen die theologische Lehre, da zur
selben Zeit nach allen vorher erwihnten Kriegen ganz Livland bekehrt und
getauft worden war.” (X 13)

Am Anfang der Geschichte? steht der Kanoniker Meinhard aus dem
Augustiner-Chorherrenstift Segeberg in Holstein®, der um 1184 ,einfach fiir

! Heinrich von Lettland, Chronicon Livoniae, MGH.SRG 31 (ed. Leonid Arbusow —
Albert Bauer), Hannover 21955, Lat.-dt. Ausgabe: AQDGMA 24 (ed. Albert Bauer),
Darmstadt 1959. Die Stellenangaben beziehen sich, wenn nicht anders angegeben, auf
die Biicher und Kapitel dieses Werks.

2 Neben Heinrichs Chronik sind als Hauptquellen der liviindischen und estnischen
Missionsgeschichte zu nennen: Arnold von Liibeck, Chronica Slavorum (MGH.SS 21,
Hannover 1869, 100-250 [ed. Johann Martin Lappenberg]) V 30, eine kurze, von
Heinrich unabhéngige Darstellung der Ereignisse von Meinhard bis zur Dreiteilung
Livlands 1207 (vgl. Heinrich, Chronicon XI 3); Liv-, Esth- und Curldndisches
Urkundenbuch nebst Regesten (ed. Friedrich Georg von Bunge), Band 1, Reval 1853,
Nr. 1-120: Band 3, Reval 1857, Ad 1-Nr. 120b; Band 6, Riga 1873, Nr.2713-2719 (darin
auch Urkunden zur dianischen Mission in Estland). Sido von Neumiinster erwahnt um
1195 in der Epistola ad Gozwinum (MGH.SRG 32 [ed. Bernhard Schmeidler],
Hannover >1937, 236-245) die holsteinische Livlandmission (S. 245,5-16). Geringer ist
der historische Wert der um 1290 abgeschlossenen ,Livlandischen Reimchronik” (ed.
Leo Meyer, Paderborn 1876). — Eine Ubersicht iiber die Geschichte der Livlandmission
bieten: Friedrich Lezius, Art. Albert von Riga, gest. 1229, in: RE? 1 (1896) 295-301;
Heinz von zur Miihlen, Livland von der Christianisierung bis zum Ende seiner
Selbstandigkeit (etwa 1180-1561), in: Gert von Pistohlkors (Hrg.), Baltische Lander,
Berlin 1994, 25-172, hier 30-61. — Weitere Literatur: Albert Hauck, Kirchengeschichte
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Christus und zum Zwecke der Predigt mit einer Gesellschaft von Kaufleuten
nach Livland kam* (I 2), von Fiirst Wladimir von Polozk (weifruss. Polak) die
Erlaubnis zur Predigt bekam (I 3) und in Uxkiill (lett. IkSkile) die erste
christliche Gemeinde griindete. Er wurde 1186 von Erzbischof Hartwig I1. von
Hamburg-Bremen zum Bischof ordiniert (18). 1196 starb Meinhard (I 14). Mit
Meinhards Nachfolger Berthold®, weiland Abt des Zisterzienserklosters
Loccum, kam der kriegerische Geist Bernhards von Clairvaux in die
Livlandmission. Noch zu Meinhards Lebzeiten hatte Meinhards Mitarbeiter
Theoderich von Treiden’, wie Berthold ein Zisterzienser, heimlich das Land
verlassen und von Papst Coelestin III. eine Kreuzzugsbulle erlangt®. Berthold

Deutschlands IV, Leipzig >1913, 653-669; Heinrich Laakmann, Zur Geschichte Heinrichs
von Lettland und seiner Zeit, in: Beitrdge zur Kunde Estlands 18 (1933) 57-102;
Manfred Hellmann, Das Lettenland im Mittelalter, K6ln 1954, 112-165; Hermann
Dérries, Fragen der Schwertmission, in: Reinhard Wittram (Hrg.), Baltische Kirchenge-
schichte, Gottingen 1956, 17-25; Albert Bauer, Der Livlandkreuzzug, ebd. 26-34
305-308; Gisela Gnegel-Waitschies, Bischof Albert von Riga, Hamburg 1958; Friedrich
Benninghoven, Der Orden der Schwertbriider, Koln 1965; Ernst Pitz, Papstreskript und
Kaiserreskript im Mittelalter, Tiibingen 1971; Michele Maccarone, I Papi e gli inizi della
cristianizzazione della Livonia, in: ders. (Hrg.), Gli inizi del cristianesimo in Livonia-
Lettonia, Vatikanstadt 1989, 31-80; Kaspar Elm, Christi cultores et novelle ecclesie
plantatores. Der Anteil der Monche, Kanoniker und Medikanten an der Christiani-
sierung und dem Aufbau der Kirche von Livland, ebd. 127-170; Sven Ekdahl, Die Rolle
der Ritterorden bei der Christianisierung der Liven und Letten, ebd. 203-243; Reinhart
Staats, Die Bibel in der Geschichte der Christianisierung Livlands und Estlands, in: Siret
Rutiku — Reinhart Staats (Hrg.), Estland, Lettland und westliches Christentum. Eestimaa,
Liivimaa ja lddne kristlus, Kiel 1998, 1-20.

3 {Jber Meinhard vgl. Manfred Hellmann, Bischof Meinhard und die Eigenart der
kirchlichen Organisation in den baltischen Landern, in: Maccarone, Gli inizi (wie Anm.
2) 9-30, hier 17-29; ders., Die Anfinge der christlichen Mission in den baltischen
Lindern, in: ders. (Hrg.), Studien tiber die Anfinge der Mission in Livland, Sigmaringen
1989, 7-36, hier 19-36.

4 Uber Berthold vgl. Bernd Ulrich Hucker, Der Zisterzienserabt Berthold, Bischof von
Livland, und der erste Livlandkreuzzug, in: Hellmann, Studien (wie Anm. 3) 39-64.

5 Treiden ist die Landschaft am Unterlauf der Aa (lett. Gauja), benannt nach dem
gleichnamigen SchloR (lett. Turaida). — Theoderich oder Dietrich (nicht zu verwechseln
mit dem gleichnamigen Bruder Bischof Alberts) gehort zu den wichtigsten Gestalten der
friithen baltischen Kirchengeschichte. Theoderichs genaue Herkunft ist unklar. Zu seiner
Wirksamkeit in Treiden zur Zeit Meinhards vgl. I 10. Theoderich war an der Griindung
des Schwertbriiderordens um 1202 beteiligt (VI 4). Er wurde 1205 Abt des Klosters in
Diinamiinde (lett. Daugavgriva) (IX 7) und 1211 Bischof von Estland mit Sitz in Leal
(estn. Lihula) (XV 4). 1219 wurde Theoderich auf dem Gebiet des spateren Reval (estn.
Tallinn) von Esten erschlagen, die in seinem Zelt Konig Waldemar den Sieger suchten
(XXIII 2). Vgl. iiber ihn Paul Johansen, Nordische Mission, Revals Griindung und die
Schwedensiedlung in Estland, in: Kungliga Vitterhets Historie och Antikvitets Akade-
miens Handlingar 74, Stockholm 1951, 94-103; Benninghoven, Der Orden (wie Anm. 2)
20-23 und passim; Elm, Christi cultores (wie Anm. 2) 134-141.

1 12. Dieser Kreuzzugsbulle entsprang offenbar, wenn anders mit idem episcopus
Theoderich als spaterer Bischof von Estland gemeint ist, das in I 13 geschilderte deutsch-
schwedische Unternehmen, das, statt nach Kurland zu fithren, in einer Pliinderung
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also kam zundchst ohne Heer ins Land und wurde freundlich empfangen,
merkte aber, wie Heinrich berichtet, daB die Liven heimlich seine Ermordung
planten, und verlieR daraufhin das Land, um mit einer weiteren pépstlichen
Bulle ein Heer anzuwerben (II 2f.). Mit den Kreuzfahrern kehrte er zuriick an
die Diina und besiegte die seiner Mission nicht giinstig gesonnen Liven in einer
Schlacht, in der er allerdings selbst den Tod fand (24. 7. 1198: [14-6). Dabei war
es offenbar in erster Linie nicht darum gegangen, die Kirche gegen duliere
Gewalt zu verteidigen oder die Heiden mit Gewalt zu bekehren, sondern
darum, diejenigen, die den Glauben einmal angenommen hatten, dazu zu
zwingen, Christen zu bleiben’. Vor der Schlacht hatten die Liven Berthold
entgegengehalten:

Wwierlands (des Nordostens Estlands, estn. Virumaa) endete. Vgl. Peep Rebane, Denmark,
the Papacy and the Christianization of Estonia, in: Maccarone, Gli inizi (wie Anm. 2)
171-201, hier 179; Ekdahl, Die Rolle (wie Anm. 2) 216f.; Hucker, Der Zisterzienserabt
(wie Anm. 4) 481.

” Vgl. dazu auch Hucker, Der Zisterzienserabt (wie Anm. 4) 54f. — Albert Bauer meint,
daR die Missionsstrategie auch unter Meinhards Nachfolgern nicht wesentlich von der
Strategie der fritheren Hamburg-Bremer Missionare wie Ansgar und Vicelin abgewichen
sei, die stets darauf aus gewesen seien, auch die jeweilige staatliche Obrigkeit fiir das Ziel
der Mission zu gewinnen; da die Oberherrschaft, in diesem Falle die russischen
GroRfiirsten von Polozk, aber ihre Unterstiitzung versagt habe, sei es konsequent
gewesen, daB® man sich auf das dénische Beispiel des Kreuzzugs besonnen habe und daf3
Bischof Albert das Bistum Riga selbst zur Staatsmacht ausgebaut habe. Daly die
Staatsmacht das Werk der Mission mit Zwang fordern wiirde, hdtten auch die fritheren
Missionare gehofft (Der Livlandkreuzzug [wie Anm. 2] 26-28 306f.). Jedoch: Wenn die
Missionare bis zu Meinhard mit Geschenken und Empfehlungsschreiben zur jeweiligen
Staatsmacht Beziehungen ankniipften, war es nicht darum gegangen, dal® der Staat ,den
Zwang [ausiiben sollte], der den Erfolg verbiirgte” (so Bauer, a.a.0. 27), sondern darum,
daB er die christliche Mission in seinem Territorium gestatten und vor eventuellen
Ubergriffen schiitzen sollte. Vgl. dazu Rimbert, Vita Anskarii (MGH.SRG 55 [ed. Georg
Waitz], Hannover 1884, 13-79) 9-11 24-28 31f.; Adam von Bremen, Gesta
Hammaburgensis ecclesiae pontificum (MGH.SRG 2 [ed. Bernhard Schmeidler], Han-
nover *1917) I 15 25f. 59 61; II 35 50 60; Helmold von Bosau, Chronica Slavorum
(MGH.SRG 32 [wie Anm. 2], 1-218) I 5 8 46 48. Deutsche Konige und Fiirsten konnten
fremde Herrscher wohl in Furcht vor dem Gott der Christen versetzen und sie zur
Duldung der christlichen Missionspredigt zwingen, aber niemals zur Massentaufe ihrer
Volker, vgl. Adam, Gesta I 56-58; I1 3 5 23; Helmold, Chronica I 8f. Wenn ein solcher
Herrscher seine Untertanen mit mehr oder weniger Gewalt zur Annahme des
Christentums bringen wollte, was selten genug erfolgreich war, wurde das freilich in
Bremen gebilligt, vgl. Adam, Gesta I 27 41 57f. 61; IIT 17 19; Helmold, Chronica I 29.
Mehr aber sagen auch die von Bauer vorgebrachten Belege nicht. — Bernd Ulrich Hucker
(a.a.0. 55-58) meint, der Ubergang zum Kreuzzug nach Meinhard sei eine
gemeinschaftliche Tat einerseits der zisterziensischen Kreuzzugsideologie, wie sie
besonders im Morimonder Zweig, zu dem auch Bertholds Kloster Loccum gehorte,
gepflegt wurde, andererseits der Interessen der frithhansischen Kaufleute und der mit
ihnen verschwagerten stddtischen Oberschichten. DaR zu Beginn der Kreuzziige nach
Livland eine tatsdchliche dulere Bedrohung der jungen Kirchen nicht mindestens eine
Rolle gespielt hat, mochte ich nicht so kategorisch ausschlieRen wie Hucker; die friitheren
hamburg-bremischen Missionare freilich hatten es in solchen Fillen als ihr Amt
angesehen, bei ihrer Gemeinde zu bleiben und die Verfolgung zu erdulden, vgl. Rimbert,
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_Erst wenn du das Heer entlassen hast, dann magst du mit deinen Leuten im Frieden zu
deinem bischoflichen Amt zuriickkehren, die, die den Glauben angenommen haben,
dazu anhalten, ihn zu bewahren, und die anderen mit Worten, nicht mit Schlagen
[verbis non verberibus | datiir gewinnen, ihn anzunehmen.” (I 5)

Den gleichen Zweck hatte offenbar auch schon die erwahnte Bulle gehabt, die
Theoderich von Coelestin IIl. bekommen hatte: Der Papst hatte beschlossen,
daR alle, die freiwillig Christen geworden waren, gezwungen werden sollten,
den Glauben zu bewahren (I 12). Nach ihrer Niederlage gegen Bertholds Heer
versprachen die Liven, von nun an die Priester in ihre Burgen aufzunehmen
und zu versorgen; viele lieRen sich auch taufen (I 7). Freilich, das Schiff mit
den Kampfern war kaum am Horizont verschwunden, da wuschen sie die
Taufe in der Diina wieder ab, maltratierten ihre Priester und wiesen sie zuletzt
aus (II 8-10). Zum Nachfolger des gefallenen Bertholds wurde Albert von
Buxhoeveden gewihlt, ein Bremer Domherr und Neffe Erzbischof Hartwigs I1.
Er baute in den 30 Jahren seines Pontifikats die lividndische Kirche in
wechselvollen Auseinandersetzung mit den einheimischen Volkerschaften,
aber auch mit Russen und Danen®, zu einem geistlichen Fiirstentum unter
dem Bischot der von ihm nahe der Miindung der Diina gegriindeten Stadt Riga
aus’. Nachdem Albert von Papst Innozenz III. Bullen bekommen hatte, die den
Kreuzfahrern nach Livland denselben vollen Nachlal der Stinden gewahrten

Vita Anskarii 17: Adam, GestaI 21 55; II 42f. 54; I1I 50f.; Helmold, Chronica I 15f. 22-24
55 Bei alledem sollte aber auch nicht vergessen werden, daf die Livlandmission auch
friedliche Missionsmethoden kannte, so besonders den Freikauf von Sklaven aus den zu
missionierenden Volkern und ihre Ausbildung zu Klerikern, vgl. Rimbert, Vita Anskarii 8
15 36; Heinrich, Chronicon IV 4; X 7. g

8 Dinen und auch Schweden hatten bereits im 12. Jahrhundert Missionsversuche
und Kreuzziige in Estland veranstaltet und hatten somit ein dlteres Anrecht als die
deutschen Livlandmissionare. Vgl. dazu und zum wechselvollen Verhiltnis der
dinischen zur deutschen Mission im 13. Jahrhundert Johansen, Nordische Mission
(wie Anm. 5) 88-106; Rebane, Denmark (wie Anm. 6); Ekdahl, Die Rolle (wie Anm. 2)
205-211; Edgar Anderson, Early Danish Missionaries in the Baltic Countries, ebd.
245-275: Hellmann, Die Anfinge (wie Anm. 3) 8-13. Auch in Heinrichs Chronik spielen
deutsch-dinische Rivalitdten eine Rolle, vgl. XXII 10-XXVI 2; XXVIIL 1; XXIX 6; XXX 2.
Weitaus problematischer aber, ein Spiegel des Verhiltnisses zwischen lateinischem und
griechischem Christentum iiberhaupt, war das Verhiltnis zu den Russen. Heinrich wirft
ihnen mangelnden Missionseifer vor (XVI 2; XXVIIIL 4); er erzihlt, wie die Letten an der
Ymera (dem Kokenhoischen Bach, lett. Jumera) per Los entschieden, das Christentum
der Lateiner und nicht der Russen anzunehmen (XI 7), und wie einige Letten aus dem
von den Russen christianisierten Tolowa (dem Nordosten des heutigen Lettlands) zum
lateinischen Christentum iibertraten (XVIII 3). Es gab auch kriegerische Auseinander-
setzungen mit den Russen, da diese sich ofters mit den Gegnern der Rigenser
verbiindeten: in ihnen yvurden immerhin russische Leben meist geschont, da die Russen
ja Christen hiefen (X 3 12; X1 8; XIII 4: XX 3-8; XXVII 3; vgl. aber auch XXII 2-7; XXIII 5;
XXVIII 5£.). In diesen Kampfen kam es auch zu gegenseitigen Pliinderungen der Kirchen
(XTI 4; XXII 4; XXV 5).

9 Gisela Gnegel-Waitschies charakterisiert Albert am Ende ihrer Albert-Biographie als
geschickten Politiker, Organisator und Diplomaten, weniger als Krieger; hinter der
politischen Fihigkeit trete die Frommigkeit deutlich zuriick (Bischof Albert [wie Anm. 2]
161-167).
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wie den Kreuzfahrern ins Heilige Land (III 2; IV 6), kamen Jahr fiir Jahr
Kreuzfahrer (Pilger, wie sie bei Heinrich nach damaligem Sprachgebrauch
heien) aus Deutschland nach Livland, um im Kampf gegen die Unglaubigen
fiir ihr Seelenheil zu sorgen. Um 1202 wurde der Orden der Schwertbriider
gestiftet, ,um die Zahl der Glaubigen zu vergrofern und die Kirche inmitten
der Heiden zu bewahren*; Innozenz III. bestimmte dem Orden die Regel der
Tempelherren (VI 4). Wurde auch der Schwertbriiderorden schon bald vom
dienstbaren Werkzeug zum Konkurrenten des Bischofs und verfolgte eigene
politische Ziele!® so stand der deutschen Mission doch nunmehr eine
Kerntruppe aus Pilgern und Schwertbriidern zur Verfiigung, die nach Bedarf
von Kontingenten der eingeborenen Volker verstdrkt wurde''. Als Feld-
zeichen diente den Streitern die Marienfahne (XI6; XII 3; XXV 2 u. 6.); Livland
wurde (im Gegensatz zu Paldstina, dem Land Christi) zum Land der Mutter
Gottes erklirt (XIX 7; XXVI 2). Nachdem die Deutschen sich von den bereits
bekehrten Letten in den Krieg gegen die Esten hatten hineinziehen lassen —
der Krieg gegen die Esten ist das beherrschende Thema der Biicher 01856 5 de
— machten sie sich die grausame Kriegsfithrung der einheimischen baltischen
und finnischen Volker'? immer mehr zu eigen: tiber den moglichst ahnungs-
losen Feind herzufallen, die Manner zu téten, Frauen, Kinder und Vieh zu
verschleppen, Dorfer und Saaten zu vernichten'*.

Heinrich von Lettland, unser Chronist'>, hat die meisten Ereignisse selbst
miterlebt oder unmittelbar von den Beteiligten erfahren. In der Néhe von
Magdeburg geboren, wurde Heinrich zum Geistlichen ausgebildet, und zwar
wahrscheinlich am Segeberger Augustiner-Chorherrenstift, an dem auch
einige junge Liven unterrichtet wurden, die Bischol Albert sich als Geiseln
hatte stellen lassen (vgl. IV 4)'°. Schon Meinhard, der erste Livenmissionar,

10 74r Rivalitit zwischen Bischof und Schwertbridern vgl. Laakmann, Zur
Geschichte (wie Anm. 2) 64-70. 77-91; Gnegel-Waitschies, Bischof Albert (wie Anm.
2) 90-117. 146f; Benninghoven, Der Orden (wie Anm. 2) 75-253; Ekdahl, Die Rolle
(wie Anm. 2) 222.

' ygl. dazu und zur Kriegstechnik Ekdahl, Die Rolle (wie Anm. 2) 220-228.

12 Abweichend von seiner Zahlung der Biicher nach Jahren nennt Heinrich auch III
1-XI1 5 das dritte Buch iiber Livland und zahlt von XII 6 an das vierte Buch iiber Estland.

13 X101 6; XVI 8; XXI 7; XXII 7 u. 6.

14 X171 5; XIv 10f.; XV 7; XIX 8f.u. 6.

15 74 Heinrich s. Robert Holtzmann, Studien zu Heinrich von Lettland, in: NA 23
(1922) 159-211; Laakmann, Zur Geschichte (wie Anm. 2) 70-77; Paul Johansen, Die
Chronik als Biographie. Heinrich von Lettlands Lebensgang und Weltanschauung, in:
Jahrbiicher fiir Geschichte Osteuropas N.E 1 (1953) 1-24; Albert Bauer, Einleitung, in:
MGH.SRG 31 (wie Anm. 1) V-LIV, hier V-XV; Dieter Berg, Heinrich von Lettland, in:
VerLex” 3 (1981) 776-778; Manfred Hellmann, 123. H." Lettland, in: LMA 4 (1989)
2096f.; Roger Aubert, 119. Henri de Livonie, in: DHGE 23 (1990) 1167L; Karsten
Briiggemann, Heinrich v. Lettland, in: LThK> 4 (1995) 1392.

16 ygl. Johansen, Die Chronik (wie Anm. 15) 10-13. Robert Holtzmann (Studien
[wie Anm. 15] 180-183) und Paul Johansen (a.a.O. 9f.) nehmen an, daf Heinrich zu
Weihnachten 1199 dabei war, als Erzbischof Ludolf im Dom zu Magdeburg Philipp von
Hohenstaufen und seine Gemahlin Irene von Byzanz zum deutschen Kénig und zur
Konigin kronte, und daR er damals auch Bischof Albert kennenlernte, der Kreuzfahrer
fiir Livland anwarb (vgl. III 2). Im folgenden Jahr habe Heinrich seinen Vater, der sich
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kam aus Segeberg. Das Stift war erst 1134 von Vicelin zusammen mit der Burg
Segeberg gegriindet worden, als Tochter des Stiftes Neumiinster (1127
gegriindet) und als Stiitzpunkt fiir die Missionierung der Slawen in Osthol-
stein'”. Die ostholsteinische Kirche, erst wenige Jahrzehnte zuvor nach etwa
200jahriger wechselvoller Missionsgeschichte endgiiltig etabliert, und zwar
letzten Endes weniger durch die Bekehrung der Slawen als durch die
Besiedelung des Landes durch Deutsche, war, selbst noch im inneren Autbau
begriffen, nun ihrerseits zur missionierenden Kirche geworden'®.

Im Sommer 1205 kam Heinrich zusammen mit Pilgern und Kaufleuten
nach Riga (IX 6). 1208 wurde er zum Priester geweiht und fir die neu
bekehrten Letten an der Ymera'? als Pfarrer eingesetzt; die Pfarre befand sich
in Papendorf (lett. Rubene) am Waidausee (lett. Vaidavas ezers), etwa 15 km
siidwestlich von Wolmar (lett. Valmiera) (XI 7). In den Jahren 1213-15 war
Heinrich Begleiter und Dolmetscher Bischof Philipps von Ratzeburg, zuerst in
Livland, dann auf dem Weg nach Rom zum IV. Laterankonzil; Philipp verstarb
in Verona (XVII 1-XIX 7). Die Jahre 1225/26 sehen Heinrich abermals als
Dolmetscher, diesmal fiir den papstlichen Legaten Wilhelm von Modena, der
Livland besuchte (XXIX 2-8). Heinrich starb um 1260, hoch in den 70ern, tiber
30 Jahre nach dem Abschluf seiner Chronik*".

In den Kampfen mit den Esten wurde Heinrichs Plarre dreimal zerstort (XV
2; XXI14; XXVII 1); Heinrich nahm selbst an mehreren Feldziigen nach Estland
teil*!. Seine Darstellung der Ereignisse zeigt ein lebhaftes Interesse an Krieg
und Kriegswesen. ,Er war von Natur Krieger. ... Vor dem Thema Krieg tritt das
der Mission sogar spiirbar zuriick.“** ,Er geht geradezu im estnischen Kriege
auf.“**> Meinhard und seine friedliche Methode der Mission hélt Heinrich, bei
aller Ehrfurcht vor dem Griinder der livlindischen Kirche, doch fiir zu harmlos

habe mit dem Kreuz zeichnen lassen, nach Livland begleitet (vgl. IV 1); der Vater habe
sich dann entschlossen, Heinrich zum Priester ausbilden zu lassen, und habe ihn nach
seiner Riickkehr nach Deutschland dem Segeberger Stift anvertraut. Kritisch dazu Bauer,
Einleitung (wie Anm. 15) IXf.

17 Helmold, Chronica Slavorum (wie Anm. 7) I 47 53 55 58 69 84. Vgl. Hauck,
Kirchengeschichte IV (wie Anm. 2) 623-626 6431.; Karl Jordan, Die Anfange des Stiftes
Segeberg, ZGSHG 74/75 (1951) 59-94, hier 88-94; Walter Lammers, Das Hochmittel-
alter bis zur Schlacht von Bornhéved, Neumiinster 1981, 275-280; Erwin Freytag, Die
Kloster als Zentren kirchlichen Lebens, in: Schleswig-Holsteinische Kirchengeschichte 1.
Anfinge und Ausbau, Neumiinster 1986, 147-202, hier 147-150; Elm, Christi cultores
(wie Anm. 2) 149-154. Zur Kritik der Quellen tber die Anfinge der Stifter Neumiunster
und Segeberg vgl. Bernhard Schmeidler, Neumiinster in Holstein, seine Urkunden und
seine kirchliche Entwicklung im 12. Jahrhundert, in: ZGSHG 68 (1940) 78-179; Jordan,
a.a.0. 61-88; Enno Biinz, Sido von Neumdiinster, in: VerLex” 8 (1992) 1152-1154; ders.,
“Versus de vita Vicelini’, in: VerLex® 10 (1999) 310-313.

18 ygl. Staats, Die Bibel (wie Anm. 2) 2f.
Vgl. Anm. 8.
20 ygl, Bauer, Einleitung (wie Anm. 15) XV.
21 XX 2 6; XXI 2-5; XXII 2 9; XXIII 7-9, vielleicht auch XII 6; XIV 11; XVII 5.
Bauer, Einleitung (wie Anm. 15) XIII; vgl. auch Johansen, Die Chronik (wie Anm.
15) 71.

23 | aakmann, Zur Geschichte (wie Anm. 2) 75.

G
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gegeniiber der Tiicke und Halsstarrigkeit der Heiden (I'11; 11 8). ,So erscheint
[in Heinrichs Darstellung der Ereignisse] die friedliche, werbende Mission als
Methode, die keinen Erfolg mehr erwarten 1aRt, gleichsam als Anachronis-
mus, gegeniiber jener des Glaubenskrieges und der Zwangstaufe.“?

DalR Heinrichs Chronik eine wertvolle Geschichtsquelle ist, steht aulier
Frage. Wie steht es aber mit ihrem theologischen Gehalt? Gibt es einen
solchen? Leonid Arbusow etwa, einer der besten Kenner des Chronicon
Livoniae, sprach Heinrich jedes theologische Interesse ab?’.

Bekannt ist, daf8 Heinrichs Chronik mit Zitaten und Anspielungen auf die
lateinische Bibel sowie aul Brevier und liturgische Biicher durchsetzt ist. Um
die Nachweisung dieser Zitate und Anspielungen haben sich besonders Wilis
Bilkins und Leonid Arbusow verdient gemacht®, Der Zweck der Zitate ist nun
weniger die rhetorische Ausschmiickung der Chronik. Vielmehr kommt es
Heinrich darauf an, die Parallelitdt der von ihm berichteten Begebenheiten mit
den in den heiligen Texten beschriebenen Ereignisse und Sachen zu zeigen; er
begreift das ganze Leben und die wechselvolle Missionsgeschichte am
duBersten Rand der damaligen Zivilisation geradezu als eine Wiederholung
der Bibel, der Heiligenviten und der Liturgie. Typisch fiir Heinrich ist auch die
haufige und ausfiihrliche Erwdhnung von Gottesdiensten und liturgischen
Begehungen, die ja als heilige Handlungen und Zeiten die profane Zeit ordnen
und sie vom Ewigen her und auf das Ewige hin bestimmen*’. ,Erlebt und webt
nur in der Ausdruckswelt der lateinischen Bibel und Liturgie, driickt sich fast
immer nur in biblischen Wendungen aus, als wenn das ganze Leben nur ein
einziger, groRer Gottesdienst ware, als ob jedes einzelne Ereignis sich einfiigen
lieRe in den taglichen Verlauf der Gebete und Gesinge zu Gott.“*® Erst die
heiligen Texte machen offenbar, was in Wahrheit geschieht. So erfiillt sich in
der Mission die Verheiffung Gottes, sich den fremden Vélkern zuzuwenden
(I1: Ps86 [87],4), so wiederholen die treulosen Liven und Esten den Verrat des
Judas (I11; XV 9: Mt 26,49), so trugen die Schwertbriider bei ihrer Arbeit wie
die Arbeiter im Weinberg des Tages Last und die Hitze und fordern ihren Lohn
(XI 3: Mt 20,11), und so erfiillt sich, als im Jahr 1222 der Aufstand der Esten
gegen die Danen von Osel (estn. Saaremaa) aus auf das Festland tibergreift und
die Deutschen in Fellin (estn. Viljandi) bedroht, das Evangelium jenes Tages,
des 4. Sonntags nach Epiphanias: ,Als Jesus in das Schiff trat, siehe, da erhob
sich ein grofles Ungestiim im Meer.” (XXVI 5: Mt 8,23f.) Dal} das erste Buch
Samuelis und das erste Makkabaderbuch, die von den Kriegen der Gemeinde

2% Bauer, Der Livlandkreuzzug (wie Anm. 2) 26.

25 Leonid Arbusow, Liturgie und Geschichtsschreibung im Mittelalter, Bonn 1951, 74
87. Paul Johansen versucht immerhin, so etwas wie eine Weltanschauung Heinrichs zu
skizzieren, vgl. Die Chronik (wie Anm. 15) 20f.

6 wilis Bilkins, Die Spuren von Vulgata, Brevier und Missale in der Sprache von
Heinrichs Chronicon Livoniae, Riga 1928; Leonid Arbusow, Das entlehnte Sprachgut in
Heinrichs ,Chronicon Livoniae“, in: DA 8 (1950) 100-153; ders., Liturgie (wie Anm. 25)
42-88 102-111.

*7 vgl. Arbusow, Liturgie (wie Anm. 25) 47-64.

*8 Johansen, Die Chronik (wie Anm. 15) 12.
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Gottes in alttestamentlicher Zeit berichten, besonders oft zitiert werden®?,
wird niemand wundern.

Heinrich faRt also die Wirklichkeit symbolisch auf. D.h.: Dinge und
Ereignisse werden so gedeutet, daf sie zugleich tiber sich hinaus weisen auf
Ahnliches, das in der Vergangenheit oder Zukunft liegt. Mit einem Wort Ottos
von Freising:

Meistens ist sowohl das wahr, was andeutet [significantia, also z. B. ein in der Bibel
berichtetes, vergangenes Ereignis], als auch das, was davon angedeutet wird [eorum
significata, also der symbolische Gehalt].*>"

So kommuniziert miteinander, was scheinbar unverbunden ist, so verbindet
sich zu einer Heilsgeschichte, was in keinem Kausalzusammenhang steht, und
so bekommt scheinbar Zufélli%es einen Sinn und wird zum Symbol des
Vergangenen und Kommenden ! Ein Beispiel aus Heinrichs Chronik mag das
verdeutlichen: In Riga wurde im Winter 1205/06 zur Katechisierung der Liven
ein Schauspiel mit biblischem Inhalt aufgefiihrt, das sog. Rigaer Propheten-
spiel’?. Heinrich begleitete die Auffiihrung selbst als Dolmetscher. Diejenigen
der Liven, die noch ungetauft waren, flohen, als sie in dem Spiel den (biblisch
iibrigens nicht belegten) Kampf Gideons mit den Philistern sahen, da sie
meinten, es sei Ernst, und sie sollten erschlagen werden. Sie mulfiten erst
behutsam iiberzeugt werden, zuriickzukommen. Uber diese Auffiihrung
schreibt Heinrich:

2 ygl. Bilkins, Die Spuren (wie Anm. 26) 71-76; Arbusow, Das entlehnte Sprachgut
(wie Anm. 26) 108-112.

30 Otto von Freising, Chronica sive Historia de duabus civitatibus (MGH.SRG 45 [ed.
Adolf Hofmeister], Hannover 21912) VIII 20.

31 Das Geschichtsbild des Symbolismus ist figural. ... Das Prinzip der Figuration
stiftet zwischen den in Zeit und Raum isolierten Gestalten der Geschichte einen
prophetischen Zusammenhang. Die scheinbare Diskontinuitdt zwischen Vergangenheit
und Zukunft ist darin aufgehoben; die ‘sacra consona aetatum’ sind fiir den Glaubigen
mystische Gegenwart. ... Der Symboliker sieht die Ereignisse der Heilsgeschichte kraft
einer mystischen Kausalitit miteinander kommunizieren.” (Horst Dieter Rauh, Das Bild
des Antichrist im Mittelalter: von Tyconius zum deutschen Symbolismus, Miinster 21979,
13[; vgl. auch Walter Lammers, Einleitung, in: Otto von Freising, Chronica sive Historia
de duabus civitatibus, AQDGMA 16 [ed. Walter Lammers — Adolf Schmidt], Darmstadt
1960, XI-LXX, hier LVI-LXIL) Die symbolisch-figurale Deutung der Geschichte und
Gegenwart als Heilsgeschichte kniipft an die typologische Geschichtsauffassung im
Urchristentum seit Paulus an (R6m 5,14; 1Kor 10,6-11). Vgl. Leonhard Goppelt, tdrog
xth in: ThWNT 8 (1969) 246-260, hier 251: ,Als tdmor werden demnach nicht
alttestamentliche Texte gekennzeichnet, sondern geschichtliche Ereignisse, die in loser
Anlehnung an das Alte Testament dargestellt werden (Anm.: Das ist ein grundlegender
Unterschied gegeniiber der Allegorese, die den Wortsinn metaphorisch deutet und sich
von Wortsinn und Geschichtlichkeit meist distanziert, ...). ... [Paulus entdeckt]
Vorginge, die Gott als tomou fiir das der Gemeinde der Endzeit Widerfahrende hatte
geschehen lassen und in der Schrift aufzeichnen lassen (1 K 10,11). ... Dabei ist die
Entsprechung nicht nur in der Auferlichkeit der Vorginge, sondern vor allem in der
Wesensgleichheit von Gottes Handeln zu suchen.”

32 ygl. dazu Reinhard Schneider, StrafSentheater im Missionseinsatz, in: Hellmann,
Studien (wie Anm. 3) 107-121.
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,Dieses Spiel aber war wie ein Vorspiel und ein Vorzeichen der kommenden Ereignisse.
Denn in demselben Spiel gab es Kriege, ndmlich die des David, Gideon und Herodes; es
gab auch die Lehre des Alten und Neuen Testaments, denn allerdings muBte die
Heidenschaft durch sehr viele Kriege, die folgen sollten, bekehrt werden und mufte
durch die Lehre des Alten und Neuen Testaments unterwiesen werden, wie sie zum
wahren Friedensstifter und zum ewigen Leben gelangen sollte.” (IX 14)

Zweck dieses Schauspiels war natiirlich nicht die Belehrung der Liven tber
Ereignisse, die sich viele Jahrhunderte frither in Paldstina zugetragen hatten;
vielmehr sollten die Geschichten aus der Bibel symbolisch die Bekehrung zum
Christentum und das christliche Leben darstellen, dergestalt, daB das
gegenwirtige Leben einerseits die biblische Geschichte widerspiegelt und
dadurch seine Bedeutung gewinnt und dall andererseits die biblische
Geschichte von Anfang an dazu bestimmt ist, sich zu wiederholen. So legen
sich biblische Geschichte und Gegenwart gegenseitig aus. Doch damit
erschopft sich die symbolische Bedeutung nicht; sie reicht weiter in die
Zukunft. Denn das Spiel stellte zugleich die Kriege dar, die von nun an den
Charakter der Mission priagen sollten. So sind die Missionskriege zugleich Bild
und Symbol der biblischen Geschichte wie des christlichen Lebens und sind
von ihnen her zu deuten, wie sich denn auch die biblische Geschichte sowohl
in der militia Christiana des Einzelnen als auch in der Mission wiederholt und
fortsetzt und wie schlieRlich das christliche Leben als Kampf sein Vorbild in den
Kdmpfen der Bibel und den Missionskampfen der Gegenwart und Zukunft
hat>’. Ein BewuRtsein vom Fortschreiten der Heilsgeschichte, z. B. vom Alten
zum Neuen Testament, scheint Heinrich aber nicht zu haben. Die Kdmpfe des
alten Israel und der Makkabéer sind nicht weniger Symbol und Vorbild der
christlichen Mission als die Taten der Apostel.

Bilder und Metaphern fiir das Missionswerk gibt es einige, die Heinrich mit
seinen Zeitgenossen gemeinsam hat; genannt seien die Metapher der Saat und
Pflanzung fiir die junge Missionskirche’® und die der Erleuchtung und
Ausbreitung des gottlichen Lichts in der Finsternis®”. Das Leitmotiv aber, das
Heinrichs Chronik bestimmt, ist — bei einem Bericht tber das vielleicht
blutigste Kapitel der mittelalterlichen Missionsgeschichte erstaunlich — der
Friede!

Im hinteren Teil seines Werks stellt Heinrich zu Beginn eines Jahresberichts
oft fest, gleichsam als Uberschrift und Summarium fiir das Jahr, ob die Kirche

3 Schneider, StraRentheater (wie Anm. 32) 119-121, meint, das Rigaer Propheten-
spiel sei fiir Heinrich ein Schliisselerlebnis gewesen, indem es ihn, der zunachst Skrupel
gehabt habe, von der Notwendigkeit kriegerischer Mission iiberzeugt habe. Mit dem
modernen Bibliodrama ist das Prophetenspiel wohl nicht zu vergleichen (so Staats, Die
Bibel [wie Anm. 2] 15).

3 VI 5; X 14; XXIV 4f.; XXIX 2 u. 6.. Vgl. Helmold, Chronica (wie Anm. 7) praef.; I 12;
Versus de vita Vicelini (MGH.SRG 32 [wie Anm. 2] 224-235) 146 157 206; Sido, Epistola
ad Gozwinum (wie Anm. 2) §.237,28f. u. 6.; Arnold, Chronica (wie Anm. 2) III 3 5; VII
3. Biblischer Hintergrund sind Texte wie Ps 80,9-12; Jes 5,1-7; Mt 13,1-30; 20,1-16;
1Kor 4,5-9.

** prol. 3f. 12f; IX 13. Vgl. Helmold, Chronica (wie Anm. 7) I 47. Biblischer
Hintergrund sind Texte wie Jes 9,1; Mt 5,14-16; Luk 2,32; Joh 1,9; Apg 26,18; 2Kor 4,4;
Eph 3,8f.; 1Joh 2,8.
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von Riga in diesem Jahr Frieden hatte oder nicht. Da heilt es dann entweder,
die Kirche und das Land hitten sich der Ruhe und des Friedens erfreut und von
den Kampfen geruht®, oder aber, die Kirche und das Land hétten noch keinen
Frieden gehabt®”. Ob Friede herrscht, in der Mutterkirche Riga und in dem ihr
{ibergebenen Land der heiligen Jungfrau und Mutter Gottes, erscheint also als
die entscheidende Frage. Der Friede ist das Endziel allen Wirkens, des
menschlichen, selbst dann, wenn Krieg gefiihrt wird, aber auch des gottlichen,
das im menschlichen Handeln zu seinem Ziel kommt. Als mit der Eroberung
der Burg Dorpat (estn. Tartu) 1224 der Widerstand der Heiden gebrochen und
die Mission abgeschlossen zu sein scheint, begriif$t Heinrich den Frieden als
den nunmehr erreichten Endzustand:

JUnd es gingen die Esten aus ihren Lagern heraus und bauten ihre verbrannten Hofe
und ihre Kirchen wieder auf, desgleichen kamen auch die Liven und die Letten aus den
Schlupfwinkeln in den Wildern, in denen sie sich schon mehrere Jahre in der Kriegszeit
versteckt hatten, und es ging ein jeglicher zu seinem Hof und zu seinen Feldern zurlick,
undsie pfliigten und sdten in groRer Sicherheit, die sie an vierzig Jahre lang nicht gehabt
hatten, weil die Litauer und die anderen Vélker ihnen weder bevor Gottes Wort in
Livland gepredigt worden war noch nach ihrer Taufe je Ruhe und Sicherheit gegeben
hatten. Nun also ruhten sie und erfreuten sich auf ihren Feldern und bei ihren Arbeiten,
und es war niemand, der sie erschreckte, und sie nahmen an Weisheit im christlichen
Glauben zu und bekannten Jesus Christus, Gottes Sohn, der sich nach traurigen
Kriegen und nach der Tétung vieler und nach Pestilenzen und vielen Ubeln endlich
seines iibriggebliebenen Volkes erbarmt hatte und ihnen Frieden und Sicherheit
verlieh. Und das ganze Volk ruhte vor dem Herrn und lobte den, der da gelobt ist in
Ewigkeit.” (XXIX 1)

Des weiterenist fiir die Annahme des Christentums durch die Heiden der Friede
in der Regel das entscheidende Motiv. So befallt die aufstandischen Liven nach
dem Abzug der mit ihnen verbiindeten Russen die Furcht Gottes, sie schicken
nach Riga und bitten um Frieden. Dieser wird ihnen zunachst verweigert, dasie
bisher jeden Frieden gebrochen hétten und es nicht verstiinden, Kinder des
Friedens zu sein;: doch dann kommt es doch noch zum Friedensschlufs und zur
Taufe der Liven, soweit sie noch ungetauft sind (X 13f.). Dal das Christentum
angenommen wurde, um Frieden mit den Eroberern zu erlangen’?, ist freilich
kaum eine Fiktion des Chronisten, sondern entspricht den Ereignissen. Vor die
bernhardinische Alternative Vernichtung oder Taufe gestellt, war nach einer
Niederlage die Bekehrung zum Christentum die einzige Moglichkeit, der
Vernichtung zu entgehen; andererseits sahen die Unterlegenen im Sieg der
Christen auch den Beweis, daft deren Gott starker sei als die eigenen Gotter. 5o
sagte die Besatzung der Burg Fellin bei ihrer Kapitulation:

36§ zu Beginn der Biicher XI, XIV, XVIII, XXIV, XXV, XXIX und XXX und am Ende
des Buches XIX.

37 g zu Beginn der Biicher XV, XXI-XXIII und XXVI-XXVIIL Zum Ursprung der
Redewendung tranquillitas pacis aus MeRformularen vgl. Arbusow, Das entlehnte
Sprachgut (wie Anm. 26) 127f.

38 ypl. auch XVI 4; XIX 4; XXIX 1; XXX 5 u. 0. Bei einer russischen Kampagne gegen
Odenpih (estn. Otepad) kommt es nach dem Friedensschluf zur Taufe einiger Esten; die
scheint jedoch freiwillig gewesen zu sein (XIV 2).
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_Wir erkennen, daf euer Gott groRer ist als unsere Gétter; er hat, indem er uns besiegt
hat, unser Herz geneigt gemacht zu seiner Verehrung. Daher bitten wir, daf8 ihr uns
schont und das Joch des Christentums wie den Liven und Letten, so auch uns
barmherzig auflegt.” Daher legen die Deutschen, nachdem die Altesten aus der Burg
herausgerufen worden sind, ihnen alle Rechte des Christentums vor und versprechen
ihnen Frieden und briiderliche Liebe.” (XIV 11)

Heinrich gestaltet diese Szenen nun oft so, daR den um Frieden Bittenden und
zur Taufe und Annahme des Christentum Bereiten kurz die christliche
Missionsbotschaft verkiindet wird. Und in diesen kurzen Predigten steht
ebenfalls meistens das Motiv des Friedens im Mittelpunkt. Als die verblindeten
Deutschen, Liven, Letten und Esten aus Sakkala®® und Ugaunien*® fiinf Tage
lang Wierland*' verwiistet und Tausende getotet haben, bitten die tiberle-
benden Altesten Wierlands um Frieden. Rudolf, Meister des Schwertbriider-
ordens, antwortet ihnen:

‘Verlangt ihr denn noch nach Frieden, die ihr unseren Frieden mit euren Kriegen oft
gestort habt? Aber es soll euch kein Frieden gegeben werden als nur der Friede jenes
wahren Friedensstifters [verus pacificus |, derausbeidem einesgemachthat [Eph 2,14] und
das Irdische mit dem Himmlischen verbunden und befriedet hat. Der stieg vom Himmel
herab, der ersehnte Konigfiir die Volker, ihre Hoffnung undihr Heiland. Der gebot seinen
Jiingern undsprach: Gehthin, lehrtalle Vilker, tauftsie [Mt28,19]. Wennihralsogetauft
werden und denselben einen Gott der Christen mit uns verehren wollt, dann werden wir
euch jenen Frieden geben, den er uns gab, den er scheidend denen, die ihn verehrten,
zuriicklieR [Joh 14,27], und euch in die Gemeinschaft [consorcium] unserer ewigen
Bruderschaftaufnehmen.’ Undesgefielihnendas Wort, undsogleich versprachensie, alle
Rechte des Christentums mit der Taufe derer aus Riga glaubig anzunehmen.” (XXIII 7)

Friede bedeutet also nicht einfach die Zeit nach der Beendigung eines
Feldzuges oder den Zustand zwischen zwei Kriegen. Friede ist nicht oder nur
scheinbar etwas Politisches, etwas, was zwischen Volkern und Staaten
geschlossen wiirde. Der Friede ist vielmehr unser Friede, also der Friede der
Kirche, der Friede, der gestort wird, wo ein Volk sich gegen die Ordnung des
Bistums Riga auflehnt. Der Friede der Kirche ist aber auch nicht Eigentum der
Kirche und liegt nicht in ihrer eigenen Macht. Die Kirche handelt vielmehr im
Auftrag Christi; um seinen Frieden weiterzugeben, ist sie da. Christi Frieden ist
der Frieden schlechthin, er ist die Versthnung von Himmlischem und
Irdischem. Offenbar denkt Heinrich hier an die Inkarnation, die Mensch-
werdung des wahren Gottessohns. Als sein Testament gebot Christus seinen
Jiingern, den Frieden, den er ihnen gelassen hatte, ihrerseits weiterzugeben
und alle Volker durch Lehre und Taufe mit einzubeziehen in seine groRe,
Himmel und Erde umfassende Gemeinschalt des Friedens und der Liebe*?.

39 [ andschaft westlich des Wirz-See (estn. Vortsjarv), zwischen Oberpahlen (estn.
Poltsamaa) und der Sedde (lett. Seda).

40 (stliche Nachbarlandschaft Sakkalas zwischen Wirz-See und Peipussee, entspricht
etwa dem Gebiet der heutigen estnischen Landkreise Jogevamaa, Tartumaa, Polvamaa,
Valgamaa und Vorumaa.

1 vgl. Anm. 6.

42 Als die neugetauften Liven Kyrian und Layan in Uxkiill die Plane der abgefallenen
Liven auskundschaften wollen, aber ergriffen werden und man sie drangt, den Glauben
an Christus zu verwerfen und sich von den Deutschen loszusagen, da ,bekennen sie, sie
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Schon der Name Riga verrit, daR das Benetzen [rigare], also Taufen der Heiden
die Aufgabe der Kirche von Riga ist (IV 5; XIX 7; XXX 6 u. 6.). Der durch das
Taufen ausgebreitete Friede Christi muf} unter Umstdnden auch mit Waffen-
gewalt durchgesetzt werden, indem seine Feinde entweder unterworfen oder
vernichtet werden. Unterwirft sich aber ein Feind und nimmt den Frieden an,
so ist er von Stund an kein Feind mehr, sondern Glied der Liebesgemeinschaft
und Bruderschaft in dieser und der kommenden Welt und natiirlich auch ein
potentieller Verbiindeter im weiteren Streit gegen die Storenfriede®’.

Den Titel wahrer Friedensstifter — verus pacificus legt Heinrich Christus noch
ofter bei. Als die Altesten der Wiek** die deutschen, livischen und lettischen
Truppen des Bischofs von Riga, die ihr Land nach gewohnter Weise verheert
haben, um Frieden und Abzug bitten, bekommen sie zur Antwort: ,Wenn ihr
mit der heiligen Quelle genetzt werden [rigari, vgl. oben zu dem Wortspiel]
und mit uns Kinder des wahren Friedensstifters, der Christusist, werden wollt,
dann werden wir den wahren Frieden mit euch bekraftigen und euch in
unsere Bruderschaft aufnehmen.“*’ Der Titel pacificus fiir Christus ist nicht
biblisch?®: in Col 1,20 heift Christus allerdings pacificans. Augustin {ibersetzt
den Namen Salomo mit pacificus und schreibt, Salomo als Friedenskonig
kiindige zugleich schattenhaft Christus, den wahren rex pacificus, an®’. Otto
von Freising nennt in seiner Chronik einmal Christus den vere pacificus™®.
Wenn Arbusows Vermutung stimmt, haben Otto und Heinrich den Titel den
ersten beiden Antiphonen der ersten Weihnachtsvesper entnommen®’.

hitten den empfangenen Glauben mit aller Neigung der Liebe liebgewonnen, und
bezeugen, von der Liebe und Gemeinschaft der Christen konnten sie alle Arten der
. Martern nicht scheiden.” (X 5)

43 7ur Kapitulation der Bewohner von Wolde (estn. Valjala) auf Osel vor den
christlichen Deutschen, Liven, Letten und Esten schreibt Heinrich: ,Es werden die Oseler
in Wolde gehorsame Kinder [1Petr 2,14], die einst hochmiitige Kinder waren [1Mcc
2,47]. Der einst ein Wolf war, wird ein Lamm. Der einst Verfolger der Christen war, wird
ein Mitbruder, empfangt den Frieden, weist es nicht von sich, Geiseln zu geben, bittet
gldubig um die Gnade der Taufe und scheut sich nicht, immerwahrenden Tribut zu
entrichten.” (XXX 5)

44 | andschaft an der estnischen Westkiiste, entspricht etwa den heutigen estnischen
Landkreisen Lidnemaa und Parnumaa.

45 ¥XT 5; dhnlich XVII 7; XX 6. Weitere Belege des pacificus-Titels fuir Christus: IX 14;
X1 6; XXVII 3.

46 Im Neuen Testament ist das Wort nur zweimal belegt: Mt 5,9 und Jac 3,17. Bei den
meisten der rund 120 Belege in der Vulgata handelt es sich um pacifica als kultischen
Fachterminus (hebr. §eldmim, in der Lutherbibel meist ,Dankopfer”) in Verbindung mit
hostia, victima, holocausta, sacrificium usw. (Ex 20,24; Lev 3,1-9; Num 7,17-88; Ez 46,2-12
u. 6.) oder um die Wendung verba pacifica (Ex 18,7; 1Mcc 7,15.24 u. 0.).

47 Contra Faustum (CSEL 25,1 [ed. Joseph Zycha], Wien 1891, 249-797) XII 7;
Sermo (1-50: CChr.SL 41 [ed. Cyrille Lambot OSB], Thorhout 1961) 10,4 7;
Enarrationes in Psalmos (CChr.SL 38-40 [ed. Eligius Dekkers OSB — Johannes Fraipont],
Thorhout 1956) 71,1 17; 126,2; De civitate Dei (CChr.SL 47; 48 [ed. Bernhard Dombart —
Alfons Kalb], Thorhout 1955) XVII 8. Vgl. Stanislaw Budzik, Doctor pacis. Theologie des
Friedens bei Augustinus, Innsbruck 1988, 120f.

48 Chronica (wie Anm. 30) II 51.

49 Liturgie (wie Anm. 25) 86.
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Jedenfalls war dieser Titel nicht gerade gingig; Heinrichs Vorliebe fiir ihn ist
theologisches Programm.

Auch wo der Begriff pacificus fehlt, steht Christus als der wahre Friede (vgl.
Eph 2,14) und die Gemeinschaft des Friedens und der Liebe im Mittelpunkt
des Missionskerygmas®’. Die Form, die dieser Friede hat, ist aber die der
Rechtsordnung, die nicht nur die Taufe und die anderen Sakramente umfaf3t,
sondern z.B. auch den kirchlichen Zehnten und die Versorgung der
christlichen Priester. So ist hiufig von der Annahme der Rechte des
Christentums (jura christianitatis)®* und vom Auflegen des Jochs (jugum)?
die Rede.

Entsprechend seinem symbolischen Verstandnis der Wirklichkeit ist ein
rein profaner Friede, also ein politisches Abkommen, das nicht zugleich iiber
sich hinausweist auf den gottlichen Frieden, fiir Heinrich ein Ding der
Unmoglichkeit>®. Kategorisch sagen die getauften Letten den in der Burg
Beverin (vielleicht Wolmar) belagerten Esten: ,Zwischen Christen und Heiden
wird es nie ein Herz und eine Seele noch auch eine dauerhafte Form des
Friedens geben.” (XII 6) Freilich weill Heinrich, dal es gelegentlich doch
Friedensschliisse auch mit heidnischen Volkern gibt (V 2f.; XV 11; XVI 8). Mit
dem heidnischen Stamm der Semgallen ging das Bistum Riga sogar ein
regelrechtes Biindnis ein und unternahm zusammen Feldziige gegen Litauer
und Treidener (VI 5; IX 2—4; X 10). Eine gemeinsame Heerfahrt nach Litauen
im Jahr 1208 fiihrte aber zu einer katastrophalen Niederlage der Deutschen
(XII 2). Sie war denn auch das letzte Unternehmen dieser Art. Heinrich
schriebt, die ganze Stadt Riga habe getrauert, und ihre Altesten hétten zu Gott
gebetet und beschlossen, sich von nun nicht mehr auf die Menge der Heiden zu
verlassen noch mit den Heiden gegen andere Heiden zu kampfen, sondern auf
Gott zu vertrauen und mit den schon getauften Liven und Letten mutig zu
allen Heiden fortzugehen. Dies sei dann auch geschehen, denn noch im selben
Jahr hitten die Deutschen, Liven und Letten angefangen, das Banner der
seligen Jungfrau nach Ugaunien und dann zu allen Esten zu tragen (XII 3).
Insofern hatte diese Niederlage also fiir Heinrich etwas Gutes, als sie die
Rigenser von faulen Friedensschliissen und politischen Abwegen abbrachte

50 X1 6; X111 4; XIX 8; XXI 5 u. 6. Die Missionspredigt kennt aber noch andere Motive,
so namentlich die Aufforderung, von den falschen Goéttern zu lassen und den einen,
wahren Gott zu verehren (X 14; XIV 11; XVI 3f. u. 6.; vgl. Helmold, Chronica [wie Anm.
71 1 69 84).

VRS VIS X506

21X 13: jugum Domini. X 1: jugum fidei, X1l 6; XXII 6; XXVII 6 u. .2 jugum
christianitatis. XXV 2: das Joch der heiligen Jungfrau. Das Wort jugum steht ebenso fiir das
Joch Christi (vgl. Mt 11,29f; so auch Sido, Epistola ad Gozwinum [wie Anm. 2]
S.236,13-15; 238,211.) wie fiir Unterwerfung und Knechtschaft, vgl. Helmold, Chronica
(wie Anm. 7) 17 9 25 36; Sido, Epistola ad Gozwinum S.241,19-23; Arnold, Chronica
(wie Anm. 2) VII 3.

>3 Fiir die Pilger ist es ebensowenig zu dulden, wenn estnische Piraten, Heiden und
Feinde des Christennamens, mit Frieden, also unbehelligt am Hafen von Wisby (schwed.
Visby) vorbeisegeln kénnen, wie wenn die Wisbyer Biirger und Kaufleute sich lieber der
Sicherheit des Friedens erfreuen wollen, als mit den heidnischen R&dubern eine
Seeschlacht zu wagen (VII 2).
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und auf den rechten Weg ihrer Berutung zuriickfiihrte, den Weg, auf dem sie,
wie er am Ende seines Werks riickblickend feststellt, dann auch mit Gottes und
der heiligen Jungfrau Hilfe Sieg um Sieg erringen sollten (XXIX 9; XXX G
Dabei gehort das Motiv des Friedensstifters Christus und des auszubreitenden
gottlichen Friedens bei Heinrich jedoch durchaus in den Zusammenhang der
Missionspredigt. Der Kreuzzug ist Streit fiir den Namen Christi (VII 2),
Gottesdienst unter dem eigenen Kreuz (VII 3), seine Kdampfe sind Gottes
Kampfe (XIII 2); er dient dem Schutz und der Befreiung der Schafherde Gottes
(XI 5; XIII 4) und der Ausbreitung des Namens Christi (XVII 7). In
unmittelbaren Zusammenhang mit dem Frieden bringt Heinrich ihn aber
nicht; der Friede bleibt auf die dem Kampf folgende Bekehrung und Taufe
bezogen”’.

Woher hat nun Heinrich seine Deutung der Missionsgeschichte als einer
Geschichte der Ausbreitung des Friedens Christi und der Kirche? Das Buch,
das den Frieden in den Mittelpunkt des theologischen Denkens stellt, ist das
XIX. Buch von Augustins Gottesstadt. Als meistgelesenes Werk des Ordens-
heiligen stand De civitate Dei sicher auf dem Lehrplan fiir die am Chorherrenstift
Segeberg auszubildenden Geistlichen, sei es im Original oder in einer
Bearbeitung fiir den Lehrbetrieb’®. Ein Indiz dafiir, da De civitate Dei XIX
in der jungen Kirche Ostholsteins bekannt war, gibt der Godeschalcus, der
Bericht eines Neumiinsteraner Chorherrn iiber die dreitdgige visionare
Jenseitsreise Gottschalks, eines Bauern aus Horchen (heute GroBharrie
oder Kleinharrie), 1190 aufgezeichnet, gut zehn Jahre also, bevor Heinrich
Schiiler des Neumiinsteraner Tochterstiftes Segeberg wurde: Als Gottschalk
am dritten Tag seiner Wanderung durch die jenseitigen Gefilde eine Art Stadt
(civitas) erreicht, licht und luftig und ohne Verteidigungsanlagen, da zitiert der
Aufzeichner Ps 147,14: ,der zu ihren Grenzen [oder: ihrem Ziel] den Frieden
gesetzt hat [qui fines eius pacem posuit]“. Es ist kaum zuféllig eben der Vers, den
Augustin an den Anfang seiner Ausfithrungen {iber den Frieden der
Gottesstadt gestellt hat®”. So ist es nicht unwahrscheinlich, daf Heinrich
die Grundgedanken von De civitate Dei XIX von seiner Studienzeitin Segeberg
her kannte.

Nach Augustin also ist das hochste Gut, das Gut, das nicht Mittel zu anderen
Zwecken, sondern selbst letzter Zweck und unbedingt anzustreben ist, das

>4 ygl. auch Johansen, Die Chronik (wie Anm. 15) 8f. zu Heinrichs Abneigung gegen
alle politischen Winkelziige.

>> Vgl. X 13. Bei Helmold, Chronica (wie Anm. 7) I 60 kann der Kreuzzug hingegen
der Ausbreitung des Friedens dienen. Er denkt dabei aber an die Kreuzziige ins Heilige
Land, deren Zweck der Schutz der heiligen Statten und die Schwachung der islamischen
Maéchte waren.

°¢ Im Original hat Heinrich als in seiner Zeit als Pfarrer und Dolmetscher kein Werk
der Kirchenviter mehr vor sich gehabt; die wenigen direkten Zitate aus Gregor dem
GroRen und Sulpicius Severus stammen aus dem Brevier, vgl. Arbusow, Das entlehnte
Sprachgut (wie Anm. 26) 129-131.

7 Godeschalcus (QFGSH 74 [ed. Erwin Assmann], Neumiinster 1979, 46-159) 50,1;
Augustin, De civitate Dei (wie Anm. 47) XIX 11. Zu Gottschalks Vision vgl. Assmanns
Einleitung (a.a.0. 9-44); Enno Biinz, ‘Visio Godeschalci’ / ‘Godeschalcus’, in: VerLex” 10
(1999) 404-408.
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ewige Leben oder der ewige Friede. Zum Frieden, dem geordneten,
harmonischen Zustand von Uber- und Unterordnung, strebe alles, das sei
ein Naturgesetz; auch die Storenfriede und Réuber strebten als Ziel nicht etwa
den Streit an, sondern einen Frieden, wenn auch einen zu anderen
Bedingungen, weshalb sie erst den bestehenden Frieden brechen wollten.
Ohne irgendeinen Rest von Frieden aber konne nichts bestehen; ebenso, wie
eskein Ubel ohne ein Gut gebe, an dem das Ubel hafte, da das Ubel selbst keine
Substanz habe, so konne es auch keinen Krieg oder Streit geben, der nicht an
einem Frieden hafte. Der Friede stelle sich auf den verschiedenen Ebenen des
Seins verschieden dar: als Friede lebloser Dinge und Korper, Friede der
vernunftlosen Seele, Friede der verniinftigen Seele, Friede zwischen Leib und
Seele, Friede zwischen Mensch und Gott wahrend des irdischen Lebens,
Friede des Hauswesens, Friede des Staates und Friede der Gottesstadt (civitas
Dei ). Der letztere sei identisch mit dem ewigen Leben und der ewigen Seligkeit
und bestehe in der wohlgeordneten und eintrdchtigen Gemeinschaft des
Genusses Gottes und des wechselseitigen Genusses in Gott, dergestalt, daf3
alles seinen besten Zustand erreicht habe, sich des Friedens erfreue und
ruhe®®,

Auch bei Heinrich ist der Friede der Endzweck allen Handelns. Die Mission,
auch wenn sie zu kriegerischen Mitteln greift, ist ja nichts anderes als die
Ausbreitung des Friedens, jenes Friedens, den der wahre Friedensstifter
Christus in die Welt gebracht hat. Das Ziel ist dort erreicht, wo alle sich durch
die Taufe in die Friedensgemeinschaft haben aufnehmen lassen (oder
vernichtet sind) und der Friede nicht mehr gestort wird. Die civitas Dei, deren
Friede das von Gott geordnete hichste Gut und letzte Ziel ist, weshalb zu
Beginn vieler Jahresberichte kurz gesagt wird, ob sie Frieden und Ruhe hatte
oder nicht, ist dann aber nichts anderes als Stadt und Kirche von Riga! Riga
kann einfach die civitas genannt werden, und zwar gerade dann, wenn es
bedroht ist (IX 1; XII 3; XIV 5). In solchem Zusammenhang hei3t Riga einmal
auch tatsdchlich die civitas Dei:

,Einer aber aus der Familie des Bischofs, Theoderich Schilling, findet [in der Schlacht]
Suellegate [einen Litauer], der gesagt hatte, er werde die civitas Dei vernichten. Als erihn
im Wagen sitzen sieht, durchbohrt er seine Seiten mit dem Speer.” (IX 4)

Freilich sind die wesentlichen Unterschiede zwischen der Konzeption
Augustins und der Heinrichs nicht zu libersehen. Zunédchst: fiir Augustin ist
die pax der civitas Dei eine jenseitige GroRe®®. Sie wird genau unterschieden
vom Frieden der Frommen mit Gott in diesem Leben und vom Frieden der

8 Augustin, De civitate Dei (wie Anm. 47) XIX 11-14. Vgl. dazu Erich Dinkler, Friede
A~C.,in: RAC 8 (1972) 434-494, hier 477-480; Joachim Laufs, Der Friedensgedanke bei
Augustinus, Wiesbaden 1973; Budzik, Doctor pacis (wie Anm. 47); Wilhelm Geerlings,
De civitate dei XIX als Buch der Augustinischen Friedenslehre, in: Christoph Horn (Hrg.),
Augustinus, De civitate dei, Berlin 1997, 211-233. Laufs weist Fuchs’ These zurtick,
Augustin sei wesentlich von einer verlorengegangenen Schrift Marcus Terentius Varros
iiber den Frieden abhéngig, seine Ausfithrungen zur pax fiigten sich daher nicht in die
Konzeption von De civitate Dei (Harald Fuchs, Augustin und der antike Friedensgedanke,
Berlin 1926).

>? vgl, besonders De civitate Dei (wie Anm. 47) XIX 20.



16 Simon Gerber

civitas terrena, dessen sich, obwohl er eine Notordnung unter den Bedingungen
der Siinde ist und obwohl die civitas terrena nicht von der Liebe zu Gott,
sondern der Eigenlicbe geleitet wird, auch die civitas Dei bedient®. Fiir
Heinrich fallt beides zusammen. Er ist ein politischer Theologe; fiir ihn ist der
Friede, der das Ziel allen Handelns ist, zugleich eine politische Ordnung im
Diesseits®!. Uberhaupt teilt Heinrich den Dualismus Augustins nicht. Einen
profanen Frieden kennt Heinrich ebenso wenig wie eine civitas terrena, die bei
Augustin der civitas Dei gegeniibersteht als die von Eigenliebe und Ehrgeiz
getriecbene Feindin und Verfolgerin der civitas Dei, die aber andererseits
Ordnung und Frieden unter irdischen Bedingungen gewihrleistet®”. Auch
irdischen Frieden stiftet ja fiir Heinrich die civitas Dei, und von einer dem
Missionsbistum Riga entgegengesetzten, einheitlichen civitas weill Heinrich
nichts. Die von Augustins Gotfesstadt mafgeblich gepragte Chronik Ottos von
Freising 1Rt seit der Christianisierung des Romischen Reichs durch die Kaiser
Konstantin und Theodosius die civitas mundi betdubt und fast beseitigt sein,
aber Ottos Welt war ein christliches Imperium, dessen Einheit er freilich seit
dem Investiturstreit zerbrechen sah®’. Heinrich dagegen lebte auf einer vom
Heidentum umgebenen und bedrohten christlichen Insel, die sich ihr Dasein
erst erkampfen mufBte. Martyrer waren fiir ihn nicht nur Heilige aus der
Friihzeit der Kirche, sondern auch Zeitgenossen®. So hitte es eigentlich nahe
gelegen, die Missionsgeschichte in Anlehnungan Augustin als Streit zwischen
der civitas Dei und der civitas diaboli zu deuten.

Bei Heinrich, fiir den die gottliche Friedensordnung bereits eine Sache des
Diesseits ist, spielt das Jenseitige liberhaupt eine geringe Rolle. Von dem
wundergliubigen Arnold von Liibeck z.B. hebt sich Heinrich wohltuend
durch seine Niichternheit ab®®. Auch iiber das Leben nach dem Tod redet

60 e civitate Dei (wie Anm. 47) XIX 13-17. Vgl. Budzik, Doctor pacis (wie Anm. 47)
255-281 346-357.

61 nsofern stimmte Heinrich auch mit dem Streben des Papsttums seiner Zeit nach
der Weltherrschaft iiberein. Nach 1250 unterstiitzte er die papsttreue Partei, die Estland
und Livland zu einem nordischen Kirchenstaat machen wollten, vgl. Johansen, Die
Chronik (wie Anm. 15) 18.

52 De civitate Dei (wie Anm. 47) XIV 28; XV 1; XIX 17,

53 ygl. Chronica (wie Anm. 30) IV 4; V prol.; VII 21 34. Otto unterscheidet sich hier
von Augustin, fiir den sich das Neben- und Gegeneinander beider civitates erst durch
ihren Ausgang lost und fiir den in dieser Hinsicht weder Christi Ankunft noch die
Christianisierung des Staats durch Konstantin und Theodosius einen Fortschritt
bedeutet, vgl. De civitate Dei (wie Anm. 47) XVIII 46-54.

64 ygl, Arbusow, Liturgie (wie Anm. 25) 70.

5 vygl.z.B. Arnold, Chronica (wie Anm. 2) I 14; I 7; Il 3; V 141, 23. Heinrich
berichtet von einem wunderbar verldngerten Brett (VII 6). Er kolportiert auch eine
Wanderlegende von Toren, die einen fest gemauerten Turm mit Stricken fortziehen
wollen (I 6; vgl. Johansen, Die Chronik [wie Anm. 15] 17), und eine Legende von einer
auf sieben Meilen Entfernung bei ihrer Auffahrt in den Himmel gesichteten Seele (I 10;
vgl. Arbusow, Liturgie [wie Anm. 25] 55f. 78). Daf8 jedoch Bernhard zur Lippe, spdter
Abt von Diinamiinde und Bischof von Selonien, nach seinem Eintritt in den
Zisterzienserorden und seiner Annahme des Kreuzes fiir die Verteidigung Livlands von
einer Lihmung der FiiRe geheilt wurde — die Lihmung war eine gottliche Strafe fiir in
seiner westlilischen Heimat begangene Kriegsziige — (XV 5), ist auch sonst belegt, vgl. zu
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Heinrich auffillig wenig. Natiirlich glaubt er daran. Die volkerumfassende
Gemeinschaft der Christen ist eine Bruderschaft, die sich auch auf das
kommende Leben erstreckt (XVIII 7); die Heiden dagegen erwartet nach dem
Tode die Hélle (XVI4; XVIII 5). In die Missionspredigt gehort selbstverstandlich
auch die Ankiindigung der Freuden des ewigen Lebens (XIX 7). Ebenso wird
bei im Kreuzzug gefallenen oder von Heiden gemarterten Christen — von Fall
zu Fall auch mit dem Vorbehalt ut speramus — gesagt, sie seien in das consortium
martyrum hiniibergegangen®®. Tiefer eingegangen wird auf all das aber nicht,
es bleibt formelhaft®’. Das Fegfeuer erwahnt Heinrich iibrigens gar nicht.
Spielen also Raum und Welt jenseits der irdischen Welt bei Heinrich nur eine
geringe Rolle, so das Jenseits als Ende der irdischen Zeit gar keine. Von der um
1200 durchaus belegten Erwartung des baldigen Weltendes®® finden wir bei
Heinrich nichts. Die Figur des Antichrists, die deutsche Theologen des 12.
Jahrhunderts von Rupert von Deutz iiber Otto von Freising und Gerhoch von
Reichersberg bis zu Hildegard von Bingen viel beschaftigte, als Chiffre der
symbolischen Geschichtsdeutung und der Zeitkritik, bei Otto und Gerhoch
aber auch der eschatologischen Naherwartung®®, wird von Heinrich nie
erwahnt. Auch deren historischen Pessimismus — schon im Alten Testament
die andere Seite der Apokalyptik und eschatologischen Naherwartung — teilt
Heinrich nicht; statt von endzeitlicher Verderbnis redet schon der Prolog der
Livldndischen Chronik hoffnungsfroh von nova gaudia und nova lumina sowie
von der Austreibung von Schmutz, Krankheit und Ubeltaten”®.

Ist Heinrich also ein Geschichtsschreiber, der ganz im irdischen, diesseitigen
Geschehen aufgeht und dariiber hinaus kein Interesse hat? Keineswegs. Die
Geschichte der Mission als der Stiftung und Ausbreitung des gotilichen
Friedens ist ja fiir thn (in, mit und unter den irdisch-geschichtlichen
Begebenheiten) ein Ereignis der Heilsgeschichte, das sich in Bibel und Liturgie
symbolisch widerspiegelt. Sie ist nichts anderes als das Endziel der Geschichte
und insofern allerdings das endzeitliche Ereignis schlechthin. Mit dem Sieg der
Mission und der Aufrichtung einer kirchlichen Rechtsordnung im Jahr 1227
endet die Chronik dann auch, obwohl Heinrich auch tiber die folgenden drei
Jahrzehnte, die er noch erlebte, manches zu berichten gehabt hatte.

Bernhard: ADB 2 (1875) 422-424; Paul Becker, 255. Bernard de Lippe, in: DHGE 8
(1935) 743-745. Auch die wunderbare Drehung eines ungiinstigen Windes, die Heinrich
selbst miterlebt haben will (XIX 6), wird tatsachlich geschehen sein.

56 XIV 8; XXII 8; XXIII 11; XXIV 3 u. 6. Vgl. Arbusow, Liturgie (wie Anm. 25) 70-73.

%7 ygl. demgegeniiber z.B., was Helmold tiber Vicelins jenseitiges Schicksal zu
berichten weiR (Chronica [wie Anm. 7] I 78f.).

8 Nach den Annales Marbacenses (MGH.SRG 9 [ed. Hermann Bloch], Hannover
1907, 1-103) sagte der Astronom Johannes aus Toledo fir 1185 den Weltuntergang und
das Kommen des Antichrists voraus und fand viel Glauben (S. 56,16-31). Ein Geistlicher
aus Ratzeburg sagte aufgrund einer Vision: ,Im Jahr 1208 wird das Ende kommen.”
Arnold deutete das auf die Ermordung Konig Philipps (Chronica [wie Anm. 2] VII 12).

%% val. Rauh, Das Bild (wie Anm. 31) 532-540 und passim.

7% Ob Heinrich aus den Florilegien seiner Schulzeit die 4. Ekloge der Vergilschen
Bucolica (P. Vergili Maronis opera [ed. Otto Ribbek] 1, Leipzig >1894, 1-58) mit ihrer
Prophezeiung eines goldenen Friedenszeitalters kannte? Vgl. Arbusow, Das entlehnte
Sprachgut (wie Anm. 26) 102-107.
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Der Ausbreitung des Christentums und seiner Friedensordnung ent-
sprechen auf der anderen Seite Freude und Dank. Schon der Prolog der
Chronik enthilt dreimal das Stichwort Freuden (gaudia)’. Berichte iiber
Kdmpfe und Feldzﬁge enden haufig mit der Freude iiber den Sieg und mit Lob
und Dank an Gott’?. Dies ist sozusagen der angemessene AbschluR eines
Unternehmens, das im gottlichen Auftrag und mit goéttlichem Beistand
gliicklich ausgefiihrt wurde; es erinnert nicht zuféllig an die Akklamation der
Gottheit, mit der viele Wundergeschichten schlieBen”?. Auch dann, wenn
eine Episode mit einem Missionserfolg endet, mit Heidenbekehrung und Taufe
oder mit der Riickkehr Abgefallener zum Glauben, stehen Freude, Dank und
Gotteslob am SchluR’*, ebenso dann, wenn die Glaubigen aus einer groRen
Gefahr gerettet wurden’”. Lob, Dank und Freude aber sind nicht einfach
Ausdriicke menschlicher Empfindungen. Sie sind die Antwort der Schépfung
auf Gottes Handeln, das den Frieden durchsetzt, und sie verbinden sich mit der
Liturgie an den kirchlichen Feiertagen zum grofSen Jubel {iber die gottlichen
Heilstaten in Vergangenheit und Gegenwart, Zeit und Ewigkeit.

! Verse 2 12 24. Heinrich liebt auch die Wendung, Menschen (meist kirchliche
Wiirdentrdger) seien mit Freuden empfangen worden: IV 2; XI 1; XVI 1; XXIX 2 u. 0.

72 VII 2; X 8-13; XII 6; XXVIII 6 u. 6. Der liturgische Hintergrund dieser Danklfeiern ist
nicht ganz klar, vgl. Arbusow, Liturgie (wie Anm. 25) 50-52 104. Deutlicher erkennbar
sind die zu Beginn eines Feldzuges gehaltenen Feiern (ebd. 48f.).

7 7.B. Mk 7,37; Luk 5,26; 18,43; Apg 3,9f. Vgl. Rudolf Bultmann, Die Geschichte der
synoptischen Tradition, Gottingen 21931, 241. Auch die Bibel erzihlt von Dankfeiern
nach Siegen: Ex 15,1-21; 2Chr 20,26-28; Jdt 16,1-24; 1Mkk 4,23-25.

74 X1 6; XIX 8; XX 6; XXX 5f.u. 6.

72 XY 5 XV 5 S XK S0
Alle Abkiirzungen richten sich nach dem Abkiirzungsverzeichnis der Theologischen
Realenzyklopédie, zusammengestellt von Siegfried Schwertner, Berlin 1994 = Inter-
nationales Abkiirzungsverzeichnis fiir Theologie und Randgebiete, Berlin #1992.
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,Gubernator, protector et corrector”

Zum Zusammenhang der Entstehung von Orden und
Kardinalprotektoraten von Orden in der lateinischen Kirche

Von Martin Faber

Das relativ geringe Interesse, das die Institution der Kardinalprotektoren in der
Forschung bisher gefunden hat (und dies nicht erst seit ihrer Abschaffung im
Zuge der Reformen des 2. Vatikanums), zeigt sich besonders deutlich daran,
dass sich bisher niemand mit der Frage befasst hat, welche Griinde iiberhaupt
zur Entstehung dieser Institution gefiihrt haben. Und das, obwohl der
Zeitpunkt der Entstehung ziemlich genau bekannt ist, im Gegensatz zu vielen
anderen Einrichtungen, die ihren Ursprung im Mittelalter haben. Der
katholischen Tradition war immer bewusst, dass der erste Protektor eines
Ordens Kardinal Hugolino von Segni gewesen war, der den hl. Franz von Assisi
bei der Griindung und Organisation seines Ordens unterstiitzt hatte und der
damit als Erster eine Funktion {ibernahm, die dann 1223 in der Franzis-
kanerregel festgeschrieben wurde, wo es hieR, dass die Briider sich vom Papst
immer einen Kardinal als ,gubernator, protector et corrector” erbitten sollten®.
Franziskus hatte die Erfahrung gemacht, dass seine Anhdnger dazu neigten,
von der urspriinglichen Lebensweise abzuweichen, und deshalb den Kardinal
gebeten, mit seiner Autoritédt tiber deren Einhaltung zu wachen. Aber das
erklart nicht, warum auf eine solche Idee nicht auch schon frithere Begriinder
klosterlicher Lebensweisen gekommen sind, obwohl Abweichungen vom
Willen der Stifter und Verfall von Kléstern schon lange zuvor in der Kirche zu
beobachten waren. Und es erklart auch nicht, warum nun im Lauf des
Spatmittelalters die Einrichtung der Protektoren sich auch auf die anderen
Orden ausbreitete, darunter auch auf die, die schon seit langem bestanden
hatten und bis dahin ohne Protektoren ausgekommen waren.

Ich mochte im Folgenden die These darlegen, dass die Einfithrung der
Kardinalprotektoren von Orden seit etwa 1220 mit einem grundlegenden
Wandel zusammenhingt, den das abendlandische Monchtum in dieser Zeit
durchmachte, ndmlich der Organisation in Orden, also in iiberregionale
Verbande von Monchen und Kléstern mit einer gemeinsamen geistlichen

' S. unten Anm. 38.
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Ausrichtung®. Dass jeder Monch einem Orden angehort, erscheint uns zwar
leicht selbstverstindlich, aber dass es das nicht ist, zeigt allein schon die
Tatsache, dass die orthodoxe Kirche bis heute keine Orden kennt, obwohl das
Ménchtum auch dort keineswegs homogen ist und es auch niemals war. Von
daher lisst sich schon vermuten, dass die Entstehung der Orden in der
lateinischen Kirche erst in die Zeit nach ihrer Trennung von der griechischen
anzusetzen ist>. Zwar zog sich diese Entstehung tiber mehrere Jahrhunderte
hin, aber gerade zur Zeit der Griindung der Franziskaner wurde der
entscheidende institutionelle Schritt vollzogen, als die Leitung der Kirche
es unternahm, das gesamte Monchtum in iiberregionalen Verbdanden zu
organisieren und auf diese Weise ihre Kontrolle dariiber auf eine neue
Grundlage zu stellen. Da auch dieser Prozess der Entstehung von Orden bis
heute keine ausfithrliche wissenschaftliche Darstellung erfahren hat, soll er
hier zunichst zumindest skizzenhaft vorgestellt werden.

Der Anspruch der kirchlichen Hierarchie, dass das Ménchtum unter ihrer
Oberaufsicht zu stehen habe, war zur Zeit des Franziskus keineswegs neu.
Schon das Konzil von Chalkedon hatte 451 im Kanon 4 bestimmt, dass die
Moénche einer Stadt oder eines Gebiets dem jeweiligen Bischof unterstehen
sollten®. Der Hintergrund dieser Bestimmung war der enorme Einfluss, den
die Ménche in den christologischen Streitigkeiten erlangt hatten, die auf dem
Konzil entschieden werden sollten. Die Lehre von der einen, gottlichen Natur
in Christus (Monophysitismus), die dann als hiretisch verurteilt wurde,
wurde vor allem von Ménchen vertreten, und auf deren Unterwerfung unter
die Entscheidung des Konzils konnte man nur hoffen, wenn klar war, dass sie
ebenso wie alle anderen Christen letztlich den Bischofen als den Vorstehern
der Gesamtkirche unterstanden’.

Doch in diesem Kanon war eben nur von der Unterstellung der Monche
unter die Bischofe die Rede, nicht von der der Orden unter den Papst. Eine
solche Aufsichtsfunktion hitten zum Einen die Pdpste in Rom in dieser Zeit
noch gar nicht austiben konnen, weil ihre Machtstellung auch in der Kirche

2 Diese Definition bezieht sich auf die gegenwirtige Fragestellung. Die Definition von
religiosen Orden ist ansonsten keineswegs einheitlich. Wahrend das Lexikon fiir Theologie
und Kirche in der alteren Ausgabe als Orden einen  kldsterlichen Verband, in dem
feierliche Geliibde ... abgelegt werden”, bezeichnete (Bd. 7 von 1962, 1197), sind Orden
nach der neuen Ausgabe des LThK nur ,organisierte Verbande geistlicher Gemeinschaf-
ten” (Bd. 7 von 1998, 1091), eine Definition, die m. E. zu weit gefasst ist.

3 Waobei hier vernachlissigt werden kann, dass es sich bei dieser Trennung um einen
langen Prozess handelt, der in der Bannbulle des Jahres 1054 nur seinen spektakuliren
Hohepunkt erreichte.

4 . 1oug e kel ékdoTv oMY Kot ydpav Hovaloviag inoterdfon T ETLOKOT®D
...*. Zit. nach Ueding (wie Anm. 5), 605.

° Vgl. zu diesen Ereignissen Leo Ueding, Die Kanones von Chalkedon in ihrer
Bedeutung fiir Ménchtum und Klerus, in: Aloys Grillmeier/Heinrich Bacht (Hrg.), Das
Konzil von Chalkedon. Geschichte und Gegenwart II. Wiirzburg 1953, 569-676 mit
reichen Erliuterungen zum Verhiltnis von Bischofen und Ménchen vor und nach
diesem Konzil.
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des Westens dafiir noch nicht ausreichte®. Aber zum Zweiten stellte sich diese
Frage iiberhaupt nicht, weil es noch gar keine Orden gab. Zwar war das
Ménchtum damals auch schon ins Abendland vorgedrungen, aber wie in
seinen Ursprungslindern im Osten — Agypten, Paldstina und Syrien —handelte
es sich dabei entweder um Eremiten, die allein lebten, oder wenn es sich — wie
in den meisten Fillen — um Monche handelte, die ein gemeinsames Leben
fithrten, dann war ihre Organisationseinheit nur das einzelne Kloster und
sollte es auch noch lange bleiben. Wenn fiir die folgenden Jahrhunderte von
der Ausbreitung des benediktinischen Ménchtums im Westen die Rede ist,
dann handelte es sich dabei eben nicht um die Ausbreitung eines vom hl.
Benedikt gegriindeten Ordens, sondern lediglich um die Verbreitung der auf
ihn zuriickgehenden Klosterregel. Diese Regel hatte sich einfach in der Praxis
so bewdhrt, dass sie von immer mehr Klostern iibernommen wurde, so dass
schlieBlich sogar die karolingischen Herrscher den Monch Benedikt von
Aniane gezielte MaRnahmen ergreifen lieBen, um die Benediktregel als
alleinige Monchsregel im Frankenreich durchzusetzen und auf diese Weise
das Klosterleben zu vereinheitlichen, was auch weitgehend gelang’.

Doch dabei sollte es nicht bleiben. Die Entwicklungen, die mit der
zunehmenden Etablierung der Kloster verbunden waren, ihr wachsender
Reichtum und ihre Verbindung mit der weltlichen Macht, fiihrten zu einem
Niedergang des Monchsideals, der schlieRlich seit dem 10. Jh. Reform-
bewegungen auf den Plan rief, von denen die von Cluny die bedeutendste
wurde. Hier erleben wir aber nun zum ersten Mal in der abendldndischen
Ménchsgeschichte das Phanomen, dass eine Reformbewegung sich gegen den
Widerstand der Anhanger des Bestehenden durchsetzen musste, ohne dieses
ganz verdrangen zu konnen, und dass die Anhédnger der Reform dadurch zum
Zusammenschluss untereinander veranlasst wurden. Die neue Regelstrenge
der Cluniazenser lief sich nur verwirklichen durch die Trennung ihrer
reformierten Kloster von den nichtreformierten. In einer Urkunde von 931
erlaubte Papst Johannes XI. dem Abt Odo, andere Kléster zur Besserung in den
Einflussbereich von Cluny aufzunehmen®. So entstand der cluniazensische
Klosterverband, auf dessen Ausformung im Einzelnen wir hier nicht einzu-
gehen brauchen.

® Und auch was die griechische Kirche betrifft, aus der die tiberwiltigende Mehrheit
der Konzilsbischéfe von Chalkedon stammte, ist es bezeichnend, dass die Initiative zur
Aufnahme dieses Kanons nicht von den Bischofen ausging, sondern vom byzantinischen
Kaiser. Die christologischen Auseinandersetzungen hatten ein solches Ausmal’
angenommen, dass sie das ganze Reich zu spalten drohten, und so war die Kontrolle
iiber das Monchtum zundchst zu einer politischen Frage geworden.

7 Vgl. zur Entwicklung unter den Karolingern und zu den Reformen Benedikts von
Aniane Die Geschichte des Christentums IV: Bischofe, Monche und Kaiser (642-1054),
Freiburg — Basel — Wien 1994, 699-703.

8 ,Si autem cenobium aliquod ... in sua ditione ad meliorandum suscipere
consenseritis, nostram licentiam ex hoc habetis.” Zitiert nach Harald Zimmermann
(Hrg.),Papsturkunden 896-1046, Wien 21988, Nr.64, S. 108.
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Wichtig ist aber, dass der Papst nicht nur in der gleichen Urkunde dem
Kloster die Freiheit von jeder weltlichen Herrschaft zusprach®, sondern dass er
dariiber hinaus am Anfang des 11. Jhs. Cluny und die von ihm abhéngigen
Kloster auch im Geistlichen von der Hoheit der Bischofe befreite'®. Durch
diesen Vorgang, Exemtion genannt, wurden die Cluniazenser zum ersten Fall
eines Klosterverbands, der kirchenrechtlich nur noch dem Papst unterstand.
Solche Exemtionen hatten die Papste zwar auch schon zuvor fiir einzelne
Kloster ausgesprochen'’, aber diese Politik wurde beschleunigt durch den
Zusammenschluss von Klostern iiber die Grenzen von Didzesen hinaus.
Dadurch stellte sich nun dringlicher die Frage nach einer iiberdidzesanen
Autoritit, die die Unterstellung des Monchtums unter die Hierarchie der
Kirche weiterhin gewahrleisten konnte. In diese Autoritat wuchs jetzt das
Papsttum hinein, umso mehr, als seit dem Ende des 11. Jhs. zunehmend die
Pipste den Klostern, denen sie die Romana libertas gewdhrten, damit drohten,
dass sie ihre Privilegien wieder verlieren wiirden, wenn sie die Regel, zu der sie
sich verpflichtet hatten, nicht beobachteten'?. So trug die Exemtion von
Kldstern und Klosterverbanden wesentlich zur Starkung der Macht der Papste
bei, wihrend andererseits das Vorhandensein dieser Macht nun auch eine
organisatorische Differenzierung des Monchtums ermoglichte, ohne dass
dadurch die Einheit der Kirche gefdahrdet worden ware.

Die Entwicklung von Klosterverbdnden zu fest gefiigten Orden stellte sich
allerdings erst bei den klosterlichen Reformbewegungen des 11. und 12. Jhs.
ein, und auch hier nicht sofort. Die Kamaldulenser, Kartduser und
Pramonstratenser bildeten zunichst autonome Kloster, deren organisatori-
scher Zusammenschluss erst spiter erfolgte, nachdem zwei Entwicklungen
dafiir die Voraussetzungen geschaffen hatten: die gregorianische Reform in
der Kirche und die Entstehung des zentralistisch organisierten Zisterzienser-
ordens.

Die gregorianische Reform richtete sich zwar zundchst auf die Befreiung der
Bischofe und des Weltklerus von den Einfliissen weltlicher Gewalt, aber sie
wurde in Gang gesetzt von Papsten und Kardindlen, die in ihrer Mehrheit
ehemalige Monche waren und das Vorbild ihrer Klosterverbande vor Augen
hatten. Sie kamen zunichst vor allem aus den Klostern Cluny und
Montecassino’?, aber ab etwa 1120 wurden an der Kurie die Vertreter des
traditionellen benediktinischen Monchtums zusehends abgeldst von Ange-
horigen neuer monchischer Gruppen, vor allem von den Zisterziensern.

Auch die Zisterzienser verstanden sich als eine Bewegung zur Klosterre-
form auf der Grundlage der Benediktregel, was sich daran zeigte, dass ihr

? Itaque sit illud monasterium cum ommnibus rebus ... liberum a dominatu
cuiuscunque regis aut episcopi sive comitis aut cuiuslibet ex propinquis ipsius Uuilelmi.”
(ebd., 107).

10 Herbert E.J. Cowdrey, The Cluniacs and the Gregorian Reform, Oxford 1970, 7.

1 ygl. Willy Szaivert, Die Entstehung und Entwicklung der Klosterexemtion bis zum
Ausgang des 11. Jahrhunderts, in: MOIG 59 (1951) 265-298.

12 1an Stuart Robinson, The Papacy 1073-1198. Continuity and innovation,
Cambridge u.a. 1990, 236-238.

'3 Robinson (wie Anm. 12), 211-214.
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grifter Vertreter, Bernhard von Clairvaux, noch einmal dazu neigte, mit dem
ihm eigenen Pathos die Lebensweise seines Klosterverbands als das wahre und
einzige Monchtum hinzustellen. Aber tatsdchlich waren die Zisterzienser
gerade deshalb besonders um ihren Zusammenhalt bemiiht, weil die Vielfalt
der monchischen Lebensweisen inzwischen eine unabdnderliche Tatsache
war und man die eigene Weise nur behaupten konnte, wenn man sich
iiberregional organisierte. Wie die Cluniazenser erhielten auch die Zister-
zienser ihren Namen von ihrer ersten Abtei, Citeaux, die zur Mutter einer
Klosterfamilie wurde. Nur bemiihten sich die Griinder der Zisterzienser nun
von Anfang an viel zielstrebiger und systematischer darum, dass diese Familie
sich ausbreitete und dabei einig blieb. Zwar sollte noch immer jede Abtei
grundsitzlich selbststandig bleiben, sie wurde aber eingebunden in ein
Filiationssystem, bei dem die Tochtergriindungen vom Abt des Mutterklosters
regelmaiRig visitiert wurden. Und auRerdem sollten sich alle Zisterzienserdbte
in jedem Jahr in Citeaux versammeln und iiber die gemeinsamen Angele-
genheiten beraten. Damit war die Institution des Generalkapitels entstanden,
die schnell auch in anderen Klosterverbanden eingefiihrt wurde'®. Bei den
Kamaldulensern, Kartdusern und Pramonstratensern fiithrten die Pdpste im
Lauf des 12. Jhs. ZentralisierungsmaRnahmen durch'’, was letztlich dazu
fithrte, dass auch sie sich zu Orden entwickelten. Und das Vorbild der
Zisterzienser bei der Einfithrung der Generalkapitel wurde bald ein allge-
meines und trug wesentlich zur Entstehung des Ordenssystems in der
katholischen Kirche bei'®.

Dessen Geburtsstunde schlug im Jahr 1215 beim 4. Laterankonzil. Vielen
Konzilsvatern wird die Tragweite ihres Vorgehens nicht bewusst gewesen sein,
als sie in Kanon 13 MaRnahmen beschlossen, um einer iibergroflen
Verschiedenheit im Monchtum entgegenzutreten. Weil das zur Verwirrung
in der Kirche fiihre, legten sie fest, dass keine neuen klosterlichen Lebens-
weisen mehr eingefiithrt werden sollten. Wer kiinftig ein solches Leben fiihren
wolle, dersolle sich einer der genehmigten Weisen anschlieffen, und wer dafiir
ein Haus %rl"mden wolle, solle die Regel von einer solchen genehmigten Weise
nehmen'”.

% Sogar die Cluniazenser fiihrten Ordenskapitel ein. Vgl. zur Ausbreitung der
zisterziensischen Stukturen Florent Cygler, Ausformung und Kodifizierung des
Ordensrechts vom 12. bis 14. Jahrhundert. Strukturelle Beobachtungen zu den
Cisterziensern, Primonstratensern, Kartausern und Cluniazensern, in: Gert Melville
(Hrg.), De ordine vitae. Zu Normvorstellungen, Organisationsformen und Schriftge-
brauch im mittelalterlichen Ordenswesen, Miinster 1996, 6-58, bes. 9-13.

'* vgl. Robinson (wie Anm. 12), 239. Zur Zentralisierung bei den Kamaldulensern s.
das Zitat aus einer Bulle Papst Paschalis’ II. von 1113 in Anm. 22.

' 7ur Entstehung von Klosterverbinden im Mittelalter und ihrer Institutionalisie-
rung als Orden vgl. auch Klaus Schreiner, Dauer, Niedergang und Erneuerung
klosterlicher Observanz im hoch- und spatmittelalterlichen Monchtum. Krisen, Reform-
und Institutionalisierungsprobleme in der Sicht und Deutung betroffener Zeitgenossen,
in: Gert Melville (Hrg.), Institutionen und Geschichte. Theoretische Aspekte und
mittelalterliche Befunde. K6ln — Weimar — Wien 1992, 295-341.

'7 Ne nimia religionum diversitas gravem in ecclesia Dei confusionem inducat,
firmiter prohibemus, ne quis de caetero novam religionem inveniat, sed quicumque
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Der Text dieses Kanons ist auRerordentlich schwer zu interpretieren und
nur richtig zu verstehen, wenn man ihn im Zusammenhang mit den
Entwicklungen sieht, die sich in dieser Zeit im Monchtum abspielten'®.
Wichtig ist zunachst, dass hier weder von Orden noch von Kléstern die Rede
ist, sondern von religio. Das war zwar ein traditioneller Begriff fir das
Mbonchsleben, der aber in der letzten Zeit einen gewissen Bedeutungswandel
erfahren hatte und sich nun nicht mehr nur auf Ménche bezog, sondern auch
auf Regularkanoniker, zu denen man auch die Mitglieder der Ritter- und
Hospitalorden zéhlte, die im 12. Jh. entstanden waren. Das entscheidende
Merkmal war nun das Ablegen von ewigen Geliibden auf die drei evange-
lischen Réte in Verbindung mit dem Leben nach einer Regel, unabhangig
davon, ob jemand Priester war oder Laie. Auf diese Weise wurden die religiosi
abgegrenzt von den zahlreichen anderen Gruppen, die sich damals mit dem
Ziel einer religidsen Lebensfilhrung gebildet hatten'”. Die Notwendigkeit
einer solchen Abgrenzung hatte sich im Pontifikat des Konzilspapstes
Innozenz I1l. immer deutlicher herausgestellt, und damit wurde religiosi zur
Bezeichnung fiir die Gruppe, fiir die sich spéter im Deutschen der Begriff
Ordensleute einblirgerte.

Dem Kanon 13 liegt nach seinem Text zundchst einmal eine einschran-
kende Absicht zugrunde, indem er die Einfithrung neuer Formen von religio
verbietet. Doch das wurde in der Folgezeit nicht eingehalten®, stattdessen
wurde der Kanon zum Ausgangspunkt eines neuen kirchenrechtlichen
Umgangs mit dem, was man von nun an das Ordensleben nennen kann.

Denn mit ihm hatte das Konzil ja eine Vielfalt von klgsterlichen Lebens-
weisen als grundsatzlich legitim anerkannt, dabei aber den Anspruch erhoben,
dass diese Vielfalt der Aufsicht und der Regelung durch die Gesamtkirche
unterliege. Jeder Monch und jedes Kloster musste in Zukunft nach einer
genehmigten Lebensweise leben, und die Genehmigung oblag, auch wenn das
hier nicht ausdriicklich ausgesprochen wurde, dem Papst. Die Genehmigung
von Klosterregeln und von Gewohnheiten (consuetudines) iiberregionaler
Verbande von Klostern war seit langem Sache der Papste gewesen, die als
Finzige dafiir in Frage kamen, weil Konzilien ja nur selten zusammentreten
konnten. Kloster, die nicht als ganze exemt waren, unterstanden nun zwar

voluerit ad religionem converti, unam de approbatis assumat. Similiter, qui voluerit
religiosam domum fundare de novo, regulam et institutionem accipiat de religionibus
approbatis.” (zit. nach Joseph Wohlmuth [Hrg.], Dekrete der 6kumenischen Konzilien II:
Konzilien des Mittelalters, Paderborn u.a. 2000, 242).

'8 yg], zum Folgenden Michele Maccarone, Riforma e sviluppo della vita religiosa con
Innocenzo IIL., in: RSCI 16 (1962) 29-72.

' Ebd., 62-64.

20 Ein Zeugnis fiir die Anderung der Praxis und die Anpassung der Theorie an sie ist
der Kanon 23 des Zweiten Konzils von Lyon von 1274, der zwar den Kanon 13 des 4.
Lateranums zunichst bestitigt, dann aber nur die Orden fiir aufgeldst erklart, die sich
seitdem gebildet, aber keine Bestitigung des Apostolischen Stuhls erlangt haben.
Dagegen werden nicht nur die Dominikaner und Franziskaner, sondern auch die
Karmeliter und Augustinereremiten ausdriicklich in ihrer Existenz bestatigt (Dekrete
[wie Anm. 17], 326). Vgl. Thomson (wie Anm. 42), 33.
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weiterhin der Aufsicht des jeweiligen Ditzesanbischofs, der aber auch dabei
gebunden war an die Richtlinien fiir das Monchsleben, die sich bisher in der
Kirche entwickelt hatten und die von den Papsten weiterentwickelt wurden.
Das Prinzip der Exemtion wurde somit zumindest im Hinblick auf die
klosterliche Lebensweise ein allgemeines, allerdings ging es dabei primar auch
nicht mehr um die Freiheit von Klostern, sondern um die Regelung ihrer
Angelegenheiten auf iiberregionaler Ebene. Die Aufsicht der kirchlichen
Hierarchie iiber das Monchsleben, die in Chalkedon grundgelegt worden war,
verschob sich nun endgiiltig von den Bischofen zu den Papsten, und auch die
Organisation des Monchslebens wurde jetzt allgemein den neuen Verhaltnis-
sen angepasst.

Denn der Kanon 12 desselben 4. Laterankonzils bestimmte, dass in Zukunft
die Abte oder Prioren eines Gebiets alle drei Jahre zu einem gemeinsamen
Kapitel zusammenkommen sollten. Dabei sollten sie in der ersten Zeit jeweils
zwei Zisterzienserdbte hinzuziehen, die ihnen mit Rat und Hilfe beistehen
koénnten, weil sie in der Durchfiihrung solcher Kapitel eine lange Erfahrung
hitten®!. Die Zisterzienser hatten ja die Einrichtung des Ordenskapitels
erfunden, die wesentlich zum Zusammenbhalt ihres Klosterverbands beitrug
und dazu, dass dieser Verband als ordo begriffen wurde, wie es auch dieser
Kanon formulierte. Der Begriff des ordo hatte urspriinglich nur die Lebens-
weise nach einer Regel bezeichnet, seit einiger Zeit wurde aber auch die
Gesamtheit von Klostern mit derselben Regel so genannt. Die Vorschrift des
Konzils, dass auch diejenigen Abte, bei denen das bisher nicht iiblich gewesen
war, sich nun regelméRig zu Kapiteln versammeln sollten, war ein entscheid-
ender Schritt auf dem Weg, alle religiosi in verschiedene Orden zu unterteilen
und zu organisieren??.

Dieser Kanon entsprach genau den Wiinschen Innozenz’ IIl. Waren die
Regelungen fiir das Ménchsleben beim Konzil von Chalkedon noch auf

2l In singulis regnis sive provinciis fiat de triennio in triennium, salvo iure

dioecesanorum pontificam, commune capitulum abbatum atque priorum abbates
proprios non habentium, qui non consueverunt tale capitulum celebrare. ... Advocent
autem caritative in huius novitatis primordiis duos Cisterciensis ordinis abbates vicinos,
ad praestandum sibi consilium et auxilium opportunum, cum sint in huiusmodi capitulis
celebrandis ex longa consuetudine plenius informati.” (Dekrete [wie Anm. 17],
240-242).

22 Ein Beispiel fiir diese in Einzelfillen schon seit lingerem verfolgte Politik der
Pipste und fiir die zeitgendssische Unterscheidung der Begriffe religio, congregatio und
ordo findet sich in der Bulle, mit der 1113 Papst Paschalis II. den Zusammenschluss der
kamaldulensischen Kloster bestitigte und sie zu einer einheitlichen Koérperschaft
verband: ,Nostris siquidem temporibus Camaldulensis eremi sive coenobii religio adeo
aucta est, adeo abundavit, ut congregationes diversae in unam congregationem Dei
gratia convenirent, et loca plurima disciplinam unam, ordinem unum et unum regimen,
tanquam corde et una anima continerent. ... Haec igitur omnia ... statuimus, et
apostolicae sedis auctoritate sancimus, tanquam corpus unum sub uno capite, id est sub
priore Camaldulensis eremi temporibus perpetuis permanere, et in illius disciplinae
observatione, sub illo, inquam, priore, qui ab ipsius congregationis abbatibus sive
prioribus et ab eremiticis regulariter electus praestante Domino fuerit. (PL 163, 3301.). -
Zum Verhéltnis von religio und ordo s. auch Grundmann (wie Anm. 28), 199f.
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Vorschlag des Kaisers beschlossen worden?>, so war es nun eindeutig der
Papst, der die Initiative auf diesem Gebiet hatte. Er und seine Vorganger hatten
schon in den Jahren zuvor gewisse Schritte unternommen, die darauf
abzielten, die verschiedenen Formen des Moénchtums der Kontrolle des
Apostolischen Stuhls zu unterwerfen®!. Dabei hatten sie sich aber noch auf
einzelne Kloster und Lander beschrankt, doch nun bezog sich die Vorschrift
des Konzils, Kapitel abzuhalten, auf alle Religiosen in der ganzen Welt.

Andererseits sollten jetzt offensichtlich nicht mehr, wie Innozenz zuvor
geplant hatte, die Abte aller Kloster eines Gebiets zu einer Versammlung
zusammenkommen, sondern getrennt nach ihren jeweiligen ordines. Nur so
kann man eigentlich die Bestimmung interpretieren, dass jeweils zwei Abte
aus dem cisterciensis ordo hinzugezogen werden sollten. Dass von der
Unterteilung in Orden hier noch nicht ausdriicklich die Rede war, hangt
moglicherweise damit zusammen, dass das Ordenssystem noch nicht allge-
mein ausgebildet war. Das zeigt sich auch daran, dass als territoriale Einheit fiir
die Gebietskapitel (von Generalkapiteln ist hier gar nicht die Rede) regna et
provinciae vorgesehen sind, also weltliche Territorien, dass man also noch nicht
eigene Ordensprovinzen zugrunde legen konnte, wie sie spater iiblich
wurden. Immerhin sollten die Kapitel aber nun von Abten aus den Orden
selbst geleitet werden, wihrend Innozenz zuvor noch Bischdofe als Leiter von
Monchsversammlungen vorgesehen hatte.

Um diesen Kanon durchzufithren, musste nun aber festgelegt werden,
welche Kloster jeweils ihre Abte zu einem gemeinsamen Kapitel schicken
sollten. Bei den Zisterziensern war der Fall klar, und auch von den anderen,
schon bestehenden Klosterverbianden hatten viele die Institution des Kapitels
ja bereits eingefiihrt. Aber die Verallgemeinerung des Prinzips machte es jetzt
erforderlich, dass alle Kloster in Verbinden zusammengeschlossen wurden.
Das stiefs zwar zunichst vielerorts auf erheblichen Widerstand, aber die Papste
und die Kurie widmeten sich dieser Aufgabe in den folgenden Jahrzehnten mit
groRer Energie und schufen dabei das uns heute bekannte System der
Gliederung des lateinischen Ménchtums in verschiedene Orden.

Zur Grundlage dieser Zusammenschliisse wurde aber nicht, wie man nach
dem Kanon 13 annehmen kénnte, die Gemeinsamkeit einer Regel. Schon die
Kampfe um die Observanz der Benediktregel hatten ja gezeigt, dass unter-
schiedliche Auslegungen einer Regel eine organisatorische Trennung unver-
meidlich machen konnten, und so wurde zur Grundlage der Bildung von
Orden der faktische organisatorische Zusammenschluss von Kldstern, die
zumindest einer gemeinsamen Regel folgten, aber von Fall zu Fall auch noch
zusitzliche Gemeinsamkeiten besitzen konnten. Somit war schon klar, dass
das Verbot neuer Ménchsregeln nicht die Entstehung neuer Orden verhindern
musste. Fin und dieselbe Regel konnte nach unterschiedlichen Richtlinien
befolgt werden, und auch die Art des Zusammenschlusses konnte bei den
einzelnen Orden sehr verschieden aussehen.

Zudem trat gerade in dieser Zeit eine Entwicklung auf den Plan, die der
Ausfaltung des Ordenswesens eine ganz neue Dynamik verlieh, und die uns

23 5. Anm. 6.
24 vgl. dazu Maccarone (wie Anm. 18), 30-34.
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auf unser eigentliches Problem, die Kardinalprotektorate, hinfiihrt: die
Entstehung der Bettelorden. Die wichtigsten Impulse ergaben sich dabei
durch die Einfithrung einer ginzlich neuen organisatorischen Struktur der
Gemeinschaften. Ungeachtet aller sonstigen Unterschiede bildeten sowohl die
Franziskaner als auch die Dominikaner den neuen Typ des Personenver-
bandsordens aus, bei dem der einzelne Monch nicht mehr an ein Kloster
gebunden war, sondern von vornherein in den Gesamtorden eintrat und
damit nicht mehr einem Abt unterstand, sondern dem General- und dem
Provinzoberen. Somit waren nach den Klostern nun auch die einzelnen
Ménche in iiberregionale und damit auch iiberdiézesane Strukturen einge-
bunden. Ein einzelner Bischof konnte schwerlich noch eine Autoritdt tiber
einen Ordensoberen haben, dessen eigene Autoritat sich auf die Mitglieder
seines Ordens in vielen Bistiimern erstreckte. Das konnten nur noch der Papst
und die Kurie in Rom, und dort bildeten sich nun immer stirker die
Einrichtungen und Verfahren aus, mit denen das Papsttum die Aufsicht Gber
das Ordenswesen wahrnahm.

7u einem wichtigen Element dabei sollte die Institution des Kardinal-
protektors werden, die — wie schon erwahnt ~ der Tradition nach®” zuerst bei
den Franziskanern eingefiihrt wurde. Es heift, Franz von Assisi habe 1220
nach seiner Riickkehr aus dem Heiligen Land festgestellt, dass inzwischen
seine Vertreter in Italien in der Gemeinschaft seiner Briider Neuerungen
eingefiihrt hatten, die nicht seinen Vorstellungen entsprachen. Darauthin bat
er Papst Honorius I1L., den Kardinal Hugolino von Segni zum Protektor seiner
Bewegung (die man damals noch nicht einen Orden nennen konnte) zu
ernennen, damit er iiber die Einhaltung des Ideals wache.

Allerdings ist dieser Vorgang in der jiingeren Historiographie auch ganz
anders interpretiert worden. Der Franziskus-Biograf Paul Sabatier hat als
Erster die These vertreten, Hugolinos Einstellung sei den Intentionen des
poverello ganz entgegengesetzt gewesen’®. Der naive Franziskus habe sich nur
nicht wehren konnen, als der machtbewusste Kardinal die freie, nur dem
Evangelium verpflichtete Gemeinschaft seiner Briider in einen von Regeln
eingezwingten, hierarchisch aufgebauten Orden verwandelt und diesen der
Aufsicht der Kurie unterstellt habe. Der Hohepunkt dieser Entwicklung sei
1230 die Bulle ,Quo elongati“ gewesen, in der Hugolino, inzwischen Papst
Gregor IX., erklart hatte, das Testament des Franziskus sei fiir die Franziskaner
nicht bindend. Sabatiers These ist neuerdings von Helmut Feld wieder
vertreten worden?’, und so stellt sich die Frage, ob es sich bei den
Kardinalprotektoren um eine Institution handelt, die nicht nur die Franzis-
kaner, sondern moglicherweise auch andere religiose Bewegungen von ihren
urspriinglichen Intentionen abgebracht hat.

> Es ist nicht positiv gesichert, dass es nicht auch schon zuvor Ordensprotektoren
gab. Vgl. Dominique Bouix, Tractatus de iure regularium II, Paris 1857, 167 und Stephen
L. Forte, The Cardinal-Protector of the Dominican Order, Rom 1959, 9, Anm. 3; vgl.
auferdem unten S. 36.

26 Paul Sabatier, Leben des Heiligen Franz von Assisi, Ziirich 1919.

?7 Helmut Feld, Franziskus von Assisi und seine Bewegung, Darmstadt 1994,
319-351.
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Tatséchlich hatte Franz von Assisi zunachst iiberhaupt nicht daran gedacht,
einen Orden zu griinden. Er fiihlte sich dazu berufen, in der Nachfolge Christi
umherzuwandern und in Armut das Evangelium zu predigen, und er war der
Ansicht, dass es dazu auRer dem Evangelium selbst keiner weiteren Regeln
bediirfe. Aber als sich ihm immer mehr Menschen anschlossen, die dauerhaft
in Kontakt mit ihrem geistlichen Lehrer bleiben wollten, war er bald mit der
Frage konfrontiert, was denn aus den von ihm Bekehrten werden sollte. Dass
eine solche Entwicklung zu Schwierigkeiten fiihren konnte, hatten die
Frfahrungen der voraufgegangenen Jahre gezeigt. Denn Franziskus war
beileibe nicht der Erste, der sich von den Stellen im Evangelium hatte
inspirieren lassen, in denen Jesus dazu aufruft, alles aufzugeben, um ihm
nachzufolgen. Man hat von der religidsen Armutsbewegung gesprochen, die sich
etwa seit dem Beginn des 12. Jhs. entwickelte und eine Reaktion war auf den
Reichtum, dersich in den Stadten ansammelte, und auf die Verweltlichung des
Klerus und der Kloster, die sich mittlerweile etabliert hatten und von festen
Einkiinften lebten®®. Schon die Klosterreform der Zisterzienser und die
hiretische Bewegung der Katharer hatten auf die Armut besonderen
Nachdruck gelegt, aber zur entscheidenden Erfahrung, die den Umgang
mit den Bettelorden bestimmte, wurden fiir die Kirche die Waldenser.

Der Lyoner Kaufmann Petrus Waldes und seine Gefdhrten hatten zunéchst
beim 3. Laterankonzil 1179 die Zustimmung dafiir erhalten, von Ort zu Ort zu
ziehen und das Evangelium zu predigen. Dabei wollten sie gemals der Weisung
Jesu an die Apostel*” in Armut leben, doch das brachte sie sehr schnell in
Konflikt mit vielen Klerikern und Ménchen, denen die Waldenser vorwarfen,
reich geworden zu sein, und denen sie nach einiger Zeit vollends das Recht
absprachen, die Sakramente zu spenden. Das fithrte dazu, dass sie als Haretiker
verurteilt und verfolgt wurden, obwohl das Ziel ihrer Predigt urspriinglich
gerade die Bekehrung der haretischen Katharer gewesen war.

Andererseits hatte aber gerade der urspriingliche Erfolg der Waldenser-
predigt viele in der Kirche erkennen lassen, wie wertvoll solche Bewegungen
sein konnten. Die hohe Motivation derer, die die Aufforderung des Evan-
geliums radikal ernst nahmen, alles zu verlassen, um Christus nachzufolgen,
fithrte nicht nur zu deren personlicher Heiligung, sondern durch ihre Tatigkeit
als Prediger auch zu einer immensen Breitenwirkung, die der Kirche neue
Glaubwiirdigkeit im Kampf gegen die Haresie brachte und tiberall christliches
Bewusstsein weckte oder starkte.

Das war auch die Einsicht des Mannes, der im Jahr 1198 den Stuhl Petri
bestieg, des Kardinals Lothar von Segni, der sich als Papst Innozenz Ill. nannte
und der das Papsttum auf den Hohepunkt seiner Macht fiihren sollte, nicht
zuletzt auch durch den Kurswechsel, den er im Umgang mit der Armuts-
bewegung vollzog. Innozenz hatte deren Wert voll erkannt. Das Problem war
nur, die armen Wanderprediger davon abzuhalten zu behaupten, alle Priester

28 ygl. dazu Herbert Grundmann, Religivse Bewegungen im Mittelalter. Untersu-
chungen iiber die geschichtlichen Zusammenhédnge zwischen der Ketzerei, den
Bettelorden und der religidsen Frauenbewegung im 12. und 13. Jahrhundert und
{iber die geschichtlichen Grundlagen der deutschen Mystik, Darmstadt 1961.

2% Mt 10, 1-16, vgl. Lk 9, 1-6.
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und Ménche oder gar alle Christen miissten so leben wie sie. Wenn das gelang,
war Innozenz bereit, solche armen Prediger nicht nur grundsatzlich zuzu-
lassen, sondern ihnen auch iiberall ihre Tatigkeit zu ermdglichen.

Und zu diesem Zweck bot sich nun die bereits bestehende Form des Lebens
in einem orde an, bei der sich Christen durch Geliibde ausdriicklich auf
bestimmte Lebensregeln verpflichteten, ohne dass dadurch andere Christen
ebenfalls an diese Regeln gebunden waren. Das hatte seinen Ausgang im
Grunde schon bei der Entstehung des Monchtums in der Spatantike
genommen, aber erst in den letzten Jahrhunderten hatte sich - wie wir
sahen — im abendldndischen Monchtum die Vorstellung durchgesetzt, dass es
verschiedene Formen religivsen Lebens nach Regeln geben kénne und dass es
zur Kompetenz des Papstes gehore, solche Regeln und die durch sie
begriindeten ordines zu genehmigen.

Doch bisher waren die Pipste in diesem Bereich nur reaktiv tatig geworden.
Sie hatten viele der Bewegungen, die seit dem 10. Jh. das Monchtum zu
reformieren bemiiht waren, unterstiitzt, indem sie ihre Lebensweise und
Regeln genehmigten und sie vor dem Einfluss von Bischofen und weltlichen
Gewalten, aber auch der Kloster alter Ordnung schiitzten. Nun aber begann
das Papsttum, bei der Griindung von Orden selbst aktiv zu werden®® bzw. —um
es korrekter auszudriicken — bestehende religiose Bewegungen gezielt als
Orden zu organisieren’'.

Das begann mit den Humiliaten, einer in Oberitalien verbreiteten
Armutsbewegung, die 1184 gemeinsam mit den Waldensern als Haretiker
verurteilt worden waren, die Innozenz aber 1201 wieder in die Kirche
aufnahm, indem er ihnen eine feste Lebensregel gab. Predigen durften sie
allerdings nur bei den Versammlungen ihrer eigenen Gemeinschaft, wobei sie
sich auf den Bereich sittlicher Ermahnung beschrinken sollten und
dogmatische Fragen nicht beriihren durften. Doch schon 1208 ging Innozenz
weiter, als er eine Gruppe von Waldensern, die zur Riickkehrin die katholische
Kirche bereit waren, unter dem Namen der Katholischen Armen wieder
aufnahm. Auch sie mussten die Autoritdt der Hierarchie anerkennen, ebenso
das alleinige Recht der geweihten Priester, die Sakramente zu spenden,
unabhingig von ihrer moralischen Wiirdigkeit. Aber anders als bei den
sesshaften Humiliaten wurde ihnen auch das Recht zur Wanderpredigt
zugestanden und dies summarisch fiir alle Mitglieder der Gemeinschaft durch
papstliche Vollmacht. Wenn sich nun einzelne Bischofe beim Papst be-
schwerten, die Katholischen Armen bendhmen sich nach ihrer Anerkennung
durch die Kirche immer noch genauso wie die Waldenser, mahnte Innozenz
sie zu Vorsicht und Milde, um das Unkraut nicht mit dem Weizen auszureifen.

30 . siaffermava ... il nuovo principio che la legislazione canonica sui religiosi era

competenza della Sede apostolica, non piu lasciata unicamente alla vigilanza dei vesvovi
diocesani, e pertanto la Curia passava dalla semplice protezione accordata alle case
religiose nei secoli precedenti, e anche dalla approvazione concessa dai papi del sec. XII ai
nuovi Ordini e Congregazioni, ad un diretto intervento ed a una propria elaborazione
dell'ordinamento e della disciplina dei religiosi.” (Maccarone [wie Anm. 18], 51).

3! vgl. zum Folgenden vor allem Grundmann (wie Anm. 28), 70-127.
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Aber in diesem Fall blieben seine Bemiithungen letztlich noch vergeblich.
Die Katholischen Armen wurden weiter verfolgt, verloren an Bedeutung, und
die Reste ihrer Bewegung wurden in der Mitte des 13. Jhs. in andere Orden
iiberfiihrt, deren Strukturen sich mittlerweile als dauerhafter erwiesen hatten.
Die Humiliaten existierten zwar noch linger, aber auch sie standen bald im
Schatten von zwei neuen Bewegungen, deren Konzeption sich als wesentlich
zukunftstrichtiger erwies: der Dominikaner und der Franziskaner. In ihnen
fanden die Bemiihungen Innozenz’' III. um die Integration der Armuts-
bewegung in die Kirche ihre endgtiltige Gestalt, und ihre Organisation als
Bettelorden (ordines mendicantes ) fiihrte zu einer revolutiondren Entwicklung in
der Geschichte des abendlandischen Monchtums.

Wir werden uns hier im Folgenden auf die Entwicklung bei den Franzis-
kanern konzentrieren, zum einen, weil bei ihnen das Ideal der Armut im
Zentrum stand, wihrend fiir den hl. Dominikus die Armut vor allem ein Mittel
war, um der Predigt gegen die Ketzer Glaubwiirdigkeit zu verleihen. Zum
anderen waren es die Franziskaner, bei denen zuerst die Institution des
Kardinalprotektors eingefiihrt wurde, fiir deren Entstehung wir hier den
Grund suchen. Und wir werden feststellen, dass dieser Grund genau mit der
gerade skizzierten Entwicklung zusammenhangt: der Integration der Armuts-
bewegung in die Kirche durch ihre Organisation in Orden.

Es war wohl im Jahr 1210, als Franz von Assisi zum ersten Mal mit einigen
Gefihrten nach Rom kam und Innozenz III. um Erlaubnis bat, als Wander-
prediger das Evangelium zu verkiinden und dabei in volliger Armut zu leben.
Man kann fragen, inwieweit er sich dabei dessen bewusst war, dass in den
Jahrzehnten zuvor schon viele andere dhnliche Wege zu gehen versucht
hatten, und ob ihm vielleicht das Schicksal der Waldenser als warnendes
Beispiel vor Augen stand und er es bewusst zu vermeiden suchte. Aber ob es
nun eine reflektierte Einsicht in die Gefdhrlichkeit war, den eigenen Weg
absolut zu setzen, oder einfach nur die Tugend der Demut, jedenfalls
unterschied er sich von den meisten seiner Vorganger in der Armutsbewegung
von Anfang an durch eine entschiedene Kirchlichkeit, fiir die die Unter-
stellung unter die Hierarchie ein unbedingtes Gebot war. Und das machte ihn
in besonderer Weise geeignet fiir die Pline Innozenz' IIL, der Armuts-
bewegung einen festen Platz in der Kirche zu geben.

Die Entwicklung der von Franziskus angestofsenen Bewegung zu einem
Orden ist oft beschrieben worden??, und iiber ihre Einzelheiten gibt es immer
noch unterschiedliche Auffassungen. Fest steht, dass zunéchst weder Franzis-
kus noch die Kurie die Griindung eines Ordens planten. Franziskus war — wie
gesagt — der Meinung, dass ihm und seinen Briidern als Richtschnur das
Evangelium geniige und es keiner Ordensregeln bediirfe, und an der Kurie
wollte man erst einmal abwarten, wie sich die Gemeinschalt entwickelte, und
war dann eher geneigt, ihnen zum Anschluss an eine der bestehenden Formen
ménchischen Lebens zu raten. Damit aber stieR man auf den entschiedenen
Widerstand des Franziskus, der zwar das Monchtum in seiner bisherigen Form

32 yg). 7. B. John Moorman, A history of the Franciscan Order. From its origins to the
year 1517, Oxford 1968.
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akzeptierte, aber selbst entschlossen war, einen anderen Weg zu gehen, und
sich damit schlieRlich durchsetzte. Die Lebensweise seiner Gemeinschaft
wurde von den Pipsten als eine neue religio akzeptiert, dabei allerdings die
Mitglieder der Gemeinschaft darauf verpflichtet, die drei Monchsgeliibde
abzulegen und Franziskus als ihrem Haupt Gehorsam zu leisten, der seinerseits
zum Gehorsam gegeniiber dem Apostolischen Stuhl verpflichtet war.

Wie schon angedeutet, ist das Verhdltnis des Franziskus zu Kardinal
Hugolino, der dann zum ersten Protektor der Franziskaner wurde, bis heute
umstritten>. Sicher ist, dass Hugolino auf die Ausgestaltung des Ordens und
seiner Regel Einfluss nahm und dabei Dinge einfihrte, die nicht den
urspriinglichen Vorstellungen des Franziskus entsprachen. Die Frage ist
aber, ob Franziskus sich dabei manipulieren lieR und die Neuerungen nur
resigniert hinnehmen musste oder ob er ihnen letztlich selbst zustimmte, weil
er einsah, dass die gewandelten Verhaltnisse eine straffere Organisation
notwendig machten und der Kardinal deshalb mit seinen Bestrebungen Recht
hatte. Da die Quellen zu dieser Frage schweigen oder von modernen Autoren
gegebenenfalls als parteilich angesehen werden, ist es entscheidend, welche
Vorstellung man von den grundsitzlichen Zielen der beiden Médnner und
davon hat, wie sie sich zu den tatsdchlichen Verhaltnissen stellten, in denen sie
sich befanden oder in die sie hineingerieten.

Es war vor allem das rasche Wachstum seiner Bewegung, das Franziskus
vor Probleme stellte, die er nicht vorausgesehen hatte. Je mehr Manner sich
ihm als Briider anschlossen, umso weniger konnten sie alle gemeinsam als
Wanderprediger umherziehen. Sie mussten sich auf verschiedenen Stadte und
Regionen verteilen und dafiir Absprachen treffen, und um dann den Kontakt
untereinander nicht zu verlieren, mussten sie geeignete Malnahmen
ergreifen. So trafen sich zundchst alle Briider regelmdBig in Assisi und
schufen dabei im Lauf der Zeit dauerhafte Organisationsstrukturen, an deren
Weiterentwicklung spiter auch Hugolino beteiligt war, der als Protektor selbst
regelmaRig zu diesen Treffen kam, aus denen sich dann die Ordenskapitel
entwickelten.

Allgemein ist anerkannt, dass Hugolino personlich eine grofle Zuneigung
zu dem Armutsideal des Franziskus empfand, ihn bewunderte und ihn
teilweise auch nachzuahmen suchte. Wann die beiden sich zum ersten Mal
begegneten, ist ungewiss, aber die Rolle, die Hugolino dann gegentiber der
Bewegung einnehmen sollte, zeichnete sich zum ersten Mal ab, als sie sich im
Jahr 1217 in Florenz trafen. Franziskus hatte kurz zuvor beim Kapitel in Assisi
seine Briider zur apostolischen Arbeit in andere Lander ausgesandt, und — um
selbst mit gutem Beispiel voranzugehen — sich entschieden, nach Frankreich

** ygl. dazu neben Sabatier (wie Anm. 26) und Feld (wie Anm. 27) u.a. Lilly Zarncke,
Der Anteil des Kardinals Ugolino an der Ausbildung der drei Orden des Heiligen Franz.,
Leipzig — Berlin 1930 (Neudruck Hildesheim 1972); Rosalind B. Brooke, Early Franciscan
Government. Elias to Bonaventure, Cambridge 1959, 56-76; Kurt-Victor Selge, Franz
von Assisi und Hugolino von Ostia, in: Atti del IX Convegno storico internazionale
dell’Accademia Tudertina sul tema: ,San Francesco nella ricerca storica degli ultimi
ottanta anni”, Todi 1971, 159-222; Raoul Manselli, Franziskus. Der solidarische Bruder,
Ziirich — Einsiedeln — Kéln 1984, 195-207.
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zu gehen. Aber Hugolino hielt ihn nun davon ab, weil — wie er sagte — seine
Bewegung an der romischen Kurie zahlreiche Gegner habe. Er und andere
Kardinile seien bereit, ihn dort zu unterstiitzen, aber das kénne nur gelingen,
wenn Franziskus selbst in Italien bleibe.

Wie Recht er damit hatte, wurde zwei Jahre spater deutlich, als Franziskus
ins Heilige Land reiste, um die Muslime zum Christentum zu bekehren. Kaum
hatte er Italien verlassen, eskalierten dort die Auseinandersetzungen unter
seinen Mitbriidern. Die beiden Vikare, die er als seine Vertreter eingesetzt
hatte, fithrten einige Neuerungen ein, die nicht seinen Vorstellungen
entsprachen. Ein anderer Bruder bemiihte sich an der Kurie um die Erlaubnis,
einen eigenen Orden fiir die Pflege von Aussdtzigen zu griinden, und der
Bruder Philippus Longus lieR sich vom Papst die Sorge iiber die Frauen
iibertragen, die sich durch die Predigt der Franziskaner bekehrt hatten. Viele
dieser Frauen wollten nun Kloster griinden, aber Franziskus hatte sich bisher
strikt dagegen ausgesprochen, dass seine Briider die Betreuung dieser Frauen
tibernahmen. Einige Briider, die mit der Entwicklung nicht einverstanden
waren, riefen ihn aus dem Orient zuriick. In Italien begab er sich — wie die
Chronik Jordans von Sachsen berichtet — aber nicht zu den Unruhestiftern in
seinem Orden, sondern gleich zu Papst Honorius III. Er wagte es nicht, gleich
zu ihm hineinzugehen, sondern wartete lange vor der Tiir, bis der Papst
herauskam. Dann redete er ihn an und sprach davon, wie schwer es sei, bei
seinen vielen Geschiften zu ihm vorzudringen und mit ihm zu sprechen,
wenn das notwendig sei. Stattdessen habe ihm der Papst viele Pdpste gegeben,
und er solle ihm nun lieber einen geben, mit dem er an Stelle des Papstes die
Angelegenheiten seines Ordens beraten kdnne. Honorius III. war einver-
standen und iibertrug diese Aufgabe auf die Bitte des Franziskus an Hugolino,
den Kardinalbischof von Ostia. In Verhandlungen mit ihm erreichte Franzis-
kus auch gleich, dass dem Bruder Philippus die Sorge tiber die ,armen Frauen”
wieder entzogen und der Bruder, der den Aussdtzigenorden hatte griinden
wollen, von der Kurie verwiesen wurde®’. So wurde Hugolino der erste

% Prater, nolo quod vadas ultra montes, quoniam multi prelati sunt et alii qui
libenter impedirent bona tue religionis in curia Romana. Ego autem et alii cardinales, qui
diligimus tuam religionem libentius protegimus et adiuvamus ipsam, si manseris in
circuitu istius provinciae.” (zitiert nach Brooke [wie Anm. 33], 68f,, Anm. 6).

35 Beatus Franciscus ... rediit in Ytaliam. Et ibi causis turbacionum plenius intellectis
non ad turbatores, sed ad dominum papam Honorium se contulit. Ad fores ergo domini
pape pater humilis iacens cubiculum tanti principis perstrependo pulsare non audebat
sed eius spontaneum eggressum longanimiter expectabat. Quo egresso beatus Franciscus
facto ei reverentia dixit: ,Pater papa, Deus tibi det pacem!’ At ille: ,Benedicat tibi Deus,
fili!* Et beatus Franciscus: ,Domine, cum sis magnus [dominus] et magnis sepe prepeditus
negotiis, pauperes ad te accessum habere sepe non possunt nec tibi logui, quociens
necesse habent. Multos mihi papas dedisti. Da unum, cui cum necesse habeo, loqui
possim, qui vice tua causas meas et ordinis mei audiat et discuciat.” — Ad quem papa:
,Quem vis ut dem tibi, fili?" = Et ille: ,Dominum Hostiensem’. Et concessit. Cum ergo
beatus Franciscus domino Hostiensi pape suo causas turbationis sue retulisset, litteras
fratris Philippi in continenti revocavit et frater lohannes cum suis cum verecundia a curia
est repulsus.” (Heinrich Boehmer Hrg., Chronica fratris Jordani, Paris 1908, 13-15).
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Kardinalprotektor der Franziskaner und iiberhaupt der erste Ordensprotektor
der Kirchengeschichte.

Der Ablauf der Begegnung, wie er von Jordan von Sachsen erzahlt wird,
gibt die damalige Lage des Franziskus gut wieder. Auf die Uberwindung der
Widerstande, die sich in seiner Bewegung erhoben hatten, konnte er nur
hoffen, wenn er dabei die Unterstiitzung durch die Autoritdt des Papstes und
der Kurie hatte. Und das vor allem deshalb, weil diejenigen unter seinen
Briidern, die seinem Willen entgegenstrebten, sich ebenfalls um Unter-
stiitzung durch die Kurie bemiihten. Angesichts der Streitigkeiten lief3 sich die
Einheit der franziskanischen Bewegung nur bewahren, wenn die Autoritdt
des Franziskus durch die Autoritat der kirchlichen Hierarchie geschiitzt
wurde. Und bei einer Bewegung, die sich schon an vielen Orten Europas und
dariiber hinaus ausgebreitet hatte, konnte diese Autoritat auch nicht mehr
von einem einzelnen Bischof, sondern nur noch vom Papst ausgeiibt werden.

Andererseits wird aus den Worten, die Franziskus an den Papst richtete,
deutlich, dass die Ausiibung dieser Autoritdt bei den Franziskanern nun so
hiufig erforderlich war, dass der Papst allein sie nicht mehrleisten konnte. Die
Rede von den ,vielen Papsten” zeigt, dass das schon dazu gefiihrt hatte, dass
verschiedene Leute an der Kurie sich berechtigt fiihlten, iber die Angele-
genheiten der Franziskaner zu entscheiden. Nicht nur die zahlreichen Gegner
der Bewegung, sondern auch die streitenden Gruppen in ihr selbst suchten
und fanden an der Kurie Personen, die ihre jeweiligen Anliegen unterstiitzten.
Wenn das nicht zum Zerfall fithren sollte, dann musste nicht nur in dem
entstehenden Orden, sondern auch an der Kurie eine einheitliche Autoritat
eingefiihrt werden, die fiir die Belange der Franziskaner zustandig war.

Damit ist schon ein weiterer Faktor bei der Ausbildung der Kardinal-
protektorate angedeutet: Die Protektoren sollten die Orden gegen schlechte
Einfliisse sowohl von innen als auch von auBen schiitzen. Nicht nur die
Franziskaner, sondern auch andere Orden und religitse Bewegungen waren
sowohl durch innere Streitigkeiten bedroht als auch durch duiere Gegner, die
ihnen entweder ganz die Existenzberechtigung bestritten oder zumindest ihre
Tatigkeit einschranken wollten. Wenn die Kurie dennoch bestrebt war, solche
Gruppen zu fordern, dann mussten die Protektoren ihre Autoritdt in beide
Richtungen geltend machen. So hatte das Amt des Kardinalprotektors von
Anfang an das Doppelgesicht, das in Zukunft immer wieder zu Auseinander-
setzungen dartiber fithren sollte, worin eigentlich sein wahrer Sinn bestand.
Spater wurden immer wieder Klagen dartiber laut, dass die Protektoren ihre
Macht bei den Orden missbrauchten und sich tiber Gebiihr in deren innere
Angelegenheiten einmischten. Dagegen erlie3 1373 Papst Gregor XI. die Bulle
,Cunctos Christi fideles“>®, in der er den Eingriffen der Protektoren bei den
Franziskanern genaue Grenzen zog. Diese Bestimmungen galten dann bald
auch fiir die anderen Orden, mussten allerdings in den kommenden

%S Abgedruckt bei Bernardino da Siena, Il cardinale protettore negli istituti religiosi
specialmente negli ordini francescani, Florenz 1940, 162-164.
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Jahrhunderten von den Papsten immer wieder eingescharft werden®”, denn
sie wurden regelmiRig iibertreten, wobei hdufig die Protektoren von
Mitgliedern der Orden selbst zum Eingreifen gegen ihre Oberen aufgefordert
wurden.

Gregor XI. verwies in seiner Bulle die Protektoren vor allem auf ihre
Aufgabe, die Orden gegen dulBere Feinde zu verteidigen. Das war natlirlich
durch das Wort protector auch nahe gelegt, aber tatsdchlich hiel’ esin der 1223
approbierten Franziskanerregel, dass die Briider sich vom Papst immer einen
Kardinal als ,gubernator, protector et corrector” erbitten sollten’®, es muss
hier also auch um Befugnisse bei dem Orden selbst gegangen sein. Und
jedentfalls hatte Franz von Assisi, als er den Papst um die Beauftragung des
Kardinals Hugolino bat, die groBere Gefahr fiir seine Bewegung von den
Widerstinden bei seinen eigenen Briidern ausgehen sehen, und auch in
spateren Zeiten lisst sich beobachten, dass die Macht von Protektoren am
groften war, wenn Orden durch innere Auseinandersetzungen geschwacht
waren>? oder wenn in einzelnen Orden die Oberen von vornherein eine
schwache Machtstellung hatten®’.

Die Einfithrung des Protektors bei den Franziskanern hat ihren Grund also
nicht in einer Manipulation des Franziskus durch einen machthungrigen
Kardinal und kiinftigen Papst, sondern in Franziskus’ eigener Einsicht in die
tatsichliche Gefahrdung seiner Bewegung. Hugolino mag manches getan
haben, das nicht den urspriinglichen Absichten des Franziskus entsprach, aber
er tat dies immer in Reaktion auf tatsichliche Widerstande, die sich dem Ideal
entgegenstellten, und auch Franziskus selbst zeigte sich — solange er lebte —
durchaus empfanglich fiir verniinitige Argumente, insbesondere, als esdarum
ging, dem Orden eine feste Struktur zu geben®'.

37 7ur Geschichte der Kompetenzen von Ordensprotektoren s. da Siena (wie Anm.
36), 73-109.

38 Ad haec per obedientiam iniungo ministris, ut petant a domino papa unum de
sanctae Romanae Ecclesiae cardinalibus qui sit gubernator, protector, et corrector istius
fraternitatis, ut semper subditi et subiecti pedibus eiusdem sanctae Ecclesiae, stabiles in
fide catholica paupertatem et humilitatem et sanctum evangelium Domini nostri Jesu
Christi, quod firmiter promisimus, observemus.” (zitiert nach Kajetan Esser, Die
Opuscula des hl. Franziskus von Assisi. Neue textkritische Edition, Grottaferrata 1989,
371).

39 Bei den Domikanern hat dies Forte fiir das Protektorat von Kardinal Oliviero
Carafa (1478-1511) zeigen konnen (Forte [wie Anm. 25], 24).

40 yol. dazu meine Ausfithrungen zur Rolle der Protektoren bei der Benediktiner-
kongregation der Olivetaner in meiner in Kiirze erscheinenden Dissertation ,Scipione
Borghese als Kardinalprotektor”.

41 ygl. dazu insbesondere Selge (wie Anm. 33), der auch keinen wirklichen
Gegensatz zwischen den Intentionen des Franziskus und Hugolinos sieht. Eine durchaus
zutreffende Wiedergabe der damaligen Lage ist insofern die Legende, die in diesem
Zusammenhang in den Chroniken erzahlt wird (vgl. Feld [wie Anm. 27], 320f.): Danach
sah Franziskus in einer Vision eine Henne, die so viele Kiiken hatte, dass sie sie nicht alle
im Schutz ihrer Fliigel bergen konnte. Das deutete er als Sinnbild des Verhaltnisses
zwischen ihm und seinen Mitbriiddern und entschloss sich daraufhin, die Briider der
Sorge der Heiligen Romischen Kirche anzuvertrauen.
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Im Ubrigen geht die Entstehung der Kardinalprotektorate von Orden auch
nicht auf die Idee und Initiative eines einzelnen Kardinals zuriick, sondern war
zumindest der Sache nach schon vorher angelegt. Schon seit Franziskus und
seine Gefdhrten 1210 zum ersten Mal an die Kurie gekommen waren, um
beim Papst die Erlaubnis fiir ihre Lebensweise zu erwirken, hatten sie dort
Unterstiitzung durch einflussreiche Personen benotigt und erhalten. Zuerst
war es der Bischof Guido von Assisi, der sich gerade an der Kurie aufhielt und
der ihnen dann Zugang verschaffte zu Kardinal Johannes von St. Paul, dem
GroRponitentiar der Kirche®?, der von manchen schon als der erste
Kardinalprotektor der Franziskaner angesehen wird*’. Johannes soll zunéchst
versucht haben, Franziskus zur Annahme einer der bestehenden Monchs-
regeln zu veranlassen, aber als er damit auf dessen entschiedenen Widerstand
stie3, vertrat er ihr Anliegen vor Papst Innozenz I11. Einige Kardindle erhoben
zwar Bedenken, weil diese Lebensweise neu sei und tiber menschliche Krafte
gehe, aber auf die Fuirsprache des Kardinals Johannes wurde sie schlieBlich
vom Papst zundchst miindlich genehmigt.

Johannes von St. Paul starb 1215, und es ist nicht klar, ob gleich danach ein
anderer Kardinal seine Rolle als Anwalt der franziskanischen Gemeinschaft
{ibernahm™*. Die Franziskaner stiitzten sich damals auch offensichtlich auf die
Hilfe von verschiedenen Kardinalen, die ihnen wohlgesonnen waren, und erst
allméahlich trat unter ihnen Hugolino von Ostia in den Vordergrund, bis es sich
schlieRlich als zweckmalRig erwies, dass der Papst ihn zum besonderen
Beauftragten fiir den Orden ernannte.

In dhnlicher Weise scheint es auch schon zuvor zur Einrichtung eines
Protektorenamts bei den Katholischen Armen gekommen zu sein. Denn ihr
Fithrer, Durandus von Huesca, erwahnt nicht nur mehrere Kardindle, die
seine Gemeinschaft unterstiitzten, sondern nennt auch Kardinal Leo
Brancaleone als denjenigen, den er sich zum Protektor und besonderen
Korrektor erwiahlt habe*”. Die Ubernahme von Schutz- und Aufsichtsver-

42 yol. dazu und zum Folgenden Grundmann (wie Anm. 28), 129-133; Selge (wie
Anm. 33), 171-179; Williel R. Thomson, The Earliest Cardinal-Protectors of the
Franciscan Order: A Study in Administrative History 1210-1261. In: SMRH 9 (1972),
21-80, hier 25-37.

** 7.B. von Thomson (wie Anm. 42), 27, 31 mit Anm. 45.

* Thomson (wie Anm. 42), 38f., Selge (wie Anm. 33), 179-183.

4 ... Yperaspistem nostrum dominum Leonem tituli sancte Crucis in Iherusalem
presbiterum cardinalem, cui hoc opus proposuimus destinandum specialiter eligo
correctorem. Deus omnipotens, cuius est omne datum optimum et perfectum, collaudetur
omni tempore, qui cordis eius et fratrum ipsius venerabilium dominorum cardinalium
domini Pelagii, domini Nicholay, domini Stephani, domini Guale, domini Iohannis de
Columpna etaliorum celitus inspiravit ut nobis amicarenturipsius reverentia etamore. ” (zit.
nach Christine Thouzellier [Hrg.], Une somme anti-cathare, le Liber contra Manicheos de
Durand de Huesca, Louvain 1964, 82-84, Lesart P. Vgl. Selge wie Anm. 33, 181). Das hier
verwendete ,bnepacmotip” ist die griechische Ubersetzung des Wortes ,protector”, vgl. Ps
17,3 und 31 nach der Septuaginta und Vulgata. Die Schrift des Durandus ist zwar erst nach
1223 entstanden, Leo Brancaleone war aber schon Kardinal, als die Katholischen Armen
1208 ihre kirchliche Anerkennung erhielten (s.S.30), kann also schon ihr Protektor
gewesen sein, bevor es dieses Amt bei den Franziskanern gab.
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hiltnissen iiber neue geistliche Gemeinschaften durch Kardinéle lag offenbar
in der Luft*®. Es hatte sich gezeigt, dass Armutsbewegungen leicht in die
Hiresie abgleiten konnten, und deshalb war die Kurie seit Innozenz IIL
bemiiht, solche Bewegungen unter besondere Aufsicht zu stellen.

Dann war sie aber auch bereit, diese Bewegungen in Schutz zu nehmen,
wenn sie von anderer Seite in der Kirche immer noch Angriffen ausgesetzt
waren. Und das geschah in der Folgezeit auch bei den Franziskanern nicht
selten. Die ersten Mitglieder des Ordens, die auf ihren Missionsreisen nach
Frankreich und Deutschland kamen, gerieten dort schnell in den Verdacht der
Ketzerei, und es war der Protektor Hugolino, der ihnen bei Honorius I1I. einen
Schutzbrief erwirkte, in dem der Papst erklarte, ihre Lehre sei katholisch und
ihre Gemeinschaft sei von der rémischen Kirche anerkannt®’. Franziskus
selbst soll zwar gegen solche Schutzbriefe gewesen sein, denn er war der
Meinung, dass seine Briider eher die Ausweisung durch ortliche Bischofe in
Demut hinnehmen als sich durch den Appell an eine héhere Instanz gegen sie
wehren sollten. Dennoch wandten sich einige Briider an den Protektor, und
Hugolino scheint nicht eingesehen zu haben, wieso er hier nicht helfen sollte,
wo er doch helfen konnte.

Zumal der Streit der Franziskaner mit Bischofen und Klerus wohl schon
hier einen Hintergrund hatte, der in der Folgezeit zu einem Dauerkonflikt mit
weitreichenden Folgen fiihren sollte. Schon die Waldenser scheinen ja an den
Orten ihrer Predigt vom Klerus als unerwiinschte Konkurrenz angesehen
worden zu sein, nicht nur, weil sie Priestern und Monchen ihren Reichtum
vorwarfen, sondern auch, weil das Volk zu ihren Predigten stromte und die
bisherigen Seelsorger weniger Zulauf hatten. Da war der Vorwurf der Haresie
gegen die Waldenser gerade recht gekommen.

Im Grunde bedeuteten aber die Angehorigen der Bettelorden iiberall dort,
wo sie hinkamen, fiir den etablierten Klerus eine dhnliche Konkurrenz wie
zuvor die Waldenser, nur mit dem Unterschied, dass die Bettelorden nun mit
der Riickendeckung der Papste auftraten und sich dadurch die Gewichte in
dem Konflikt verschoben. Durch das ganze Spadtmittelalter zieht sich in der
lateinischen Kirche der Kampf zwischen den Bettelorden und dem Pfarrklerus
um die Kompetenzen in der Seelsorge. In jeder Stadt, in der die Franziskaner
oder Dominikaner sich niederlieRen, wehrten sich die Pfarrer dagegen, dass sie
dort eigene Kirchen bauten und Gottesdienste abhielten, zu denen die Leute
ebenso gut gehen konnten wie in ihre Pfarrkirchen. Die Ordensleute predigten
und spendeten die Sakramente, sie beerdigten Stadtbtirger auf den Friedhofen
ihrer Kloster und nahmen dafiir Gebiihren und Stiftungen entgegen, die sonst
wohl den Pfarreien zugeflossen waren. Und sie konnten das alles tun, weil die
Papste in dem Streit zumeist auf ihrer Seite standen und ihnen immer wieder
Privilegien verliehen, mit denen ihnen die Seelsorgstatigkeit in den Pfarreien
ausdriicklich erlaubt wurde. 1254 gab Papst Innozenz IV. einmal dem Druck
des Weltklerus nach und widerrief in der Bulle Etsi animarum den grofiten Teil
dieser Privilegien. Als er aber wenige Tage spdter starb, werteten manche in
den Bettelorden das als Gottesurteil, umso mehr, als zu seinem Nachfolger der

¢ ygl. Hofmeister (wie Anm. 60), 426f., 432.
47 Gelge (wie Anm. 33), 193f.
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Protektor der Franziskaner gewahlt wurde, Kardinal Rainald von Segni, der als
Papst Alexander IV. das Protektorat {iber den Orden beibehielt und die Bulle
sofort widerrief*®,

Die Pépste hielten die Seelsorge durch die Bettelorden fiir wirkungsvoller,
und das wohl insgesamt zu recht*”. Nun, nachdem die Gefahr der Hiresie in
der Armutsbewegung durch die Organisation in Orden gebannt war, lag es
deshalb sogar im Interesse der Pédpste, die armen Prediger zu unterstiitzen,
zumal sie sich auf diese Weise auch deren besondere Loyalitat sicherten. Denn
die Orden waren ihrerseits viel starker vom Papsttum abhéngig als die Bischofe
und der Weltklerus. Ihre Existenz als iiberdiozesane geistliche Gemein-
schaften war angewiesen auf die Unterordnung unter eine iiberditzesane
kirchliche Autoritdt, nicht nur, um sie im Streit mit ortlichen Vertretern der
Hierarchie zu schiitzen, sondern auch, um Streitigkeiten in den eigenen
Reihen bewdltigen zu konnen. Denn solche gab es gerade bei den Franzis-
kanern reichlich. Hatte schon bei den Mdénchen der friiheren Jahrhunderte
das Streben nach christlicher Vollkommenheit immer wieder zu erbitterten
Auseinandersetzungen und Spaltungen gefiihrt, so machte nun paradoxer-
weise gerade die Bemithung um Armut und Demut die Franziskaner zu einem
besonders streitstichtigen Orden. Auch bei ihnen entwickelte sich die gleiche
Problematik wie bei anderen Armutsbewegungen: Der Anspruch, das
Bvangelium radikal zu verwirklichen, fiithrte zu einer Frontstellung gegeniiber
denen, die man fiir weniger radikal hielt. So brachte er die Versuchung mit
sich, sich anderen Christen iiberlegen zu fiihlen, und das nicht nur aulRerhalb,
sondern auch innerhalb des eigenen Ordens.

Die geschichtstheologischen Thesen von Joachim von Fiore fanden unter
den Franziskanern eine grofle Verbreitung, weil man danach Franziskus als
den von Gott gesandten Propheten eines neuen Weltalters ansehen konnte®®,
und das liefs viele erst recht glauben, dass man bei der Verwirklichung seines
Ideals auch nicht die kleinsten Kompromisse eingehen diirfe. Aber schon iiber
die genaue Gestalt des Ideals waren sich die Franziskaner gar nicht einig. Die
Auseinandersetzungen iiber die richtige Interpretation von Franziskus’
Absichten hatten ja schon zu dessen Lebzeiten begonnen, und sie verschérften

¢ Vgl. zur besonders intensiven Unterstiitzung Alexanders fiir die Bettelorden im
Streit mit dem Weltklerus Thomson (wie Anm. 42), 63-75. — Die wechselnden Erlasse
der Pépste in dieser Auseinandersetzung losten tibrigens die erste Diskussion iiber die
Unfehlbarkeit des Papstes aus, vgl. Brian Tierney, Origins of Papal Infallibility
1150-1350. A Study on the Concepts of Infallibility, Sovereignty and Tradition in the
Middle Ages, Leiden 1972, sowie Josef Ratzinger, Der Einfluss des Bettelordensstreits auf
die Entwicklung der Lehre vom pépstlichen Universalprimat, unter besonderer
Berlicksichtigung des heiligen Bonaventura, in: Johann Auer, Hermann Volk (Hrg.),
Theologie in Geschichte und Gegenwart. Miinchen 1957, 697-724.

*° Dass auch die Orden dann gerade durch ihre Beliebtheit in den Genuss von
Spenden und regelmaBigen Einkiinften kamen und ihr Armutsideal dadurch im Lauf der
Zeit mehr und mehr in Frage gestellt wurde, steht auf einem anderen Blatt.

°® 5. dazu Marjorie Reeves, The Influence of Prophecy in the later Middle Ages. A
Study in Joachimism, Oxford 1969, darin iiber die Franziskaner 175-241; Ernst Benz,
Beclesia Spiritualis. Kirchenidee und Geschichtstheologie der franziskanischen Reforma-
tion, Stuttgart 1964.
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sich, je mehr der Orden bei seiner Ausbreitung in Situationen geriet, die der
Griinder nicht vorausgesehen hatte’'. Die Ubernahme von Verpflichtungen in
der Seelsorge, die Organisation der Ausbildung im Orden, der Bezug von
festen Hdusern fiihrten noch im 13. Jh. zur Protestbewegung der Spiritualen,
die den Kern des Ideals in der radikalen Armut und Ungebundenheit sahen.
Gerade unter den Spiritualen waren die Ideen Joachims von Fiore besonders
populir, denn sie lieferten ihnen Argumente im Kampf gegen ihre Gegner,
denen sie vorwarfen, sich gegen den gottlichen Heilsplan zu versiindigen,
wenn sie sich an die Verhiltnisse anpassten, die dem vergangenen Weltalter
angehorten. Und als am Ende des 13. Jhs. die Papste der gemaRigten Richtung
im Orden zum Sieg verhalfen, beriefen sich die radikalsten unter den
Spiritualen darauf, dass im neuen Zeitalter des Heiligen Geistes die Herrschaft
des Papsttums in der Kirche durch die geistliche Herrschaft der armen Monche
abgelost worden sei und die Papste kein Recht hétten, iiber den Orden zu
verfiigen. Das war fiir die Papste und den groRten Teil der Christenheit nicht
akzeptabel, und so kam es bei den Franziskanern doch noch einmal zur
Abspaltung einer haretischen Gruppe, der Fratizellen.

Aber auch danach gingen die Auseinandersetzungen innerhalb des Ordens
iiber die richtige Interpretation der Absichten ihres Griinders weiter. Am Ende
des 14. Jhs. formierte sich die Bewegung der Observanten, die erneut die
Riickkehr zur urspriinglichen Armut und zur wortlichen Beachtung der Regel
des hl. Franziskus versuchte. Nur forderten die Observanten nun nicht mehr,
dass alle anderen sich ihnen anschlieRen miissten. Unter diesen Umstdnden
fanden sich die Pépste dann bereit, einzelne Konvente zu genehmigen, die
nach der strengen Observanz lebten. Als diese Konvente aber immer
zahlreicher wurden, kam es zur gleichen Entwicklung wie bei den Kloster-
reformen des Hochmittelalters: Es erwies sich als notwendig, die reformierten
Konvente organisatorisch von den iibrigen zu trennen. Trotz aller Versuche,
die Einheit des Ordens zu bewahren, vertiefte sich die Kluft im 15. Jh. immer
mehr, bis schlieBlich 1517 Papst Leo X. nichts anderes iibrig blieb, als die
Franziskaner endgiiltig in zwei verschiedene Orden, die Observanten und die
Konventualen, aufzuspalten, zu denen wenig spater noch die Kapuziner als
dritter franziskanischer Orden hinzukamen.

In all diesen Streitigkeiten zeigte sich, dass kein Orden so sehr auf die
Autoritdt des Papsttums angewiesen war wie die Franziskaner. Und deshalb ist
es kein Zufall, dass das Amt des Kardinalprotektors gerade bei ihnen entstand.
Franz von Assisi hatte seinerzeit festgestellt, dass er sich in den Anliegen seiner
Gemeinschaft so oft an den Papst wenden musste, dass dieser damit iiberlastet
war, und ihn deshalb gebeten, einen seiner Mitarbeiter fiir solche Fragen zu
delegieren. Zwar mussten auch spater noch die groBen Konflikte der
Franziskaner mit dem Weltklerus und im eigenen Orden durch pépstliche
Bullen entschieden werden, aber diese Entscheidungen wurden nun von den
Protektoren mit vorbereitet, die auflerdem mit den weniger wichtigen
Angelegenheiten befasst waren.

>! Diese Entwicklungen hat mit groRer Klarheit der hl. Bonaventura analysiert. Vgl.
Schreiner (wie Anm. 16), 333-338.
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In dieser Hinsicht ist noch viel Forschungsarbeit zu leisten’?, aber auf einen
Bereich soll hier noch eingegangen werden, weil er schon bei der Entstehung
des Franziskanerprotektorats eine groRe Rolle spielte und weiteres Licht auf
diese Entstehung wirft. Es ist vielleicht bezeichnend, dass die modernen
Kritiker des ersten Protektors Hugolino dessen Eingriffe in den Orden dort am
wenigsten kritisiert haben, wo sie am intensivsten waren und auf den groBten
Widerstand des Franziskus stieRen: bei der Eingliederung des weiblichen
Zweigs in den Franziskanerorden.

Es hatte sich schnell gezeigt, dass die Predigt der Bettelorden bei Frauen
genauso viel Wirkung zeigte wie bei Mannern. Das lag auch durchaus in der
Absicht der Ordensleute, die dann allerdings bald vor dem Problem standen,
was aus den Frauen werden sollte, die sich nun zu einem radikalen Leben nach
dem Evangelium entschlossen hatten. Denn es war klar, dass sie das nicht in
der gleichen Weise tun konnten wie die Manner. Sie konnten sich schwerlich
ihren Lebensunterhalt durch 6ffentliches Betteln verdienen, sondern mussten
in geschlossenen Klostern leben, und sie waren dort fiir die Spendung der
Sakramente auf Priester angewiesen, die von auRen kamen. Die zahlreichen
Frauen, die in ganz Europa auf die Predigt der Bettelorden hin Kloster
grindeten oder griinden wollten, erwarteten oft ihre wirtschaftliche Ab-
sicherung, zumindest aber ihre seelsorgerische Betreuung von den Franzis-
kanern und Dominikanern. Damit stieRen sie aber auf duRersten Widerwillen
in beiden Orden, wo man solche Verpflichtungen als Behinderung der
apostolischen Ungebundenheit ansah. Es waren dann die Papste, die in einem
langen Prozess die Verpflichtung der ménnlichen Ordenszweige durchsetzten,
die Frauenkldster zu betreuen, und die damit die weiblichen Zweige eigentlich
erst schufen?.

Im Fall der Franziskaner waren an diesem Prozess wesentlich die
Kardinalprotektoren beteiligt. Eine der ersten Aktivititen des Kardinals
Hugolino war - noch bevor er Protektor wurde — seine Sorge fiir die
zahlreichen geistlichen Gemeinschaften von Frauen, die sich im Rahmen der
Armutsbewegung in Mittelitalien gebildet hatten. Er sicherte ihre Existenz in
den Klostern, fasste sie durch eine gemeinsame Regel zu einem Orden
zusammen und war bestrebt, sie durch franziskanische Seelsorger und
Visitatoren betreuen zu lassen. Damit aber biss er bei Franziskus auf Granit.
Denn trotz seiner engen Beziehung zur hl. Klara von Assisi und ihrem Kloster
S. Damiano wollte der Begriinder der ,minderen Briider” auf keinen Fall
mindere Schwestern, und als erste Amtshandlung hatte 1220 der Protektor
Hugolino auf sein Verlangen dafiir zu sorgen, dass dem Bruder Philippus die
Sorge liber die Frauen wieder entzogen wurde, die er sich wahrend
Franziskus’ Abwesenheit hatte iibertragen lassen®. Doch war diese Beauf-
tragung mit Wissen und Billigung von Hugolino geschehen, der seine Pline
nun zwar zurtickstellte, sie aber sofort wieder aufnahm, nachdem Franziskus

>? Einen gewissen Einblick bieten bisher nur die Arbeiten von Thomson (wie Anm.
42) und da Siena (wie Anm. 36).

>* Ausfiihrlich dargestellt ist dieser Prozess bei Grundmann (wie Anm. 28), 199-318.

>* 5. oben $.33, Vgl. Grundmann (wie Anm. 28), 263f.
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1226 gestorben und er 1227 als Gregor IX. zum Papst gewdhlt worden war. Es
ist hier nicht der Ort, um das nun folgende zdhe Ringen zwischen den Pdpsten
und den Organen des Ordens darzustellen’. Wichtig ist nur, dass die
Protektoren dabei immer auf der Seite der Frauen und der Pépste standen, bis
auf einen kurzen Zeitraum zwischen 1261 und 1263, als die Klarissen, wie der
Frauenorden inzwischen hieR, einen eigenen Kardinalprotektor bekommen
hatten. In dieser Situation iibernahm der Protektor des mannlichen Zweigs,
Kardinal Giovanni Gaetano Orsini, sofort den Standpunkt seines Ordens und
lieR alle Franziskaner aus den Frauenkldstern abziehen. Doch das fiihrte zum
Streit mit dem Protektor der Klarissen, der schnell vor den Papst getragen
wurde. Urban IV. sah auch bald ein, dass man die Frauenkloster nicht ohne
Seelsorger lassen kénne und dass das beste Mittel dazu sei, die Protektorate der
beiden Orden wieder zu vereinigen. So wurde schon 1263 Kardinal Orsini
auch zum Protektor der Klarissen ernannt und i#m die Aufgabe Ubertragen,
fiir Seelsorger in den Frauenklostern zu sorgen. Das hatten somit nicht
unbedingt Franziskaner sein miissen, aber Orsini schwenkte nun um und
sorgte dafiir, dass faktisch die Mitglieder des médnnlichen Zweigs uberall die
Sorge fiir die Klarissenkloster tibernahmen, bis ihnen 1297 auch offiziell
wieder die cura monialium tbertragen wurde und sie dies schlieBlich
akzeptierten,

Der Protektor behielt allerdings die Gesamtverantwortung fiir die Klaris-
sen, den Zweiten Orden, und iibrigens auch fir den Dritten Orden, die
angeschlossenen Laiengemeinschaften, deren Betreuung von den Briidern
des Ersten Ordens ebenfalls nicht immer gern iibernommen wurde®. Der
Zweite und der Dritte Orden konnten ohne die Hilfe einer duBeren Autoritat
noch weniger existieren als der Erste Orden, die urspriinglichen Franziskaner.

Es stellt sich nun allerdings die Frage, warum bei dem zweiten grofien
Bettelorden, den Dominikanern, das Amt des Kardinalprotektors erst viel
spiter, am Ende des 14. Jhs. eingefiihrt wurde®’. Hierzu ist zundchst zu
bemerken, dass auch die dauerhafte Inkorporation von Frauenkldstern in den
Dominikanerorden das Werk eines Kardinals war, Hugos von St. Cher, dem
diese Aufgabe 1254 von Papst Innozenz IV. iibertragen wurde und der sie in
wenigen Jahren loste’®, ohne dabei den offiziellen Titel eines Protektors zu
tragen. Ansonsten wird man wohl sagen konnen, dass infolge ihrer

55 § dazu Grundmann (wie Anm. 28), 235-284 und 303-312. Zur Tatigkeit
Hugolinos siehe auch Zarncke (wie Anm. 33), 26-77. Zarncke kommt zu dem Schluss,
dass eigentlich Hugolino als Griinder des weiblichen Zweigs der Franziskaner gelten
muss.

% ygl, Moorman (wie Anm. 32), 216, — Ob die Sorge der Protektoren ftir den Dritten
Orden ebenfalls schon auf Hugolino von Segni zuriickgeht, haben auch die
Untersuchungen Zarnckes (wie Anm. 33, 78-102) nicht kldren konnen. Jedenfalls
wurde der Protektor der Franziskaner auch gelegentlich als ,protector trium ordinum”
bezeichnet (Helmut Holzapfel, Handbuch der Geschichte des Franziskanerordens,
Freiburg 1909, 175).

57 Die erste Brwihnung eines Kardinalprotektors bei den Dominikanern findet sich in
den Akten des Generalkapitels von 1376. Vgl. dazu Forte (wie Anm. 25).

% ygl. Grundmann (wie Anm. 28), 289-295,
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Ausrichtung und inneren Struktur die Dominikaner weniger Lenkung durch
eine dullere Autoritdt brauchten als die Franziskaner. Im Mittelpunkt ihres
Ideals stand nicht die radikale Armut, sondern die Predigt, und von Anfang an
wurde die gesamte Organisation des Ordens darauf ausgerichtet, diesem Ziel
zu dienen. Fiir das Leben in den Klostern galt die alte Augustinusregel, und fiir
den iiberregionalen Zusammenhalt wurden Ordenskonstitutionen geschaf-
fen, deren Effektivitdt bald beriihmt war, so dass zumindest in den ersten
Jahrzehnten ein besonderer Beauftragter des Papstes fiir den Orden nicht
notig war>’,

Dafiir wurden aber inzwischen Kardinalprotektoren auch bei anderen
Orden eingefiihrt®”. Der interessanteste Fall ist dabei wohl der der Augusti-
nereremiten, weil hier ein Orden von seinem Protektor tberhaupt erst
gegriindet wurde®'. Die Augustinereremiten behaupteten zwar spater lange
Zeit hartndckig, sie seien vom hl. Augustinus selbst gegriindet worden, in
Wirklichkeit entstanden sie aber erst in der Mitte des 13. Jhs. durch den
Zusammenschluss mehrerer Kongregationen von Eremiten in Italien. Ihr
Name riithrt daher, dass sie damals auf die Regel verpflichtet wurden, die
Augustinus im 5. Jahrhundert fiir das Zusammenleben von Klerikern und
religiosen Laien in seiner Bischofsstadt Hippo verfasst hatte. Diese Regel hatte
in der lateinischen Kirche immer grofdes Ansehen genossen und ihre Existenz
neben der Benediktregel hatte mit dazu beigetragen, dass sich niemals das
Ideal eines vollig einheitlichen Monchtums durchgesetzt hatte. Die Augusti-
nusregel erwies sich als besonders geeignet [iir religiése Vereinigungen, die
kein so intensives Gemeinschaftsleben fiihren wollten oder konnten, wie es in
den Benediktinerkldstern tiblich war. Das galt z. B. fiir Kleriker und fiihrte im
11. Jh. zur Entstehung der Augustinerchorherren. Es konnte aber auch fiir
Eremiten gelten, wenn sie sich zusammenschlossen. Und der organisatorische
Zusammenschluss von Eremiten in Orden wurde spdtestens nach dem 4.
Laterankonzil von der rémischen Kurie intensiv betrieben.

Die Beschliisse des Konzils hatten ja der Kurie den Anlass gegeben, eine
durchgreifende Systematisierung des Monchslebens zu betreiben®”. Neben
den bereits bestehenden Orden sollten nun auch alle anderen Kloster und
Monche zu organisatorischen Einheiten zusammengeschlossen werden,
deren Abte sich dann treffen und als Vertreter eines ordo verstehen wiirden.
Das war natiirlich gerade bei Eremiten eine schwierige Aufgabe, die aber
insofern erleichtert war, als sich viele Eremiten schon zu kleineren Einheiten
verbunden hatten und auch héufig bereits in gemeinsamen Hausern lebten.

> Interessanterweise erreichte aber spater die Macht des Protektors bei den
Dominkanern einen Hohepunkt, als um 1500 der Orden durch Reformbewegungen
gespalten und seine Zentralgewalt geschwéacht war. S. dazu Anm. 39.

%0 S, dazu Philipp Hofmeister OSB, Die Kardinalprotektoren der Ordensleute, Tn:
TThQ 142 (1962), 425-464, bes. 431-446.

¢! Das Folgende fufét in erster Linie auf Francis Roth, Cardinal Richard Annibaldi,
First Protector of the Augustinian Order (1243-1276), in: Aug (L) 2 (1952) 26-60,
108-159 und 230-247; 3 (1953) 21-34 und 283-313; 4 (1954) 5-24.

2 3. oben S.23-26.
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1244 entstand dann eine Kongregation aller Eremiten in der Toskana, die von
Papst Innozenz IV. bestdtigt wurde, der ihnen die Augustinusregel gab, sie
direkt dem Heiligen Stuhl unterstellte und ihnen Privilegien gegeniiber den
Diozesanbischoten verlieh, wie sie auch die Bettelorden hatten. Aullerdem
erhielten sie einen gemeinsamen Oberen und als Stiitzpunkt in Rom das
Kloster S. Maria del Popolo, in dem spéter der Augustinereremit Martin Luther
bei seinem rémischen Aufenthalt wohnen sollte.

Fiir die Uberlassung dieses Klosters durch die Franziskaner, denen es zuvor
gehort hatte, hatte Kardinal Richard Annibaldi gesorgt, der vom Papst
beauftragt worden war, die Griindung der toskanischen Eremitenkongrega-
tion durchzufithren, und der somit zu ihrem Protektor wurde. Die Kon-
gregation breitete sich nun schnell auch in anderen Landern aus und wurde
1256 mit vier weiteren italienischen Eremitenkongregationen zu einem
Orden vereinigt. Das Vereinigungskapitel in S. Maria del Popolo war von Papst
Alexander IV. einberufen worden, der danach die Ergebnisse in einer Bulle
bestatigte, geleitet wurde das Kapitel aber von Kardinal Annibaldi, der dem
neuen Orden auch seinen Namen gab: ,Ordo Eremitarum Sancti Augustini®.
Allerdings gaben die meisten Mitglieder des neuen Ordens nun ihr
Eremitendasein auf, zogen in gemeinsame Konvente in den Stadten und
widmeten sich der Seelsorge. Das entsprach den Wiinschen des Papstes und
des Protektors, die hier das erfolgreiche Modell der Bettelorden auf andere
Monche tlbertrugen, ungeachtet dessen, dass nun die Franziskaner und
Dominikaner die Augustinereremiten vielerorts als Konkurrenz empfanden,
es den ersten Bettelorden also genauso ging, wie wenige Jahrzehnte zuvor
dem Weltklerus mit ihnen.

Die Hauptlast bei der Griindung und Leitung der Augustinereremiten trug
in jenen Jahren eindeutig Kardinal Annibaldi®®, dem dafiir von den Pipsten
die gleichen Vollmachten wie dem Protektor der Franziskaner gegeben
worden waren. Die zahlreichen pdpstlichen Bullen fiir die Augustinereremi-
ten wurden wvon ihm vorbereitet, und er setzte sich intensiv fiir die
Ausbreitung des Ordens ein. Andererseits neigte er schon dazu, sich in die
Leitung des Ordens auch da einzumischen, wo dessen Organe selbststandig
hatten handeln kénnen, was dazu fiihrte, dass der dritte Ordensgeneral von
seinem Amt zuriicktrat.

Das Beispiel der Augustinereremiten zeigt, dass die Papste in der Mitte des
13. Jhs. endgiiltig von einer reaktiven zu einer aktiven Rolle bei der Griindung
und Gestaltung von Orden tiibergegangen waren. 1336 versuchte Papst
Benedikt XII. sogar, flir die alten Benediktinerkldster ein Provinzsystem
einzufiihren. Zwar lie3en sich die Bestimmungen seiner Reformbulle letztlich
nicht durchsetzen, weil die Autonomietraditionen der einzelnen Kloster zu
stark waren®?, aber dafiir entstanden bald unter den Benediktinern selbst
Reformkongregationen, die iiberregionale Leitungsstrukturen ausbildeten
und so die Politik der Papste bestatigten und unterstiitzten.

3 Zu Annibaldis Amtsfihrung s. Roth (wie Anm. 61) 3 (1953) 23-27.
4 7Zu diesem Vorgang s. Franz J. Felten, Die Ordensreformen Benedikts XII. unter
institutionengeschichtlichem Aspekt, in: Melville (wie Anm. 16), 369-435.
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Zu einem wesentlichen Helfer bei dieser Politik entwickelten sich die
Kardinalprotektoren. Wenn die Kompetenzen der Protektoren auch in
spateren Jahrhunderten immer relativ unscharf umschrieben blieben, so
héngt das einfach mit der Entstehung des Amtes zusammen, bei der die Pipste
urspriinglich ihre Vollgewalt tiber die Monche auf die Kardinile delegiert
hatten, weil sie selbst nicht mehr gentigend Zeit hatten, um sich mit den immer
zahlreicher werdenden Orden zu befassen. In der wohl ersten Ernennungs-
bulle fiir einen Kardinalprotektor tibertrug 1263 Papst Urban I'V. dem Kardinal
Giovanni Gaetano Orsini das Recht, als Protektor der Franziskaner alles zu tun
und anzuordnen, was ihm zum Wohl des Ordens nétig erscheine®®. Wenn
besonders wichtige Angelegenheiten von Orden auch weiterhin durch
papstliche Bullen geregelt wurden, dann weniger deshalb, weil die Pipste
den Kardindlen nicht trauten, sondern vor allem, weil dafiir die Autoritat eines
Kardinals nicht ausreichte.

Die Franziskanerregel hatte ja urspriinglich von ,gubernator, protector et
corrector” gesprochen®®, und die Einschrinkung auf den Namen und die
Funktion eines Protektors geschah erst spater. Denn es stellte sich bald heraus,
dass manche Kardindle eher zu viel Zeit fiir die Orden hatten. Jedenfalls war
bei vielen Protektoren zu beobachten, dass sie sich in die Angelegenheiten
ihrer Orden auch dann einschalteten, wenn diese sie durchaus selbst
bewiltigen konnten. Einzelne Ordensmitglieder oder Parteien in den Orden,
die sich gegen die Autoritdt der Oberen nicht durchsetzen konnten, waren
leicht bereit, die Protektoren um ihr Eingreifen zu bitten, und fiir die Kardinile
bot sich hier eine Moglichkeit, Patronage zu iiben und dadurch ihren
personlichen Einfluss zu vergroBern. Die Oberen wiederum konnten gegen
solche Eingriffe nur an den Papst appellieren. So lieken die Pipste in den
folgenden Jahrhunderten immer wieder Erlasse ergehen, in denen sie sich auf
den nun eingebiirgerten Namen protector beriefen und versuchten, die
Kompetenzen der Protektoren auf die Angelegenheiten einzugrenzen, in
denen die Orden tatsichlich der Hilfe von auRen bedurften. Nur bei solchen
Gelegenheiten bemiihten sich die Péié)ste dann auch, den Umfang dieser
Kompetenzen genauer zu beschreiben®”. Aber weil die verschiedenen Orden
je nachdem mehr oder weniger Hilfe von auRen brauchten, war eine
einheitliche Regelung nie zu erreichen und mussten immer wieder Sonder-
bestimmungen fiir einzelne Orden geschaffen werden.

1586 griindete dann Sixtus V. die Kongregation fiir die Ordensleute. Wir
haben es dabei wohl mit einem klassischen Fall des Ubergangs von personaler
zu biirokratischer Herrschaft zu tun, allerdings iibernahm die neue Behorde
nur sehr langsam von den Kardinalprotektoren die Kompetenzen bei der
Aufsicht {iber die Orden, auch deshalb, weil die Orden selbst es lieber mit
einzelnen Kardinalen zu tun haben wollten, fiir die das Wohlergehen ihrer

65 . . * s 3 5 A . 3
«-.. ordinandi, statuendi, et faciendi omnia per te vel alium seu alios, tam in

spiritualibus quam temporalibus, quae ad salubrem statum memorati ordinis generaliter
et specialiter expedire videris ...“ Zit. nach Roth (wie Anm. 61) 3 (1953) 24, Anm. 354.
% S.Anm. 38.
®7 5.5.35 mit Anm. 37.
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Orden auch eine Frage des personlichen Prestiges war. Abgeschafft wurde die
Institution der Ordensprotektoren erst 1964 von Papst Paul VI.%®

Fassen wir unsere Ergebnisse zusammen: Dass es in der katholischen Kirche
des Westens liberhaupt Orden gibt, liegt an der Rolle, die das Papsttum dort
spielte. In der Ostkirche waren die Voraussetzungen zur Organisation des
Monchtums in Orden nicht gegeben, weil es dort keine iiberdizesane
geistliche Autoritdt gab, die iiber iiberdiézesane Verbande von Ménchen und
Klostern die erforderliche kirchliche Aufsicht hétte fithren konnen. Solche
Verbdnde entwickelten sich in der lateinischen Kirche seit dem 10. Jh. mit der
Unterstlitzung der Papste, die dadurch ihrerseits von den Orden Unter-
stiitzung fiir ihren universalkirchlichen Machtanspruch erhielten. Ein ent-
scheidender Schritt in diesem Prozess vollzog sich am Anfang des 13. Jhs., als
zundchst das 4. Laterankonzil festlegte, dass alle Kloster sich in tiberregionalen
Verbdanden zusammenschliefen sollten, und als wenig spdter mit den
Bettelorden ein neuer Typ des Monchtums entstand, bei dem der einzelne
Monch nicht mehr an ein Kloster gebunden war, sondern an einen tendenziell
weltweit verbreiteten Personenverband. Zunéchst bei den Franziskanern und
dann auch bei anderen Orden erwies sich nun die Betreuung durch die Papste
als so aufwendig, dass es notwendig wurde, die weniger wichtigen Angele-
genheiten zu delegieren. So entstand das Amt der Kardinalprotektoren, das
dann auch eine Rolle spielte, als es in der Folgezeit darum ging, das
Ordenswesen insgesamt zu systematisieren. Erst seit der frithen Neuzeit
wurden die Aufgaben der Kardinalprotektoren langsam von einer péapstlichen
Behorde, der Kongregation fiir die Ordensleute, iibernommen.

% Genauer gesagt sollten von diesem Zeitpunkt ab keine neuen Protektoren mehr
ernannt werden. Das entsprechende Schreibens des Kardinalstaatssekretdrs vom
28. April 1964 in AKathKR 134 (1965) 499.
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Heinrich Bullingers Bundestheologie

Von Dieter Groh u. Mitarbeit von Birgit Praxl

L L

Binleitung: Werdegang und Wirken des Schweizer Reformators

Heinrich Bullinger wurde am 18.Juli 1504 in dem kleinen Stidtchen
Bremgarten im Bernbiet, eine Wegstunde von Ziirich entfern, geboren, wo
sein Vater Kaplan war'. Er besuchte von 1516 bis 1519 die Stiftschule in
Emmerich und geriet dort in Kontakt mit dem Gedankengut der Devotio
Moderna, von deren Prinzipien und Frémmigkeitspraxis er Anregungen
empfangen hat, was auch in seiner eigenstandigen theologischen Entwicklung
gegeniiber Zwingli zum Ausdruck kommt?. Parallelen zwischen Bullinger und
den Devoten findet man beispielsweise in der Konzentration auf die Heilige
Schrift, ein reformatorisches Prinzip, das in der Devotio moderna vorgebildet
worden war, aulRerdem in der Zielrichtung auf ein christlich-ethisches Leben
im Alltag, auf die Perfectio des Menschen, und im Zusammenhang damit in der

Fiir die kritische Lektiire der Erstfassung danke ich Berndt Hamm, Erlangen. Seine
Anmerkungen zur Interpretation des Verhéltnisses Bullinger—Augustin haben mich zur
Préazisierung meines eigenen Standpunktes angeregt, freilich divergieren unsere Inter-
pretationen dieses Verhaltnisses. Ich danke der Fritz Thyssen Stiftung fiir groziigige
finanzielle Férderung.

! Bullinger war ebenso wie Erasmus ein Priestersohn, seine Eltern lebten allerdings
offen als Ehepaar zusammen, ohne dass ihnen oder den Kindern daraus gréRere Nachteile
entstanden waren. Uber Herkunft, Jugend und Ausbildungsgang vgl. die Studie von Fritz
Blanke, Der junge Bullinger (1942), wiederabgedruckt in Ders./Immanuel Leuschner,
Heinrich Bullinger. Vater der reformierten Kirche, Ziirich 1990, 11-128; auBerdem die
entsprechenden Kapitel in der &lteren, aber immer noch ausfiihrlichsten Biografie
Bullingers von Carl Pestalozzi, Heinrich Bullinger. Leben und ausgewahlte Schriften. Nach
handschriftlichen und gleichzeitigen Quellen, Elberfeld 1858.

* Der Einfluss der Devoten auf seine eigene theologische Entwicklung ist zwar von
Fritz Blanke bestritten worden, die Mehrheit der Forschung geht allerdings inzwischen
davon aus, dass man eine solche frithe Beeinflussung annehmen muss. Zur Diskussion mit
Hinweisen auf die altere Literatur: Hans Georg vom Berg, Die ,Briider vom gemeinsamen
Leben’ und die Stiftschule von St. Martin zu Emmerich. Zur Frage des Einflusses der
devotio moderna auf den jungen Bullinger, in: Ulrich Gébler, Erland Herkenrath (Hrsg.),
Heinrich Bullinger 1504-1575. Gesammelte Aufsitze zum 400.Todestag, Bd. 1: Leben und
Werk, Ziirich 1975, 1-12. Berg hebt die ,ethische Abzweckung der Theologie* und die
damit verbundene Betonung der individuellen Sittlichkeit, auBerdem die Neigung, die
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Hochschdtzung erbaulichen Schrifttums, das Bullinger mit seinem Hausbuch,
den Dekaden, zu groRter Wirkung gebracht hat’.

Nach dem Schulbesuch schrieb er sich an der Artistenfakultit in Koln ein,
wo er eine katholische, aristotelisch-scholastisch gepragte Ausbildung nach
der via antiqua absolvierte. Daneben bekam er aber von seinen Lehrern
Anregungen zu humanistischen Studien: Er las antike Autoren und die Werke
zeitgengssischer Humanisten, wie die des Erasmus, Agricolas und Reuchlins®.
Damals beabsichtigte er noch, dem Kartduser-Orden beizutreten, dessen
Monche in strenger Frommigkeit und Weltabgewandtheit lebten’.

Bullinger betrieb wie Zwingli ein ausfiihrliches und selbstdndiges Schrift-
studium, das neben der Heiligen Schrift auch eine intensive Lektiire der
Kirchenviter umfasste. Zu den Autoren, auf die er sich in seinen theologischen
Abhandlungen haufiger berief, gehorten Irendus, Tertullian, Chrysostomos,
Cyprian, Athanasius, Origenes und besonders Laktanz, aullerdem Ambrosius
und Augustin®. Im Kampf gegen die katholische Heiligenverehrung bezog er
seine Argumente unter anderem aus Tertullians’ und Irendus’ Schriften gegen
den heidnischen Polytheismus. Ein besonderes Vorbild war fiir den jungen
Bullinger Laktanz, dessen gegen heidnische Kulte gerichtete Lehre von der
Geistigkeit Gottes und der geistigen Verehrung er im Kampf gegen den
katholischen Kultus weiterfithren wollte’. Irendus diirfte seine enge Ver-

Bibel als Lebensregel zu lesen und als Anleitung fiir die perfectio des Menschen
aufzufassen, als Merkmale der Devoten hervor, die in Bullingers eigener Lehre aufge-
griffen werden; aulerdem sieht er Parallelen im spiritualistischen Abendmahlsver-
stdndnis der Briider. Vgl. auch Joachim Staedtke, Die Theologie des jungen Bullinger,
Ziirich 1962, 20-27. Staedtke meint (S. 22 f.), die Devotio moderna mit ihrem ethischen
Skopus habe Bullinger ein gelungenes Beispiel fiir einen konservativen christlichen
Reform-Humanismus gegeben, der ein Gegengewicht zum italienischen, emanzipatori-
schen Humanismus und dessen Abwendung vom Christentum bilden konnte.

® Zum Einfluss der Dekaden besonders in England siehe Kap. 3.2. Von der englischen
Ausgabe der Dekaden von 1587 existiert eine kritische Ausgabe: The Decades of Henry
Bullinger, Minister of the Church of Zurich, translated by H.IL, ed. for the Parker Society
by Rev. Thomas Harding, 4 Bde., Cambridge 1849-1852. Ich zitiere im Folgenden diese
englische Ausgabe als Decades, mit Band- und Seitenangabe und die lateinische
Ausgabe, Zirich 1552, unter dem tiblichen Kiirzel Dec. mit Blatt-Angabe.

* Zum Nebeneinander von scholastischen und humanistischen Einfliissen in Kéln
vgl. Blanke, Leuschner, Heinrich Bullinger, 34—47 (wie Anm. 1). Gustav von SchultheR-
Rechberg, Heinrich Bullinger. Der Nachfolger Zwinglis, Halle 1904, 2 f.

° Blanke, Leuschner, Heinrich Bullinger, 34, 44 f, (wie Anm. 1)

© Einen Uberblick iiber die patristischen Einfliisse auf die Theologie Bullingers gibt
Staedtke, Theologie, 17-19 u. 39-46 (wie Anm. 2).

7 Diese Parallelisierung von heidnischem Gotzenkult und katholischer Heiligenver-
ehrung nimmt Bullinger z.B. in ,De origine erroris’ vor (lat. Erstausgabe Basel 1528)
Kap. 33-35; ich zitiere hier und im Folgenden aus der deutschen Uberseizung, De
origine erroris et de congiliis. Das ist: Vom Urspriinng, Auffkommung, und Fiirgang aller
Jrrthumben, so je bey den Heiden, Juden unnd Christen gewesen und noch sind. ...
Erstlich durch den Ehrwiirdigen und Hochgelehrten Herren Heinrich Bullinger in Latein
beschrieben, jetzo aber dem gemeinen, der Warheit begirigem Mann zu gutem
getrewlich in hoch Teutsch versetzt, Durch Philips Mertzig Pfarrhern zu HeidelRBheim’,
Heidelberg 1579, dort 197-210. Zum Einfluss von Laktanz auch Willy Rordorf, Kritik an
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kniipfung von Christologie und Soteriologie und sein Verstindnis der
Heilsgeschichte beeinflusst haben. Von Tertullian, Laktanz und Irendus erfuhr
er Anregungen fiir seine Bundestheologie®. Fiir das reformatorische Prinzip
der sola scriptura berief er sich auf Cyprian, um gegen die katholische
Hochschétzung der eigenen Auslegungstradition das Schriftprinzip als die
wahre alte Lehre zu erweisen. Die Betonung der Gottlichkeit Christi ldsst sich
auf Tertullian, Athanasius, die Kappadozier, besonders aber auf Cyrill
zuriickfiihren; hier trat Bullinger in Gegensatz zur lutherschen Vorstellung
von der communicatio idiomatum®, dem Austausch zwischen Géttlichem und
Menschlichem, den Luther in einem doppelten Sinn verstand: Er erfolgt
sowohl innerhalb der Person Christi als auch zwischen Christus als Gott und
der gesamten Menschheit, denn indem Christus Mensch wird und damit die
gesamte Natur des Menschen einschlieflich Stindhaftigkeit und Tod annimmt,
wird im Gegenzug die gesamte Menschheit erhoht. Gegeniiber einem solchen
Austausch von Gottlichem und Menschlichem beharrte der Ziircher Refor-
mator strikt auf der Integritdt der Goéttlichkeit Christi'®. Von Augustin
tibernahm Bullinger das Lehrstiick von der Totalitidt der Siinde, das allerdings
durch den Gedanken der Erneuerung im Glauben entscheidend veridndert,
sowie die Synthese von Welt- und Heilsgeschehen, die aber spezifisch
modifiziert wurde. Seine eigenen Erfahrungen bei der Lektiire der Heiligen
Schrift und der Viter sowie die Rezeption der Werke von Luther und
Melanchthon fithrten zur Abkehr von der rémisch-katholischen Lehre. Eine
eigene reformatorische Position formte sich somit schon vor seiner Bekannt-
schaft mit Zwingli aus'’.

Zu Beginn des Jahres 1523 trat der junge Magister eine Stelle als
Klosterlehrer in Kappel an'?. Da im Kloster formal noch das katholische
Bekenntnis und seine Riten herrschten, bedingte er sich allerdings aus, weder
das Monchs- noch sonstige Geliibde ablegen und auch nicht an der
katholischen Messfeier teilnehmen zu miissen. Er lehrte gemiR humanisti-
scher Methoden und Inhalte, wobei er vor allem das Neue Testament

Hieronymus. Die Schrift ,Contra Vivilantium’ im Urteil Zwinglis und Bullingers, in:
Gébler/Herkenrath (Hrsg.), Bullinger, Bd. 1, 49-63, hier 54 (wie Anm. 2).

® Vgl. Jack Warren Cottrell, Is Bullinger the source for Zwinglis's doctrine of the
covenant?, in: Gabler/Herkenrath (Hrsg.), Bullinger, 75-83, bes. 77 (wie Anm. 2).

® Siehe Verf., Schéptung im Widerspruch. Deutungen der Natur und des Menschen
von der Genesis bis zur Reformation, Frankfurt/Main 2003, 596 {.

*® Dazu mit Zitaten Staedtke, Theologie, 144-148 (wie Anm. 2).

"' Uber die Entwicklung des jungen Bullinger und die Voraussetzungen seiner
reformatorischen Theologie informiert am besten Staedtke, Theologie, 16-51; iiber
seinen Weg zur Reformation bes. 16-20. Staedtkes Werk schopft intensiv aus
handschriftlichen Quellen und enthilt zahlreiche Zitate aus unverdffentlichten
Handschriften. Wo ich mich im Folgenden auf solche Zitate beziehe, insbesondere bei
den in der Kappeler Zeit entstandenen Auslegungen zum Neuen Testament, die mit
Ausnahme des Romerbrief-Kommentars noch nicht herausgegeben sind, gebe ich den
Titel der jeweiligen Schrift und die Seitenzahl des Fundortes bei Staedtke an.

2 Als Uberblick iiber die Umstinde und die Aktivititen wahrend seiner Kappeler Zeit
vgl. Pestalozzi, Bullinger, 20-53 (wie Anm. 1), und Blanke, Leuschner, Der junge
Bullinger, 49-63 (wie Anm. 1).
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behandelte, sowie Schriften des Erasmus und Melanchthons ,Loci Commu-
nes’ von 1521 als Lehrbiicher heranzog. Beispielsweise ist die Johannesvor-
lesung aus dieser Zeit stark von den Wittenbergern, daneben aber auch von
Augustin und anderen Kirchenvétern beeinflusst; Melanchthons Auslegung
wird streckenweise wortlich iibernommen, wobei Bullinger sich allerdings
stets die Freiheit vorbehielt, an manchen Stellen kritisch eine andere Meinung
zu vertreten als seine Gewiahrsleute'”. Seine Vorlesungen waren nicht nur fiir
Klosterangehorige bestimmt, sondern legten auch in offentlichen Lesungen
volkssprachlich das Evangelium, freilich nach reformatorischem Verstandnis,
aus. Seine oOffentliche Tatigkeit fand grof3en Anklang bei den Bauern der
Umgebung und ist ein frithes Beispiel fir seine Bemiithungen um die
allgemeine Verbreitung der wahren Lehre — zwei Jahre, bevor Zwingli in
Ziirich seine Auslegungsschule, die Prophezey einrichtete, in der ebenfalls
humanistische Textarbeit und reformatorische Exegese der Heiligen Schrift
zur Verbreitung des wahren Evangeliums vereint wurden'®. In Kappel
bewirkten seine Lehren zunichst eine Hinwendung zur Reformation und
letztlich die Auflosung des Klosters.

1523 kam Bullinger in engeren Kontakt mit Zwinglis reformatorischer
Theologie'’. Nachdem erim Sommer dessen ,Auslegung und Begriindung der
Schlussreden’ gelesen und sich dadurch in seiner theologischen Position sehr
bestarkt gefiihlt hatte, ging er Ende des Jahres nach Ziirich, um Zwingli und
Leo Jud predigen zu horen und personlich kennen zu lernen. Insbesondere
stimmten sie in der Abendmahlsfrage tiberein. Zwingli schétzte den jungen
Klosterlehrer: Er lud ihn beispielsweise zur Disputation mit den Taufern 1525

'3 Dazu Ulrich Gabler, Bullingers Vorlesung iiber das Johannesevangelium aus dem
Jahre 1523, in: Ders./ Herkenrath (Hrsg.), Bullinger, I, 13-27 (wie Anm. 2). Gdbler
nennt mehrere Kirchenviter, die Bullinger fiir seine eigenen Exegese herangezogen hat,
wobei nicht immer gesagt werden kann, ob er seine Kenntnis aus ihren Schriften oder
aus Kommentaren Dritter, etwa des Erasmus, entnommen hat: So Cyrill, der hdufig
zitiert wird, Cyprian, fiir den Gibler direkte Quellenlektiire Bullingers annimmt, und
Chrysostomos, bei dem er dies eher bezweifelt. Er tritt auch aufgrund mehrfacher,
zustimmender Zitation Augustins der Auffassung entgegen, der junge Bullinger habe
damals in erster Linie Hieronymus fiir seine eigene Exegese herangezogen und Augustin
demgegeniiber eher vernachléssigt. Ebd. 20 f.

4 5o Blanke, Leuschner, Der junge Bullinger, 56. (wie Anm. 1)

!> UIber die duReren Daten der Freundschaft mit Zwingli ebd. 64-72. Vgl. auch Emil
Egli, Bullingers Beziehungen zu Zwingli, in: Zwingliana 1 (1904) 439-443. Uber das
Verhaltnis zwischen Bullingers und Zwinglis Theologie, tiber Einfliisse und Unterschiede,
gibt es noch keine angemessene Untersuchung. Die Frage wird in verschiedenen Studien
zu Bullinger angeschnitten, wobei in der Regel Bullinger als treuer Nachfolger Zwinglis
erscheint, der seinen Vorgdnger gegen Angriffe in Schutz nahm und sein Werk erhalten
und weiterfithren wollte; so z.B. bei Blanke, Leuschner, Der junge Bullinger, 139-142
(wie Anm. 1). Trotz dieser loyalen Haltung erkennt die neuere Forschung das
intellektuelle und theologische Eigengewicht Bullingers zunehmend an und weist auch
auf Abweichungen innerhalb der Lehren hin: Staedtke, Theologie, 234-254 (wie Anm.
2), tiber die unterschiedliche Begriindung der allerdings beiden gemeinsamen symboli-
schen Abendmahlslehre. Zur Frage, wer auf wen in der Bundestheologie Einfluss
austibte, vgl. Cottrell, Is Bullinger the source (wie Anm.8). Zu Zwingli vgl. Verf.,
Schopfung im Widerspruch, Kap. 11 (wie Anm. 9).
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als Protokollftihrer ein und nahm ihn auch 1528 zur Berner Disputation mit.
Die Einladung des Ziircher Reformators, ihn zu den Marburger Religionsge-
sprachen mit Luther zu begleiten, lehnte der junge Bullinger nur wegen
eigener Verpflichtungen ab. Wahrend eines mehrmonatigen Studienaufent-
haltes in Ziirich, bei dem er vor allem Vorlesungen an der Prophezey
beiwohnte, vertiefte er nicht nur seine Bekanntschaft mit Zwingli, sondern
auch seine Kenntnisse in Griechisch und Hebraisch.

Von 1529 bis 1531 wirkte er, obwohl nur Magister Artium und nicht
examinierter Theologe, als Pfarrer in seiner Heimatstadt Bremgarten, die er, da
die Biirgerschaft noch unentschieden war, durch sein tiberzeugendes Wirken
als Prediger vollstindig zur Abkehr vom Katholizismus bewegen konnte'®.
Wegen seiner Aufenthalte in Ziirich und der Freundschaft mit Zwingli war
Bullinger der Ziircher Gemeinde und dem Rat so gut bekannt, dass er nach
Zwinglis Tod 1531 ohne gréliere Auseinandersetzungen zu dessen Nachfolger
ernannt wurde. Da viele Ziircher Zwingli die Schuld fiir ihre schwierige
politische Lage nach der Niederlage von Kappel zuschrieben, erwartete man
von seinem jungen Nachfolger, dass er sich nicht direkt politisch engagieren
werde wie sein Vorgdnger. Was das Verhaltnis zum Ziircher Rat betrifft, war
Bullinger denn auch stets um Kompromissbereitschaft und Zusammenarbeit
bemiiht und erkannte die politische Oberhoheit der weltlichen Macht
uneingeschrankt an; wenn es aber um Belange der Kirche ging, etwa beim
Erhalt von Kirchengiitern fiir die Armenftirsorge und fiir die Finanzierung des
Schulwesens, oder wenn gar die reine und ungehinderte Verkiindigung des
wahren Evangeliums in Frage stand, war er unnachgiebig'”’.

Dass Bullinger mehr auf Versohnung als auf Auseinandersetzung bedacht
war, zeigte sich auch in seinem Umgang mit anderen reformatorischen
Theologen. Gegeniiber dem calvinistischen Genf bemiihte er sich stets,
gemeinsame theologische Prinzipien zu formulieren, die die Basis fiir die
Einheit der reformierten Kirche bilden sollten. Dies kommt insbesondere im
Consensus Tigurinus, einem gemeinsam erarbeiteten Kompromiss in der
Abendmahlslehre, zum Ausdruck'®. Bullingers Fahigkeit, eine fiir viele
reformatorische Richtungen akzeptable Lehrgrundlage zu formulieren, belegt
insbesondere das Zweite Helvetische Bekenntnis. Das von ihm zunéchst privat
verfasste Glaubensbekenntnis, das er Kurfiirst Friedrich ITI. von der Pfalz Ende
1565 auf dessen Bitte als Beitrag zur Verteidigung der reformierten Lehre vor
dem Reichstag iibersandte, wurde 1566 veroffentlicht und in den nicht-
katholischen Gemeinden der Schweiz fast allgemein iibernommen. Aufer-

!¢ Vgl. Pestalozzi, Heinrich Bullinger, 55-67 (wie Anm. 1).

' Ausfiihrlich iiber Bullingers Verhaltnis zur stadtischen Obrigkeit in Ziirich die
Studie von Hans Ulrich Béchtold, Heinrich Bullinger vor dem Rat. Zur Gestaltung und
Verwaltung des Ziircher Staatswesens in den Jahren 1531 bis 1575, Bern 1982. Uber das
Verhiltnis zwischen weltlicher Obrigkeit und geistlichen Dienern (ministres) und
Fiihrern der Gemeinde: Pamela Biel, Doorkeepers at the House of Righteousness,
Heinrich Bullinger and the Zurich Clergy 1535-1573, Bern u.a 1991 (Ziircher Beitrige
zur Reformationsgeschichte 15).

'® Zum Text siehe: Karl Miiller (Hrsg.), Die Bekenntnisschriften der reformierten
Kirche. In authentischen Texten mit geschichtlicher Einleitung und Register, Leipzig
1903, 159-163.
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dem erlangte die Confessio Helvetica Posterior groie Bedeutung und Einfluss
nicht nurin der Schweiz, sondern auch in Frankreich, in Schottland und in den
reformierten Kirchen Polens und Ungarns'®.

Auch Luther gegeniiber war Bullinger trotz des barschen Tons, den der
Wittenberger in theologischen Auseinandersetzungen anzuschlagen pflegte,
mit Kritik zuriickhaltend. Seine Einlassungen zu strittigen Glaubensfragen
waren milder und konzilianter in der Form als die Zwinglis, wenn auch
konsequent in der Sache, eine Stildifferenz, die durchaus bezeichnend ist fiir
die theologischen Intentionen und das praktisch-pastorale Vorgehen seines
Nachfolgers®®. Er erkannte die Verdienste Luthers und auch Melanchthons
um die Verbreitung des Evangeliums stets dankbar an, obwohl Meinungs-
verschiedenheiten in wichtigen Fragen wie z.B. der Abendmahlslehre
bestehen blieben.

1 Bundestheologie als Zentrum

1.1 Der Bund zwischen Gott und Mensch, der Skopus von
Bullingers Theologie

Die Theologie Bullingers hat ihr Zentrum, wie in der Literatur bereits
mehrfach festgestellt, in der Lehre vom Bund zwischen Gott und den
Menschen?!. Ernst Koch meint sogar kurz und biindig, ,Bullingers Theologie
ist Foederaltheologie“>?, denn er hat herausgearbeitet, dass sowohl die
einzelnen Lehrstiicke seiner Theologie als auch deren Zuordnung auf der

19 Als Uberblick {iber Entstehung und Wirkung der Confessio Helvetica Posterior (im
Folgenden abgekiirzt als CHPost) vgl. den Anhang zur deutschen Ubersetzung: Das
Zweite Helvetische Bekenntnis. Confessio Helvetica posterior. Verfasst von Heinrich
Bullinger und erstmals erschienen im Jahr 1566 als Bekenntnis der schweizerischen
reformierten Kirchen. Ins Dte. iibertr. u. mit Darstellung seiner Geschichte, sowie mit
Registern hrsg. v. Rudolf Zimmermann u. Walter Hildebrandt, Ziirich 1936, 119-136. Ich
zitiere, wo nicht anders angegeben, nach dieser Ubersetzung. Einen Uberblick iiber die
Bewertung der Confessio in der Forschung gibt die ausfiihrliche Untersuchung von Ernst
Koch, Die Theologie der Confessio Helvetica Posterior, Neukirchen-Vlyn 1968, 11-13.
vgl. auBerdem den Sammelband: Joachim Staedtke Hrsg. , Glauben und Bekennen.
Vierhundert Jahre Confessio Helvetica Posterior. Beitrdge zu ihrer Geschichte und
Theologie, Ziirich 1966.

20 pazu Susi Hausammann, Anfragen zum Schriftverstindnis des jungen Bullinger
im Zusammenhang mit einer Interpretation von ,De Scripturae negotio’, in: Gabler/
Herkenrath Hrsg. , Bullinger, Bd. 1, 2941, hier 30 f. (wie Anm. 2).

21 pazu insbesondere die Studie von J. Wayne Baker, Heinrich Bullinger and the
Covenant. The other Reformed Tradition, Athens/Ohio 1980; dort weitere Literaturhin-
weise. Auch Staedtke, Theologie (wie Anm. 2), weist mehrfach auf die Bedeutung der
Bundeslehre hin; Peter Walser, Die Priadestination bei Heinrich Bullinger in Zusam-
menhang mit seiner Gotteslehre, Ziirich 1957, widmet ihr ein eigenes Kapitel, hilt den
Bundesbegriff aber eher fiir einen Sammel- als fiir den Kernbegriff von Bullingers
Theologie; ebd. 234-249. Eine Diskussion der élteren Literatur beziiglich des Bundes bei
Bullinger bietet Koch, Theologie der Confessio, 415-423 (wie Anm. 19).

22 Ebd. 416.
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Annahme eines bestimmten Urverhaltnisses zwischen Gott und den Men-
schen aufbauen, ndmlich auf dem zwischen einem giitigen Gott und seiner
Gnadengabe an die Menschen, die sie in glaubendem Gehorsam annehmen
sollen®’: Das Verhaltnis von giitiger Gabe und dankbarer Annahme liegt schon
immer der Schopfung zugrunde, es konkretisiert sich in der Heilsgeschichte,
die Bundesgeschichte ist, und bestimmt auch die Anforderungen an die
Gldubigen hinsichtlich ihres Lebens vor Gott in dieser Welt.

Calvin hat den Bund als allein von Gott zu erfiillend und von ihm
tatsdchlich mit der Sendung seines Sohnes als bereits erfiillt betrachtet?*: die
Menschen spielten fiir den Genfer Reformator lediglich eine passive Rolle als
Rezipienten oder Objekte des Bundesgeschehens. Bei dem Ziircher dagegen
beinhaltete der Bund eine zweiseitige Verpflichtung®’: Zum einen bindet Gott
sich selbst durch sein Versprechen gegeniiber den Menschen; zum anderen
sind die Menschen verpflichtet, den von Gott offenbarten Willen durch ihren
Gehorsam und ihr Verhalten auszufiihren. Was er ausfiihrlich in ,De
testamento seu foedere Dei unico et aeterno’ (1534) darlegte, die als erste
umfassende Abhandlung zur Bundestheologie gilt und somit am Anfang einer
wichtigen religions- und politikgeschichtlichen Tradition steht®°. In der 1527/
28 entstandenen ,Studiorum ratio’ schreibt Bullingerim 20. Kapitel unter dem
Titel ,Von dem alleinigen Ziel der Schrift, auf das hin alle biblischen Biicher
ausgerichtet sind’ kurz und pragnant®’:

** Priignant zusammengefasst hat dies Koch, Theologie, 424-427 (wie Anm. 19).
Seine Studie widmet sich zwar der Confessio Helvetica Posterior, er zieht aber auch
zahlreiche andere Schriften Bullingers zur Uberpriifung seiner Thesen heran. Zudem
kann dieses Bekenntnis durchaus als reprisentative Zusammenfassung von Bullingers
Theologie gelten.

** vgl. Leonard J. Trinterud, The Origins of Puritanism, in: Church History 20 (1951)
37-57; hier 45, 56 Anm. 27.

** Dazu Baker, Bullinger and the Covenant, 12 (wie Anm. 21). In Bakers Studie ist
die Bedeutung der Bundeslehre als formierendes und organisierendes Element in
Bullingers Theologie gut herausgearbeitet.

¢ Die Rolle Bullingers als Ahnherr der Bundestheologie, deren Entwicklungslinie bis
zur Vertragstheorie und zum Foderalismus fiihrt, betonen Charles S. McCoy, J. Wayne
Baker, Fountainhead of Federalism. Heinrich Bullinger and the Covenantal Tradition.
With a Translation of ,De testamento seu foedere Dei unico et aeterno’ (1534) by
Heinrich Bullinger, Louisville 1991.

¥ Omnes sacrae scripturae libros communem quendam habere scopum, qui, qualis
sit, videamus: Deus coeli, Deus ille omnipotens pepigit cum humano genere
testamentum, pactum seu foedus sempiternum. ... Duo autem sunt, quae in hoc
continentur foedere: Primum astringit es nobis Deus, pollicetur et indicat, quis et qualis
nobis esse velit. Deinde praescribit, quid a nobis exigat. ... lam vero nos attinet, debemus
omnine nos pactum hoc custodire, integre illi fidem servare, unico haerere, innocentie
studere, ad nutum et et voluntatem Dei vivere Nam qui secus egerint, eus ceu foedifragos
auxilio nudatos inimicis et malis omnibus exponit..“ Heinrich Bullinger Werke,
Sonderband: Studiorum ratio — Studienanleitung, hrsg., iibers. u. komm. v. Peter Stotz,
2 Teilbde,, Ziirich 1987, I, 74-77. Wo nicht anders angegeben, wird die ,Studiorum ratio’
im Folgenden immer nach dieser kritischen Ausgabe und der dortigen Ubersetzung
zitiert. Die im lateinischen Text verwendeten Abkiirzungen und Sonderzeichen werden
ebenso wie die Schreibweise von ,v* statt ,u” der klassischen Schreibweise entsprechend



52 Dieter Groh u. Mitarbeit von Birgit Praxl

,Soviel ist gewiss, dass alle Biicher der Heiligen Schrift ein gemeinsames Ziel haben, ... :
Der Gottim Himmel, jener allméchtige Gott, hat mit dem Menschengeschlecht auf ewig
ein Testament, einen Vertrag oder ein Biindnis abgeschlossen. ... Zwei Dinge aber sind
es, die in diesem Biindnis enthalten sind. Zundchst bindet sich Gott selbst uns
gegeniiber, verspricht und zeigt an, wer und welcherart er uns gegenitiber sein wolle.
Danach bestimmt er, was er von uns verlangt. ... so sollen wir dieses Blindnis gédnzlich
einhalten, Gott uneingeschrinkt die Treue halten, ihm allein anhangen, nach
Rechtschaffenheit trachten, nach Gottes Wink und Willen leben. Denn solchen, die
anders handeln, entzieht er als Biindnisbriichigen seine Hilfe und setzt sie den Feinden
und allem Ubel aus. “

Das doppelte Bundesverhiltnis, das die Menschen nicht zwingt, sondern
Treue und eigene Aktivitit von ihnen einfordert und ihnen die Freiheit zum
Biindnisbruch lisst, liegt allen theologischen Lehrstiicken, und, wie ich zu
Kochs eher systematisch ausgerichteten Ergebnissen hinzufiigen kann, auch
der seelsorgerischen Praxis Bullingers zugrunde.

1.2 Die Einheit des Bundes, der Schrift und der Kirche in der
Ausrichtung auf Christus

Der reformatorische Grundsatz sola scriptura galt selbstverstandlich auch fiir
Bullinger, der ihn insbesondere in der Auseinandersetzung mit der romischen
Kirche und gegen alle menschliche Verfremdung des gottlichen Wortes
einsetzte. Die Schrift solle man allein durch die Schrift auslegen, forderte er
dhnlich wie Zwingli*®. Er berief sich zwar haufig auf die Schriften der Viter
und zitierte ihre Meinungen in allen wichtigen theologischen Fragen; aber er
zog sie — als diskussionsbereiter Theologe — eben immer nur als Vertreter
bestimmter Meinungen heran, nie als Autorititen aufgrund der Tradition. Im
Kanon der Heiligen Schrift, identisch mit dem Wort Gottes, habe dieser den
Menschen seinen von Anfang an bestehenden Heilswillen klar und vollstandig
offenbart®’. Ein zentraler Punkt seiner Lehre war daher die Einheit der beiden
Testamente: Das Neue Testament habe nicht wirklich etwas inhaltlich Neues
gebracht und auch nicht die Giiltigkeit der alteren Schriften aufgehoben™,

aufgeldst; dies gilt auch fiir alle Zitate aus Originaldrucken. Zitate aus dem (Schweizer-)
Deutschen werden in der Regel buchstabengetreu wiedergegeben, die uneinheitliche
Schreibung von Umlauten — entweder mit einem hochgestellten e oder mit Punkten
iiber dem Vokal — werden zugunsten der Verwendung von ,&/0/ii“ vereinheitlicht; wo der
Umlaut durch ein hochgestelltes ,e* angedeutet wird, aber im heutigen Sprachgebrauch
phonetisch véllig ungebrauchlich ist, lasse ich den einfachen Vokal stehen.

28 sjehe auch Baker, Bullinger and the Covenant, 10 u. 14 (wie Anm. 21).

29 Im 1. Kapitel ,De scriptura sancta, vero Dei verbo’ der 1566 erstmals gedruckten
CHPost (wie Anm. 19) heiBt es programmatisch: ,Wir glauben und bekennen, dass die
kanonischen Schriften der heiligen Propheten und Apostel beider Testamente das wahre
Wort Gottes sind, ... Und in dieser Heiligen Schrift besitzt die ganze Kirche Christi eine
vollstandige Darstellung dessen, was immer zur rechten Belehrung iiber den
seligmachenden Glauben und ein Gott wohlgefélliges Leben gehort.” Vgl. dazu Koch,
Theologie, 23-49 (wie Anm. 19).

30 ygl. Baker, Bullinger and the Covenant, 10 f. (wie Anm. 21).

ZKG 115. Band 2004/1-2



Heinrich Bullingers Bundestheologie 53

denn das Alte Testament habe den Menschen bereits alles Nétige {iber den
gottlichen Heilsplan und das von ihnen geforderte Verhalten gesagt, ja Gott
habe Adam im Paradies ein Protoevangelium offenbart mit allen zentralen
Aussagen iiber das Verhiltnis zwischen Gott und Mensch?®!.

Die Einheit der Schriften aus der Zeit vor und nach der Menschwerdung des
Gottessohnes begriindete der Ziircher Reformator mit der thematischen
Ausrichtung aller dieser Texte auf das Kommen und Wirken des Messias, der
selbst das Wort Gottes ist. Christus als einzige versdhnende Instanz zwischen
Gott und Menschen ist anzuhoren, wolle man Gottes Willen verstehen und in
und durch ihn wieder zum Vater gelangen — das reformatorische sola scriptura
wird so mit dem Christus solus audiendus verkniipft®®. In diesen christozentri-
schen Horizont wird das Alte Testament bruchlos einbezogen, wobei die
Einheit der Testamente in der Heilsgeschichte als Bundesgeschichte verankert ist:
Christus selbst, der als das Wort von Anfang an beim Vater war, habe das Alte
Testament zur Erkenntnis seiner eigenen Person und seiner Sendung
vorgegeben, und hier sei auch das Abraham gegebene Bundesversprechen
niedergelegt, das bereits Christi Kommen verspricht und deswegen immer
schon auf diesen hin ausgerichtet ist. Denn der Bund wird, so Staedtke, ,mit
Abraham geschlossen im Hinblick auf den ,somen, in dem alle volker sollten
gliickselig werden’ und erhélt damit seinen Wesensinhalt aus einem noch
kommenden Geschehen. In eschatologischer Weise redet das Zeugnis des
Alten Testamentes, indem es den Bund mit Abraham und seinem Samen zu
seiner Aussage hat, von Jesus Christus als der in der Geschichte stattfindenden
Bundeserfiillung Gottes seinem Volk gegeniiber**?. Das Alte Testament
enthalt nach Bullingers Auffassung bereits die vollstandige Verkiindigung des
gottlichen Willens, d.h. des christlichen Heilsgeschehens, und weist damit wie
bei Joachim von Fiore auf die spater zur Erfiillung kommenden Ereignisse hin.

Durch Christus habe der mit Abraham geschlossene und in den Schriften
des Alten Testaments verkiindete Bund allerdings eine neue Qualitit
bekommen, denn wiahrend im Alten Testament die Ankunft des Messias
aus dem Samen Abrahams nur verheifen wird, verkiindet das Neue
Testament die Erfiillung dieses Versprechens*?, womit das Bundesgeschehen
eine neue Stufe erreicht: Zum einen, was die Erfiillung der Bundespflicht
durch Gott betrifft; zum anderen in Bezug auf die Verkiindung des Bundes
durch den Menschensohn selbst und nicht zuletzt im Hinblick auf seine
Giiltigkeit, die durch den Opfertod des Gottessohnes ein fiir alle mal sichtbar
gemacht und besiegelt worden ist. Insofern hat die Rede vom Newuen Testament

31

% Vgl. Koch, Theologie, 395-397, mit Quellenhinweisen (wie Anm. 19).
32

Vgl. Staedtke, Theologie, 52-71 (wie Anm. 2). Dort auch zahlreiche Zitate.
? Staedtke, Theologie, 63. Vgl. auch 61-63 (wie Anm.2).

** In der Schrift Von der Tauf (1524/24) heifit es dazu: ,Darum nemmend wir aber
die Zyten vor Christus Purt alte Testam: Dass dieselben fleischliche Ceremonien gehebt
habend, und Christus innen allein verheiRen gsyn ist: Darum aber heiRen dise Zyten
niiw Testam: Dass die fleischliche Ceremonien ufgehept, alle Dinge niiw worden sind,
dass uns Christus geleistet ist.” Diese kleine Abhandlung richtete Bullinger an Heinrich
Simler, um ihn im Kampf gegen die Widertdufer zu unterstiitzen. Sie ist gedruckt bei:
Johann Jacob Simler, Sammlung alter und neuer Urkunden zur Beleuchtung der
Kirchen- Geschichte, vornemlich des Schweizerlandes II, Ziirich 1767, 90-112; Zit. 104.

w
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auch fiir Bullinger ihre Berechtigung. Die Auffassung von der Geschichtlich-
keit des Bundes veranlasst ihn zu einer historischen Interpretation der
alttestamentarischen Prophetenbiicher’®: Im Rahmen der Heilsgeschichte als
Bundesgeschichte verktinden, bzw. gemahnen die Propheten das Volk an den
bereits geschlossenen Bund und rufen es damit ihrerseits auf, seine
Verpflichtungen zu erfiillen, also den alleinigen Gott dankbar zu verehren.
Damit weisen sie bereits iiber ihre Zeit hinaus auf das Heilsgeschehen in
Christus hin, das, weil es als gottliche Verheifdung gewiss ist, auch den Alten
bereits das Heil gesichert hat’®.

Die Lehre von der Einheit der beiden Testamente hat auch Konsequenzen
fiir das Verhiltnis von Evangelium und mosaischen Gesetzen. Der Ziircher
Reformator konstruierte keine Dialektik von Gesetz und Evangelium wie der
Wittenberger. Beides war fiir ihn aufeinander bezogen, ,weil die Schrift nichts
Christus Fremdes beinhaltet und umgekehrt Christus Gesetz und Propheten
erfasst und zur Erfiillung bringt“>”. Denn das Gesetz offenbart dem Menschen,
der es nicht einhalten kann, seine eigene Siindhaftigkeit und fithrt ihn so dazu,
statt auf eigene Taten allein auf die Gnade Gottes zu vertrauen. Das Gesetz
selbst offenbart also die Stinde und weist gleichzeitig schon auf die Gnade
hin®®, womit es im géttlichen Heilsplan direkt dem Evangelium zugeordnet ist,
denn ,dz gsatzt ist alein dorumb gegeben, dz es unsinzunte (einzaunt, D.G.) in
dz testament und glouben an Jesum, also dz wir imm selbigen heil suchtend
und nitt ussbrechend in die gerechtigheit unser werchen’’. Die formale
Gesetzestreue, wie die Juden sie praktizierten, hielt Bullinger deshalb fiir ein
fleischliches Missverstandnis der geistigen Bedeutung des Gesetzes. Dem
Gesetz der Juden ist das natiirliche Gesetz funktional gleichgeordnet: Es weist
die Heiden auf ihre eigene Siindhaftigkeit hin und soll sie damit zur
Anerkennung der Gnade bewegen™°.

Auch seine Ekklesiologie ist gepragt von der Auffassung vom einzigen,
ewigen Bund, den Gott durch Christus mit den Menschen geschlossen hat,
woraus folgt, dass es nur eine einzige Kirche gibt, welche die getauften
Christen ebenso wie die vorchristlichen Juden umfasst. In der Confessio
Helvetica Posterior heiRt es*':

,Weil Gott von Anfang an wollte, dass die Menschen selig wiirden und zur Erkenntnis
der Wahrheit kiimen, muss es immer eine Kirche gegeben haben und muss es jetzt und
bis ans Ende der Welt eine Kirche geben, ... Und da es immer nur einen einzigen Gott
gibt, nur einen Mittler zwischen Gott und den Menschen, den Messias Jesus, einen Hirten
der ganzen Herde, ein Haupt dieses Leibes, schlieRlich einen Geist, ein Heil, einen Glauben

3> vgl. unten 1.5.

36 7itare tiber diese vergangenheits-, gegenwarts- und zukunfstbezogenen Funktion
der Propheten bei Staedtke, Theologie, 63 f. (wie Anm. 2).

*7 $0 Hausammann, Anfragen zum Schriftverstindnis, 35 (wie Anm. 20).

% vgl. dazu Staedtke, Theologie, 125-129 (wie Anm. 2)..

* Kurtze usslegung der epistel zuon Galaten des usserwelten vasz Pauli durch III
biicher ussgefiirt (1525) 13. Zit. nach Staedtke, Theologie, 127 (wie Anm. 2)..

40 ygl. ebd. 129-134.

#1 CHPost, Kap. 17, 60f (wie Anm. 17).
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und ein Testament oder einen Bund, so folgt daraus notwendig, dass es auch nur eine
einzige Kirche gibt. Deshalb nennen wir sie die allgemeine christliche Kirche, weil sie
allumfassend ist, sich iiber alle Teile der Welt und tiber alle Zeiten erstreckt und weder
durch Ort noch Zeit eingeschrankt ist.”

Die Auffassung von der einen Kirche haben zahlreiche reformatorische
Bekenntnisse {ibernommen - so etwa das Schottische Bekenntnis von 1560%
—und sie genutzt, um ihre eigene Glaubensrichtung als die eine uralte Kirche
zu beschreiben und dadurch zu legitimieren. Was dann dazu fiihrte, dass der
einen wahren und christlichen Kirche, die oft unterdriickt gewesen sei, eine
nur scheinbar, nur duRerlich christliche Kirche gegeniibergestellt wurde®?.

2. Stindenlehre und Glauben: Das Geschenk der guten Werke
2.1 Erb-Stindenlehre

Auch die Stindenlehre Bullingers und im Zusammenhang damit seine
Vorstellungen von Rechtfertigung, Prdadestination und guten Werken ist
durch das Verhdltnis von gottlichem Gnadengeschenk und dankbarem
menschlichem Gehorsam — ohne gottlichen Zwang! — bestimmt. In Abwehr
der katholischen Verdienst-Lehre vertrat er als Reformator eine strenge
Erbsiindenlehre: Er betonte die Unfdhigkeit des gefallenen Menschen, aus
eigenen Kraften etwas Gott wohlgefélliges tun oder sich gar das eigene Heil
verdienen zu kénnen. Allerdings nahm er an, dass durch Adam nicht dessen
Schuld und deswegen das Verderben allen Menschen vererbt worden war,
sondern dass der Stammuvater seinen leiblichen Nachkommen sein Fleisch,
seine eigene Natur vererbe, die eben siindig und verderbt sei, ,nitt, dass uns sin
schuld trucke (driicke) oder angeboren sye, oder wir die selbige bezahlen
missend. Sunder wir sind im bar, luter fleisch erboren, welches ungloubig und
gottlos ist“ **. Bullinger bezeichnete die Siinde dementsprechend mit einem
von Zwingli eingefiihrten Begriff als ,prdst”, als Gebrechen; sie bestehe in der
Gegnerschaft zu Gott und in der Selbstliebe des Menschen®’: ,So ist nun der

*2 Miiller, Bekenntnisschriften, 256. Vgl. auch ebd. 65 Anm. 27 (wie Anm. 18)

** Die Lehre von der sichtbaren und der unsichtbaren Kirche kam vor allem im
Zusammenhang mit der Rezeption der Apokalypse und des Antichrist-Motivs auf; sie ist
bei Bullinger bereits angelegt und erfuhr in England, wo seine Predigten zur
Offenbarung weit verbreitet waren, eine intensive Weiterentwicklung. Vgl. dazu unten
Silc

** Der erst Teil tiber die Epistel Pauli zuon Rémeren, welcher Inhalt 4 biicher iiber 5
die Ersten capittel in 26 letzgen (Lektionen) gehandelet (1525). HBW 3.1, 125. Ebd.
beschreibt Bullinger die Vererbung der Siinde folgendermaRen: ,So ist ouch das gewiiss,
dass Adam aller welt vatter und alle menschen von Adam geboren sind. Nu ist aber
unmuglich, dass ein mensch und fleisch anders mége geberen von natur dan fleisch.
Dog;:mb volget, dass wir siinder (wan Adam, der vater, ein siinder ist) geboren werdent.

Kurtze usslegung der epistel zuon Epheseren von Paulo, dem heiligen Apostel
beschryben, und hie durch II biicher ussgefiirt (1526). Zit. nach Staedtke, Theologie, 161
(wie Anm. 2).. Zum Begriff ,prést“ ebd. Anm. 10 weitere Literaturangaben, u. Verf.,
Schopfung im Widerspruch, Kap. 11.3 (wie Anm. 9).
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prast niitz anders, dann die verwildet natur, die Gott schiicht (scheut), sich
liebet, iren alein wol will und wollust nach hengt.” Selbstliebe und
Abwendung von Gott entstehen aus Ungehorsam und Unglauben, die die
eigentliche Siinde darstellen, weswegen er auch Rém 5,12 so auslegte, dass
,die stind Adae niit anders ist, dann der ungloub. ... Item er (Paulus, D.G.)
nemmet ouch die kinder Adae fleischlich und natiirlich menschen, so von
natur adamisch sind, kinder des ungloubens, Ephe 2 und 5. Dieser ungloub
ziichtiget in uns die liebe unser selbs ... “*.

Ohne gottliche Hilfe vemége die siindige menschliche Natur, ihre Weisheit
und ihr Verstand nichts zu erreichen, wie Paulus in Rom 1,18 gesagt habe; ein
Vers, der ,die natur selbs uffs mul” treffe, wie Bullinger drastisch formulierte®”.
Im Kommentar dazu schreibt er weiter, dass die menschliche Natur ,je lenger
je gottloser je boser wirt”, was die Strafe und der Zorn Gottes fiir die seit dem
Siindenfall herrschenden Gottlosigkeit sei: Die ist ,die rechte husschlang,
daruss die anderen husnatteren geziichtiget werdent“**, da ,Gott siind mitt
siind strafft**?. Indem Gott Siinder mit Siinden schldgt, ist er selbst nicht der
Urheber des Bosen, er ldsst vielmehr in seiner Gerechtigkeit nur die Menschen
an den Folgen ihrer adamitischen Verderbtheit leiden, fiihrt sie dabei aber
gleichzeitig zu Christus hin®’.

Im Streit iiber den freien Willen und die Fahigkeit des stindigen Menschen
zu guten oder gar verdienstvollen Werken ging Bullinger von strengen
reformatorischen Positionen aus, wie sie auch Luther vertrat®':

,Die freg vonn dem fryen willen des menschen ist das fundament oder der grund der
hochfertigen (hoffirtigen, D.G.) leer von dem verdienst des menschen: gerade als ob
etwas guts in uns als uf} uns sye, unnd als ob wir uf unseren krefften das gute fry thun
mogind, darum hernach Gott uns das ewige laben, als ein verdienten lon, schuldig sye.
Aber das wort der waarheit leert uns vil anders, namlich dass der Mensch uf im selbs
kein guts vermége, ouch uf sinen krefften das gut nit thiiye. Dann der verstand und will
des menschen, der noch von Gott nit wider geboren , der massen ufs der Ersten verderbung
und siind verduncklet, entkrefftiget und mit prasten und sunden umfangen unnd
gefangen, das er zu dem bdsen genatiirt, und nit zu dem guten geneigt unnd geschickt
13

46 Romerbrief-Vorlesung, HBW 3.1, 123,

47 Bhd. 53, 56 verwendet Bullinger auch Luthers Redewendung von der ,klug hur®
der Natur und der menschlichen Vernunft. 71 heifit es ,vernunift und natur sye alles,
das da vom alten Adam, ... Also das ,von natur thun’ niit anders sye, dan Gott niit
achten, Gott verachten, sich und das sin suchen und niit thuon dan stinden.”

8 Ebd. 53 f. Zit. 53.

4% Bbd. 57. ,

>0 Ebd. 58-63. Zur Ursache des Bosen und der Siinde im Menschen und dem Wirken
Gottes, der noch in Zorn und Strafe das Heil der Menschen bewirke, vgl. Koch,
Theologie, 76-84 (wie Anm. 19).

>l Bericht, Wie die, so von wigen unsers Herren Jesu Christi und sines heiligen
Evangeliums jres glaubens ersucht, unnd mit allerley fragen versucht werdend,
antworten und sich halten mégind’, Ziirich 1560, 17, Frage 66f. Ausziige aus diesem
Text (Ausgabe von 1559) in neuhochdt. Sprache abgedr. im Quellenanhang bei
Pestalozzi, Bullinger, 526-549 (wie Anm. 1). Zur romischen Kirche ebd. 529-539.
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Scholastische Diskussionen, ob die Stinde nun substantia oder nur accidens
sei, hielt er fiir vollig tiberfliissig: Die Glaubigen wiirden durch solche Begriffe
nur verwirrt anstatt bestarkt, weswegen er die Diener des Wortes ermahnte,
sich auf die einfache apostolische Lehre zu beschranken’?. Entscheidend war,
dass aus menschlicher Verdorbenheit und Unglauben ohne Hilfe von aullen —
Externalitit! — kein Weg herausfiihrt, weswegen Gott zunéchst das mosaische
Gesetz und spiter das Evangelium erlassen habe, um den Menschen ihre
Siindhaftigkeit zu offenbaren und sie damit auf die Gnade als den Weg zur
Brlésung zuriickzufithren®® — diesen Gnadenweg zu Gott miisse man
predigen, nicht Spitzfindigkeiten iiber das Wesen der Siinde. Fiir den
Gldubigen, der in der Zugehorigkeit zu Christus ein neues Leben erhalten
habe und wiedergeboren sei, gelten dann neue Bedingungen. Auch die
Absolutheit der Siinde erhalt mit Blick auf ihre Uberwindung im Glauben eine
neue Bedeutung: Sie wird insofern relativiert, als sie in einer ex-malo-bonum-
Wendung Grundlage fiir das gottliche Erlosungswerk wird, in dem letztlich die
Folgen der Erbsiinde iiberwunden werden>®: ,Die gschrifft hatt alles
beschlossen under die siind, uff das sich Gott aller erbarme und die
gerechtigheit kumme uss dem glouben in Christum Jesum.”

2.2 Soteriologie: Der Heilswille Gottes

Der Unglaube stellt die eigentliche Ursiinde dar, woraus folgt, dass im
Glaubigen die Siinde im Prinzip iiberwunden ist, wenn auch unvollkommen.
Christus ist der entscheidende Vermittler in diesem Prozess’’, denn er ist
derjenige, der den Menschen, die Gott selbst nicht mehr erkennen kénnen,
dessen Willen offenbart, der ihnen die géttliche Gnade und Rechtfertigung
bringt, der den Bund zwischen Gott und Menschen besiegelt, ja verkdrpert.
Der Stindenfall stellt also nur einen Anlass flir Gottes Glite dar — hier klingt
wieder deutlich der ex-malo-bonum- Topos an —, denn Gott tritt durch seinen
Sohn in einen Bund mit den gefallenen Menschen ein, um sich erneut mit
ihnen zu versohnen und sie an sich zu ziehen. Dieser Bund bezieht sich

*? Vermanung An alle Diener der worts Gottes und der kyrchen Jesu Christi, dass sy
jre spann, die sy gegen anderen habend und iibend, hinlegen und in disen letsten
verderbten gefaarlichen zyten der walt einhillig allein unnd einfaltig den waaren
glouben in Jesum Christum, unn die besserung des libens predigen wollind, geschriben
durch Heinrychen Bullingeren, Ziirich 1572, BL 10.

> Romerbrief-Vorlesung, HBW 3.1, 65-68.

>* Ebd. 91.

> 80 auch in der Summa christenlicher Religion (1556), 2,6 f. Die Summa ist
teilweise ins Neuhochdeutsche iibertragen und abgedruckt im Anhang zu Pestalozzis
Bullinger-Biografie. Ich zitiere im Folgenden, wo moglich, nach dieser Ausgabe, da sie
fiir den interessierten Leser leichter einzusehen ist als der Originaldruck. Wo in
Pestalozzis Text Liicken sind, zitiere ich die Summa nach der Ausgabe Ziirich 1558, deren
Paginierung mit der des Erstdrucks iibereinstimmt. Die angegebene Stelle bei Pestalozzi,
Bullinger, 514-516(wie Anm. 1).
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ausdriicklich auf das ganze Menschengeschlecht seit Adam, auch wenn er
gegentiber Abraham besonders klar zutage getreten ist?®:

,Derhalben (durch den Siindenfall, D.G.) ist Gott ein andere ursach dem Menschen guts
zuthun gegeben worden. Dann der giitig Vatter hat nit gewolt, dass der, den er
erschatfen, gar verdiirbe, berufft derwegen ihn, ... gantz freundtlich widerumb zu sich,
und nimpt in wider zu gnaden an, und solches umb seines Sohns willen. ... Und auff
diese weise hat er nicht allein Adam, sondern uns alle, die wir der Géttlichen wareit
glauben, mit dem allerstircksten Bunde mit ihm verbunden. Disen fiirdtrefflichen
herrlichen Bund hat er nachfolgenden zeiten nicht nur einmal, sonder nahe zu einer
jeden zeit, flirnemlich aber zur zeit Abrahams, ernewert.”

Christus ist der Mittler, mit dessen Hilfe Gott seinen Heilswillen gegentiber den
Menschen realisiert und so den Bund erfiillt. Die Christologie wird dabei
weitgehend mit der Soteriologie verschmolzen, wobei auch die 2-Naturen-
Lehre konsequent unter dem Blickwinkel des Heilsgeschehens ausgelegt wird.
Im Gegensatz zur lutherschen Annahme einer communicatio idiomatum >71ehrt
er — unter Riickgriff auf Kirchenviter wie Tertullian, Athanasius und Cyrill —,
dass jede Natur nach ihrer Art rein erhalten bleibt, ,dieser naturen
wiirckungen séllend nitt werden zu samen gefelt, sunder yede bliben fiir
sich selbs in siner art und krafft*>®. Die Gottheit Christi bleibt also auch in dem
einen, Fleisch gewordenen Christus gottlich, eine unabdingbare Grundlage
fiir das Erlosungswerk, weil die Gottlichkeit des Menschensohns zum einen
die Siindenvergebung garantiert, die kein menschliches Opfer verdienen
kénnte, und zum anderen den Menschen den Willen des unsichtbaren Gottes
offenbart, mit dem der Sohn wesensgleich ist>*:

.Dieser Christus ist krefftig xin, die siind zu verziihen; dann er warer Gottes son ist,
warer und lebender Gott. Erstlich ist Christus dz ebenbild des unsichtbaren Gottes. ..., dz
ist, eins solchen wasens, dz in all wysz und masz Gottes vatters wasen lich sye, .... Nun
aber Gottes willen ghein creatur und iiberal niemands on alein der son wust. Und aber
der selbig will must kundt thon werden, hat Christus miissen menschliche natur an sich
nehmen, damit wir inn hérren méchtend.”

Indem der eine Christus Gottliches und Menschliches jeweils rein in sich
vereint, kann er als Vermittler zwischen den Menschen und Gott dienen; und
weil das Bundesvolk eine Einheit bildet und der Bund ewig ist, steigt er sogar
zu den vor seiner Zeit Verstorbenen hinab und erlost auch sie®”; auRerdem
versohnt er die Menschen durch sein Opfer nicht nur einmalig hinsichtlich der

¢ De origine erroris (1528, dt. 1579), 20 f. (wie Anm.7).

7 Siehe Verf., Schopfung im Widerspruch, Kap. 9., bes. 9.5 (wie Anm. 9).

8 Kurtze usslegung der epistel zuon Epheseren von Paulo, dem heiligen Apostel
beschryben, und hie durch I biicher ussgefiirt (1526), fol. 46b. Zit. Staedtke, Theologie,
145 (wie Anm. 2).. Vgl. zur Christologie Bullingers ebd. 140-159.

% Kurtze usslegung der epistel zuon Collosseren von Paulo, dem heiligen Apostel
beschryben, und hie durch II biicher ussgefiirt (1526). Zit. ebd. 150.

% ygl. zu Bullingers Interpretation des ,Hinabsteigens” Jesu in der Zeit zwischen Tod
und Auferstehung ebd. 174.
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Erbsiinde mit dem Vater, sondern er dient als ewiger Fiirsprecher und
Versdhner zwischen Gott und den Menschen®'.

In der Rechtfertigungslehre folgt Bullinger damit zundchst der reformatori-
schen Hauptlehre: Die Rechtfertigung geschieht unabhdngig von menschli-
chen Leistungen, Gott bewirkt sie allein durch den Glauben an Jesus Christus,
wie ihn der Heilige Geist im Glaubigen wirkt®?, lustitia Dei definiert er nicht als
Gerechtigkeit in Gott, sondern als Gerechtigkeit, die von Gott kommt, das heifst
die Gerechtigkeit Christi, die den Menschen vor Gott angerechnet wird, wenn
sie an Christus glauben. Durch das Opfer des Menschensohnes wurde der
Gerechtigkeit Geniige getan, den Gldubigen werden ihre Siinden nicht mehr
angerechnet, sie werden durch externe Rechtfertigung der Gnade und
Erlosung teilhaftig®®. Fiir die im Glauben Wiedergeborenen gelten also die
Folgen der Siinde nicht mehr. Auch wenn ihr Fleisch weiter siindigt,
erkennen, beklagen und bekdmpfen sie ihre Stnden und vertrauen fest
darauf, dass ihnen nicht diese Untaten, sondern die Unschuld Christ
angerechnet werden wird, weshalb die Stinde bei ihnen ihre Macht eingebiifst
hat und nicht mehr zu Tod und Verdammnis fiihrt®.

Die Gerechtigkeit Gottes ist untrennbar mit seiner Barmherzigkeit und
Versohnung verbunden: Weil nur Gott selbst, bzw. Christus angesichts der
menschlichen Siinden Gott wieder versohnen und der Gerechtigkeit gentige
tun kann, schickt der Vater aus Barmherzigkeit seinen Sohn und verséhnt sich
also selbst®®. Damit hat der dreieinige Gott seine Bundespflicht treu erfiillt —

°l Diese Vermittlertitigkeit des Gottessohnes setzt Bullinger dem katholischen
Heiligenglauben entgegen. Er spricht dabei von Gott und dem Menschengeschlecht als
zwei ,Partheyen”, was wiederum auf seine Bundeslehre verweist. ,De origine erroris et
de conciliis. Das ist: Vom Urspriinng, Auffkommung, und Fiirgang aller Jrrthumben, so
je bey den Heiden, Juden unnd Cgristen gewesen und noch sind. ... Erstlich durch den
Ehrwiirdigen und Hochgelehrten Herren Heinrich Bullinger in Latein beschrieben, jetzo
aber dem gemeinen, der Warheit begirigem Mann zu gutem getrewlich in hoch Teutsch
versetzt, Durch Philips Mertzig Pfarrhern zu HeidelBheim’, Heidelberg 1579; lat. erstmals
1528, Kap. 23, 126-132.

2 Anleitung, Frage 7. Nach Pestalozzi, Bullinger, 542-544 (wie Anm. 1).

%3 Rémerbrief-Vorlesung. HBW 3.1, 93-102. Zit. 97: ,Das ist summa summarum:
Gott ist alein fromm; alle menschen sind siinder. Gott teilt aber mitt die fromigheit
denen, so da an Jesum gloubend. ... Also ist der gloub alein die fromigheit, dorumb, dass
er alein vor Gott gilt und uffgenommen wirt fiir die gerechtigheit.” Vgl. auch Staedtke,
Theologie, 179 {. (wie Anm. 2).

® In der ,Vermanung’ betont Bullinger, die apostolische Siindenlehre unterscheide
zwischen den von Gott Wiedergeborenen und den nicht Wiedergeborenen: ,Die
widerbeornen sind die gloubigen, welche den somen Gottsworts, geists, unn gloubens in
iren hertzen habend und behaltend. Die selben sinden wol ouch, uf anerborner
stindiger art, da sy wider Gottes gesatzt thund, aber nit zum todt oder verdamnulf. Dann
diewyl sy ire siindige art und presten erkennend und beklagend, unn durch waaren
glouben vest haltend, das inen ire siind, von wegen des buts (der Geburt) und todsts (des
Todes) Jesu Christi, verzigen, unnd def3halb zum todt nit verrachnet, aber die unschuld
unnd gerdchtigkeit Christi inen uffgerdchnet werde, zudem sy tdglich der siind
absterbend, stinden sy ja nit, aber nit zum todt, das sy verdampt werdind.” 11b-12a.

®® Vgl. dazu Staedtke, Theologie, 120-124, 176-179, 188-200 (wie Anm. 2). Staedtke
sicht hier zurecht einen Einfluss der nominalistischen Imputatio-Lehre, nach der der
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eine allein aus der Selbstverpflichtung, der promissio, erwachsende Treue, die
Bullinger immer wieder den Glaubigen vor Augen fiihrt®®: ,Der, der in sinem
hertzen und by imm gloubt, das imm Gott triiw sye, der ist grecht, er wirt ouch
leben.“ Der Aspekt der Selbstbindung Gottes und der aktiven Annahme dieses
Angebotes auf Seiten der Menschen iiberwiegt deutlich gegentiber der
gottlichen Willkiir. Das Bundesgeschehen, das sein Zentrum in der Mensch-
werdung des Gottessohnes hat, dient als besonderer Beweis {iir die Gite und
den Heilswillen Gottes gegeniiber den von ihm abgefallenen Menschen®’.

2.3 Erwerb des Glaubens und restitutio der Gottebenbildlichkeit

Bullinger versteht den Glauben im Rahmen seiner Bundestheologie ganz
konkret als Treue, zum einen als Treue Gottes gegeniiber den Menschen, in
denen er den Glauben bewirkt, und zum anderen als Treue der Menschen zu
Gott, d.h. als festes Vertrauen auf die gottliche Gnade und Liebe®®:

In der geschrifft wirt das wortlin ,glouben, not, fides’, fir ,triw’ genommen. Welche
ist, dass man sich uff einen verlassen tarff, zuflucht zu imm haben und sich als gew(iss
des halten, das er hat zugesagt. ... Die gerechtigheit und fromgheit kumpt daruss, wann
wir gloubend und vertriiwend, das uns Gott gnedig und triiw ist, uns liebet und uns wol
will.”

Der treue Glaube bewirkt auch Rechtfertigung und Heil, die allein den
Glaubigen geschenkt werden. Der Glaube an Christus ist nicht menschliche

souverine Gott durch den Sohn den Menschen seine eigene Gerechtigkeit imputiert und
ihnen deshalb ihre Siinden nicht mehr anrechnet. Bullinger nutzt diese Lehre aber nich,
um den Gliubigen Ehrfurcht vor dem Allmichtigen einzufloBen, sondern um den
Angefochtenen und ob ihrer verbliebenen Siindhaftigkeit verzweifelten Glaubigen Trost
zu vermitteln: ,Der ist selig nit, der ghein siind hat ode vil werchen thut, sunder der, dem
die siind nitt wirt zuogerechnet. ... Da lug, ob das nitt trostliche wort syend! Ob wir glich
stind habend und gléubig sind, werden si doch hingenommen.” HBW 3.1, 106.

56 Ehd. 51. Im Kommentar zum Romerbrief distanziert sich Bullinger von der fiir R6m
1,17 iiblichen Ubersetzung, die Gerechtigkeit komme ,uss glouben in glouben”. , noT”,
lat. fides, bedeute in der Heiligen Schrift ndmlich haufig ,Treue”, die Stelle werde also am
besten verdeutscht, die Gerechtigkeit ,kumpt uss glouben in die triitw”. ,Die gerechtigheit
und fromgheit kumpt daruss, wann wir gloubend und vertriiwend, das uns Gott gnedig
und triiw ist, uns liebet und uns wol will. ... Die gerechtigheit kumpt nienen anders har,
dan alein uss luterer gnad, liebe, triitw und verheissung Gottes, und sust weder uss gesatz
noch uss natur oder werchen. Diese triiw aber und warheit Gottes, in verheissungen
fiirgehalten, verschaffet und schpptit in uns den glouben, also kumpt uss dem glouben,
der sich griindt in die triiw.” Die Treue Gottes ermoglicht, ja verursacht in uns erst den
Glauben daran, aber der menschliche Glauben bedingt auch die Giiltigkeit der
Verheifung, denn ,wo ein verheissung ist, mus der gloub sin. Und wo der gloub ist,
mus die verheissung sin“.

%7 S0 in ,De origine erroris’,21 (wie Anm.7). Vgl. Berndt Hamm, Promissio, Pactum,
Ordinatio. Freiheit und Selbstbindung Gottes in de scholastischen Gnadenlehre,
Tiibingen 1977.

%8 Romerbrief-Vorlesung. HBW 3.1, 49.
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Leistung, denn er wird allein durch den dreifaltigen Gott im Glaubigen bewirkt
und bestitigt so die Liebe Gottes und seinen Willen, uns an sich zu ziehen, uns
zu erlosen. Er ist die Konkretisierung der Gnade und der Erwahltheit, fiir
deren Erlangen keine Mitwirkung des Menschen notig oder auch nur méglich
ist®, denn es ist ,gewiss, dass der Glaube ein freies Geschenk Gottes ist*”’.

Andererseits bedient Gott sich, wenn er den Glauben bewirkt, bestimmter
Mittel, wie in der ,Summa christenlicher Religion’ ausfiihrlich dargelegt wird.
An erster Stelle steht die Predigt des Evangeliums, woraus sich die besondere
Verpflichtung und Bedeutung der Prediger innerhalb der Kirche ergibt’': ,So
kommt denn der Glaube aus dem Horen, das Horen aber aus dem Wort Gottes.”
_Fides ex auditu” (Rém 10,17) bezieht sich wohl auf Luthers reformatorische
Entdeckung von 1518, das Wort als Gnadenmittel zu verwenden’?. Der
Einzelne soll auch immer wieder im Gebet um das Geschenk des Glaubens
bitten und diese Gabe nicht passiv abwarten: Gott habe sich zuzeiten von Mose
und Ezechias durch deren Bitten ,bewegen lassen*, und Christus selbst habe
die Menschen aufgefordert, ihre Gebete vor Gott zu bringen”’. Eine weitere an
die menschlichen Bediirfnisse angepasste Stiitze des Glaubens seien die
Sakramente, da sie den Bund zwischen Gott und Menschen besiegeln und, wie
gesiegelte Vertragsurkunden, dessen Existenz und Giiltigkeit bezeugen und
damit den Gldubigen der gottlichen Gnade versichern”*,

Bullinger versuchte also stets, das Vertrauen und die Aktivitat der
Glaubigen zu fordern, selbst wenn er dadurch Abstriche an der Vor-
herbestimmtheit des Welt- oder des individuellen Lebenslaufes machen
musste. Er ging sogar soweit, den Menschen die Freiheit zuzugestehen,
entweder Gottes Gnadenmittel zu nutzen und sich zum Glauben zu bekehren,
oder verstockt in der Stinde zu verharren. Zwar konne kein Mensch den
Glauben und damit Rechtfertigung und Erlosung unmittelbar aus freiem
Willen und aus eigener Kraft gewinnen, gleichwohl koénne man das
angebotene Geschenk Gottes dankbar annehmen oder eben zuriickweisen.
Trotzdem triigen die Unglaubigen die Schuld fiir ihre Verurteilung selbst, weil
sie ,die Gnade Gottes zuriickweisen und die himmlischen Geschenke nicht
annehmen“”>. Auch hier mildert der Ziircher die Allmacht des gottlichen

¢ Vgl. dazu mit Zitaten Staedtke, Theologie, 183-188, bes. 185 (wie Anm. 2).: ,Der
gloub ist ein salbung Gottes des heiligen Geistes! Disen geist habed wir zur versicherung,
das uns Gott erlést und fiirderhin erlésen will.”

7® gumma 1,2. Nach Pestalozzi, Bullinger, 507 (wie Anm. 1).

! Ebd. Ebd. 507. Uber Gottes ,Zug” zum Glauben hin, der im gepredigten Wort
besteht, sieche auch Walser, Pradestination, 120 (wie Anm. 21).

72 Siehe Verl., Schopfung im Widerspruch, Kap. 9.1, 550 (wie Anm. 9).

7 Sp Summa 2,5, wo es weiter heilt: ,0b gleich alles in Gottes Verwaltung steht, so
ist doch darum das Gebet der Gldubigen darum nicht unniitz, weil es auch in der
Ordnung und im Willen Gottes begriffen und von Gott selbst als niitzlich geboten ist.”
Nagﬁl Pestalozzi, Bullinger, 513 (wie Anm. 1). Ahnlich ebd. 1,2. Ebd. 507 {.

Vgl. ebd. 1,2 u. 3,8-10. Ebd. 508 u. 516-23.

7> Traheron-Brief (1553). CO Bd. 14, Sp. 488: ,Quod autem non credunt et intereunt
quidam, non in Deum aut praedestinationem eius culpam reiicimus, sed in ipsum
hominem gratiam Dei repellentem nec coelestia dona recipientem.” Ubersetzung leicht
verandert.
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Wirkens ab zugunsten der Selbstbeschrankung und Giite Gottes, der nicht
Urheber des Bésen und des Unglaubens sein darf’®

Da Gott selbst es so eingerichtet hat, dass der Mensch die Mittel zum
Glauben besitzt, muss dieser sie auch eifrig nutzen. Keinesfalls, so warnt er,
diirfe man im Hinblick auf einen vor aller Zeit erfolgten Ratschluss des Herrn,
wen er erlosen werde, untdtig verharren oder sich in unnutze Disputationen
{iber Zahl und Merkmale der Erwihlten verlieren’”: ,Darum sollen alle
Gldubigen gehorsam bei der Ordnung Gottes bleiben und die Mittel, die ihnen
Gott zur Erlangung des Glaubens bestimmt hat, gebrauchen und nicht erst
{iber die Allmacht Gottes disputieren.” Spekulationen iiber die Allmacht
Gottes und die Mitwirkung des Menschen, der etwa Augustin bei der
Ausbildung seiner radikalen Gnadenlehre grofies Gewicht zumaf, interessier-
ten den Schweizer Reformator tiberhaupt nicht, ja er lehnte sie zugunsten
pastoraltheologischer Uberlegungen ausdriicklich ab! Gerade unter dem
Aspekt der Bundestheologie richtete er seine Bemiihungen als Prediger und
Seelsorger vorallem darauf, die Christen zu einem gottgefalligen Leben gemaR
der Heiligen Schrift anzuleiten. Denn aus der Zugehorigkeit zu Christus
resultierte fiir ihn ein Zustand, in dem der Glaubige selbst zu einem sittlichen
und Gott wohlgefilligen Verhalten fahig ist’®. Der Glaube ist ,ein niiwerung
des gemiitz*, die dem ganzen Leben eine neue Ausrichtung gibt, so wie
Abraham auf Gottes VerheiRung hin von seinem bisherigen Besitz gelassen hat
und ausgezogen ist””

Wenn der Glaubige, der durch Christi Gnade befreit worden ist, nun im
Geist Gottes selbst Gutes tut, wird dieses Gute nicht ihm, sondern eben dem
Wwirken des Heiligen Geistes angerechnet. Die neue Freiheit des Glaubigen
besteht also zunichst in der Befreiung vom Bosen, die allein Gott durch die
Sendung seines Sohnes ermdglicht; gleichwohl ist die durch Christus
errungene Freiheit des Menschen welterhm durch seine fleischliche
Schwiche in hohem MaRe eingeschrankt®’. Trotz dieser Reminiszenz an
ein striktes und umfassendes Sundenverstandms halt Bullinger seinen Lesern
aber die auf das gottliche Geschenk folgende Freiheit des Glaubigen beim Tun
des Guten vor Augen®’, denn ,wenn tich aber der son fry machet, denn sind ir
warlich fry. Fry namlich von der Siind, von dem Tiifel, Tod und der Hell, und
dR ir ouch fry und gutwillig ul dem geist Gottes ungezwungen unnd
ungetrungen das gut thund das ir thund.”

76 Siehe Walser, Pradestination, 125-127 (wie Anm. 21)..
Summa, 1,2. Pestalozzi, Bullinger, 506 (wie Anm. 1).
So auch Staedtke, Theologie, 122 f. (wie Anm. 2).
Romerbrief-Vorlesung. HBW 3.1, 112.
Bericht, 17. Frage, S. 68 (wie Anm. 51). Pestalozzi, Bullinger, 540 (wie Anm. 1):
 Hierumm gibend wir die fryheit dem menschen nit wyter zu, dann so ferr die gnad
Gottes fry wiirkt, und der mensch fry vom geist Gottes geleitet und erhalten wird: So vil
aber die anklibende menschliche blodigkeit belangt, ist unnd blybt im menschen die
beschwerd und hindernuR des geists, der massen dass der fry will des menschens zum
guten keins vermogens ist, und also das wollen und das thun des guten in dem
menschen der gnaden und des geists Gottes blybt.”

81 Bericht, 17. Frage, S.67 (wie Anm. 51).
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Was menschliches Handeln betrifft, unterscheidet sich seine Auffassung
von der Augustins, nach der Gott die Menschen letztlich wie Marionetten zum
Guten hin bewegt; trotzdem halt er daran fest, dass Gott allein Wollen und Tun
des Guten ermdglicht — woflir ihm auch das Verdienst zukommt —, aber der
Mensch kann sich selbst innerhalb der durch Gott gewahrten Freiheit fiir oder
gegen das Gute entscheiden®*:

LAber in uns ist ohne underlas ein Freyer will, aber nicht allzeit gut. Entweder ist er frey
von der Gerechtigkeit, wann er nemlich der Stinten dienet, als dann ist er boB. Oder ist
frey von Siinden wann er nemlich sich der Gerechtigkeit befleissiget, als dannist er gut.”
Wenn der Mensch die Gnade Gottes annimmt, wird sein eigener Wille zum Guten zu
voller Entfaltung gebracht: ,Durch diese gnade wird auch weiter zuwege gebracht, dass
der gutwill, soeinmensch bekommen, gemehrtundso groR wirt, dass erdie gebott Gottes
vollbringen kann, so er will, unnd von grund seines hertzens einen lust darzu hat.“

Das trichotomische Menschenbild eines Erasmus oder Origenes modifiziert
Bullinger, ohne sich allerdings Luthers Dichotomie von Fleisch und Geist und
seiner fotus-homo -Lehre anzuschlieBen. Er iibernimmt zwar die Auffassung
von der Dreiteilung in Leib, Seele und Geist, behauptet jedoch unter expliziter
Ablehnung der Lehren von Origenes, Hieronymus und Erasmus einen
volligen Verlust des Geistigen im siindigen Menschen, der insofern ganz
Fleisch sei. Eine solch radikale Bestimmung wird allerdings relativiert, wenn er
erklart, Christus habe fiir die Menschen den Geist zuriick gewonnen und
dieser gottliche Geist lenke jetzt die Seelen®’. Damit schreibt er zwar alles
Verdienst dem dreieinigen Gott zu; schlussendlich fordert er doch einen
sittlichen Lebenswandel und halt den Glaubigen dafiir auch fahig. Der Ziircher
Reformator konnte deswegen immer wieder von innerer Befreiung reden und
auch von der freudigen Zuversicht, die dem Christen aus seinem Glauben
erwachse und eine entsprechende Lebensfithrung bewirke®*. Einerseits
forderte er, der Glaubige solle sich von der Welt abwenden, ,tot* fiir sie

82 De origine erroris, 14 (wie Anm.7).

 Kurtze usslegung der Ersten epistel zuon Thessalonicheren von Paulo, dem
heiligen Apostel, beschryben, und hie durch eines einigs buoch hinusgefiirt (1526). Zu 1
Thess 5,23 heiRt es: ,Hie ercklert Paulus, wie er gemeint habe das heiligen durch und
durch. Und sin nun hie deren vil, so usz diesem text weysz ich was erbochen wdllend,
usz dem Origene, Hieronymo und Erasme, wie die Seel das mittel sye under dem Fleisch
oder Lyb und Geist. Das ich aber noch nitt in Paulo erfunden hab. Ich red also: Wo die
gschrifft von dem geist redt, da redt sie von der bewegung Gott desz heiligen geists.
Welche bewigung die seel bewigt. Sust mag die seel niitzid dann fleischlichs verston.
Kurtz: Der mensch ist geschaffen von Gott; nach dem geist Gott glich; nach der seel adler
dann andere thier, nach dem lib wie andere thier. Nun ist aber uns der geist genommen,
Gene 6. Dorumb sind wir niitzid dann fleisch, das ist, wir verstond niitzid geistlichs.
Christus aber, der hat uns den geist erlanget, damitt er regiert in unseren hertzen. Darusz
wir gwiisz, frei und versiglet sind, aber nitt eines fryen willens, dann Gott thut alles in
allen durch sinen geist.” Staedtke, Theologie, 208 (wie Anm. 2).

84 Der wahre Christenglaube, von dem heiligen Geist eingegeben ... ist nicht ein
bloRer Wahn, der miiRig und ohne Wirkung und Frucht im Gemiith des Menschen
schwebe, ... Sondern der wahre Christenglaube ist eine wahrhaftige Erkenntnif und
eine gottliche Kraft und liebliche Wirkung in uns, ja auch eine Versicherung des
gnadigen Willens Gottes, der Verzeihung der Siinden und des ewigen Lebens. Denn der



64 Dieter Groh u. Mitarbeit von Birgit Praxl

werden, womit er aber keineswegs meinte, man solle ein Eremitendasein
anstreben. Denn andererseits bedeutete die Abwendung vom Weltlichen, dass
man das Bése, also das Fleischliche fliehen und dadurch ein gutes sittliches
Leben in der Welt fiihren solle. In diesem Sinn schrieb er an seine Braut Anna
Adlischweyler, um sie vom Klosterleben abzubringen und fiir ein Leben als
Ehefrau, Verwalterin des Hauses und Mutter zu gewinnen®”:

. ... darum thut es noth, dass wir Alle, die auf den Namen Gottes getauft sind und in ihm
durch Jesum Christum auf das ewige Leben vertrauen, die Welt und was darinnen ist,
verlassen und uns gestalten nach dem Bilde Gottes, nach welchem wir geschaffen sind
und das wir ewig zu genieBen begehren. DieR geschieht aber dann, wenn wir ein
tugendlich Leben fiihren.”

Ein solches Leben sei besonders in der ehelichen Gemeinschaft zu verwirk-
lichen. Obwohl er den Verlust aller natiirlichen Kréfte durch den Siindenfall
behauptet hatte, erwartete er trotzdem fiir den gldubigen Christen eine —
zumindest annaherungsweise — Wiederherstellung der Gottebenbildlichkeit in
dieser Welt und durch ein sittliches Leben in dieser Welt. Staedtke konnte
deshalb zurecht feststellen, dass Bullinger ,den Skopus und das Ziel des
gottlichen Heilswerkes in der Reintegration des Menschen erblickt, das nicht
als Konsequenz, sondern immer schon mit der Rechtfertigung auch die
sittliche Vollkommenheit und Heilung des Menschen einschlieBt“*. Die
Wiederherstellung umfasst auch den Willen, so dass er gegeniiber Bartho-
lomaus Traheron, der eher der radikalen calvinschen Position zuneigte,
bekraftigen konnte, dass der im Glauben wiederhergestellte Mensch tatsdchlich
iiber einen freien Willen verfiige®”, d.h., nur der Glaubende hat aus Gnade
einen zum Guten befreiten Willen — eine Position, die an Luther und Zwingli
erinnert.

Der Glaube ist zudem immer mit Liebe zum Nachsten und guten Werken
verbunden, ,nitt dz der gloub ein werck sye, dann er ein vertruwen, gab und
salbun ist, sunder dorumb, dz er one werch der gerechtigheit nitt ist“*®. In der
Romerbriefvorlesung heiBt es, dass Glaube, Liebe und Hoffnung ein und
dasselbe sind, nur in verschiedenen Erscheinungsformen und auf ver-
schiedene Objekte bezogen®. Bullinger nimmt also ganz selbstverstandlich,

Gldubige ... empfindet auch die Gnade Gottes und das Leben Christi in seinem Herzen, hat
Friede, Freude und lebt in Christo. Dies bezeugt die Erfahrung, ... “ Summa 1,1. Nach
Pestalozzi, Bullinger, 505 (wie Anm. 1).

85 Abgedruckt im Quellenanhang bei Pestalozzi, Bullinger, 580-588. Zit 580 (wie
Anm. 1).

86 gtadetke, Theologie, 206 Anm. 23 (wie Anm. 2).

87 Der Brief ist in CR Bd. 14, Sp. 480-490, abgedruckt, siche bes. Sp. 486. Vgl. auch
Walser, Pradestination, 101-103 (wie Anm. 21)..

88 gurtze usslegung der Ersten epistel zuon Thessalonicheren von Paulo, dem
heiligen Apostel, beschryben, und hie durch eines einigs buoch hinusgefiirt. Zit.
Staedtke, Theologie, 198 (wie Anm. 2).

8 7u Rém 5,17 f. heiRt es, ,der gloub fur sich selbs in dz wort Gottes ist alein der
gloub. So er sich aber usstreckt uff die nechsten, ist er die liebe. ... Und kummend aber
alle von Gott. ... Von der liebe und dem glouben, das sy eins syend, besecj man 1. Timoth
1. HBW 3.1, 118.

ZKG 115. Band 2004/1-2



Heinrich Bullingers Bundestheologie 65

ja sogar notwendig gute Werke des Gldubigen in der Welt an. Er ruft auch die
Diener Gottes, die Prediger, dazu auf, gute Werke als Friichte des Glaubens
besonders hervorzuheben®®: Gott der Vater, der seinen Sohn liebt, nimmt um
des Sohnes Willen auch alle, die an Christus glauben, als Kinder an; und aus
gottlicher Liebe sowie aus dankbarer Liebe der Glaubigen wachsen dann auch
die Liebe zum Nichsten und alle guten Werke®'. In diesem erneuerten
Zustand als Kind Gottes vermag der Christ gottgefallige Werke zu vollbringen,
sodass ,Gottjetzund, so wir versont sind, alle unsere werch gefallend, und dass
wir jegzzt also lebend, das ghein siind uns iitzig schaden oder zum todt bringen
mag” ".

In Christus liegt fiir die Menschen nicht nur die Moglichkeit zu guten
Werken, sondern auch zur Wiederherstellung ihrer urspriinglichen Natur, ja
zur Vollkommenheit! Denn wenn ,wir in imm vin grund stiff und recht
vertruwend, so sind wir volckommen. ... Christus alein ist der, in dem alles
vollckomne ist, und ohn inn niemands“®?. Im selben Text heifl3t es weiter, ,es
ist Gott also wol gefellig xin, dz in sinem son alein alle volckomne were und nitt
in dir, in dinem fryen willen, in dinem verdienen.” Damit halt Bullinger die
Mitte zwischen einer als semipelagianisch zu qualifizierenden Mdoglichkeit,
der glaubige Mensch kénne einen guten, ja vollkommenen Lebenswandel
realisieren einerseits sowie andererseits der lutherschen Skepsis, ob solches
Tun allein aus menschlichen Kriften iiberhaupt moglich ist — nicht ex nobis,
sondern nur ex gratia. Obwohl er auf der reformatorischen Lehre von der
menschlichen Unfihigkeit zum Guten besteht, prasentiert er das Tun guter
Werke sogar als von Beginn der Schopfung an vom dreieinigen Gott festgelegte
und von ihm nach dem Siindenfall durch den Bund mit den Menschen
wiederum ermdoglichte Bestimmung”*: ,Demnach (Eph 2,10, D.G.) sind wir
gschaffen zu guten werchen. So nun dem also so volgt, dz sy nitt fromm ma chend.
Nitt, dz wir usz uns guts thun kénnend. Es stat durch Christum und dz wir
hierzu von ewigheit syend versehen. So wiirckt Gott in uns und nitt wir.”
Durch seinen Bund erméglichte Gott Abraham und seinen Nachkommen
einen vollkommenen Lebenswandel, ja er verpflichtet sie dazu ihm Rahmen
ihrer Bundespflichten®’:

,Gott der allmechtig will Abrahams Gott sin, ein sémlichs gut, darinn Abraham alles
guts, schutz, schirm heil, trost ia alles iiberal finden soll. Abraham aber soll
herwyderumb disen Gott fiir einen Gott haben, heilig fromglich und unstrefflich, ia

% Yermanung, Bl. 32b.

1 Rémerbrief-Vorlesung. HBW 3.1, 122: ,Sihe, das ist die recht lieb, die uns der geist
in unsere geist zergiist, darus wir erlernend unsere seligheit und fromgheit. Darus dan
dise werch entstand.”

2 Ebd. 132.

P Kurtze usslegung der epistel zuon Collosseren von Paulo, dem heiligen Apostel
beschryben, und hie durch II biicher ussgefiirt. Zit. Staedtke, Theologie, 213 (wie Anm.
2). Dort auch das ndchste Zitat.

4 Kurtze usslegung der epistel zuon Epheseren von Paulo, dem heiligen Apostel
beschryben, und hie durch II biicher ussgefiirt. Zit. Staedtke, Theologie, 199 Anm. 32
(wie Anm. 2). Hervorheb. D.G.

* Von dem Touff. Zit. Steadtke, Theologie, 210 (wie Anm. 2)..
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vollkommenlich vor imm wandelen. Und ist dieser pundt nitt alein gemachet mitt dem
verstandigen alten Abraham, sunder ouch mitt seinen Kindern, nitt uff fiinf tusend Jar,
sunder alleweg.”

Die Verpflichtung zum sittlichen Lebenswandel erstreckt sich auch auf das
politische Leben, woraus Bullinger die Forderung ableitete, die Glaubigen
sollten sich gesellschaftlich engagieren und Amter ibernehmen, denn auch
der Staatsdienst sei Gottesdienst’®. Er ermahnte alle Prediger, Gottes gute
Ordnung in der Welt zu verkiinden und Obrigkeit wie Untertanen ihre
jeweiligen Pflichten in Erinnerung zu rufen’’. In der Bedeutung, die die
supralapsarisch interpretierbare Bundestheologie”® und die daraus abge-
leiteten Verpflichtungen der Menschen fiir sein gesellschaftspolitisches
Denken hatte, unterscheidet er sich etwas von Zwinglis Lehre vom gottlichen
Bund, deren soziale Implikationen nicht ganz so stark sind”®. In John Hoopers
Kommentar zum Dekalog, den er 1548, ein Jahr vor seiner Riickkehr nach
England, in Ziirich drucken lie, wird die Beziechung zwischen Gott und
Menschen als Vertrag, Allianz oder Konfoderation auf der schriftlichen
Grundlage des Dekalogs beschrieben'®’. Diese Interpretation ist ohne Zweifel
vom Umlield der Ziircher Theologie beeinflusst, denn nach Leonard J.
Trinterud folgte die Mehrheit der englischen Reformernicht Calvins Lehre, die
das Bundesgeschehen asymmetrisch als Handeln Gottes begreift, sondern der
in den rheinischen Stiddten vorherrschenden Bundestheologie, nach der ,the
burden of fulfillment (of the covenant, D.G.) rests upon man, for he must first
obey in order to bring God’s reciprocal obligation into force*'®'.

In Schottland entfaltete die Bundestheologie eine besondere Wirkung. Dort
bestand ohnehin, wie S.A. Burell dargelegt hat'%?, eine alte — weltliche —
Tradition des ,banding”, von Biindnissen zur Verteidigung von Gut und
Leben. Reformatorische schottische Theologen hdtten daraus die These
entwickelt, das schottische Volk sei in der Nachfolge der Stimme Israels das
Bundesvolk und seine nationale Kirche miisse deswegen eine Vorreiterrolle
bei der Wiedereinsetzung der wahren Lehre und des reinen Evangeliums
spielen — weswegen die Bundestheologie in Schottland einen revolutiondren

% Vgl. ebd. 224-226.

97 Vermanung, Bl. 32.

%8 In der Literatur ist bezweifelt worden, dass Bullingers Bundestheologie supra-
lapsarische Ziige trigt, Koch hat dies aber zurecht zuriickgewiesen: Theologie, 196 f. (wie
Anm. 19).

%% Gegen Baker, Bullinger and the Covenant, 167 (wie Anm. 21), der die Differenz
zwischen den beiden Ziircher Reformatoren zu stark macht. Fiir Baker ist die
Bullingersche Interpretation des Bundes zwischen Gott und den Menschen auch die
geistige Grundlage fiir die spatere Entwicklung der Lehre vom Gesellschaftsvertrag: ebd.
176 f.u. Charles S. McCoy/Ders., Fountainhead of Federalism (wie Anm. 26).

190 giehe Trinterud, Origins of Puritanism, 43 (wie Anm. 24).. Hooper wird von
William M. S. West als ,Father of English Puritanism” beschrieben: John Hooper and the
Origins of Puritanism. Teildr. der Diss. ,A Study of John Hooper, with special reference to
his contact with Henry Bullinger’, Ziirich 1955, 59.

10! Ebd. 45.

102 g A Burrell, The Covenant Idea as a Revolutionary Symbol: Scotland 1596-1637,
in: Church History 27 (1958) 338-350.
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Impetus habe annehmen koénnen. Burell meint allerdings, die schottischen
Reformatoren, die diese Lehre entwickelten, seien strenge ,Calvinisten”
gewesen'?*. Seine Annahme resultiert aus der Vernachlassigung der Ziircher
Bundestheologie, denn der spezifische Appell zum Wirksamwerden in der
Welt in Verbindung mit apokalyptischer Naherwartung, wie sie in Schottland
entwickelt wurden, stimmt weniger mit Calvins Theologie iiberein, sondern
entspricht eher den ethischen Forderungen Bullingers, gleichwohl muss man
sich hiiten, den Unterschied zum Genfer Reformator zu {iberzeichnen.

3 Prddestination als Heilsangebot durch und in Christus

Die Frage nach der doppelten Pradestination und nach den Moglichkeiten,
den eigenen Heilsstatus zu erkennen, Fragen, die im Calvinismus ja eine
zentrale Rolle spielen sollten, waren fiir Bullingers Lehre von Gnade und
Rechtfertigung kaum relevant. Bei ihm wird die Pridestinationslehre der
Providenzlehre untergeordnet, die géttliche Vorsehung und Lenkung aber gut
Zwinglianisch ganz auf die Giite Gottes hin ausgelegt'®*: Br kennt also nur eine
positive Prddestination als Erwidhlung zum Heil. Ausgangspunkt seiner
Erwdhlungslehre ist die Uberzeugung, Gott habe die Menschen bereits vor
dem Fall, den er vorausgesehen habe, aus Gnade zu seinen Kindern erwihlt
und zwar in und durch Christus'®*: ,Dann wie Gott von ewigkeit har des
menschen faal und verderbung sach, also rufet er ouch von ewigkeit har die
artzny zu, damit er der verlorenen wilt widerumb helfen wolt, und schlug an,
das er wolte sinen Sun lassen mensch werden, in die wilt kommen unnd den
fal widerbringen.” In der ,Confessio Helvetica Posterior’ wird die Pridestina-
tionslehre denn auch konsequenterweise am Anfang der Christologie
abgehandelt. Die praedestinatio wird den Glaubigen hier, wie Ernst Koch
treffend zusammengefasst hat, als ,der ewige Heilsratschluss Gottes in
Christo” erklart, nicht ,im Sinne eines neutralen, absoluten Dekrets*, sondern
als ,Akt der Giite und Menschenliebe Gottes*'%. Die Erwihlung der
Gldubigen wird von Bullinger nicht als absoluter, vor und auRerhalb der
Schopfung liegender Akt dargestellt, sondern als ein im Bund und in der
Menschwerdung Christi vollzogenes geschichtliches Ereignis. Durch die schon
Abraham verkiindete Sendung des Sohnes offenbart der Vater, dass er den
Menschen seine Gnade durch dieses Zeugnis schenkt: Mit Hilfe der immer

'3 Ehd. 343 .

'%* Uber das Verhiltnis von Providenz und Pridestination und deren gemeinsamen
Kern im Guten Willen Gottes den Menschen gegeniiber siche Walser, Pradestination,
71-80 (wie Anm. 21),

' Summa Christenlicher Religion, Ziirich 1558, Kap. 3, 77. Vgl. dazu auch mit
weiteren Zitaten Staedtke, Theologie, 135-137, 136 (wie Anm. 2).: ,Und ist die
dancksagung darvon, das uns Gott von anfang erwdlt hat zu kinderen und sdlches durch
Christum. Sich, dz ist die benedyung und gnad, das er uns erwelt hat zu den sinen one
elles unsers verdienen.“ ;

1% Koch, Theologie, 88 (wie Anm. 19)
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wieder von frommen Dienern verkiindeten Worte der Schrift ruft, ja zieht er
die Menschen in den Glauben an Christus hinein'®”.

Der Ziircher Reformator beschreibt die Giite Gottes den Menschen
gegeniiber mittels eines dreifachen Gnadenbegriffs'°®: An erster Stelle steht
die Schopfungsgnade, dann folgen Verséhnungs- und Heilsgnade. Die Erste ist
allen Menschen in der Welt zuteil geworden; die Zweite rechtfertigt die
Gliubigen, die aufgrund der Verdienste des Sohnes wieder mit dem Vater
versdhnt werden; und die Heilsgnade schlieRlich bringt im wiederherge-
stellten Menschen gute Werke als Friichte der Gerechtigkeit hervor. Trotz
dieser funktionalen Dreiteilung, die den Glaubigen das Verstandnis erleichtern
soll, ist Gottes Gnade, seine Giite gegeniiber den Menschen nur eine und
unteilbar'®®. Auch diese Lehre von der Einheit der Gnade wirkt einer
Uberbewertung der Pradestinationslehre etwa gegeniiber der Schopfungs-
und Providenzlehre entgegen.

Bullinger betonte immer wieder, jeder konne auf die Gnade hoffen''’.
Obwohl er im Prinzip die Lehre von Erwahlung und Verdammnis anerkannte,
setzte er sie ganz anders in die pastorale Praxis um als die Vertreter der Lehre
einer doppelten Pradestination, wie Calvin und Augustin, die er kritisierte,
weil ihre Pridestinationslehre iiberspitzt sei'''. Die Angefochtenen wurden
mit dem Hinweis getrdstet, Rechtfertigung und mit ihr Heiligung des
Menschen wiirde ja gerade den Siindern gewdhrt, denn wetl sie nicht aus
sich allein stark und treu seien, konnten auch sie mit der Erlosung durch
Christi und der Stirkung durch den Heiligen Geist rechnen''?.

Uber die Zahl der gnadenhaft Erwéahlten wollte Bullinger nicht spekulieren;
er dachte dabei wohl in groReren Dimensionen, so dass fur alle ein
begriindeter Anlass zur Hoffnung bestehe'">. Dennoch lehnte er die grund-
sitzliche Annahme einer @rokatdotacis tovt@y, wie sie etwa Origenes

107 gl zu dieser christologischen Interpretation der Praddestination Staedtke,
Theologie, 134-140 (wie Anm. 2)..

105 Dec. BL. 155a-156b. (wie Anm.3).Vgl. Walser, Pradestination, 80-82 (wie Anm.
21).

109 nyie Einheit der Gnade trotz ihrer funktionalen Dreiteilung legt Bullinger in der
29. Predigt der Dekaden dar. Decades, Bd. 3, 229f. Dec. Bl 155b. (wie Anm.3).

110 ¢ in der Summa, 1,2. Pestalozzi, Bullinger, 507 f. (wie Anm. 1)

11 (her Bullingers Kritik an Calvin und Augustin vgl. Walser, Pradestination, 129 f.
(wie Anm. 21).

112 g0 in der Zuschrift an Frau Anna Roist ,Von dem Nachtmahl des Herrn, von der
Vorbereitung zu demselben, von Schwéche und Wachstum des Glaubens’. Abgedr. bei
Pestalozzi, Bullinger, 550-559 (wie Anm. 1).

113 1y der CHPost (wie Anm. 19) heifst es im 10. Kapitel: ,Obwohl nun Gott weil,
wer die Seinen sind, und da und dort die geringe Zahl der Erwéhlten erwdhnt wird, muss
man doch fiir alle das Beste hoffen, ... Und als der Herr nach Luk 13,23 gefragt wurde, ob
nur wenige gerettet wiirden, antwortete der Herr nicht, dass Wenige oder Viele gerettet
oder verworfen werden miissen, sondern er gibt vielmehr die Ermahnung, es solle jeder
trachten, durch die enge Pforte einzugehen. Als hitte er gleichsam sagen wollen: Es
gebiihrt euch nicht, nach diesen Dingen 5o neugierig zu forschen, sondern bemiiht euch,
auf dem schmalen Pfad in den Himmel einzugehen.” Dt. Zimmermann/Hildebrandt 35
(wie Anm. 19). Hervorheb.D.G.
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vertreten hatte, ab''*. Die biblische Rede vom universalen Heilswillen (etwa 1.
Tim 2,4, Titus 2,11 u.a.) deutete er dahingehend, dass ,alle” in diesem Fall
Heiden und Juden bedeute: Im Gegensatz zu einer engen Auslegung des
Bundes, die nur ein einziges Volk, bzw. eine kleine Schar Auserwihlter
einbezieht, ergeht das Bundesangebot nach seiner Vorstellung an alle, also an
das jiidische genauso wie an alle heidnischen Volker. Ewiges Leben und Heil
wird allerdings nur denen zuteil, die dieses Angebot annehmen, niamlich den
Glaubigen. In der Auslegung des Thimotheusbriefes heifét es, ,sin (Gottes, D.
G.) barmhertzigheit ist also grosz, dann er so vil heil macht usz Juden und
Heiden, dz es ghein end noch zal hat, ... volgt ye hill, dz wir all siinder sind,
aber dz wir all selig werdent dz volgt nitt, sunder alein die gloubigen“''>. Somit
konnen alle Glaubigen, auch wenn sie mit Anfechtungen zu kimpfen haben,
doch ihre Erlosung erwarten, denn das Geschenk des Glaubens, die Zuge-
horigkeit zu Christus ist die eigentliche Gnade, die das ewige Leben im Geist
bereits impliziert. Wer aber die angebotene Gnade ablehne und in der Siinde
verstockt bleibe, der falle auch gerechterweise ewiger Verdammnis anheim,
was Bullinger besonders gegeniiber den Taufern immer wieder betont''®.
Insofern hat er durchaus von Erwéahlten und Verdammten gesprochen und
auch davon, dass Gott von Anbeginn an die Existenz von Gerechten und von
Verdammten bestimmt habe, wobei Bullinger die Hollenstrafen fiir die
Unglaubigen als gerechte Strafe fiir die schuldhafte Zuriickweisung der in
Christus allen angebotenen Erlésung verstanden hat. Seine Lehre von der
menschlichen Freiheit, die Gnade anzunehmen oder abzulehnen, brachte ihm
von Bartholoméus Traheron den Vorwurt ein, sich zu stark an Melanchthon zu
orientieren und nicht an Calvin, dessen Lehre doch zu bevorzugen sei'!”.
Traheron verfehlte mit dieser Kritik wohl die besondere bundestheologische
Pointe der Gnadenlehre des Ziircher Reformators. Dieser hat ja im Zweiten
Helvetischen Bekenntnis im Kapitel iiber die Vorherbestimmung in seiner
einleitenden Definition der Gnadenwahl nur von der gnadenhaften Erwih-
lung der Heiligen in Christus gesprochen. Erst im weiteren Verlauf des Kapitels
werden diejenigen, die auBBer Christus sind, als Verdammte bezeichnet; die

% Siehe dazu Walser, Pridestination, 161 f. (wie Anm. 21), u. Verf,, Schopfung im

Widerspruch, Kap. 3.2.6. (wie Anm. 9).

"7 Kurtze usslegung der Ersten epistel S.Pauli, des heiligen Apostels, geschryben
zum Timotheo und hie durch I biicher ussgefiirt. Zit. Staedtke, Theologie, 172 Anm. 19.
Vgl. dort 170-172 (wie Anm. 2)..

"¢ Der Widertoufferen ursprung, fiirgang, Secten, wisen, fiirneme und gemeine jre
leer Artickel ..., Ziirich 1560, Bl. 71b-75b. 71b-72a: ,Auch sind under dieser
gritwenlichen Toutferen zal ubrig, die da hieltend, dass sich Gott endtlich, und nach
geschdachnem gericht, aller wurde erbarmen. Dann Gott kiénne und moge nit ewig
ziirnen. ... Darumb werdind endlich alle gottlosen sampt den Touflen ouch silig. Sémlich
unbegrunte und griiwenliche irrthumb, dienet niener zu anderes, ... dann ein ...
schandlich und verrucht ldben zu pflantzen. Und wie kindte der Tiifel unser gewusser
syn, ... dann wenn wir dehin kémind, dass wir die ewige verdamnuf nit mer zefiirchten
bedorffund.” :

"' Die beiden Brief Traherons an Bullinger vom September 1552 bzw. Juni 1553 zu
diesem Thema sind abgedruckt in OL Bd. 1, 324-328, die Antwort Bullingers in CO Bd.
14, Sp. 480-490.
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Verdammung spielt hier aber keine besondere Rolle, vielmehr warnt Bullinger
davor, iiber die Zahl der Erwihlten oder Verworfenen zu spekulieren, statt das
Evangelium zu horen und darauf zu vertrauen, dass Gott uns alle durch Jesus
Christus als seine Kinder annehmen wolle''®. Im Brief an Traheron, den
Anhinger Calvins und Verfechter der Lehre von der doppelten Pradestination,
kommt Bullinger dessen Haltung allerdings scheinbar weit entgegen. Er
definiert Pridestination als Gottes Verfiigung, durch die er alles, insbesondere
aber die Menschen zu einem festen Ziel bestimmt habe, und schreibt weiter:
_die Wahl Gottes von Ewigkeit her ist es, durch die er die einen zum Leben
erwihlt hat, die anderen zum Untergang“''’. Die Erwihlten seien die
Glaubigen, aber diese seien nicht wegen ihres Glaubens, also aus eigenem
Verdienst erwihlt, sondern Gott schenkt ihnen seine Gnade, sendet seinen
Sohn, damit sie an diesen glauben und so selbst zu Kindern Gottes werden. Fiir
die Uberzeugung, dass der Glaube keine menschliche Leistung, sondern ein
unverdientes Gnadengeschenk ist, beruft sich Bullinger auf Augustin. Dann
allerdings, wenn Bullinger sich den Verdammten und der Ursache ihres
Unglaubens zuwendet, tritt doch wieder die entscheidende Differenz zum
spaten Augustin und damit auch zu Traheron und Calvin zutage: Bullinger
behauptet, die Unglaubigen hétten aus eigener Verantwortung heraus das
ihnen ebenfalls angebotene Gnadengeschenk abgelehnt. Eine solche Mog-
lichkeit sich der Gnade zu verweigern haben die Verfechter einer doppelten
Priidestination ja gerade abgelehnt, denn ihrer Ansicht nach sind Gnade und
Glaube keine Angebote, sondern unwiderstehliche Zuteilungen Gottes, die
nur den von Ewigkeit her dazu Bestimmten gegeben, den anderen aber in
Ewigkeit gerechterweise vorenthalten werden. In diesem entscheidenden
Punkt vertritt Bullinger, so sehr er um Einigkeit mit Traheron - und Calvin -
bemiiht ist, eine andere Position'?":

Wi sagen also, dass alle Glaubigen Erwihlte sind und dass allen Glaubigen der Glaube
von Gott geschenkt ist, Wir sagen, dass die Unglaubigen verworfen sind, und weil nicht
alle Menschen glauben, sind nicht alle Menschen Erwihlte. Dass diese aber nicht
glauben und untergehen, die Schuld dafiir fithren wir nicht auf Gott oder seine
Pridestination zuriick, sondern darauf, dass der Mensch selbst die Gnade Gottes zuriickweist
und das himmlische Geschenk nicht annimmt .“

118 cHPost, 10. Kapitel (wie Anm. 19). Zimmermann/Hildebrandt, 34-36 (wie Anm.
19). Bullinger zitiert hier ausschlieRlich aufmunternde Bibelstellen, wie etwa Mt 18,14
,Es ist nicht der Wille eures Vaters im Himmel, dass eines dieser Kleinen verloren gehe.”
Oder Luk 11,9 . ,Bittet, so wird euch gegeben ..., denn jeder, der bittet, empfangt”.

119 oR Bd. 14, Sp. 487: ,Porro praedestinatio, praeordinatio aut praefinitio illa Dei
ordinatio est qua ab aeterno in certem finem omnia, imprimis autem hominem
dominum destinavit, idque sancto et iusto suo consilio, iudicio decretove. lam et electio
Dei ab aeterno est qua quidem alios ad vitam elegit, alios ad interitum.” Im Anschluss
verweist Bullinger allerdings wieder nur auf solche Bibelstellen, die von der Erwahlung
zum Heil und zum Glauben reden.

120 phd. $p.488: ,Dicimus ergoomnes credentes esse electos etomnes credentes fide esse
donatos a Deo. Dicimus non credentes esse reprobos, et quoniam non omnes homines
credunt non omnes homines esse electos. Quod autem non credunt et intereunt quidam,
non in Deum aut praedestinationem eius culpam reiicimus, sed in ipsum hominem gratiam
Dei repellentem nec coelestia dona recipientem.” Hervorheb. D.G.
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Da die Zugehorigkeit zum Bund, die den Menschen mit dem Glauben
geschenkt wird, von ihnen auch abgelehnt werden kann, geschieht Pradesti-
nation nicht in einer vorzeitlichen Aufteilung der Menschen in Erwahlte und
Verdammte nach gottlichem Ratschluss. Ganz im Gegenteil vollzieht sich
Gottes Urteil iiber Erwahlung und Heil fiir die Einen oder gerechte und ewige
Verdammnis fiir die Anderen im Leben jedes Einzelnen, gemaR der person-
lichen Glaubensentscheidung'?’. In den Dekaden heilt es dazu in der
zeitgendossischen englischen Ausgabe'??:

~For we must not imagine that in heaven there are laid two books, in the one whereof
the names of them are written that are to be saved, and so to be saved, as it were of
necessity, ... and that in the other are contained the names of them which, do what they
can and live they never so holy, yet cannot avoid everlasting damnation.*

Als weiteres Beispiel dafiir, dass Erwahlung vom eigenen Glaubensentscheid
abhangt, wird im Kommentar zum Johannesevangelium Judas vorgefiihrt,
der die gleiche Moglichkeit wie alle anderen Apostel hatte, das ewige Leben zu
verdienen, der sich aber aus eigener Bosheit und undankbar gegeniiber
diesem Gnadengeschenk dazu entschied, gegen Gottes Willen zu handeln.
Bullinger lehnte dabei ausdriicklich die Vorstellung von einem deterministi-
schen vorzeitlichen Beschluss Gottes ab'?>:

~Obwohl Judas den Willen des Herren erkannte, handelte er nicht danach; deshalb hat
er sich frevelhaft von der Gliickseligkeit dieser Heiligen ganz allein selbst ausge-
schlossen. Er war nicht vom Herrn erwihlt, weil er nicht die Zeichen der Erwahlung
trug. Zeichen der Erwahlung ist bei Erwachsenen der Glaube. Der Glaube aber fehlte
Judas, weil er das Wort Christi, aus eigenem Entschluss zu Bosheit, nicht wegen irgend
einer schicksalhaften Notwendigkeit und eines eigensinnigen Herbeifiihrens durch
Gott, nicht geglaubt hat.”

In der Frage, wie ein solcher Entschluss zum Bosen zustande kommt und wie
diejenigen Bibelstellen zu verstehen sind, in denen es heift, dass Gott die
Menschen verhirte, betont der Ziircher immer wieder, es kénne nur im
uneigentlichen Sinne davon die Rede sein, dass Gott das Bose im Menschen
bewirke. Tatsachlich wiirden die Menschen von sich aus bise handeln und
Gott lasse sie hochstens in dieser Verstockung alleine, verhirte ihr Herz
insofern weiter zum Bosen, rufe dieses aber nie selbst hervor. In den Dekaden
wird Augustins ,De natura boni contra Manichaeos’ (399) als Beleg fiir diese
Uberzeugung angefiihrt — eine Schrift, von deren Aussagen sich der Bischof
von Hippo im Alter distanziert hat'?*.

12! vgl. Walser, Pradestination, 132 (wie Anm. 21).

122 3], Predigt. Decades IV, 32 f. Vgl. auch ebd. 54. (wie Anm.3).

'** In divinum Iesu Christi Domini nostri Evangelium secundum Joannem
commentarii, Ziirich 1556, Bl. 129 a: ,At Iudas intelligebat voluntatem domini, sed
non faciebat; ergo ex beatitudine illa sanctorum excludit semetipsum sceleratus. Nec
electus erat a domino, quia carebat electionis signo. Signum electionis in adultis fides est.
Fide autem carvit Tudas, qui verbo Christi, proprio impulsus malitia, non fatali quadam
necessitate et morositate dei adactus, non credidit.”

'*% Decades, Bd. 4, 383; vgl. dort 381-384 (wie Anm.3).. Ahnlich duBert er sich im 8.
Kapitel der CHPost (wie Anm. 19), dass Gott niemals wirklich Urheber des Bésen sein
konne, aber als gerechter Richter die Bosen manchmal in aller Hirte den Folgen ihres
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Die zentrale Rolle spielt fiir Bullinger auch in der Frage der Pradestination
das Verhalten gegeniiber dem Wort Gottes, das den Menschen unmittelbar im
Evangelium und in der Predigt entgegentritt'””. Das Wort ist nicht nur
einmalig Fleisch geworden, sondern es ist als frohe Botschaft noch immer
mitten unter den Menschen, es nimmt im Klang der Predigt immer wieder von
neuem sinnliche Gestalt an und ruft alle zum Vater'*®. Wie sich der Einzelne
hier auf Erden gegeniiber diesem verkiindeten Wort verhalt, das bestimmt
seine Position als Glaubiger, Erwahlter oder als Unglaubiger, Verdammter. Zu
Mt 22,14 ,Viele sind berufen, aber nur weniger erwahlt”, heifit es deshalb in
Bullingers Kommentar: ,Denn vielen wird das Evangelium gepredigt, aber
nicht alle nehmen das Bvangelium wirklich und aus tiefstem Herzen heraus
an. ... Berufen werden also jene genannt, die von Gott zum Leben berufen sind
durch die Predigt des Bvangeliums” — diese Berufung, man konnte auch sagen,
das Bundesangebot, gilt somit allen die jemals eine christliche Predigt gehort
haben. Uber die Ursache, warum trotzdem einige unter den Berufenen spater
nicht zu den Erwéhlten zdhlen, heift es, iiber die Unfrommen sei Strafe und
Verdammnis gekommen, weil ,sie auf Erden Gott nicht erkennen wollfen und
das Licht des Evangeliums nicht annehmen wollten” '%7.

Es handelt sich beim Ziircher Reformator also gar nicht um Pradestination
im Sinne der durch Augustin und seine Nachfolger gepragten Begrifflichkeit,
denn fiir Augustin besteht keine Freiheit des Wollens mehr und keine
Maoglichkeit, die Gnade Gottes zuriickzuweisen.

Handelns iiberlasse und sie so strafe. Zimmermann/Hildebrandt, 29 {. (wie Anm. 19). Vgl.
auch Walser, Pradestination, 127-129 (wie Anm. 21).

125 Riir Bullinger ist in der evangelischen Predigt tatsichlich das Wort Gottes
gegenwartig, ja die Predigt ist das Wort Gottes an die Gldubigen. Diese besondere
Hochschitzung der Predigt liegt Bullingers bekanntem Ausspruch aus dem ersten Kapitel
der CHPost (wie Anm. 19): ,Praedicatio verbi Dei est verbum Dei.” zugrunde. Daran hat
sich eine Diskussion iiber das Verhiltnis von Schrift und Wort angekniipft, die bis zu Karl
Barth reicht; vgl. Hans Stockelberger, Bullingers bekanntester Satz und seine
Interpretation bei Karl Barth, in: Hans Ulrich Béachtold (Hrsg.), Von Cyprian zur
Walzenprigung. Streiflichter auf Ziiricher Geist und Kultur zur Bullingerzeit. Rudolf
Schnyder z. 70. Geb., Zug 2001, (Studien und Texte zur Bullingerzeit 2), 105-114.

126 1 der CHPost (wie Anm. 19) heiBt es: ,Man muss darauf héren, was der Herr
selbst uns tiglich im Evangelium predigt, indem er ruft und sagt: ,Kommet alle her zu
mir, die ihr miihselig und beladen seid, so will ich euch Ruhe geben’. Zimmermann/
Hildebrandt, 36 (wie Anm. 19).

127 In Sacrosanctum Iesu Christi Domini nostri Evangelium secundum Matthaeum
commentarii, Ziirich 1542, Bl. 185 a: ,Nam multis quidem praedicatum evangelium, sed
non omnes vere et ex animo recipiunt evangelio. ... Vocati ergo appelantur, qui vocantur
ad vitam a deo per praedicationem evangelii.“ Bl. 277 a: ,In eo ergo erit supplicium et
damnatio, quod impii qui in terris noluerunt agnoscere deum, ac recipere lucem
Evangelii.“ Hervorheb.D.G.
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4 Schépfungstheologie
4.1 Ordnung der Schopfung und géttliche Giite

Bullingers Schopfungstheologie basiert, so wie seiner Uberzeugung nach auch
die Schopfung selbst, auf der Grundannahme, dass Gott giitig sei. Weshalb sie
auch anthropozentrisch ausgerichtet ist, wie wir gleich sehen werden, und
zwar starker noch als die Calvins. Der Genfer Reformator verkiindete, Gott
habe die Erde zum Nutzen und Unterhalt der Menschen geschatfen, aber er
lehrte auch, die Menschen seien geschaffen worden, um Gottes Herrlichkeit
und Allmacht zu preisen. Der Ziircher Reformator lehnte jedoch eine solche
Auffassung ab: Der Schopfer habe ndmlich den Stindenfall und die Bosheit der
Menschen, die ihn keineswegs verehren wollten, vorausgesehen, was ihn aber
nicht davon abgehalten habe, das untreue Wesen Mensch zu schaffen,
welches in allem und besonders im Offenbarungsglauben auf gottliche
Hilfestellung angewiesen ist. Bullingers Gott will von den Menschen nicht
blind verehrt werden, sondern ihnen Gnade und Wahrheit schenken, was
Ausgangs- und Endpunkt des Bundesvertrags und der gesamten Schopfung
ist. Die fiir seine Schopfungstheologie grundlegende Auffassung, die die
Verdienste des Menschen einerseits minimiert, seine Stellung jedoch anderer-
seits aufs Hochste privilegiert und auszeichnet, soll mit einem langeren Zitat
belegt werden. In der Erbauungsschrift iiber ,Das hiochste Gut heifit es
unmissverstandlich!?®:

~Denn wessen bedurfte der Gott Himmels und der Erden? Nun er doch ohne das Reich
der Erde der gewaltige, herrliche Gott war, in seiner Herrlichkeit von Ewigkeit her. Also
muss er es uns zum Gutem erschaffen haben. Was bedurfte er des Menschen? ... Dass er
Nutzen von ihm hétte oder von ihm verehrt wiirde? Nun wirt doch Gott von keiner
Kreatur mehr geschmaht, denn von dem ungliickhaften, bosen Tier des Menschen.
Oder was an Nutzen sollte dem hohen Gott von dem armen Menschen zukommen, so
doch alles das von Gott ist, was der Mensch an Leib und Seele hat?

So folgt endlich, dass er uns erschaffen hab aus lauter Gnade, aus inniglicher Giite und
Liebe, damit wir in seine Erkenntnis kimen und Erben wiirden des ewigen Lebens. Was
hat er der Berge, Wilder, Weiden, Tier und Brunnen bedurft? Er ist doch die ewige,
unwandelbare, unverbriichliche Kraft. ... also bedarf er der Dinge nicht. Er hat sie auch
von Ewigkeit nicht gehabt. Er hat sie erst dann erschaffen, da er den Menschen machen
wollte. So folgt, dass alle die Ding allein dem Menschen zum Gut und zu seiner
Erhaltung geschaffen sind.“

Auch an anderer Stelle betont er, dass Gott die Welt nicht zu seinem eigenen
Nutzen erschaffen hat, sondern im Gegenteil, dass er zum Nutzen der
Menschen Gott sein und wirken mochte'?%: ,Denn wir hetten keinen nutz
noch freude davon, wann Gott fiir sich allein reich und gut were, darumb

'2% Heinrich Bullinger, Das hichste Gut, tibers. u. hrsg. v. Joachim Staedtke, Ziirich

1955, 11 . Ahnlich De origine erroris, 19 (wie Anm.7).: ,Der Gott aber, der alles vermag
und regieret, ist auch gut und gutthitig. Dann er begert dem Menschen guts zuthun, und
sich selbs und seine Giiter uns allen mitzuteilen.”

'#° Ebd, 21.
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verheisset er dass er unser und unsers samen Gott sein wolle, das ist, er
verheisset dass er unser Heil, Leben, Hiilfe, Schutz, und alles was uns niitzlich
und nétig ist, sein wolle.” Bullinger bezeichnete wie Zwingli Gott mit dem
(neu-) platonischen Begriff des summum bonum. Er hebt dabei auf das
vollkommene Gliick ab, das der Glaubige bei Gott findet, wodurch, so
Staedtke, ein ,utilitaristisches Moment in die Gotteslehre einflieft*'*°.
Konsequenterweise legt er nicht nur den initialen Schopfungsakt, sondern
auch die gottliche Vorsehung und Regierung der Welt hauptsdchlich auf die
Giite Gottes hin aus, ganz im Gegensatz zum Augustinschen oder nominalisti-
schen Gottesbegriff. Die Providenz dient ihm nicht dazu, Gottes Allmacht zu
erweisen und zu bekriftigen, sondern vielmehr zum Beleg dafiir, dass Gott
von sich aus nur gitig handelt, denn diese Giite ist sein Wesen'’".
Dementsprechend wird Providenz folgendermaRen definiert 1%

_Durch das wort fiirsehung aber, verstehen wir die gemeine sorg und regierung aller
deeren dingen, die Gott aus eigener krafft erschaffen, unnd mit derselbigen seiner
macht, gerechtigkeit und giite regiert und erhelt. ... Dann er der HERR, der weil}, gut,
gerecht, unnd allméchtig, Konig der welt, wirkt alles in allem. Folget derwegen, dieweil
der so alles regiert, gerecht und gut ist, dass auch die Fiirsehung sich nach der Regel der
Gerechtigkeit unnd Giitigkeit halte, und alle ding recht zugehen.”

Dass alles ,recht, also gerecht und berechenbar zugehe, nicht willktirlich, ist
ein wichtiger Aspekt von Bullingers Gotteslehre. Wenn er das Verhaltnis von
gottlicher Allmacht und natiirlichen Abldufen gemdR der einmal eingesetzten
Ordnung thematisiert, versucht er stets, den ordentlichen Lauf der Dinge als
_Normalzustand”, mit dem der Mensch immer rechnen konne, herauszu-
stellen —ein Argument, das an die potentia Dei ordinata Ockhams erinnert. Zwar
kénne Gott selbstverstindlich Ausnahmen und Wunder bewirken; er halte
sich aber selbst, von wenigen Ausnahmen abgesehen, an seine von ihm
erlassenen Gesetze und benutze daher nur Mittel, die der einmal gestifteten
Weltordnung immanent seien. Dies zeigt sich exemplarisch an der Auffassung,
dass Gott sich sogar zur Erweckung des Glaubens menschlicher Vermittler
bedient, anstatt eine wundersame Erleuchtung zu bewirken'??, weswegen es
_offenbar” sei, dass ,wenige Ausnahmen der gewohnlichen Ordnung und den
Gesetzen keinen Eintrag tun“'?®. In diesem Heranziehen menschlicher
Vermittler und iiberhaupt in der Selbstbeschrankung Gottes zugunsten

130 gtaedtke, Theologie, 109 (wie Anm. 2).

131 {jher die Giite als vorherrschende Figenschaft Gottes — die ihn auch zur
Selbstbeschrinkung seiner Macht gegentiber den Menschen veranlasst — in der CHPost
(wie Anm. 19), vgl. Koch, Theologie, S.86-88 (wie Anm. 19).

132 pe origine erroris, 11; 12 (wie Anm.7) wird der Aspekt der Gerechtigkeit Gottes
noch weiter ausgeftihrt.

133 ygl. oben 2.3.

134 ¢ imma 1,2. Pestalozzi, Bullinger, 506 (wie Anm. 1). Bullinger macht diese
Aussage im Zusammenhang mit der Frage, wie der Glaube gegeben werde. Er fithrt dazu
zahlreiche Schriftbeispiele an, dass der Herr, obwohl er durch seinen Geist den Glauben
bewirke, doch menschliche Mittler benutzt habe — Apostel, Prediger, Boten —, um den
Gliubigen quasi auf natiirlichem, menschlichem Weg zu gewinnen. Wenn also selbst in
der Beziehung zwischen Mensch und Gott, im Glauben, die Einhaltung der natiirlichen
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natiirlicher Mittel und Zweitursachen liegt fiir ihn ein weiterer Beweis fiir
seine alles tiberstrahlende Giite'**. Dass Gottes Vorsehung sich bestimmter
Mittel und insbesondere des Menschen selbst bedient, wird unter anderem im
Zweiten Helvetischen Bekenntnis und im vierten Sermon der vierten Dekade
betont' *°. Da beide Schriften international stark rezipiert wurden, trugen sie
wesentlich zur Ausbreitung der Forderung bei, die glaubigen Christen sollten
ihr Leben in der Welt aktiv gestalten.

Nach Bullinger waren die Menschen sogar verpflichtet, sich nicht passiv zu
verhalten, sondern die ihnen von Gott tibergebene Welt gut zu verwalten,
denn sie seien von Gott ,gleich als zu Bawleuten der erd verordnet”, sie
diirften ,nicht zulassen, dass sie durch die grimmige Thier wild, nach rawen
Stamm verwiistet werde”, sondern hatten durch ihre eigene Arbeit dafiir zu
sorgen, dass ,die Felder, Insel, Gestaden an den wissern, allenthalben mit
hiusern und stéitten underschieden und geziert seind“'*’. Eine solche religiése
Verpflichtung zur Verbesserung der Welt durch menschliche Kulturleistung
bildete eine der zentralen Grundlagen fiir das spatere optimistische Weltbild
der Vertreter der New Science.

4.2 Erkenntnis Gottes aus der Natur?

Obwohl die ganze Natur durch die Giite des Schopfergottes ausgezeichnet und
der Mensch Teil dieser guten Ordnung ist, bedeutete dies nicht, dass der
Mensch allein aus dem Anblick der Schopfung zur Erkenntnis Gottes und zu
einem angemessenen gottgefdlligen Leben finden kénne. Die Schrift und die
Natur zusammen geben aber gentigend Hinweise auf die Allmacht Gottes und
seine Providenz, weshalb die Gldubigen ausdriicklich aufgefordert werden, die
Schopfung in ihrer Schénheit zu betrachten'?®:

~Nun die gantze krafft Gottes kann gleichwol nicht auRgesprochen werden, aber
stiickweil3 darvon zu reden kann man etlichermassen, aufl der heiligen Propheten Lehr,
betrachtung der schone der gantzen welt, und erwegung der erschaffenen dingen,
abnemen, wie sie ist. ... Aber wolan, lasset uns die menge der wort hindan setzen, unnd
gleich mit den Augen die schone deren dingen, so die Gottliche krafft und weiRheit ...
erschaffen hat, anschauen.”

Bullinger bezweifelte also die Moglichkeit einer Gotteserkenntnis allein aus
der Natur und teilte hier die luthersche Vernunftskepsis. Er nahm aber, dhnlich
wie der Wittenberger Reformator und sein Ziircher Vorginger, an, dass

Ordnung mit ihren Mitteln fiir Bullinger so wichtig war, wie sehr konnte der Glaubige
sich dann erst bei allen Prozessen innerhalb der Schépfung auf die Giiltigkeit der
Naturgesetze verlassen!

1> vgl. Walser, Pridestination, 83-107 (wie Anm. 21).

¢ CHPost Kap. 6 (wie Anm. 19); dazu Koch, Theologie, 64-66 (wie Anm. 19).
Decades, 184 f. (wie Anm.3). Vgl. auch Walser, Pradestination, 86, 98 f., 221 (wie Anm.
21,

:z; De origine erroris, 10 (wie Anm.7).

Ebd. 10, 17 fithrt er weiter aus, dass Gott auch das Kleinste, selbst die Schnaken

und Frosche geschaffen und geordnet habe und deswegen zu preisen sei.
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derjenige, der durch die Offenbarung zum Glauben gelangt sei, auch den
Schépfergott und seine Providenz erkennen und in der Natur dessen Allmacht
und Giite anschauen konne'*?. Nach dem Trinitéts-Verstindnis des Ziircher
Reformators war das Wort, also Christus, von Anfang an beim Vater und mit
ihm Urheber der ganzen Schépfung, die um der Menschen Willen ins Werk
gesetzt worden ist. Deshalb geht die Gottesolfenbarung durch Christus der
Offenbarung in den Werken der Schopfung schon immer voraus und
ermoglicht sie erst '*°. Nur Christen konnen die Natur daher richtig
interpretieren, ,durch den glouben (nicht durch die Anschauung!, D.G.)
verstond wir, wie die gantz welt und alles, dz man in iren sicht, usz niit, durch
das wort Gottes geschaffen ist“ '*'. Wie auch sein Vorgdnger Zwingli war
Bullinger zwar Vertreter einer Schopfungstheologie, aber nicht einer
Naturtheologie.

In seinem Bemiihen, den Glaubigen Gottes Giite nahe zu bringen, verwies
er allerdings ganz unmittelbar auf die Betrachtung der Schépfung, ohne seine
Aufforderungen stets durch Hinweise auf die Schwachung der menschlichen
Erkenntnisfdhigkeit zu relativieren. So schrieb er in ,De origine erroris’: ,es
wiirde freylich kein Mensch, der die gantze welt anschawte, an der Gottlichen
krafft und weiBheit zweiffeln“'*2, Ein ahnliches Zitat fiihrt Staedtke an'*’:
. Merck aber, das wir in der schoppffung Gottes macht, giite und gnad
erkennend, durch welchen wir erhalten werdent, sidmal uns alle ding zu
guten erschaffet.” Nicht die Erkenntnis Gottes selbst soll uns das Betrachten
der Schépfung lehren, sondern die dankbare Anerkennung seiner Giite und
Providenz. Besonders in seinen pastoralen und erbaulichen Schriften mochte
der Ziircher Reformator keine vernunftskeptische Schranke vor der Er-
kenntnis der Giite Gottes errichten. Gottes Offenbarung in seinen Werken
wird in den ,Dekaden’ sogar als eine doppelte beschrieben: Zum einen
offenbart er sich in den natiirlichen Abldufen der Dinge, so in den Sternen und
ihren Bahnen, im Ablauf der Zeiten und in allen Lebewesen; zum anderen
zeigt sich Gott in allem, was er fiir, in, oder durch die Menschen tut'**.

Bereits die Heiden wurden durch die Anschauung des Kosmos darauf

139 yol. dazu mit Zitaten Staedtke, Theologie, 91-93, 116-120 (wie Anm. 2).

140 {jper die Erkenntnis Gottes aus Christus, aus der Schrift und aus der Schépfung
predigt Bullinger z. B. im dritten Sermon der vierten Dekade. Er nennt dort verschiedene
Weisen, wie der Mensch Erkenntnisse iber Gott gewinnen kann: aus den Namen Gottes
— wobei das dt. Wort ,Gott* bzw. das engl. ,God” auf ,Gut”, ,good” hin gedeutet
werden —; aus Visionen, bildlichen Beschreibungen, die ihn etwa anthropomorphistisch
darstellen, und aus historischen Berichten; am deutlichsten offenbart sich der Vater in
Christus; er wird aber auch aus seinen Werken erkannt; Vergleiche deuten seine
Eigenschaften an; schlieBlich lehren die Propheten und Apostel uns sowohl seine
Einigkeit als auch die Dreieinigkeit. Vgl. dazu Walser, Pradestination, 49-70 (wie Anm.
21); iiber den Vorrang der Offenbarung in Christus vor der Offenbarung in den
geschaffenen Werken ebd. 57.

141 Theologie, 92.

142 Bhd. 11.

143 gSraedtke, Theologie, 92 (wie Anm., 2)

144 Dpecades, 1511, (wie Anm.3).: ,as in the works which toward man, or in man, or
by man, the Lord himself doth finish and bring to pass.”
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hingewiesen, dass ein Gott existiert und wie sein Verhéltnis zu den Menschen
gestaltet ist; und sie haben ihn unter mancherlei Namen verehrt'*’. Dennoch
nahmen sie seine Offenbarung nicht so an, dass sie ihr Leben ganz danach
ausgerichtet hatten. Bullinger unterscheidet hier zwischen der schon von den
Heiden aus der Schopfung gewonnen Erkenntnis, dass ein Gott existiert, und
dem die gesamte menschliche Existenz verandernden Glauben, dass Gott
unser giitiger Vater ist'*®. Weshalb er auch vor der irrefiilhrenden Annahme
einer natiirlichen Gotteserkenntnis warnt, die nur auf die Vernunft, nicht aber
auf das Leben wirke wie der echte Glaube, denn: ,Hiit dich vor dem wort
Philip. Melanchthonsi: ,Deus lege naturae cognoscitur: Gott wirt durch das
gsatzt der natur erckant’! Wan er alein im glouben wirt erckant. Die natur aber
hat ghein glouben” '*7.

Im Kommentar zu Rom 1, 18-25 expliziert Bullinger, das heidnische
Verharren im Unglauben sei zuriickzufiihren auf das Vertrauen auf die
(Erkenntnis-)Fahigkeit der Vernunft. Eine solche Selbstiiberschitzung sei aber
schuldhaft, denn durch seine Offenbarung hat Gott den Menschen ja gerade
die Maglichkeit und Notwendigkeit angezeigt, sich ihm und seiner Gnade ganz
anheim zu geben und alles Fleischliche — darunter fallt auch die eigene
Vernunft — aufzugeben'*®: Nur wer als Glaubiger in den Bund mit Gott eintritt
und an den giitigen Vater glaubt, dem wird dafiir das geistige Leben und wahre
Erkenntnis geschenkt, auch Erkenntnis der Schépfung und der menschlichen
Aufgaben in ihrem Rahmen.

5 Geschichte als Heilsgeschichte in eschatologisch-apokalyptischer
Perspektive

Ebenso wie er aufgrund des geoffenbarten Wortes die ganze Schopfung als
Ausdruck der Giite Gottes und seines Wohlwollens gegeniiber den Menschen
versteht, legt der Ziircher Reformator auch die Weltgeschichte vor der Folie
der Heiligen Schrift konsequent als Heilsgeschichte aus. Sein Geschichtsbild ist
dabei gepragt von zwei eng miteinander verbundenen Elementen: Zum einen
von der Uberzeugung, dass die historischen Abliufe nur aufgrund des
gottlichen Heilsplans zu verstehen seien, bzw. dass die biblischen Prophe-
zeiungen mit realen geschichtlichen Fakten korrespondierten, und zum
anderen von einem Endzeitbewusstsein, das nach einem spiralférmigen
Ablauf von Ausbreitung und Unterdriickung der wahren Lehre in der
Geschichte nach dem reformatorischen Aufbruch die endgiiltige Herrschaft
der Wahrheit erwarten liel3.

'*> Zur Erkenntnis und Verehrung des einen Gottes unter verschiedenen Namen bei
den Heiden vgl. ,De origine erroris’. Kap. 8, bes. S.36. (wie Anm.7).
' Siehe Staedike, Theologie, 94-96 (wie Anm. 2).
ij; Romerbrief-Vorlesung. HBW 3.1, 54. Vgl. dazu auch ebd. 48 f.
Ebd. 52-58, bes. 54 f.
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5.1 Geschichtsbild und Endzeitbewusstsein

Bullinger hielt die Beschaftigung mit der Geschichte fiir ein hochst niitzliches
Unterfangen und legte es in der ,Studiorum Ratio’ dem Leser besonders ans
Herz, denn ,es gibt keine Gattung von Schriftstellern, um die du dich mit mehr
Genuss und mehr Gewinn miihst, als die Geschichtsschreiber”. Die Geschichte
sei ,Zeugin der Zeiten, die Leuchte der Wahrheit, die Lehrmeisterin des
Lebens”, die historischen Werke ,befordern kluge Uberlegung, leiten zum
Handeln an, vertreiben Schadliches und zeigen das Allerbeste”'*’. Hier
werden humanistische Einfliisse deutlich, zumal an dieser Stelle ausfiihrlich
Cicero zitiert wird. Sein Interesse fiir Geschichtsschreibung beschrankte sich
keineswegs nur auf das eines interessierten Rezipienten, der aus ihr praktische
Anregungen fiir sein eigenes Leben und seine Aufgaben empfangen konnte.
Denn Bullinger selber schrieb neben seiner Arbeit als Antistes der Ziircher
Kirche eine  Eidgendssische Geschichte von der frithesten Zeit bis zur
Reformation’®?, fiir die er eifrig Quellen gesammelt hatte. Durch sein
intensives historisches Interesse, das, wie wir noch zeigen werden, eschato-
logisch-apokalyptisch motiviert war, unterscheidet sich Bullinger von seinem
Ziircher Vorganger Zwingli'*'.

Er sah in der Geschichte nicht nur, wie die Humanisten, eine Lehrerin fiir
die Bewdltigung innerweltlicher Angelegenheiten, sondern in seiner Inter-
pretation der Geschichte als Heilsgeschichte fliefen auch humanistische und
theologische Elemente zusammen. Die Berichte der Historiker interpretierte
er einerseits aul dem Hintergrund biblischer Prophezeiungen und der
Bundesgeschichte, andererseits konkretisierte er die Verkiindigungen der
Schrift anhand historischer Ereignisse. Speziell das Buch Daniel und die
Johannesoffenbarung wurden weniger auf zukinftiges Geschehen hin
ausgelegt, als auf die eigene Gegenwart bzw. auf die bereits durchlaufene
Geschichte, denn die Offenbarung des Johannes tue ,niit ands dann blosse
historien beschreybe“’*2. Da viele prophezeite Ereignisse inzwischen bereits

4 HBW, SB 1, 46 f.: ,nullum autorum genus est, in quo maiore et delectatione et
fruge desudes quam historicis.” ,historiam esse testem temporum, lucem veritatis,
magistram vitae” ,Nam eloquentes ille (historias, D.G.) efficiunt, consilia instituunt,
actus informant, nociva pellunt, optima queque inducunt.”

g Reformationsgeschichte. Druck der Ausg. Frauenfeld 1838-1840, hrsg.v. J.J.
Hottinger/H.H. Vogeli, 3 Bde., Zirich 1984. Erstmals wurde das Werk 1573/74
verdffentlicht. Aulerdem hat Bullinger ein Drama iiber den antiken Lucretia-Stoff
verfasst, den er ganz auf die Situation in Zirich hin gestaltete. Zum zentralen Thema
machte er die Sicherung der nach dem Sturz korrupter Machte in Rom errungenen
republikanischen Ordnung und erkldrt explizit, ,demnach fiirbildet dif3es spil wie man
die erobert fryheit behalten mog”. Heinrich Bullinger/Hans Sachs, Lucretia-Dramen.
Hrsg. v. Horst Hartmann, Leipzig 1973, 39.

! vgl. Joachim Staedtke, Die Geschichtsauffassung des jungen Bullinger, in: Gabler/
Herkenrath (Hrsg.), Bullinger I, 65-74; hierzu 69 (wie Anm. 2).

!>2 Die Offenbarung Jesu Christi. Anfangs durch den heiligen Engel Gottes, Joanni
dem sdligen Apostel und Evangelister geoffenbaret, und von jm gesihen und
beschrieben: jetzund aber mit hundert Predigten erklart von Heinrych Bullingern.
Erstlich in Latein aullgangen, netilich aber durch Ludwig Lavater auff das einfaltigst in
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Geschichte seien, waren die Biicher der Propheten inzwischen zum groften
Teil auf diese Ereignisse anwendbar und dadurch klar verstandlich' >, weshalb
der Ziircher Reformator auch stets die Kanonizitdt der Offenbarung des
Johannes verteidigte und ihr sogar eine zentrale Bedeutung fir das
Verstandnis der Geschichte und der eigenen Gegenwart zusprach: In diesen
unruhigen Zeiten sei dieses Buch héchst niitzlich, ja notwendig als Trost fiir die
Gliubigen, da die gegenwirtigen Verfolgungen als Teil des gottlichen
Heilsplans erklart und Gottes andauernde Fiirsorge fiir seine Kirche offenbart
werde'®*. Er berief sich dabei auf zahlreiche andere Autoren, die diesem
wichtigen Buch Kommentare gewidmet hitten'”’. Die Geschichte, deren
Urheber Gott ist, sei teleologisch auf die Erlosung der Menschen durch
Christus hin angelegt, was der Vater ebenso in seinem Heiligen Wort als auch
in den historischen Ereignissen offenbar mache'*°.

Angesichts dieser christozentrischen, auf die Erlosung zulaufenden Ge-
schichtsauffassung hat Staedtke von einer ,eschatologischen Geschichts-
schau” Bullingers gesprochen, denn ,alle Geschichte ist nichts weiter als die
Erfiillung der eschatologischen Predigt der Schrift”, und er lasse ,in auffalliger
Weise spekulative und apokalyptische Ziige vermissen”'”’. Einerseits lehnte
er Spekulationen iiber das Datum des Jiingsten Gerichtes streng ab, wie bereits
Joachim von Fiore!®®, gleichwohl beschrieb er die Entwicklung der Kirche
Christi bekanntlich als eine Fortschrittsgeschichte, in der die Verbreitung der
wahren Lehre und die Unterdriickung derselben einander in standig
gesteigerter Intensitit ablosen, eine Geschichte, die in der gegenwartigen

Teiitsch vertolmetschet, Mithlhausen 1558. Zit. Bl. bb5 vorne. (Der lat. Text erschien 1557
unter dem Titel In Apocalypsim Iesu Christi in Basel. Ich zitiere im Folgenden die
deutsche Ubersetzung als Offenbarung.

153 Ebd,

154 g4 in der Vorrede zu seiner Sammlung von Predigten iiber die Offenbarung
Johannis: Offenbarung, Bl. aa3-cc3, bes. bb5 u. cc2; auch De fine Seculi, Bl 3 f.

155 Offenbarung, Bl bb5. Bullinger nennt Theodomus Biichmann, Arethas von
Caesarea, Primasius, Augustin und Thomas von Aquino; an neueren Werken die von Dr.
Sebastian Meyer aus Bern, Dr. Franziskus Lampertus aus Avignon, einen anonymen
Druck aus Wittenberg, aulerdem hitten sich Martin Luther, Erasmus und Lorenzo Valla
der Johannes-Offenbarung gewidmet. Bauckham, Tudor Apocalypse, 52 Anm. 30-32
(wie Anm. 165) meint, allerdings ohne nihere Begriindung, Bullinger habe insbeson-
dere die Kommentare des Bibliander, Primasius, Arethas und Pseudo-Aquinas genutzt,
die einschligigen Texte von Bede, Heymo, Ambrosius, Ansbertus, Rupert von Deutz,
Joachim von Fiore, Dionysius Rickel, Albertus Magnus und Nicolas von Lyra, die damals
alle gedruckt auf dem Markt waren, nicht selbst gelesen.

156 npazu Staedtke, Geschichtsauffassung, 68 f. (wie Anm. 2).

157 Ehd, 69. Zwar fehlen spekulative Elemente insofern, als Bullinger die apoka-
lyptischen Prophezeiungen in der Realgeschichte verortet und auch seine Zukunftser-
wartungen als durch die Schrift gesichert betrachtet. Aber das apokalyptische Moment
lasst sich doch nicht leugnen, weswegen es verwunderlich ist, dass ein so intimer Kenner
des Bullingerschen Werkes wie Staedtke diese apokalyptische Pragung von einer
,eschatologischen* abtrennt und ihr gegeniiber als unwesentlich bezeichnet.

158 Joachim sagt, die letzten Ereignisse wiirden eintreten ,anno vel hora, qua Deus
melius novit.” Liber Concordie IV.31. Siche auch Verf., Schopfung im Widerspruch, Kap.
6.2-5 (wie Anm. 9).
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letzten Verfolgung kumuliert und die baldige Wiederkunft Christi und den
Anbruch seiner Herrschaft erwarten lasst'>?,

Bullinger {ibernahm in seinem Danielkommentar von 1565 das Schema
von den vier Reichen, wobei das Erste das Babylonische, das Zweite das
Persische, das Dritte das Griechische - womit er die hellenistischen
Konigreiche meint — und das Vierte und Letzte das Romische Reich sei'®C.
In jedem sei die Kirche verfolgt worden, trotzdem sei sie nie untergegangen
und werde schlieRlich den Sieg davontragen'®':

,Durch diese Aussagen aber lehrt der Engel, dass sie die Kirche durch alle diese Reiche

hindurch zerreiflen, dass sie sie martern und die Kirche schlieBlich sogar zerstoren

wollen, dennoch wird sie niemals zerstort werden, vielmehr wird sie nicht nur durch die
einzelnen Zeitalter der Welt fortdauern, sondern auch in Ewigkeit.”

Seine eigene Zeit nahm er unter einem apokalyptischen Blickwinkel wahr. Die
Verfolgungen der Gldubigen seien noch nie so hart gewesen und die blutigen
Verfolgungen, denen die Zeugen des reinen Evangeliums jetzt ausgesetzt
seien, betrachtete er als Erfiillung der Johannesoffenbarung. So interpretierte
er die zwei Zeugen der wahren Lehre, die nach Off. 11,3-13 getotet werden
und doch wieder auferstehen, als zeitgenossische Reformatoren: Luther und
Zwingli, an anderer Stelle auch Johann Huss und Hieronymus von Prag, die
zwar von der katholischen Kirche verfolgt und getdtet wurden, deren
Verkiindung aber dennoch immer mehr Anhinger finde'®. Wann aber nun
das Jiingste Gericht stattfinde, dariiber konne und diirfe man, so Bullinger,

!> Eine sehr gute, mit ausfilhrlichen Zitaten belegte Darstellung von Bullingers

Geschichtsauffassung bieten Garcia Archilla/Aurelio Angel, The Theology of History and
Apologetic Historiography in Heinrich Bullinger. Truth in History, San Francisco 1992,
siehe bes. 7-36 und 117-165. Seite 118 heifst es, Bullinger ,construe an interpretation of
the progress and development of the Christian Church” (Hervorheb. D.G.).

190 Daniel sapientissimus Dei propheta, qui a vetusius polyhistor, id est, multiscius est
dictus, expositus Homilijs LXVI, Ziirich 1565. XXXIX. Homilie, Bl. 84: ,Quatuor istae
bestiae quatuor sunt reges. Id est, per bestias quatuor, adumbrantur quatuor regna, quae
dominabuntur in terra. Nam per Reges intelligenda esse regna, et non tantum quatuor
personas regnum, illud evincit, quod mox disertis verbis dicit, Bestia quarta est quartum
in mundo regnum. Reges vero dixisse videtur, quod singulae monarchiae plures suos
reges haberunt. Babylonica enim 3. habuit, Persica 10, Graeca multo plures: scissum est
enim in regna quatuor. Multo illis plures in Romano imperio imperaverunt.” ,Diese vier
Bestien sind vier Konige. Das heift, die vier Bestien stellen vier Reiche dar, die auf Erden
herrschen werden. Denn die Konige sind als Reiche zu verstehen, und nicht so sehr als
die Herrschaft von vier Personen; dies erweist sich, wenn er (der Engel der Verkiindung,
D.G.) bald darauf mit deutlichen Worten sagt, die vierte Bestie ist das vierte Reich auf
Erden. Konige aber scheint er gesagt zu haben, weil einzelne Monarchien mehrere
Konige haben. Denn die Babylonische hatte drei, die Persische zehn und die griechische
viel mehr, denn sie war in vier (Teil)Reiche zerfallen. Noch viel mehr als bei jenen haben
im Romischen Reich geherrscht.”

! Ebd.: ,Ba vero sententia docet anglus ecclesiam per omnes istas monarchias
divexent, excarnificentque atque adeo excindere cupiant ecclesiam, numquam tamen
excindendam fore, imo permansuram hanc non modo per singulague mundi saecula,
sed et in aeterna saecula.”

192 Offenbarung Bl. 58, nennt Bullinger Luther und Zwingli als die zwei Zeugen, Bl
61f. spricht er von Hieronymus von Prag und Huss und dem Erstarken der
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keine Spekulationen anstellen'®’; die in Daniel, Offenbarung Johannis und 2.
Thessalonicher genannten apokalyptischen Zeichen seien jedoch in der
Gegenwart erfiillt'®*, was eine apokalyptische Naherwartung impliziert.
Die Offenbarung des Johannes, das Buch Daniel und andere apokalyptische
Texte bildeten die Grundlage fiir Bullingers eschatologisch-apokalyptisches
Verstandnis der religiosen Auseinandersetzungen in Geschichte und Gegen-
wart. So nennt er als Kennzeichen des Antichrist, dass dieser sich gottliche
Ehren anmal3e, Christus selbst aber nicht offen bekampfe, sondern als falscher
Christus auftrete, durch Liigen und Tauschung viele vom rechten Glauben
abbringe und die wahre Kirche unterdriicke — Merkmale, die die Reformato-
ren im Papsttum verwirklicht sahen'®®. Im Rahmen seiner an den biblischen
Prophezeiungen orientierten Interpretation der (Kirchen-) Geschichte iibte
der Ziircher Reformator scharfe Kritik am Papsttum, das die wahre Lehre nicht
nur verfalscht habe, sondern die unverfilschte Verkiindung des Evangeliums
sogar gewaltsam bekampfe'®®. In dieser Auffassung war er schon frith durch
die Lektiire von Luthers ,De captivitate Babylonica Ecclesiae praeludium’
bestdrkt worden'®”; er berief sich aber auch darauf, dass bereits Joachim von
Fiore das Papsttum mit dem Antichrist gleichgesetzt habe'®®, was so nicht
stimmt. Der Gegensatz zwischen dem Herrschaftsbereich des Antichrist und
der Gemeinde Christi wird im Kommentar zur Johannesoffenbarung das
entscheidende Organisationsprinzip, unter dem er die Geschichte betrachtet.
So beschreibt er in einem eindrucksvollen Bild die Welt als zwei Feldlager, das
Lager der Guten unter dem Anfiithrer Christus und das Lager der Bosen, das
aller Haretiker der Geschichte, deren Haupt der Antichrist ist'®®. Diese auf
Augustins Lehre von den zwei Reichen zuriickgehende Interpretation
erlaubte es ihm, die Kontinuitdt der Romischen Kirche als wahrer Leib
Christi zu bestreiten und stattdessen eine Anhdufung von Irrttimern in der

reformatorischen Bewegung in B6hmen seit der Hinrichtung auf dem Konstanzer Konzil.
Ausfiihrlich dazu die Studie von Rodney L. Petersen, Preaching in the Last Days. The
theme of the ,two witnesses’ in the sixteenth and seventeenth centuries, New York/
Oxford 1993; speziell zu Bullinger 120-137,

163 Offenbarung, Bl 52-54, 194.

'%% S0 in ,Vom Antichrist und seinem Reiche’ Bl. Hii-Hiii. Ebd. Hiii b: ,Derhalben, o
ihr lieben Christen, dweil der mehrerheyt dieser zeychen furiiber ist, Oder noch gewaltig
im schwang gehen, Und der tag des Herrn schnell, wie ein fallstrick uber all die uff erden
wonen, kommen wiirt, So sind wacker alle zeet, unnd betten, das ihr werden méogen zu
entfliehen, diesem allem das geschehen soll, und zu sten vor des menschen Sun. Amen.”

' Offenbarung, Bl. bb6-ccl. De fine saeculi, 1. Rede. Die Deutung der Merkmale des
Antichrist auf den Papst spielten auch fiir die englischen Apokalyptiker, die stark von
Bullingers Auslegung beeinflusst waren, eine entscheidende Rolle; vgl. Richard Bauckham,
Tudor Apocalypse. Sixteenth century apocalypticism, millennarianism and the English
Reformation: from John Bale to John Fox and Thomas Brightman, Oxford 1978, 104.

'°® 5o auch im Bericht (wie Anm. 51), in: Pestalozzi, Bullinger, 526-549 (wie Anm.
1). Zur romischen Kirche ebd. 529-539.

167 ygl. Staedtke, Theologie, 46 f. (wie Anm. 2).

168 Offenbarung, Bl ccl.

1% Offenbarung, Bl 80b: ,diese wilt ist wie ein heerlager. In deren sind lager der
guten, und lager der bosen: Lager der rechtgloubigen, und lager der secteren. Deren
haupt ist der tetifel, jener aber Christus.”
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Geschichte des Papsttums auszumachen. Wahrend die Apostel die Kirche auf
einer einfachen und klaren Lehre errichtet hatten, kamen spater zahllose
Spitzfindigkeiten auf, die Verwirrung stifteten und die Kirche zerrissen und
moralisch schwichten: Es entstanden zahlreiche Sekten, ja selbst die Lehre
Mohammeds, die inzwischen die Christenheit bedrohe, fithrte Bullinger auf
eine christliche, durch Rom provozierte Irrlehre zuriick'”’. Die apokalypti-
schen Schriften erlaubten es ihm, die Geschichte der Romischen Kirche als
Werk des Antichrist zu deuten, der in ihr herrsche, und diesem Werk die lange
verfolgte, aber nie ganz zu unterdriickende wahre Kirche gegeniiberzustellen.
Dabeiist der Antichrist nicht nur eine symbolische Figur, sondern die Gott stets
entgegenarbeitende Macht, die sich in der Geschichte immer wieder in
verschiedenen Personen konkretisiert hat, von Arius bis Johannes Eck'”'. Die
Letzte und entscheidende, die eschatologisch-apokalyptische Verkorperung
des Antichrist ist aber der Papst. Die Bedrohung durch die Tiirken, die im Reich
starke Wirkung entfaltete, spielte in der Schweiz, dhnlich wie in England,
gegeniiber der Unterdriickung durch Rom eine untergeordnete Rolle,
gleichwohl beschrieben sowohl Bullinger als auch die Englander Mohammed
und die Tiirken gelegentlich als apokalyptische Figuren'”?.

Die Reformatoren sah der Ziircher Antistes demgegeniiber als Vertreter des
wahren Christentums; die Epoche der Reformation bedeutete ein Wiederer-
starken der urspriinglichen, wahren Lehre, wie sie zur Zeit der alten Kirche
noch allgemein verbreitet gewesen sei. Diese Interpretation suchte er durch
héufig vorgenommene Parallelisierungen von patristischen und reformatori-
schen Lehren zu stiitzen, wobei er besonders die Schriften von Tertullian,
Irendus und Laktanz gegen Polytheismus und heidnische Kulte als Vorlaufer
fiir seinen Kampf gegen Heiligenverehrung und pompose Riten heranzog'””.
Im Kommentar zur Johannesoffenbarung entwickelt er eine neue, dreistufige
Periodisierung der Geschichte'”*: Sie ist gepragt durch eine dreimalige, jeweils
gesteigerte Wiederherstellung des Evangeliums, die auf Phasen besonderer
Unterdriickung folgen: Die erste Reinigung erfolgte durch die Propheten bis
zur Zeit der Makkabier, die zweite begann mit dem Wirken Christi und der
ersten Apostel, die seine Lehre in der Welt verbreiteten, die dritte und letzte
Wiederherstellung der wahren Lehre aber findet durch das Wirken der
Reformatoren statt. Er ordnete in seinen Predigten zur Offenbarung die dort
genannten Symbole wie die sieben Siegel oder die Trompeten historischen
Ereignissen zu, wobei die beschriebenen Leiden meist als papistisch-romische

170 yermanung, Bl 34b-35a. Dazu mit weiteren Zitaten Staedtke, Geschichtsauffas-
sung, 72 {. (wie Anm. 2).

71 Am Ersten so merck, das vil sind Antichristen, als da ist Marcion, Arrius, Pelagius,
Eckius, wann sy wider Christum, den herren stond und predigend wider sin heiliges
evangelion.” Kurtze usslegung der II epistel zu Thessalonicheren. Zit. Staedtke,
Geschichtsauffassung, 70 (wie Anm. 2).

172 o] Bauckham, Tudor Apocalypse, 96-99 (wie Anm. 165).

173 ygl. Staedtke, Theologie, 40-46 (wie Anm. 2).

174 A usfithrlich dazu mit lingeren Zitaten Archilla, Angel, History of Thruth, 132-150
(wie Anm. 159).
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Verbrechen gedeutet wurden'””: Christus erscheint als der Widersacher des
Antichrist, woraus die Glaubigen Hoffnung schépfen sollen'”®.

Bullingers heilsgeschichtlich-eschatologische Auslegung der Kirchenge-
schichte, seine Kritik am Papsttum und seine apokalyptische Deutung der
gegenwartigen Verfolgungen tbten grofen Einfluss auf die englischen
Apokalyptiker aus'’’. Ein Brief der in Frankfurt weilenden englischen
Exilanten'’® sprach ihm Dank dafiir aus, dass er seine Predigten zur
Offenbarung den verfolgten Kirchen gewidmet habe. Anhand dieses Werkes
hdtten sie, so die Unterzeichner weiter, mit grolem Gewinn die Johanns-
Offenbarung und die Geschichte der Kirche Gottes studiert und erkannt, dass
auch die gegenwadrtige Situation gottgewollt sei. Bartholomé&us Traheron,
ebenfalls ein Brieffreund Bullingers, legte seinem eigenen Kommentar zu
Off 4 die Predigten des Schweizers zugrunde und verwies mehrfach auf sein
Vorbild'”’. Uber das Interesse, das der Danielkommentar aus Ziirich bei vielen
englischen Geistlichen fand, berichten deren Briefen an den Autor'®°.

Die englischen Protestanten wurden besonders durch das Erlebnis der
Verfolgung unter Maria Tudor, die gemal} den Aussagen der Johannesoffen-
barung iiber die Glaubigen hereingebrochen war, auf die apokalyptischen
Texte in der Heiligen Schrift aufmerksam und begannen nach dem Vorbild
Bullingers mit deren intensiver Rezeption und Kommentierung'®'. Dabei
entwickelten sie auch die Lehre von den zwei Kirchen weiter, von der
sichtbaren und der unsichtbaren, und sahen aufgrund eigener Erfahrungen
die Papstkirche in der Rolle des Widerchrist, des endzeitlichen Verfolgers'®?.

7> Otfenbarung, Bl. 60b-80a iiber die Siegel; 80a bis 92a iiber die Siegel aus Off 6.
Beispielweise werden die Heuschrecken der fiinften Trompete als immer weiter
ausschwdrmende Papisten gedeutet; ebd. Bl. 86a-88b.

'7¢ Offenbarung, Bl. 94a-99b.

'77 Dpie ausfiihrliche Studie von Richard Bauckham, Tudor Apocalypse, (wie Anm.
165) iiber die englischen Apokalyptiker weist den enormen Einfluss Bullingers detailliert
nach; bes. 44-50, ein guter Uberblick iiber die Ausstrahlung der Ziircher Theologie; 137,
bzw. 142 Anm. 50, schreibt Bauckham, im Elizabethanischen England seien — inklusive
der Zweitauflagen — 18 Ausgaben von Kommentaren zur Apokalypse erschienen, davon
entfallen alleine drei auf Bullingers Kommentar, der sowohl auf Latein als auch in zwei
Auflagen in englischer Ubersetzung erschien. Uber seinen Einfluss speziell auf die auch
in England vorgenommene Gleichsetzung von Antichrist und Romischem Papsttum ebd.
99-104.

'78 OL 2, 763 f. Unterzeichnet ist der Brief vom 17.9. 1557 von David Whitehead,
John Wilford, Thomas Sowerby, Jo. Taverner, John Hales, William Master, Gregory
Railton und Edmund Sutton.

'7° Dazu Bauckham, Tudor Apocalypse, 113-122 (wie Anm. 165); zum Einfluss
Bullingers bes. 115 f. Die Erste von Traherons drei Predigten zu Off 4, die 1557
verdffentlicht und 1558,1573, 1577 und 1583 erneut gedruckt wurden, ist verdffentlicht
ebd. 289-297.

190 71,1, 145 (Edwin Sandys, Bischof von Worchester); 150 (John Jewel, Bischof von
Salisbury); 151 (Lawrence Humphrey); 220 (Richard Cox, Bischof von Ely).

'8! g0 Bauckham, Tudor Apocalypse, 61-64, 113-118 (wie Anm. 165).

'8 Siehe ebd. 59-62; Bauckham (wie Anm. 165) weist darauf hin, dass die groRe
Mehrheit der englischen apokalyptischen Schriften vor 1558 (dem Regierungsantritt
Elizabeths) von Glaubensfliichtlingen im Exil verfasst worden sind; ebd. 62.
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John Hooper, Bullingers enger Freund und Schiiler, predigte 1549/50 in
London iiber Daniel 7 und Johannes 6, damit die Gldubigen bei der
gegenwirtigen Spaltung Christ und Antichrist zu unterscheiden lernten'®?,
Eine sichere Unterscheidungsmoglichkeit spielte deshalb eine so grofe Rolle,
weil man sich der Erwihlung aufgrund der Pradestination nicht sicher sein
konnte; aber anhand der Rollen, die die Menschen im Endkampf als Verfolgte
oder als Verfolgende spielten, lieRen sie sich leicht der Kirche Christi oder der
Herrschaft Satans zuordnen. Eine Unterscheidung, die auch John Daus im
Vorwort zur englischen Ubersetzung von Bullingers Predigten zur Offenba-
rung hervorhob, als er schrieb, es sei ,the true church of Christ knowen in this,
that it suffereth persecution, and doeth Not persecute agayne”'**.

Aus der Uberzeugung, selbst der wahren Kirche Christi anzugehoren,
wuchs auch das Vertrauen, dass die eigene Position sich schlieBlich mit
gottlicher Hilfe durchsetzen wiirde. Gerade diese Hoffnung war es ja, die den
Ziircher Reformator so eifrig die Lektiire apokalyptischer Schriften beftir-
worten lie, um aus ihnen die Heilsnotwendigkeit der gegenwirtigen
Verfolgungen und Leiden zu erkennen. Millenaristische Erwartungen, es
werde ein Reich des Geistes schon auf der Erde geben, lehnte er allerdings
noch ausdriicklich ab. Vielmehr vertrat er einen riickwarts gewandten
Millenarismus'®”: Die tausend Jahre, von denen in der Offenbarung die Rede
ist, bezogen sich auf die Vergangenheit, und zwar ldsst Bullinger sie mit der
 weltweiten” Verkiindung des Evangeliums durch die ersten Jiinger begin-
nen; das Ende der tausend Jahre und den Beginn der Verfolgung datiert er um
die Zeit Gregors des GroRen, als das Papsttum damit begonnen habe, die wahre
Lehre zu verdunkeln'®®. Dies entspricht der zweiten Wiederherstellung des
Evangeliums in dem dreigliedrigen Geschichtsschema, nach dem er die
Offenbarung auslegte. Die Romische Kirche sei seitdem auf dem Weg des
Verderbens immer weiter vorangeschritten und in Kiirze sei eine Kumulation
des Bésen in der letzten Verfolgung durch den Antichrist zu erwarten, die mit
der letzten und vollkommenen Wiederherstellung der christlichen Lehre, dem
Sieg der wahren Kirche enden wird, einen Sieg, den nicht menschliche Macht
oder Waffengewalt, sondern allein Christus erringen konne. Mit dieser
Vorstellung dynamisierte Bullinger das Augustinsche Bild von den zwei
Reichen, das nun nicht mehr als statisch, sondern als ein sich steigernder
Prozess beschrieben wird. Er vereint, wie Archilla und Angel es ausdriicken,
das Augustinisch-statische Konzept mit einer Fortschrittsvorstellung, wie sie
etwa Eusebius vertreten hat'®’, was einem Geschichtskonzept enstpricht, in
dem die pessimistische Einschdtzung von der Notwendigkeit des Bosen und
seiner Macht in der Welt durch ein zyklisches Modell mit optimistischen

183 ygl. ebd. 102.

184 Henry Bullinger, A hundred Sermons, Aiii.

185 Offenbarung, Bl. 202-209; zur Ablehnung des innerweltlichen Millenarismus bes.
203 1.

'8¢ Ebd. Bl. 200 .

'87 Theology of History, 138-140. Uber die Tradition von Fortschritts- und
Verfallsvorstellungen in theologischen Geschichtsdeutungsmustern vgl. Verf., Schépfung
im Widerspruch (wie Anm. 9).
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Zukunftshoffnungen verkniipft wird, womit er — wie iibrigens auch Martin
Bucer — in Joachitischer Tradition steht'®®.

Stiarker noch als der Ziircher Reformator vertrauten seine englischen
Rezipienten darauf, dass alle Gefahren und Leiden der Gegenwart Teil des
gottlichen Heilsplans seien und letztlich in einer glorreichen Zukunft fiir die

wahre Kirche in der Welt enden wiirden'®®.

5.2 Verbreitung der ,wahren Lehre” und Systematisierung des Wissens

Die wahre Lehre, die das nitige Wissen iiber Gott und tber das rechte
Verhalten der Menschen in der Welt beinhaltet, ist nach Bullingers Auffassung
nur in Christus zu finden, der als Mittler zwischen Gott und Menschen alles,
was der Mensch von Gott wissen kann und soll und was die Aufgabe und
Bestimmung des Menschen selbst ist, offenbart und verkdrpert. Diese
Wahrheit kann nicht durch philosophische Spekulationen erkannt werden,
sie ist priasent im Heilswerk des Gottessohnes, das nur im und durch den

Glauben erfahren werden kann'®:

,Also nempt er (Paulus, Tit 1,1-3) ouch das evangelion und erckantnusz Christi ein
erckantnusz der Warheit. Wann Christus ist die warheit. Das evangelio leert die warheit
allein. Menschliche philosophia kans nitt! Und dise warheit wist uff die rechte seligheit,
die vor Gott gilt und von dannen wir ewigs leben erwarten mégind in Christo, wie es
dann von ewigheit har verheyssen ist und yetzund recht endeckt.”

Jedoch ist durch die Erbsiinde die Erkenntnisfahigkeit des Menschen, seine
Vernunft aufs dulkerste verderbt und so eine natiirliche Erkenntnis nicht mehr
moglich'®'. Gleichwohl kann der Mensch infolge der Selbstoffenbarung
Gottes und durch das Wirken des Heiligen Geistes wieder erleuchtet werden.
Obwohl also einerseits das ,Subjekt menschlicher Gotteserkenntnis ... die
dritte Person des dreieinigen Gottes” ist, wie Staedtke zurecht schreibt, muss
andererseits der wahre Glaubige als jemand gedacht werden, der sich im Besitz
der Erkenntnis befindet, die aus dem Glaubensgeschenk resultiert'”?. Die
Menschen, oder zumindest die Auserwahlten, deren Zahl zwar unbekannt,
aber vermutlich nicht klein ist, kénnen, ja sollen nach dem Plan Gottes zur
Erkenntnis der Wahrheit gelangen ,Diese erkantnusz und glouben Gottes ist
von ewigheit har verordnet, dz sy und solte eroffnet werden durch Christon
und sin heiliges wort.” An anderer Stelle wird eine solche Erkenntnis sogar

188 Bbd. 150-152.

'8% Bullinger verleiht dem in der Vorrede zu seinen Predigten iiber die Johannes-
Offenbarung Ausdruck: Offenbarung, Bl. aaé6.

190 Kurtze usslegung der epistel S. Pauli, desz heiligen Apostels, an Tition geschryben,
und hie durch ein einigs buoch ussgefuert. Zit. Staedtke, Theologie, 81 (wie Anm. 2).

191 vl ebd. 81-85. ,So behalt nu, das boses thun niit anders ist, dann der vernunfft
volgen und in menschlicher wysheit bliben.” Ebd. 83 Anm. 9,

2 Ebd. Zit. 85. Ebd.: ,Nitt einieder erckent die grosz gnad und krafft Gottes, die er
mitt menschlichem geschlecht verwiirckt, es werde dann von Gott eroffnet. Und diese
krafft macht ouch, dz wir dem hohen Gott gloubend. Wan der gloub nitt ein
menschlicher fund ist.”
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zum gottgesetzten Ziel menschlichen Seins: ,So volgt entlich, das er uns
erschaffen hab usz luterer gnad, usz innenglicher giite und liebe, damitt wir in
sin erckantnusz kamind“ '??. Bullingers Position stellt also eine interessante
Vermittlung dar zwischen reformatorischer Vernunftskepsis einerseits und
optimistischem Vertrauen auf die den Glaubigen gewiss zuteil werdende
rechte Erkenntnis andererseits. Dass sie notwendigerweise die richtige
Lebensfithrung umfasst, wurde oben bereits dargestellt'”*. Der Ziircher
Rerformator vereinigt also seine Interpretation des Heilsgeschehens mit seiner
Uberzeugung von der Bestimmung der Glaubigen zur wahren Erkenntnis.
Den Verlauf der Geschichte hat er, wie bereits mehrmals dargestellt, als eine
Geschichte der wahren Lehre beschrieben, ihrer sich in stets gesteigerter Form
wiederholenden Unterdriickung und ihres Erstarkens sowie des am Ende zu
erwartenden Sieges.

Auf sein Verstindnis der jiingeren Vergangenheit und der Gegenwart als
einer Epoche, in der die Wahrheit zum Durchbruch kommt, verbreitet und
schlieBlich herrschen wird, und auf die damit zusammenhadngende Bedeu-
tung von Lehre und Wissen méchte ich noch etwas naher eingehen. Nach den
ersten tausend Jahren der Ausbreitung und Festigung des Christentums war
die Zeit seit Gregor dem Grofen ja eine Epoche der Verdunkelung der
christlichen Botschaft unter der Papstherrschaft gewesen'””, gleichwohl war
die Wahrheit nie ganz untergegangen oder gar verschwunden. Bullinger berief
sich immer wieder auf Gruppen oder Personen, die zwar von der romischen
Kirche als Haretiker verfolgt wurden, aber tatsdchlich Verkiinder der wahren
Lehre gewesen seien. Das Wort Haretiker oder Ketzer erkldrt er als ,Spalter”
der einen Kirche und zihlt eine Reihe von zersetzenden Lehren auf, die seit der
Zeit der Apostel verbreitet worden waren und die wahre Kirche bedrdngt
hatten; darunter eine Reihe von Charakteristika, die von den Zeitgenossen
unschwer der katholisch-scholastischen Lehre zugeordnet werden konnten,
womit deutlich wurde, wen er fiir die eigentlichen Haretiker hielt'”®.
Demgegeniiber habe zunachst die humanistische Bewegung, deren besonde-
ren Verdienste in ihren Bemithungen um die philologischen Voraussetzungen
der Heiligen Schrift und um die Lehren der Kirchenvater, also auf dem Feld der
Herausbildung einer historisch-kritischen Bibelforschung lagen, das alte
Wissen wieder erneuert. In der Auslegung der heiligen Texte stimmte Bullinger
zwar haufig nicht mit den Humanisten tberein, etwa in der Frage des freien
willens'®’; dennoch lobte er deren Reinigung der heiligen Texte; eine Arbeit,
die er als Teil des gottlichen Heilsplans zur Erneuerung des Evangeliums
einstufte, deren Beginn auf das 14. Jahrhundert zu datieren sei'®®.

193 Ehd. 84, 92.

194 giehe 4.1.

195 gy charakterisierte diese Zeit als Epoche, in der der Satan entfesselt wiirde, um die
Glaubigen zu verfithren und die wahre Lehre zu unterdriicken. Vgl. oben Kap. 5.1.

19 In der Anleitung, Frage 4. Pestalozzi, Bullinger, 535-538 (wie Anm. 1).

197 grgtellte sich in diesem Streit demonstrativ auf Seiten Luthers und gegen Erasmus
und lieR sich zu der scharfen Aussage hinreien, ,so wir einen freyen willen habend, so
ist Gott nit Gott“. Wider das Gotzenbrot, an Anna Suider, 15.Juni 1525. Zit. Staedtke,
Theologie, 32 (wie Anm. 2).

198 vl dazu mit Zitaten ebd. 301,

ZKG 115, Band 2004/1-2



Heinrich Bullingers Bundestheologie 87

Die Reformation selbst sei die Phase, in der das Evangelium durch
gottgesandte Priester wieder rein verkiindet werde und somit die wahre
Weisheit, die im Gegensatz zur Verwirrung der scholastischen Philosophie in
der reinen und einfachen Lehre Christi bestehe, neue Geltung erhalte'””. Die
Deutung reformatorischer Prediger als apokalyptische Verkiindiger bestatigte
seine Geschichtsauffassung?®’, denn nicht primér in der Bekdmpfung von
katholischen Zeremonien, sondern in der Reinigung der Lehre und der
Erneuerung des Wissens sah Bullinger deren eigentliche Aufgabe®", fiir die er
sich der Unterstiitzung Gottes sicher war. So meinte er, da gegenwartig die
Siinden zugenommen hitten und herrschten wie zuzeiten Lots oder Noahs
vor der Sintflut, titen jetzt rechte Predigten besonders Not, um die Menschen zu
bessern2?, denn rechtes Wissen ziehe rechtes Verhalten automatisch nach
sich. In diesem Zusammenhang erschien ihm die Technik des Drucks als
Geschenk Gottes, das dieser kurz vor dem Ende der Welt zur Verbreitung der
wahren Lehre und alles niitzlichen Wissens den Menschen gemacht habe®®*:

_Gott hat den Truck in disen unsern letzten zyten, vor dem end der walt, geoffnet, und
geordnet, dass dardurch noch vor dem Jiingsten tag, schnell durch alle diese walt
uRgespreit und verkiindet werde das heilig Evangelium, von der biit und verzyhung
der stinden im namen Jesu Christi, welcher bald werde kommen zu richten die
libenden und die todten, darum yederman sich solle darzu riisten, wachen und batten.
Der Truck ist ouch darum von Gott geoffnet, und den menschen gaben, das gute niitze
biicher in allerley spraachen, von alten (gemeint sind die Kirchenvéter, D.G.) wider
allerley yrrthum von der waaren religion geschriben, mengkliche mitgeteilt werdind,
das man ouch aller dingen, so zu guter policy und wiissen der historien und guter
kiinsten dienend, rachten bericht gehaben moge.”

Man konnte von einem Wissens- und Verkiindigungsenthusiasmus sprechen,
der allerdings weit iiberwiegend auf die Wahrheit der Heiligen Schrift bezogen
ist und eher beildufig auch weltliches Wissen einbezieht. Zudem forderte
Bullinger eine obrigkeitliche Zensur, damit das Gottesgeschenk des Drucks

199 yq]. besonders die zweite Rede in ,De fine saeculi et iudicio venturo Domini nostri
Tesu Christ, deque periculis nostri huius seculi corruptissimi gravissimis, et qua ratione
fiant innoxia piis, Orationes duae’, Basel 1557, 62-107.

200 g, deutete er Luther und Zwingli als die beiden in der Johannesoffenbarung
genannten Zeugen; vgl. oben 5.1.

201 pyllinger, der selbst in Ziirich auRerste Schlichtheit praktizierte, war dennoch in
Fragen der duRerlichen Ausstattung nicht so strikt wie etwa sein Freund John Hooper
und die englischen Puritaner.

202 yermanung’, Bl.32a. Der Annahme der wahren Lehre und dem Glauben folgen
ja, so Bullingers Uberzeugung, die guten Werke und rechtes Verhalten in der Welt ganz
selbstverstandlich.

203 yermanung, Bl. 37b—38a schreibt er, durch den Druck kénne verbreitet werden,
was gottselig, niitz, gut unnd fruchtbar ist, den kyrchen und regimenten, und gemeinen
arbeitern, als das zu erliiterung unnd rdchtem bruch gottlicher geschrifft, zu fiirderung
der richten religion, und schirm der waarheit, wider alle unwaarheit, zu erofinung guter
gsatzten, rachter kiinsten, ja zu friden unnd einigkeit, zum wolstand und aller erbarkeit,
ouch zu eroffnung rachter unschuld, dienet”.
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nicht zur Verbreitung schidlicher Lehren missbraucht werden konnte*** -
eine Forderung, die in seinem Siindenverstindnis und seiner Uberzeugung
vom verderblichen Wirken des Antichrist in dieser Endzeit griindet. Gleich-
wohl klingt bereits ein Wissenschaftsoptimismus an, auch hinsichtlich der bis
dato unbekannten Schnelligkeit und Universalisierung der Wissensverbrei-
tung mittels technischer Innovation. In England, wo dieser Text 1575 in einer
Ubersetzung von John Cox erschienen war, sollte der wissenschaftsoptimis-
tische Ansatz gerade in Verbindung mit einer chiliastischen Naherwartung
intensiv weiterentwickelt werden.

5.3 Pastoraltheologie und Bildungsprogramm

In Zusammenhang mit der groBRen Bedeutung, die Bullinger dem Studium
und der Predigt des reinen Evangeliums, der Verkiindigung der wahren Lehre
beimaR, miissen auch seine Bemthungen um Forderung der (theologischen)
Bildung und Wissensvermittlung gesehen werden. Hier lag ein Schwerpunkt
seiner Tatigkeit, zum einen in Form der zahlreichen pastoralen Schriften - in
erster Linie die Dekaden —, die das Wissen um Gottes Bund mit den Menschen
verbreiten sollten. Schon in Kappel hatte er 6ffentliche Vorlesungen tiber die
Heilige Schrift gehalten, die von zahlreichen Laien besucht wurden; und
bereits vor der Einrichtung der Ziircher Prophezey hatte er eine dhnliche
Anstalt im Kloster Kappel aufgebaut. Zum anderen bemtihte er sich in jungen
Jahren als Lehrer und ebenso spater als Vorsteher der Ziircher Kirche um die
Ausbildung der Jugend. Dies hing natiirlich mit dem Bedarf der reformierten
Kirchen an guten Theologen und Pfarrern zur Konsolidierung ihrer Gemein-
den zusammen, was fiir ihn ein besonderes Anliegen gewesen ist®°. Er sorgte
gegen einigen Widerstand datiir, dass in Ziirich aus Kirchengut das Schul-
wesen finanziert wurde und richtete auch Stipendien ein, durch die begabten
jungen Minnern Studium und Auslandsreisen ermoglicht wurden. Der
Zircher Reformator nahm oft regen Anteil an den Fortschritten der
Stipendiaten, stand ihnen neben finanzieller Unterstiitzung mit theologi-
schem oder praktischem Rat zur Seite und vermittelte auch wichtige Kontakte
zu bekannten Personlichkeiten an ihrem jeweiligen Studienort.

Schon in seiner Zeit als Lehrer in Kappel hat er fiir Werner Steiner eine
systematische Studienanleitung erstellt, die ,Studiorum Ratio’, ein ideales
Bildungsprogramm. Darin empfiehlt er, unter Verweis auf Kirchenvater wie
Basilius, Klemens von Alexandrien und besonders Origenes, gegen die Feinde
der Bildung, die sich selbst als die ,Apostolischen” bezeichnen — gemeint sind
bildungsfeindliche katholische Kleriker —, ein intensives Studium der freien

0% Ebd. Bl 37b-38a.

205 Beide biografische Monographien widmen seiner Schulpolitik in Ziirich eigene
Kapitel: Pestalozzi, Heinrich Bullinger, 122-132 (wie Anm. 1); Blanke/Leuschner,
Heinrich Bullinger, 162-167 (wie Anm. 1). Ausfiihrlicher zu seiner Schulpolitik im
Spannungsfeld zwischen Obrigkeit und Kirche Hans Ulrich Béchtold, Heinrich Bullinger
vor dem Rat, Bern 1982, 189-231 (wie Anm. 17).
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Kiinste und der ,weltlichen Wissenschaften“?°®, Zwar hilt er eine gewisse
Reinigung des antiken Wissens von heidnischen Elementen fiir nétig und stellt
die ganze Wissenschaft letztlich, wie Erasmus auch, in den Dienst der
Bibelexegese und der erfolgreichen Predigt — weswegen er besonders ein
Studium der Rhetorik fiir grundlegend halt*®”. AuRerdem warnt er davor,
Theologie und Philosophie zu vermischen, denn dies habe stets zu unnotigen
Spitzfindigkeiten und Streit unter den Dienern Gottes gefiihrt, was fiir die
Gliubigen hochst nachteilig gewesen sei®®®. Auch konnte das Vermégen der
Menschen nie allein zu echter und gottgefalliger Bildung gelangen, weil die
himmlische Weisheit dem Studierenden helfen und seine Krdfte mehren
miisste”’®. Aber gerade deswegen wire ein stindiges Bemiihen um das
Studium von noéten, um sowohl die intellektuellen als auch die moralischen
Kréfte, soweit wie nurirgend maglich, zur Entfaltung zu bringen und auf diese
Weise ein rechter Mensch zu werden®'’:

,Da also die menschlichen Wissenschaften in Wahrheit Menschen aus uns machen, da
wir ohne sie schwerlich gut sein kénnen, da sie in nicht geringem Mafe zur Deutung
und zum wahren Verstindnis der heiligen Schrift beitragen, sollen alle Edlen und
wahrhaft Wissensbeflissenen sie billigerweise nicht vernachlassigen, sondern vielmehr
mit grofter Aufmerksamkeit sie durch Lernen sich aneignen.”

Die weltlichen Wissenschaften sind also notwendig zum Verstdndnis der
gottlichen Offenbarung und auflerdem als Lehrmeister des rechten Verhaltens
in der Welt?!!. Nach der Lektiire der Dichter, Redner und Geschichtsschreiber,
die neben der Redekunst (Grammatik, Dialektik, Rhetorik) auch Moral-
philosophie vermitteln, miisse das Studium der Natur-Philosophie erfolgen.
Bullinger spricht von ,mathematicae disciplinae” und versteht darunter die
Disziplinen des Quadriviums: Arithmetik, Astronomie, Geometrie und
Musik®'?. Sie bildeten eine wichtige Grundlage fiir hoheres Wissen, das
man weder vernachldssigen, noch bei ihm verharren solle. Am Ende seiner
Studienanleitung empfiehlt Bullinger, unter Berufung auf Erasmus und
Origenes, beim Lernen alles Wissen in so genannte loci parandi einzuteilen.
Dadurch kénne man zum einen die Menge des Stoffes besser memorieren,
zum anderen werde dadurch das vielfaltige und in disparater Form aulfge-
nommene Wissen sowohl insgesamt in ein geordnetes, hierarchisches System

206 Byllinger nennt die puristischen Gegner der ,prophanas litteras” ,apostolicis, ut
videri volunt”. Studiorum Ratio, 26 f. (wie Anm. 27).

207 ‘Bbd. 26=33;

208 yermanung, Bl. 6b; iiber den maBvollen Gebrauch heidnischen Wissens, da wo es
mit der Heiligen Schrift tibereinstimmt, ebd. Bl. 8.

29% giudiorum Ratio, 12 f. (wie Anm. 27) im Widmungsbrief an Werner Steiner.

210 Bhd. 58 f.: ,Cum ergo humanae litterae vere homines ex nobis ipsis efficiant, cum
boni absque istis aegre simus, cum non modice ad sacras litteras interpretandas ac vere
intelligendas conferant, debent nimirum ab ommnibus ingenius et vere studiosis non
negligi, sed maxima diligentis addisci.”

211 Besonders die Dichter und Geschichtsschreiber halt Bullinger fiir die besten
Vermittler von Tugend und Ehrenhaftigkeit, von praktischer Klugheit auch im
politischen Zusammenleben. Ebd. 43-47.

12 Ehd. 48 £.
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gebracht, als auch die einzelnen Wissensteile nach ihrer Zugehorigkeit und
ihrem Verhaltnis zueinander bestimmt*'®. Den Ersten der acht allgemeinen
Begriffe, unter denen er alles Weitere einordnet, bildet die stoffliche Welt,
moles mundi. Diese umfasst neben der Ausgangsfrage nach der Ewigkeit, dem
Anfang der Welt und aller stofflichen Dinge insbesondere die Betrachtung,
consyderatio , der verschiedenen natiirlichen Objekte, vom Himmel und den
Planeten iiber die Elemente zu den einzelnen Pflanzen, Tieren, Steinen
usw>'%. Die weiteren Oberbegriffe, die er fiir die Ordnung des Wissens vorgibt,
sind 2. die Zeit, tempus, 3. der Mensch, homo, — worunter neben philosophisch-
theologischen Erorterungen auch das Studium des Korpers gehore —, 4. Gott
und seine Verehrung, Deus et religio, 5. die Obrigkeit, magistratus, worunter die
politische Ordnung des menschlichen Zusammenlebens fallt, 6. die artes, wozu
die Wissenschaften ebenso zihlen wie Kiinste und (handwerkliche) Techni-
ken, 7. Tugenden und Laster, virtutes et vitia, und zuletzt 8. eine Sammelrubrik
fiir allgemeine Dinge, res communes. Alle Oberbegriffe gliedern sich in
zahlreiche Unterbegriffe. Man konnte von einzelnen Disziplinen sprechen,
die einen jeweils spezifischen Gegenstand behandeln und oft wiederum
unterteilt sind, Fiir die Theologie gibt Bullinger selbst ein solches Begriffs-
verzeichnis vor’'”.

Die aus der Antike iibernommene Mnemotechnik, die er zu einer
Systematisierung des Wissens weiterfiihrte, und seine Eingliederung der
Naturbeobachtung in dieses System haben wahrscheinlich auch den Ziircher
Stipendiaten und Schiitzling Bullingers, Konrad Gesner und dessen  Historia
Animalium’ beeinflusst. Dem jungen Gesner war schon von Zwingli ein
Stipendium in Aussicht gestellt worden, aber besonders Bullinger wurde
spiter sein ,lifelong patron“: Er vermittelte ihm die Studienaufenthalte in
Bourges und Paris, unterstiitzte ihn spater in Ztrich und vermittelte ihm wohl
auch 1558 die Position als Chorherr®'®. Mit Konrad Gesner stand Bullinger
auch wahrend dessen Auslandsstudium in Briefkontakt, er sandte ihm
weiteres Geld und ermahnte ihn, es recht zu gebrauchen und fleiffig zu
studieren?'? — eine Forderung, der sein Schiitzling eifrig nachgekommen ist,
was ihn zu einem der groften Universalgelehrten der Zeit machte®'®.

213 Ebd. 110-137.

2% Ehd. 112-115,

21% Bhd, 128-137.

216 pichard S.Westfall, Gesner (Gessner), Konrad, http://es.rice.edu/ES/humsoc/
Galileo/Catalog/Files/gesner. html. Westfall berichtet auferdem, Gesner habe trotz
seiner eigenen finanziellen Nite einen hoch bezahlten Posten bei Jakob Fugger in
Augsburg abgelehnt, ,out of love for Zuerich, gratitude to Bullinger, and religious
differences”. Uber die Foérderung, die Gesner durch Bullinger erfahren hat, legen seine
Briefe an den Ziircher Zeugnis ab, in denen es immer wieder um die Finanzierung der
Studien, aber auch um Empfehlungen und Geleitbriefe geht. Um all das scheint sich
Bullinger personlich gekiimmert und die Aushdndigung der Stipendien an die im
Ausland weilenden Studenten iiber Vermittlung von Bekannten geregelt zu haben.
Entsprechende Briefe sind abgedruckt in HB Brietwechsel (im Folgenden HBBW) und
anhand des Registers am Ende jedes Bandes leicht auffindbar.

217 ygl. Pestalozzi, Bullinger, 130 (wie Anm. 1).

218 71, Gesner siche Verf., Schépfung im Widerspruch, 695 I. (wie Anm. 9).
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6 Bullingers Beziehungen zu England: Der Transfer der Ziircher
Reformation

Sowohl durch personliche Kontakte und intensiven Briefwechsel mit fiih-
renden englischen Theologen als auch durch den Druck und die Ubersetzung
seiner Werke iibte Bullinger einen nachhaltigen Einfluss auf die religiose
Entwicklung Englands aus, den Gustav von SchultheR-Rechberg sogar fiir
groRer halt als den Calvins®'”.

6.1 Personliche Kontakte und Briefwechsel

Schon unter der Regierung von Heinrich VIIL hielten sich in Ziirich und auch
in Bullingers Haus junge Engldnder auf, mit denen er in der Regel nach ihrer
Riickkehr eifrigen Briefwechsel pflegte*®, so mit Nicolas Patridge, John
Butler, William Udrof, Nicolas Eliot und Bartholomdus Traheron. Neben
diesen Kontakten hauptsiachlich zu jiingeren Gelehrten existierten unter
Ko6nig Heinrich noch keine engeren Beziehungen zur politischen und
kirchlichen Fiihrungselite, auch wenn Bullingers Werk ,De Scipturae Sanctae
authoritate’ vom Erzbischof von Canterbury an den Konig weitergeleitet
wurde??!. Die Schriften des Ziircher Antistes begannen zwar auch in England
rezipiert zu werden; Eliots euphorische AuBerung gegenuber Bullinger, die
englischen Buchhéandler wiirden reich an seinen Werken???, trifft jedoch eher
fiir eine spatere Zeit zu.

Unter der Regierung Kinig Edwards intensivierten sich die Kontakte. Der
Ziircher Reformator stand in regem Briefverkehr mit anderen Deutschen oder
Schweizern, die in England Lehraufgaben iibernommen hatten, etwa mit

219 vl SchultheR-Rechberg, Heinrich Bullinger, 74 (wie Anm. 4).

220 71 diesen frithen Kontakten zwischen Ziirich und England Pestalozzi, Bullinger,
155-158 (wie Anm. 1). Ein guter Teil dieses Briefwechsels ist von der Parker Society im
Lateinischen Original und/oder in Ubersetzung herausgegeben worden: Epistulae
Tigurinae de Rebus Potissimum ad Ecclesiae Anglicanae Reformationem Pertinentibus
Conscriptae A.D. 1531-1558. Bx Schedis Manuscriptis in Bibliotheca Tigurina aliisque
servatis Parkianae Societatis Auspiciis Editae, Cambridge 1848. Original Letters relative
1o the English Reformation, Written during the Reigns of King Henry VIIL, King Edward
VI, and Queen Mary: Chiefly from the Archives of Zurich. Transl. from Authenticated
Copies of the Autographs and ed. for The Parker Society by Hastings Robinson, 2 Bde.,
Cambridge 1846-1847. The Zurich Letters, Comprising the Correspondence of Several
English Bishops and Others, with Some of the Helvetian Reformers, During the Earls Part
of the Reign of Queen Elizabeth. Transl. from Authenticated Copies of the Autographs
preserved in the Archives of Zurich and ed. for The Parker Society by Hastings Robinson,
2 Bde., Cambridge 1842-1845. Alle hier genannten Bande sind als Reprint erschienen
New York/London 1968.

22! pas Deditktionsexemplar mit autographischer Widmung an Heinrich VIIL
befindet sich im Besitz des British Museum in London. Uber die Kontakte unter
Heinrich VII. vgl. David John Keep, Henry Bullinger and the Elizabethan Church. A
study of the publication of his ,Decades’; his letters on the use of vestments and his reply
to the bull which excomminicated Elizabeth, Univ. of Sheffield (Diss.) 1970, 28-35.

222 Ppestalozzi, Bullinger, 257 (wie Anm. 1).
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Johann von Ulm??®>, und erteilte ihnen Rat, ebenso wie seinen dort
studierenden Landsleuten. AuRerdem korrespondierte er weiterhin mit
Richard Cox und dessen Familie, mit John Jewel und anderen®**. Zunehmend
ergaben sich Kontakte mit fithrenden Personlichkeiten der Kirche bzw. des
politischen Lebens, so mit dem Erzbischof von Canterbury, Cranmer, oder mit
dem englischen Gesandten Christoph Mont, in dessen Verhandlungen mit der
Stadt Ziirich er einbezogen wurde®?’. Konig Edward selbst widmete er die
Dritte und Vierte seiner Dekaden, die dieser dankbar entgegennahm?®?°,

Eine besonders enge Verbindung zu Bullinger hatte John Hooper, der eine
Zeit lang mit seiner Familie in dessen Haus lebte und ihm sein Leben lang eng
verbunden blieb. Hooper, der unter Edward Bischof wurde und unter der
katholischen Mary den Martyrertod sterben sollte, folgte in seinen theologi-
schen Schriften weitgehend seinem Schweizer Vorbild und Freund und erbat
in Zweifelsfillen dort Rat und Hilfe?*?. 1549 vertrat er in seinen Londoner
Predigten Ziircher theologische Positionen und loste damit eine heftige
Kontroverse aus>>®: Im Rahmen einer Bundestheologie lehrte er, Gott wolle
die Rettung aller und biete sie jedem an, gebe aber den Menschen nach ihren
Taten; jeder Glaubige solle also - hier berief sich Hooper wie Bullinger auf Gen
17,1 — als vollkommen vor Gott wandeln und das Heilsangebot annehmen®?”.
Aber nicht nur in der Lehre, auch in der Praxis von Kult und religidsem Leben
berief Hooper sich auf Ziirich und die dort herrschende Schlichtheit und
Reinheit. Mit dieser Forderung nach Reinheit/purity in der Religion und im
Leben jedes Glaubigen sei der Bischof, so William West, zu einem ,Father of
Puritanism* geworden, wobei die Quelle dieser ,puritanischen Theologie
Hoopers Ziirich und insbesondere Bullinger gewesen sei*’’. Der Ziircher
Reformator wurde nach der Jahrhundertmitte in zahlreichen Streitfragen zur
autoritativen Begriindung von theologischen Positionen in der englischen
reformierten Kirche herangezogen, was einen Schluss auf sein grofes
Renommé erlaubt®?',

223 geep bezeichnet Johann von Ulm als ,Bullinger’s agent in England”, Henry
Bullinger, 38 (wie Anm. 221).

224 giehe: The Zurich Letters. Original Letters (beide wie Anm. 220). Die Register
vermitteln einen Uberblick iiber die Anzahl von Bullingers Briefpartnern unter den
englischen Theologen und Kirchenfiihrern und iiber die Intensitdt ihrer Kontakte.

225 yiol. Pestalozzi, Bullinger, 442 f. (wie Anm. 1)

226 e Dedikation ist abgedruckt in Decades, III, 3-16. (wie Anm.3).

227 yg]. schultheB-Rechberg, Heinrich Bullinger, 73 f. (wie Anm. 4).

228 giehe Evan Cameron, Hooper, in: RGG III, 4. Aufl;; 2000, Sp. 1899.

229 william M. S. West, John Hooper and the Origins of Puritanism, 15-18 (wie Anm.
100).

230 Ehd. 59; vel. auch 13f,, 23, 58-62

231 1 der Auseinandersetzung um die schickliche Kleidung fiir Amtstrager der
Staatskirche, die sich an die Bischofswahl seines Freundes Hooper anschloss, riet
Bullinger selbst zu einer versohnlichen Haltung, indem er zwar die Einfachheit und
Schlichtheit als wiinschenswert darstellte, aber eine gewisse Rucksichtnahme auf die
gewohnten Sitten und 6ffentliche Anforderungen fiir nicht unbillig erklarte. Hooper
lehnte es strikt ab, die iibliche pompdse Bischofstracht anzulegen und einen Eid auf den
Kénig zu schworen und kam dafiir sogar kurzzeitig ins Gefangnis. Bullinger riet ihm,

ZKG 115. Band 200471-2



Heinrich Bullingers Bundestheologie 93

Zu den einflussreichen politischen Flihrungsfiguren, mit denen Bullinger
zurzeit Edwards in Kontakt stand, gehorte auch Henry Grey Dorset, spater
Herzog von Suffolk, dem die fiinfte Dekade gewidmet ist. Jane Grey, seine
hochbegabte Tochter, studierte die Schriften des Ziirchers eifrig, sie konnte
zahlreiche Passagen auswendig und bedankte sich in rithrenden Briefen fiir
die theologische Anleitung auf dem Weg zum Glauben, den sie aus seinen
Biichern und Briefen empfangen habe?**. Als sie nach dem Tod Edwards fiir
wenige Tage zur Konigin erkldrt, bald darauf aber hlngerlchtet wurde,
vermachte sie unmittelbar vor ihrem Tod Bullinger ihre Handschuhe® 3 _eine
Geste, die die Eindringlichkeit und Uberzeugungskraft seiner pastoralen
Schriften und die daraus resultierende Hochachtung fiir seine Person deutlich
werden ldsst; zudem ein Zeichen fiir die Resonanz, die er in England in
hochsten politischen Kreisen fand.

Unter der Herrschaft der ,Bloody Mary*, Maria Tudor, flohen zahlreiche
reformatorisch gesinnte Englinder auf den Kontinent; eine betrachtliche Zahl
wihlte Ziirich als Exil. Moglicherweise hat der unmittelbare Eindruck von der
Verfolgung protestantischer Glaubensgenossen Bullinger bei der Abfassung
seiner Predigten tiber die Johannesoffenbarung beeinflusst, in denen er die
Verfolgungen der christlichen, d.h. reformatorischen Kirche als Teil des
gottlichen Heilsplans interpretierte. Zumindest meinten die englischen

nachzugeben und kompromissbereit zu sein, was Hooper schlieRlich auch tat. West, John
Hooper, 32-44 (wie Anm. 100). Eine dhnliche Position vertrat der Ziircher Reformator
auch in der Vestarian Controversy von 1566/67, als puritanisch gesinnte Geistliche sich
gegen den zeremoniellen Prunk innerhalb der anglikanischen Kirche, besonders bei der
Kleidung von Bischofen und anderen Wiirdentrigern, wandten und dies als gefdhrliche
katholische Uberbleibsel bekdmpften. Seine Rolle in der Vestarian Controversy hat Keep,
Henry Bullinger, 315-359 (wie Anm. 221), ausfiihrlich dargestellt. Der Ziircher wurde
damals eher unfreiwillig in diesen Streit verwickelt, da sich die Bischofe Horn, Grindal,
Humphrey und Sampson, die zu den Kritikern der Staatskirche gehérten, an ihn wandten
und zu einer Stellungnahme drangten. Das Antwortschreiben von Bullinger und Rudolf
Gualter, das aufgrund einseitiger Informationen hart mit der Staatskirche ins Gericht ging
und von Bullinger deshalb spéter als unangemessen empfunden wurde, veroffentlichten
die Bischéfe unautorisiert in englischer und lateinischer Sprache: Ziirich Letters I, Nr. 68[.;
die Briefe von Laurence Humphrey und Thomas Sampson an Bullinger; ebd. im
Appendix, Nr. 3, Bullingers Antwort. Ebd. Bd. 1, Appendix, Nr.2 das Schreiben, in
dem Bischof Horn Bullinger iiber die zeremoniellen Brauche der englischen Kirche
berichtet und ebd. Nr. 3 das Antwortschreiben des Ziirchers. Die Veroffentlichungspolitik
der englischen Bischofe ist ein Beleg dafiir, dass der Name Bullingers damals in
theologischen Streitfragen zur Begriindung der eigenen Position herangezogen wurde
und dass die Berufung auf ihn bzw. die Benutzung seines Namens und seiner Schriften
sogar gegen seinen Willen, jedenfalls nicht in volliger Ubereinstimmung mit seinen
eigenen Absichten erfolgen konnte. Auferdem wird hier bereits die Tendenz deutlich,
dass sich gerade Nonkonformisten, besonders strenge Minderheitsbewegungen, auf
Bullinger beriefen. In einem Brief vom Juli 1556 berichtete William Turner von dem
Streit, der unter den englischen Bullinger-Interpreten nach der unautorisierten Ver-
éffentlichung seiner Briefe ausgebrochen war, und bat Bullinger, eindeutig Stellung zu
beziehen. Zurich Letters II, Nr.51, 124-126 (wie Anm. 220).
232 Original Letters I, Nr.4-6, Seite 4-11 (wie Anm. 220)
233 pestalozzi, Bullinger, 444 f. (wie Anm. 1)
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Exilanten, dass diese Texte auf ihre Situation passten und empfanden sie als
Trost in der Verbannung. Gewidmet wurde die Druckversion der Predigten
zwar allen wegen ihres Glaubens Verfolgten in Europa, aber die Engldnder
dankten ihm ganz besonders fiir diese Schrift®**.

Auf der Basis der in diesen Jahren gepflegten engen Bekanntschaften
wurde der Kontakt zwischen dem Ziircher Reformator und England weiter
intensiviert, zumal viele der Exilanten spiter wichtige Positionen innehat-
ten?3®, Aber auch englische Theologen, die nie in Ziirich gewesen waren,
achteten und kontaktierten ihn, wie Richard Bauckham formulierte, als
,unofficial chaplain of the English in Europe“**®. Uber solche Verbindungen
beeinflusste und unterstiitzte er auch nach dem Regierungsantritt Konigin
Elisabeths die fithrenden Theologen der anglikanischen Kirche beim Aufbau
ihrer Nationalkirche?*”.

6.2 Verbreitung von Bullingers Theologie im Elisabethanischen England:
Dekaden und apokalyptische Schriften

Neben seinem zumeist brieflich iibermittelten Rat iibten zurzeit Elisabeths
Bullingers Schriften einen immer starkeren Einfluss auf die Entwicklung von
Theologie und Kirche in England aus, wobei seine Sammlung von 50
Predigten in fiinf Zehnergruppen, die so genannten Dekaden eindeutig im
Vordergrund stand. Sie entfalteten in volkssprachlichen Ubersetzungen eine
enorme Breitenwirkung und waren im deutschsprachigen Raum unter dem
Titel Hausbuch’>*® ebenso beliebt und verbreitet wie in England als
Decades?*®. In England wurde den Pfarrern empfohlen, aus diesen Predigten
zu lernen, oder sie sogar wortlich in ihrem eigenen Gottesdienst vorzulesen.
Der Erzbischof von Canterbury bestimmte 1586 in einem Erlass, jeder
Geistliche, der keinen akademischen Grad habe, miisse innerhalb einer
bestimmten Frist den Besitz einer Bibel und einer Ausgabe der Dekaden
nachweisen und auRerdem belegen, dass er jeden Tag ein Kapitel der Heiligen

234 vl Bauckham, Tudor Apocalypse, 48 f. Vgl. oben Kap. 3.1 (wie Anm. 165).

235 pyie Dankbarkeit kommt in den zahlreichen Briefen der heimgekehrten Exilanten
zum Ausdruck, die Kénigin Elisabeth stiftete Bullinger sogar einen silbernen Pokal in
Anerkennung fiir seine Gastfreundschaft und Fiirsorge um die englischen Glau-
bensbriider. Vgl. auch Keep, Henry Bullinger, 47-63 (wie Anm. 221), der eine Liste
mit den Namen der Ziircher Exilanten und ihren spiteren Amtern unter Elisabeth
abdruckt. 3

236 pauckham, Tudor Apocalypse, 48 (wie Anm. 165)

237 ygl. Pestalozzi, Bullinger, 447 (wie Anm. 1).

238 walter Hollweg hat dieser Predigtensammlung eine ausfithrliche Studie gewid-
met: Heinrich Bullingers Hausbuch. Eine Untersuchung zu den Anfingen der
reformierten Predigtliteratur, Neukirchen 1956; 69-191 iiber die Verbreitung des
Buches, ausfiihrlich zu England 142- 178.

239 pie Bibliografie der gedruckten Werke Bullingers nennt an Komplett- bzw.
Teilausgaben der Dekaden in England aus den 1550er bis 1580er Jahren zwei lateinische,
in England gedruckte Texte und nicht weniger als fiinf Veréffentlichungen in englischer
Sprache; HBWBibl 1, Nr. 183, 189, 216-220.
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Schrift und jede Woche eine Predigt Bullingers gelesen und exzerpiert habe?*°.

Dariiber hinaus diente sein Katechismus in Oxford als Lehrmaterial®*'.
Seine Rolle innerhalb der reformierten Kirchen wird auch dadurch
unterstrichen, dass er es war, der Konigin Elisabeth und ihren kirchen-
politischen Kurs angesichts der von Rom verkiindeten Exkommunikation
verteidigt hat; und seine Erwiderung auf die papstliche Bulle wurde in
England innerhalb kurzer Zeit mehrfach herausgegeben und tbersetzt?*2.
Uberhaupt tibten seine Vorstellungen iiber Pflichten und Rechte der christ-
lichen Obrigkeit nicht geringen Einfluss auf die anglikanische Staatskirche aus
und spielten eine Rolle bei der Rechtfertigung staatlichen Eingreifens in
kirchliche Belange, aber nur soweit, dass Lehrfragen den Theologen iiber-
lassen blieben. Neben dem unmittelbaren Einfluss des Ziircher Reformators
auf die anglikanische Kirche steht auch eine indirektere, aber nicht zu
vernachldssigende Wirkung auf die Vorstellungen vom sozialen Zusammen-
leben in Politik und Gesellschalt, ganz speziell in der Familie. Besonders fiir das
puritanische Familien-Ideal und fiir die Auffassung von der Rolle des
Hausvaters als ein fiir das leibliche wie geistige Wohl seiner Angehorigen
verantwortlicher Lenker und Erzieher, waren seine Schriften sehr einfluss-
reich?*®. Bullinger hat 1540 eine Schrift ,Der Christlich Eestand’ verdffent-
licht, in der er sich zwar an humanistischen Vorbildern wie Juan Luis Vives und
Erasmus orientiert und zahlreiche gelehrte Hinweise auf die Kirchenviter
aufgenommen hat; insgesamt entwirft er hier aber eine ganz eigene
reformatorische Ehelehre, die ausdriicklich auf eine maoglichst grolte Leser-
schaft auch im einfachen Volk abzielt***. Diese Abhandlung wurde von Miles
Coverdale tibersetzt und in England sowohl von Studenten und Gelehrten als
auch von einem breiten Laienpublikum gelesen®*’. Ausgehend von der dem
Vater zugewiesenen Verantwortung fiir die christliche Erziehung der Familie
hitten, so Margo Todd, die Puritaner ,spiritualized the family and sacerdo-

4% Auf diesen Erlass hat schon Schulthe-Rechberg hingewiesen: Heinrich Bullinger,
761 (wie Anm. 4). Ausfithrlich hat Keep den groRen Einfluss der Dekaden als
grundlegendes Lehr- und Predigtbuch in England beschrieben: Henry Bullinger, 65-140,
437-448 (wie Anm. 221).

241 ygl, ebd. 415 f.

242 yol. ebd. 372-407.

**? Siehe Margo Todd, Christian Humanism and the Puritan Social Order, Cambridge
u.a. 1987, 96-117, bes. 96-98.

*** Die Einzige mir bekannte Abhandlung, die sich ausfiihrlicher mit diesem Werk
befasst, stammt von Alfred Weber, Heinrich Bullingers ,Christlicher Ehestand’, seine
zeitgendssischen Quellen und die Anfiange des Familienbuches in England. Diss. phil.
Leipzig 1929; hier wird auch die Rezeption in England angesprochen. Vgl. neuerdings
Alfred Schindler, Kirchenviter und andere Autorititen in Bullingers ,Der Christlich
Eestand’ von 1540, in: Béchtold, Von Cyprian zur Walzenprigung, 29-39 (wie Anm.
125):

**> Coverdales Ubersetzung erschien erstmals 1541 unter dem Titel ,The Christian
State of Matrimonye*, Das Werk stiel$ bei dem reformatorisch gesinnten Thomas Becon
auf grofles Interesse, er schrieb zunéchst ein Vorwort dazu und gab es spiter mit nur
wenigen Uberarbeitungen unter seinem eigenen Namen als ,The golden boke of christen
matrimonye’ in mehreren Auflagen heraus; insgesamt erschienen bis 1575 neun
englische Ausgaben. Sieche HBW Bibl 1/1, Nr. 133-141.
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talized the role of the father2*®. Bullinger selbst hat das Bild vom fiirsorglichen
Vater gerne zur Beschreibung der Position Gottes gegeniiber den Menschen
herangezogen, zumal der dreieinige Gott im Rahmen seiner Bundeslehre als
Deus salutaris begriffen wird, er ist, was der Bund verbiirgt und Christus
besiegelt hat, unser Gott, der in seiner Treue unwandelbarist**’. Das Vertrauen
auf einen gnadenhaften Gott driickte Bullinger dadurch aus, dass er den
Hochsten immer wieder als Vater anredete und speziell auf seine liebende
Fiirsorge hinwies>*$, in Analogie zum Hausvater. Gerade aus den Dekaden
lernten die englischen Glaubigen, sich Gott nicht in erster Linie als
allmachtigen Schopfer, sondern eher als liebevollen Vater vorzustellen”*’.

Unbestritten groR, wenn auch bisher hauptsichlich nur von Spezialisten
gewiirdigt, ist der Einfluss Bullingers auf die englischen Apokalyptiker, der ja
oben bereits ausfiihrlicher dargestellt worden ist**’. Hinsichtlich der Ver-
breitung der Johannesoffenbarung in England hat schon Bauckham und
erneut Paul Christianson darauf hingewiesen, dass zwar die haufigste und
einflussreichste Bibel in England die Genfer gewesen sei, die Kommentare zur
Offenbarung in deren Ausgaben seien aber aus Bullingers oder aus John Bales
Schriften entnommen worden?>!. Die von Richard Jugge 1552 liberarbeitete
Ausgabe von Tyndale’s New Testament benutzte den Kommentar des Ziircher
Mitarbeiters von Zwingli, Leo Jud, zur Offenbarung — der in der englischen
Ausgabe der Paraphrasen des Erasmus enthalten war — als Quelle?*”. Bei den
apokalyptischen Schriften liegt sogar der Schwerpunkt der Bullinger-
Rezeption in England, denn von den verschiedenen Kommentaren zu
biblischen Texten, die der Schweizer Reformator im Laufe seines Lebens
verdifentlicht hat, sind vor allem diejenigen, die zum Themenkreis von
Offenbarung, Apokalypse und Jingstem Gericht gehoren, in England
{ibersetzt und gedruckt worden®”’.

246 Todd, Christian Humanism, 59, 79, 103 (Zit.) (wie Anm. 243).

247 yg, Staedtke, Theologie, 111-114 (wie Anm. 2)

248 g0 ebd. 115 .

249 germ, V, 5. Bullingers Decades, Bd. 5, 207 (wie Anm.3).: ,Moreover, this sweet
and favourable word, ,Father’, disburdens us clean of all distrust of heart; or we call him
Father’, not so much in consideration of his creating of all things, as for his singulary and
fatherly goodwill toward us. Whereupon, thought he be Lord God, and indeed a great
Lord, and an Almighty God; yet when we pray, we attribute none of this names unto
him: but call him Father, because indeed he wisheth us well, loveth us, taketh care and
charge over us, and, having pity upon us, is desirous, yea, of his own accord and good-
will toward us, to store and heap upon us all good things whatsoever.”

230 giehe 5.1.

251 pol Christianson, Reformers and Babylon: English Apocalyptic Visions from the
Reformation to the Eve of Civil War, Toronto 1978, 48; ebenso Bauckham, Tudor
Apocalypse, 49, 53 Anm. 51 (wie Anm. 165).

252 yg]. Bauckham, ebd. 44 f. (wie Anm. 165).

253 phd. 46 f. Bauckham (wie Anm. 165) meint, ausschlieflich der Kommentar zur
Apokalypse und der zum zweiten Tessalonicher-Brief, in dem Bullinger die Gestalt des
Antichrist mit zusitzlichen Hinweisen auf das Buch Daniel beschreibt, seien auf Englisch
versfientlicht worden Diese Feststellung ist nur tendenziell richtig und muss erganzt
werden: Als eines der wichtigsten Werke Bullingers, die in England in der Landessprache
verdffentlicht wurden, miissen natiirlich die Dekaden, die nahezu alle Themenkreise des
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Neben Calvin und Martin Bucer war es vor allem Bullinger, der die
Entwicklung von Theologie und Religion in England beeinflusst hat.
Umstritten ist in der Forschung noch, welche Rolle im Zusammenhang mit
der Bundestheologie seine schwache Priadestinationslehre gespielt hat. Dass
seine Lehre vom Bund in England stark rezipiert wurde und dort eine enorme
Wirkung entfaltet hat, haben insbesondere Wayne Bakers Studien unzwei-
felhaft dargelegt®®*. Leonard J. Trinterud hat die fundamentalen Unterschiede
zwischen der Calvinschen Lehre und der Ziircher Bundestheologie sowie den
Einfluss der Letzteren auf den englischen Puritanismus herausgearbeitet:
Endgiiltig habe die Bundestheologie Ziircher Provenienz erst im 17. Jahr-
hundert iiber die Genfer Provenienz gesiegt’”>. Strittig ist jedoch, ob die
Ubernahme der Ziircher Bundeslehre automatisch zu einer Aufweichung der
radikalen Calvinschen Pridestinationslehre gefiihrt hat.

Leonard J. Trinterud ist der Meinung, auf der Grundlage der Ziircher
Bundestheologie hitten die englischen und insbesondere die schottischen
Puritaner eine doppelte Bundeslehre entwickelt. Sie umfasse einen Bund der
Gnade, der sich nur auf die Auserwéhlten erstreckt habe, und daneben einen
Bund der Werke, der allen Menschen angeboten worden sei und alle zu einem
sittlichen Lebenswandel verpflichte?*¢. Dowey D. Wallace dagegen bewertet
den Einfluss, die die Bundestheologie Bullingerscher Prdagung fiir die
Aufweichung der radikalen Pridestinationslehre in England gespielt hat,
nicht derart hoch und relativiert so den Einfluss der Bundestheologie auf die
puritanische Gnadenlehre sehr stark*’”. Dies scheint mir nicht {iberzeugend,
weil selbst er feststellen muss, dass gerade John Hooper, einer der friihesten

christlichen Glaubens und Lebens abdeckende Predigtsammlung, genannt werden.
AuRerdem ist aus dem Kommentar zum Matthaus-Evangelium der Abschnitt zum 28.
Kapitel sowohl lateinisch als auch deutsch separat gedruckt worden, und dieser
Teilkommentar wurde mehrfach ins Englische iibersetzt und in England verdifentlicht.
Vel. HBWBIbl Nr. 147-151. Dieser Kommentar behandelt die Auferstehung Christi und
die Auferstehung des Fleisches, auferdem das ewige Leben der Gldubigen und die ewige
Verdammnis der Unglaubigen — sie ldsst sich somit ebenfalls in den Themenkreis von
Apokalypse und Jiingstem Gericht einordnen. Zum Themenkreis Geschichte als Heils-
geschichte gehort das Werk ,Das der Christen gloub von anfang der waelt gewaeret habe
der Recht und ungezwyflet glouben sye, durch den allein alle frommen Gott gefallen
habind, und heyl worden sygind, heyterer uf Heyliger gschrifft bericht, durch
HEINRICHENN BULlingernn, Predigernn des wort Gottes Ziirich. Hierin hastu ouch,
licber laeser, ein kurtze histori unn anzeychnen d’zyten, des heyligen gloubens und siner
fiirnaemen wercken und veriaehern, ouch ab unn ziinemens, har reychend von anfang
der waelt. un ist ein kurtzer begriff der gantzen Bibly.” (Meist als ,Der alte Glaube zitiert),
dasim 16. und 17. Jahrhundert vier mal in englischer Ubersetzung mit einer Vorrede von
Miles Coverdale gedruckt wurde. AuRerdem wurde auch Bullingers Schrift iiber den
Ehestand unter dem Titel ,The Christen state of Matrimonye” bzw. ,The golden boke of
christen matrimonye” mehrfach gedruckt und stark rezipiert; vgl. Anm. 245.

5% ygl. Baker, Bullinger and the Covenant (wie Anm. 21).; McCoy/Ders., Fountain-
head of Federalism (wie Anm. 26). :

53 QOrigins of Puritanism, bes. 45f., 50 (wie Anm. 24)

226 Ebd. 48 f.

#>7 Dewey Wallace, Puritans and Predestination. Grace in English Protestant
Theologie, 1525-1695, Chapel Hill 1982, 188f.



98 Dieter Groh u. Mitarbeit von Birgit Praxl

puritanisch gesinnten Bischofe, Bullingers Pradestinationslehre gefolgt ist, die
sich ja durchaus von der Calvins unterschied”’®. Immerhin differenziert
Wallace insofern, als er innerhalb der puritanischen Bundestheologie
zwischen einer vorherrschenden Stromung, die durchaus mit einer radikalen
Pradestination vereinbar gewesen sei, und einer zweiten Richtung unter-
scheidet, deren Lehren zum Arminianismus tendiert oder hingefiihrt haben.
Offenbar verlaufen die Fronten hier nicht immer klar, denn immerhin
diskutierte auch Batholoméaus Traheron, der von der Richtigkeit der
Calvinschen Pradestinationslehre iiberzeugt gewesen ist, dies auch Bullinger
gegeniiber zum Ausdruck gebracht hat und ihn in dieser Richtung zu
beeinflussen versuchte, die Frage der Vorsehung wahrend seines Exils in
Deutschland anhand von Bullingers Predigten zur Johannesoffenbarung®>’.
Hier wird deutlich, dass die Englander, Erwdahlung hin oder her, immer dann
auf den Ziiricher Reformator zurtickgriffen, wenn es um das Verstandnis der
gegenwartigen historischen Situation und um die Gestaltung der Zukunft
ging.

Eine weitere Schwierigkeit bei der Beurteilung der Bullinger-Rezeption in
England besteht darin, dass einerseits Vertreter der Staatskirche seine
Theologie bei innerenglischen Auseinandersetzungen zwischen Staatskirche
und Nonkonformisten zur Stirkung bzw. Legitimierung der obrigkeitliche
Position und als Waffe gegen Taufer und ,Sektierer einsetzten®®’, dass
andererseits aber eine starke Rezeption von Bullingers Lehre gerade durch
solche Theologen erfolgte, die besonders radikale Forderungen nach Reinheit
und Schlichtheit in der Lehre, im Kult und im Lebenswandel der Glaubigen
erhoben?®’. So stellt David Keep zurecht fest, dass sich in England nicht nur
Vertreter der Staatskirche, sondern auch und vor allem solche radikalen
Gruppen auf den Schweizer berufen hétten, die den gegenwartigen Zustand
der Gesellschaft eher pessimistisch einschétzten, obwohl Bullinger selbst
positiv iiber die Moglichkeit einer christlichen Gesellschaft und einer
christlichen Obrigkeit geurteilt und radikale Sekten wie das Taufertum stets
bekdmpfit habe. Der Ziircher Reformator habe die permanente Unzufrieden-
heit mancher Englinder mit dem bisher Erreichten und mit dem iiberhauptin
der Welt zu Erreichenden sogar ausdriicklich beklagt — wodurch er, wie Keep
meint, ,antipuritanisch” gedacht habe?®?. Ich bezweifle allerdings, ob seine
Kritik an solchem Pessimismus notwendigerweise als antipuritanisch einge-
stuft werden muss. Denn er selbst beurteilte bekanntlich die gegenwartige
Lage ja auch als Zeit der Verfolgung und als Zeit der Tauschung durch den
Antichrist; aber gerade aus dieser endzeitlichen Wahrnehmung schopfte er die
Hoffnung auf ein baldiges Kommen Christi und auf den endgiiltigen Sieg tiber

258 Ehd. 18. Uber den Widerspruch zwischen Calvins und Bullingers Pridestinations-
lehre, den Bartholomius Traheron in einem Brief an den Ziircher bereits konstatiert hat,
siche oben 3.

2%? yg|, Bauckham, Tudor Apocalypse, 48 (wie Anm. 165).

260 g6 Keep, Henry Bullinger, 40 (wie Anm. 221).

261 Als Paradebeispiel dafiir kann Bullingers enger Freund John Hooper gelten; vgl.
die Studie von West, John Hooper (wie Anm. 100).

262 Henry Bullinger, 421-423 (wie Anm. 221)
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das Bose. Innerhalb der puritanischen Bewegung konnten sich daher all
diejenigen auf den Ziircher Reformator berufen, die eine besondere Klarheit
und Reinheit von Lehre und Leben forderten und die wie Bullinger im
Rahmen eines eschatologisch-apokalyptischen Zeitverstandnisses auf einen
baldigen Sieg der unverfdlschten christlichen Wahrheit mit Christi Hilfe
holften.



Zum Problem der tiirkischen
Bibeliibersetzung
des Hans Ungnad von Sonneck
(1493-1564)

Von Michael Kniippel

I. Frithe Bibeliibersetzungen ins Osmanisch-Tiirkische

In den meisten Arbeiten, die die verschiedenen tiirkischen Bibeliibersetzun-
gen zum Gegenstand haben, werden die Ubersetzungen A (da)lbert Bobowskis
(genannt Ali Bey) und William Seamans als die frithesten Ubertragungen der
Heiligen Schrift ins Tiirkische bezeichnet.! Erst als B. Flemming in einem 1986
erschienenen Aufsatz die Aufmerksamkeit auf eine noch frithere Uber-
setzung, namlich die des judisch-tiirkischen Ubersetzers Yallya Bin‘IsHak
(genannt Haki) aus dem Jahre 1659 lenkte,” wurde einer ,breiteren
Offentlichkeit” bekannt, dass es sich bei den Werken Bobowskis und Seamans
nicht um die altesten Ubersetzungen handelte.> Allerdings war auch die
Ubertragung Hakis nicht die erste Ubersetzung der Bibel ins Tiirkische,
sondern lediglich die &lteste, eindeutig einer Person zuzuordnende, voll-
standige und erhalten gebliebene Fassung.

Wann, wo und von wem biblische Schriften erstmals in eine Turksprache
iibertragen wurden, entzieht sich unserer Kenntnis. Es ist jedoch anzu-

L A.A. Cooper, The Story of the (Osmanli) Turkish Version with a brief Account of
related Versions, London 1901, 8 ff.; Graf v. Liittichau, Ali Bey, ein mohammedanischer
Sklave, tibersetzte vor 300 Jahren die Bibel ins Tiirkische, in: Bibelblatt 79 (1953) 9-1 5
Paul H. Nilson, Western Turkish Versions of the Bible, in: BiTr XVII (1966) 133-138;
Seaman iibersetzte lediglich das Neue Testament (Guilelmi Seaman, Domini nostri Jesu
Christi Testamentum Novum turcie redditum opera Gu. Seaman, Oxford 1666).

2 Barbara Flemming, Zwei tiirkische Bibelhandschriften in Leiden als mittelosmani-
sche Sprachdenkmaler, in: WZKM 76 (1986) 111-118.

* pDie Bibeliibersetzung Haki war vor einigen Jahren auch Gegenstand der
Dissertation H. Neudeckers, die im Rahmen dieser Arbeit die beiden Biicher Samuel
ediert hat (Hannah Neudecker, The Turkish Bible Translation by Yaya Bin‘Isa, also called
Haki [1659], Leiden 1994 [Publicaties van het oosters Institut 4]).
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nehmen, dass es schon wahrend der frithsten Kontakte turkophoner Gruppen
mit dem Christentum, im Zuge der missionarischen Aktivitdten der
Nestorianer in Mittelasien und China,* zu Ubersetzungen ins Uigurische
kam.? Die Nestorianer hatten sich im Verlaufe ihrer Mission in einem Raum
ausgebreitet, der nahezu ganz Zentralasien umfasste und dabei auch
turkophone Gruppen wie die Onggiit, Kerait, Naiman und Merkit, zumindest
teilweise (oder vielmehr oberflachlich) christianisiert.® Als alteste christlich-
tiirkische Zeugnisse sind die tiirkischen Handschriften (teils in nestorianischer,
teils in uigurischer Schrlft) aus Turfan’ in West-China (Ost-Turkistan; heute
Sinkiang) zu betrachten.?® Allerdings handelte es sich bei diesen Manuskripten
nicht um biblische Texte, obgleich anzunehmen ist, dass bei den nestorianisch-
christlichen Tiirken auch Bibeliibersetzungen in Gebrauch waren. Unter den
in China aufgefundenen Texten befanden sich u. a. eine Georgspassion,” ein
Hochzeitssegen'® und eine Darstellung der , Anbetung der Magier”.""
Konkrete Hinweise auf tiirkische Bibeliibersetzungen liegen erst aus dem
15. Jahrhundert vor. Eine der frithsten Erwdhnungen osmanisch-tiirkischer

4 Hans-Joachim Klimkeit, Die Begegnung von Christentum, Gnosis und Buddhismus
an der SeidenstraRe, Opladen 1986 (Vortrage, Rheinisch-Westfédlische Akademie der
Wissenschaften: Geisteswissenschaften: G 283); P. Yoshiro Saeki, The Nestorian Docu-
ments and Relics in China, 2. Aufl, Tokyo 1951; Bertold Spuler, Die nestorianische
Kirche, in: Handbuch der Orientalistik: Die morgenlidndischen Kirchen, Leiden, Kéln
1964, 121-169.

®> Die Funde nestorianisch-tiirkischer Handschriften (s.u.) geben hiervon ebenso
beredt Zeugnis, wie die Grabinschriften von Semireje (W/assilij] W assilijevi¢] Radlow,
Das tiirkische Sprachmaterial der im Gebiete von Semirjetschie aufgefundenen syrischen
Grabinschriften. Beilage 1. zu: D[aniel] A[bramovi¢] Chwolson, Syrisch-nestorianische
Grabinschriften aus Semirjetschie, in: Mémoires de L'Académie Impériale des Sciences
de St.-Pétersbourg, VIle Série, Tome XXXVII, No. 8, St. Petersburg 1890, 138-157),
Zaiton (S[hitiro] Murayama, Eine nestorianische Grabinschrift in tiirkischer Sprache aus
Zaiton, in: UAJb XXIV [1964] 394-396) und Olon siime (Owen Lattimore, A Ruined
Nestorian City in Inner Mongolia, in: The Geographical Journal LXXXIV [July-Dec.
1934] 481-497; P. Yoshiro Saeki, The Decipherment of Syro-turkish Inscriptions on the
Nestorian grave Stones recently discovered in Inner Mongolia [japanisch], in: The T6ho
Gakuhd. Journal of Oriental Studys 9 [January 1939] 49-90).

® FBrica C.D. Hunter, The Conversion of the Kerait to Christianity in A.D. 1007, in:
ZAS 22 (1989/91) 142-163; Paul Pelliot, Chrétiens d’Asie centrale et d’extréme-orient,
in: T'oung Pao XV (1914) 623-644.

7 Die meisten dieser Texte stammen aus Bulayig, nordlich von Turfan.

® Hierzu u.a. Anton Baumstark, Die christlich-literarischen Turfan-Funde, in: Oriens
Christianus, N. S., IIL. Bd. (1913) 328-332; Peter Zieme, Zu den nestorianisch-tiirkischen
Turfantexten, in: Sprache, Geschichte und Kultur der altaischen Volker, hg.v. Georg
Hazai/ Peter Zieme. Berlin 1974, 661-668 (u. Tafeln 51-54).

? Wwilli Bang, Tiirkische Bruchstiicke einer mestorianischen Georgspassion, in: Le
Muséon. Revue d'études orientales 39 (1926) 41-75.

19 peter Zieme, Ein Hochzeitssegen uigurischer Christen, in: Scholia. Beitrdge zur
Turkologie und Zentralasienkunde. Annemarie von Gabain zum 80. Geburistag am 4.
Juli 1981 dargebracht von Kollegen, Freunden und Schiilern, Wiesbaden 1981, 221-232
(u. Tafel VII-IX).

' Friedrich Wilhelm Karl Miiller, Uigurica I. 1: Die Anbetung der Magier, ein
christliches Bruchstiick. Ein vorldufiger Bericht, ABAW 1908 (2), Berlin 1908.
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Bibeltexte findet sich in der ,Historia Turchesca” des osmanischen Prinzener-
ziehers Gian-Maria (Giovanni Maria) Angiolello.'* Dieser berichtet vom
Gebrauch religioser Biicher (in arabischer Schrift) bei den turkophonen
Christen eines Vororts von Konya. Ndhere Angaben werden von Angiolello
allerdings nicht gemacht, weshalb sich weder bestimmen ldsst, um welche Art
L religioser Biicher” es sich gehandelt haben kénnte, noch von wem diese ins
Tiirkische (?) iibertragen wurden.

Die moglicherweise frithste tiirkische Bibeliibersetzung,'® die eindeutig
einer Person zugeordnet werden kann, konnte aus der Hand des Griinders der
Wiirttembergischen Bibelanstalt, Hans Ungnad (1493-1564), stammen oder
vielmehr auf dessen Betreiben angefertigt worden sein.'* Allerdings ist bis
heute unklar, ob es diese Bibellibersetzung tiberhaupt gegeben hat. Zwar
finden sich zahlreiche Hinweise auf eine tiirkische Bibeliibersetzung H.
Ungands — ja sogar auf eine Drucklegung derselben - jedoch ist diesen
Informationen aufgrund widerspriichlicher Angaben mit einiger Skepsis zu
begegnen. Dennoch liefRen es die Hinweise aus den vergangenen vierhundert
Jahren dem Verfasser gerechtfertigt erscheinen, der Frage nach gerade dieser
tiirkischen Bibellibersetzung noch einmal nachzugehen.

1I. Leben und Werk Hans Ungnads'’

Hans Ungnad Freiherr zu Sonneck wurde am 18. August 1493 als altester
Sohn des kaiserlichen Kammermeisters Hans Ungnad geboren.'® Er gelangte
schon in frither Jugend an den kaiserlichen Hof Maximilians I. (reg.

12 ponado de Lezze (ed.), Giovanni Maria Angiolello: Historia Turchesca, Bukarest
1909, 66.

3 Auch J. Deny spricht im Zusammenhang mit Ungnads Arbeit von der ,ersten
Ubersetzung der Bibel ins Osmanisch-Tiirkische” (Jean Deny, A propos des traductions
en turc osmanli des textes religieux chrétiens, in: WI IV, Leiden 1956, 30-39).

"4 Einer Aufstellung der tiirkischen Bibeliibersetzungen W. Browns zufolge gab es
wohl schon vor der tiirkischen Bibeliibersetzung Ungands eine Ubersetzung des Alten
Testaments ins Tiirkische (mit hebrdischen Buchstaben), die fiir die Juden des
Osmanischen Reiches bestimmt oder unter diesen verbreitet war (William Brown,
History of the Propagation of Christianity among the Heathen since the Reformation, IIL
3. Aufl., Edinburgh, London 1854, 496).

!> Theodor Elze, Die Universitit Tiibingen und die Studenten aus Krain (Festschrift),
Tiibingen 1877, 10 u. 25-30; Bernard Raupach, Evangelisches Oesterreich, d.i. histor.
Nachricht von den Schicksalen der Evangelischen Kirchen in dem Erzherzogtum
Oesterrich unter u. ob der Ems, 6 Bde, Hamburg 1732-1741; Nitzliche Beylagen zum
ersten Teil des Erlauterten Evangelischen Oesterreichs. Von An. 1520 bis An. 1580, Num.
IX. 81, Anm. ¢; Christoph Weismann, ,Der Winden, Crabaten und Tiirken Bekehrung”.
Reformation und Buchdruck bei den Sudslawen 1550-1595, in: Kirche im Osten.
Studien zur osteuropdischen Kirchengeschichte und Kirchenkunde XXIX, Gottingen
1986, 9-37; Ljubomir Andrej Lisac, Ungnad Ivan (Hans, JanZ), in: Slovenski Biografski
Leksikon 1V, Ljubljana 1980-1991, 289-292 (weitere Literatur s. ebd. 292); Bernhard
Hans Zimmermann, Hans Ungnad, Freiherr von Sonneck, als Forderer reformatorischer
Bestrebungen bei den Siidslawen, Miinchen 1937; Ernst Benz, Hans von Ungnad und
die Reformation unter den Siidslaven, in: ZKG III. Folge, Bd. LVIIL, 3-4, 387-475; Albert
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1493-1519) und wurde 1519 mit einer Gesandtschalt der dsterreichischen
Erblande zu Kénig Carlos I. (Karl V.) nach Spanien geschickt. 1523 war Hans
Ungnad in den Diensten Konig Ludwigs von Ungarn. Seit 1530 diente er als
Landeshauptmann der Steiermark'” und Hauptmann zu Cilli. Im selben Jahr
wohnte er als personlicher Gesandter des spateren Kaisers Ferdinand dem
Reichstag zu Augsburg bei und horte das Bekenntnis der protestantischen
Stinde, welches groRen Eindruck auf ihn gemacht zu haben scheint. Denn
schon bald galt er als , Haupt des Luthertums in Innerdsterreich”,'®

Zusammen mit Johannes Kazianer errang Ungnad 1532 auf dem Kreuzer
Felde bei Linz einen Sieg iiber die Tiirken. Weniger erfolgreich war er 1537 in
Ungarn, wo er den osmanischen Truppen unterlag.'” 1540 wurde Ungnad
zum Obersten Feldhauptmann der fiinf dsterreichischen Erblande sowie der
,windischen“ (slowenischen) und kroatischen Gebiete ernannt.” Daneben
war Ungnad zugleich auch Rat des Kaisers (Karl V.). Im Jahre 1542 tibernahm
er zudem bei der niederdsterreichischen Regierung in Wien ein Statthalteramt
(als Verwalter) und fiihrte erneut einen Feldzug des Kaisers gegen die Tiirken.
Bei diesem Waffengang soll er angeblich 10.000 Mann befehligt haben.?!

1553 bat er den romischen Konig Ferdinand, ihn von der Landeshaupt-
mannschaft in der Steiermark zu entbinden, was dieser jedoch ablehnte.
Ferdinand erteilte Ungnad stattdessen einen Urlaub und entliel’ ihn vortiber-
gehend vom Amt des Landeshauptmannes, was der Protestant Ungnad zu
einer Reise nach Wittenberg nutzte. 1555 legte Ungnad die Oberste
Feldhauptmannschaft nieder und begab sich erneut nach Wittenberg.”*

Landenberger, Hans von Ungnad und die erste Bibel- und Missions-Anstalt der
evangelischen Kirche Deutschlands in Urach, 1880 (Fiir die Freunde des Gustaf-Adolf-
Vereins 25).

!® Hans Ungnad (d. A.) war 1462 von Kaiser Friedrich III. mit Schloss Sonneck in
Karnten belehnt worden. Zu Hans Ungnad d. A.: Christian Friedrich Schnurrer,
Slavischer Biicherdruck in Wiirttemberg im 16. Jahrh. Ein literarischer Bericht,
Tiibingen 1799 (Neudruck: Miinchen 1989 [Geschichte, Kultur und Geisteswelt der
Slowenen 20]) 43; Matthdus Dresser, Ungnadische Chronika. Darinnen der Herren
Ungnaden Ankufft, Aussbreitungen, Reisen und Ritterliche Thaten verzeichnet werden,
vom Keiser Cunrad dem Dritten, umbs Jahr Christi 1147. an, biss auff dieses 1601. Jahr,
auss den Historien, Monumenten, und Urkundten uber 450. Jahr aussgefiihret und im
Druck verfertigt/ von Matthaeo Dressero, Leipzig 1602, 40.

'7 Schnurrer (wie Anm. 16) 43; nach anderen Angaben wurde er erst 1535
Landeshauptmann (A. Julius Cdsars Staats- und Kirchengeschichte des Herzogthums
Steyermark. Siebenter Band. Graz 1788, 43); Artur Steinwenter, Aus dem Leben des
steirischen Landeshauptmannes Hans III. Ungnad-Weissenwolf, Freiherr von Sonneck,
Marburg/ Maribor 1884 (Jahresbericht des k.k. Staatsgymnasiums in Marburg, 1884);
Bernd Zimmermann, Landeshauptmann Hans Ungnad von Sonnegg (1493-1564). Ein
Beitrag zu seiner Biografie, in: Siedlung, Macht und Wirtschaft. Festschrift Fritz Posch
zum 70. Geburtstag, hrsg.v. Gerhard Pferschy, Graz 1981 (Veroffentlichungen des
Steiermarkischen Landesarchivs 12) 203-216.

¥ Zimmermann (wie Anm. 17) 206.

' Schnurrer (wie Anm. 16) 43; Dresser (wie Anm. 16) 40

2% Tisac (wie Anm. 15) 290,

2! Schnurrer (wie Anm. 16) 43.

22 Weismann (wie Anm. 15) 23.
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Dort verméhlte er sich am 1.Juli 1555 mit Grafin Magdalena von Barby, die
seine zweite Gemahlin wurde (die Erste war eine Grafin von Thun).*”

Im Jahr 1556 bat Hans Ungnad — gemeinsam mit verschiedenen Gesandten
der inner- und niederdsterreichischen Gebiete — Konig Ferdinand um die
Duldung des evangelischen Glaubensbekenntnisses und die Zulassung dieser
Gebiete zu denim Augsburger Religionsfrieden von 1555 bewilligten Rechten.
Eine Bitte die bereits 1541 in Prag und 1548 in Augsburg gedufsert worden war.
Ferdinand I. (reg. 1556—1564), der inzwischen Kaiser geworden war, lehnte
dies mit dem Hinweis darauf ab, dass die Sténde seiner Lander der Konfession
ihres Landesherren — also der romisch-katholischen — zu folgen hatten.

Als Reaktion auf das Verhalten Kaiser Ferdinands legte Ungnad all seine
Amter nieder und iibereignete die sterreichischen Giiter der Familie seinen
beiden é&ltesten Sohnen. Er selbst begab sich mit seiner Gemahlin und den
iibrigen Kindern nach Sachsen, um dort gemdf seiner evangelischen
Uberzeugung leben zu kénnen. Zwei Jahre hielt er sich in Wittenberg auf
und stand wahrend dieser Zeit u. a. mit Melanchthon in Verbindung.

Allerdings nahm Ungnad schon bald Anstof8 an den heftigen theologischen
Streitigkeiten, die das Klima in Wittenberg vergifteten und ihm den Aufenthalt
dort unertriglich erscheinen lieBen. Er siedelte daher im Sommer nach
Wiirttemberg um. Dort wurde Ungnad schon bald von Herzog Christoph
(1515-1568) zu seinem Rat ernannt und erhielt den Moénchshof der , Briider
vom gemeinsamen Leben” bei der Amanduskirche in Urach als Residenz.**

Ungnad stand schon seit lingerer Zeit in Kontakt mit Primus Truber
(vielleicht schon von Cilli her),?’ der sich in den vorangegangenen Jahren als
Reformator der Krain und Begriinder der slowenischen Schriftsprache (und
Literatur) einen Namen gemacht hatte.?° Truber war zu dieser Zeit gerade mit
der Veroffentlichung, einer von ihm angefertigten slowenischen Ubersetzung
des Neuen Testaments beschaftigt und setzte Ungnad am 1. April 1560 dartiber
in Kenntnis, dass seine slowenischen Schriften gerade ins Kroatische
iibertragen wiirden und mit glagolitischen Lettern gedruckt werden
sollten.”” Truber hatte zu diesem Zweck Stephan Consul, einen der beiden

23 gchnurrer (wie Anm. 16) 44.

24 Zimmermann (wie Anm. 17) 213; Weismann (wie Anm. 15) 24; Schnurrer (wie
Anm. 16) 44.

2> B_Ahn, Bibliographische Seltenheiten der Truberliteratur, Graz 1894; Elze (wie
Anm. 15) 29-32; ders., Primus Trubers Briefe mit den dazugehorigen Schriftstiicken
gesammelt und erldutert, Tibingen 1897 (Bibliothek des litterarischen Vereins in
Stuttgart CCXV); ders., Truber und die Reformation in der Krain, in: Real-Encyklopadie
fiir protestantische Theologie und Kirche, Suppl. III, hrsg.v. Johann Jakob Herzog,
Stuttgart, Hamburg, Gotha 1866, 360 ff.; JoZe Rajhman, Trubar (Truber) PrimoZ, in:
Slovenski Biografski Leksikon IV, Ljubljana 1980-1991, 206-225 (Literatur vgl. ebd.
223-225); Mirko Rupel, Primus Truber. Leben und Werk des slowenischen Reformators,
Miinchen 1965 (Siidosteuropa-Schriften V): Elisabeth Seitz, Primus Truber — Schopfer
der slowenischen Schriftsprache? Miinchen 1998 (Slavistische Beitrdge 363).

2¢ 7u den friithen Kontakten Ungnads mit Truber vgl. Schnurrer (wie Anm. 16) 14 ff.

27 Nach Schnurrer zwei ,griechische Priester”, womit wohl solche griechisch-
orthodoxen Bekenntnisses gemeint sein sollen (Schnurrer [wie Anm. 16] 53). Die
Namen der beiden Geistlichen waren Matthes Popouichy und Hans Malechewaz (ebd.).
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kroatischen Priester, die an der Ubersetzung arbeiteten, nach Niirnberg
geschickt, um sich um die Anfertigung der bendtigten Lettern zu kiimmern.
Allerdings fehlte es Truber an den fiir dieses Unternehmen erforderlichen
finanziellen Mitteln. Er bat daher Hans Ungnad darum, bei den protestan-
tischen Fiirsten und Kurfiirsten fiir das Projekt zu werben, umso die fiir die
Druckkosten und den Lebensunterhalt der beiden kroatischen Priester
benotigten Mittel sicherzustellen.

Ungnad, der sich fiir die Plane Trubers begeistern konnte, schritt bald darauf
zur Tat und versuchte das Unternehmen zur Ausfithrung zu bringen — wenn
auch im groRerem MaRstab, als es Truber geplant hatte. Er rief eine eigene
Druckerei ins Leben und schuf so seine beriihmt gewordene Wiirttember-
gische Bibelanstalt, die Anfang 1561 ihren Betrieb aufnahm.*® Fiir die
Aufrechterhaltung der Anstalt und ihres Druckbetriebs erhielt Ungnad
groRziigige Unterstiitzung von Konig Maximilian (dem spateren Kaiser
Maximilian II.), Herzog Christoph von Wirttemberg sowie den protestan-
tischen Fiirsten und Kurfiirsten und nicht zuletzt auch von den Reich-
stinden.?? Bevor die Druckerei ihren Betrieb aufnehmen konnte, mussten
jedoch, wie erwihnt, glagolitische und kyrillische Lettern fiir den Druck in
Niirnberg angefertigt werden.>® Ungnad lieR Consul mit diesen Lettern zu sich
nach Urach kommen. Unter der Leitung Primus Trubers arbeiteten Stephan
Consul, Jurij Dalmatin,®' Jurij Juré¢i¢,** Jurij Cveci¢ und andere an den
Ubersetzungen und Drucken von Bibeln und Reformationsschriften.

In der nur kurzen Zeit ihres Bestehens gingen aus der Bibelanstalt 40
Druckwerke hervor,** davon 31 (oder 30?) in kroatischer Sprache, die zum
Teil in glagolitischen, zum Teil in kyrillischen®® und zum Teil auch in
lateinischen Lettern gedruckt wurden, 6 Drucke in italienischer und drei in
slowenischer Sprache.?® Ungnad investierte seine ganze Kraft und sein
Vermogen in diese Anstalt, die aber dennoch nur fiir kurze Zeit Bestand haben
sollte. Im September 1564 war Hans Ungnad nach Wintritz in Bohmen gereist,
um dort seine Schwester, eine verwitwete Grafin Schlick, zu besuchen. Noch
wahrend der Reise erkrankte er und starb am 27. Dezember 1564 in Wintritz.

2% vagl. Josef Benzing, Die Buchdrucker des 16. und 17. Jahrhunderts im deutschen
Sprachgebiet, 2. Aufl., Wiesbaden 1982 (Beitrdge zum Buch- und Bibliothekswesen 12)
473 f.

#? Hierzu ausfithrlich: Schnurrer (wie Anm. 16) 55 f.

0 Weismann (wie Anm. 15) 24.

1 Zur Person J. Dalmatins vgl. France Kidri¢, Dalmatin, Jurij, in: Slovenski Biografski
Leksikon 1, Ljubljana 1925, 116-124 (Lit. vgl. 123-124).

2 Zu J. Jurdic¢ vgl. Joza Glonar, Jurdic¢, Jurij, in: Slovenski Biografski Leksikon 1,
Ljubljana 1925, 417-418 (Lit. vgl. 418).

> Nach anderen Angaben 39 (Weismann [wie Anm. 15] 26 u. Anm. 48).

* Ernst Benz, Der ilteste cyrillische Druck aus Hans Ungnads Druckerei in Urach, in:
Stidostforschungen. Internationale Zeitschrift fiir Geschichte, Kultur und Landeskunde
Stidosteuropas V, Miinchen 1940, 208-211.

*3 Ubersicht: Schnurrer (wie Anm. 16) 61 f.u. 82-128.



106 Michael Kniippel

Sein Leichnam wurde spater nach Wiirttemberg gebracht und in der Tiibinger
Stiftskirche beigesetzt.>®

Die Bibelanstalt wurde 1565 aufgelost,’” obwohl die Sohne Ungnads
versucht hatten, den Betrieb aufrechtzuerhalten, was jedoch aufgrund von
Streitigkeiten zwischen den Mitarbeitern und finanziellen Schwierigkeiten
unméglich war.*® Das Druckmaterial wurde auf Schloss Waldenstein in
Kérnten, das der Familie Ungnad gehorte, gebracht und befand sich dort noch
1580.%° Im Verlaufe der Gegenreformation soll das Material auf das Schloss
von Graz gebracht worden sein, wo die Lettern spater angeblich wieder
aufgefunden wurden. Kaiser Ferdinand II. (reg. 1619-1637) soll sie 1620 nach
Fiume gebracht und der papstlichen ,Congregation de propaganda fide”
geschenkt haben. Unter Kaiser Ferdinand HI. (reg. 1637-1657) soll das
Druckmaterial schlieRlich nach Rom gelangt sein,*” wo die , Congregation”
1648 mit den Lettern ein Breviarium drucken lief.*'

7

II. Zu den Plianen fiir eine Tiirkenmission

Die Ubersetzungs- und Drucktitigkeit Ungnads und seiner Mitarbeiter ist
unmoglich von den frithen protestantischen Missionsgedanken zu trennen,
die, obwohl sie die Grundlage fiir die Aktivititen Ungnads, Trubers und
anderer bildeten, in der Literatur lange Zeit vernachldssigt wurden. Zwar wird
die Bedeutung der protestantischen Mission im 16. und 17. Jahrhundert*?
heute von niemandem ernsthaft in Frage gestellt, jedoch sind die frithen
Ansidtze zu einer Turkenmission noch immer kaum bekannt und werden,
wenn sie in der einschldgigen Literatur denn iiberhaupt Beriicksichtigung
finden, zumeist mit Jan Amos Komensky (1592-1670) oder den Aktivitaten

* Schnurrer (wie Anm. 16) 70; Jacob Andreae, Eine christliche Leichpredigt, bei der
Begrebnuss des Herrn Hansen Ungnaden, Freyherrn zu Sonneck, Ro. Kay. Ma. Rat, auf
den Sonntag Trinitatis Anno 1565 gehalten, Tubingen 1565; Bernhard Hans Zimmer-
mann, Eine Totenklage auf Hans v. Ungnad aus dem Jahre 1565, in: Jahrbuch der
Gesellschaft fiir die Geschichte des Protestantismus im ehemaligen Osterreich 60 (1939)
182-186; K. Schreiner, Das Creutz helffen nachtragen. In der Stiftskirche begraben: der
Landeshauptmann und Buchdrucker Hans Ungnad, in: Tiibinger Blétter 61 (1974) 1-10.

*” In der Bibelanstalt waren wihrend ihres kurzen Bestehens 25.000 Exemplare
stidslawischer Biicher gedruckt worden (Ivan Kostrenci¢, Urkundliche Beitrige zur
Geschichte der protestantischen Literatur der Siidslaven in den Jahren 1559-1565.
Gesammelt und herausgegeben von Ivan Kostrenci¢, Wien 1874, VI); nach anderen
Angaben 30.000 (Weismann [wie Anm. 15] 26).

*® Weismann (wie Anm. 15) 27 f.

? Rupel (wie Anm. 25) 223.

*® Die Materialien sollen nach anderen Angaben letztendlich nach Paris gebracht
worden sein. C. Weismann bezweifelt dies und geht davon aus, dass sich ihre Spur
bereits nach der Aufbewahrung auf Schloss Waldenstein verliert (Weismann [wie Anm.
15] 28 u. Anm. 52-54).

41 gchnurrer (wie Anm. 16) 74-81.

42 G. simon, Ansitze zur Mohammedanermission im Reformations-Zeitalter, in:
Allgemeine Missions-Zeitschrift XXIV, 4 (1917) 129-146.
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der Leidener Orientalisten Jacob Golius und Levinius Warner im 17.
Jahrhundert in Verbindung gebracht.** Die Pline zu einer protestantischen
Tiirkenmission gehen allerdings, was kaum bekannt ist, bereits ins 16.
Jahrhundert zurtick. Von Anfang an war dabei die Erkenntnis, dass die
Ubersetzung der Bibel ins Tiirkische fiir eine solche Mission eine wesentliche
Voraussetzung darstellt, mit den Missionspldnen selbst verbunden. Der
Gedanke einer protestantischen Tiirkenmission (und der Ubersetzung der
Heiligen Schrift ins Tirkische) wurde bereits von Erasmus von Rotterdam
(1466-1536) angeregt, der sich schon vor Ungnad, Truber und Matthias
Klombner,** fiir die Ubertragung der wichtigsten Reformationsschriften ins
Tiirkische ausgesprochen hatte.*’

Die zumindest teilweise Umsetzung von Plinen zu einer Tiirkenmission
sollte jedoch Ungand und seinen Mitarbeitern vorbehalten bleiben. Diese war
von Beginn an eng mit der Absicht verbunden gewesen, die Reformation
unter den Siidslawen zu verbreiten.*® Die missionarischen Ambitionen
Ungnads und Trubers richteten sich zundchst nur auf die christlichen Slawen,
die fiir die Reformation gewonnen werden sollten.*’ Allerdings wurden schon
bald auch von den Tiirken zum Islam bekehrte Volksgruppen (z. B. Bosnier
und Bulgaren) und schlieBlich die Tiirken selbst in die Missionspldne
einbezogen. Das Kroatische wurde dabei von Ungnad, Truber und anderen
als eine Art ,lingua franca” im europdischen Teil des Osmanischen Reiches
aufgefasst.*® Man hegte die Hoffnung - vor allem mit den kroatischen
Druckwerken — maoglichst viele Stidslawen erreichen zu kénnen. In einem
Brief an Ungnad, in dem Truber um Unterstiitzung beim Druck kroatischer
Biicher nachsuchte, schrieb dieser bereits am 1. April 1560:*°

... sie (die Blicher) werden grossen nutz nicht allein in Croatien vnd Dalmatien, sonder
auch in der Turckhey biss gen Constantinopel schaffen vnd ein rumor vnd krieg vnter
den Tiirkhen anrichten”.

#> Zum sog. ,Calvinoturcismus” vgl. M. E.H. N. Mout, Calvinoturcisme in de
zeventiende eeuw, in: Tijdschrift voor Geschiedenis XCI, Groningen 1978, 576-607;
ders., Calvinoturcismus und Chiliasmus im 17. Jahrhundert, in: Pietismus und Neuzeit.
Ein Jahrbuch zur Geschichte des neueren Protestantismus, Bd. 14: Chiliasmus in
Deutschland und England im 17. Jahrhundert, Géttingen 1988, 72-84.

** Zu Matthias Klombner s. u.

*° Matthias Murko, Die Bedeutung der Reformation und Gegenreformation fiir das
geistige Leben der Stdslaven, Prag, Heidelberg 1927, 10.

S Ernst Benz, Wittenberg und Byzanz: Zur Begegnung und Auseinandersetzung der
Reformation und der §stlich-orthodoxen Kirche, Marburg/ Lahn 1949, 191.

17 Fs ist jedoch durchaus denkbar, dass bereits die slowenischen und kroatischen
Ubersetzungen unter dem Gesichtspunkt einer zukiinftigen Tiirkenmission ausgefiihrt
wurden (Benz [wie Anm. 46] 192; Manfred Koehler, Melanchthon und der Islam. Ein
Beitrag zur Klarung des Verhaltnisses zwischen Christentum und Fremdreligion in der
Reformationszeit, Leipzig 1938, 143; Giinther Stockl, Die deutsch-slavische Siidostgrenze
des Reiches im 16. Jahrhundert, Breslau 1940, 240 ff. [Schriften des Osteuropa-Instituts
zu Breslau 12]). Truber duBerte sich schon sehr friih in diesem Sinne (vgl. seine Vorrede
zum slowenischen Neuen Testament).

8 Benz (wie Anm. 46) 193.

* Kostrendi¢ (wie Anm. 37) 10.
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An einer anderen Stelle im selben Schreiben heifst es:*°

,Solches wird Christus der herr, welchesreich wir gedenkhen mit dieser gottseligen arbeit
zu erweitern vnd seinen heiligen namen auch den Tiirkhen bekhant zu machen, ...”

Auch in einem Brief an die Kurfiirsten vom 14. September 1561, in dem
Ungnad um deren Unterstiitzung bittet, wird auf die Verbreitung des
Kroatischen und der damit verbundenen Bedeutung der Ubersetzungen
hingewieBen:”’

... das man gottes seligmachende wort vnnd sein heiliges euangelium auch in die
ciruliza oder cirulische sprach, welche durch die Thiirkei bis geen Constantinopel geth,
... bekhanndt ist ... zu vertieren, das also verhoffenlich die raine lehr géttliches worts
werde dadurch auch in die Thiirkhey gebracht werden miigen vnnd sich ansehen last
auch zu dem almechtigen gott verhoffennlich, als wille der genedige gott durch dis mittl
vnnd auf dise weiss den Thirkkhen mit dem schwerdt seiner almechtigen sterckh
schlagen, ...”

Primus Truber hebt die Bedeutung der kroatischen Sprache in einem an
Ungnad gerichteten Vorwort im Juni 1561 ebenfalls hervor:>

,Register vnd summarischer Inhalt aller der Windischen Biicher, die von Primo
Trubero/ biss auff dief 1561 Jahr in Truck geben sein, Vnd jetzundt zum andern, in der
Crobatischen Sprach mit zweyerley Crobatischen Geschrifften namlich, mit Glagolla
vnd Cirulitza, werden getruckt (dise Sprach vnnd Buchstaben, brauchen auch die
Tiircken)“

Es war vor allem Truber, der fiir die Mission unter den slawischen
Volksgruppen im Osmanischen Reicht eintrat. In einem Brief an Maximilian
II. hatte er, noch bevor er an Ungnad herantrat, am 2.Januar 1560
geschrieben:”?

... das durch solche buecher vermittelst gottlicher gnaden das reich Christi gegen und in
der Tiirckhey zunemen und viel taussent seelen erhalten wurden”

In der Vorrede zu Trubers slowenischer Ubersetzung des Neuen Testaments
wird Folgendes ausgefiihrt:**

,Volgendts ist ain lange vorred iiber das gantze neu testament. Mit diser forred
vermainth und will der Truber nicht nur allein den ainfdltigen windischen und
krobatischen Christen ain underricht und ain gutte anlaittung geben, wie sy das neu
testament und die ganntze h. geschrifft mit nutz und verstand lesen sollen, sonndern er
will mit disem seinem schreiben (deswegen er sich hoch befleissen und alle seine
gedanckhen unnd arbeit dahin gerichtet) auch die Turckhen zur erkenntnuf irer
sunden und verderbter natur, zur rechter pule, zum wahren christlichen glauben
pringen, das sy daraul® erkhennen, das ir machometischer glaub ein falscher,
erdichteter, newer teufflischer glaub sey, und das jedermann darauf lehrne die
gnad, vergebung der sunde und das ewig leben bei Christo allein durch den glauben zu
suchen”.

Kostren¢ic¢ (wie Anm. 37) 11.

Kostrendcic¢ (wie Anm. 37) 46-52 (hier 49).
>2 Benz (wie Anm. 46) 196,

>* Elze (wie Anm. 25) 39.

Elze (wie Anm. 25) 46.
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Mit dem Gedanken einer Bekehrung der Tiirken war zugleich auch der naive
Wunschtraum verbunden, dass eine Bekehrung der Heiden endlich zum
Frieden fithren miisste, weil die missionierten Tiirken als rechtgldubige
Christen ihre stindigen Angriffe einstellen wiirden.”” So begriindete Matthias
Klombner, einer der deutlichsten Befiirworter der Tiirkenmission und
Protagonist der tiirkischen Bibeliibersetzung bereits 1560, den Sinn solcher
Ubersetzungen in einem Brief mit den folgenden Worten:’

,das die heilig gottlich schrifft an die unglaubigen und tiirckhen gelange, welches eyn
arosse sterkh, befestigung und vormaur dieser armen land sein wirdt*

In einem Schreiben vom 28.August 1559, in dem Stephan Konsuls
Kenntnisse der kroatischen Sprache bestitigt wurden, heift es:’

_Darmit wirdet verhoffentlich die recht christlich religion vnnd das ware heilsam
euangeli durch die ganntz Tiirckhey gefiirdert, Tirckhen hertz vnnd gemuet zu
christlichem glauben ernewert, irem wueten gewert, die armen gefangnen christen
getrost vand gesterckht vnnd vnnser hailandt Christus mit der Zeit in die Tirckhey
ausgeprait werden”.

Der etwas grotesk wirkende Hinweis auf eine Befriedung der Tiirken durch
ihre Missionierung, die wiederum durch die Verbreitung der biblischen
Schriften unter ihnen erreicht werden sollte, hatte, wie sich unschwer
vermuten ldsst, vor allem einen , werbestrategischen “ Hintergrund. Truber und
spater auch Ungnad und seine Mitarbeiter bendtigten fiir ihre Projekte
erhebliche finanzielle Mittel und fragten um solche bei den protestantischen
Reichsfiirsten nach. Um den Sinn ihrer Arbeit zu begriinden, wiefSen sie daher
stets auf die Moglichkeit einer Missionierung der Tiirken hin, die wiederum
deren Befriedung nach sich zichen konnte. So wandte sich Truber in einem
Brief vom 13.Juli 1560 an Herzog Christoph von Wiirttemberg®®

... wolle um Christi und seiner ehre willen dem hochgedachten Kénig Maximilian etc.
schreiben und bitten, das ihre getreuen gehorsamen unterthanen bewegen, das sie um
dies hoch gotiselige, christliche und notwendige fiirgenommene werk, dadurch
vermittelst gottlicher gnade nicht allein den Crabaten, sondern auch Triircken zu dem
rechten alten seligmachenden glauben kommen werden, anzufahen und zu volbringen
behilflich sein”.

Am 15. Juli 1560 richtete sich Truber erneut an Maximilian II. und versuchte
diesen fiir die Tiirkenmission zu gewinnen:*’

... und das sein sie®” fiir anderen nationen schuldig, darum das ire unterthanen dieser
beiden sprachen, auch die Tiirken, ihre nachparn, sich gebrauchen, dadurch, sie vom
Tiirken mehrern frieden dann mit iren spiiessen und biichsen erlangen werden*.

® Bernhard Hans Zimmermann, Reformation und Gegenreformation bei den
Kroaten im 6sterreichisch-ungarischen Grenzraum, Eisenstadt 1950 (Burgenlandische
Forschungen 8, 24 f.).

>S Elze (wie Anm. 25) 73

7 Kostrenéi¢ (wie Anm. 37) 2

°% Elze (wie Anm. 25) 195.

>? Elze (wie Anm. 25) 83.

%% Die ungarischen und kroatischen Landesherren.
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Auch hier wurde wieder der Hoffnung Ausdruck verliechen, dass die
Missionierung der Tiirken auch deren Befriedung zur Folge hétte. Am 27.
Juli 1560 sandte Truber einen weiteren Brief an Maximilian II., der nahezu
den selben Inhalt hatte.®" Auch Ungnad wandte sich mit dem selben Anliegen
an den Konig. Mit einem Schreiben vom 12. April 1561, in dem er Maximilian
II. um den Schutz des Ubersetzungs- und Druckwerkes bat:®?

,Dann es gnedigister khiinig als ein neu erfunden werkh grossen costen muess haben,
sonderlich dieweil man auch schon ein werkh die buechstaben der cirulischen sprach,
welche gar in die Tiirckhey geet, auch schneiden vnd giessen zulassen ...”

Wurde in den verschiedenen Schreiben an (meist protestantische) Fiirsten
lediglich der Nutzen der Druckwerke und deren Bedeutung fiir die Tlrken-
mission herausgestellt, bzw. fiir eine solche geworben oder Absichterkla-
rungen geduliert, so wurden die Bemiithungen um eine tiirkische Bibeliiber-
setzung bzw. weiter gehende Schritte im Hinblick auf eine geplante Tiirken-
mission schon bald vorangetrieben. Besonders Matthias Klombner und
Gregor Vlahovi¢ bemiihten sich um die tiirkische Bibeliibersetzung und so
versuchte Klombner bereits Ende 1561 Personen zu finden, die fiir eine solche
Ubersetzung geeignet schienen. In einem Brief an Ungnad vom 12. Dezember
1561 schrieb er:®

,Vnnser herr Gregor® in der Metling helt an, das man die turkhisch schrifft vod sprach
auch druckhen vnd herr Hanss, ain vskokhisch priester,®® der sich vor angepoten
hinauss zueziehn. wolt auf guet leit ratn, die die sprach khunen vnd die schrifft angabn,
die auch iro gesatz puech, zentschit genant, mit sich prachtn. Da ward erst den Tiirkhn
sein macht genumen vnd man khunt statlicher wider ihn schreiben vnd den Machomet
gar sturtzen, wie auch nunmals der pabst gesturzt ist”.

Die Tiirkenmission schien allerdings nur recht langsam in Gang zu kommen.
Am 6. Dezember 1563 berichtete Klombner in einem Brief an Ungnad, dass die
(kroatischen) Biicher von Wien aus nach Istanbul gelangt seien und sich dort
Gelehrte des , Kaisers” zum Christentum bekehrt hitten.®® Moglicherweise ist
in dieser Nachricht auch nur ein Wunschgedanke Klombners zu erblicken, der
in der Frage der angestrebten (vielleicht auch schon aufgenommenen?)
Tiirkenmission keine anderen Ergebnisse vorweisen konnte. Ungnad schien
dieser Nachricht jedoch einige Bedeutung beigemessen zu haben. Am Rande
des Schreibens befinden sich Notizen, aus denen hervorgeht, dass er gern
mehr iiber den Vorgang erfahren hitte.®” Es ist zwar durchaus denkbar, dass es
zu missionarischen , Erfolgen” gekommen ist, aber waren diese nicht auf die

! Elze (wie Anm. 25) 92.
Kostrencic¢ (wie Anm. 37) 15-19 (hier 17 {.).
Kostrendi¢ (wie Anm. 37) 60-61 (hier 61).
Gemeint ist Gregor Vlahovi.
~Uskoken” (v. slaw. usko€iti = entspringen; Bez. fiir serbische Fliichtlinge, die sich
nach den osmanischen Eroberungen in den Norden [z.B. nach Ungarn] gefliichtet
hatten).
%€ Kostrendi¢ (wie Anm. 37) 210, Anm.
7 Kostrendi¢ (wie Anm. 37).
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Verbreitung einer tiirkischen Bibeliibersetzung zuriickzufiihren - eine solche
gab es 1563 noch nicht, wie wir aus der Korrespondenz Gregor Vlahovics
erfahren, der sich in jenem Jahr noch immer um eine tiirkische Ubersetzung
bemiihte. Er schrieb an Stephan Consul:*®

_schreibt die oskhokhischen (priester) wollen ime einen druckher auss Tiirkhey
bringen, darumb pitt er, wir sollen ime die cyrullische schrifft inein schickhen, damit er
khiine etwas klein druckhen”

In einem anderen Brief Vlahovics heif3t es:*°

 Wouer die oskokhischen priester die druckherey bekhumen, so wolt ich dem
turkhischen keiser ein buechl drucken lassen, wie von anfang der welt alle propheten
geweisaget vnd gepredigt, dass der herr Christus gottes son sey. Mahomet hett den
Tiirckhen verfiirt vnd der bapst die gantze christenheit. Wir wollten den Tiircken
bekehren, wen gehiilfe vnd solche buecher weren”.

Bis Ende 1563 hatte es also noch keine tilirkischen Ubersetzungen gegeben
und auch die Vorbereitungen zu einem solchen Unternehmen befanden sich
bestenfalls in der Vorbereitung. Falls es tatsachlich zur Umsetzung des
Projektes gekommen sein sollte, dann muss dies in der kurzen, verbleibenden
Zeit bis zum Ableben Ungands am 27. Dezember 1564 geschehen sein. Mit
dem Tode Ungnads im Jahre 1564 hatten die Bemtihungen um eine
Tiirkenmission allerdings keineswegs ein Ende gefunden. Vor allem Truber
bemiihte sich weiterhin, moglicherweise auf Veranlassung des Tiibinger
Professors Jakob Andreae, Informationen iiber die Tiirken und besonders den
Islam zu erlangen. Trubers Ziel war es offensichtlich, Material fiir Predigten
gegen diesen zu gewinnen. Er kam zu diesem Zweck nach Laibach und Ribnica
und fithrte dort Gesprache mit tiirkischen Kriegsgefangenen.”® Es ist
anzunehmen, dass er bei diesen Zusammenkiinften bereits missionarische
Absichten hatte.”" Allerdings war solchen Missionsversuchen ebenso wenig
Erfolg beschieden, wie den Planen zu einer Tiirkenmission. Dies schon allein
Aufgrund des islamischen Apostasieverbots oder vielmehr der den Apostaten
nach islamischem Recht drohenden Todesstrafe.”” So muten die Missions-

68 Kostrenci¢ (wie Anm. 37).

%% Kostrendi¢ (wie Anm. 37).

70 Br traf u.a. mit einem tiirkischen Mollah zusammen. Hans Joachim Kissling,
Einiges zu dem ,Lied wider die Tiirken” des slowenischen Reformators Primus Truber,
in: Slavistische Studien zum VI. internationalen Slavistenkongress in Prag, hrsg. v. Erwin
Koschmieder/ Maximilian Braun, Miinchen 1968, 411-417 (hier 411 f.).

7! Kissling (wie Anm. 70) 412; auch in Crnomelj (Tschernembl) befragte ein
Gewidhrsmann Trubers tiirkische Kriegsgefangene; Peter Scherber, Primoz Trubar, der
Protestantismus und die Tiirken. Zum politischen und theologischen Hintergrund von
Trubars letzter Reise in die Heimat, in: 16 stoletje v slovenskem jeziku, knjiZzevnosti in
kulturi 6, Ljubljana 1986, 171-180; ders., Abwehr oder Missionierung der Tiirken?
Kulturelle Konzepte zurzeit des Religionsiriedens als Entstehungsbedingungen der
slowenischen Literatur und Sprache, in: Bin Leben zwischen Laibach und Tiibingen.
Primus Truber und seine Zeit. Intentionen, Verlauf und Folgen der Reformation in
Wiirttemberg und Innerdsterreich, hrsg. v. Rolf-Dieter Kluge, Miinchen 1995 (Sagners
Slavistische Sammlung 24) 147-159 (hier 154 f.).

72 Kissling (wie Anm. 70) 413.
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pldne Ungnads und Trubers ebenso naiv an, wie jene des Papstes Pius IL. oder
des Kaisers Friedrich I11., die beide versucht hatten osmanische Sultane fiir das
Christentum zu gewinnen.””

IV. Die osmanisch-tiirkische Bibeliibersetzung Ungnads

Zwar wurden die Bemiihungen Ungnads um Ubersetzung und Druck der
Bibel sowie protestantischer Schriften in die slowenische und kroatische
Sprache schon frith und héaufig in der Literatur erwédhnt, Hinweise auf eine
tiirkische Bibeliibersetzung finden sich, von den in Briefen gedulserten
Wiinschen und Absichtserklarungen aus Ungnads Zeit einmal abgesehen, erst
in Nachschlagwerken des 17. Jahrhunderts. Eine der frithsten Erwahnungen
der tiirkischen Bibeltiibersetzung Ungnads liefert uns Jacques Auguste de Thou
(1553-1617) in seiner , Historiarvim svi temporis (ab Anno 1543 vsque ad annum
1607)” , in der er zu Ungnad und dessen Tatigkeit Folgendes schreibt:"*

,Extremo dein anno Ioannes Vngnadius Sonnekius vir natalium splendore industria
propria clarus iam aetate grauis, fatis concessit in Vintricia Sueuiae arce, inde Tubingam
translatus, atque iubente Christophoro Virtembergico prope Vlrici parentis sepulcrum
conditus. Is cum antae Stiriae Carinthiae sub Ferdinando praesuisset, religionis caussa
partiam reliquit; oblato a Christophoro Virtembergico hospitio vsus, aliquandiu Vraci
substitit: vbi cum incredibili propagandae religionis desiderio arderet, immensis quogq
sumptibus Biblia Sacra theologorum aliquot scripta in linguam Turcicam Croaticam
conuerti, ad gentes illarum linguarum peritas transferri curauit laudabilisane digno,
quod ad posteritaten transmittatur, pietatis exemplo, quodque principes qui maioribus
opibus subnixi sunt deinceps imitentur”.

Auf diesen Abschnitt bei de Thou beziehen sich auch spétere Autoren. So z. B.
Jacques Le Long in seiner , Bibliotheca Sacra” .”” Eine weitere Erwahnung der

7 Franz Babinger, Mehmed der Eroberer. Weltenstiirmer einer Zeitenwende,
Miinchen 1958, 211 ff.; ders., Zwei diplomatische Zwischenspiele im deutsch-
osmanischen Staatsverkehr unter Bayezid II. (1497 und 1504), in: Westostliche
Abhandlungen, Wiesbaden 1954, 315-330; Hans Joachim Kissling, Einiges iiber den
tiirkischen Hintergrund zurzeit der slowenischen Reformation, in: Abhandlungen iiber
die slowenische Reformation, hrsg. v. Branko Beri, Miinchen 1968 (Geschichte, Kultur
und Geisteswelt der Slowenen 1) 50-64 (hier 61); ders., Tiirkenfurcht und Tiirkenhoff-
nung im 15./16. Jahrhundert. Zur Geschichte eines ,Komplexes”, in: Stidostforschun-
gen. Internationale Zeitschrift fiir Geschichte, Kultur und Landeskunde Siidosteuropas
XXII, Miinchen 1964, 1-18 (hier 10).

" Jacobi Avgysti Thvani Historiarvm svi temporis ab Anno Domini 1543 vsque ad
annum 1607. Liber XXXVIIIL. Francofvrti 1625, 768.

7> Jacobi Le Long, Bibliotheca sacra in binos syllabos distincta, quorum prior qui jam
tertio auctior prodit, ... T. I, Parisiis 1723, 135 f.; in der zweibdndigen Ausgabe von 1709:
Bibliotheca sacra sev syllabvs omnivm ferme sacra scriptvrae Editionvm Ac Versionvm
secundum seriem linguarum quibus vulgatae sunt Historicis et Criticis Ilvstratvs
Adiunctis praestantissimis Codd. Msc./ Labore industria Iacobi Le Long, Lipsiae 1709,
273,
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Zum Problem der tiirkischen Bibeliibersetzung %3
des Hans Ungnad von Sonneck (1493-1564)

tiirkischen Bibeliibersetzung findet sich in Zedlers , Universal-Lexicon” aus dem
Jahre 1746,7° wo erklart wird, dass Ungnad

... die Bibel, die Augspurgische ConfeBion, Luthers Catechismum, Postillen, und
andere Theologische Schrifften mit grossen Kosten in die Tiirckische und Croatische
Sprache iibersetzen lieB, um selbige unter selbigen Nationen auszubreiten ... Br
verschickte auch Exemplarien von vorbesagten Biichern, doch meistens ohne Entgeld,
in die Slavonischen Linder, so gar bis in die Tiirckey. Wie Valvosor in der Ehre des
Herzogth. Crain’’ T. II p. 346 und 461 melden will, sollen selbige gedruckte Biicher
nicht in besagte Lander gekommen, sondern unterwegs auf Anstifften der Romischen
Clerisey angehalten worden seyn, und zu Neustadtin Oesterreich in Fdssern geschlagen
stehen”.

oder im , Allgemeinen Gelehrten-Lexikon” C. G. Jochers aus dem Jahre 1751:"®

... und kam nach Urach, allwo er (Ungnad) sich eine Zeitlang aufhielt, mit grossen
Unkosten die Bibel in die tiirckische und croatische Sprache vertiren liefs ...”

Wihrend in Zedlers , Universal-Lexicon” von einer Ubersetzung der Bibel ins
Tiirkische die Rede ist, wird diese in dem zitierten mehrbandigem Werk
Valvosors iiber das Herzogtum Crain mit keinem Wort erwahnt. Auch nicht
auf den erwdhnten Seiten. Valvosor seinerseits tibernahm in seinem Buch
wortlich eine Darstellung aus H, F. Mosemans (1570-1634) , Welt-Historia” :"°

... in der Summarischen Welt-Histori Hermanni Fabronii Mosemanni®® Welcher also
schreibt: Hans Ungnad/ Freyherr zu Soneck/ in Crabaten/ hat/ zurzeit der Augs-
burgischen Confession/ die Bibel/ und andre Evangelische Biicher/ zu Aurach/ im
Lande zu Wirtenberg/ in die Windische Sprache vertiren lassen. Dazu er drey Windische
Gelehrten gebraucht. Einer hieR Primus Truber; der Andre Antonius Dalmata; der
Dritte Stephanus Consul. Aber die Biicher wurden unterwegens aufgehalten/ und

76 Johann Heinrich Zedler (Hrsg.), Grosses vollstandiges Universal-Lexicon aller
Wissenschaften und Kiinste 49, Leipzig, Halle 1746, 1553.

" Johann Weichard v. Valvosor, Die Ehre Des Herzogthums Crain Das ist, Wahre,
griindliche, und recht eigendliche Belegen- und Beschaffenheit dieses, in machen alten
und neuen Geschicht-Bilichern zwar ruhmlich beriihrten, doch bishero nie annoch recht
beschriebenen Romisch-Keyserlichen herrlichen Erblandes: Anjetzo, vermittelst einer
vollkommenen und ausfithrlichen Erzehlung aller seiner Landschafften, Boden, Felder,
Wilder, Berge, fliessenden und stehenden Wassern, unterirdischer Berg-Seen, bevorab
des Welt-beriihmten Cirknitzer Wunder-Sees, auch verwunderlicher Grotten, und viel
andrer ungemeiner Natur-Wunder, imgleichen der Gewdchse, Mineralien, Bergwercke,
Edelgesteine, alter Miintz-Stiicken, Thiere, Vogel, Fische ..., Durch selbst-eigene, gantz
genaue, Erkundigung, Untersuchung, Erfahrung, und Historisch-Topographische Be-
schreibung, In Funffzehen, wiewol in vier Haupt-Theile unterschiedenen Biichern/ von
Johann Weichard Valvosor, ... Aber in reines Teutsch gebracht, auch ... mit manchen
beyfiigigen Erkldrungen, Anmerck- und Erzehlungen erweitert durch Erasmum
Francisci, ... Laybach 1689. ;

"8 Christian Gottlieb Jocher, Allgemeines Gelehrten-Lexikon, Vierter Theil, Leipzig
1751 [Neudruck: Hildesheim 1961] 1682.

™ Valvosor (wie Anm. 77) 346.

5 Hermannus Fabronius Mosemanus: Newe Summarische Welt-historia und
Beschreibung aller Keysertum, Konigreiche, Fiirstenthumb, und Vélcker heutiges tages
auff Erden.../ durch fleiss, III. Edition, Abermals mit weiterer Aussfiihrung und mehrem
Zusatz vieler ... Historien vermehret, Schmalkalden 1616, 230 (1. Aufl. 1612).
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stehen noch in Fissern zu Neustadt in Oesterreich/ eingeschlagen. Der Buchstab ist gar
besonder/ gleichsam als eine Asiatische Schrifft/ der Syrer/ mit etwas grofien und
ecketen Buchstaben. Wer es begehrt/ kann der Biicher auch/ zu Cassel/ in Fiirstlicher
Bibliothec/ zu sehn bekommen. So seynd auch einzelne Exemplaria/ ins Windische
Land gekommen/ und bey den Evangelischen Land-Herren zu finden.”

An einer anderen Stelle erwihnt Valvosor noch einmal die Ubersetzungen ins
Slavonische und deren ungewéhnliche Beforderung. Allerdings fehlt auch
hier jeder Hinweis auf tiirkische Schriften:®'

... Tm Jahr 1595. ist die Windische Haus-Postill/ welche ehedessen Primus Truber/ aus
Lutheri Teutscher Postill/ in Sclavonisch versetzt hat/ auf Einer Lobl. Landschafft in
Crain Unkosten/ zu Tiibingen im Herzogthum Wiirtenberg/ gedruckt: Die Exemplaria
wurden/ iiber Kéarndten/ in 21. grossen Fassern/ durch Hieronymum Megiserum,
damaligen Rectorn der adelichen Schul zu Klagenfurt/ nacher Laybach befordert. Der
Kosten belieff sich/ in Allem/ auf zweytausend Giilden®.

Aufgrund der etwas sonderbar erscheinenden Beschreibung der Schrift, in der
die Drucke ausgefiihrt wurden (, gleichsam als eine Asiatische Schrifft/ der Syrer™),
koénnte man nun annehmen, dass sich unter den so ungewdhnlich
transportierten Texten moglicherweise auch eine tiirkische Bibeliibersetzung
oder Teile einer solchen (in arabischer Schrift?) befanden. Allerdings hat es
sich bei der erwahnten Bibel, die auf Umwegen in die , Fiirstliche Bibliothek zu
Kassel“ gelangte,®? um keine tiirkische, sondern eine kroatische Ubersetzung
(des Neuen Testaments)®* und bei der ,asiatischen Schrift” um glagolitische
Buchstaben gehandelt.®® Die ,Syrer”, mit deren Schrift Moseman die
Buchstaben der erwihnten Bibel vergleicht, sind offenbar ebenfalls das
Produkt einer Verwechslung. Es ist anzunhemen, dass er die im 16.
Jahrhundert giangige Schreibung fiir , Serben” — , Syrfen/ Syrven “ falsch gelesen
hat.®®> In den Bestinden der , Fiirstlichen Bibliothek“ gab es zwar auch zwei
tiirkische Bibeliibersetzungen,®® allerdings waren diese sehr viel jiingeren
Datums und kénnen daher unmoglich mit der bei Moseman/ Valvosor
beschriebenen Bibel identisch sein bzw. zusammen mit den beschriebenen
Werken nach Kassel gelangt sein. Es ware also durchaus denkbar, dass bei den
Autoren, die an Zedlers , Universal-Lexicon ” arbeiteten, die erwahnte , asiatische

81 valvosor (wie Anm. 77) 641.

82 pie Ausgabe der kroatischen Ubersetzung des Neuen Testaments, die sich in den
Kasseler Bestinden fand, fiel den Bombenangriffen auf die Stadt im II. Weltkrieg zum
Opfer.

8 primus Truber (Hrsg.), Prvi del Novogo Testamenta ... Der ... halb Theil des Newen
Testaments, ... Jetzt zum Ersten mal in der crobatische Sprach verdolmetscht, und mit
glagolischen Buchstaben getruckt, Tubingi 1562.

84 walther Grothe, Wertvolle Bibeln der Kasseler Landesbibliothek, in: Hessenland.
Monatsschrift fiir Landes- und Volkskunde, Kunst und Literatur Hessens 41, Marburg
1930, 360366 (hier 365 [nach Friedrich Christoph Schmincke, Biblia S. (Handschrif-
tenkatalog/ nicht gedruckt): 2° MS Hass. 800 /71. 393]).

85 gerbien wurde als ,Syrvia® und das Serbische als ,syrvische sprach” bezeichnet.

8¢ gchmincke (wie Anm. 84).

ZKG 115. Band 2004/1-2



Zum Problem der tiirkischen Bibeliibersetzung 115
des Hans Ungnad von Sonneck (1493-1564)

Schrift” als ,arabische Schrift” aufgefasst und so auf eine tiirkische Bibeliiber-
setzung geschlossen wurde, die es moglicherweise nie gegeben hat.®’

Allerdings wurde die tiirkische Bibeliibersetzung Hans Ungnads, wie bereits
erwiahnt, auch schon bei J.A. de Thou erwihnt,®® was eher gegen die
Annahme spricht, dass sie lediglich das Produkt eines Irrtums im 18.
Jahrhundert war. Zwar kann nicht vollig ausgeschlossen werden, dass auch
die Angaben in der , Historiarvim svi temporis ab Anno 1543 vsque ad annum 1607
auf falschen Informationen oder Geriichten beruhten, aber dem scheinen die
Plane einer Tiirkenmission sowie dem Umstand,®’ dass die Empfianger der
kroatischen Ubersetzung in der Regel ebenfalls Untertanen des Osmanischen
Reiches waren, zu widersprechen.

Eine andere Ursache fiir das Aufkommen der , Legende” einer tiirkischen
Bibeliibersetzung Ungnads konnte in der Tatsache begriindet sein, dass aus
der Sicht der west- und mitteleuropdischen Autoren des 17. Jahrhunderts
alle muslimischen Untertanen des Osmanischen Reiches, also auch die
slawischer und griechischer Sprache, ,Tiirken” waren und daher aus einer
kroatischen Bibeliibersetzung eine tiirkische wurde bzw. zu dieser in der
Literatur hinzugefiigt wurde.”®

E. Benz nimmt an, dass die Umsetzung von Planen zur Ubersetzung von
Reformationsdrucken (und Bibeln) ins Tiirkische mangels geeigneter Perso-
nen und erforderlicher finanzieller Mittel unterblieb und lediglich die
slawischen Drucke im (europdischen Teil des) Osmanischen Reich(es)
verbreitet wurden.”!

Ein weiteres Indiz gegen die Existenz einer Ungnad ‘schen Bibeliibersetzung
ist in dem Umstand zu erblicken, dass es eine reiche Korrespondenz Ungnads
und der ihn in Urach umgebenden Personen gibt. Diese gewahrt uns einen
tiefen Einblick in Aktivititen der Wiirttembergischen Bibelanstalt und ihrer
Mitarbeiter.”? Zwar werden Pliane einer Tiirkenmission in den zahlreichen
Briefen Ungnads, Trubers, Klombners und anderer wiederholt angesprochen
und auch die Ubersetzung der Bibel oder Teile derselben ins Tiirkische

% Dem heutigen Leser verwirrend erscheinende Bezeichnungen fiir ost- und
auBereuropdische Schriften und Sprachen bei protestantischen (und anderen) Autoren
des 16. und 17. Jahrhunderts sind durchaus keine Seltenheit. So wurde die glagolitische
Schrift als ,slavische Schrift“, ,kirchenslavische Schrift“, ,cyrulische (sic. !) Schrift”,
«slavonische Schrift”, ,krobatische Schrift” usw. bezeichnet.

® S.0.; die Angaben werden schon in fritheren Ausgaben von de Thous Werk
gemacht (vgl. Tac. Avgvsti Thvani: Historiarvm svi temporis. Tomi secvndi, pars prima,
Parisiis 1606, 779-780).

% In dem oben zitierten Brief M. Klombners ist ausdriicklich von dem Wunsch nach
einer Ubersetzung in die tiirkische Sprache die Rede, die hier deutlich von der
kroatischen und ,windischen” (slowenischen) Sprache unterschieden wird.

?® In nahezu allen Darstellungen werden die tiirkische und kroatische Ubersetzung
nebeneinander erwihnt.

! Benz (wie Anm. 46) 202,

2 U.a. ist es moglich anhand dieser Korrespondenzen genau zu ermitteln, wie viele
Biicher in der Wiirttembergischen Bibelanstalt gedruckt wurden und welche Auflage sie
jeweils erreichten. Eine tiirkische Bibeliibersetzung findet sich nicht unter diesen
Druckwerken.
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angeregt. Jedoch werden weder Ubersetzungs- noch Drucktdtigkeiten, die mit
dieser Bibel in Verbindung stehen, erwihnt. Weiterhin fallt auf, dass etwa die
Anfertigung arabischer Drucktypen mit keinem Wort erwahnt wird.”’

Auch die Tatsache, dass Gregor Vlahovi¢ noch 1563 an Stephan Consul
schreibt, er wolle eine Missionsschrift verfassen, die dann dem osmanischen
Sultan tibergeben werden sollte, und zu diesem Zeitpunkt offensichtlich
weder ein tiirkischer Ubersetzer noch eine ,druckherey” zur Verfligung
standen, lasst die Anfertigung einer tiirkischen Bibeliibersetzung, die sicher
mehrere Jahre in Anspruch genommen hétte, eher unwahrscheinlich
erscheinen — zumal Ungnad bereits im Dezember 1564 verstarb.”

Sollte aber dennoch auf Hans Ungnads Veranlassung hin eine tiirkische
Ubersetzung biblischer Schriften angefertigt worden sein, so kann deren
Druck mit ziemlicher Sicherheit ausgeschlossen werden. All die erwdhnten
Umstdnde, die gegen die Anfertigung tiirkischer Drucke biblischer Schriften
sprechen, beweisen zwar nicht, dass es solche Ubersetzungen nicht gegeben
hat, aber sie lassen sie doch recht unwahrscheinlich erscheinen. Falls Ungnad
selbst oder einer seiner Mitarbeiter aber dennoch mit tiirkischen Uber-
setzungen begonnen haben sollte, so diirfte aus diesem Unternehmen
allenfalls eine Art Entwurf fiir eine tiirkische Bibeliibersetzung oder besten-
falls die Ubersetzung einzelner biblischer Schriften (als Manuskript) hervor-
gegangen sein.

Auch wenn sich nicht sagen lisst, ob es Ungnads , tiirkische Bibeliibersetzung
je gegeben hat oder das Projekt lediglich im Planungsstadium verblieb, so steht
doch fest, dass ein solches Ubersetzungswerk, unabhangig davon wie weit es
gediehen war, die erste derartige Unternehmung in Europa dargestellt hatte
(mehr als ein Jahrhundert bevor die Ubertragungen der Heiligen Schrift durch
Haki, Bobowski oder Seaman ins Osmanisch-Tiirkische vorgenommen
wurden). Mag auch keine Kopie oder auch nur ein Fragment oder Entwurf
von Teilen der tiirkischen Bibeliibersetzung Ungnads — wenn es solche denn
gab—erhalten geblieben sein, so istdoch sicher, dass ein solches Schriftstiick als
ein bedeutendes Sprachdenkmal des Osmanisch-Tiirkischen anzusehen ware
und es bleibt zu hoffen, dass sich eines Tages doch noch eine Handschrift oder
wenigstens Teile einer solchen anfinden werden.

23 7war kénnte die tiirkische Bibel auch mit lateinischen Lettern gedruckt worden
sein, jedoch wire ein solches Kuriosum sicher irgendwo beschrieben worden.
94
S0,
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, (... ) Et cum evasissemus, tunc
cognovimus quia Melita insula vocabatur.”

{( Der Schiffbruch des Hl. Paulus auf ,Melita” und die
‘ Installation eines Kults

Von Thomas Freller

Reliquienkult, geographische Mobilitdt und Machtdemonstration bedingten
sich seit dem Hohen Mittelalter in besonderem MafRe. Nach einer gewissen
Krise des Reliquienkults und der Bewegung der Devotionsreisen und
Wallfahrten im Zuge der Reformation erfuhr diese Kombination mit dem
Konzept der katholischen Gegenreformation erneut eine aullergewohnliche
wirksamkeit'. Im Zeitalter des Barock und dem durch die Gegenreformation
renovierten Reliquienkult mit seiner sinnlichen Erfassung des Religitsen und
Spirituellen erlebte die Pilger- und Devotionsreise noch einmal einen
Hohepunkt. Im Bezug auf Malta sind es die dort aufbewahrten Reliquien
des HI. Paulus, welche das Interesse der Reisenden erregten und gerade im 17.
Jahrhundert Objekte zahlreicher Beschreibungen wurden. Etwa gleichzeitig
etablierte sich mit der Grotta di S.Paolo und der Paulskirche von Rabat ein
Devotionsort mit internationalen Dimensionen. Die moderne Forschung hat

U Zu einer allgemeinen Einfithrung in die historischen Mechanismen der Restaura-
tion der Pilgerziele und Heiligtiimer im 16. und 17. Jahrhundert vgl. Lenz Kriss-
Rettenbeck/Gerda Mohler (Hrg.), Wallfahrt kennt keine Grenzen. Themen zu einer
Ausstellung des Bayerischen Nationalmuseums und des Adalbert Stifter Vereins,
Miinchen, Miinchen-Ziirich 1984. Siehe auch Robert Sauzet, Contestation et renouveau
du pélerinage au début des temps modernes, in: Jean Chélini/Henry Brantomme (Hrg.),
Les Chemins de Dieu, Paris 1982, 235-258; René Moulains, Le peélerinage victime des
lumiéres, in: Jean Chélini/Henry Brantomme (Hrg.), Les Chemins, 259-292 (wie Anm.
1); Alphonse Dupront, Anthologie du sacré et cultes populaires. Histoire et vie du
pélerinage en Europe occidentale, in: La Cartographie et I'histoire socio-religieuse,
Louvain 1974, 235-258. Zum Beispiel der groRen italienischen Pilgerziele und
Devotionsorte vgl. die Einzeluntersuchungen in, Storia del culto e dell’ pellegrinaggio
a Loreto (secoli XIV-XV), Loreto 1979; Antonio Rigon, Déviation et patriotisme
communal dans la genése et la diffusion d’un culte. Le bienheureux Antoine de Padove
surnommé le ‘Pellegrino’, in: Faire croire, Rom 1981, 259-278; P. Bargellini, L'anno
santo nella storia, nella letteratura e nell’arte, Florenz 1974.
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sich sowohl von kulturwissenschaftlicher als auch von literarischer Seite mit
diesem Phinomen noch nicht eingehend beschiftigt®.

Die Griinde und Wurzeln der Einbindung Maltas in die Bewegung der
religivs motivierten Reisen liegen im 27. und 28. Kapitel der Apostelge-
schichte. Im Jahr 60 nach Christus erlitt ein Schiff auf dem Weg von Caesarea
iiber Kreta nach Rom Schitfbruch an einer zunachst unbekannten Insel. Der
angebliche Augenzeuge Lukas berichtet dariiber ausfiihrlich in der Apostel-
geschichte (XXVII, 39 — XXVIII, 11). Dieser wohl beriithmteste literarische
Schiffbruch des christlichen Abendlands, iiberstanden von einem der
bekanntesten Reisenden des christlichen Kulturkreises, auf einer Insel
namens ,Melita®, hat in der friihen Neuzeit zahllose Betrachtungen, Unter-
suchungen und Reflexionen provoziert’. Vor allem hat er die Mittelmeerinsel
Malta und auch mittelbar den zwischen 1530 und 1798 dort residierenden
Ordensstaat der Johanniter in verschiedensten Bereichen nachhaltig gepragt.

Auch auf dem Feld der Pilger- und Devotionsreisen wurde der Besuch
Maltas durch Paulus wegweisend. Der in der jiidischen Urchristengemeinde
wegen seiner Heidenmission angefeindete Paulus lieferte im zweiten Brief an
die Korinther seine Rechtfertigung fiir seine drei Missionsreisen nach Zypern
und in das ostliche Kleinasien (um 46/47 n.Chr.), nach Kleinasien,

2 Die Beitridge des von John Azzopardi herausgegebenen Bandes St Paul’s Grotto,
Church and Museum at Rabat, Malta, Malta 1990, beschiftigen sich weitgehend mit den
theologischen und kunsthistorischen Aspekten des Kultzentrums von Rabat. Brizio
Montenaros San Paolo die serpenti, Palermo 1996, konzentriert sich vor allem auf die
folkloristischen und anthropologischen Aspekte des Pauluskults auf Malta, Sizilien und
in Siiditalien allgemein. Im Gegensatz zum Titel liefert Mario Buhagiars Artikel The St.
Paul Shipwreck Controversy. An Assessment of the Source Material, in: Proceedings of
History Week. 1993. Ed. by Keith Sciberras, Malta 1997, 181-213, keine Sichtung und
Uberpriifung des umfangreichen Materials von theologischen, historischen oder
reisegeschichtlichen Quellen iiber den Schiffbruch und den Pauluskult auf Malta,
sondern lediglich eine Zusammenfassung der in Azzopardis und Montenaros Biichern
erwihnten Werke. Die Vielzahl der ilteren Arbeiten von Giovanni Gatt Said (La Grotta
di San Paolo a Malta, Malta 1863; Risposta alla Dissertazione Anticritica, Malta 1868),
Vincenzo Paolo Galea (Della Primitiva Chiesa Vescovile di Malta. Dissertazione
Anticritica, Rom 1864), A.A. Caruana (Monografia Critica della Grotta di S.Paolo,
Malta 1896) oder Vincenzo Caruana Gatto (La Venerabilita Storica della Grotta di S.
Paolo, Malta 1905) reflektiert die Bedeutung, die diesem Schrein in der katholischen
Forschung entgegengebracht wurde, konzentriert sich jedoch vor allem auf Bibelex-
egese, Fragen der Archidologic und Theologie. Im Allgemeinen vertreten sie die
mittlerweile zuriickgewiesene Theorie einer permanenten Prasenz des Christentums
auf Malta seit dem auf 60 nach Christus datierten Schiffbruch des HI. Paulus. Haufig
iibernehmen diese Autoren unkritisch die von den alteren Quellen eines Rocco Pirri
(Sicilia Sacra, 3 Bde., Palermo 1733; Notitiae siciliensium ecclesiarum, Palermo 1633),
Ottavio Cajetani (Isagoge ad Historiam Sacram Siculam, Palermo 1707) oder Tommaso
Fazello (De Rebus Siculis, 3 Bde., Palermo 1558) falsch oder ungenau interpretierten
Dokumente.

3 7u den neueren Arbeiten zihlen Heinz Warnecke, Die tatsachliche Romfahrt des
Apostels Paulus. Stuttgart 1987; Heinz Warnecke/Thomas Schirrmacher, War Paulus
wirklich auf Malta?, Stuttgart 1992; Jochen Wehnert, Gestrandet, in: Zeitschrift fiir
Theologie und Kirche 87 (1990) 67-99. Siehe auch Michael Galea/John Ciarlo (Hrg.), St.
Paul in Malta. A Compendium of Pauline Studys, Malta 1992.
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Mazedonien und Griechenland (um 48-53 n.Chr.) und nach Ephesus,
Mazedonien und Griechenland (um 53-56 n. Chr.). In Abrechnung mit seinen
Gegnern schildert er dabei im zweiten Brief an die Korinther die um Christi
willen erfahrenen Leiden und Miihen. Nicht nur dieser Text wurde spater
Vorbild und Leitfaden fiir unzihlige Pilger des Mittelalters und der frithen
Neuzeit. In seinen Reisen und seiner Missionsarbeit wurde der als Martyrer
unter Kaiser Nero in Rom hingerichtete Apostel zum vielzitierten und
wirkkriftigen Vorbild fiir kommende Missionare und Devotionsreisende
unterschiedlichster Provenienz. Fiir Malta sollte der legendére dreimonatige
Aufenthalt des Apostels zum Eckpfeiler des sich in der Neuzeit ausbildenden
katholisch-christlichen Selbstverstandnisses und eigener Identitat werden.

Nicht erst seit der Gegenreformation ist die Heiligenverehrung ein
wesentlicher Bestandteil katholischen Glaubensguts. Dabei offenbart ein
genauerer Blick auf diese frithneuzeitliche Heiligenverehrung oftmals eine
groRe Differenz zwischen den von der offiziellen Kirche vertretenen
Glaubenssitzen und den tatsachlichen, realen Formen der Verehrung selbst,
wie sie im Volksglauben praktiziert werden. Wie im Falle Maltas und seiner
verschiedenen volkstiimlichen, auf lokalen Legenden aufbauenden, dem
Heiligen Paulus, Lukas und der Heiligen Agatha oder Maria gewidmeten
Devotionskulten, wurde dies von der romischen Kirche toleriert. Entspre-
chend facettenreich und mit breitem Spielraum der Affekte und Emotionen
ausgestaltet, konnte sich diese Devotionim 17.J ahrhundert artikulieren. Kein
Anliegen scheint in der Epoche des Barock zu ,menschlich’ zu sein, als dass es
nicht der Fiirbitte eines Heiligen iiberantwortet werden konne. Haufig war
diese besondere Relation zwischen den Heiligen und der Bevolkerung mit
ganz spezifischen Orten und Objekten verbunden.

Devotion und Mobilitat

Die Errichtung christlicher Kultzentren und Statten der Andacht sind ein
historisch-komplexes Phinomen®. Es reicht zuriick in die Friihzeit des
Christentums. Obwohl in ihren regionalen und zeitlichen Auspragungen
sehr verschieden, vereinigt die Bewegung der christlichen Pilgerreisen doch
einige wesentliche gemeinsame Elemente. Gerade eine Untersuchung der
frithneuzeitlichen Restauration oder Neuerschaffung von Wallfahrtsstatten
und Kulizentren muss haufig einen breiten Horizont von Eigen- und
Herrschaftsinteressen, politischen und theologischen Beweggriinden und
kulturellen und geographischen Besonderheiten beriicksichtigen’. Dies trifft
auch auf die Genese des Kultzentrums der Grotta di S.Paolo und der
dazugehorigen Kirche und ihrer Etablierung als Ziel frithneuzeitlicher Reisen
ZU.

* vgl. die Beitrdge in Lenz Kriss-Rettenbeck/Gerda Mohler (Hrg.), Wallfahrt (wie
Anm. 1).

> Vgl. Storia del culto e dell pellegrinaggio a Loreto (secoli XIV-XV), 1979 (wie Anm.
1); Antonio Rigon, Déviation et patriotisme, 259-278 (wie Anm. 1).
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Das Phinomen von Pilgerreisen zu christlichen Kultzentren ist seit dem
vierten und fiinften nachchristlichen Jahrhundert, der Zeit, in der das
Christentum zur dominanten Religion im Mittelmeerraum wurde, dokumen-
tiert. Die Griinde fiir das ,temporire Exil’ einer Pilgerreise und das Aufsich-
nehmen der mit dem Reisen verbundenen Mithen und Gefahren waren
vielfaltig. Im Zentrum standen das persénliche oder kollektive Seelenheil und
die Sehnsucht, den legendédren Stitten der alt- und neutestamentarischen
Geschehnisse sinnlich nah zu sein. Aber auch das Bedtirfnis, materieller Not
und gesellschaftlicher Unfreiheit zu entkommen, mag eine Rolle gespielt
haben. Thre Rolle als Schaupldtze von Wundern, als Begrabnisstatten von
Martyrern und Heiligen und auch politische Griinde lieSen Jerusalem, Rom®
und Santiago de Compostela’ zu den bedeutendsten christlichen Wallfahrts-
stitten des Mittelalters werden. Die Dimensionen des Phdnomens der
Wallfahrt wuchsen im Hohen Mittelalter und erreichten schlieRlich im
Spiten Mittelalter ihren quantitativen Héhepunkt.

Zurzeit der Reformation, besonders im zweiten Drittel des 16. Jahr-
hunderts, zeichnete sich gerade in Mitteleuropa ein Niedergang des Pilger-
wesens ab. Es sind vor allem die sich auf AuRerlichkeiten konzentrierenden
katholischen Pilger und ihr angeblicher Drang ,allerhand heilige Reisen an
vermeynte heilige Oerten anzustellen, und aus solchen vergeblichen Dingen,
noch zu allen Uberflusse ein sonderbahres Verdienst der Wercke machen
wollen*, die kritisiert wurden, denn ,solches ist eine dem Befehl und Willen
Gottes, wie auch der alten und orthodoxen Antiquitdt zuwider laufende
Sache“®. Ursache war die von Reformatoren und Humanisten wie Luther,
Melanchton, Zwingli, Calvin oder Erasmus geduRerte Kritik an den bisherigen
Formen der Pilgerfahrten. In den katholischen Landern des stidlichen Europas
behielten sie ihren Stellenwert. Der katholischen Kirche war die grofe
Bedeutung einer Antwort auf diese Entwicklungen und ihre Ursachen
bekannt. Es war offensichtlich, dass das bisherige theologische Programm und
politische MaRnahmen allein nicht mehr ausreichten, um einer Ausweitung
des Protestantismus wirksam entgegenzutreten.

Eine der Antworten war die Restauration und Neuschaffung von Orten und
Objekten von Anbetung und Kult. Die Kunst wurde zum entscheidenden
Medium, dem Wallfahrer auch sinnlich die Bedeutung, Spiritualitat, Ikono-
graphie und Symbolik des jeweiligen Ortes oder Objekts nahe zu bringen.
Theologische und historische Wissenschaft arbeiteten Hand in Hand, um die
Bedeutung eines Kultzentrums zu begriinden und zu legitimieren. Wesent-

® vgl. Alphonse Dupront, Anthologie, 235-258 (wie Anm. 1); P. Bargellini, L'anno
santo (wie Anm. 1).

7 Zu den Wurzeln und der frithen Entwicklung der Wallfahrten nach Santiago und
des Jakobskult sieche Bernhard Schimmelpfennig, Die Anfénge des heiligen Jahres von
Santiago de Compostela im Mittelalter, in: Journal of Medieval History, 4 (1978)
285-303.

8 Die Inhalte dieser Formen von Kritiken dnderte sich auch in den nachsten
Jarhrhunderten nicht. Hier zitiert C. Portmann, Curieuse Reise-Beschreibung in das
Gelobte Land und derer umliegenden Oerter, Dresden 1738, Allgemeine Vorrede, $ 7,
keine Seitenzahlung.
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liche Elemente dabei waren eine geschichtliche Verankerung des Ortes in der
Epoche der biblischen Geschehnisse oder eine Verkniipfung des anzubeten-
den Objekts mit Ereignissen des Neuen oder Alten Testaments. Pseudo-
naturwissenschaftliche und historische Abhandlungen halfen, die Echtheit
der Legenden zu zementieren. Das Wiederautkommen des Pilgerwesens am
Ende des 16. und zu Beginn des 17. Jahrhunderts und die damit einherge-
hende Flut von Reiseberichten und Pilgertagebiichern waren insofern
Resultate eines sorgfiltig geplanten gegenreformatorischen Programms
katholischer Kirchenpolitik®. Da Malta mit seinen sicheren Hafen und
Versorgungsmoglichkeiten in der zweiten Hilfte des 16. Jahrhunderts zu
einer der wichtigsten Stationen auf der Passage von Cadiz, Malaga, Barcelona,
Marseille, Genua, Civitavecchia oder Trapani nach Palastina, Agypten und
Syrien und mit dem Pauluskult zu einem der grofRen Pilgerschreine wurde,
lisst sich dieser auffallende Wiederanstieg des Pilgerwesens hier gut be-
obachten. Nahezu alle sozialen Schichten sind hier vertreten. Die Gruppe der
im Zug ihrer Paldstinawallfahrt auch Malta beschreibenden Pilger und
Devotionsreisenden ist sehr umfangreich und umfasste im spaten 16. und
im 17. Jahrhundert spanische', franzésische'!, italienische'?, deutsche'’,
flamische* Kleriker und Ménche ebenso wie deutsche'®, englische'® oder

9 7u den verschiedenen Aspekten dieser Restauration siehe Robert Sauzet, Contest-
ation, 235-258 (wie Anm. 1); René Moulains, Le pelerinage, 259-292 (wie Anm. 1).

10 Antonio Gonzalez, Hieruselmche Reyse, Antwerpen 1673, 6631

1L iehe Philippe de la Tres-Saincte Trinité, Voyage d'Orient, Lyon 1669, 11{.; Nicolas
Benard, Le voyage de Hierusalem et autres lieux de la terre Ste., Paris 1621, 78-82; R.P.
Jehannot, Voyage de Constantinople, Paris 1732, 116-120; Marcel Ladoir, Voyage fait a
la Terre Sainte, Paris 1720, 5-8; Antoine Morison, Relation historique d’'un voyage
nouvellement fait, au Mont de Sinai et a Jerusalem, Toul 1704, Buch I, 740-750.

12 ygl. Vincenzo Maria di S.Catarina da Siena, Il Viaggio all'Indie Orientali, Rom
1672, Buch 1, Kap. I, 10-13; Giuseppe Vittorio di S. Angelo, Orazione Panegirica, Neapel
1736, 21-24.

13 ygl. Sonderbarer Lebens-Lauff Herrn Peter Heylings, aus Liibec, und dessen Reise
nach Ethiopien, Halle 1724, Vorrede, keine Seitenzdahlung.

14 pernardin Surius, Le pieux pelerin au voyage de Jerusalem, Briissel 1666, keine
Seitenzihlung. Fr. Bernardin Surius besuchte Malta und die Paulusgrotte 1644.

' Hieronymus Welsch, Warhatftige Reiss-Beschreibung aus eigener Erfahrung von
Teutschland, Croatien, Italien, denen Inseln Sicilia, Maltha, Sardinia, Corsica, Majorca,
Minorca, Juica und Formentera, Stuttgart 1658, 120-150; Otto Friedrich von der
Groben, Orientalische Reise-Beschreibung des brandenburgischen adelichen Pilgers,
Marienwerder 1694, 31-47.

16 George Sandys, Sandys Travailes; containing a History of the Original and Present
State of the Turkish Empire, also of Greece, of Egypt, of the Holy Land and the Jews, and
several sects of Christians living there; lastly Italy and the Tslands adjoining as Cyprus,
Crete, Malta, Sicilia, the Aeolian Islands, London 1637, Teil T, 318-332; William
Lithgow, The totall Discourse of the rare Adventures Painfull Peregrinations of long
Nineteene Years Travayles from Scotland to the most famous kingdoms in Europe, Asia
and Africa, Glasgow 1906, 288-292, 333-336.
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franzosische'” Neugierige und Abenteurer sowie aus allen Teilen Europas
stammende, primar aus Devotionsgriinden reisende Adelige'®.

Pilgerfahrten und -berichte

.When that Aprille with his shoures soote
The droghte of March had perced to the roote ( ... )
Thanne longen folk to goon on pilgrimages

And palmeres for to seken straunge londes.”"”.

Die abendlandische Literatur hat sich vor und nach Geoffrey Chaucers
,Canterbury Tales” des spdten 14. Jahrhunderts immer wieder in neuen
Interpretationen mit dem Topos der Pilgerreise und der Devotionszentren
beschaftigt®®. Die Berufung zu verspiiren, den Pilgerstab zu nehmen und zu
reisen’, sind untrennbar miteinander verkniipft. Ob im {ibertragenen
spirituellen Sinn oder faktisch-physisch, der Pilger ist immer ein Reisender.
Zwecks besserer Beleuchtung des abendldndischen Konzepts der Devotions-

17 Jean de Thevenot, Voyage de Mr. de Thevenot en Europe, en Asie, et en Afrique, 3
Bde., Amsterdam 1727, Bd. 1, 12-30; Jean Coppin, Le Bouclier de L'Europe, ou la
Guerre Sainte, ou la Guerre Sainte, avec une relation de Voyages faits dans la Turquie, la
Thébaide la Barbarie, Lyon 1686, 355-363; Jean Dumont, Voyages de Mr. Du Mont en
France, en ltalie, en Allemagne, a Malthe, et en Turquie, 4 Bde., Le Haye 1699, hier Bd.
2, 30-45; Etienne Veryard, An account of divers Choice, London 1701, 230-240; Jean
Baptiste Tavernier, Beschreibung der sechs Reisen welche Johan Baptista Tavernier
Ritter und Freyherr von Aubonne in Tiirckey / Persien und Indien verrichtet, Genf 1681,
83f.; Charles de Saint Maure, A new Journey through Greece, Egypt, Palestine, Italy,
Swisserland, Alsatia and the Netherlands, London 1725, 128-131.

8 Henry de Beauveau, Relation iournaliere du voyage du Levant, Nancy 1619,
172-176. Das Manuskript von Friedrich Eckher von Kdpfings und Karl von Grimmings
Pilgerfahrt ist in privater Hand. Ausziige sind abgedruckt in Reinhold Rohricht/Heinrich
Meisner, Die Jerusalemfahrt des Friedrich Eckher von Kapfing und Karl von Grimming
auf Niederrain, in: Zeitschrift des Deutschen Paldstina-Vereins 8 (1885) 174-178 (Die
beiden Jerusalempilger besuchten Malta 1625 auf ihrer Riickreise von Paldstina.); Ernst
von Biiseck, Reisetagebuch, in: Universitdtsbibliothek Gieen, FD 45.297 = Hs. 164, {l.
154-239. Zur Maltareise siehe ff. 217-239. Biiseck traf am 12. Oktober 1587 von Jaffa
kommend auf Malta ein. Arndt Gebhardt von Stammer, Morgenlandische Reise-
Beschreibung, Jena 1671, 223f.

1% Geoffrey Chaucer, The Canterbury Tales. General Prologue, 1I, 1-13. Fiir eine
Analyse und Interpretation dieser Passage vgl. ausfiihrlich Muriel Bowden, A
Commentary on the General Prologue of the Canterbury Tales, London 1986, 191.

20 ygl. etwa fiir das 17. Jahrhundert die erfolgreichen Werke Francis Beaumonts und
John Fletchers ,Love’s Pilgrimage*, John Bunyans ,The Pilgrims Progress” oder die sich
mit Episoden aus dem Leben und den Reisen des HI. Paulus beschaftigende Komddie
Lope de Vegas ,El Vaso de Eleccion”. Zu Lope de Vegas Heiligen- und Pilgerkomddien
vgl. auch Karl Vossler, Lope de Vega und sein Zeitalter, Miinchen 1947, 320f. Im 18.
Jahrhundert erfolgte eine erneute ,Profanisierung’ des Themas, wie es etwa in der
Neuinterpretation des Pilgerbegriffs im Rokoko mit Watteaus berithmtem, mehrmals
variiertem Gemalde ,Ile de Cythére” dokumentiert wird.
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oder Pilgerreise beziehungsweise Wallfahrt soll zundchst von einem Vorgehen
‘medias in res’ der einzelnen Stationen des Pauluskults in der Reiseliteratur
abgesehen werden. Um sich dieser Form des abendlandischen Reisens zu
nihern, bedarf es zunichst einer Begriffsauslotung und Kldrung des mittel-
alterlichen und frithneuzeitlichen Verstindnisses eines peregrinus und einer
peregrinatio. Dies erscheint insofern sinnvoll, als die im Verlauf des Mittelalters
etablierten Begriffe und Theorien des Pilgerns und der Devotionsreise auch in
der frithen Neuzeit — und somit auch fiir die hier behandelten Reisen — ihre
Bedeutung weitgechend bewahrten. Die Forschungen und Editionen der
letzten Jahrzehnte geben hier einen fundierten Uberblick®".

In urspriinglicher Bedeutung umschreibt der Begritf peregrinus denjenigen,
der von zu Hause aufbricht und in der Fremde sein Heil sucht. Bereits das
zuriickfithren des Begriffs des Pilger beziehungsweise peregrinus auf das dltere
peragrare (= durchwandern) definiert diesen als einen ,explizit’ Reisenden. Die
Literatur definiert dieses Heilsuchen in der Fremde im Allgemeinen als einen
freiwilligen Aufbruch und interpretiert in diesem Sinn Abraham als ersten
Pilger, den die biblische Tradition vorweist**. In welch unterschiedlicher Form
die geistige Welt friitherer Zeiten indes das Pilgerdasein und die Wallfahrt
auffasste, offenbaren die verschiedenen und zahlreichen mittelalterlichen
Quellen, die sich mit dem Wesen der peregrinatio auseinander setzten und sie
im christlich rechten’ Sinn kanonisierten. Der in seiner frithesten Form in der
ersten Halfte des 12. Jahrhunderts im so genannten ,Codex Calixtinus”
{iberlieferte, zur Verehrung des Hl Jakobus entstandene ,Liber Sancti
Jacobi“?? formuliert in diesem Zusammenhang eine zentrale These:, Primius

2l Die jiingeren Forschungen wenden sich im Allgemeinen dem mittelalterlichen und
praereformatorischen Pilgerwesen zu. Die im Gefolge der Gegenreformation einsetzende
Restauration der Pilger- und Wallfahrten harrt immer noch ihrer vollstandigen
Erfassung. Vgl. B. Kotting, Peregrinatio religiosa. Wallfahrt und Pilgerwesen in Antike
und alter Kirche, Miinster 1950; R. Roussel, Des pélerinages a travers les siecles, Paris
1954: A. Kendall, Medieval Pilgrims, London 1970; E. Tompton, Pilgrimage. An Image of
Medieval Religion, London 1975; V. Turner/E. Turner, Image and Pilgrimage in Christian
Culture. Anthropological Perspectives, New York 1978.

22 giehe etwa P.A. Sigal, Les marcheurs de Dieu. Pélerinages et pelerins au Moyen
Age, Paris 1974, 5.

23 Jiber Sancti Jacobi. Hrsg. von W. M. Whitehill, Santiago de Compostela 1944. Die
Autoren des ,Liber Sancti Jacobi” blicben bis heute anonym. 1912 hat J. Bedier erstmals
die Bezeichnungen ,Liber Sancti Jacobi” fiir die gesamte Kompilation und ,Codex
Calixtinus” fiir die spezielle, im Kathedralarchiv von Santiago de Compostela
aufbewahrte Handschrift gepragt. (J. Bedier, Les Légends épiques. Recherches sur la
formation des chansons de geste, Bd. 3, Paris 1912, 73). Beide Bezeichnungen haben
sich im Allgemeinen in der modernen Forschung durchgesetzt. Der .Codex Calixtinus”
diente als Grundlage der Edition von W. M. Whitehill. Auf diese Edition soll auch im
Rahmen dieses Beitrags zuriickgegriffen werden. Das Gesamtwerk des ,Codex
Calixtinus” umfasst fiinf Teile (= Buch I-V), deren verbindende Klammer durch einen
Vorspann und einen Anhang gebildet wird, Ein an den Erzbischof von Santiago de
Compostela, Diego, Patriarchen von Jerusalem, Wilhelm und den Konvent von Cluny
adressierter angeblicher Brief von Papst Calixt IL ist dem Gesamtwerk vorangestellt.
Siehe ,Liber Sancti Jacobi”, 1944, Bd. 1, 1-4. Die Lektiire dieses Schreibens ldsst recht
schnell die Absicht erkennen, Authentizitat und Bedeutung des Werks herauszustellen
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peregrinus Adam habetur, quia ob transgressionem precepti Dei a paradiso egressus in
huius mundi exilio mittitur et per Christi sanguinem et gratiam ipsius salvatur. “*4 Eine
Randnotiz bekriftigt diese Aussage: ,Nota quod primus peregrinus (...) fuit
Adam*“*>.

Diese Transferierung der Pilgerexistenz auf die Figur und Situation Adams
indiziert gleichzeitig einen wichtigen Aspekt des komplexen Pilger- und
Wallfahrtsbegriffs. Adam wird hier wahrgenommen als BiiBender, der auf
gottlichen Befehl als Strafe fiir seine Verfehlung das Paradies verlassen und in
die Fremde gehen muss. Bezeichnenderweise heif3t es im ,Codex Calixtinus”
im unmittelbaren Zusammenhang: , Similiter peregrinus a proprio loco digressus in
peregrinatione propter transgressiones suas a sacerdote suo quasi in exilio mittitur, et
per gratiam Christi, si bene confessus fuerit et in penitencia sibi coniuncta propriam
vitam finierit salvatur. “*°. Belegt fiir das Ziel Rom schon im frithen Mittelalter®”’,
gewannen die Bu3- oder Strafwallfahrten im Verlauf des Hohen und Spaten
Mittelalters eine kontinuierlich steigende, eigenstandige Bedeutung®®. Kont-
rar dazu propagiert diejenige Tradition, die Abraham als ersten Pilger
interpretiert, die Pilgerreise (Peregrinatio) als freiwilligen Aufbruch der
Heilsuche?®. Die Quellen sprechen insofern von einer Peregrinatio devotionis
causa. Jedoch eine strikte Trennung der Motive der BulR- und Devotionsreise
vorzunehmen, hieRe zu sehr vereinfachen. Urspriinglich aus einem freien
christlichen Willen heraus unternommen, steht die Devotionsreise spatestens
seit dem ideologischen Siegeszug des Reformkirchentums im 12. Jahrhundert
und wieder verstirkt im Zug der Gegenreformation im Zeichen einer latenten
Buligesinnung.

Das primire dufere epocheniibergreifende Motiv der Devotionspilgerreise
definiert sich durch den Drang, dem Grab, dem Korper bezichungsweise der
Reliquie oder Stitte des Lebens und Wirkens des Heiligen physisch nahe zu
sein und eine Form spiritueller Starkung und Heilung zu erlangen. Diese
Motive kénnen — wie zu zeigen sein wird — zumindest fiir jene Gruppe der
Besucher des Paulus-Schreins von Malta geltend gemacht werden, die
schriftliche Zeugnisse hinterlieBen. Die ungleich gréflere Gruppe der

und den Jakobskult und die durch ihn hervorgerufenen Wallfahrtsbewegungen zum
galizischen Santiago im reformkirchlichen Sinn des 12. Jahrhunderts zu kanalisieren.

24 Liber Sancti Jacobi, I, 17, fol. 81v. (= Bd. 1, 154) (wie Anm. 23).

5 Ibid.

26 1bid.

27 ygl.R. A. Aronstam, Penitential Pilgrimages to Rome in the Early Middle Ages, in:
Archivum historiae pontificiae 13 (1975) 65-85.

28 Ein interessanter Gedanke, dem aber an diesem Ort nicht weiter nachgegangen
werden kann, besteht in der Verkniipfung des ideologischen Konzepts der Kreuzziige
mit den Vorstellungen einer BuRwallfahrt. Der Erlass bestimmter verhangter kirchlicher
BuBstrafen bei der Teilnahme an einem Kreuzzug wurde rasch wesentliches Signum
dieser Bewegung. Zur Untersuchung des Zusammenhangs der Bullwallfahrt mit der
Kreuzzugsbewegung vgl. C. Vogel, Le pélerinage pénitentiel, in: Pellegrinaggi e culto dei
santi in Europa fino alla la crociata. Convegni dell’ Centro di Studi sulla spiritualita
medievale (1961) Bd. 4, Todi 1963, 39-94.

2% Siehe etwa die nach wie vor grundlegende Studie von P. A. Sigal, Les marcheurs de
Dieu, 5 (wie Anm. 22).
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stummen’ Zeugen der im Zentrum dieses Kapitels stehenden Reisebewegung
kann verstindlicherweise nicht auf diese Motive untersucht werden. Sie
diirften sich aber nicht allzu sehr von den Reisenden unterschieden haben, die
ihren Besuch beschrieben. Im Kontext der internationalen Pilger- und
Wallfahrtsbewegung muss die Grotta di S. Paolo auf Malta zu jenen regionalen
und iiberregionalen Kultorten gezahlt werden, die sich im Verlauf des
Spatmittelalters zumeist an den Streckenfithrungen der peregrinationes maiores
bildeten. Dennoch diirfte trotz des Erfolgs des gegenreformatorischen
Programms die reine Peregrinatio devotionis causa im 16. und 17. Jahrhundert
abgenommen haben. Die Pilger- und Reiseberichte selbst geben davon
Zeugnis. Die so genannte ,Pilgerfahrt’ wurde aus verschiedensten Motiven
unternommen und mit verschiedenen anderen Interessen verkniipft. Den-
noch blieb das spirituelle Motiv noch im 17. Jahrhundert das Hauptalibi der
Reise. Die auf ihren Reisen nach Paldstina auf Malta Station machenden
Pilger’ geben dabei besonders interessante Einblicke. So duflert sich der 1614
ins Heilige Land reisende Erfurter Biirger Hieronymus Scheidt auch ,aus
tragender Lust und affection gegen die orientalischen Lander” seine Pilger-
fahrt angetreten zu haben’°. Der 1675 nach Palistina reisende, sich im Titel
seines Reiseberichts als ,brandenburgischer adelicher Pilger” vorstellende
Otto Eriedrich von der Groben verdingte sich auf Malta als Soldat auf einem
maltesischen Korsarenschiff und bereicherte sich bei den Pliinderungen der
Malteser in der Levante erheblich®'. Auch andere Aspekte der Peregrinatio
hatten sich verandert. Weniger noch als im spaten Mittelalter konnte im
Barock vom dialektischen Begriff pauper et peregrinus die Rede sein, ebenso
wenig von einer einseitigen peregrinationis labor, der Miihe des ,In-der-
Fremde-Seins‘>2. Gutes Beispiel ist dafiir die Reise des Landgrafen Ludwig V.
von Hessen Darmstadt. Der Landgraf traf im Februar 1619 mit Gefolge und
umfangreichem Gepack auf Malta ein. Nach den Zeremonien, Hoflichkeits-
und Geschenkaustausch mit dem GroRmeister und anderen Wiirdentragern
des Ordens beabsichtigte Ludwig V., seine Pilgerfahrt nach Jerusalem
fortzusetzen. Nach dringendem Abraten des GroRmeisters sieht der Landgraf
von seinem Vorhaben ab*’.

* Hieronymus Scheitt, Kurtze und wahrhafftige Beschreibung der Reise / Von
Erfurdt aus Thiiringen nach dem gewesenen gelobten Lande / und der heiligen Stadt
Jerusalem (...), Erfurt 1615, Vorrede, keine Seitenzahlung.

31 Oyto Friedrich von der Groben, Orientalische Reise-Beschreibung, 47f. (wie Anm.
15).

32 Gute Hintergrundanalysen der geistigen und praktischen Paradigmenwechsel in
der Jerusalemwallfahrt des spaten Mittelalters gibt Béatrice Dansette, Les pélerinages
occidentaux en Terre Sainte; un pratique de la Dévotion Moderne & la fin du Moyen
Age? Relation inédite d'un pélerinage effectué en 1486, in: Archivum Franciscanum
Historicum 72 (1979) 101-133.

* Die Korrespondenz und Reisezeugnisse der Tour des Landgrafen sind abgedruckt in
Ludwig Bauer, Die Pilgerreise des Landgralen Ludwig V. von Hessen-Darmstadt nach
dem heiligen Grabe, und sein Besuch bei dem Papste Paul V. zu Rom, im Jahre 1618 und
1619, in: Archiv fiir Hessische Geschichte und Altertumskunde 4 (1845) 1-24. Zum
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Installation eines Kults

Inwiefern der Pauluskult auf Malta erst mit dem Eintreffen der Johanniter eine
groRere internationale Bekanntheit erlangte, sei im Folgenden mit einigen
Beispielen belegt. Die ausfiihrlichere Behandlung des Themas der Genese und
Etablierung dieses Kults ist mit der groRen Bedeutung der Heiligenkulte und
Devotionszentren fiir den Menschen des christlichen Abendlandes und dem
damit verkniipften politischen, wirtschaftlichen und ideellen Profil einer
Region begriindet. Die umfangreichen Schilderungen des Paulus-Kults auf
Malta und seines Schreins in Hunderten von Reiseberichten zwischen dem 16.
und 18. Jahrhundert dokumentieren dies.

Zunéachst bleibt festzustellen, dass in der abendlandischen mittelalterlichen
Kartographie beziiglich des bzw. der Orte ,Melita”, ,Melite”, ,Milicena”,
,Gaulometin“, ,Mytiline* oder ,Mauta” eine betrachtliche Verwirrung
bestand®*. Vor dem Ende des 15. Jahrhunderts und der erst im Zug der
humanistischen Wissenschaften mit dem kritischen Riickgriff auf die antiken
Quellen verbesserten geographischen und historiographischen Kenntnisse
wurde die Insel ,Melita“ der Apostelgeschichte nicht mitdem ,Malta Africana“
siidlich Siziliens identifiziert. Die auf die mittelalterlichen Transkriptionen der
auf der Komposition des HI. Hieronymus aufbauenden Vulgata-Bibel ange-
wiesenen Reisenden wie Nicolas Martoni®>® oder Ludolph von Suchen®
betrachteten das ,Melita® bzw. Malta stidlich Siziliens nicht als Ort des
Schiffbruchs des Paulus.

Konsequenterweise wurde Malta auch nicht mit den Pauluswundern in
Verbindung gebracht.

Bereits am Ende des 12. Jahrhunderts hatte der Kleriker Konrad von
Querfurth in seinem Augenzeugenbericht iiber die Itahenzuge Kaiser
Heinrichs VI. die Insel Capri als Ort des Schiffbruchs bezeichnet®. Merk-
wiirdigerweise berichtet Konrad von Querfurth jedoch wahrend seines
Aufenthalts auf Sizilien von einem scheinbar direkt mit dem Schiffbruch und
,Schlangenwunder’ in Bezug stehenden Pauluskult. Ebenso merkwiirdig
erscheint, dass es sich bei den ,Glaubigen’ und Wundertdtern dabei nicht
einmal um lateinische Christen handelte: , Vidimus ibi Sarracenos qui solo sputo

Maltaaufenthalt Ludwigs V. siche auch National Library of Malta (im Folgenden zitiert als
NLM.), Libr. Ms. 413 (1), f. 169; NLM. Libr. Ms. 6395, f. 312f.; Archive of the Order of Malta
(Valletta) (im Folgenden zitiert als AOM.) Ms. 106, . 221v-222r.

4 7u diesem Thema vgl. Thomas Freller, Ein Osnabriicker Kleriker auf Malta.
Ludolph von Suchens Itinerar und der heilige Paulus. Neue Aspekte spatmittelalterlicher
Fremdwahrnehmung, in: Jahrbuch der Gesellschaft fiir Niedersdchsische Kirchenge-
schichte 94 (1996).

3> Nicolas Martoni, Nicolai de Marthono, Notarii Liber peregrinationis ad Loca Sancta,
in: Revue de I'Orient Latin 3 (1895) 577-669.

3¢ Ludolph von Suchen, Ludolphi, Rectoris ecclesiae parochialis in Suchem, de Itinere
Terrae Sanctae Liber. Hrsg. von Ferdinand Deycks, Stuttgart 1851 (=Bibliothek des
litterarischen Vereins in Stuttgart, 25).

37 ygl. Monumenta Germaniae Historica, Scriptores, XXI, Hannover 1869, 196 (im
Folgenden zitiert als MGH.).
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venenogr,; interficiunt animalia, que virtus, quamodo ipsis sit insita, breviter tangemus
(A28

Als Ursache dieser wunderbaren Eigenschaft mit dem eigenen Speichel
giftige Tiere vertreiben zu konnen, fithren die Sarazenen die Taten des Heiligen
Paulus an. Paulus hatte nach seinem Schiffbruch seinem Gastgeber und dessen
Nachkommen diese wunderbare Kraft gegen giftige Tiere vorzugehen
{ibertragen. Prazise Angaben an welchem Ort dies geschehen sein soll werden
nicht gemacht.

Diese Art der Konfusion der Inselnamen Malta, ,Melita“, ,Mitilena“,
_Melitene”, ,Milicena“ oder ,Meleda” wurde in spatmittelalterlichen Pilger-
berichten eines Jacobo de Verona®® und Felix Fabri*® fortgefiihrt. Reisende
und Pilger des 14. und 15. Jahrhunderts zogerten selten, auf die Taten und
waunder des Paulus in Italien, Sizilien, Griechenland und Kleinasien hinzu-
weisen, erwihnten jedoch keine Verbindung des Heiligen mit der siidlich
siziliens gelegenen Insel Malta*'. Fest steht lediglich, dass bereits seit dem 12.
Jahrhundert spezielle Eigenschaften von Personen und medizinischen
Priparaten gegen Schlangenbisse und Vergiftungen mit dem Schiffbruch
und den Wundertaten des Hl. Paulus in Verbindung gebracht wurden. Von der
Forschung bisher nicht zur Kenntnis genommen wurden etwa die Passagen im
um 1350 entstandenen Itinerar des Osnabriicker Klerikers Ludolph von
Suchen iiber Traditionen auf der Insel ,Corsica“: , ( ... ) et pervenitur ad
quandam insulam nomine Corsica. Prope hanc insulam sanctus Paulus apostolus, dum
in Judaea captus ad Caesarem appelasset, naufragium fuit passus, et de vespere in
hospitio prope ignem a vipera morsus illaesius evasit, ut in actibus apostolorum
continetur. In hac insula homine adhuc dequnt, qui se de genere illius domestiti iactant
esse, in cuius hospitio haec sancto Paolo acciderunt (...) ex eo bibere abhorret, ex tunc
terram cum vino miscent et dant recipienti illam potestatem seu gratiam dicentes. Accipe
potestatem et gratiam a deo in honorem sancti Pauli apostoli nobis et nostris
successoribus concessam quam tibi eodem nomine concedimus, ut dum a serpente vel
aspide vel quocumae alio animali venenoso morsus vel laesus fueris, saliva tua te ipsum,

% ygl, MGH., Scriptores, XXI, 196 (wie Anm. 37). Konrad von Querfurth fiigte im
Folgenden weitere Beispiele dieser Traditionen und Riten hinzu.

3% pxzerpte der ,Pilgerfahrt* von Jacobo de Verona (im Original: Miinchener Codex,
Ms. Germ. 235) wurden als Werk ,Jakobs von Bern” (sic) abgedruckt von Reinhold
Réhricht/Heinrich Meisner (Hrg.), Deutsche Pilgerreisen nach dem Heiligen Lande,
Berlin 1880, 45-64. Zum Pauluskult vgl. 49.

4% Hier zitiert nach Felix Fabri, Evagatorium in Terrae Sanctae, Arabiae, et Egyptiae
Pergrinationem. Hrsg. von C.D. Haszler, 3 Bde., Stuttgart 1849, Bd. 3, 2921,

41 ygl. die Reisen von Bischof Burchard von StraBburg nach Agypten im Jahr 1175
oder die 1394 angetretene Paldstinatahrt von Nicolas Martoni. Siehe Burchard von
Straburg, Relatio de itinere in Terram Sanctam, in: MGH., Scriptores, XXI, 23 3f.; Nicolas
Martoni, Nicolai de Marthono, Notarii Liber peregrinationis, zu Malta sieche 578-579
(wie Anm. 35). Beziiglich mittelalterlichen Beschreibungen von Malta siche Alberto
Pertusi, Le isole maltesi dall’epoca bizantina al periodo normanno e svevo (sec. VI-XIII) e
descrizzioni di esse dal sec. XII al sec. XVI, in: Byzantinische Forschungen 5 (1977)
253-306.
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et non alium, valeas salvare et curare, quam tibi gratis conferimus et pro deo damus. In
nomine patris et filii et spiritus sancti. Amen. 422

Obwohl Suchen explizit diese Tradition mit der Apostelgeschichte in
Verbindung setzt, gab es aul Korsika niemals einen derartigen Pauluskult.
Gemil geographischer Beschreibung handelte es sich in Ludolphs Itinerar
vielmehr um die Insel Cossyra , das heutige Pantelleria. Deren antiker Name
Cossyra erschien in verschiedenen Kartenwerken des 13. und 14. Jahrhunderts
als ,Corsica*®’>. Doch auch hier muss die Frage offen bleiben, warum der
niedersichsische Kleriker und Reisende eine derartige Tradition mit dem
damals noch weitgehend von zum Christentum konvertierten Arabisch
sprechenden Mauren besiedelten Pantelleria in Verbindung bringt und nicht
mit der von ihm als ,Manta“ bezeichneten Insel Malta. Zwischen 1336 und
1341 hatte Ludolph von Suchen Malta nach eigenen Angaben mehrmals
besucht**. Offensichtlich wurde ihm auf Malta nichts iiber einen lokalen
Pauluskult berichtet. Die mit der Insel ,Corsica® verbundenen Geschichten
scheinen einer spater vorgenommenen Interpolation zu entstammen. Dies
scheint auch dadurch belegt, dass Ludoph von Suchen wiéhrend seiner
Schilderungen ,Corsicas” nicht wie bei seiner Beschreibung des maltesischen
Archipels auf die eigene Reisetédtigkeit hinweist.

Gerade die Paulus-Passagen von Ludophs Itinerar sind gute Beispiele fiir die
mit mittelalterlichen Transkriptionen und Kompilationen einhergehenden
Umdeutungen der Originalversionen. Beispiel dafiir ist das um 1350 verfasste
Itinerar des Monchs von Hude, Nikolaus®’. Nikolaus interpolierte in seinem,
im Wesentlichen auf dem einige Jahre dlteren ,De itinere Terre Sanctae“*® des
Ludolph von Suchen basierenden Werk eine Passage, welche die dalmatini-
sche Insel Mljet (das antike Melitene bzw. neulateinische Meleda ) als Ort des
Schiffbruchs und des Schlangenwunders auszuweisen scheint: ,De Troia

2 L udolph von Suchen, Ludolphi, Rectoris ecclesiae parochialis in Suchem, de Itinere
Terrae Sanctae, 17 (wie Anm. 36). Formen der Segnung von Wein und Wasser als
Medizin gegen giftige Tiere sind seit dem frithen Mittelalter dokumentiert. Vgl. etwa die
Gebete des im spéten 8. Jahrhundert entstandenen ,Benediktbeuerner Passionale”. Hier
zitiert bei Adelph Franz, Die kirchlichen Benediktionen im Mittelalter, Graz 1960, Bd. 1,
305f. Mit Sicherheit waren Kleriker wie Konrad von Querfurth oder Ludolph von
Suchen mit diesen Gebetformeln und Beschworungen vertraut.

43 giehe die in der Mitte des 14. Jahrhunderts entstandene Karte zu Ranulph Higdens
,Polychronicon”. Vgl. Konrad Miller (Hrsg.), Die altesten Weltkarten, 6 Bde., Stuttgart
1895-1898, hier Bd. 3, 91f, 96f. Siche auch die auf das frithe 13. Jahrhundert datierte
_Beatuskarte” in der Kathedralbibliothek von Burgo de Osma. Vgl. Walter Rosien, Die
Ebstorfer Weltkarte, Hannover 1952, Tlustration 25. Sieche auch die im 11. Jahrhundert
entstandene ,Beatuskarte” von St. Sever in der Bibliotheque Nationale von Paris.

44 1 udolph von Suchen, Ludolphi, Rectoris ecclesiae parochialis in Suchem, de Itinere
Terrae Sanctae, 22 (wie Anm. 36).

4 Herausgegeben von G.A. Neumann in: Archive de L'Orient Latin 2 (1884)
305-378, hier 331.

6 Das am Beginn des Werks stehende Datum ,Anno Domini MCCCXLVII“ als
Zeitpunkt der Abfassung des Werks erscheint nicht richtig.
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venitur ad insulam Tursitam et ibi prope est insula Cauda et Milicena [sic], ubi Paulus
naufragium pasus fuit et a vippera tactus sed permansit illesus. 7

Damit wird der Text von Ludolph von Suchen grundlegend verdndert. Wird
das im Text erwihnte ,Troia” als das antike Tragurium in der Nahe Splits (das
neulateinische Spalato), die Insel ,Tursitam“ als das heutige Korcula und
.Cauda“ als Lastovo bezeichnet, scheint die von Nikolaus von Hude be-
schriebene Insel ,Milicena” mit dem dalmatinischen Mljet identisch*®. Eine
Insel ,Milicena, ubi Paulus naufragium passus fuit et a vippere tactus sed
permansit illesus“*? wurde im Originaltext von Ludolph von Suchen nicht
erwahnt.

Die Bekanntheit in Mittel- und Siideuropa der von Ptolemdus als
_Melitene” bezeichneten dalmatinischen Insel als angeblicher Ort des Schifi-
bruchs war mit einem entsprechenden Anspruch der sich im 12. Jahrhundert
auf Mljet ansiedelnden Monche von Pulsano verkniipft>®. Diese Interpretation
von ,Melitene”, ,Meleda“ bzw. Mljet als Ort des Schiffbruchs und der
Pauluswunder begann bereits 950 mit einer Bulle des byzantinischen Kaisers
Konstantin VIL>".

Da Mljet direkt an der stark frequentierten Pilgerroute von Venedig nach
Paléstina lag, mogen derartige Informationen von den Pilgern aufgenommen
und weitergegeben worden sein. Ein zusdtzlich die Diskussion um die
europdische Wahrnehmung Maltas verkomplizierender Aspekt ist eine
konstante Verwechselung der Namen ,Melitene” und ,Melita”. Verschiedene
Historiker des Mittelalters und der Friihen Neuzeit interpretierten falschlich
die Quellen iiber die Griindung eines Konvents der Benediktiner auf Mljet als
Ereignis, welches auf dem sizilianischen’ Malta stattgefunden haben soll.
Noch im 17. Jahrhundert zitiert etwa Giovanni Francesco Abela: , Pridie Kal.
Martii, Sancti Jordani Abbatis, discipuli Sancti Joannis Pulsanensis Abbatis, qui
ipsum in Melitam Insulam Abbatem, illic vitam haeremiticam duxit, et virtutibus
coruscavit.”>>.

Es kann daher nicht iiberraschen, dass auch das spatmittelalterliche, den
Schiffbruch des HL. Paulus zeigende (heute verlorene) Fresko in der Basilika S.
Paolo fuori le Mura in Rom auf das dalmatinische Mljet als Ort des Schiffbruchs
hinweist.

,Corsica* beziehungsweise ,Cossyra”, ,Melitene” oder Mljet und Capri
blieben nicht die einzigen Optionen fiir den Ort des Schiffbruchs des HlL
Paulus. Mit Kreta erscheint in der Mitte des 14. Jahrhunderts ein anderer Ort

47 Nikolaus de Hude, Archive de I’Orient Latin 2 (1884), 331 (wie Anm. 45).

48 yol. die Interpretationen von G.A. Neumann in Nikolaus de Hude, Archive de
L'Orient Latin 2 (1884) 331, FuRnote 50 (wie Anm. 45).

4% Nikolaus de Hude, Archive de I'Orient Latin 2 (1884) 331 (wie Anm. 45).

* 7ur Griilndung eines Benediktinerklosters 1151 auf ,Meleda” siche V. Novak, La
paleografia latinae i rapporti dell’Italia meridionale con la Dalmazia, in: Archivio storico
pugliese 14 (1961) 152; G. Mittarelli/A Costadoni, Annales Camaldulenses, iv, Venedig
1759, Appendix, 64-66.

>1 gjehe ausfiihrlich O.F. A. Meinardus, Melita Hlyrica or Africana: An Examination
of the Site of Paul’s Shipwreck, in: Ostkirchliche Studien 23 (1974) 21-36, hier 23.

52 Dieses Zitat eines Dokuments aus dem 12. Jahrhundert ist abgedruckt in Giovanni
Francesco Abela, Della descrittione di Malta Isola nel Mare Siciliano, Malta 1647, 3881
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des Geschehens. Nur wenige Jahre nach Ludolph von Suchen, im Jahr 1346,
reiste Jacopo de Verona nach Paldstina und prasentierte in seinem Pilgerbe-
richt eine neue Interpretation der Apostelgeschichte. Im Zusammenhang
seiner autoptischen Beschreibung der Insel prasentiert er Kreta als Ort des
Schiffbruchs und der Pauluswunder’.

Mit der durch den starken Pilgerverkehr des spaten Mittelalters besseren
wissensmalRigen ErschlieBung der Geographie und Topographie des ostlichen
Mittelmeers, der griechischen Inseln und der Levante erschien bald eine neue
Variante des Themas. Im um 1400 entstandenen Werk des Florentiner
Historiographen Domenico Silvestri ,De insulis et earum proprictatibus**
wird das griechische ,Mitilene” (das heutige Lesbos) als Ort des Schiffbruchs
und der Pauluswunder beschrieben®”. Silvestri trennt in seinen Schilderungen
ganz klar zwischen der Insel ,Mellita“ (sic) bei Sizilien’® und ,Mitilene” ,in
Asiatico mari“. Da Silvestri selbst niemals die Agdis bereiste, musste eine
derartige Theorie also zumindest in Italien schon linger zirkulieren. 1480
findet der nach Paldstina reisende Dominikanermonch Felix Fabri wéhrend
seines Aufenthalts auf ,Mitylena, quae etiam Lesbos dicitur*®” diese Theorie
nach den geographischen Gegebenheiten bestatigt. Fabri beschreibt ausfihr-
lich, wie er bei stiirmischem Wetter durch den griechischen Archipel segelte
und schlieBlich einen Ort erreichte, an dem sich, wie im Neuen Testament
geschildert, ,zwei Meere treffen” und wo eine Landung fiir Schiffe sehr
gefdhrlich ist. An diesem Ort auf ,Mitylena”, dem heutigen Lesbos, habe der
Apostel seinen Schiffbruch erlitten®®.

3 Hier zitiert nach Reinhold Rohricht/Heinrich Meisner (Hrg.), Deutsche Pilgerreis-
en, 45-64, hier 49 (wie Anm. 39). Dieser besondere Berg erscheint auch in der ,Bedvartt
nahe dem heiligen Grab zu Jerusalem” (1492) des Koblenzer Pilgers Peter Fassbender.
Bei Fassbender erscheint der Berg jedoch als Ort an dem Paulus die Briefe an die
Korinther geschrieben habe. Der Bericht von Fassbenders ,Bedvartt nahe dem heiligen
Grabe zu Jerusalem* ist abgedruckt bei Reinhold Rohricht/Heinrich Meisner (Hrg.),
Deutsche Pilgerreisen, 246-277, hier 253 (wie Anm. 39).

5% Das Original von Domenico Silvestris ,De insulis et earum proprietatibus” befindet
sich in der Biblioteca Nazionale Universitaria von Turin. Sign.J. IIL. 12. Es ist abgedruckt
und kommentiert in Carmelo Pecoraro, Domenico Silvestri — De Insulis et earum
Proprietatibus, Palermo 1955.

5 Hier zitiert nach Carmelo Pecoraro, Domenico Silvestri, 167f. (wie Anm. 54).
Joseph Zammit Ciantar identifiziert diese Insel ,Mitilene falschlich mit Malia. Siehe
Joseph Zammit Ciantar, Malta and Gozo in a Fifteenth-Century Codex, in: Studi
Magrebini 24 (1992) 39-67, hier 60.

°¢ sjehe Carmelo Pecoraro (Hrsg.), Domenico Silvestri, 282 (wie Anm. 54).

57 Felix Fabri, Bvagatorium in Terrae Sanctae, Bd. 3, 292 (wie Anm. 40).

8 Felix Fabri, Evagatorium in Terrae Sanctae, Bd. 3, 292f. (wie Anm. 40). In diesem
Zusammenhang ist es interessant, dass es auch auf der Insel Samos im spéten Mittelalter
und der frithen Neuzeit einen Pauluskult gab und eine ,wundertatige’ Pauluserde
vertrieben wurde. Allerdings gibt es keine Dokumente, die Samos als Ort des
Schiffbruchs bezeichnen. Vgl. Florian Heller, Medizinische Siegelerden aus den
Sammlungen des Germanischen National-Museums Niirnberg, in: Pharmazeutische
Zeitung 108. Jahrgang, 40 (Oktober 1964) 1461-1471, hier 1461.
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Ungeachtet der wenig eindeutigen Reiseberichte, gibt es Indizien, die auf
einen, zumindest seit dem 13. Jahrhundert existenten lokalen Pauluskult auf
Malta hindeuten. Ein im Archivio della Corona di Aragona von Barcelona
aufbewahrtes Testament beweist, dass die Kathedrale von Mdina auf Malta
bereits 1299 dem HI. Paulus geweiht war’®. Die erste Erwdhnung der
Paulusgrotte und eines nahe gelegenen, dem Paulus geweihten Friedhofs
datiert aus dem Jahr 1366 und entstammt einer Landiibertragung von Bischof
Ylario an einen gewissen Bochius de Bochio®®. In etwa diese Zeit fallt die
Errichtung des nahe gelegenen Hospitals von Sanfo Spirito. Moglicherweise
war es, in der Tradition anderer mittelalterlicher Wallfahrtsorte, zur
Aufnahme von Pilgern gedacht®'.

Die Erste ausldndische, explizit auf Malta als Ort eines Paulus-Kults
hinweisende Quelle sind die um 1480 entstandene ,Narrazioni“ des Bischofs
des dalmatinischen Dulcigno, Martino Segono. Der in Venedig ausgebildete
Humanist Segono, ist jedoch von der Wahrheit der Berichte, dass auf dem
,Melita Africana“ durch die Wunder des Hl. Paulus keine Schlangen leben
wiirden®?, nicht iiberzeugt. Er favorisiert das dalmatinische ,Meleda” (bzw.
heutige Mljet) als Insel des Schiffbruchs und der Pauluswunder. Wahrend fiir
Martino Segono keine Reise nach Malta nachgewiesen werden kann und er
kaum als Augenzeuge gewertet werden darf, beruht die um 1533 entstandene
JInsulae Melitae descriptio” des Johanniterordenskaplans und Latinisten Jean
Quintin D’Autun auf autoptischen Beobachtungen. In seiner 1536 erstmals
gedruckten Maltabeschreibung liefert der Ordenskaplan eine ausfiihrliche
Beschreibung des Schiffbruchs und der tiefen Verehrung, welche die
Einwohner der Insel dem Heiligen Paulus entgegenbringen.®® Hier taucht
erstmals in einem authentischen Bericht eine Paulusgrotte auf Malta als ein
von Einheimischen und Fremden besuchter Ort der Devotion und wunder-
tatigen Heilungen auf. Ebenso erscheint erstmals die Behauptung, der Apostel
habe die Zeit seines Aufenthalts auf Malta in der Grotte verbracht. Ungeachtet

*>? Hier zitiert bei Henri Bresc, Malta dopo il vespro siciliano, in: Melita Historica 6, 3
(1974) 318.

% Dieses Dokument ist publiziert in Godfrey Wettinger, A land grant by Bishop Ylario
to Bochius de Bochio at St. Paul’s Grotto 1366, in: John Azzopardi (Hrsg.), St Paul’s
Grotto, Church and Museum at Rabat, Malta, 313-316 (wie Anm. 2).

¢! Stanley Fiorinis Monographie iiber die Geschichte des Hospitals gibt aul diese
Verwendung keine Hinweise. Sieche Stanley Fiorini, Santo Spirito Hospital at Rabat,
Malta: The Early Years to 1575, Malta 1989. In einer personlichen Diskussion im Juni
1997 stimmte Prof. Fiorini, der bisher von Dokumenten nicht gesichert belegten
Moglichkeit einer Errichtung und frithen Verwendung des Hospitals als Pilgerhospital zu.

2 Non vi sono serpi di sorte alcuna, e se vi si portano, perdono il veleno. Onde non sara vero
quello che dicono e scrivono alcuni, che questa fussi quell’isola alla quale pervenne San Paolo
Apostolo dopo un suo naufragio, e fu morso da una vipera, ma come altrove habbiamo pit
lungamente scritto, questa fu Melida o Melita in Latino, isola nel mare Adriatico sotto il dominio di
Raugia, nella quale abondano le serpi e le vipere.” Das Malta beschreibende Kapitel der
~Narrazioni di Mons. Martino Segonio, vescovo di Dulcigno” ist abgedruckt in Alberto
Pertusi, Le isole maltesi dall’epoca bizantina, 253-306, hier 294 (wie Anm. 41).

3 Jean Quintin D’Autun, hier zitiert nach Horatio C.R. Vella (Hrsg.), The Earliest
Description of Malta (Lyons, 1536) by Jean Quintin d’Autun, Malta 1980, 42-46.
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dieser Beobachtungen und Traditionen hatte der vor seinem Eintreffen auf
Malta (1530) auch die Agiis bereisende D’Autun gewisse Zweifel an dem
Glauben der Malteser, ihre Insel wire der Ort des biblischen Schitfbruchs.
Offensichtlich wussten er und einige gelehrte Malteser um die Theorien des
schiffbruchs auf ,Mitilene* bzw. Lesbos: , Paulus (inquiunt) Cretam deserens e
Claudae (Ptolemaeo Claudus est, Plinio Gaudos, vulgo nunc Gozo) medio inter
Occidentem et veridiem portu, iis actus ventis quos Lucas describit, neque Leshos neque
in Toniam, quo nonnulli Paulum Melita avertunt, ferri potuit.“**.

Bereits zum Zeitpunkt des Eintreffens des Ordens war also auf Malta eine
starke Legendenbildung um die Romreise des Apostels aktiv.

Der Johanniterorden auf Malta

Offensichtlich war im Mittelalter mit dem Verlust groRer Teile des antiken
geographischen Wissens, dem hiufig nur zdgerlichen, bruchstiickhaften
Gebrauch der antiken historiographischen Schriften und den verschiedenen
Handschriftenversionen der Vulgata-Bibel®® die zumindest bis zum sechsten
nachchristlichen Jahrhundert giiltige klare Identifikation des biblischen
_Melita mit dem ,Malta Africana” in Vergessenheit geraten. Noch der in
der Mitte des sechsten Jahrhunderts schreibende ligurische Bibelkommenta-
tor Arator lokalisierte den Schiffbruch des Paulus eindeutig an der siidlich
siziliens gelegenen Insel ,Melita“, also Malta®®. Arator konnte in seinen
Bibelinterpretationen noch direkt auf die geographischen und historischen
Werke eines Paulus Orosius, Pomponius Mela, Plinius oder Ptolemaus
zuriickgreifen, welche die Insel ,Melita” exakt als zwischen Sizilien und
Nordafrika liegend beschreiben. Eine weitgehend gesicherte Lokalisierung
von ,Cossyra“, ,Melita“, ,Melitene” oder ,Mitilene” erfolgte erst wieder in der
Epoche des Humanismus, in der antike Quellen und authentische Reise-
berichte aufgearbeitet wurden. Damit einhergehend wird verstandlich, dass
sich erst am Beginn des 16. Jahrhunderts der Glaube durchzusetzen begann,
dass es sich bei ,Malta Africana” um die Insel ,Melita“ des neutestamentari-
schen Schiffbruchs handelte. 1522 beschrieb Paul Rosset in seiner
Paulusmonographie ,Melita” als ,insula inter Epirum ITtalia non procul
Syracusis"67.

Etwa gleichzeitig begann sich der maltesische Klerus intensiver mit dem
Schiffbruch und den Pauluswundern auseinander zu setzen und die

64 Horatio C.R. Vella (Hrsg.), The Earliest Description of Malta, 42 (wie Anm. 63).

65 ygl. Paul Guillaumier, New Perspectives on the Historicity of St Paul’s Shipwreck
on Melite, in: Michael Galea/John Ciarld (Hrg.), St. Paul in Malta. A Compendium of
Pauline Studys, Malta 1992, 53-114.

6 His dictis ruit ira maris, sublataque dudum lux revocata micat, velamine noctis aperto
pandere visa solum quod praebuit hospita nautis Sicanio lateri remis vicina Melite.” Aratoris
Subdiaconi de Actibus Apostolorum, Wien 1951 (=Corpus Scriptorum Ecclesiasticorum
Latinorum, 72) Liber II, 141, Zeilen 1124-1127.

7 pierre Rosset, Paulus, Paris 1522, Libr. 3, XXXVL
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Brauchbarkeit’ der Legenden um die Bannspriiche gegen Gift und Wunder
des Paulus fiir die eigene Umgebung zu iiberpriifen. Doch erst mit Jean
Quintin D’ Autuns oft kopierter und haufig zitierter, 1536 erstmals publizierter
Insulae Melitae Descriptio“®® wird eine gewisse internationale Dimension des
Pauluskults auf Malta dokumentiert. Der maltesische Klerus bediente sich
zundchst der beliebten Methode, die Anspriiche als ,exklusiver’ Ort der
Pauluswunder durch angeblich ,uralte’ Traditionen zu reklamieren und
legitimieren. Im Juli 1549 schrieb der Pfarrer der Paulskirche von Rabat (S.
Paolo di Fora) Matteo Surdu in einem an den Generalvikar Don Giuseppe
Manduca adressierten ,Memoriale“: , (...) ex universo orbe nobilissimi viri
consulto in hanc insulam confluebant ea gratia ut post mortem in eo cimiterio
sepelirentur quam rem multa monumenta qui in illo exstarat clari testantur. g

Noch 1608 bemiihte sich der Dekan der Kathedrale von Mdina Don
Antonio Bartolo gegeniiber Inquisitor Leonetto Corbario, diese alte Tradition
des internationalen Pauluskults in Rabat zu bekriftigen. Bartolo bezeugte,
dass er bereits in seiner Jugend vielen, auch weiblichen Pilgern aus Italien,
Frankreich, Spanien, Flandern, Deutschland und Polen begegnet ware, die
angegeben hitten, allein aus Griinden der Devotion fiir den Heiligen Paulus
nach Malta gekommen zu sein’®. Eine um 1610 von Marc Antonio Asciac
verfasste ,Relazione della rinovata e grandissima divozione introdotta nella
Sacra Grottadi S. Paolo nell'Tsola di Malta* wiederholt diese Schilderungen des
seit alten Zeiten andauernden Stroms von Pilgern zur Paulusgrotte von
Rabat”".

Unverkennbar begannen die Mechanismen einer Etablierung der Grotte als
,uralter christlicher Schrein einzusetzen. Verschiedene maltesische und
sizilianische Theologen und Historiker des spdten 16. und des 17. Jahr-
hunderts, unter ihnen Girolamo Manduca, Giovanni Francesco Abela,
Salvatore Imbroll, Tommaso Fazello und Rocco Pirri, versuchten, nicht
vorhandene Beweise fr diese Tradition zu liefern und vorhandene Legenden

°® 7u den Kopisten der Informationen von Jean Quintin D’Autun iiber den
Pauluskult auf Malta und die der Grotta di S.Paolo gewidmete Devotion zdhlten etwa
Sebastian Miinster, Cosmographey, Basel 1569, Teil 2, CCCLXIIJ; Tommaso Fazello,
Siculi or praedicatorum de rebus Siculis decades duae, Palermo 1558, 10f.; Tommaso
Porcacchi, L'Isole piti famose del mondo, Venedig 1620, Buch 1, 596.

9 Archivum Cathedralis Melitense, Mdina, Malta (im Folgenden zitiert als ACM.), Acta
Originalia, Ms. 464, f. 103.

" Hier zitiert nach Padre Pelagios um 1770 aus einer Vielzahl &lterer Quellen
kompilierte ,Relazione interea e distanta della Santita Custo Venerazione, € progressi
della Ven. Grotta di San Paolo Appostolo, e della Chiesa Collegiale di S. Publio esistenti
nel Subborgo della Citta Melite oggi Medina Notabile e Civitavecchia detta, Metropoli
del'Isola Malta (...).“ ACM., Misc. 263, ff. 69-126, hier ff. 80f, 101f.

"' Marc’Antonio Asciac, Relazione della rinovata e grandissima divozione introdotta
nella Sacra Grotta di S.Paolo nelllsola di Malta, con una breve raccolta delle cose
notante, ed antichita di dett’Isola. Archives of St. Paul’s Grotto, Rabat, Malta, ohne Signatur.
Hier zitiert nach einer etwa 10 Jahre spiter entstandenen Kopie des Originalmanu-
skripts, NLM., Libr. Ms. 515, . 5v.
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historisch zu untermauern’?. Wahrend die ,Wunder’ des unverletzten
Uberstehens des Schlangenbisses und der Heilung des Vaters des romischen
Gouverneurs von ,Melita” durch Paulus in der Bibel verzeichnet sind, wird
eine Grotte, in welcher der Heilige angeblich seinen dreimonatigen Aufenthalt
auf Malta verbracht hatte, nicht erwihnt. Ebenso berichtet das Lukas-
evangelium nichts iiber Predigten des Heiligen in der Nihe der Grotte, auch
nicht iiber die wunderbaren heilenden Qualititen der Steine der Grotte oder
{iber die angebliche ,Konvertierung’ des rémischen Gouverneurs Publius zum
ersten Bischof der Malteser. All dies wurde in Traktaten des 16. und 17.
Jahrhunderts detailliert ausgeschrieben und ,wissenschaftlich® unter-
mauert’”.

Der 1530 mit Genehmigung Kaiser Karl V. seinen Herrschaftssitz auf Malta
verlegende Johanniterorden als Landesherr erkannte bald das religiose und
politische Potenzial des Pauluskults auf Malta’*. Entscheidende Figur in dem
Versuch, die Verehrung des Heidenapostels fiir eigene ikonographische und
ideologische Zwecke zu instrumentalisieren, war der andalusische Adelige
Juan de Venegas. Venegas entstammte einer um 1500 zum katholischen
Glauben konvertierten moriskischen Adelsfamilie (,Banaguas“)’> aus Gra-
nada. Er war mit der besonderen Verehrung des ,Apostels der Heiden’ Paulus
im immer noch stark maurisch geprigten Milieu Andalusiens und mit seiner
Bedeutung fiir die Identitat einer besonderen ethnischen Gruppe vertraut”®.

Venegas Anwesenheit auf Malta ist erstmals 1599 dokumentiert. In den
folgenden Jahren wurde der sich selbst als Eremit ,Fra. Giovanni della Grotta
di San Paolo*”” stilisierende Venegas zum energischen Propagandisten des

72 yig], den die Diskussionen des 15., 16. und 17. Jahrhunderts iiber das ,Malta
Africana” als Ort des Schiffbruchs zusammenfassenden Padre Buonaventura Attardi,
Bilancia della veritd, Palermo 1738, 1-12. Einige Aspekte der in diesen Werken
neukonstruierten Traditionen und die in ihnen inhdrenten Geschichtsfalschungen hat
Anthony T. Luttrell anhand der Beispiele von Girolamo Manduca und Giovanni
Francesco Abela untersucht. Siche Anthony T. Luttrell, Girolamo Manduca and Gian
Francesco Abela, in: Melita Historica 7, 2 (1977) 105 - 132.

73 Giovanni Francesco Abela, Della descrittione di Malta, 348-355 (wie Anm. 52).
Beziiglich der Werke eines dieser Historiker vgl. Vincent Borg, Girolamo Manduca: his
Life and Work, in: Melita Historica 7,3 (1978) 237-258.

74 Gerard Bugeja formuliert einige Aspekte der Attraktivitdt des Hl. Paulus fir den
Orden. Sieche Gerard Bugeja, The Grotto Motif in Pauline Poetry, in: John Azzopardi
(Hrsg.), St Paul’s Grotto, Church and Museum at Rabat, Malta, 217-228 (wie Anm. 2).

7> 1. P. Harvey, Yuse Banegas. Un moro noble en Granada bajo los Reyes Catolicos, in:
Al-Andalus, 21 (1956) 297-302; Dario Cabanelas, Pedro Venegas de Cordoba; embajador
de Felipe II. en Marruecos, in, Boletin de la Universidad de Granada 22 (1973) 129-144.

76 giehe ausfiihrlich Carlos Alvarez Santalé u.a. (Hrg.), La Religiosidad popular, Bd. 1
Antropologia e historia, Sevilla o.J., 485[.

77 In den zumeist in italienischer Sprache abgefassten Dokumenten des Ordens und
der maltesischen Kirche erscheint Juan de Venegas als ,Giovanni de Benegos” oder
,Beneguas“. Zu den Aktivitdten des “Fra Giovanni de Beneguas, Spagnuolo da Cordova
(sic!), denominato di S. Paolo” vgl. ausfiihrlich Padre Pelagio, Relazione intera e distinta
della Santita Culto Venerazione e progressi della Ven. Grotta di San Paolo Apostolo,
ACM., Misc. 263, ff. 83-125; AOM., Ms. 455, f. 292v. (wie Anm. 70).
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Kultzentrums’®, Seine maurische Abstammung verhinderte jedoch den
angestrebten Eintritt in den Johanniterorden als vollgiiltiger Professritter.
Eine spezielle Dispension durch Papst Paul V. ernannte ihn schlieflich zum
Cavaliere di ubbidienza 7. 1607 erhielt Venegas vom Papst die offizielle
kirchliche Authorisierung als Verwalter der Grotta di S. Paolo ®*°. Bis zu seiner
Ubersiedelung nach Neapel und Rom 1622 war Venegas federfiihrend in der
barocken Gestaltung des Theatrum Sacrum der Grotte und Kirche mit neuen
Statuen, Gemalden, Inschriften und Stiftungen und dem Neubau eines
angeschlossenen Kollegs. In seine Zeit fallt auch der Beginn des umfang-
reichen Vertriebs der heilkriftigen Steine und Erden aus der Grotte, haufig
versehen mit Stempeln und gedruckten Echtheitszertifikaten. Es lag also im
Interesse der GroRmeister, den Pauluskult im Sinne der Mehrung von Macht,
Legitimation, Prestige und Ruhm fiir den Ordensstaat auszunutzen. Am 24.
April 1617 erhielt GroRmeister Wignacourt von Papst Paul V. die Bestatigung
der Ubereignung der Grotte in die Verwaltung und Jurisdiktion des Ordens®'.
Kurze Zeit spater errichtete Wignacourt in unmittelbarer Nahe der Grotte ein

Collegio , in dem die das Pilgerzentrum betreuenden Kapline lebten®?. Die
Stiftungen und Schenkungen der nachfolgenden GroBmeister an die Grotte
und das Kollegium zeigen die Bedeutung, die ihr zugemessen wurde. 1609
hatte Venegas oberhalb der Grotte eine dem HI. Publius geweihte Kapelle
errichtet. 1615 gab es bereits fiinf Andachtsaltare in der Grotte®?. Nach 1660,
wiahrend der Regierung von Grofmeister Nicolas Cotoner, baute der
Chefarchitekt des Ordens, Francesco Buonamico diese Kapelle im Stil des
rémischen Hochbarock in eine groRe Kirche um®*.

78 {iber die mit barockem Pomp vorgenommene und von Prozessionen begleitete
Translation der vom ,Padre Eremita“ Juan de Venegas in Rom und Neapel erworbenen
Reliquien zur Paulusgrotte nach Rabat und den fiir die Grotte erwirkten Privilegien und
Schenkungen vgl. ausfithrlich NLM., Treasury B 305, ,Cabrevationum Volumen
omnium et singulorum bonorum spiritualium et temporalium Sacrae Cryptae Divi Pauli
Apostoli in Suburbio Civitatis Notabilis Insulae Melitae”, ff. 1-77. Zu Planen der Grotte
vel. ff. 78-81.

7 Siehe AOM., Ms. 459, f. 367, f. 422.

80 AOM., Ms. 459, f. 367r, f. 422.

8 Der sizilianische Kleriker Rocco Pirri gibt in seinen Werken ,Sicilia Sacra” und
Notitiae Siciliensium ecclesiarum* ausfiithrliche Abrisse der maltesischen Kirchenge-
schichte und beriicksichtigt dabei besonders die Situation von Mdina und Rabat. Siche
Rocco Pirri, Notitiae Siciliensium ecclesiarum, Palermo 1641, Bd. 2, Teil 2, 5921.; Ders.,
Sicilia Sacra. 2 Bde., Palermo 1633, hier ist die Edition Palermo 1733, Bd. 2, 900-930
zitiert. Rocco Pirri besuchte Malta und die Paulusgrotte von Rabat 1610. Vgl. auch
Giovanni Francesco Abela, Della descrittione di Malta, 348-355 (wie Anm. 52). Die
ausfiihrlichste, wenngleich nicht immer verldsslichste Darstellung der Geschichte der
Grotte stammt von Giovanni Gatt Said, La Grotta di San Paolo (wie Anm. 2).

82 Juan de Venegas wurde zum ersten Rektor des Kollegiums ernannt.

 siehe Archiepiscopal Archives, Floriana (Malta), Visitatio Cagliares, f. 90v. Vgl.
auch Giovanni Francesco Abela, Della descrittione di Malta, 348f. (wie Anm. 52).

8 Zu Planung und Errichtung der Pauluskirche vgl. ausfiihrlich Denis de Lucca/
Conrad Thake, The Genesis of Maltese Baroque Architecture: Francesco Buonamici,
Malta 1994, 11-13.
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1606 wurde Venegas in einer Bulle von GroBmeister Wignacourt der
Wunsch gestattet, nach Santiago de Compostela zu reisen, offensichtlich um
die dortige Praxis der Devotion fiir den HI. Jakob zu studieren®. Die tiefere
Absicht dieser Reise ist klar erkennbar. Der Wallfahrtsort Santiago de
Compostela verdankte seine Entstehung und aufRergewdhnliche Attraktion
der Bedrohung des Christentums durch Mauren und Araber. Dieser
ideologische Hintergrund zeigt sich vor allem darin, dass der Hohepunkt
der Wallfahrten nach Santiago in die Epoche der spanischen Reconquista fiel.
Die Parallelen zu dem Pauluskult auf Malta sind leicht zu erkennen. Obwohl er
niemals die internationale Dimension der Anbetung des Hl. Jakob in Galizien
erreichte, riickten die maltesischen und sizilianischen Historiker und Kleriker
des 16. und 17. Jahrhunderts mit erstaunlichem Erfolg die Figur des HI. Paulus
auf die Seite eines Beschiitzers vor den Osmanen und Muslimen allgemein.
Neben dem HI. Johannes als Ordenspatron wurde der HI. Paulus zur zentralen
Figur der Identitdt des ordensstaatlichen Malta®®. Bereits 1566 wurde
anldsslich der Griindung der neuen Ordenshauptstadt Valletta auch der HI.
Paulus als Stadtprotektor angerufen®”. Nach den Legenden, die von
Historikern berichtet und von Malern wie Giulio Cassarino und Mattia Preti
visualisiert wurden, ware der Hl. Paulus, auf einem Schimmel reitend, jeweils
bei Angriffen von nordafrikanischen Angreifern erschienen, und 1551 und
1565 wire das belagerte Mdina durch das Auftauchen des Apostels vor den
Osmanen gerettet worden. Bezeichnenderweise sind das 1609 von Juan de
Roelas geschaffene monumentale Gemdlde ,Der HI. Jakob besiegt die
Mauren” (Sevilla, Kathedrale) und das um 1680 entstandene, an die
erfolgreiche Maurenabwehr Maltas 1429 erinnernde grofse Altarbild Mattia
Pretis in the Kathedrale von Mdina (Malta) ikonographisch und von der
konzeptionellen Ausfithrung fast identisch. In beiden Fallen reitet der Heilige,
bei Juan de Roelas der Hl. Jakob, bei Mattia Preti der Hl. Paulus, auf einem
Schimmel und ist in weit ausholender Bewegung mit einem Schwert
dargestellt. Auch seine Kleidung, ein langes wallendes Gewand, und die
Anordnung der im unteren Bildvordergrund angeordneten Mauren sind
auffallend dhnlich.

Neben den Aktivititen und internationalen Kontakten von Juan de
Venegas nahm im Besonderen der Historiker und Ordensvizekanzler
Giovanni Francesco Abela beziiglich der Propaganda fiir die Grotia di S.
Paolo — nicht nur aufgrund der Beschreibungen in seiner ,Descrittione di
Malta” (1647) — eine wichtige Rolle ein. Es war Abela, der in der ersten Halfte
des 17. Jahrhunderts einer Reihe europaischer Gelehrter und Reisender wie
Athanasius Kircher, Lukas Holstenius, Georg Gualtherus, Thomas Bartholin

85 AOM., Ms. 455 (=Liber Bullarum), f. 292v.

8 Dass die Koexistenz der Kulte des Hl. Johannes und des HI. Paulus am Beginn der
Ordensherrschaft durchaus auch Konfliktstoff bot, ist aufgezeigt bei Godfrey Wettinger,
Early Maltese Popular Attitudes to the Government of the Order of St John, in: Melita
Historica 6, 3 (1974) 255-278.

87 Siehe ,Discorso del Padre Angusciola nella fondazione della Valletta.” Abgedruckt
in: Gian Antonio Ciantar, Malta illustrata, 2 Bde., Malta 1772-1780, hier Bd. 1, Lib. 1,
24-32.
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oder Burchardus Niderstedt als Cicerone diente®®. Dementsprechend finden
sich seine historischen’ Informationen in den Werken besagter Gelehrter
wieder.

Die Referenzen zum Paulusschrein von Rabat in Athanasius Kirchers
vielzitiertem Werk ,Mundus Subterraneus” oder in Burchardus Niderstedts
~Malta vetus et nova” trugen wesentlich zum Ruhm des Pauluskults bei®?.

Noch der Malta 1664 besuchende Brite und Mitgriinder der Royal Society
John Ray dokumentiert die Autoritét Abelas: , That St. Paul suffer'd shipwreck on
the coast of the island, and winter'd here, and not on that Melita in the Adriatic sea on
the coast of Dalmatia, now called Meleda, I think is sufficiently proved and made clear
by (...) Abela, and others™ . (...) That the island produces or nourishes no serpent or
other venomous creature, the common people affirm; but because 1 find no mention
hereof in Abela, I give little credit to their report.“®".

Auf theologischem Gebiet war es vor allem der Malta 1610 besuchende
apostolische Gesandte und Gelehrte Rocco Pirri, der in seinen auch
international vielbeachteten Standardwerken ,Sicilia Sacra“®? und ,Notitiae
Siciliensium ecclesiarum“®? Legenden und Traditionen iiber den Beginn des
Christentums auf Malta und den Pauluskult in historische Tatsachen’
verwandelte.

Es wurde bereits angedeutet, dass die Restauration oder Neuschaffung von
Wallfahrtszielen haufig von komplexen politischen und kulturellen Aspekten
begleitet waren. Dies trifft auch auf den Paulusschrein von Rabat zu. Im spaten
Mittelalter ein lokales, gleichsam ,nationales’ Zentrum der Andacht und
Verehrung, wurde die Grotta di S. Paolo im Zug der Instrumentalisierung des HI.
Paulus als Patron von Malta durch den Orden, auch duRerlich neu verein-
nahmt. Wie bereits erwdhnt, mussten 1617 Grotte und Kirche dem Orden
libereignet werden. In der folgenden Zeit begann eine Neuausstattung des
Ortes mit Inschriften und Ikonen der Ordensgeschichte. Reisenden und
Pilgern blieb diese Entwicklung nicht verborgen. Der +brandenburgische
adeliche Pilger” Otto Friedrich von der Grében beobachtete 1675: . Uber der
Holen ist eine schone Kirche / in welcher viel Johanniter so Mdrtyrer gewesen /

88 Zum Kontakt zwischen Abela und Gualtherus vgl. Corpus Inscriptorum Latinorum,
Bd. 10, Berlin 1883, 715f. Zu Kircher und Abela vgl. Athanasius Kircher, Mundus
subterraneus, 2 Bde., Amsterdam 1678, Bd. 2, 53. Zu Burchardus Niderstedt und
~Francisco Abela Melitensis, Vice Cancellario” siehe Burchardus Niderstedt, Malta vetus
et nova, Helmstedt 1660, Vorwort, ohne Seitenzahlung.

** Dieser Einfluss Abelas lisst sich auch fiir Besucher aus dem anglikanischen
England verfolgen. Vgl. etwa das Reisetagebuch eines Malta 1647 besuchenden
gelehrten anonymen Englinders. Publiziert als: Travels through France and Italy
(1647-1649). Ed. by Luigi Monga, Genf 1987 (=Biblioteca del viaggio in Italia, Testi 25)
1258

0 John Ray, Travels through the Low-Countrys, Germany, Italy and France; with
curious observations, natural, topographical, moral, physiological, c., 2 Bde., London
1737, Bd. 1, 262.

1 Ibid. 268.

’? Siehe Rocco Pirri, Notitiae Siciliensium ecclesiarum, Bd. 2, 9021, (wie Anm. 81).

?3 Rocco Pirri, Notitiae Siciliensium ecclesiarum, Bd. 2, Teil 2, 592f. (wie Anm. 81).



138 Thomas Freller

abgeschildert seyn / (... ) und andere unterschiedliche Cavalier mehr.””*. Grotte und
Pauluskirche wurden fiir die Reisenden also — wie beabsichtigt — zu einem
weiteren Podium des Ruhms und der Erinnerung der Ordensgeschichte.
Reisende wie Georg Friedrich Breithaupt (1624)”°, Hieronymus Welsch
(1633)°°, Georg Friedrich zu Eulenberg (1663)°7, Willem Schellinkx (1664)®
und noch Lambert Friedrich Corfey (1700)°? kopierten ausfiihrlich die
mittlerweile in der Grotte und der Pauluskirche angebrachten Inschriften zu
Ehren der Grofmeister.

Spatestens 1617 war die von dem Cavaliere di ubbidienza Juan de Venegas
energisch betricbene Internationalisierung des Pauluskults auf Malta also
nicht nur ein Wirken im Sinne der Gegenreformation, sondern vielmehr auch
politische Propaganda fiir den Johanniterorden. Die etwa zeitgleich erfolgte
Integration der Paulusgrotte und der Kirchen von Rabat in das haufig von
Ordensangehorigen geleitete Besuchsprogramm fiir Reisende unterstiitzt
dies. Auf der ,Paulusinsel Malta“ wie sie 1678 der protestantische Visionar und
Reisende Quirinus Kuhlmann nannte'®®, wurde in Rabat damit auch dem
Orden gehuldigt.

Im Mirz 1652 besuchte zum Beispiel der damalige ,Custode Generale per
L'Ordine Francescano in Gerusalemme”, Mariano Morone da Maleo, Malta
und beschrieb seinen Eindruck vom Orden, der Insel und dem Pauluskult in
seinem umfangreichen Werk ,Terra Santa nuovamente illustrata“°’.

Theologie und Propaganda waren jedoch nicht alleinige Ursache dieser
Entwicklung. Im globalen Kontext ist der Beginn der internationalen
Wahrmehmung des Pauluskults auf Malta und die Etablierung der Grotta di
S. Paclo als Pilgerziel ursdchlich mit der durch das Eintreffen des Johanniter-
ordens verursachten allgemeinen Integration Maltas in die bekannten
Regionen Europas und des Mittelmeers verkniipft. Diese Bewegung lauft
bis 1600 synchron zur allgemeinen Entwicklung des Ordensstaats als Reiseziel.

%4 Otto Friedrich von der Groben, Orientalische Reise-Beschreibung, 44 (wie Anm.
15).

5 Johann Friedrich Breithaupt, Christliche Helden Insel Malta. Darinnen derselben
Landschaft und Ritterlichen Johanniter-Ordens von Jerusalem zu Malta tugendsames
Leben und Regiment, Frankfurt am Main 1632, 154f. Breithaupt besuchte die Grotte
1624.

¢ Hieronymus Welsch, Warhafftige Reiss-Beschreibung, 140f. (wie Anm. 15).

7 Georg Friedrich zu Eulenbergs ,Reisetagebuch” ist abgedruckt in Gustav
Sommerfeldt (Hrsg.), Eine Reise nach Siiditalien und Malta im Jahre 1663. Hrsg. von
Gustav Sommerfeldt, in: Archiv fiir Kulturgeschichte 8 (1910) 161-210, hier 197f. Der
Malta und den Paulus-Kult betreffende Teil wurde ediert und kommentiert von Thomas
Freller, The Cavaliers’ Tour and Malta in 1663, Malta 1998.

%8 giehe Willem Schellinkx, Reisetagebuch, Bodleian Library, Oxford, MS.D'Orville
560, f. 150f.

9% Siehe Helmuth Lahrkamp (Hrsg.), Reiseeindriicke eines Architekten der Barock-
zeit. Lambert Friedrich Corfey. Reisetagebuch 1698-1700, Miinster 1977 (= Quellen und
Forschungen zur Geschichte der Stadt Miinster, Neue Folge, 9) 2401

190 Hier zitiert nach Quirinus Kuhlmann, Der Kiihlpsalter. Buch I-IV. Hrsg. von
Robert L. Beare, Tiibingen 1971, 81f. Kuhlmann besuchte Malta 1678.

191 Mariano Morone da Maleo, Terra Santa nuovamente illustrata, 2 Bde., Piacenza
1669-1670, hier Bd. 2, 179-216.
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Dementsprechend erfolgte nach der erfolgreich liberstandenen Tiirkenbela-
gerung von 1565 und der Attraktion der ab 1566 im Bau befindlichen neuen
Hauptstadt Valletta auch eine spiirbare Steigerung der Besucherzahl der
Paulusgrotte von Rabat. Ab den 1580er Jahren, als sich die Politik GroRmeister
Verdalles, Malta den neuen Markten durch englische und niederlandische
Hilfe zu o6ffnen, in einer deutlichen Frequenzsteigerung der Schiffsver-
bindungen und der Zunahme der auf Malta eintreffenden Passagiere
bemerkbar machte, stiegen die Besucherzahlen der Grotte noch einmal.
Das Fallbeispiel des Jahres 1588 mag dies verdeutlichen. Allein aus diesem
Jahr stammen mit Barthold von Gadenstedts, Hieronymus Megisers und
Michael Heberers Berichten drei austiihrliche Schilderungen des Kults um die
Paulusgrotte von Rabat. Eine Untersuchung der Ankunftsregister der Magna
Curia Castellania fiir den Zeitraum zwischen Sommer 1588 und Sommer 1589,
ergab die Ankunft von 940'%* registrierten auslandischen Passagieren'®®. Die
Ankunft des Ordens, der Bau Vallettas und der Befestigungen um den Porto
Grande und die wirtschaftliche Offnung lieRen Malta im ausgehenden 16.
Jahrhundert zu einem der kosmopolitischsten Orte des Mittelmeers werden.
Mit der Pestepidemie von 1592/93 und den darauf folgenden Hungerjahren
gingen die Reisen nach Malta wieder fiir einige Jahre zuriick, um nach 1598
wieder auf die zehn Jahre zuvor erreichten Dimensionen zu steigen. In den
ersten Jahrzehnten des 17. Jahrhunderts gab es noch einmal einen Anstieg.
Es erscheint also nur auf den ersten Blick auergewohnlich und paradox,
wenn gerade in der Epoche des Nachlassens der Pilgerfahrten nach Rom,
Santiago oder Palastina in der Mitte des 16. Jahrhunderts der Pauluskult bzw.
die Grofta di S.Paolo auf Malta einen aulergewohnlichen Zuwachs an
internationaler Attraktion erfahrt. Stellvertretend fiir die grofle Menge und
Vielfalt der diesbeziiglichen Zeugnisse in Reiseliteratur und Historiographie
des 16. Jahrhunderts sei auf die Werke folgender Autoren hingewiesen:
Sebastian Miinster (1544/1569)'%*, Tommaso Fazello (1558)'*°, Giulio
Ballino (1569)'%, Tommaso Porcacchi (1572)'%7, Jean Quintin D’Autun
(1533'%%)19 inklusive seiner Epigonen und Kopisten''?, auf André Thevet

192 Die Mitglieder des Ordens wurden hier nicht mitgerechnet.

102 Vgl. Magna Curia Castellania (Mdina, Malta), Registrum Rev. Mancip. 1588-1617,
keine Seitenzahlung. Hier zitiert bei Carmel Cassar, Popular Perceptions and Values in
Hospitaller Malta, in: Victor Mallia-Milanes (Hrsg.), Hospitaller Malta 1530-1798. Studys
on Early Modern Malta and the Order of St John of Jerusalem, Malta 1993, 429-473,
hier 433,

10 gebastian Miinster, Cosmographey, Teil 2, CCCLXIILJ (wie Anm. 68).

1% Tommaso Fazello, Siculi or praedicatorum de rebus Siculis, 10f. (wie Anm. 68).

' Giulio Ballino, De’ disegni delle piti illustri citta et fortezze del mondo, Venedig
1569, 46f.

197 Tommaso Porcacchi, L'Isole piti famose del mondo, Venedig 1572. Hier zitiert nach
der Edition Padua 1620, Libro I, 596.

'% Das in runden Klammern gesetzte Datum gibt den Zeitpunkt des Aufenthalts auf
Malta an.

!9 Hier zitiert nach Horatio C.R. Vella (Hrsg.), The Earliest Description of Malta, 44
(wie Anm. 63).

Y Vgl. etwa C.S. Curione, De Bello Melitensi — Historia nova, Basel 1567, 32-33.
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(1549)'!!, Nicolas de Nicolai (1551)''?, Pietro Dusina (1575)""’, Giovanni
Battista Leoni (1581/1582)''%, Michael Heberer (1585/1588)''°, Samuel
Kiechel (1587)''¢, Hieronymus Megiser (1588)"'7, Barthold von Gadenstedt
(1588)''®, Herzog Ludwig von Anhalt-Koethen (1598)''” oder Herzog August
dem Jiingeren zu Braunschweig—Lﬁneburg (1599)'%° und verschiedene
anonyme Augenzeugenberichte'?'. Die groRe Aufmerksamkeit, die dem
Pauluskult entgegengebracht wurde, dokumentiert sich auch bei ansonsten
erkennbar antikatholisch eingestellten Reisenden wie dem Chronisten der
Tour von ,foure Englishmen and a preacher”, die Malta 1600 besuchten. Der
Autor dulert sich abféllig iber den Charakter der Einheimischen (,viperous
people”)'??, vergisst aber nicht, ausdriicklich auf den Pauluskult auf Malta
hinzuweisen. Gleichzeitig hatten der Pauluskult und die Paulusgrotte Eingang
in die Werke der Wissenschaftler und Historiographen gefunden. So fasste
etwa 1619 der bekannte Leidener Professor Philip Cluver in seiner Be-
schreibung der Altertiimer Siziliens und Maltas auch die Uberlieferungen iiber
Paulus ausfiihrliche zusammen'*’.

Spétestens mit der Uberstellung der Paulusgrotte 1617 in die Verwaltung
des Ordens wurde das Kultzentrum zum festen Bestandteil des Besuchspro-

"1 André Thevet, Cosmographie Universelle, Paris 1575, Buch I, 27.

112 Nicolas de Nicolai, Le Navigationi et Viaggi nella Turchia. Antwerpen 1576, Buch
[

'3 giehe AOM., Ms. 643, f. 541.

14 Giovanni Battista Leoni, Relazione dell'Tsola di Malta fatta all S.ta di N.S. Papa
Gregorio XIII Dell’Anno 1582. Dieses in der Bibliothek von S.Salvatore in Bologna
(Codice 1467) aufbewahrte Manuskript ist publiziert in: Archivio Storico di Malta,
Jahrgang VII, 14 (12. April 1936) 286-303. Eine andere Version von Leonis Bericht mit
dem Titel ,Relazione dell’Isola di Malta e dei suoi Cavaglieri wurde abgedruckt in:
Archivio Storico di Malta, Jahrgang IV, 4 (Januar-Dezember 1933) 28-51, hier 38. Das
Originalmanuskript befindet sich in der Bibliotheca Angelica in Rom (Ms. 1479).

15 Michael Heberer, Aegyptiaca Servitus, Heidelberg 1610, 419, 436f.

116 samuel Kiechel, Die Reisen des Samuel Kiechel. Aus drei Handschriften
herausgegeben von Dr.K. D. Haszler, Stuttgart 1866 (=Bibliothek des litterarischen
Vereins Stuttgart, 86) 197.

17 Hieronymus Megiser, Propugnaculum Europae, Leipzig 1606, 23.

'8 Hier zitiert bei Karl Steinacker, Italienische Studienfahrt eines Ostfalen und ihre
Auswertung zurzeit beginnender Barockgesinnung, in: Braunschweigisches Jahrbuch.
Dritte Folge, 3 (1941/42) 3120, hier 39.

119 pas Reisetagebuch des Ludwig von Anhalt-Koethen ist abgedruckt in: Johann
Christoph Beckmann (Hrsg.), Historie des Fiirstenthums Anhalt, 5 Bde., Zerbst
1710-1716, Bd. 5, 270.

120 Des Herzogs August d.J. zu Braunschweig und Liineburg Ephemerides sive
Diarium von 1594, April 10 bis 1635 April 16, f. 18. Herzog-August-Bibliothek,
Wolfenbiittel, Cod. Guelf. 42, 19, Aug. 2.

121 Relatione dell’ Isola di Malta et Religione dal primo giugno fino al primo dicembre
anno 1568. Biblioteca Vaticana, Urbin. Lat. 833, ff. 137r-147r. Hier zitiert bei Alexander
Bonnici, II-Maltin u L- Inkizizzjioni {f nofs Is-Seklu Sbatax, Malta 1977, 209.

122 The Travails of Foure Englishmen and a preacher, London 1612, 3.

123 philip Cluver, Sicilia antiqua, cum minoribus insulis ei adjacentibus, Leiden 1619,
441,
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gramms der Kavaliersreisenden und der Visiten auslandischer Fiirsten. Im
Allgemeinen wurde dieser Besuch mit einer Visite der nahe gelegenen
Sommerresidenz der GroRmeister, dem Palazzo Verdala, verbunden. Dem-
entsprechend finden sich in hunderten von Reiseberichten und Reisetage-
biichern ausfiihrliche Beschreibungen des Ortes. Aufgrund dieses fest
gefiigten und schematisierten Besuchsprogramms gleichen sich die Be-
schreibungen vieler reisender Kavaliere und ihrer Mentoren. Beispielhaft sei
die Tour von Georg Friedrich zu Eulenberg und Ahasverus von Lehndorff mit
ihrem Mentor Simon Seger von Valletta nach Rabat im Mérz 1663 genannt.
Lehndorffs und Eulenbergs Tagebiicher gleichen sich dabei nahezu
vollstindig: ,Den 10. Aprilis (1663) fiihret unf gemdfy oft gethanem Befehl des
Grofmeisters (...) Secretaire Compter de la Sale nebst Compter Trandorf und Baron
von Wachtendonck in einer Kutsch zu vier Pferden (...) spatzieren, und sahen wir erst
Civita Vecchia (sic), (...). Jenseits ist eine Kirch, S. Publius geheifien, zu welcher
lincken man 25 Treppen hinab geht zu einer Grotten, wo sich S. Paulus nach erlittenem
Schiffbruche soll aufgehalten haben, und kombt einem ins Gesichi folgendes
Monumentum: [Es folgt die Kopie einer Aufschrift am Standbild GroBmeisters
Wignacourt]. Hinter diesem Monumento etwaf tiefer sind zwey Altdr, wo eine Messe
gelesen wurde. Gleich dem Monumento zur lincken ist eine andre Grott oder kleine
hohle Klufft, woraufy man tiglich Erde, so fast weifs ist, und von den Péibsten wieder
Gifft gebraucht wird, lofhacket, auch gar verarbeitet, ohn dass man einige Erweiterung
derselben verspiiret. Andere Curiosititen, alfs Schlangenaugen, Zungen, Zihne,
Kopffe, Briiste, so mit, so ohne Erde, die auch gut wieder Gifft seyn sollen, werden
anderswo vorgesucht. (...).”"**. Fiir die Fiirstenreisen wurde die Grotte oft zum
Endpunkt glanzvoller Prozessionen. Beispiele hierfiir sind der Besuch des
Marquis di Sclera, Sohn des damaligen Vizekonigs von Sizilien'?®, im April
1681 oder die Visite des Fiirsten von Bufera vom Mirz 1682'%. Bereits fiir den
September 1584 ist der Besuch von Don Gianandrea Doria, ,Generalissimo
dell Armi Spagnuolo nel mare (...) accompagnato da tutta la Cavalleria
dellisola“'?’, dokumentiert. Zu besonderen Anldssen wurden in der Grotte
mit ihrer besonderen spirituellen Aura auch Messen abgehalten. Am 9. Juni
1637 feierten der gerade zum katholischen Glauben konvertierte Landgraf
Friedrich von Hessen-Darmstadt, Inquisitor Fabio Chigi (der spétere Papst
Alexander VII.), des Landgrafen Beichtvater Athanasius Kircher und der die
Gruppe begleitende Bibliothekar der Biblioteca Vaticana , Lukas Holstenius, in
der Grotte eine Messe'?®.

Etwa zeitgleich mit den Bemiihungen von Juan de Venegas und Grol3-
meister Wignacourt um eine weitere Internationalisierung der Wallfahrt zur

24 Georg Friedrich zu Eulenberg ist hier zitiert nach Georg Friedrich zu Eulenberg,
Eine Reise nach Siiditalien und Malta im Jahre 1663, 197 (wie Anm. 97). Ahasverus von
Lehndorffs Reisetagebuch ist in Ausziigen abgedruckt in Wilhelm Hosdus, Der
Oberburggraf Ahasverus von Lehndorff (1637-1688), Dessau 1866. Zu Malta siehe
47-51,

122 Siehe AOM., Ms. 262, {. 125v.

126 giehe AOM., Ms. 262, f. 139v-140v.

127 padre Pelagio, Relazione intera, ACM., Misc. 263, f. 83 (wie Anm. 70).

128 Siehe Biblioteca Vaticana, Archivio Chigi, A.1. 8 (4), f. 101r.
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Grotta di S. Paolo , erfolgten Uberlegungen, auch dem Ort des angeblichen
Schiffbruchs des Apostels (Cala di S. Paolo ) im Nordwesten Maltas architekto-
nisch und kiinstlerisch zu huldigen. Nach 1610 entstand an der Bucht eine
neue Kirche. Der italienische Maler Leonello Spada wurde beauftragt, einen
Zyklus mit Motiven aus den Erzahlungen iiber den Aufenthalt des Apostels auf
Malta zu schaffen'?”. Der Erfolg dieser Aktivitdten stellte sich rasch ein. Nur
wenige Jahre nach Vollendung der neuen Kirche an der Cala di San Paolo
wurde dieser Ort von vielen Reisenden in den Kanon der Besuchsziele Maltas
aufgenommen. Bereits der 1624 mit seinen adeligen Zoglingen Georg
Wilhelm und Georg Friedrich von Streitberg und Jérg Marschalk von Ebeneth
auf Malta eintreffende Johann Friedrich Breithaupt beschreibt ausfiihrlich die
Bucht des angeblichen Schiffbruchs und prisentiert in seinem Reisebericht
Kopien der Inschriften der Kirche'*°. Neben dem in den 1620er Jahren von
Grollmeister de Paule ausgebauten Sommerpalast von San Anforn wurde die
Cala di San Paole zu einem der Ziele, die im 17. Jahrhundert zu dem bereits
existierenden Standardprogramm des auf Malta zu Besichtigenden addiert
wurden'>!.

Mit Ausnahme der aus dem Priester-, Monchs- oder Klerikerstand
stammenden Reisenden, konnten keine Berichte von Besuchern gefunden
werden, die ihre Reise nach Malta explizit aus Griinden der Devotion fiir den
HI. Paulus antraten. Dass es sie im 16. und vor allem im 17. Jahrhundert in
betrdchtlicher Zahl gegeben haben muss, belegen nicht nur die oben zitierten —
wenngleich aus ideologischen Griinden eventuell iibertreibenden — Augen-
zeugen Matteo Surdu, Marc’Antonio Asciac oder Don Antonio Bartolo. Dasim
Archiv der Magna Curia Castellania aufbewahrte Registrum Revelationum
dokumentiert gerade fiir die Periode des Wirkens von Juan de Venegas die
Ankunft vieler franzosischer, deutscher, flimischer, polnischer und italieni-
scher Reisender, die angaben, allein aus Griinden ihrer Devotion fiir den HL
Paulus nach Malta gekommen zu sein'>?. Nach den Angaben, welche diese

129 giehe Stefania Macioce, Leonello Spada a Malta: nuovi documenti, in: Storia

dell’Arte, 80 (1994) 54-57. Andere Kunsthistoriker schreiben die Gemalde der
Pauluskapelle an der Cala di S. Paolo den Caravaggisten Giulio Cassarino zu. Siehe John
A. Cauchi, L'Enigmatico Cassarino, in: Melita Historica 7, 2 (1977) 133-144.

120 Siehe Johann Friedrich Breithaupt, Christliche Helden Insel Malta, 151f. (wie
Anm. 95). Vgl. dhnlich Hieronymus Welsch, Warhafftige Reiss-Beschreibung, 1401, (wie
Anm. 15).

131yl die ausfiihrlichen Beschreibungen der Kirche an der Cala di S.Paolo und
ihrer Kunstschétze im Reisetagebuch von Willem Schellinkx (Bodleian Library, Oxford.
Ms. D’Orville 560, f. 149f. (wie Anm. 98). Siehe dhnlich Olfert Dapper, Description de
I'Afrique, Amsterdam 1686, 518; Pherotée de la Croix, Relation Universelle de I'Afrique
angienne et moderne, 4 Bde., Lyon 1688, Bd. 4, 191. Als fast identisch vgl. Auch: The
Modern part of an Universal History, from the earliest account of time, London 1760, Bd.
19, Buch XVIII, Kap. VII, 11.

132 ygl. die Fille des Franzosen ,Joanne Tacie” (, Compasse Joanne Tacie francese et dice
esser venuto hoggi da Messina con la tartana di Pa. Antonio per la devoziene di S.to Paulo.”
Eintrag vom 31.August 1613. Magna Curia Castellania, Mdina (Malta), Registrum
Revelationum, Mancip. 1588-1617, keine Seitenzdhlung.), des Deutschen ,Giovanni
Vulpe (=Johann Wulf?) (,Compassa Giovanni Vulpe tedesco d’éta di anni 20 sbarcato, dice
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Devotionsreisenden den Behérden auf Malta machten — manche kannten ihr
eigenes genaues Alter nicht —, liegt der Schluss nahe, dass es sich zumeist um
Angehorige niederer gesellschaftlicher Schichten handelte. Dies erkldrt das
Fehlen exklusiver Berichte. Diese Beobachtung fiithrt auf die Spur einer
zusitzlichen Ursache zu den oben bereits diskutierten Griinden fiir die
auBergewdéhnliche Zunahme des europdischen Interesses am Pauluskult auf
Malta in der zweiten Hilfte des 16. und zu Beginn des 17. Jahrhunderts.
Aufgrund der aggressiven osmanischen Politik und der diversen militdrischen
Konflikte war eine Reise in das dstliche Mittelmeer in dieser Zeit eine riskante
Angelegenheit. Auch der bereits oben erwdhnte Landgraf Ludwig V. von
Hessen Darmstadt, der eine Pilgerreise nach Paldstina beabsichtigt hatte, wird
im Februar 1619 auf Malta von GroRmeister Wignacourt eindringlich vor der
gefdhrlichen Weiterreise gewarnt'*”.

Fiir den weniger begiiterten, aus niederen sozialen Klassen stammenden
europdischen Reisenden war dariiber hinaus eine Passage von Marseille,
Genua oder Venedig nach Jaffa oder Alexandria oft viel zu teuer. Das Ziel Malta
war fiir den ,Eskapismus auf Zeit’, den eine Pilgerreise bot, noch im Rahmen
des Moglichen. Dies umso mehr, als sich der Reisende auf dem Landweg durch
Italien durch Almosen, Arbeit oder Anschluss an groiere Reisegruppen selbst
versorgen konnte. Selbst auf Malta boten sich genug Gelegenheiten, durch
Arbeit auf den Schiffen oder im Dienst fiir einen Adeligen die Riickreise zu
finanzieren. Auch Berichte der Malta nicht als stdliches Endziel ihrer
Kavalierstour oder Bildungsreise ansteuernden Reisenden, welche die Insel
auf der Passage nach Istanbul und in die Levante nur wenige Tage besuchten,
dokumentieren nahezu in allen Fillen ein fundiertes Wissen iiber den
Pauluskult'**. Der mit der Gegenreformation wieder nach Paldstina strom-
ende Pilgerverkehr hatte fiir den Orden jedoch nicht nur positive Seiten. 1647
wurde mit dem mit der Aufsicht iiber das Hl. Grab beauftragten Franzis-

esser venuto ieri (...) co’ una tartana carica di leqno per vedere la grotta di Sto. Paulo.” Eintrag
vom 14. September 1614, ibid.) oder des Wieners ,Sylvestro Bene” (,Compassa Sylvestro
Bene della citta di viena et dice esser venuto questa matina da Sicilia (...) di anni 30 circa (...)
venuto a visitare la grotta di Sto. Paolo.” Eintrag vom 27.Juli 1616, ibid.) Weitere dhnliche
Angaben existieren zum Beispiel fiir den Ungarn ,Pietro Steynert” (18. Médrz 1615), den
Italiener ,Stefano Maccino” (22. April 1616) oder den Steirer ,Ulficano Neult” (27. Juli
1616).

133 giehe ausfiihrlich Ludwig Baur, Die Pilgerreise des Landgrafen Ludwig V. von
Hessen-Darmstadt nach dem Heiligen Grabe und sein Besuch bei dem Papste Paul V. von
Rom im Jahr 1618 und 1619. Archiv fiir Hessische Geschichte und Altertumskunde 4,
Heft 2/3, 5 (1845) 1-24, 19f Vgl. auch Bartolomeo dal Pozzo, Historia della Sacra
Religione militare di S.Giovanni Gerosolimitano detta di Malta, 2 Bde., Verona
1703-1715, Bd. 1, 619; Christian von Osterhausen, Eigentlicher und griindlicher Bericht
dessen, was zu einer vollkommenen Erkenntnis und Wissenschaft des hochléblichen
Ritterlichen Ordens St. Johannis von Jerusalem zu Malta vonnéten, Augsburg 1650, 701.

131 vl Giovanni Francesco Gemelli Careri, Voyage du Tour du Monde, 4 Bde., Paris
1724, Bd. 1, 4; Jean de Thevenot, Voyage de Mr. de Thevenot en Europe, en Asie, et en
Afrique, Bd. 1, 17f. (wie Anm. 17); Etienne Veryard, An account of divers Choice, 234
(wie Anm. 17); Jean Dumont, Voyvages de Mr. Du Mont en France, Bd. 2, 38f. (wie Anm.
17).
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kanerorden vereinbart, dass die Schiffe des Ordens die See zwischen Akkon
und Jatfa als neutrale Zone zu respektieren hatten und dort keine Angriffe auf
die muslimische Schifffahrt veriiben diirften'?’.

Formen der sinnlichen und spirituellen Anndherung

Obgleich der Pauluskult bereits vorher existierte, war seine Entwicklung auf
Malta mit seinem Zentrum, der Grotta di S.Paolo als angeblichem drei-
monatigen Aufenthaltsort des Heiligen, zundchst wesentlich mit dem durch
das Trienter Konzil eingeleiteten Programm der Gegenreformation verkniipft.
Kunst, Architektur und Literatur hatten auch hier die Aufgabe, die grandeur,
Unfehlbarkeit und Bedeutung der katholischen Kirche zu dokumentieren.
Besonders der sich vom eklektischen und intellektuellen Stil des Manierismus
losende Barock half die Programme und Ikonographie der Wallfahrtszentren
zu visualisieren und zu versinnlichen. Dies traf auch auf die Grotta di S. Paolo ,
die angeschlossene, dem Hl. Publius geweihte Kirche und im besonderen Maf3
auf die nach 1660 im hochbarocken Stil errichtete Pauluskirche zu. 1608
wurden in einer Prozession von tausenden von Ordensangehérigen, Ein-
heimischen und fremden Besuchern, Statuen und Kunstgegenstinde von
Valletta nach Rabat zur Paulsgrotte gebracht'*®. In den Augen der Kiinstler,
Autoren und Reisenden war der Hl. Paulus der charismatische Bekenner des
Rechten Glaubens, sein bedingungsloser Verfechter durch Wort, Taten und
Martyrertum. Barocke Spiritualitdt war von einer intensiven Sehnsucht
geprdgt, die Welt des Jenseits und Christus, Maria und die Heiligen in
sinnlicher Ndhe zu spiiren. In diesem Sinn wurde auch das Theatrum Sacrum
von Rabat mit seiner Architektur, seinen Skulpturen, Gemélden und
Reliquien zu einer allegorischen Vorstellung christlichen Lebens. Besonders
in der Gegenwart von Reliquien stellte sich ein Gefiihl der Ndhe zu den
Heiligen und ihren spirituellen Kréften ein. Auf der Suche nach dsthetischer
und geistiger Identifikation tibertrugen die Kiinstler des Barock die Aura und
legendare Vergangenheit der biblischen Epoche in eine spektakuldre Szenerie
der Gegenwart. Der Pilger fand sich dementsprechend bei seinen Besuchen
der Wallfahrtsstatten in einer solchen Umgebung wieder.

Die Reisenden des 17. Jahrhunderts waren besonders empfanglich fiir die
Schilderung des Theatrum Sacrum von Rabat. Interessanterweise waren
Protestanten und Katholiken von dem Ort gleichermafen fasziniert. Bereits
der Malta 1585 und 1588 besuchende Protestant Michael Heberer beschreibt
in seinem 1610 publizierten Reisebericht ausfiihrlich die Grotte und ihre
Kunstgegenstande und druckt einen, nach einer eigenen Zeichnung ent-
standenen, von dem Hofmaler des Kurfiirsten von der Pfalz Friedrich Hammel
gelertigten Stich des dort befindlichen Paulusportridts. Hunderte von Reise-

135 Siche Gerolamo Golubovich, L'Ordine di Malta e i Luoghi Santi di Gerusalemme,
in: Archivum Franciscanum Historicum 14 (1921) 489-492. Vgl. auch Ettore Rossi,
Storia della marina dell’Ordine di S. Giovanni di Gerusalemme, di Rodi e di Malta, Rom-
Mailand 1926, 86.

136 NLM., Treasury B 305, f. 3f.
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berichten des 17. und 18. Jahrhunderts schildern die Statuen und Gemalde in
der Grotte und der Publius- und Pauluskirche. Einige Reisende und Autoren
wie Schellinkx'??, Coronelli'*® und Scalletari'®® liefern auch Stiche und
Zeichnungen des Ortes.

Als Venegas 1609 die Kapelle errichtete, befanden sich drei Holzstatuen vom
Hl. Paulus, dem HI. Lukas und dem HI. Publius in der Grotte. 1718 wurden die
alten Statuen durch eine von Melchior Gafd und Ercole Ferrata gefertigte
Marmorstatue des Hl. Paulus und eine neue Holzstatue des HI. Paulus
ersetzt'*®. Diese im Rahmen einer literarischen und historischen Unter-
suchung ansonsten weniger wichtigen Aspekte, besitzen hinsichtlich einer
Betrachtung von Devotions- und Pilgerreisen durchaus einen gro3en Wert.
Derartige Skulpturen in den Wallfahrtsschreinen waren niemals nur einfache
artistische Reprédsentationen zur Inspiration oder sinnlichen Veranschauli-
chung abstrakter Vorgdnge fiir die nicht lesefdhige Bevilkerung. Wie den sie
verkorpernden Heiligen war auch ihnen eine besondere Beziehung zur
gottlichen Macht inhdrent. Wie in den hunderten, einen Besuch der Grotta di
S. Paolo beschreibenden Reise- und Pilgerberichten des 17. und frithen 18.
Jahrhunderts dokumentiert, partizipierten die Kunstwerke in der Grotte
direkt an der Heiligkeit der dargestellten Personen, der sakralen Aura und der
Spiritualitat des Ortes'*!. ,Zeigen wir unsere unendliche Liebe zu Gott indem
wir seine Heiligen anbeten*'**, schrieb ein spanischer Reisender 1744 bei der
Betrachtung der Statuen der Grotte. Noch 1770 beobachtete Patrick Brydone:
JThere is a very fine statue of St. Paul in the middle of this grotto, to which they ascribe
great powers'*®. GemiR dem Konzept der Barockkunst brachten die Kunst-

7 Die im September 1664 von Willem Schellinkx anlasslich seines Maltabesuchs
angefertigten Zeichnungen der Grotte und Pauluskirche sind reproduziert als Illustra-
tionen 53 und 54 in Willem Schellinkx, Journey to the South, 1664-1665. Hrsg. von
Bernard Aikema u.a., Rom 1982.

38 vincenzo Maria Coronelli, Epitome Storico del Regno di Sicilia ed Isola di Malta,
Paris 1699, Abbildung ,Prospetto della Chiesa di S. Paolo di Malta”, ohne Seitenzahl.

19 Sjehe Francesco Scalletari, Condotta Navale e Vera Relatione del Viaggio da
Carlistot a Malta, Graz 1688, Parte prima, 371., Abbildungen ,Prospetto della Chiesa di S.
Paolo di Malta“, ,Cappella dove € la S. Grotta di S.Paolo” und ,Antro della S. Grotta“.

"9 Siehe austiihrlich Eugenio Montanaro, The Sculptures at the Grotto of St. Paul, in:
John Azzopardi (Hrsg.), St Paul’s Grotto, Church and Museum at Rabat, Malta, 157-168
(wie Anm. 2).

14 Vgl. stellvertretend Jean Coppin, Le Bouclier de L'Europe, 361 (wie Anm. 17);
Vincenzo Maria di S. Catarina da Siena, Il Viaggio all'Indie Orientali, Buch I, Kap. 2, 11
(wie Anm. 12); Bartolomeo Pancorbo de Ayala y Guerra, La Flor del Mundo o sea la
Europa en su mayor explendor, Madrid 1745, 3371f.

42 Bartolomeo Pancorbo de Ayala y Guerra, La Flor del Mundo, 338f. (wie Anm.
141). Vgl. auch Juan Agostin de Funes, Coronica de la illustrissima Milicia y Sagrada
Religion de San Juan Bautista de Ierusalem, 2 Bde., Valencia-Saragossa 1639, Bd. 2, 77,
79:

'3 Patrick Brydone, A Tour through Sicily and Malta, 2 Bde., London 1773, Bd. 1,
326. Vgl. etwa gleich lautend Louis Abel de Fontenays Maltabeschreibung innerhalb
von: Le Voyageur frangois ou la Connaissance de 1’Ancien et du Nouveau Monde, 28
Bde., Paris 1768-1782, hier Bd. 28, 101



146 Thomas Freller

werke im Verbund mit der einstmaligen Prisenz des Paulus, Lukas und ihrer
Gefihrten den frommen Besucher in groftmoglichen Kontakt mit den
Heiligen. Nur in einer derartigen Umgebung wird es dem Besucher maglich,
gleichsam einen Blick in das Jenseits zu erlangen und gleichzeitig auch von
den Heiligen wahrgenommen zu werden. Der katholische Reisende versptirte
diese Aura am intensivsten. 1744 notiert der spanische Reisende Bartolomé
Pancorbo Ayala y Guerra anlésslich seines Besuchs der Grotte poetisch “wie in
der Stille des heiligen Ortes sich in meinem Inneren eine Stimme erhob und
mein Herz auf die siiBeste Weise bewegte*'**, Fiir den im Dienst der
franzosischen Krone die Levante bereisenden Jean Coppin war gerade die
Grotta di S. Paolo bei Besuchen 1639 und 1647 ,la plus remarquable chose”'*?
Maltas und nicht Valletta oder die Festungen und Monumente des Ordens.

Ein weiteres wesentliches Medium der mythischen und spirituellen
Aufwertung eines Wallfahrtsziels und Kultortes waren Reliquien. Im Hohen
und Spaten Mittelalter waren sie zentrales Element der Anbetung und der
Hoffnung auf Wunder. Thr Erwerb war die Erfiillung jeder herrschaftlichen
Pilgerreise nach Rom oder Paldstina'*®. Auch fiir die barocken Kultzentren
waren sie wichtige Elemente der Aufwertung und Profilierung. Die guten
Kontakte von Juan de Venegas zu Papst Paul V. und verschiedenen
italienischen Fiirstenhdusern erméglichten schlieRlich 1620 die Uberfithrung
eines Armknochens des Hl. Paulus aus dem Besitz des Herzogs Fernando
Gonzaga von Mantua zur Grotte des Paulus nach Malta'*’. Dieser in ein
kostbares Reliquiar gefasste ,Schatz S.Pauli“'*® — wie ihn die deutschen
Reisenden nannten — wurde umgehend zu einer der Attraktionen der Grotte.
Der Malta 1690 besuchende, in Rom lebende Buchhdndler Frangois Deseine
liefert in seinem bekannten Reisefiihrer Italiens und der angrenzenden Inseln
eine besonders detaillierte Beschreibung der Paulusgrotte und ihrer Kunst-
werke'*?. Der Regensburger Archivar Albrecht Christoph Kayser schreibt
noch hundert Jahre spater: , Die Kirche, dem heil. Paulus gewidmet, gehort, wegen

144 Rartolomeo Pancorbo de Ayala y Guerra, La Flor del Mundo, 337 (wie Anm. 141).

4> ygl. Jean Coppin, Le Bouclier de L'Europe, 361 (wie Anm. 17).

146 Ayuch Malta wurde mit seiner Anbindung an die Seepassage von Frankreich und
Spanien nach Paldstina und Agypten ein Umschlagplatz von Reliquien. Vgl. etwa den
Fall der 1624 angetretenen Pilgerreise von Friedrich Eckher von Képfing und Karl von
Grimming. Siehe Reinhold Réhricht/Heinrich Meisner, Die Jerusalemfahrt des Friedrich
Eckher von Kipfung und Carl Grimming auf Niederrain (1625), in: Zeitschrift des
Deutschen Paléstina-Vereins 8 (1885) 174-178. Die Praxis des Reliquienerwerbs in der
Levante und in Palistina, in die auch der Johanniterorden involviert war, untersucht
Franz Babinger, Reliquienschacher am Osmanenhof im XV. Jahrhundert. (Zugleich ein
Beitrag zur Geschichte der osmanischen Goldpragung unter Mehmed I1., dem Eroberer),
Miinchen 1956 (=Bayerische Akademie der Wissenschaften. Philosophisch-Historische
Klasse. Sitzungsberichte, Jahrgang 1956, Heft 2).

47 gijehe Giovanni Francesco Abela, Della descrittione di Malta 3471, (wie Anm. 52).

48 johann Friedrich Breithaupt, Christliche Helden Insel Malta, 154 (wie Anm. 95).
Vgl. auch Jean Coppin, Le Bouclier de L'Europe, 361 (wie Anm. 17).

%% Erancois Deseine, Nouveau Voyage d’Italie contenant une description exacte de
toutes ses provinces, ville et lieux considerables, 2 Bde., Lyon 1699, Bd. 2, 618f.
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ihrer kostharen Kirchenornate und Gefife von Silber und Gold, ihrer schonen
Gemiilde, (...) und der Menge von Reliquien zu den merkwiirdigsten in Europa.”'*.

Dabei lagen die Hintergriinde der austithrlichen Beschreibungen der Grotta
di S.Paolo in den frithneuzeitlichen Reiseberichten und des vielfdltigen
Interesses am Mythos des Ortes nicht allein auf theologischer oder politischer
Ebene. Das 16. und 17. Jahrhundert bezeugten eine neue wissenschaftliche
und asthetische Sensibilitdt gegeniiber der Natur und naturwissenschaftlichen
Phinomenen. Neben den unzweifelhaft stets vorhandenen suggestiven,
heidnisch-psychologischen Implikationen der Grotte als Ort des Geborgens-
eins im ,Schols von Mutter Erde’ und Anklangen an archaische Zivilisationen
speiste sich diese Attraktion fiir die Grotta di S. Paolo aus dem zeitgendssischen
Interesse fiir Grotten, Hohlen und der ,Mundus subterraneus”, wie der
programmatische Titel von einem berithmten Werk Athanasius Kirchers
lautet. Es ist kein Zufall, dass auch der Universalgelehrte Kircher 1637
wihrend seines Aufenthalts auf Malta die Paulusgrotte einer genauen
wissenschaftlichen Untersuchung unterzog'’!, oder dass 1644 der danische
Naturwissenschaftler und Arzt Thomas Bartholin Malta hauptsidchlich wegen
der Paulusgrotte besuchte aber anstatt von der spirituellen Qualitét des Ortes
angezogen zu sein, die beriihmte Terra di S.Paolo untersuchte'>*. Dieser
Zeitgeist zeigte sich ebenso in Kunst und Literatur. Im 17. Jahrhundert
entstand eine Reihe von Gedichten, die sich mit der Paulusgrotte auf Malta
beschiftigten'*>. Motive und symbolische Verarbeitungen von Grotten und
geschiitzten Pldtzen im Inneren der Erde fanden Eingang in die zeitge-
nossische Weltliteratur. Am Beginn seines erstmals 1677 publizierten
,Pilgrim’s Progress* dichtet John Bunyan: ,As I walk'd through the wilderness
of this world, I lighted on a certain place, where was a Denn,; And I laid me down in that
place to sleep. And as I slept I dreamed a Dream (...)"">*.

150 Albrecht Christoph Kayser, Neuestes Geméhlde von dem Johanniter oder
Maltheser-Ritterorden und seinen Besitzungen Malta, Gozo und Comino, 3 Bde.,
Ronneburg-Leipzig 1799-1800, hier Bd. 2, 107.

151 Ad cryptam S.Pauli, ex qua ego ipse manibus meis non exiguam copiam una cum
glossipetris erui, de quibus amplissimé suo loco.” Athanasius Kircher, Mundus subterraneus,
Bd. 1, 359 (wie Anm. 88).

152 Thomas Bartholin, Historiarum Anatomicarum et Medicarum rariora, Centuria IV,
Kopenhagen 1661, 193; Ders., Epistolac Medicinales, Kopenhagen 1663, Epistola 53,
223,

153 vl ein etwa 1635 entstandenes, dem in Rom und Sizilien lebenden maltesischen
Jesuiten Girolamo Manduca zugeschriebenes untituliertes Gedicht. ACM., Miscellanea
84, ff. 175-176. Um 1680 verfasste der Philosoph und Naturwissenschaftler Giovanni
Francesco Buonamico sein Gedicht ,Ad Sacram S.Paulo cryptam®. Siehe ACM.,,
Miscellanea 54, f. 158f. Gerard Bugeja hat nachgewiesen, dass beide Werke in ihrer
Zeit einige Popularitdt besaken. Zur Verarbeitung der Paulusgrotte in der Lyrik vgl.
Gerard Bugeja, The Grotto Motif in Pauline Poetry, in: John Azzopardi (Hrsg.), St Paul’s
Grotto, Church and Museum at Rabat, Malta, 217-228 (wie Anm. 2). Zu Manduca und
Buonamico vgl. 218-222.

154 john Bunyan, The Pilgrim’s Progress, London 1677, Teil I, hier zitiert nach John
Bunyan, The Pilgrim’s Progress from this World to That which is to Come. Ed. by James
Blanton Wharey, Oxford 21960, 8.



148 Thomas Freller

Mehr noch als die Literatur forderte das Motiv der Grotte die visuellen und
bildenden Kiinste heraus. Es gab kaum barocke Parks, in denen nicht
Grottenarchitekturen zu sehen waren. Gerade fiir die mittel- und nord-
europidischen Maler, im Besonderen die niederldndischen Meister Carel
Cornelisz de Hooch, Abraham van Cuylenborch, Philip Wouwerman oder
Herman van Swanevelt, wurden Grotten und Hohlen zu beliebten Themen.
Die Grotte erschien als Platz fiir Eremiten, fiir christliche Einkehr, Besinnung
und Andacht, als Symbol fiir Weltentriicktheit und fiir Schutz. Zusatzlich zu
den christlich-mystischen und kontemplativen Aspekten waren es die neu
entdeckten dsthetischen Qualitdten dieser Orte, welche die Kiinstler interes-
sierte. Zusitzlich setzte, wie bereits angedeutet, ein wissenschaftliches
Interesse am bisher gemiedenen ,Subterranen’ und Verborgenen der Welt
ein. Natur- und kulturwissenschaftliche Interessen waren hier gleichmalSig
verteilt und oft untrennbar miteinander verbunden.

Es passte in den Zeitgeist, dass viele der im Zug der Gegenreformation neu
belebten oder ginzlich neu geschaffenen Kultzentren um Grotten oder
Hohlen entstanden. Diese Verbindung von religiosen, mystischen und
dsthetischen Vorstellungen wird beispielhaft von Herman van Swanevelts
Gemalde ,Landschaft mit dem HL Bruno” (ca. 1638/1640)'>° wiedergegeben.
Swanevelts Gemdlde zeigt eine Abendszene mit einem Hintergrund von
Bergen, Felsen und Baumen. Der Vordergrund zeigt einen Blumengarten, den
heiligen Namensgeber des Gemaldes und auf seiner rechten Seite eine Grotte
mit einem kleinen Altar zur Andacht. Die Verschmelzung von dsthetischen
und wissenschaftlichen Aspekten bei der neuen Faszination fiir Grotten wird
in Philip Wouwermans Bild ,Reisende in einer Grotte“ (ca. 1650) 136 Jeutlich.
In diesem Gemalde prasentiert der Kiinstler eine Gruppe von Reisenden, die
eine Grotte besuchen. Sie versuchen eine alte Inschrift zu entziffern. Die
Inschrift befindet sich auf einem bereits zerfallenen, steinernen Monument.
Im mythologischen Kontext erscheint das Grottenmotiv in Cornelis van
Poelenburghs ,0Odysseus und Minerva“ (1624)'>7 oder Gerbrandt van den
Eeckhouts bis heute nicht vollstandig entschliisseltem Gemalde ,Konigliches
Mahl in einer Hohle” (1660)"°®. Primar zu dekorativen Zwecken wurde das
Motiv der Hohlen und Grotten in Nicolas Berchems ,Bauern und Vieh vor
einer Hohle” (1654)'°° herangezogen.

155 per Niederlinder Herman van Swanevelt (ca. 1600-1655) arbeitete zwischen
1624 und 1641 in Rom wo auch das Gemaélde ,Landschaft mit dem HI. Bruno” entstand.
Es entstand als Auftragsarbeit fiir den Marquis von Castel Rodrigo, dem damaligen
Botschafter Konig Philips IV von Spanien. Das Gemalde wurde schliefSlich in den Palast
von Buen Retiro in der Nahe von Madrid tberfiihrt. Es befindet sich jetzt im Prado. Fiir
eine Abbildung siehe den Katalog: Die Sammlungen des Prado. Malerei vom 12.-18.
Jahrhundert, Oldenburg 1995, 451.

156 philip Wouwermans Bild befindet sich heute im Polnischen Nationalmuseum von
Warschau. Fiir eine Abbildung siehe den Katalog: Europdische Malerei des Barock aus
dem Nationalmuseum Warschau, Braunschweig 1990, 88.

157 Privatsammlung.

%8 gammlung des Fiirsten von Liechtenstein, Vaduz, Schloss.

159 gunstmuseum Basel.
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Im ersten Band von ,Mundus Subterraneus” klassifiziert Athanasius
Kircher die Paulusgrotte als ,antra sanctorum eremicolarum®'®® und erinnert
darin an die Rolle der Grotte als angeblichem Wohnort des als ,Giovanni della
Grotta di S. Paolo” oder ,eremito” bekannt gewordenen Juan de Venegas. Die
Dialektik von Eremiten und Grotten war gerade in der katholischen Welt des
17. Jahrhunderts ein faszinierendes Thema der mystischen Literatur und der
Kunst allgemein. Dieses Interesse steht weniger im Zusammenhang mit der
einsetzenden wissenschaftlichen Neugier an der Welt des Unterirdischen,
Verborgenen, bisher Gemiedenen, sondern mit dem bereits in der Antike und
dem Friihchristentum existenten Bild der Grotte als Ort der Einkehr, der
Einsamkeit und der spirituellen Gottesndhe. Dies ging im 17. Jahrhundert
einher mit der Kultivierung einer besonderen ,dsthetischen’ Aura der Grotte
als Ort der Mystik und mythologischer Geschehnisse. Ein gutes Beispiel daftir
ist die um 1630 in die Anlage des Palasts von Buen Retiro bei Madrid integrierte
Hermita de San Pablo '¢*. Die Aura der Grotten als Aufenthaltsort der Heiligen
und Eremiten wurde damals etwa in Jusepe de Riberas Gemadlden ,San Pablo
Ermitano” (1640)'?, ,La Magdalena“ (1644/47)'®*, ,Santa Maria Egipciana“
(1640/41)'°* und ,San Jeronimo” (1644)'®* oder bei Diego Velazquez ,Die
Eremiten Antonius und Paul“ (1640) dargestellt'®°.

Auch der Orden und die Kuratoren der Grotta di S. Paolo benutzten diese
Motive. Seit der Mitte des 17. Jahrhunderts wurde das Motiv der Grotte und
des Eremiten in den Stempeln der Siegelerden der maltesischen Terra di S.
Paolo verwendet. Die wissenschaftliche Literatur des 17. und 18. Jahrhundert
druckte zahlreiche Abbildungen dieser ,Vera Terra della Grotta di S.Paolo”
ab'®”. Noch zu Lebzeiten des ,Eremiten’ Juan de Venegas lieR der Florentiner
Ordensritter Francesco Buonarroti eine Serie von so genannten calchi, aus
Erde gebrannten Medaillen herstellen, welche in verschiedenen Motiven die
Paulusgrotte auf Malta und einen darin betenden Eremiten abbildeten'®®.

Der Versuch den Pauluskult auf Malta nicht nur ausfiihrlich zu beschreiben,
sondern auch ikonographisch darzustellen, ist vielfach dokumentiert. Die
visuell eindrucksvollste Episode des im Neuen Testament beschriebenen
Paulusaufenthalts auf Malta ist der Schlangenbiss. Der Moment, in dem der
Heilige nach seinem Schiffbruch wahrend des Anziindens eines Feuers von
einer giftigen Schlange gebissen wird, aber dennoch keinen Schaden nimmt

160 Athanasius Kircher, Mundus subterraneus, Bd. 1, 120 (wie Anm. 88).

161 gishe Jonathan Brown/J. H. Elliott, A Palace for a King. The ,Buen Retiro” and
the court of Philip IV. New Haven-London 1980, 254.

162 prado, Madrid

193 prado, Madrid.

64 prado, Madrid.

165 prado, Madrid.

1% prado, Madrid. _

167 pie umlangreichste Sammlung von maltesischen Siegelerden ist abgebildet in
Christian Gottlieb Ludwig, Terrae Musei regii Dresdensis digessit descripsit illustravit
Christ. Gottl. Ludwig, Leipzig 1749, Tafeln V-VIL

168 giehe L. Sebregondi Fiorentini, Francesco Buonorroti, Cavaliere Gerosolimitano e
Architetto dilettante, in; Rivista d’Arte, Jahrgang 38 (1986) 49-86.
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und das Tier von der Hand abschiittelt, wurde im 16. und 17. Jahrhundert ob
seiner dramatischen Qualitidten zu einem beliebten Motiv von Gemaélden und
zahlreichen Buchillustrationen. Gerade in den sich mit dem Pauluskult auf
Malta beschiftigenden historiographischen Werken und Reiseberichten
wurden einschldgige Illustrationen zum beliebten Mittel der Bekraftigung
und Vertiefung des Geschilderten. Ilustrationen des Schlangenbisses findet
man in allen Editionen von Hieronymus Megisers ,Propugnaculum Euro-
pae*'%® oder in Johann Jacob Scheuchzers ,Physica Sacra“'”". Hiufig wurden
Abbildungen auch zur Beglaubigung und zur Untermauerung der Authenti-
zitdt eingesetzt. In Michael Heberers Reisebericht ,Aegyptiaca Servitus”
erscheint die vom Autor eigenhdndig angefertigte und spéter vom Hofmaler
des Kurfiirsten von der Pfalz Friedrich von Hammel gestochene Kopie eines
damals in der Grotte befindlichen, den HI. Paulus abbildenden Gemaldes'”".
Die Autoren und Reisenden des ausgehenden 17. Jahrhunderts Vincenzo
Coronelli und Francesco Scalletari reproduzieren in ihren Werken Plane und
Ansichten der neu errichteten Pauluskirche'”?. 1664 fertigte der nieder-
lindische Reisende und Maler Willem Schellinkx zwei detaillierte Zeichnun-
gen der Paulusgrotte und des nahebei liegenden, als Ort der Predigten des
Paulus deklarierten Hiigels an'”?. Auf dem Frontispiz der zweiten Edition von
Hieronymus Welschs viel gelesener ,Reild Beschreibung” wurde die neu-
testamentarische Schiffbruchszene vor Malta abgebildet' .

Stellvertretend fiir die vielen Kiinstler, die sich mit dem Paulusaufenthalt
auf Malta beschiftigten, seien so renommierte Meister des Manierismus und
Barock genannt wie Adam Elsheimer (,Der Schiffbruch des HI. Paulus*)'”®,
Maerten De Vos (,Das Schlangenwunder”)'”®, Domenico Beccafumi (,Der
Schiffbruch des HI. Paulus“)'”’, David Tenier (,Das Schlangenwunder*)'”®,
Adriaen Pietersz van de Venne (,Das Schlangenwunder”)'””, Frederick van
Valckenburg (,Der Schiffbruch des HI. Paulus“)'®°, Giovanni da S. Giovanni

%% Hieronymus Megiser, Propugnaculum Europae, 23f. (wie Anm. 117).

170 Johann Jacob Scheuchzer, Kupfer-Bibel in welcher die Physica Sacra oder
geheiligter Natur-Wissenschaft deren in Heil. Schrift vorkommenden Natuerlichen
Sachen deutsch erklaert und bewaehrt, 4 Bde., Augsburg-Ulm 1731-1735. Zu Malta
siche Bd. 4, 1367-1373. Siehe auch die Illustrationen DCCXXXVI, DCCXXXVII,
DCCXXXVII DCCXXXIX.

171 Michael Heberer, Aegyptiaca Servitus, Illustration 15 (wie Anm. 115).

172 yg], Francesco Scalletari, Condotta Navale, Parte prima, 86f. (wie Anm. 139);
Vincenzo Coronelli, Epitome storica del Regno di Siciliae, ed Isola di Malta, Paris 1699,
96f.

173 gjehe Willem Schellinkx, Journey to the South, Abbildungen 54 und 55 (wie
Anm. 137).

74 siehe Hieronymus Welsch, Warhafftige Rei-Beschreibung, Niirnberg 21659.

17 1 ondon, National Gallery.

76 paris, Louvre.

77 privatsammlung.

78 Utrecht, Zentraalmuseum.

'7% g1, Petersburg, Hermitage.

180 prag, Halcany-Museum.
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(,Der HL. Paulus und die Schlange”)'®" oder Palma il Giovane (,Der HI. Paulus
auf Malta”)'#2. Gleichzeitig begannen Kartenwerke auf die neuen Ent-
wicklungen einzugehen. Bereits die Maltakarten von Antonio Lafreri (1551)
und Giovanni Francesco Camocio (ca. 1560) zeigen Schlangensymbole an der

Cala S. Paolo '®*. Eine Abbildung der Paulusgrotte erscheint zum ersten Mal

in der 1582 von Matteo Perez D’Aleccio in Rom publizierten Maltakarte'®*.

Zwischen Reliquie und Paramedizin. Die wundertatigen Terra di S. Paolo
und maltesischen Glossopetrae

Wie zuvor angedeutet, erhielt die internationale Wahrnehmung des Pau-
luskults auf Malta und der Grotta di S. Paolo alsihrem Zentrum durch eine Reihe
von Traditionen, Legenden und folkloristischen Aspekten eine wichtige
Unterstiitzung'®°. Eine mindestens ebensolche —die Paulusgrotte von anderen
Wallfahrtszielen abgrenzende — Bedeutung erlangte die der Hohle ent-
nommene Terra di S.Paolo. Im 16., 17. und 18. Jahrhundert war diese
angeblich gegen jede Art von Vergiftung und Kopfschmerz wirksame Heilerde
eines der beriihmtesten medizinischen Praparate tiberhaupt und erhielt
gleichsam die Rolle einer ;medizinischen’ Reliquie. Sie wurde nicht nur in
Europa, sondern auch nach Ubersee, etwa nach Stidamerika und Indien
verschifft, eine Tatsache, die sowohl in der einschldgigen theologischen und
medizinischen Literatur als auch in den Reiseberichten'®® groRe Beachtung
fand.

181 gathedrale von Volterra.

182 privatsammlung.

183 Ahgebildet und analysiert von Albert Ganado, The Grotto of Saint Paul in Maltese
Cartography and in topographical illustrations, in: John Azzopardi (Hrsg.), St Paul's
Gr‘ff}f' Church and Museum at Rabat, Malta, 229-248 (wie Anm. 2).

Ibid.

185 Thomas Freller, ,Terra di S. Paolo” — Heilerde und heilige Erde, in: Pharmazeuti-
sche Zeitung, Jahrgang 141, 10 (1996); Ders, ,Lingue di serpi“, ,Natternzungen® und
,Glossopetrae“, Streiflichter auf die Geschichte einer populdren Jkultischen” Medizin der
friithen Neuzeit, in: Sudhoffs Archiv 81, 1 (1997); Ders., Terra Melitensis. Geschichte
eines berithmten frithneuzeitlichen Antidots, in: Geschichte der Pharmazie 49, 2 (1997)
(= Jahresbeilage zur Deutschen Apotheker Zeitung (1997) 25).

186 giohe S. de Bachelier, Nouvelle relation du voyage et description exacte de 1'Isle de
Malte, Paris 1679, 71L.; Olfert Dapper, Description de I'Afrique, 516f. (wie Anm. 131);
Antonio Zucchelli, Merckwiirdige MiRions- und Reise-Beschreibung nach Kongo in
Ethiopien, Frankfurt a.M. 1715, 608f. Noch der Skeptiker Patrick Brydone schreibt
1773: , There is not a house in the island that is not provided with it. And they tell us there are
many boxes of it sent annually not only to Sicily and Italy, but likewise to the Levant and the East
Indies.” Patrick Brydone, A Tour through Sicily and Malta, Bd. 1, 325 (wie Anm. 143).
Zerrieben zu Staub und vermischt mit Wein und Wasser wurde der weiche Kalkstein der
Grotte, wie etwa die ebenso beliebte Terra Lemnia, im Verlauf des 17. Jahrhunderts nicht
nur gegen Gift, sondern auch als angeblich effektive Medizin gegen Kopfschmerzen,
Hundebisse, Koliken und die Pest eingesetzt. Siehe ausfiihrlich George Zammit Maempel,
Rock from St Paul’s Grotto (Malta) in medicine and folklore, in: John Azzopardi (Hrsg.), St
Paul’s Grotto, Church and Museum at Rabat, Malta, 169-216 (wie Anm. 2).
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Gleichzeitig waren diese mythischen, oft zu Siegelerden mit Ordenskreuz,
dem Portrdt des HI. Paulus oder einer Abbildung der Grotte verarbeiteten
Préparate eine ideale Propaganda, die weitere Besucherstrome nach Rabat
zog. Naturwissenschaft, Medizin und metaphysische, theologische Konzepte
vermischten sich im Glauben an die Wirkung der Terra di S. Paolo zu einem
untrennbaren Ganzen. Die mit dem Besitz der Erde und Steine der
Paulusgrotte indizierte Hinwendung zu einem Heiligen, der auf Malta
Wunderwerke von Heilungen vollbracht hatte, versprach Sicherheit'®”. In
der Tradition mittelalterlicher Pilgermedaillen wurde auch die zu Medaillen
und Terra Sigillata verarbeitete Erde der Grotte zu beliebten Talismanen. Als
Amulett getragen, galt die zu Siegelerde geformte Terra di S. Paolo als besonders
wirksam gegen den ,bosen Blick'®8,

Griinde fiir die universale und mythische Reputation dieser Heilerde liegen
in den Traditionen und Legenden um den Aufenthalt des Paulus auf Malta. In
den Reiseberichten des 17. Jahrhunderts wurden die Legenden um die Terra di
§. Paolo und ihre medizinische Wirkung zu Standardthemen der Diskussion.
Die Wirkkraft dieses Prdparats und der historische beziehungsweise theo-
logische Hintergrund seiner Wirksamkeit waren im 16. und 17. Jahrhundert
weitgehend universell anerkannt'®. Die aus einem so unterschiedlichen
nationalen, konfessionellen und geistigen Milieu stammenden Reisenden des
16. und 17. Jahrhunderts, wie der Sohn des Erzbischofs von York, George
Sandys (1610)'%°, der deutsche Protestant und Gelehrte Hieronymus Megiser
(1588)'”!, der Eisenacher Gelehrte und Mentor Johann Friedrich Breithaupt
(1624)'"?, der Abenteurer und spatere Rentkammerrat am Stuttgarter Hof
Hieronymus Welsch (1633)'??, der franzosische Orientreisende und Gelehrte
Jean de Thevenot (1655)'?*, der im Dienste der Grafen von Herberstein

'¥7 Die hier greifenden Mechanismen christlicher medizinischer Metaphysik und
Mythen und ihr Ausdruck in der Folklore von Vélkern untersucht Keith Thomas,
Religion and the Decline of Magic. Studys in Popular Beliefs in Sixteenth and
Seventeenth Century England, London 1971.

'%8 Siehe Ole Worm, Museum Museorum, seu historia rerum rariorum quae Hafniae
Danorum in aedibus Auctoris servantur, Leiden 1655, Buch I, Kap. 4, 7; Michael
Bernhard Valentini, Natur- und Materialienkammer, Frankfurt a. M. 1714, 66{.; Nicolas
Lemery, Dizionario, Venedig 1721, 357.

'%% Siche unter anderem Ulysse Aldrovandi, Museum Metallicum, Bologna 1648,
Buch IV, Kapitel 20; Girolamo Borg, Breve Descrittione dell’Isola di Malta, con tutti li
successi che per lo spazio di tre mesi arvennero mentre I’Apostolo S. Paolo dimoro in essa
e d’altre particolarita, Rom 1660, 16f; Ole Worm, Museum Museorum, Buch 1, Kap. 4,
7f. (wie Anm. 188); Burchardus Niderstedt, Malta vetus et nova, 26f. (wie Anm. 88);
Simon Aloysius Tudecius, De oculis serpentum et linguis melitensibus, in: Miscellanea
Curiosa, Dec. 1, Anno XIX, Leipzig 1678-1679, ohne Seitenzihlung.

%0 George Sandys, Sandys Travailes, Teil 3, 326 (wie Anm. 16). Die in Klammern im
Text angegebene Zahl bezeichnet das Jahr des Besuchs der Paulusgrotte.

! Hieronymus Megiser, Propugnaculum Europae, 19f. (wie Anm. 117).

2 Johann Friedrich Breithaupt, Christliche Helden Insel Malta, 154 (wie Anm. 95).

'%% Hieronymus Welsch, Warhafftige Reiss-Beschreibung, 140f. (wie Anm. 15).

%% Jean de Thevenot, Voyage de Mr. de Thevenot en Europe, en Asie, et en Afrique,
Bd. 1, 17f. (wie Anm. 17).
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stehende italienische Beichtvater und Autor Francesco Scalletari (1686)' %

oder der flaimische Theologe Philip Dechausse (1629)'°° stimmten in der
Ansicht itiberein, dass es eine vom Hl. Paulus gegen samtliche giftigen
Schlangen Maltas ausgesprochene Bannung war, welche die Erde der Insel, im
Besonderen die der Grotte, in der er lebte, mit dieser Kraft ausstattete.

Eine uniibersehbare Menge von Reisenden besuchte die Grotte um die
;wundertitigen Steine zu erhalten. In einer Vielzahl von Reiseberichten des
16. und 17. Jahrhunderts wurde ihre Wirkung und ihr Gebrauch diskutiert'””.
Viele Werke liefern auch Ilustrationen der Siegelerden. Der franzosische
Historiker Pierre de Boissat fasste 1612 die populdre Meinung zusammen:
Despuis le temps que sainct Paul remuant la fascine pour se chaufer fut attaint au doigt
de la vipere qu il secoua dans le feu, n'en fust aucunement blessé: des lors ils croyent
qu’il bailla sa benediction a L 'Isle, la terre de laquelle en effect sert de remede contre les
morsures des serpens, contre toute sorte de venin, encor contre toutes fieures putrides
malignes avec plus d’efficace que la terre sigillée .“**®

Die Genese dieses Glaubens war jedoch mcht mit dem erfolgreichen
Versuch des Ordens, die Direktion des Pauluskults zu iibernehmen verkniipft.
Der Glaube an die Wunderkraft der Steine und Erde der Grotte ist dlter und
existierte, bevor der Orden die Herrschaft iiber Malta iibernahm. Bereits 1533,
nur wenige Jahre nach dem Eintreffen des Ordens auf der Insel, berichtet der
damalige Ordenskaplan Jean Quintin D’Autun tber tagliche Besuche von
Einheimischen und Fremden, welche zur Grotte reisten, um Erde und Steine
als prophylaktische Mittel gegen Gift und Schlangenbisse mitzunehmen'*”
Bald scheint es zu vielen Falschungen bei dem eintraglichen Geschaft mit der

Terra di S. Paolo gekommen zu sein. Stefano Mercuri empfahl 1645 dem
GroRmeister das Wundermittel nur als genau gekennzeichnete bzw. ge-

195 prancesco Scalletari, Condotta Navale, Parte prima, 37f. (wie Anm. 139).

1% philipp de la Tres-Saincte Trinité (= Philip Dechausse), Voyage d'Orient, Lyon
1669, 11f.

197 giehe stellvertretend Hieronymus Megiser, Propugnaculum Europae, 24 (wie
Anm. 117); Jean Coppin, Le Bouclier de I'Europe, 361f. (wie Anm. 17); Giovanni
Battista Leoni, Relazione dell'Isola di Malta, 38 (wie Anm. 114); Vincenzo Maria di S.
Catarina da Siena, Il Viaggio all'Indie Orientali, Libro I, Kap. II, 11 (wie Anm. 12);
Antonio Zucchelli, Merckwiirdige MiRions- und Reise-Beschreibung, 610 (wie Anm.
186); Otto Friedrich von der Grében, Orientalische Reise-Beschreibung, 43f. (wie Anm.
15); André Thevet, Cosmographie Universelle, Buch 1, 27 (mit Abbildungen von
Glossopetrae) (wie Anm. 111). Siehe auch den die Grotta di S. Paolo 1610 besuchenden
Rocco Pirri, Notitiae Siciliensium ecclesiarum, Bd. 2, Not. VII, 902 (wie Anm. 81).

198 pierre de Boissat, Histoire des Chevaliers de 1'Ordre de I"Hospital de St. Jean de
Hierusalem, contenant leur admirable institution et police, 2 Bde., Lyon 1612, Bd. 2,
516. Vgl. nahezu identisch den Bericht des apostolischen Delegierten Monsignore Pietro
Dusina aus dem Jahr 1575. NLM., Libr. Ms. 643, f. 54.

19 Hier zitiert bei Horatio C.R. Vella (Hrsg.), The Earliest Descnption of Malta, 43f.
(wie Anm. 63). Fiir einen frithen Hinweis vgl. Andrea Pietro Mattioli, Petri Andreae
Matthioli Medici senensis commentarii, in libros sex, Pedaci Dioscorides Anazarbei, de
Medica Materia adjectis quam plurimus plantarum animalium imaginibus, eodem
authore, Venedig 1554, 694.
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stempelte Siegelerde zu vertreiben®®’, Viele, nur kurz auf Malta verweilende
Reisende erwarben das Priparat nicht in der Grotte sondern in Valletta und
Birgu, wie der Malta 1669 besuchende franzosische Offizier Reaux de
Richardiére beobachtete?®!. Reaux de Richardi¢re dehnte die heilende
Wirkung der Erde der Grotte und der Schlangenzungen auch auf Kopf-
schmerzen und Migrine aus®’?. Fiir das Jahr 1571 ist der Fall des Reisenden
aus Cremona, Tommaso de Bastiano tiberliefert, der ein Echtheitszertifikat
verlangte, dass die von ihm erworbene Terra di S.Paolo wirklich aus der
Paulusgrotte stammte”®’. Tatsichlich lassen sich seit dem frithen 17. Jahr-
hundert den Besuchern mitgegebene gedruckte Echtheitszertifikate nach-
weisen. Verschiedene Autoren von Reiseberichten und Reisetagebtiichern
kopieren gleichsam als Authentizitdtsbeweis ihres Besuchs der Paulusgrotte
den Inhalt dieser Zertifikate in ihren Werken?**,

In diesem Zusammenhang verdeutlicht die Geschichte einer anderen
Jkultischen’ Medizin aus Malta, der so genannten Glossopetrae, die syntheti-
sierende Wirkung des Pauluskults. Da sie in den frithneuzeitlichen, sich mit
Malta beschiftigenden Reiseberichten ein wichtiges Thema darstellte, muss

200 gtefano Mercuri, De gli errori popolari d'Italia, Verona 1645, 280f. Vgl. auch
Johann Jakob Reiskius: De glossopetris Luneburgensibus, Leipzig 1684 (auch Niirnberg
1687) 51f.; Johann Friedrich Breithaupt, Christliche Helden Insel Malta, 154 (wie Anm.
95). Vgl. auch George Frederick Kunz, The Magic of Jewels and Charms, Philadelphia-
London 1915, 189

201 M. des Reaux de Richardiére, Le Voyage de Candie fuit par 'armée de la France,
Paris 1681, 129.

292 M. des Reaux de Richardiére, Le Voyage de Candie, 129 (wie Anm. 201). Zur
Wirkung der Heilerde gegen Migrane und Kopfschmerzen vgl. auch Alfons Barb, Der
Heilige und die Schlangen, in: Mitteilungen der Anthropologischen Gesellschaft in Wien
82 (1953) 1-21, hier 3f.

2% giehe Magna Curia Castellania, Mdina (Malta), Registrum Act. Orig., Bd. 15
(1570-72), datiert 26. Midrz 1571. Abgedruckt im Appendix von George Zammit
Maempel, Rock from St Paul’s Grotto, 215 (wie Anm. 186).

204 giohe Burchardus Niderstedt, Malta vetus et nova, 261, (wie Anm. 88) (Niderstedt
besuchte Malta 1656); Girolamo Borg, Breve Descrittione dell'lsola di Malta, 16f. (wie
Anm. 189); Willem Schellinkx, Reisetagebuch, Bodleian Library, Oxford, Ms. D'Orville
560, gemdR nachtraglicher Paginierung f. 156f. (wie Anm. 98). Schellinkx besuchte
Malta 1664. Sein mehrfach kopiertes, aber niemals publiziertes Reisetagebuch wurde zu
einer wichtigen Quelle fiir die Beschreibung Maltas durch seinen Landsmann Olfert
Dapper. Beziiglich der maltesischen Glossopetrae siehe Olfert Dapper, Description de
I’Afrique, 518f. (wie Anm. 131). Weitere Abdrucke finden sich in den wissenschaftlichen
Traktaten von Michael Bernhard Valentini, Natur- und Materialienkammer, 66f. (wie
Anm. 188); Simon Aloysius Tudecius, De oculis serpentum, Dec. 1, Anno XIX, keine
Seitenzdhlung (wie Anm. 189); Johann Jakob Reiskius, De glossopetris Luneburgensi-
bus, Leipzig 1684, 51f.; Ole Worm, Museum Museorum, Buch I, Kap. 4, 7f. (wie Anm.
188); Ders.; De Glossopetris dissertatio, Kopenhagen 1686, 20; Thomas Bartholin,
Historiarum anatomicarum rariorum, Centaurea I-IV, Kopenhagen 1654-1661, hier
Cent. VI, Hist. 1a (1661) 197f. Der ddnische Anatom und Naturwissenschaftler Thomas
Bartholin besuchte Malta 1644 und iibergab nach seiner Riickkehr nach Kopenhagen
einige der mitgebrachten Glossopetrae und Zertifikate der berithmten Sammlung Ole
Worms.
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sie auch hier ihre Beriicksichtigung erfahren. Im 16., 17. und 18. Jahrhundert
galten auf Malta gefundene Glossopetrae , in den verschiedenen Landern
Europas als Lingue di S. Paolo , Schlangenzungen oder snakes tongues bekannte
Objekte, als weitere hoch geachtete Praparate gegen Gifte aller Art. Diese
fossilen Haifischzihne waren im Naturzustand, als Amulette gefasst oder in
Pulverform, in samtlichen europdischen Apotheken und Medizinkabinetten
erhiltlich. Nicht nur Pilger und Devotionsreisende, sondern nahezu jeder
Malta besuchende Reisende versuchte einige dieser Exemplare zu erwerben.
In der Antike hatten Autoren wie Plinius und Solinus, noch nicht im Bann
christlich-theologischer Erklirungen, Glossopetrae als in Zeiten des abnehm-
enden Mondes vom Himmel gefallene Objekte interpretiert®>. Nicht nur viele
Theologen und Wissenschaftler des 16. und frithen 17. Jahrhunderts, sondern
auch der GroRteil der Reisenden schrieben die Entstehung der Schlangen-
zungen in mythischer Ausdehnung der Apostelgeschichte®®® einer vom HL.
Paulus gegen siamtliche Schlangen Maltas ausgesprochenen Bannung zu,
nachdem der Apostel dort Schilfbruch erlitten hatte und von einer Schlange
gebissen worden war*"’.

Seit der Mitte des 16. Jahrhunderts wurde die angeblich antitoxische
Kraft?®® der Schlangenzungen mit den Wundern des Paulus auf Malta in
Verbindung gebracht und schlieRlich untrennbar verbunden®®?. Aufgrund der
vielen Maltabesucher, im Speziellen wegen den eigens aus Devotionsgriinden

205 Glossopetrae linguae similis humanae in terra non nasci dicitur, sed deficiente luna caelo
decidere, memoriae quoque necessaria (...) non modicae, ut magi ferunt, potestatis, qui ex ea
lunares motus excitari putant.” Plinius, Naturalis Historia, Buch XXXVII, Kapitel 59. Vgl.
etwa gleich lautend Solinus, Polyhistoria, Kapitel XXXVII, 19.

206 Apostelgeschichte; XXVIII, 3-5.

207 yga). als typische Beispiele Vincenzo Maria di S.Catarina da Siena, Il Viaggio
allIndie Orientali, Buch 1, Kap. 2, 11 (wie Anm. 12); Francesco Scalletari, Condotta
Navale, Parte prima, 37f. (wie Anm. 139); Antonio Zucchelli, Merckwiirdige Milions-
und Reise-Beschreibung, 610 (wie Anm. 186); Otto Friedrich von der Griben,
Orientalische Reise-Beschreibung, 43f. (wie Anm. 15); S. de Bachelier, Nouvelle relation
du voyage, 71f. (wie Anm. 186).

208 George Zammit-Maempel, Handbills extolling the virtues of fossil shark’s teeth,
Melita Historica, 7, 3 (1978) 211-224. Ein wesentlicher Grund fiir die rasche Beliebtheit
der Glossopetrae mag die im 15. und 16, Jahrhundert vor allem in Italien immer hadufigere
Anwendung von Arsenoxid oder weiflem Arsen zur Vergiftung politischer oder
gesellschaftlicher Gegner gewesen sein. Bis auf die haufig genutzien Moglichkeiten
eines Vorkosters waren PriventivmaRBnahmen gegen diese Version des duBerlich
zuckerdhnlichen beziehungsweise in aufgeldster Form unsichtbaren Giftes kaum
moglich. Recht bald fanden sich daher so genannte Natternzungen-Kredenzen (frz.
,Credence”, ital. ,Credenze”) — mit Natternzungen ornamentierte baumartige
Aufbauten — an Seitentischen wihrend eines Gastmahls. So nennt bereits ein Inventar
der Heidelberger Hofapotheke des Jahres 1429 einen ,vegulte(n) becher off dryn fulien
und mitten ein silbern krancze mit natter zungen”. Abgedruckt in: Zeitschrift fiir die
Geschichte des Oberrheins 22 (1869) 369. '

20% Den Beginn macht der Malta 1549 besuchende Historiker und Naturwissenscha-
tler André Thevet. Siehe André Thevet, Cosmographie Universelle, Buch 1, 27 (wie
Anm. 111) (mit Abbildungen von Glossopetrae). Vgl. auch Konrad Gesner, De Rerum
Fossilium, Lapidum et Gemmorum maxime figuris et similitudinibus liber, Ziirich 1565,
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zur Cala di San Paolo und nach Rabat zu den Stitten des Paulus-Kults
pilgernden Italiener, Deutschen, Franzosen, Polen oder Flamen, fanden diese
Legenden zur Entstehung der maltesischen Glossopetrae im Verlauf des 16. und
17. Jahrhunderts in nahezu allen Regionen Europas Verbreitung. Einer der
ersten Reisenden, der diese mirakuldse Kraft gleichsam ,autoptisch’ einem
interessierten Publikum bestitigte, sei hier beispielhaft zitiert. In ausfiihrlicher
Form hilt der Ulmer Patrizier Samuel Kiechel im April 1587 in seinem
Tagebuch fest, wie er und zwei Malteserritter auf dem Weg zur Grotte des HI.
Paulus in Rabat und zur alten Hauptstadt Maltas, Mdina (Citta notabile ), einem
denkwiirdigen Ereignis beiwohnten: ,Fiir der statt [= Mdina] heraussen irgend
zweyer steinwurf weylt hat es ein kirch, in wélcher ein grotta oder hole (...) in wélcher
sanct Paulus solle gepredigt haben, als er diie Malteser zue christen bekehrt; setiderher
dann kein thiier diiser insull vergiift; als ich zwahr diisen tag selber gesehen von dem
Malteser, wolchem diie esell zuegehirtenn, diie wiier riittenn, das wiier underwegen im
feldt ein lange schwarze schlang angetroffen, diie er in diie handt nam, wiickhlett solche
heromber umb den arm, undt trogt siie ein guet weil mitt siich, schmeist siie hernach
wiider ein stein, das siie zerschmettert, dorab ich mich verwundert. Dannenher (...)
den steinzungen (...), grose crafft zuegemessen wiiert, (...) somann in denn folsen, do
mann fondamenta oder cisterna gribt, zwischen den steinen fiindett, wolche fiir giift
sollen guet sein; do (... ) von der zungen in ein essen oder getranckh geschaben, solle
keinem das giifft schaden konden”?'°. Das aulerordentliche Interesse an den
maltesischen Glossopetrae oder St. Pauls Zungen fand seinen Niederschlag auch
in den ansonsten einer katholischen Devotionskultur eher kritisch gegen-
iiberstehenden englischen und niederldndischen Reiseberichten und historio-
graphischen Beschreibungen®''.

Wie viele andere Reisende des 17. Jahrhunderts kopierte der Niederlinder
Willem Schellinkx in seinem Reisetagebuch den gesamten Text eines jener
JInformationsblédtter’ iiber die wunderbare Wirkung der Schlangenzungen und
St. Pauls-Erde , die den Besuchern Maltas von Vertretern des Klerus und des
Ordens in verschiedenen Sprachen gegeben wurden, und unterstrich damit

die Bedeutung, die diesem Thema von den Reisenden beigemessen wurde*'*.

62; Ders., Conradi Gesneri medici Tigurini Historiae Animalium Liber III qui est de
Piscium Aquatilium animantium natura, Ziirich 1558, 210f. Als vielzitierte Autoritdten
des 17. Jahrhunderts vgl. die Werke von Pierre D’Avity, Description Générale de
I’Afrique, Paris 1637, 533{.; Olfert Dapper, Description de I’Afrique, 5181. (wie Anm. 131);
Philip Cluver, Sicilia antiqua, 441f. (wie Anm. 123); John Ogilby, Africa. An accurate
description of the regions, London 1670, 750.

210 gamuel Kiechel, Die Reisen des Samuel Kiechel, 196f. (wie Anm. 116).

21l giehe John Ogilby, Africa, 750 (wie Anm. 109). Vgl. auch die &hnliche
Beschreibung des niederldndischen Historiographen Olfert Dapper, Description de
I'Afrique, 518f. (wie Anm. 131).

212 willem Schellinkx, Reisetagebuch, Bodleian Library, Oxford, Ms. D'Orville 560,
gemik nachtriglicher Paginierung f. 156f. (wie Anm. 98). Kopien beziehungsweise
Abdrucke lateinischer, franzésicher und deutscher Texte finden sich unter anderem in
Burchardus Niderstedt, Malta vetus et nova, 26f. (wie Anm. 88); Johann Jakob Reiskius,
De glossopetris Luneburgensibus, 51f. (wie Anm. 200); Thomas Bartholin, Historiarum
anatomicarum rariorum, 197f. (wie Anm. 204); Ole Worm, Museum Museorum, Buch I,
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Noch der Arzt und Naturwissenschaftler Johann Wolff interpretierte 1690
die maltesischen Glossopetrae als Zungen jener Schlangen, die der Hl. Paulus
aufgrund seines Bannfluches zu Steinen verwandelt habe®'’. Diese Im-
plikation der besonderen Wirkung der Glossopetrae in ihrer Interpretation als
versteinerte Schlangenzungen wird verstandlicher, wenn man sich verge-
genwirtigt, dass ein GroRteil der Menschen des 16. und 17. Jahrhunderts
glaubte, nicht der Biss der Schlange, sondern die Beriithrung mit der Zunge
wiirde das Gift auf den Gebissenen iibertragen®'*. Bereits der Mediziner und
Humanist Pietro Andrea Mattioli aus Siena erinnert in der Mitte des 16.
Jahrhunderts an dieses Prinzip, wenn er im Zusammenhang mit maltesischen
Jingue®, ,occhi di serpe” und ,pietre serpentine” von ,simile similibus
curantur” spricht®!>. Mattiolis Interpretation wurde bald von verschiedenen
Reisenden iibernommen, teilweise fast wortlich zitiert>'®. Eine andere, in
verschiedenen Traktaten und Reiseberichten auftauchende, der biblischen
Auslegung verwandte Interpretation sah in diesen Fossilien unmittelbare
Reproduktionen’ der Zunge des Apostels, um ein fiir allemal die wunderbaren
Heilungen, die Paulus wihrend seines Aufenthalts auf Malta vollbracht habe,
zu dokumentieren. Diese Verbindung mit dem biblischen Geschehen zeigt sich
noch deutlicher in der im 17. Jahrhundert zeitweise benutzten Bezeichnung
der maltesischen Glossopetrae als St. Pauls Zungen bzw. Lingue di S. Paolo. Die
Form der Zunge sollte gerade daran erinnern, dass es die Predigten (,die mit
der Zunge gesprochenen Worte’) des Apostels waren, welche die maltesischen
Inseln zum christlichen Glauben bekehrt hétten®!”.

Im Verlauf der Instrumentalisierung des Paulus-Kults durch den Orden
wurde auch die wunderbare Kraft der Natternzungen benutzt. Im Zug der
Erweiterung’ der Heilkraft der Natternzungen auf Epilepsie, Fieber und
Entziindungen®'® wurde dem GroBmeister des Ordens, der hdufig ebenfalls
eine in Gold gefasste Natternzunge als Amulett mit sich trug, die Kraft

Kap. 4, 7f. (wie Anm. 188); Ders., De Glossopetris dissertatio, 20 (wie Anm. 204); Michael
Bernhard Valentini, Natur- und Materialienkammer, 66f. (wie Anm. 188). Bartholin und
Niderstedt erhielten diese Blitter wahrend ihres Aufenthalts auf Malta.

213 johann Wolff, Scrutinum amuletorum medicum, Leipzig-Jena 1690, 4071

214 per Schweizer Naturwissenschaftler Johann Jakob Scheuchzer erinnert in seiner
,Jobi Physica Sacra oder Hiobs-Natur-WiBenschafft” (Ziirich 1721, 129) an den
biblischen Kontext dieser Uberzeugung: ,Was Zophar weiters sagt von der Nater-Zung /
dass sie thn | den Gottlosen / werde toden [ ist nicht so fast zu verstehen nach dem Buchstaben /
dann diese Zunge weder stechen / noch in ander Weg verletzen kann und ganz gewiss
ohnschiidlich ist: Bochart erkliret dif also / dass die Schlang [ wenn sie einen beissen will / die
Zunge vorher spitzet [ und gleichsam wetzet (...). *

215 Wier zitiert bei Pietro Andrea Mattioli, Pedacii Dioscoridis de materia medica libri
VI, Venedig 1568, 1451.

Al Vgl. Travels through France and Italy, 125 (wie Anm. 89).

217 yg]. auch George Zammit Maempel, The Evil Eye and protective cattle horn in
Malta, in: Folklore (Malta) 79 (1968) 1f.; Andrew Leith Adams, Notes of a Naturalist in
the Nile Valley and Malta, Edinburgh 1870, 138-141.

218 giehe Giacomo Buonamico, Relazione della Grazia di S. Paolo, NLM., Libr. Ms. 15,
f. 141f.; Michael Ettmiiller, Opera omnia medico-phisica theoretica, Frankfurt a. M.
1723, 3, Teil 1, Kapitel 2, 226, 476.
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zugeschrieben, mittels bloRer Berithrung mit dieser Zunge besagte Krank-
heiten heilen zu konnen?'?, Es dauerte nicht lange, bis der Volksglaube die
wirkung der Glossopetrae auf den bosen Blick ausdehnte®*°. Als unmittelbarer
Reflex, in welchem Mal dieser Glaube durch Reiseberichte und miindliche
Uberlieferung wihrend des 17. Jahrhunderts auch die europdischen Ge-
lehrtenzirkel erreichte, kann etwa Johann Wolffs ,Scrutinum amuletorum
medicum* (1690) genannt werden. Wolff berichtet, wie die Glossopetrae , nun
héufig als so genannte Maltesische Amulette in Gold oder Silber gefasst, gegen
den bésen Blick um den Hals getragen werden®*'. Im Kontext dieses
Gebrauchs der Glossopetrae als kultische und medizinische Amulette, berichtet
Johann Christian Kundmann noch 1737 von einem GrofSmeister des
Malteserordens, der Amulette dieser Art zur Prophylaxe gegen Koliken mit
sich fiihrte*?,

Naturwissenschaft und Aufkldrung. Die Demontage eines Kults

Die ersten Risse der bedingungslosen Autoritit des Pauluskults und des
Glaubens an die mit ihm verkniipften Legenden und Geschichten begannen
mit der Entwicklung der empirischen Wissenschaften. Die auf der autopti-
schen Anschauung basierende Gelehrtenreise spielte dabei eine entschei-

219 giehe Wwilliam Marshall, Neuerdffnetes wundersames Arznei-Kastlein darin
allerlei griindliche Nachricht wie es unsere Voreltern mit den Heilkraften der Thiere
gehalten haben zu finden sind, Leipzig 1894, 27. Naturgemall konnte das Tragen von
Glossopetrae als Amulette keinerlei Wirkungen gegen Bisse von Giftschlangen oder durch
Speisen und Getrdnke verursachte Vergiftungen haben. Anders sieht die Sache bei der
Verarbeitung der Glossopetrae zu Pulver und bei der Darreichung in Getranken aus.
Tatsachlich beinhalten die vielen, der Kraft der Natternzungen zugeschriebenen
Heilungen partiell einen auf chemische Reaktionen zuriickfithrbaren empirischen
Hintergrund. Eines der am héufigsten eingesetzten Gifte der frithen Neuzeit war Arsen.
Tatsdchlich konnte das in den Natternzungen beziehungsweise fossilen Haifischzahnen
enthaltene Kalziumkarbonat die Wirkung des Arsens minimieren. Im chemischen
Prozess einer so genannten chelation kommt es dabei zu einer voriibergehenden
Inaktivitat des Gifts. Die Vorraussetzung fiir das Uberleben des Vergifteten war eine nicht
zu groRe Dosis des Gifts und eine in pulverisierter Form beigegebene ausreichende
Menge von Glossopetrae. Ein bloRes Eintauchen der Natternzungen in das jeweilige
Getrank — wie in der zeitgendssischen Literatur oft beschrieben, hétte hier keinen Effekt
gezeigt. Natiirlich waren diese Hintergriinde fiir den Menschen des 16. und 17.
Jahrhunderts weitgehend unbekannt. Die chemische Zusammensetzung der Glossopetrae
und Terra di S. Paolo wird untersucht von George Zammit-Maempel, Two poison-cups
made from Terra Sigillata-Melitensis, in: St. Luke’s Hospital Gazette (Malta) 10, 2 (1975)
85-95.

220 giehe George Zammit-Maempel, The Evil Eye, 1f. (wie Anm. 217).

221 johann Wolff, Scrutinum amuletorum medicum, 83 (wie Anm. 213). Zum
Gebrauch der Glossopetrae als medizinische Amulette vgl. ausfiihrlich Simon Aloysius
Tudecius, De oculis serpentum, Dec. 1, Anno XIX, keine Seitenzdahlung (wie Anm. 189).

222 Johann Christian Kundmann, Rariora naturae et artis, item in re medica oder
Seltenheiten der Natur und Kunst des Kundmannschen Naturalien-Cabinets, wie auch
in der Artzney-Wissenschaft, Breslau-Leipzig 1737, 891.
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dende Rolle. 1644 verbrachte der ddnische Gelehrte Thomas Bartholin zum
Studium von Mineralogie und Tierwelt einen Monat auf Malta und sammelte
in dieser Zeit eine Vielzahl von Fossilien und Mineralien, namentlich von
Glossopetrae und Terra Melitensis ***. Bartholin favorisierte eine neutrale
Beobachtung und wollte hinsichtlich des geheimnisvollen Ursprungs der
maltesischen Glossopetrae keine Entscheidung treffen, ,ob es Schlangenzungen
sind, wie die Einwohner glauben, durch den Fluch des Apostels in harten Stein
verwandelt, oder ob sie von der Schopferin Natur im felsigen Boden als eine
Steinkonkretion hervorgebracht wurden, wozu Gesner und Boethius neigen,
oder ob man sie mit Plinius fiir eine Art von Nilitzpfeilen rechnen soll, oder
aber, ob es Fischzidhne, vor allem der Lamiaarten sind, denen sie ganz gleichen,
die im Festland nach den universellen oder teilweisen Uberflutungen
zuriickblieben“??*, Damit zeichnet Bartholins neutraler enzyklopéddisch-
kompilierender Ansatz partiell gleichsam die wenige Jahre spater zur
faktischen Ermittlung der Herkunft der Glossopetrae fiihrenden Forschungen
Niels Stensens (= Steno) und Agostino Scillas vor. Mit Paolo Boccone (1668)**
und John Ray (1664)%?° reisten in den folgenden Jahren weitere Natur-
wissenschaftler nach Malta, welche ebenfalls einen grofen Teil ihrer
Forschertitigkeit der maltesischen Naturgeschichte, den Glossopetrae und
der Terra di S. Paolo widmeten®®”.

Die heutige Wissenschaft wiirde derartige Heilmittel unter den Rubriken
des medizinischen Okkultismus oder der Paramedizin subsumieren. Fiir den
modernen Zeitgenossen angesichts einer ,entzauberten’, rationalisierten und
naturwissenschaftlich erfassten Umwelt kaum mehr nachvollziehbar, waren
Medizin und Pharmazie des 16., 17. und frithen 18. Jahrhunderts hingegen in
wesentlichen Bereichen noch mythisch ,aufgeladen’. IThre Methoden und
Priparate blieben in einem sakralen Kanon eingebunden. Die aufierordent-
liche Beliebtheit der aus Malta seit der Mitte des 16. Jahrhunderts in grofsen
Mengen in simtliche Regionen Europas exportierten Glossopetrae , Linguae

223 Diese Sammlung wurde nach seiner Riickkehr auch Objekt der Studien von Niels

Stensen und Ole Worm. Siehe auch A. Garboe, Thomas Bartholin, Kopenhagen
1949-1950, Bd. 1, 69f.; Thomas Bartholin, Historiarum anatomicarum rariorum, 193
(wie Anm. 204).

224 Thomas Bartholin, Historiarum anatomicarum rariorum, 193f. (wie Anm. 204).
Hier zitiert nach dem Kommentar von Gustav Scherz zu: Niels Stensen, Das Feste im
Festen. Vorldaufer einer Abhandlung tiber Festes, das in der Natur in anderem Festen
eingeschlossen ist. Erldutert von Gustav Scherz, Frankfurt a. M. 1967, 129. Siehe auch:
Nicolai Stenonis Opera philosophica. Hrsg. von Wilhelm Maar, Kopenhagen 1910, Bd. 2,
326.

225 paolo Boccone, Icones Descriptiones rariorum plantarum Siciliae, Melitae,
Galliae, Italiae, Oxford 1674. Zu Malta siehe 26{, 801.

226 giehe John Ray, Travels through the Low-Countrys, Bd. 1, 262f. (wie Anm. 90).
Rays Reisebericht wurde erstmals 1673 in London unter dem Titel ,Observations
Topographical, Moral, and Physiological, made in a Journey through Part of the Low-
Countrys, Germany, Italy and France” verdffentlicht.

227 7um Vorhaben des berithmten danischen Gelehrten Stensen primir zur
Erforschung der Glossopetrae 1668 nach Malta zu reisen vgl. Niels Stensen, Das Feste
im Festen, 15 (wie Anm. 224).
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Melitenses oder Linguae S. Pauli ist mit dieser Situation untrennbar verkniipft.
Das Phanomen der Reputation gerade der maltesischen Schlangenzungen in der
frithen Neuzeit ist noch eng mit dem Modell und den Implikationen der
spatmittelalterlichen Gratia medicinalis verbunden. Gleichzeitig waren die
Beliebtheit und der feste Glaube an ihre Wirksamkeit auch chronologisch
begrenzt. Als mit dem Zeitalter der Aufklarung und des strengen wissen-
schaftlichen Empirismus ein geistesgeschichtlicher Wandel einsetzte, der die
medizinische Forschung entscheidend revolutionierte, begann in der Mitte
des 18. Jahrhunderts auch die von den Glossopetrae ausgehende Faszination zu
schwinden. Fiir die Reisenden aus Mitteleuropa sanken die Terra di S. Paolo
und Natternzungen zu Objekten kuriosen Interesses herab. Infolge dieser stark
verinderten wissenschaftlichen und medizinischen Paradigmen und sdkula-
ren Ansitze wandelte sich auch der allgemeine Umgang mit dem Kultzentrum
von Rabat.

Dennoch blieb das Theatrum Sacrum von Rabat auch noch im ausgehenden
18. Jahrhundert beliebtes Reiseziel der Grand Tour. Nahezu alle Besucher
Maltas zwischen 1760 und 1800 beschreiben auch Visiten der Paulusgrotte.
Die Paradigmen hatten sich allerdings von der Spiritualitat der Devotion und
geistlichen und kérperlichen Heilsuche zur dsthetischen Genussbelriedigung
und subjektiven ,Reizbefriedigung’ durch einen Blick zuriick in die exotische
Welt einer ,gotischen und archaischen Zeit gewandelt**®. Der franzosische
Reisende und Maler Jean Houel lieR sich 1776 von dem auf Malta ansdssigen
Maler Antoine Favray durch Rabat und zur Grotte fiihren. Von religidsen und
spirituellen Gefiihlen berichtet Houel bei seinem Besuch nicht. Thn interes-
sieren die dortigen Kunstwerke und der ,asthetische Einklang’ des Ortes*®,
Der Zeitgenosse Joseph Amable de la Tremblaye verarbeitete seine Visite der
Grotte und die ihm von den maltesischen Klerikern berichteten Uberliefe-
rungen in einem ironischen Kapitel seiner ,Lettres” und einem daran
angeschlossenen frivolen Gedicht {iber die mogliche Wirkung der Heilerde
auf die mannliche Zeugungskraft**°,

Entsprechend den Mafgaben der klassischen Reise der zweiten Halfte des
18. Jahrhunderts konzentrierte sich das wirkliche Interesse vieler Reisender
weit mehr auf die konkreteren und umfangreicheren Relikte aus der Antike in
den nahe gelegenen antiken und frithchristlichen Begrabnisstatten der
Katakomben des HI. Paulus und der Hl. Agatha®*'. Der Dichter und Reisende

228 ygl. Beschluss einer Reise von Rom nach Sicilien, Maltha und Neapel, in: Der
Teutsche Merkur, November 1785, 213-223, hier 218; Dominique Vivant Denon, Travels
in Sicily and Malta, London 1789, 272; Roland de la Platiere, Lettres écrites de Suisse,
d'Ttalie, de Sicile et de Malte, 6 Bde., Amsterdam 1780, Bd. 3, 491,

229 yean Houel, Voyage pittoresque des isles de Sicile, de Malte et de Lipari, 4 Bde.,
Paris 1782-1787, hier Bd. 4, 110.

230 joseph Amable de la Tremblaye, Sur quelques contreés de I'Europe, ou lettres du
Chevalier de * a Madame la Comtesse de * 2 Bde., London 1788, Bd. 1, 146f. De la
Tremblaye besuchte Malta 1760.

231 ygl. Charles Emile de Saint Priest, Malte par un voyageur frangais, Malta 1791,
241; Tgnazio Paternd, Viaggio per tutte le antichita della Sicilia, Neapel 1781, 103f.;
Anon., Malthe, Corse, Minorque et Gibraltar, Paris 1797, 131,
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carlo Castone della Torre di Rezzonico erwédhnte 1793 die Grotte nur ,en
passant’, widmete dafiir aber mehrere Seiten den Katakomben und ihrer
antiken und frithchristlichen Geschichte: , Varie scorse feci per I'Isola, e ne vidi i
precipui casali. Alla citta Notabile entrai nella grotta di S. Paolo, e scesi dopo nelle
Catacombe. Queste assai mi piacquero, (...)*>**. Nachdem die Grotte zuzeiten der
Spataufkldrung noch als Beispiel anachronistischen Aberglaubens beschrie-
ben wurde, geriet sie im Verlauf des 19. Jahrhunderts in allgemeine
Vergessenheit. Auf lokaler Ebene in Malta und Sizilien und im Zusammen-
hang mit einer nach wie vor existenten und intakten religiosen Volks-
frommigkeit blieb der Zauber der Grotta di S. Paolo und ihrer Wunder allerdings
zunéchst bestehen. Die diesem Kulturkreis entstammenden historischen oder
wissenschaftlichen Verdffentlichungen und theologischen Schriften verwie-
sen weiterhin auf die sakrale Qualitit der Grotte und ihrer angeblichen
neutestamentarischen Wurzeln und — wenn auch in zuriickhaltender Form -

auf die mit der Terra di S. Paolo und den Glossopetrae verkniipfte Wirkkraft**”.

Restimee

Im groReren europdischen Uberblick kann {iber den Paulus-Kult auf Malta
Folgendes restimiert werden: Wahrend seine Waurzeln und sein Beginn auf
Malta mangels Quellen noch weitgehend im Dunkeln liegen, gewinnt seine
internationale Dimension nach 1530 deutlicher an Konturen. Obwohl der
lokale Klerus im Sinn gegenreformatorischer Legitimation und Legenden-
bildung eine uralte Tradition abendlandischer Pilgerfahrten zur Grotta di S.
Paolo in Rabat propagierte, belegt eine Durchsicht der spatmittelalterlichen
Pilgerberichte und frithneuzeitlichen Reiseberichte den wirklichen Beginn
einer europaweiten Bekanntheit nicht vor der Mitte des 16. Jahrhunderts.
Dies ist insofern einleuchtend, als erst mit dem Eintreffen des Ordens der
Informationsfluss iiber die Geschichte und Kultur Maltas im ausreichenden
MaR in die christlichen Linder Europas floss und damit auch die Paulus-
Traditionen und -Legenden der Insel international bekannt wurden.
Tatsachlich begann sich erst am Beginn des 16.J ahrhunderts die Uberzeugung
durchzusetzen, dass es sich bei der siidlich Siziliens gelegenen Insel Malta um
das ,Melita* der Apostelgeschichte und damit um die Insel des Schiffbruchs
des HI. Paulus handelte. In den Jahrhunderten zuvor waren neben Malta, die
Inseln Lesbos (,Mitilene* bzw. ,Mitylene”), Creta, Korsika oder Mljet
(,Melitene” bzw. ,Meleda”) als Orte des Schiffbruchs und der Wundertaten
des Paulus genannt worden. Die im Lukasevangelium nicht erwahnte, zum

232 carlo Castone Torre di Rezzonico, Viaggio della Sicilia e di Malta negli anni 1793 e
1794, in: Opere de Cavaliere Carlo Castone Conte della Torre di Rezzonico, Bd. 5, Como
1817, 279f. Vgl. auch Richard Colt Hoare, A Classical Tour through Italy and Sicily, 2
Bde., London 1819, Bd. 2, 280f. :

233 giahe Mariano Bonello, Descrizione Geografica dell'isola di Sicilia e delle altre sue
adjacenti, Palermo 1798, 299; Louis de Boisgelin, Ancient and Modern Malta, 3 Bde.,
London 1805, Bd. 1, 27f. Siche noch Giovanni Gatt Said, La Grotta di San Paolo (wie
Anm. 2).
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Pilgerzentrum gewordene Héhle in Rabat wurde auf lokaler Ebene erstmals
1366 im Zusammenhang mit einem Paulus-Kult erwdhnt, eine internationale
Bekanntheit ist erstmals 1533 schriftlich dokumentiert.

Entscheidendes Moment in der ,Pseudo-Restauration’ der Grotte als Ziel
internationaler Strome von Devotionsreisenden und Objekt der Beschrei-
bung, wird die Ubernahme der Herrschaft Maltas durch den Johanniterorden.
Spitestens als sich die Johanniter mit der Griindung der neuen Ordens-
hauptstadt Valletta 1566 auf einen lingeren Aufenthalt auf Malta ein-
richteten, begann sich der Orden auch ndher mit den religiésen Ikonen und
dem religiosen Profil der Einheimischen und damit dem HI. Paulus als Patron
der maltesischen Inseln auseinander zu setzen. Die geschickt propagierte
Devotion fiir den HI. Paulus sollte zu einem entscheidenden Mediator
zwischen Orden und Bevolkerung werden. Dass das Pilgerzentrum der Grotta
di S. Paclo mit der daruiber befindlichen Kirche und dem angeschlossenen
Kollegium 1617 unter die Verwaltung des Ordens gestellt wurde, war logische
Konsequenz. In bemerkenswerter Weise wurde damit Rabat zu einem der
wenigen Pilgerziele, die gerade in der Epoche der Renaissance, des
Humanismus und der Reformation einen tief greifenden Aufschwung
erlebten. Dieses dem Orden zu verdankende Phdnomen hebt die Bewegung
der Pilgerreisen nach Malta grundlegend vom allgemeinen Trend der im 16.
Jahrhundert nachlassenden Pilgerbewegung an die traditionellen Kultziele
ab.

Bereits in der zweiten Halfte des 16. Jahrhunderts war die Grotta di S. Paolo
zu einem der Standardbesuchsziele der Maltareisenden geworden. Dement-
sprechend erfuhr ein Besuch des Theatrum Sacrum von Rabat auch in den
Reiseberichten und Reisetagebiichern ein immer gréoReres Echo und wurde
schlieRlich in der Epoche des Barock fiir viele Reisende zur ,plus remarquable
chose“*** auf Malta. Das besondere Bild einer kunstvoll ausgestatteten
Devotionsgrotte mit all ihren dsthetischen und spirituellen Implikationen
wurde zum besonders geeigneten Objekt frommer und philosophischer
Reflexionen. Hinzu kam ein vom lokalen Klerus geschickt installierter und
gesteuerter Kult um die wunderbare Heilkraft der Steine der Grotte, der Malta
bald auch auf theologischen, historischen und wissenschaftlichen Feldern
zum Objekt groBen Interesses werden liefs. Sowohl in der Reiseliteratur als
auch in theologischen, naturwissenschaftlichen und historischen Traktaten
des 17. Jahrhunderts wurden die Grotta di S. Paolo , die Pauluswunder und die
mirakuldse Terra di S. Paolo austiihrlich diskutiert. Auch die zeitgenossische
reisetheoretische Literatur dokumentierte, welche Bedeutung diesem sakra-
len Reiseziel zugemessen wurde und nahm es an prominenter Stelle in den
Kanon der Besuchsziele auf.

Wie die Aufzeichnungen des Archivs der Grotia di S. Paolo , der Register der
Ankommlinge auf Malta in der Banca Giuratale von Mdina und dem Cathedral
Archive von Mdina und eine Vielzahl Reiseberichte zeigen, waren es seit dem
frithen 16. Jahrhundert Einzelpilger, ungeordnet eintreffende Teilnehmer von
Bittgdngen, Prozessionen und Heiligtumsfahrten, die den Ort besuchten. Die

234 Jean Coppin, Le Bouclier de L'Europe, 361 (wie Anm. 17).
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Grotta di S.Paolo war also weniger Ziel von gemeinhin als Wallfahrten
definierten, prozessionsweise, in regelmafigen Zeitabstanden unternomme-
nen Bul- und Bittgdngen, sondern vielmehr das Ziel einzelner Devotions-
reisender. Es war eine Art von Privatfrommigkeit, beziehungsweise besondere
individuelle Verbundenheit mit dem HI. Paulus, Lukas oder Publius, welche
die Fremden nach Rabat zog. Im Kern handelte es sich bei der von
zeitgenossischen Beobachtern, Historikern und Klerikern (Asciac, Abela,
Manduca, Pelagio, Surdu, Pirri, Cajetano oder Bartolo) propagierten Reise zur
Grotte um eine freiwillige Devotionswallfahrt. Als reinste Form der Pilger-
gesinnung wird sie in den oben genannten Berichten und Notizen besonders
hoch geschitzt. Fiir viele der Reisenden diirfte der Wunsch, den Stéitten des
verehrten Apostels Paulus physisch und spirituell nahe zu sein — wie auch
haufig explizit angegeben — das zentrale Motiv ihres Aufbruchs von
Deutschland, Ungarn, Frankreich oder Italien gewesen sein. Der Glaube an
die in der Grotte befindlichen Reliquien und das Vertrauen in die wunderbare,
dem Wirken des HI. Paulus zu verdankende heilende Kraft der Steine der
Grotte und der maltesischen Schlangenzungen unterstiitzten den internationa-
len Ruhm des Paulus-Kults entscheidend.

Im 18. Jahrhundert begann sich mit den Ideen der Aufklarung, Sakula-
risation und Entmythifizierung christlicher Kultstdtten auch gegentiber dem
Paulus-Kult auf Malta eine kritische Distanz einzustellen. Bereits zuvor hatten
Exponenten der empirischen Wissenschaften mit ihrer kritischen Hinter-
fragung der Entstehungslegenden der Terra di S. Paolo und Glossopetrae eine
entscheidende Bresche geschlagen. Zwar blieben die Paulus-Grotte und die
Kirche in Rabat hiufig besuchtes Ziel, die Interessen der Reisenden bewegten
sich jedoch vom Religiosen und Spirituellen zu den bildlichen und dstheti-
schen Qualititen des Ortes. Haufig wurde die Gelegenheit benutzt, um
Defizite und Nachteile christlichen Aberglaubens zu diskutieren und die
historische Unhaltbarkeit der These, dass es sich bei der Grotte um den
Aufenthaltsort des Hl. Paulus gehandelt habe, herauszustellen. Am Ende des
18. Jahrhunderts schlieBlich interessierten die Besucher weit mehr die nahe
gelegenen so genannten Paulus-Katakomben und ihre antike bzw. friih-
christliche Vergangenheit als der Devotionsort des HI. Paulus. Dieser erschien
in den Reisebeschreibungen lediglich als Ort ,romantischer’ Atmosphére und
als pittoreskes Symbol vergangener mittelalterlicher Zeiten.



Die Kirchenpolitik der habsburgischen
Monarchie
im ersten Jahrzehnt der Besatzung
Siebenbiirgens (1690-1701)

Von Olga Lukdcs

Die konfessionelle Politik der Habsburger nimmt in der Geschichte der
universalen und besonders der siebenbiirgischen Kirche eine wichtige Stelle
ein. Die erste Auswirkung dieser Politik ist die Entstehung einer Konfession,
die jahrhundertlang Gegenstand heftiger Verhandlungen war. Die Kirchen-
politik der Habsburger ist grundlegend fiir das Verstehen der Geschichte der
multikonfessionellen und vielsprachigen Monarchie! im 17. und 18. Jahr-
hundert.

Die Ausdehnung des Katholizismus, die sich wéihrend des 16. und 17.
Jahrhunderts abspielte, wurde mit groBem Eifer angestrebt, unter anderem
auch durch die Siege der monarchischen Armee?. Die Idee der Kirchlichen
Vereinigung der Rumédnen mit dem Katholizismus hat ihre Wurzeln in den
Ansichten der kirchlichen und staatlichen Politik der damaligen Zeit. Diese
Politik der Gegenreformen ist einerseits eine Komponente der einheitlichen
katholischen Bewegung im Raum der ostlichen Kirche im Sinne des Vatikans,
und auf der anderen Seite entspricht sie den Erwartungen der habsburgischen
Politik angesichts der Lage in Siebenbiirgen’.

! Mit dem hier behandelten Thema befassten sich insbesondere: Pompiliu Teodor,
Politica confesionala a Habsburgilor in Transilvania (1692- 1700), in: David Prodan, I.
Jahrgang. Nr.2, Cluj-Napoca 1994; Mathias Bernath, Habsburg und die Anfange der
rumanischen Nationsbildung, Leiden 1972; Emanuel Turczynski, Konfession und
Nation. Zur Frithgeschichte der serbischen und ruminischen Nationsbildung, Diisseldorf
1976; Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania si unirea cu biserica Romei, Cluj-
Napoca 1990.

2 geit 1540 erstrebte Habsburg eine Ausdehnung nach Osten, was bis 1683 wegen der
Tiirkenherrschaft in diesem Gebiet nicht moglich war. Erst 1691 wurden im Diploma
Leopoldinum die Herrschaftsbedingungen festgelegt. Sie beinhalteten auch die Beibe-
haltung der Privilegien des ungarischen und sachsischen Adelsstandes.

3 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea natiunii romane, Cluj-Napoca 1994 (im
Folgenden: Habsburgii si afirmarea), 78; Titel der deutschen Ausgabe: Habsburg und die
Anfinge der ruménischen Nationsbildung, Leiden 1972.
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Die nichtkatholischen Konfessionen sahen in dieser Vereinigung eine
Gefahr fiir das interkonfessionelle Gleichgewicht und fassten einen Beschluss.
Natiirlich musste der Hof bei der Durchfithrung dieser Kirchenpolitik
vorsichtig sein, was den Einsatz von Militdr betraf, und ging deshalb dabei
sehr behutsam vor®.

Die bereits bestehenden Voraussetzungen fiir die Vereinigung

Der Impuls und das Konzept fiir die Bewegung der rumédnischen Vereinigung
kommen in erster Linie Kaiser Leopold I.° und Kardinal Leopold Kollonich®
7u. Die konfessionelle Politik der Monarchie gehort zu den MaRnahmen, die
zu einer Binheit des Staates fithren sollten. Das hatte Vorrang in Siebenbiirgen
wegen der dort herrschenden konfessionellen, ethnischen und konstitutio-
nellen Vielfalt. Die Gegenreformation strebte nach einer Ausdehnung des
Katholizismus in den neu eingenommenen Gebieten und sogar jenseits der
durch den Frieden von Karlowitz bestimmten Grenzen’.

In den Reinigungsprozess Kaiser Leopolds passten auch die Plane, die
protestantischen Bohmen auszuweisen, hinein. Die feindliche Einstellung der
Monarchie gegen diese Gruppierung war schon seit Beginn des 17. Jahr-
hunderts ersichtlich, und seit Anfang 1653 unter der Regierung von Leopold

4 Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 80.

> Es gibt aber auch andere Meinungen, die behaupten, dass Leopold L. (1658-1705)
in allen seinen Bestrebungen fiir die religiése Vereinigung von eigener religioser
Uberzeugung geleitet worden sei. Deshalb wurde er ,der Prototyp eines barockkatho-
lischen Frommen* genannt. Zu demselben Kontext notierte Evlyia Celebia, ein
tiirkischer Reisender der damaligen Zeit, dass Leopold nach dem Sieg in Wien Gott fiir
seine Hilfe dankte und versprach, dass er das Gebiet wieder Gottes irdischer Herrschaft,
der respublica christiana, unterstellen werde. Vgl. H-W.Krumwiede, Geschichte des
Christentums, Bd. IIl: Neuzeit, 17. bis 20. Jahrhundert, Stuttgart 1977, 15[.

S Kollonich, Erzbischof von Strigoniu und Primat des ungarischen Konigtums, ist
einer der Menschen, die den groRten Einfluss im kaiserlichen Hof ausiibten. Er wurde
1631 in einer adligen osterreich-ungarischen Familie geboren. Er erwarb militdrischen
Ruhm im Malteser Ritterorden durch seine Beteiligung am Kampf gegen die Tiirken,
und erklomm danach sehr schnell mit Hilfe des Hofes die Stufen der kirchlichen
Hierarchie.

7 Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 1).

8 Im Hauseckviertel (Ober-Osterreich) sind 250 Personen ausgewandert, weitere 860
Personen traten in Salzburg im Jahr 1684 iiber, 600 Personen waren gezwungen, den
Staat zu verlassen, und zwischen 1691-1692 wurden 70 Personen aus Diirrnberg
ausgewiesen. Es waren Zehntausende von Emigrierten und Deportierten, die das Land
ab 1731/32 verlassen haben, besonders aus Ober-Osterreich, aus Karnten und der
Steiermark. Die Menschen haben fiir ihren Glauben gelitten, da dieser fiir haretisch
gehalten wurde. Deshalb waren sie gezwungen, den osterreichischen Staat zu verlassen,
und sie haben in Ungarn, Siebenbiirgen oder Schlesien Zuflucht gefunden. Vgl. Peter G.
Tropper, Emigriert — missioniert — deportiert. Protestanten und Geheimprotestantismus
in Osterreich und Salzburg zwischen Gegenreformation und Toleranz, in: Rottenburger
Jahrbuch fiir Kirchengeschichte 13, 1994, 179-189, hier: 182; Josef Wodka, Kirche in
Osterreich, Wien 1959, 287-298.
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wurde sie immer deutlicher®. Die Umsiedlungen der protestantischen
Bohmen v.a. nach Ungarn und Siebenbiirgen wurden durch den monarchi-
schen Erlass von 1781 aufgehalten, und zu dieser Zeit — so zeigen es die
Dokumente — waren aus dem Gebiet der Monarchie ungefdhr 80.000
Personen deportiert”.

Kaiser Leopold I. tat nichts anderes, als die Kirchenpolitik fortzusetzen, die
von seinen Vorfahren und von den Mitgliedern der Gesellschaft Jesu begonnen
worden war und die den Grund fiir Hilfe und Zusammenarbeit im Verlauf der
kirchlichen Aktionen bedeutete.

Diese MaRnahmen seitens der Politik, zusammen mit denen der
Missionare, sicherten am Ende des 16. Jahrhunderts in Mittel- und Osteuropa
den Erfolg der katholischen Erneuerung, entsprechend den Normen des
Konzils von Trient'’. Dieser Prozess und diese Aktion der Rekatholisierung
und Recongquista haben den Katholizismus gestarkt und neue Gemeinde-
glieder und Gebiete in Mittel-Europa mit allmahlicher Ausdehnung nach
Osten gewonnen.

Der erste Fortschritt wurde 1596 durch den Bund von Brest erzielt, als ein
Teil der ruthenischen orthodoxen Kirche sich mit der rémischen Kirche
vereinigte''. Obwohl dieses Geschehnis zum Gegenstand mehrerer Streitig-
keiten wurde, hielt man es fiir ein lehrreiches Beispiel fiir die Verbreitung des
Katholizismus zum Osten hin. Durch die Vereinbarung von Ujhorod im Jahre
1646 hatte der Katholizismus neue Gebiete in der subkarpatischen Ukraine
gewonnen. Diese zwei beispielhaften Versuche der Vereinigung der Orthodo-
xen mit Rom waren eigentlich das Vorspiel der Geschehnisse in der
rumanischen Orthodoxie Siebenbiirgens. So erklarten sich auch die Forde-
rungen und Begriindungen, die am Ende des 17. Jahrhunderts sogar von der
rumanischen kirchlichen Elite Siebenbiirgens aufgestellt wurden. Sie wurden
fiir eine Verteidigungswaffe gegen den Protestantismus gehalten, denn sie
sorgten fiir den Erhalt der schon existierenden Gebrduche, z. B. des aktuellen
Kalenders und der orthodoxen Traditionen.

Die 6konomische, politische, religiose und kulturelle Lage der Rumanen in
Siebenbiirgen vor der Vereinigung.

Zurzeit des Fiirstentums'? hat sich die politisch-soziale Lage der sieben-
biirgischen Rumanen verschlechtert. Selbst Fiirst Gabriel Bathory erwdhnte in

9 Marie-Elisabeth Ducreux, Die Habsburgischen Lénder, in: Marc Venard (Hrg.), Die
Geschichte des Christentums, Bd. IX: Zeitalter der Vernunft, Freiburg 1998, 9-39, hier:
32,

19 Imre Timké, Keleti keresztyénség, keleti egyhazak (Ostliches Christentum),
Budapest 1971, 456.

1l gandor Bonkald, A rutének (Die Ruthenen), Budapest 1997, 109.

12 wihrend der Osmanischen Herrschaft iiber Ungarn im 16. Jahrhundert hatte
Siebenbiirgen einen eigenen Status als Fiirstentum mit weitgehender Autonomie von
1541 — 1690. In dieser Zeit breitete sich die Reformationsbewegung in Siebenbiirgen aus,
die auch von den Fiirsten gefordert wurde.
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einem wichtigen Brief, datiert vom 9.Juni 1609, dass die Lage der
ruminischen Priester (Pfarrer) von Tag zu Tag immer unertraglicher wiirde'’.

Schon in einer Landtagssitzung im Jahre 1600 wurde der Beschluss gefasst,
dass ,der Rumine keine Waffen tragen darf, dieses Recht haben nur die
Ungarn und die Sachsen“'?. Spater wurden weitere Verbote hinzugefiigt, wie
z.B. dass ein Rumane nicht reiten oder keine Kleider aus Stoff tragen diirfe.
Diese Unterdriickungen unterschiedlicher Art hatten zur Folge, dass die
Rumaénen in Massen nach Maldova und Muntenien (Walachei, rumanisches
Gebiet im Siiden der Karpaten) emigrierten'”.

wihrend der Bliitezeit des Fiirstentumsim 17. Jahrhundert flammten auch
die werbenden Aktivititen der Calvinisten gegen die Rumdnen wieder auf.
Der Misserfolg dieser Aktionen hatte verschiedene Griinde: einerseits die
aktuelle Lage, anderseits die Einstellung der Ruménen.

Mit der Einbeziehung Siebenbiirgens versuchte die habsburgische Monar-
chie einen Ausgleich in den politischen und zwischenkirchlichen Beziehun-
gen zu erreichen, indem sie die Vereinigung der Rumédnen mit der Kirche von
Rom betrieb. Die Neustrukturierung der religiosen Verhaltnisse Siebenbiir-
gens bezog sich auch auf die soziale und politische Geringschatzung der
orthodoxen Rumanen.

In dem Organisationskonzept des ungarischen Kénigtums'® fand sogar der
Wunsch nach Vereinigung der verschiedenen Glaubigen, wie Griechen,
Serben, Ruminen und Ruthenen, eine Unterstiitzung, insbesondere durch die
sozialpolitischen MaRnahmen zugunsten des Klerus, der fiir die Vereinigung
schon gewonnen war'’. Das Angebot bezog sich auch auf die erfolgreiche
calvinistische Propaganda in Siebenbiirgen wahrend des 17. Jahrhunderts, der
auch kulturelle und politische Unterstiitzung zuteil wurde. Aber diese Ideen
haben den Proselytismus nicht beeinflusst, da ganz offenbar die materielle
Lage und der soziale Status fiir diejenigen, die sich der Vereinigung
anschlossen, immer besser wurden. Die Monarchie stiitzte sich dabei auf
die Erfahrungen, die sie bei der Vereinigung der Ruthenen des Bistums

Munkacs'® im Jahre 1646 gemacht hatte'”.

13 Jon Lupas, A roman nemzet tdriénete (Geschichte der rumanischen Nation), Cluj-
Napoca 1949 (im Folgenden: A romdn nemzet), 6.

4 Jon Lupas, A roman nemzet (wie Anm. 13), 99.

' David Prodan, Teoria imigratiei romanilor din Principatele Romane, in: Transilva-
nia in veacul al XVII-lea (Die ruménische Immigration von der Walachei nach
Siebenbiirgen im 18. Jahrhundert), Cluj-Napoca 1944 (im Folgenden: Teoria imigratiei),
12

16 vgl. dazu beispielsweise das am 4.12.1691 von Kaiser Leopold L erlassene, die
Minderheitenfrage im Konigtum Ungarn behandelnde sog. Leopoldinische Diplom
(Documente istorice Transilvanene, Cluj-Napoca 1940, Bd. 1, 439 [Nr. 189]).

7 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 58.

'8 Im Norden Siebenbiirgens befanden sich zu der Zeit einige zum Bistum Munkacs
gehorende Dorfer mit rumanischer orthodoxer Bevolkerung.

% Ovidiu Ghitta, Catolicismul la romanii din dioceza Mukacevo (sf. sec. XVII-
inceputul XIX) (Katholizismus und die Ruménen im Bistum Munkacs), Dissertation,
Cluj-Napoca 1998 (im Folgenden: Catolicismul), 92.
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Wenn man die damalige politische und religivse Lage betrachtet, wird
deutlich, dass die ruminische Orthodoxie eine bedeutende Stelle in den
Plinen der politischen und religivsen Kréfte einnahm, die in den Verlauf der
Geschehnisse eingebunden waren®’.

Die religivsen Griinde fiir eine Vereinigung der orthodoxen Rumanen
Siebenbiirgens mit der romischen Kirche, der Konfession des sterreichischen
Hauses, konnte man folgendermalfien einteilen:

1. Unter den damaligen Konfessionen Siebenbiirgens war die Anzahl der
Katholiken am geringsten. Die dsterreichische Monarchie erstrebte eine
groRere Macht der katholischen Kirche.

2. Die nichtorthodoxe Bevélkerung betrug nur etwa ein Drittel der Gesamt-
bevilkerung.

3. Die orthodoxen Rumaénen befanden sich zu dieser Zeit in einem Status
der Tolerierten und Zugelassenen. Jetzt wurden ihnen Versprechungen und
Zugestandnisse auch auferhalb des religiosen Lebens gemacht, was fir sie
eine Verbesserung ihrer gesellschaftlichen Stellung bedeutete.

4. Diese MaRnahmen sollten zur Verbesserung der Reichstreue der Bevol-
kerung beitragen. Schon die dem Jesuitenorden angehorigen Militér-
priester der fiirstlichen Armee, die in Siebenbiirgen eingedrungen war,
bereiteten die Mafnahmen vor, um die anderthalb Jahrhunderte vorher
verlorenen Gebiete fiir die Kirche und fiir das Erbhaus zuriickzugewinnen.
In diese Richtung arbeitete auch Antidius Dunod, der furstliche Abge-
sandte?!. Als er seine Pline in die Tat umsetzen wollte, wurde Kollonich von
einer groken Anzahl von Ratgebern aus dem Jesuiten-Orden unterstiitzt.

Eine wichtige Rolle im Verlauf der Geschehnisse spielte der Priester Pal
Laszlo Baranyi von der Stadtkirche aus Alba-Iulia, der die Verbindungen zum
ruménischen Klerus herstellte und pflegte®.

Die Verbesserung der kulturellen Lage der Vereinigten war ein Grundziel
der Jesuiten. Die jungen Walachen konnten in Rom studieren, im deutschen
und ungarischen Kolleg und auch in den Kollegs der Ruthenen in Wien,

20 Agnes R. Varkonyi, Erdélyi valtozdsok, az erdélyi fejedelemség a torok kitizése
kordban (1660-1711),( Siebenbiirgische Wandlungen, das Siebenbtirgische Flirstentum
nach dem Abzug der Tiirken), Budapest 1984 (im Folgenden: Erdélyi véltozdsok), 198.

21 giefan Lupsa, Biserica ardeleana si ,Unirea” in anii 1697-1701 (Die siebenbiirgi-
sche Kirche und die ,Vereinigung” 1697-1701), Bukarest 1949 (im Folgenden: Biserica
ardeleana), 12. Der Autor hebt Folgendes hervor: ,Zusammen mit den Besatzungstrup-
pen im Jahre 1687 und 1688 kamen die Jesuiten nach Siebenbiirgen und fingen an, die
Ruménen zu tberreden, sich mit den Katholiken zu vereinigen, weil der Konig es so
will, und er wiirde ihnen die gleichen Rechte geben wie den Katholiken. Diese
Propaganda wurde durch den Archimandriten Isaia aus Athos in Moskau am 13 Sept.
1688 berichtet, und es wurde weiter vorgetragen, dass sie sich nicht wehren sollten,
denn der Kénig wiirde sie dann durch eine Verordnung zwingen.”

22 per Jesuitenorden wurde im Jahre 1688 in Siebenbiirgen wieder zugelassen. Seine
Wiederherstellung hat bei den Protestanten grofen Widerstand ausgeldst, weshalb die
Jesuiten am Anfang ihrer Aktivitdten vorsichtig sein mussten. Gleichwohl hatten sie es
vermocht, langsam die alten Stitten zuriickzugewinnen und auch in Neumarkt,
Hermannstadt und Fagaras Stiitzpunkte einzurichten.
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Tyrnava, Klausenburg, Kronstadt und Hermannstadt, wodurch der Bildungs-
stand der Rumanen sichtlich gefordert wurde. Sie wurden bevorzugt
behandelt und darauf hingewiesen, dass sie die Trager der Vereinigungs-
bewegung werden sollten, nicht nur im Hinblick auf die Frommigkeit, sondern
auch in der Kultur?®>,

Von seinen protestantischen Gegnern hatte der Orden den Gebrauch der
rumanischen Sprache in der religitsen Propaganda iibernommen; das hatte
duRerst wichtige Folgen in der Verbreitung der Sprache und der Kultur des
rumdnischen Volkes.

Die Vereinigung unter Teofil

Der erste Versuch der kirchlichen Vereinigung zu Teofils Zeit ist in der
Geschichtsschreibung sehr umstritten. Teofils Geburtsname war Toma Szerémi,
als Monch erhielt er den Namen Teofil. Er stammte aus dem niederen
rumdnischen Adel und war Sohn eines orthodoxen Priesters aus Teius.

Erzbischof** Teofil hatte sein Amt 1692 und damit zu einer Zeit angetreten,
in der die Bevorzugung des Katholizismus eine wichtige Rolle spielte. Am 23.
August 1692 erfolgte die Aussendung des kaiserlichen Patents. Er wurde in
Bukarest geweiht, wo er seine Treue zur Orthodoxie bekréftigte. Doch das hat
ihn nicht davor bewahrt, einem werbenden protestantischen Druck ausgesetzt
zu werden.

Das war auch der Grund fiir seine Einsetzung als Bischof von Siebenbiirgen
am 18. Dezember 1692, als die so genannten 19 Bedingungen —die schon 1643
(bzw. 1669 in der rumdanischen Kirche) eingesetzt worden waren — wieder
aktualisiert wurden, durch welche der Erzbischof verpflichtet war, den
calvinistischen Einfluss zu akzeptieren. Kurz vor der Vereinigung nannte sich
der calvinistische Superintendent selbst ,reformierter Bischof Ungarns und
der Walachen Siebenbiirgens“?’.

Unter diesen Bedingungen fand die Vereinigungsaktion einen fruchtbaren
Boden, begtinstigt durch calvinistischen Druck. Trotz calvinistischen Wider-
standes wurde im Jahre 1697 die Vereinigungssynode zusammengerufen
(nach katholischer Geschichtsschreibung)?®. Aus dem Inhalt und den
erfolgten Reaktionen, welche die erhalten gebliebenen Dokumente aufzeigen,
ergibt sich, dass sich im Friithling 1697 ein Teil der Vereinigungsverhandlungen

23 Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 7) 85.

** In der Literatur unterschiedlich als Bischof, Erzbischof, Metropolit bezeichnet. Auf
Rumadnisch ,Vladica“.

?> Istvan Juhdsz, A reformdacié az erdélyi romanok kozott (Reformation bei den
Rumaénen Siebenbiirgens), Kolozsvar 1940, 246-251; Pokoly Jozsef, Az erdélyi
reformatus egyhdz torténete (Geschichte der Reformierten Kirche Siebenbiirgens),
Bd. . Die Reformation, Budapest 1904, 246-251; Makkai Ldszlo, Magyar-romdn kozos
miilt (Gemeinsame Vergangenheit der Ungarn und Ruménen), Budapest 1978; Makkai
Laszlo, Varkonyi Agnes, Erdély torténete (Geschichte Siebenbiirgens), Bd. I, Budapest
1988.

25 Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 7), 21.



170 Olga Lukadcs

zwischen dem Bischof und der Gruppe des Klerus einerseits und andererseits
den Jesuiten-Missionaren, gefiihrt von Pal Laszlo Baranyi, erledigt hatte.

Die Kritik der Orthodoxen, in erster Linie die von Silviu Dragomir, bezieht
sich auf zahlreiche Punkte der Synode, die im Februar zusammengerufen,
deren Protokoll im Mérz unterschrieben wurde und in welcher der Erzbischof
und zwei Kleriker ihren Beitritt zur Vereinigung erkldrten. Die Authentizitdt
der vorliegenden Dokumente wird vielfach bezweifelt*”.

Die erste Sitzung erklarte den Kontext (Inhalt) der Vereinigung, und die
Zweite hatte das Ziel, die Voraussetzungen und die Verwirklichung der
Vereinigung zu bestimmen, indem sie ein festes Programm ankiindigte. Im
Geiste des Konzils von Florenz (1439)® sah die ruménische kirchliche Elite in
der Vereinigung eine Partnerschaft zwischen zwei gleichwertigen Kirchen, die
auf den vom Rat beschlossenen vier Punkten beruhte. Diese haben die
Beibehaltung der liturgischen Riten, des liturgischen Kalenders und der
Festtermine erlaubt. So bedeutete die Vereinigung der orthodoxen Rumanen
auch eine Vereinigung von Riten aus Mittel- und Osteuropa, denn gleichartige
Gebete und Bedingungen gab es in Brest und Ujhorod.

Die missionarische Strategie hatte den Wunsch der 6stlichen Kirchen nach
einer nur partiellen Vereinigung beachtet.

Die Aussagen vom Ende der 2. Sitzung und die Aufzdhlung der Punkte 3.
und 4. spielen insofern eine wichtige Rolle, als sie aus der religidsen Sphére
heraustreten. Durch die Formulierung politischer, sozialer und kultureller
Bitten, die sowohl die Kleriker als auch die Laien betrafen, vertrat die
rumanische kirchliche Elite die Interessen der ganzen rumaénischen Gesell-
schaft. Die Vereinigung wird als eine Mafnahme zur Emanzipation der
Ruminen angesehen, und sie bedeutet den Ubergang vom ,toleriert sein” zum
,akzeptiert sein’ als Kinder desselben Landes. So soll der vereinigte Klerus die
gleichen Rechte haben wie der lateinische Klerus und auch die gleiche
Immunitit. In Punkt 4 fand sich die Forderung, dass auch die Weltlichen sich
derselben Rechte erfreuen sollten wie die Weltlichen anderer Nationalitdt und
Konfession und so die Moglichkeit geschaffen werde, in katholischen
Institutionen zu studieren. Dieses Programm maximaler Forderungen war
eine Zusammenfassung der kirchlichen und nationalpolitischen Wiinsche
aller Ruminen. Es wurde dann aber teilweise verdndert mit dem Ziel, nicht
von Anfang an groRe Kontroversen zu verursachen. Obwohl dieses Ge-

27 gilyiu Dragomir, Romanii din Transilvania si unirea cu biserica Romei (Die
Ruménen aus Siebenbiirgen und die Vereinigung mit der Kirche von Rom), Cluj-Napoca
1990, (im Folgenden: Romanii din Transilvania), 12-18.

28 Das Konzil von Florenz erlieR folgende vier Anweisungen:

1. Sie sollen glauben und bekennen, dass der Papst aus Rom das Oberhaupt der ganzen
christlichen Kirche ist.

2. Sie sollen glauben und bekennen, dass der Heilige Geist vom Vater und vom Sohn
ausgeht.

3. Sie sollen glauben, dass es zwischen Himmel und Holle noch einen Platz namens
Fegefeuer gibt, wohin diejenigen Seelen gelangen, die leichtere Stinden haben, damit sie
davon gereinigt werden.

4. Sie sollen glauben, dass das heilige Abendmahl mit ungesauertem Brot gefeiert
werden kann.
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schehnis einen ungewohnten Verlauf genommen hatte, wurde noch langere

Zeit dariiber nachgedacht®®.

Die wichtigsten Forderungen waren: Beseitigung des Einflusses der
Weltlichen bei der Wahl und Kontrolle der Priester, Zuteilung von Landbesitz
an eine jede Pfarrei und Erstellung eines Pfarrhauses. Diese Forderungen
richteten sich hauptsdchlich an die Landesherren, die aber zum grofiten Teil
protestantisch waren.

Bei der entscheidenden Rolle der Jesuiten in dieser Vereinigungsaktion war
erkennbar, dass nur der rumaénische Klerus in der Lage sein wiirde, ein
Gegenprogramm zu formulieren, das von Dauer sein konnte.

Die Tatsache, dass der Metropolit Teofil am 21. Mdrz 1697 im Namen des
ganzen rumdnischen Klerus die endgiiltige Vereinigungserklarung unter-
schrieben hatte, war ein erstes Zeichen von Seiten der Hierarchie der
rumanischen Kirche, dass sie die Vereinigung akzeptiert hatte.

Teofil hat die Entscheidungen vom 21. Mdrz 1697 aus Alba-Iulia durch eine
spezielle Verordnung bekraftigt. In dieser Erkldrung, die einer Verordnung
gleichkam, wurde dem kaiserlichen Hofe mitgeteilt, dass der Bischof und der
ganze Klerus der rumaénischen Kirche sich ,ganzheitlich’ dazu entschieden
héatten, zu der romisch-katholischen Kirche zurlickzukehren. Bei der Aner-
kennung der vier Punkte aus Florenz enthielt die ruménische Gegenforderung
folgende drei Punkte:

1. Der rumanische Klerus soll die gleichen Rechte geniellen wie die Kleriker
der akzeptierten Konfession.

2. Injedem Dorf, in dem es einen Pfarrer gibt, soll ein Pfarrhaus zur Verfiigung
gestellt werden, damit er nicht gezwungen wird, in einem fremden Haus zu
wohnen.

3. Die Priester sollen nur von den Bischéfen abhdngig sein.

Durch diese Verdnderungen wurde das urspriingliche Programm aufgehoben.
Unter den vorhandenen politischen und gesetzlichen Voraussetzungen schien
die Vereinigung nur ein Abenteuer zu sein. Allmahlich machten sich Zweifel
breit. Man kam zu der Uberzeugung, dass dank des vorherrschenden
Einflusses des Baranyi die Vereinigungsordnung im Juni 1697 von elf
Dekanen und einem Pfarrer, die bei der Synode im Februar nicht anwesend
waren, unterzeichnet wurde. So hatte die kirchliche Elite langsam ihre Kreise
erweitert’®. Sieben von den Erzpriestern (Protopopen), die die Vereinigungs-
erklarung unterzeichnet hatten, bildeten die basale Kraft in den ndchsten
Jahren,

Die Frage, ob die Versammlung vom Februar 1697 aus Alba-Iulia,
zusammengerufen von Teofil und seinem Berater Baranyi, eine kanonische
Synode oder nur eine Versammlung eines Kreises der ad-hoc-Teilnehmer war,
kann aufgrund der existierenden Dokumente nicht beantwortet werden. Die
einzige primare Quelle, die uns tber die Geschehnisse von Februar bis Juni
1697 informiert, sind die Berichte und Akten, die von den Propagandisten der

2 Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 7), 22.
Y Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania ( wie Anm. 26 ), 18. - Die Vermutung
einer List wurde Gewissheit in dem Moment, als Teofils Taten sich als unwahr erwiesen.
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kirchlichen Vereinigung stammen. Aus diesen Schriften ergibt sich das Bild
eines gut geplanten Unternehmens’".

Wwie liickenhaft und widersprechend diese Quellen, den Fortschritt der
ersten Phase der kirchlichen Vereinigung betreffend, auch sein sollten, so ldsst
sich fiir die Geschehnisse von 1697 doch eindeutig feststellen, dass Teofil und
seine Anhinger als Pioniere der kirchlichen Vereinigung angeschen werden
kénnen. Obwohl ihre Persénlichkeit in den Quellen nur grob geschildert wird,
stehen sie unbestreitbar als Leitfiguren am Anfang einer neuen Entwicklung,
die die Lebensbedingungen des ruménischen Volkes aus den besagten
Griinden verandert hat’*?.

Die endgiiltige Vereinigung unter Atanasie

Der Bewerber fiir den Bischofsstuhl wurde von einer reformierten Gruppie-
rung gewahlt. Zu dieser Gruppierung gehorten auch hochadlige Calvinisten
wie Miklés Bethlen, Stefan Nalaczi und Samuel Keresztesi. Sie alle haben fir
einen Pfarrerssohn, der zu der Klasse des niederen rumanischen Adels aus
Hunedoara gehorte, pladiert. Dieser erhielt beim Eintreten in den Monchs-
orden den Namen Atanasie. Er hatte die calvinistische Schule in Alba-Iulia
abgeschlossen und schien der Richtige fir dieses Amt zu sein. Dessen
Ernennung wurde im Sinne der Erhaltung des Status quo beziiglich des
calvinistischen Einflusses vorgenommen. Er wurde also von den sieben-
biirgischen reformierten Magnaten unterstiitzt, wurde dann von dem
Metropolit der Walachei gerufen, um sich gegen den calvinistischen Einfluss
auf die rumanische orthodoxe Kirche zu wenden. Im September 1697 befand
sich Atanasie auf dem Weg nach Bukarest, um sich dort vom Metropoliten aus
Ungro-Walachien weihen zu lassen. Erst nach 4 Monaten, am 22.Januar
1698, wurde er in Bukarest von Teodosie geweiht, in Anwesenheit von
Dosoftei, dem Patriarchen von Konstantinopel.

Teofil musste bei seinem Amtsantritt einen Treueschwur ablegen, wobei die
Schwiire auf die sieben Okumenischen Konzilien und auf die Lehre der
heiligen Kirchenviter fiir Atanasie nicht ausreichend waren. Zu den
erwihnten Schwiiren kam in seinem Fall der eigens fir ihn von Dosoftei
zusammengestellte Belehrungsschwur, der aus 22 Punkten®” bestand. Dieses
Dokument muss erwahnt werden, weil es die Stellungnahme der rumani-
schen Orthodoxie und des Patriarchats angesichts der doppelt drohenden
Gefahr der Calvinisierung und der Katholisierung wiedergibt.

Der junge Bischof hatte den Aultrag, ,die Dogmen, die heiligen Schriften
und die Brauche der dstlichen Kirche* zu bewahren**. Obwohl die Ernennung
des neuen Bischofs vermuten lieR, dass sich nichts andern wiirde, zeigen die
dann folgenden Geschehnisse das Gegenteil.

3! Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 100.
32 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 101.
33 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 110.
34 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm, 3), 111.
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wahrend sich Atanasie in Bukarest aufhielt, waren die Gegner der
kirchlichen Vereinigung aktiv. In Wien tat Pater Baranyi alles Mogliche,
um die Stimme des Adelsstandes verstummen zu lassen. Diese Stimme war
nach Teofils Tod laut geworden. Sogar die politische Lage kam Baranyi zu
Nutze, denn die kaiserliche Armee hatte neue Erfolge auf der ungarischen
Kriegsszene zu verzeichnen, und zwar den Sieg von Eugen de Savoya bei
Zenta am 11. Oktober 1697°°.

Weil Baranyi die Vereinigungsgesinnung starken wollte, hatte er im
September 1697 einen Antrag der siebenbiirgischen katholischen Seite
prisentiert, in welchem die Katholiken den Hof darum baten, ein Diplom
fiir die Vereinigung der Griechen und Walachen aus Siebenbiirgen”
herauszugeben und den orthodoxen Pfarrern und Ménchen gleiche Rechte
wie denen anderer Denominationen zu gewahren. Dieses Dokument, das dem
Hof im Februar 1698 eingereicht wurde, wurde zur Grundlage fir die spateren
Verhandlungen zwischen Kanzler Franz Ulrich, Graf von Kinsky und den
Vertretern Siebenbiirgens, die anderer Meinung waren, wie z. B. der Guber-
nator Gydrgy Banffy, der Calvinist war, Kanzler Miklos Bethlen, der ebenfalls
calvinistische Ideen vertrat, und der Schatzmeister Istvdin Apor mit katholi-
schem Glauben. Pater Baranyi wurde vom Kardinal Kollonich zu einer
Audienz empfangen, die den Kanzler Kinsky zu einer Zustimmung zu der
Vereinigung bewegen sollte, der aber eine gemdRigte Haltung in dieser Sache
einnahm.

Nachdem Atanasie am 22. Januar 1698 in Bukarest geweiht worden und in
das Land zuriickgekehrt war, sah er sich mit einer schwierigen politischen Lage
konfrontiert. Der junge Bischof hatte {rith bemerkt, dass die calvinistische
Seite in dem Jahr seiner Abwesenheit schwacher geworden war. Atanasie
erschien nicht im Gubernium?®, stattdessen schickte er einen Brief durch
Baranyi an Kollonich, in welchem er eine Bestdtigung fiir sein Bischofsamt
verlangte®’.

Von Calvinisten empfohlen, von Orthodoxen zum Priester geweiht,
verlangte der neue Bischof auch die Akzeptanz seitens des katholischen
Regenten. Dadurch bewies er, dass er zu einer Vereinigung bereit sei.

Eine klare Stellungnahme von Seiten des Hofes beziiglich der Vereinigungs-
erklirung von Teofil fehlte, wodurch Baranyi und Atanasie irritiert waren. Die
Wiener Politik, von Kinsky geleitet, war noch sehr zuriickhaltend angesichts
der protestantischen Mehrheit in Siebenbtirgen, was die Unterordnung der
rumanischen Kirche unter den romischen Primat anging.

Aber schon das Jahr 1698 brachte die ersten Anordnungen des Wiener Hofs
beziiglich der Vereinigung, wahrend die katholische Propaganda sich aus-
breitete, in welcher die Versprechungen des Patents von 1692 neu aufgegriffen
wurden, durch welche den ruménischen Priestern Vorteile angeboten wurden

35 Makkai Lasz6, Varkonyi Agnes, Erdély torténete (wie Anm. 24), 883,

** Hauptorgan der Regierung in Siebenbiirgen in den Jahren 1690-1848 und
1860-1869 mit Sitz zuerst in Alba-Iulia (Weissenburg), dann in Sibiu (Hermannstadt),
seit 1790 in Cluj-Napoca (Klausenburg).

37 Mathias Bernath, Romanii si afirmarea (wie Anm. 3), 112.
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als Gegenleistung fiir die Annahme der Vereinigungsbedingungen mit der
romischen Kirche?®,

Die Verordnung verzichtet auf die Vereinigungsbedingungen, die in Florenz
beschlossen worden waren, mit Ausnahme der Anerkennung des Papstes, was
diesmal durch die Zuriickhaltung des orthodoxen Klerus begriindet werden
kann®’. Der Beschluss wurde dem Gubernium erst am 28. Mai zugestellt.

Das Manifest definierte das Vereinigungskonzept auf der Grundlage der vier
Punkte von Florenz, von deren Anerkennung auch die Gewidhrung der
Vorteile und Immunitdten fiir den katholischen Klerus abhingen.

Es war das erste Mal, dass ein kaiserlicher Ratgeber die ruménische
Kirchenvereinigung offen propagierte und auller der Verbesserung der
materiellen Lage des Priestertums auch Schutz fiir die Anhédnger der
Vereinigung bot.

Die Auffassung von Kollonich bedeutete keine Abweichung von der
hofischen Politik, sondern war im Gegenteil ein Ausdruck dieser Politik. Der
Kardinal bekam als Vertreter der romisch-katholischen Kirche die Aufgabe
eines Sprechers der Politik Roms.

Unter diesen Bedingungen war die gegenteilige Stellungnahme des
Adelsstandes und die des Guberniums selbstverstindlich®’. Doch bis zu
diesem Moment hatte der Hof keine MaRRnahmen getroffen, welche die Wahl
von Atanasie bestatigt und seinen Rechtsstatus festgelegt hdtte. Unter diesen
Umstanden hat Barany, der Jesuitenoberst aus Alba-lIulia, die rumanische
Spiritualitdt beeinflusst und die notigen Schritte unternommen.

Auf dessen Rat hin hat Atanasie sich fiir eine Malnahme entschieden, die
ihm geeignet erschien, Wien zu einer Stellungnahme zu zwingen und die
Zustimmung zur Vereinigung zu erreichen. Er hatte am 7. Oktober 1698 in
Alba-Tulia die Synode der orthodoxen Kirche aus Siebenbiirgen zusammen-
gerufen, um die offizielle Vereinigung mit Rom auszurufen. Unter Be-
trachtung der bisherigen Kontroversen ergibt sich, dass die Synode fiir den
Metropoliten eine Notwendigkeit war. Diese Begebenheit glich im Hinblick
auf die Lage vom 20.Oktober einer bewussten Demonstration, die in
derselben Stadt die Vorbereitungen fiir den Landtag einleiten wollte*'.

So wie bei dem ersten Vereinigungsversuch unter Teofil blieben auch bei
diesem die Ereignisse und der Ablauf der Synoden bis heute noch unklar.
Unterschiedliche Auffassungen gibt es zwischen den Historikern der Ver-
einigung und deren Gegnern®?. Sehr umstritten ist auch die Authentizitit der
erhaltenen Dokumente der Vereinigung, deren Textliicken und Widerspriiche
viele Spekulationen nidhren. Da uns weder das Protokoll noch die Meldungen
von der Synode und der kirchlichen Versammlung von 1698 erhalten

3% Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania (wie Anm.26), 28. Der Autor nennt
diesen Beschluss ,eine Verlockung voll mit Versuchung”.

** Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 7), 23.

%0 Téth Zoltan, Az erdélyi roman nacionalizmus elso szazada, 1697-1792 (Das erste
Jahrhundert des siebenbiirgisch-ruménischen Nationalismus), Csikszereda 1998 (im
Folgenden: Az erdélyi roman nacionalizmus), 33.

41 Mathias Bernath, Romanii si afirmarea (wie Anm. 3), 112.

42 Silyiu Dragomir, Romanii din Transilvania (wie Anm. 26), 28-32.
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geblieben sind, miissen wir auf einen Text zurtickgreifen, der in rumanischer
Sprache ausgearbeitet, aber auf Latein geschrieben wurde.

Viele Jahre lang war nur die Abschrift der lateinischen Version bekannt. Erst
1879 hat der Historiker Nicolae Densusianu in der Bibliothek des National-
museums zu Budapest in der Sammlung der Jesuiten Gabriel Hevenessi neben
dem Originaltext derlateinischen Version auch das Original einer rumdnischen
Version gefunden, welche von dem lateinischen Text abweicht. Diese Tatsache
fiihrte zu Zweifeln an der Wahrhaftigkeit des Berichtes iiber die Ereignisse von
1698, sogar unter den unparteilichen Analytikern der Geschehnisse®”.

Neben den Bischéfen hatten sich noch 38 Erzpriester zu der Vereinigung
mit der romischen Kirche entschlossen. Dies war ein Beweis fiir den Erfolg der
katholischen Propaganda**.

Die ruméinische Version driickt eindeutig die Wiinsche des Klerus aus, u.a.
die Hoffnung auf Verinderung seiner materiellen Lage. Die Forderungen
enthalten als Vereinigungsbedingungen: das Beibehalten der Riten, der
Briuche und des Kalenders sowie der Rechte der Erzpriester. Hierin driickt
sich der Zwiespalt ihrer Uberlegungen aus, die Verdnderungen nur zu
akzeptieren, wenn die Tradition im Wesentlichen erhalten bleibt. Am Schluss
der Verhandlungen und nach Leistung der Unterschriften kann der Bischot
klarstellen, dass alle Anderungen der Liturgie abgelehnt werden. Das
Dokument endet mit der Erklirung der Erzpriester, dass als Oberhaupt der
Bischof der ruméinischen Kirche anerkannt wird. So konnte er vom
Adelsstand nicht beseitigt werden.

Fin nichster Schritt waren die Bemiihungen um die politische Aner-
kennung der Vereinigung durch die Siebenbiirgischen Obrigkeiten, die
allmahlich zur Legitimierung der Kirche fiihrten®”.

43 Das Streitgesprach wurde von Ion Crisian erdffnet (er hielt nur 7 von 38
Unterschriften fiir original und begriindete so die These, dass sich nicht so viele Priester
fiir die Vereinigung ausgesprochen hétten) und von Stefan Lupsa und dann von Silviu
Dragomir weitergefiihrt. Durch die vergleichende Analyse der Unterschriften aus den
Papieren von Juni 1697, Oktober 1698 und Januar 1701 schienen die Behauptungen
von Crisian bestitigt, dass zwar alle Unterschriften Originale seien, jedoch keinen
Vereinigungsbeschluss begleitet hdtten. ITon Crisian, Beitrag zur Geschichte der
kirchlichen Union der Ruménen in Siebenbiirgen unter Leopold I, Hermannstadt
1882; Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania (wie Anm. 26), 14-16; Stefan Lupsa,
Biserica ardeleana (wie Anm. 20).

44 ygl. dazu Dokument Nr.8 und Nr.198 bei Nicolaus Nilles, Symbolae ad
illustrandam historiam Ecclesiae orientalis in terris coronae S. Stephani, Bd. I, Innsbruck
1885, 464-467. Die Betonung dieser Punkte, u.a. die Vereinigung der Kirche mit Rom
auch auf dogmatischer Ebene, erfolgt von Augustin Bunea in: Cestiuni din dreptulu si
istoria bisericei romanesci unite, studiu apologeticu, Blaj 1893, 11: ,Das dffentliche
kirchliche Gewissen zeigt sich seit 1698 im ganzen kirchlichen Leben und ist der
wichtigste Beweis, dass die Vereinigung schon immer als eine dogmatische angesehen
wurde, durch welche wir denselben Glauben wie die katholische Kirche haben®. Vgl.
Laszlo Makkai, Agnes Varkonyi, Erdély térténete (wie Anm. 24), 330.

45 7solt Trocsdnyi, Habsburg-politika és Habsburg- kormanyzat Erélyben (1660-1711)
(Habsburger Politik und Habsburger Regierung in Siebenbiirgen), Budapest 1984 (im
Folgenden: Habsburg-politika), 28; Vgl. Pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie
Anm.7), 25.



176 Olga Lukacs

Im Landtag, der vom 20. Oktober bis zum 21. Dezember 1698 tagte, hat der
ungarische Adelsstand die Politik Wiens in Bezug auf das ruménische Volk in
Siebenbiirgen kritisiert. Der Landtag ignorierte die Entscheidung des
ruminischen Klerus: Das Gubernium hatte unter der Fiihrung von Gouver-
neur Banffy Gyorgy gegen die Vereinigung protestiert. Ein wichtiges Faktum
ist, dass es zu diesem Zeitpunkt keine Auseinandersetzungen zwischen
Protestanten und Katholiken gab. Man kann es damit erkldren, dass sich die
Vereinigten nicht mehr auf die Hilfe des Katholischen Status, also des Laien und
Kleriker umfassenden Verwaltungsorgans der katholischen Kirche in Sieben-
biirgen, verlassen konnten. Den Schwachpunkt der Landbesitzer beachtend
wurde im Landtag dafiir pladiert, dass die ruméanischen Priester weiterhin an
verschiedene Verpflichtungen gebunden sein sollten.

Am Ende des Landtags wurde entschieden, einen Calvinisten namens
Gabriel Vass nach Wien zu schicken, um die Bedenken des Adelsstandes am
Hof zu vertreten und mehr Unterstiitzung zu erhalten™®.

Doch der ruménische unierte Klerus brauchte eine Bestatigung seines
Vereinigungsbeschlusses von Seiten des Wiener Hofes und auch eine juristische
Garantie. Deshalbforderte er ein Diplom, das derschon 1692 den Vereinigten in
Ungarn ausgestellten Urkunde dhnlich sein sollte. Zu dieser Zeit war der
neugewihite Bischof Atanasie auf Anraten des Jesuiten Barow bereit, in die
Hauptstadt des Kaisertums zu reisen, um dort die neue Kirche anzuerkennen®”.

Das politische Ziel des kaiserlichen Hofes kommt im Friedensvertrag von
Karlowitz deutlich zum Ausdruck, durch den Siebenbiirgen nach inter-
nationalem Recht unter habsburgische Macht geriet. Dieses Zusammentreffen
begiinstigte das Fortfithren der Verhandlungen und verstérkte die Position des
Katholizismus. So geschah es, dass der Hof das erste Diplom der Vereinigung
am 26. Februar 1699 (also zum Zeitpunkt des Friedensvertrages) ausgegeben
hat. Dieses Geschehen ist das Ergebnis aller bisherigen Verhandlungen und
AuBerungen. Das Diplom richtete sich besonders an diejenigen, die nach
nationaler Anerkennung als Ruménen in Siebenbiirgen strebten. Obwohl das
Diplom von Kardinal Kollonich inspiriert war, ist es sicher ein Ausdruck der
psterreichischen Herrschaft*.

Die Nichtbeachtung der Beschliisse von 1697 und 1698 und die ver-
schiedenen Adressaten des Diploms (Ruménen, Griechen und Ruthenen aus
Ungarn, Kroatien und Siebenbiirgen) haben Atanasie enttauscht. Es wurde
nicht eigens den Ruméanen gegeben, was das Misstrauen des Erzbischofs
beziiglich der Vereinigung verrdt. Das Diplom sollte (nach der Meinung von
Andreas Freyberger) das Priestertum, das die Vereinigung begehrte, in dieser
Haltung bestédrken.

Die Absicht Wiens, auch den Adelsstand fiir die Anerkennung des Diploms
zu gewinnen, scheiterte. Das siebenbiirgische Gubernium hat das ihm am 28.
Februar 1699 zur Bestatigung zugeschickte Diplom angenommen.

46 Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm.3), 125.

47 Jon Lupas, Documente istorice transilvanene (Dokumente Transsilvaniens),
471-474, Dok. 201.

48 Andreas Freyberger, Historia relatio unionis Walachicae cum romana ecclesia,
Clusium 1996, 63.
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Am 29. Mirz 1699 erhielt Bischof Atanasie von katholischer Seite eine
autoritdr formulierte Verordnung, in welcher die nicht durchfiihrbaren
Anordnungen des kaiserlichen Diploms in fiinf Punkten zusammengefasst
waren. Das Einhalten dieser fiinf Punkte hétte die Annullierung des Diploms
bedeutet.

Kollonich ignorierte den Widerstand der Vertreter des Adelsstandes und
warnte die Gegenpartei. Er proklamierte den kaiserlichen Befehl in einer
Synode der unierten Kirche, zusammenberufen ad hoc am 24. Mai 1699.
Wahrscheinlich war dies die Synode, iiber die der Kardinal Ungarns dem
Vatikan am 28.Juni 1699 Bericht erstattet hatte?”. Das Dokument dieser
Synode lasst den Schluss zu, dass sie ebenso eine reprasematlve Versammlung
war wie die spitere von 1700,

Der Adelsstand reagierte stiirmisch. Er bezog sich nicht auf das Diplom,
sondern nur auf die kaiserliche Verordnung vom 7.Mai, welche die
Emigration der siebenbiirgischen Untertanen erlaubte und gegen die
ruméinische Politik der allgemeinen Katholisierung protestierte, Diese Haltung
stellte die Reaktionen der siebenbiirgischen Landesherren auf die Reform-
ideen Wiens dar, nach denen die ruménischen Leibeigenen mehr Freiheit
besessen hatten.

Die Unterweisung des Landtags vom 26. September wollte die Einfihrung
des leopoldinischen Vereinigungsdiploms und dadurch die Emlenung neuer
politischer, religioser Regelungen unter den Ruménen verhindern’'. Der
Landtag verordnete eine allgemeine Audienz fiir ruménische Orthodoxe.
Trotz beharrlichen Widerstandes Atanasies hat diese Audienz des Guberniums
statigefunden. Atanasie war nicht willig, sich den Obrigkeiten zu
unterzuwerfen.

In diesen Audienzen des Guberniums traten viele Meinungen und
Denkweisen der siebenbiirgischen Dorfer zutage, die bis dahin verschwiegen
worden waren. Die Befragungen enthiillten eine Welt, die um die Wende vom
17. zum 18. Jahrhundert aus dem Verborgenen ans Licht treten sollte. Sie
offenbarten eine religiose Spiritualitdt, die ihrer Meinung nach nicht gewéhlt,
sondern nur durch die Taufe angeeignet werden kann. Und es kam der
Wunsch zum Ausdruck, dass die Tradition weitergepflegt werden solle.

Die protestantische Gegenpartei reagierte heftiger im Jahre 1700 durch die
Organisation von Antivereinigungsaktionen, in der Absicht, eine neue
,Gegenkirche’ unter den Ruménen zu schalffen. Ton Tirca, der fiir seine
calvinistische Sympathie bekannt war, wurde zum Bischof ernannt. Die
Calvinisten hatten auch die Idee, ruméanische Gemeinden im Rahmen der
calvinistischen Kirche zu begriinden, welche dieselben Rechte haben
sollten’?

In dieser chaotischen politischen Situation schien die Durchfiihrung des
Unionsgedankens véllig unrealistisch. Atanasie wandte sich direkt an den

4% pompiliu Teodor, Politica confesionala (wie Anm. 7), 26.

°0 Mathias Bernath, Romanii si afirmarea (wie Anm. 3), 130.

L Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania (wie Anm.26), 64; Toth Zoltan, Az
erdélyi roman nacionalizmus (wie Anm. 38), 40.

2 Mathias Bernath, Romanii si afirmarea (wie Anm. 3), 142.
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Primas Kollonich und bat ihn um Unterstiitzung und Vermittlung am Hof,
damit das Wesen der Union definiert wiirde.

Unter dem Einfluss dieser unklaren Sachlage ist die Handlungsweise von
Atanasie zu verstehen, dass er den Landbesitz in Meriseni (das Gebiet befindet
sich in der Walachei) und die 6000 Goldmiinzen angenommen hat, die ihm
am 15.Juli 1700 von Constantin Brancoveanu (Herrscher der Walachei)
angeboten wurden, denn dieser war ein entschiedener Gegner der Ver-
einigung”’.

Dieses Zwischenspiel von Atanasie nahm bald ein Ende, denn es folgte eine
Verhandlung in Wien. Er bestand weiter (trotz der Anndherung mit den
Calvinisten und der Schmeichlung der Orthodoxen) auf der Vereinigung und
berief am 14. September 1700 die grofe Synode ein’*. Diese vollzog den
entscheidenden Schritt, nimlich die Grilndung der neuen Kirche. Die Synode
selbst gibt an, dass mehr Teilnehmer anwesend waren als je zuvor, und zwar 54
Erzpriester und 1653 Priester und noch jeweils 3 Vertreter aus jedem Dorf>.
Sie erklirte, die Vereinigung mit der Kirche von Rom werde aus freiem Willen
vorgenommen. Das bedeute die Anerkennung der vier Punkte von Florenz,
bedeute aber auch, die gleichen Rechte und Vorteile zu haben wie in der
katholischen Kirche. Es wurden 28 Canones aufgestellt, welche die neue
Kirchenordnung regelten®® und die Griindung der neuen rumdnischen
griechisch-katholischen Kirche festlegten.

In Wien wurde am 6.Januar 1701 ein Beschluss gefasst, der von 20
Dekanen unterschrieben wurde. Diese verlangten, gerade weil die Stellung
Atanasies kritisch wurde, dessen weitere Amtserhaltung.

Atanasie und seine Begleiter trafen am 5.Februar 1701 in Wien ein.
Kollonich empfing die Delegation nicht freundlich, und Atanasie iiberreichte
Kollonich eine Deklaration mit acht Punkten, deren Kerninhalt die Be-
stitigung von Atanasie und die Forderung nach einem neuen Diplom tiber die
juristische Gleichstellung des vereinigten und des lateinischen Klerus war. Der
Hof sollte auRerdem die Leibeigenen-Priester entlassen’”.

Kollonich fasste seine Bedenken gegen Atanasie in 22 Punkten zusammen,
wodurch seine Meinung zum Ausdruck kam, dass Atanasie eine unsichere,
verdichtige Person sei, der sogar mit dem Metropoliten der Walachei und dem
Herrscher der Walachei kooperiert habe. Die Situation spitzte sich spater so zu,

53 Agnes R. Varkonyi, Erdélyi valtozasok (wie Anm. 19), 202.

54 T6th Zoltan datiert die Synode auf den 4. September, doch Mathias Bernath und
Pompiliu Teodor geben den 14. September an.

> [on Lupas, Documente istorice (wie Anm. 45), 475-476, Dok. 202.

56 gtefan Lupsa, Biserica ardeleana (wie Anm.20), 63-65. Er zihlt alle 28 Punkte auf.
Kanon 14 ist am bedeutendsten: ,Die Priester sollen die Gottesdienste auf Rumadnisch
halten, das Evangelium muss auf Ruménisch vorgelesen werden, damit es die Christen
verstehen. Dieses gilt als eine Art Reform, weil die Gottesdienste bisher auf Altslawisch
gehalten wurden.

57 Greta Miron, Unirea religioasa. Romania dintre evolutia sustitionala, religiosa si
culturala 1697-1780 (Die religiose Vereinigung), Dissertation, Cluj-Napoca 1998, 41,
Anm. 103.
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dass Atanasie seine Vereinigungserklarung zuriicknahm’®, weil er eine
Vereinigung im Sinne von Kollonich ablehnte.

Danach kam ein kanonischer Prozess gegen ihn in Gang, in dem er sich
oifentlich zu dem tridentinischen Glaubensbekenntnis bekennen und ver-
sprechen musste, alle seine Beziechungen zu den ausserkarpatischen Orthodo-
xen abzubrechen. Ein Treueschwur zum Papst und Gehorsam dem Erzbischof
von Strigoniu gegeniiber wurden von ihm auch erwartet.

Inzwischen wurde in Siebenbiirgen ein standiger Gegendruck spiirbar. Der
Landtag sagte: ,Das ist kein Gewinn fiir das Land, wenn die rumanischen
Priester der Vereinigung zustimmen, ganz im Gegenteil, weil ihre Steuern von
den einfachen rumanischen Glaubigen verlangt werden“’?,

Die positive Beurteilung Atanasies in Wien durch Baranyi loste die kritische
Situation. Nach dem Gesprach mit Baranyi erklarte der Kaiser die Weihe von
Atanasie zum Bischof fiir giiltig, was spater vom Heiligen Stuhl auch bestatigt
wurde.

Das wichtigste Ereignis nach dem Wiener Aufenthalt war das zweite
Diploma Leopoldinum vom 19. Mérz 1701. Es besteht aus 15 Artikeln, die die
politischen Erwartungen der Ruminen bestétigten und erfiiliten®”.

Der orthodoxe Historiker Silviu Dragomir behauptet, dass dieses Diplom
nicht erfiillbar war, weil es nach dem dritten Punkt eine heimliche Verein-
barung gab: Der Hof und der siebenbiirgische Adelsstand sollten demgemass
auf die Durchfiihrung des dritten Artikels gegenseitig verzichten, erstens auf
die Erhebung einiger ruménischer Familien in den Adelsstand und zweitens
auf die Entlassung der unierten rumanischen Bauern®'.

Dem fiinften Punkt entsprechend sollte der Bischof von einem Theologen
beraten werden, der die Funktion eines Causarum auditor generalis hatte. Diese
Funktion gab es auch in der rémisch-katholischen Kirche, aber sie hatte
andere Aufgaben®®. Der Theologe der unierten siebenbiirgischen Kirche
wurde vom Herrscher ernannt und hatte eine Aufsichtsfunktion. Dagegen
wurde der romisch-katholische Theologe vom Bischof ernannt und diesem
untergeordnet. Die Institution des Theologen war auch in den nédchsten
Jahren eines der spannungsvollsten Objekte zwischen dem Bischof und dem
Wiener Hof, aber eins der wirksamsten Elemente. Die Institution kann auch
als ein Misserfolg angesehen werden. Laut der Auffassung der ruménischen

% Nicolaus Nilles, Symbolae ad illustrandam historiam ecclesiae orientalis (wie Anm.
42), 267.: ,Asserit hic, dominem episcopum a se interrogatum, utrum unitus sit, dixisse:
Se non esse unitus”.

% Mathias Bernath, Habsburgii si afirmarea (wie Anm. 3), 149.

% Nach der Meinung des Historikers Mathias Bernath versprach der Kaiser im
Diplom viel mehr, als zu dieser Zeit ausfithrbar war. Anderseits unterstreicht der
Historiker Zoltan Téth, das Diplom sei ein gut berechneter Schlag gegen den ungarischen
Adelsstand gewesen und deswegen in den ungarischen Quellen und am Wiener Hof in
den spéteren Jahrzehnten nicht erwahnt worden. Der unierte Bischof Inochentie Klein
berief sich 1742 auf dieses Dokument und verlangte dessen Erftillung.

¢! Silviu Dragomir, Romanii din Transilvania (wie Anm. 26), 92; Zsolt Trécsanyi,
Habsburg-politika (wie Anm. 43), 284.

%2 Der Theologe in der romisch-katholischen Kirche war ein Mitglied des Priester-
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Historiker ist diese Institution eine beispielhafte’ Demiitigung der rumani-
schen Kirche®’,

Als Atanasie aus Wien nach Siebenbiirgen zuriickkehrte, wurde er von den
Vertretern des ruminischen Klerus empfangen und hielt am 15. Mai 1701
einen festlichen Einzug in Alba-Iulia. Am 25. Juni, dem ersten Tag der Synode,
wurde Atanasie von kéniglichen Vertretern zum Bischof geweiht. Aus diesem
Anlass versammelten sich 54 Erzpriester und ungefahr 1000 Priester und 2000
Laien, um ihren Vereinigungswillen noch einmal zu erklaren®®.

Diese erste Phase der Religionspolitik der Habsburger in Siebenbiirgen
endete fiir sie mit einem Erfolg: mit der Griindung der ruménischen
griechisch-katholischen Kirche. Dadurch kam ein bedeutender Teil der
siebenbiirgischen Ruménen in die Religionsgemeinschaft des Hofes, trotz
des heftigen Widerstandes des Guberniums. Die Synoden deklarierten und
bestatigten, dass diese Union eine Riickkehr zu der ehemaligen Einheit der
Kirche und eine Wiederherstellung der verlorenen Tradition sei.

Die Verwirklichung der Vereinigung war ein klares Ergebnis der Religions-
politik der Habsburger in Siebenbiirgen seit 1688. Dadurch wurde willkiirlich
die konfessionelle Basis des Kaisertums verstérkt, ohne auf die vorliegenden
politischen Situationen Riicksicht genommen zu haben.

kollegiums und hatte deshalb das Recht, den Glaubigen die Heilige Schrift auszulegen und
zu erkldren, an den Tagen und in den Stunden, die von dem Bischof festgelegt wurden.

3 Nicolae Torga, Istoria romanilor din Ardeal si Ungaria (Geschichte der Ruménen in
Siebenbiirgen und Ungarn), Bucuresti 1989, Bd.L, 236.

4 Anrei Andea, Andrei Radutiu, Nicolae Edroiu, Istoria Transilvaniei 1690-1812 (Die
Geschichte Siebenbiirgens 1690-1812), Cluj-Napoca 1993, 651; Nicolae Bocsan, Ioan
Lumperdean, loan Pop, Etnie si confesiune in Transilvania in sec. XI-XIX (Volkstum und
Konfession im Siebenbiirgen des 13.-19. Jahrhunderts), Oradea 1994, 60.

ZKG 115. Band 2004/1-2



v
#.
Gerhard Ringshalyx{mm 65. Geburtstag gewidmet

Undoing gender?
[(Religiose Erziehung und Bildung
in Kaiserreich und Weimarer Republikf{

_Mit meinem Gott kann ich iiber Mdnner springen!“*

von Antje Roggenkamp

Als die frisch gewahlte Reichstagsabgeordnete Magdalene von Tiling mit
diesen Worten eine lingere Rede erdffnete, schien sie einmal mehr Angste
und Befiirchtungen zu bestatigen, die die iiberwiegende Mehrheit des
Parlaments in Bezug auf politisches Engagement von Frauen hegte. Es
handelte sich bei dieser AuBerung allerdings um einen Versprecher; denn
eigentlich hatte von Tiling ihre Rede mit den Worten des 18. Psalms ercffnen
wollen: ,mit meinem Gott kann ich {iber Mauern springen.”> Nun ist zwar
ganzlich unbekannt, ob und inwiefern sich in diesem Versprecher von Tiling
Unterbewusstsein artikulierte. Die Tatsache seiner Uberlieferung macht aber
auf ein Phinomen aufmerksam, das in der neueren Frauen- und Ge-
schlechterforschung als ,doing bzw. undoing gender’ bezeichnet wird.

Hatte sich die neuere Frauenforschung zunichst darauf beschrankt, der
Geschichte groRer Minner einzelne Frauengestalten additiv an die Seite zu
stellen” so setzte seit den spaten 1980er Jahren ein Umdenken ein. Man
begriff zunachst auf theoretischer Ebene, dass das, was ,weiblich’ genannt
wird, nur im Gegeniiber zu dem, was als ,mannlich’ erscheint, zu erheben ist.

! Bei den folgenden Austiihrungen handelt es sich um die leicht iiberarbeitete
Fassung meiner Antrittsvorlesung als Gastprofessorin fiir Theologische Frauenforschung
(Humboldt-Universitdt zu Berlin) vom 16. 1. 2002.

2 Zitiert nach Gury Schneider-Ludorff, Christliche Politik oder christliche Partei? Die
sozialkonservative Magdalene von Tiling in der Weimarer Republik, in Traugott
Jihnichen, Norbert Friedrich (Hg.), Protestantismus und soziale Frage. Profile in der
Zei: der Weimarer Republik, Miinster 2000, 203-216, 202.

Ebd.

4 Zum Ganzen vgl. etwa Karin Hausen, Die Nichi-Einheit der Geschichte als
historiographische Herausforderung. Zur historischen Relevanz und AnstoRigkeit der
Geschlechtergeschichte, in Hans Medick/Anne-Charlott Trepp (Hg.), Geschlechterge-
schichte und Allgemeine Geschichte, Gottingen 1998, 15-55, 51£.
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Die so genannte Gender-Forschung, die sich von der englischen Bezeichnung
fiir das grammatische Geschlecht herleitet, war entstanden’,

Was aber ist Gender-Forschung? Und was ist ,doing bzw. undoing gender‘?
Die Fragestellung verdankt sich poststrukturalistischem Denken und seiner
historischen Kritik. Man entdeckte namlich, dass die Frage nach der
Konstruktion von Geschlecht, die Joan W. Scott Ende der 1980er Jahre als
neues Paradigma historischer Frauenforschung ausgerufen hatte, ohne
Einbindung in real existicrende gesellschaftliche Systeme und Subsysteme
ins Leere lief®. Ein Ausweg aus diesem Dilemma bot sich amerikanischen
Forscherinnen in dem Konzept des,doing gender”. Dieses Paradigma fragt zum
einen danach, unter welchen individuellen und strukturellen Bedingungen
geschlechtsspezifische Rollenmuster innerhalb eines gesellschaftlichen Sys-
tems realisiert werden. Es untersucht zum anderen, welche individuellen und
strukturellen Verhaltensweisen zu einer Umbildung geschlechtsspezifischer
Rollenmodelle fithren?. Dieser zweite Aspekt, der den bewussten Verstol
gegen vorgegebene Verhaltensweisen thematisiert, lasst sich dann aber auch
als ,undoing gender bezeichnen®.

Im Folgenden soll der skizzierte Ansatz auf einen zentralen Ausschnitt der
evangelischen Religionspddagogik iibertragen werden. Im Zentrum meiner
Uberlegungen stehen die Diskussionen um das Mddchen- und Frauen-
bildungswesen in PreufRen, die auf Konzepte religioser Erziehung und Bildung
hin fokussiert werden sollen. Zwar erfolgte die Neuordnung des (preufSischen)
hoheren Midchen- und Frauenbildungswesens relativ spat, namlich 1908.
Erst von diesem Jahr an erhielten die Frauen einen geregelten Zugang zu
Abitur und Studium. Helene Lange und Anna Vorwerk richteten aber bereits
seit den 1890er Jahren in Berlin und Gottingen private Kurse ein, in deren
Folge sich Lehrerinnen zu Oberlehrerinnen weiterbilden konnten: Seit 1903
kamges vereinzelt zu Priifungen, die dem heutigen Staatsexamen vergleichbar
sind”.

> Am prignantesten wird dieses Problem m.E. bei Hanna Schissler zusammengefasst:
,Geschlecht als historische Kategorie ist mithin ein Erkenntnismittel, mit dessen Hilfe die
sozialen Zuweisungen und Chancen, die sich an die physiologischen Unterschiede
zwischen Mannern und Frauen gekniipft haben, verstanden und als soziale Konstrukte
begriffen werden kénnen.” Vgl. dies., Einleitung. Soziale Ungleichheit und historisches
Wissen. Der Beitrag der Geschlechtergeschichte, in dies., Geschlechterverhdltnisse im
historischen Wandel, Frankfurt/New York 1993, 9-36, 141.

 vgl. Ute Daniels, (Post-)Strukturalismus, in dies., Kompendium der Kulturge-
schichte. Theorie, Praxis, Schliisselworter, Frankfurt/Main 2001, 120-149, bes. 142.

7 Bea Lundt, Frauen- und Geschlechtergeschichte, in Hans-Jiirgen Goertz (Hg.),
Geschichte. Ein Grundkurs, Hamburg 1998, 579-597, 583f 589f 590. ,Es (das
Geschlecht, A.R.) wird nicht zugewiesen und erlitten, sondern getan: doing gender.
Dieses Tun, das Machen und Werden von Geschlecht bedarf der historischen
Entschliisselung in seinem Wandel und seiner Vielfaltigkeit.”

8 Dabei bezwecken meine Ausfithrungen einen Beitrag zu eben dieser Entschliisse-
lung (vgl. ebd. ) zu leisten.

Vgl. insgesamt Margret Kraul, Hohere Madchenschulen, in Christa Berg (Hg.),
Handbuch der deutschen Bildungsgeschichte IV 18701918. Von der Reichsgriindung bis
zum Ende des Ersten Weltkriegs, Miinchen 1991, 279313.
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Insofern die Neuordnung des hoheren Médchen- und Frauenbildungs-
wesens in einem engen Zusammenhang mit der sog. ersten Frauenbewegung
und den sich in ihrem Rahmen konstituierenden evangelischen Verbanden zu
stehen kam, sollen zunichst spezifische Zugénge des so genannten Verbands-
protestantismus zu Fragen weiblicher Erziehung und Bildung rekonstruiert
werden. Ein zweiter Abschnitt nimmt Vereine in den Blick, die sich im spaten
Kaiserreich professionell mit Problemen religidser Erzichung und Bildung
auseinander setzten. Ein dritter Teil untersucht die entsprechende Ent-
wicklung fiir die Zeit der Weimarer Republik. Vor diesem Hintergrund sind
abschlieRend Perspektiven zu benennen, die sich aus einem geschlechter-
sensibilisierten Ansatz insbesondere fiir die Geschichte der evangelischen
Religionspadagogik ergeben.

1. Erziehung und Bildung im Spiegel des (weiblichen)
Verbandsprotestantismus

Das Phinomen des (weiblichen) Verbandsprotestantismus ist erst in den
letzten anderthalb Jahrzehnten durch Arbeiten von Jochen Christoph
Kaiser'® Doris Kaufmann'! und Ursula Baumann'? beschrieben worden.
Unter ,Verbandsprotestantismus’ versteht man dabei (semi-) institutionelle
Foren, die sich seit dem letzten Drittel des 19. Jahrhunderts herausbilden, in
ihren Strukturen verfestigen und schlieRlich als gesellschaftlich einflussreiche
Faktoren — neben Staat und Kirche — etablieren. Der weibliche Verbands-
protestantismus bezieht sich vor diesem Hintergrund auf Organisationen, die
im Umield der ersten Frauenbewegung ins Leben treten, um fiir die Belange
evangelischer Frauen einzustehen.

Dabei ist nun zu beriicksichtigen, dass sich das protestantische Blirgertum
des spaten Kaiserreichs nicht — wie etwa das katholische oder das sozial-
demokratische Milieu — als ein monolithischer Block darstellen lasst. Es zerfiel
nimlich in zwei (kirchen-) politische Fraktionen'’. Idealtypisch gesprochen
existierten konservativ-positiver und liberaler Protestantismus nebeneinan-
der. Zwar diirfte Gangolf Hiibingers These von der innerprotestantischen
Versaulung’'* der wilhelminischen Gesellschaft ein wenig zu weit gehen: Es

10 pers., Frauen in der Kirche. Evangelische Frauenverbidnde im Spannungsfeld von
Kirche und Gesellschaft 1890-1945. Quellen und Materialien, Diisseldorf 1985; ders.,
Koniessionelle Verbinde im 19. Jahrhundert. Versuch einer Typologie, in Helmut Baier
(Hg.), Kirche in Staat und Gesellschaft im 19. Jahrhundert. Referate und Fachvortrage
des 6. Internationalen Kirchenarchivtags Rom 1991, Neustadt a.d. Aisch 1992, 187-209.

1 Dies., Frauen zwischen Aufbruch und Reaktion — Protestantische Frauenbewegung
in der ersten Hilfte des 20. Jahrhunderts, Miinchen/Ziirich 1988.

12 pies., Protestantismus und Frauenemanzipation in Deutschland. 1850-1920,
Frankfurt/New York 1992. -

13 Rainer M. Lepsius, Parteiensystem und Sozialstruktur. Zum Problem der deutschen
Gesellschaft, in ders., Demokratie in Deutschland. Soziologisch-historische Konstella-
tionsanalysen. Ausgewahlte Aufsatze, Gottingen 1993, 25-50.

4 Gangolf Hiibinger, Kulturprotestantismus und Politik. Zum Verhdlinis von
Liberalismus und Protestantismus im wilhelminischen Deutschland, Ttbingen 1994.
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gibt m.E. gute Griinde dafiir, eine gewisse innerevangelische Diskursfihig-
und — willigkeit anzunehmen'”. Fiir eine geschlechterdifferente Ventilierung
des zur Diskussion anstehenden Problems ist die Existenz der zwei unter-
schiedlichen Fliigel aber von nicht unerheblicher Bedeutung.

Ich mochte im Folgenden an zwei ausgewahlten Positionen darstellen,
inwiefern die Zugehdorigkeit zu den unterschiedlichen Fliigeln die Diskussion
iiber Fragen weiblicher Erziehung und Bildung beeinflusst hat. Die dem
liberalen Protestantismus zuzurechnende Marie Martin (1856-1926)'¢ und
die einem konservativen Milieu entstammende Paula Mueller(-Otfried)
(1865-1946)'” gehorten beide dem bis 1918 paritétisch ausgerichteten

Deutsch-Evangelischen Frauenbund an'®. Thre Position lasst sich grundsatzlich
folgendermaRen charakterisieren: Der sittliche Verfall der Gesamtgesellschaft
und die ,innere Leere’ der von hauslichen Verpflichtungen weitgehend
entlasteten biirgerlichen Frau dringten zu einer Anderung bisheriger
Konzepte: Frauen sollten mehr Verantwortung im offentlichen Leben
erhalten'’.

Nun sahen sich Martin und Mueller(-Otfried) einem protestantischen
mainstream gegenitiber, der ein 6ffentliches Engagement von Frauen unter
Hinweis auf die biblischen Schopfungserzihlungen zu verhindern trachtete.
Man interpretierte insbesondere den zweiten Schépfungsbericht im Sinne
eines Unterordnungsverhiltnisses: ,Viele von uns horen das alteste Wort der
Frauenfrage ,Ich will ihm eine Gehilfin machen, die um ihn sei’, mit nervoser
Ungeduld.“*°

Marie Martin setzte sich mit dieser Position 6ffentlich auf dem von Friedrich
Naumann geleiteten Bvangelisch-Sozialen Kongress auseinander: Im Jahr 1902
referierte sie hier zum Thema: ,Die Frau als Gehilfin bei sozialen Zeit-
aufgaben®'. Wichtigste Aufgabe sei die Beseitigung der inneren Not der
(biirgerlichen) Frau. Diese innere Not sei mit dem horror vacui’ identisch, auf

' ygl. nur Frank-Michael Kuhlemann, Das protestantische Milieu auf dem
Priifstand, in Zeitschrift fir neuere Theologiegeschichte/Journal for the history of
modern theology, Berlin/New York 1996, 303-312.

16 Baumann, Frauenemanzipation (wie Anm. 12), 136f. Marie Martin ist —
offensichtlich durch Vermittlung Adolf von Harnacks — an der preufischen Neuordnung
des hoheren Schulwesens direkt beteiligt. Vgl. Staatsbibliothek zu Berlin-Preufischer
Kulturbesitz-Handschriftenabteilung Acc. ms. 1937.189: Nachlass Adolf von Harnack,
Kasten 22: Madchenschulreform.

17 paula Mueller (-Otiried), die vermégenden Verhéltnissen entstammte, war 1899
Mitbegriinderin des DEE von 1901 bis 1934 wurde sie dessen Vorsitzende. Sie
kandidierte 1919 als Mitglied der DNVP fiir den Reichstag. Nach ihrer Wahl benannte
sie sich nach ihrem GroRvater in Paula Mueller-Otfried um. Vgl. etwa Kaufmann,
Aufbruch (wie Anm. 11); Baumann, Frauenemanzipation (wie Anm. 12).

'8 Nach 1918 schied die liberale Fraktion aus dem DEF aus. Vgl. Kaufmann, Aufbruch
(wie Anm. 11), 43ff, 50f.

1 ygl. etwa Paula Mueller-(Otfried), Die Frauen im kirchlichen Gemeindeleben.
Beitrag zur Frage des kirchlichen Stimmrechts, Hannover 1904, 5.

20 Marie Martin, Die Frau als Gehilfin bei sozialen Zeitaufgaben, Vortrag auf dem 13.
Evi?gelisch-SOZialen Kongressam 23. Mai 1902 in Dortmund gehalten, Gottingen 1902, 5.

Ebd.
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den bereits 1895 Elisabeth Gnauck vor demselben Forum hingewiesen habe:
Er treibe ,viele Frauen so zur Verzweiflung ( ... ), dass sie in Selbstmord, im
Uibertritt zur katholischen Kirche oder gar in sittlichen Abwegen schlimmster
Art vor sich selbst zu fliichten suchten“??. Fiir Marie Martin war diese
Situation Folge einer bestimmten Interpretation von Genesis 2, 18. Man habe
namlich den ,Ehrentitel“ der Frau, Gehilfin des Mannes zu sein, in einem
Unterordnungsverhdltnis interpretiert. Den Frauen sei damit aber die Chance
auf Entfaltung der eigenen Anlagen genommen. Der traditionellen Inter-
pretation des zweiten Schopfungsberichtes stellte sie daher den ersten
Schopfungsbericht entgegen: ,,Gott schuf den Menschen izm zum Bilde,
zum Bilde Gottes schuf er ihn.* Seines Geistes miissen wir einen Hauch gespiirt
haben, wollen wir auf wahre Bildung Anspruch machen.“*> Von hier aus
legitimierte sie ihre Forderungen nach gleicher Bildung fiir beide
Geschlechter: ,Da (in der ersten Schopfungserzihlung, A.R.) haben wir fiir
beide Geschlechter einen gemeinsamen Bildungskern , und hier gilt nicht
Mann noch Weib, wir sind allzumal einer in Christo. Gleichwertig und gleichartig
1424 Nun steht ihre Interpretation des ersten Schopfungsberichts zwar unter
einem eschatologischen Vorbehalt. Erstam Ende aller Zeiten sei das Verhaltnis
von Mann und Frau als ein vollkommenes wieder hergestellt. Der Riickgriff
auf die einschligigen biblischen Textstellen — Gen. 1, 27 und Gal. 3, 28 —verhalf
ihr aber dazu, das Geschlechterverhilinis neu zu bedenken: ,nur als wahre
Frau und als ganzer Mann kénnen beide Geschlechter zur Ewigkeitsvoll-
endung gelangen. Den Ménnern gleich im Werden, gleich in den Lebens-
bedingungen und gleich im ewigen Ziel, sind wir Frauen umso vollere
Menschen, je mehr wir Ergénzungen und nicht Nachahmungen der Manner sind.
Mann und Weib stehen ihrer innersten Natur nach im Polaritdtenverhdltnis ,
nur dieses lost gegenseitig die vollen Krifte aus.“*’

Nun spekulierte Martin zwar iiber den Ursprung der Verschiedenheit der
Geschlechter nicht, dieser liege als Geheimnis am Anfang der Entwicklung?®.
Es sollte sich aber zeigen, dass sie die Geschlechterdifferenz auf spezifische
Weise bestimmte. Insistierte sie doch schlieRlich auf der natiirlichen Uber-
legenheit der Frau?’. Wihrend die Frauen namlich aus biologischen Griinden

2 Ehd., 4.

£ Bbd. 10

24 phd., 10. Martin wandte sich an dieser Stelle implizit gegen Helene Langes Konzept
der geistigen bzw. organisierten Miitterlichkeit, das die Spezifika weiblicher Bildungsar-
beit folgendermafien konturierte: Weibliche Bildung sei ménnlicher Bildung zwar
gleichwertig, aber nicht gleichartig. Vgl. Helene Lange, Kampfzeiten, Bd. I-1L, Berlin
1928: Gertrud Biumer, Helene Lange, Liibeck 1933.

22 Hhd, 115

%6 Ebd., 12.

27 Liirchien Sie niemals ménnliche Stiirken, sondern immer nur weibliche Schwdchen bei
unsrer Erzichung. Das Experiment, damit sie ja nicht Mann oder ménnlich werde, bei der
Frau das Gefiihlsvermogen — entschuldigen Sie den veralteten Ausdruck! — auf Kosten des
Denkvermégens zu entwickeln durch die beriihmte aesthetisch-litterarisch-religitse
Bildung, ist der Gesellschaft ebenso schlecht bekommen als der Versuch: ,dem Volk muss
die Religion erhalten werden’, als die oberen zehntausend iiber den Bibelgott lachten.”
Vgl. ebd., 13.
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an die Grenzen ihrer Natur stieRen und dadurch genétigt werden, Kultur zu
entwickeln, lebten viele Manner ihre Triebe — wie in der freien Natur —
ungeziigelt aus. Insofern nun die (biirgerlichen) Frauen ein entsprechendes
Verhaltnis duldeten, seien sie den Mannern ,Gehilfinnen zur Siinde*“?®. Die
wahre gebildete Frau miisse dem Mann zu einer wirklichen Gehilfin werden,
ihm den Unterschied zwischen Unnatur und Kultur — also: Die wahre hoher
entwickelte Natur — ins Bewusstsein riicken®”: Nur als seine Gehilfin zur
wahren Erkenntnis von Gut und Bése sei die Frau wirkliche Ergdnzung des
Mannes*. Die Forderung mach hoherer Madchen- und Frauenbildung ergab
sich von hier aus gewissermaRen zwangsldufig: ,Ist diese Sache von den
Menschen, so wird sie untergehen, ist sie aber aus Gott, so konnt ikr sie nicht
dampfen“?'.

Die 1902 auf dem Evangelisch-Sozialen Kongress versammelten Manner
zeigten sich unbeeindruckt von Martins Argumentation. Sie nahmen den von
ihr angeschnittenen Zusammenhang von Bildung und Sittlichkeit zwar zur
Kenntnis, wiesen im Ubrigen aber darauf hin, dass ihre Forderung nach voller
Gleichberechtigung allein durch Verbesserung der wirtschaftlichen Ver-
haltnisse zu realisieren sei’”.

Paula Mueller(-Otfried) trug demgegeniiber verschiedentlich auf der
positiv gerichteten (Freien) Kirchlich Sozialen Konferenz zum Problem des
kirchlichen Stimmrechts vor>>. Sie argumentierte dabei zundchst pragma-
tisch: Insofern eine (ehrenamtliche) Mitarbeit der (biirgerlichen) Frau auch
von den anwesenden Minnern gefordert werde, miisse man sich Gedanken
iiber ihre Beteiligung an der Mitgestaltung 6ffentlicher Raume machen. Nur
durch ein Mitspracherecht in den kommunalen und kirchlichen Gemeinden
wiire eine grokere Anzahl von Frauen zur Ubernahme sozialer Aufgaben zu
bewegen. Im Unterschied zu Martin nahm Mueller(-Otfried) die ;mannliche’
Sicht der Dinge zunichst auf: ,Wenn wir darauf hingewiesen werden, dass
nach gottlichem Willen das Weib die Gehiilfin des Mannes sein solle, so
konnen wir nur erkliren, dass es diese Stellung grade ist, die wir erstreben.” A
Von hier aus konnte sie zwar den ausdriicklichen Verzicht auf offentliche
Lehrtitigkeit der Frau in der Gemeinde erkldren. Dies hinderte sie aber nicht
daran, die Forderung nach offentlicher und amtlicher Anerkennung der
Hilfeleistung von Frauen zu erheben®’. Mueller(-Otfried) sicherte ihre

2B 4Ebds

29 (. )ist es Unnatur oder ist es Kultur, hoher entwickelte Natur, die wir fordern vom
Mann, wenn er sich der Moral unterwerfen soll, die zur Frauenreinheit gehort und
immer gehoren wird.” Vgl. ebd., 20.

30 Erst volle Gleichberechtigung kann uns die volle Moglichkeit verschaffen, freie
starke Menschen zu werden”. Vgl. ebd., 23.

! Ebd.

*2 Martin, Nachwort, in ebd., 23f.

33 Dies., Die Frauen im kirchlichen Gemeindeleben. Beitrag zur Frage des kirchlichen
Stimmrechts, Hannover 1904, 7f.

** Ebd., 14.

35 Ebd.: ,Wir treten nicht ein fiir die Lehrtitigkeit der Frau in der Gemeinde, fiir die
ErschlieBung des geistlichen Amtes, wir mochten aber die Hiilfeleistung der Frau als
anerkannte, berechtigte Tatigkeit organisiert und nicht nur als gelegentliche Aushiilfe
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Darlegungen dabei biblisch-theologisch ab: Sie machte namlich auf die
Bedeutung des ,Wertes der christlich-sittlichen Personlichkeit” aufmerksam,
der eine ,Wertschidtzung der Frau” nach sich ziehe und rekurrierte jetzt
ihrerseits auf Gal. 3, 28: ,Hier ist kein Jude noch Grieche, hier ist kein Knecht
noch Ereier, hier ist kein Mann noch Weib; denn ihr seid allzumal Einer in
Christo Jesu.”>® Von hier aus konnte sie ihre Forderung nach Zutritt des
weiblichen Geschlechts zu offentlichen Rdumen — sie verlangte namentlich
das aktive und passive Wahlrecht fiir die Gemeindevertretung und den
Kirchenvorstand®’ — bekriftigen. Die Inangriffnahme der ,Frauenfrage*®
wurde ihr schlieRlich zum Schibboleth fiir die Modernitét von Kirche und
Christentum: ,Die Feinde unserer Kirche, unseres Glauben sind heute
miichtig am Werk. Sollten da nicht alle diejenigen viel mehr zusammenstehen,
sich weit enger verkniipfen, die doch durch ein geeinigtes Band zusammen-
gehalten werden?“>° Und es will sie scheinen, als hatte sie mit dieser Strategie
,Erfolg’ gehabt: Machten sich doch in der Folgezeit nicht wenige (médnnliche)
Mitglieder der Kirchlich-Sozialen Konferenz Mueller(-Otfrieds) Anliegen 6ffent-
lich zu Eigen®’.

In ihren Bemiithungen um Verdnderung der gesellschaftlichen Rahmen-
bedingungen weiblichen Handelns wihlten Martin und Mueller(-Otfried)
unterschiedliche Strategien: Wiahrend Martin das Problem der weiblichen
Bildung offensiv in Angriff nahm und somit eine Form des ,undoing gender’ zu
wihlen schien, passte sich Mueller(-Otfried) zundchst an entsprechende
Erwartungshaltungen an. Sie praktizierte damit vordergriindig eine Form von
,doing gender’, die sie alsbald durch ihren Hinweis auf die Gleichwertigkeit
beider Geschlechter in Christus geschickt unterlief. Auf diese Weise scheint sie
_im Unterschied zu Martin — zu erreicht zu haben, dass ihr Anliegen in die
offentliche Diskussion hinein getragen wurde: Nicht wenige Ménner der

willkommen geheillen sehen.” Vgl. auch ebd., 17: ,Es ist selbstverstandlich, dass — wir
Frauen auf diesem Gebiet nicht die Resultate eigenen Studiums bringen konnen, haben
wir uns hier lediglich auf die Forschungen der Méanner der Wissenschaft zu berufen, und
wir konnen das sicherlich da ganz unbesorgt tun, wo wir Ubereinstimmung in den
Schlussfolgerungen bei den Vertretern der verschiedensten Richtungen sehen.”

* Bhd., 5. Dem paulinischen Schweigegebot setzt sie die zeitgenossische Exegese
entgegen: ,Nach Seeberg, Zscharnack und anderen bezieht sich 1. Korinther 14, 34: ,Wie
in allen Gemeinen der Heiligen, lasset eure Weiber schweigen unter der Gemeinde; denn
es soll ihnen nicht zugelassen werden, dass sie reden, sondern sollen unterthan sein, wie
auch das Gesetzt saget’, auf die bei den Korinthern zur Sitte gewordene besondere Art
der Unterweisung. Es wurden in Korinth im &ffentlichen Gottesdienst Fragen gestellt
und Antworten gegeben, um die Gemeinde zu belehren. In diesem Lehrgottesdienst
verbot der Apostel Paulus den Prauen das Wort zu ergreifen, indem er sie darauf
hinwies, dass sie zu Hause ihre Minner um Belehrung angehen kdnnten.” Vgl. Miiller,
Frauen (wie Anm. 19), 17L.

*7 Ebd., 12ff.

38 Nein, die Religion der Liebe, die uns die gemeinsame Gotteskindschaft vermittelt, verlangt
diese Zuriickhaltung der Frau nicht.” Vgl. Ebd., 21.

> Ebd., 23 {.

40 Namentlich nannte Paula Mueller-(Otfried) die Pastoren Ludwig Weber, Fritsch,
Mitzold und Sardemann. Vgl. dies, 25 Jahre Deutsch-Evangelischer Frauenbund,
Hannover 1924, 6 I.
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Kirchlich-Sozialen Konferenz unterstiitzten ihre Forderung nach Beteiligung der
Frauen an der Gestaltung 6ffentlicher Raume.

2. Religitse Erziehung und Bildung im spadten Kaiserreich

Im engeren Bereich von religioser Erziehung und Bildung lassen sich weitere
Positionen nachweisen, die der Fraktionierung des Protestantismus auf
spezifische Weise Rechnung trugen.

So griindeten (Gast-)Studentinnen der Theologie 1905 in Gottingen die
Konferenz von Religionslehrerinnen. Die verschiedenen Frauen, die an diesem
Zusammenschluss beteiligt waren — es handelte sich u.a. um Magdalene von
Tiling, Elisabeth Neuse und Catharina Glei*' -, besuchten nicht nur die Kurse
von Anna Vorwerk. Sie verfiigten auch tiber Erfahrungen im Volksschul-
dienst*?. Sinn und Zweck ihrer Vereinigung bestimmten sie folgendermaRen:
.Die Konferenz von Religionslehrerinnen ist ein Zusammenschluss von
evangelischen Lehrerinnen, die der lutherischen, unierten und reformierten
Kirche angehoren und fest auf dem Grunde des Wortes Gottes und der
kirchlichen Bekenntnisse stehen. Sie betrachtet es als ihr Ziel, den Religions-
unterricht auf diesem Grunde zu erhalten und an der lebensvollen Gestaltung
desselben zu arbeiten.“*?

Womit aber beschéftigte sich die Konferenz nun inhaltlich? Zundchst trat das
Studium selbst ins Zentrum der Diskussionen. Magdalene von Tiling fiihrte
diesbeziiglich etwa im Jahre 1908 aus: ,Ich denke, es muss dem Verstandnis
des Christentums in unserem Berulskreise dienen, wenn zwischen der
wissenschalftlichen Theologie als solcher und uns Lehrerinnen nicht durch
,Volksbiicher’, sei es ,biblische’, sei es ,religionsgeschichtliche’, eine Ver-
mittlung hergestellt ist, sondern durch lebendige Menschen ( ... ).“** Sie lieR
also zundchst eine Frontstellung zur madnnlichen, {iberwiegend liberal
eingestellten Lehrerschaft an Volks- und Méadchenschulen erkennen. Vor
diesem Hintergrund ging sie auf das kiinftige Berufsprofil ein: ,Es wird uns
vielfach als Mangel vorgeworfen, dass wir nicht rein um der Wissenschaft
willen studieren: Mir scheint, das darf tiir uns gar nicht anders sein, wenn wir
nicht die besten Anlagen der Frau aufgeben wollen.“*® Thre Position, die im

* vgl. dazu etwa Ada Weinel, Die Konferenz evangelischer Religionslehrerinnen, in
ChW 1910, 330-332.

#2 Vgl. dazu Antje Roggenkamp, Zum verbandspolitischen Engagement der ,Reli-
gionspidagogin‘ Elisabeth Neuse (1874-1956): Uberlegungen zur (Vor-) Geschichte der
Religionspadagogik als akademisch-theologischer Disziplin, in Gerhard Besier/Giinter R.
Schmidt, Widerstehen und Erziehen im christlichen Glauben, Festgabe fiir Gerhard
Ringshausen zum 60. Geburtstag, Holzgerlingen 1999, 77-97, 319-328.

*3 vgl. etwa Auszug aus den Statuten der Konferenz, in Denkschrift iiber die IIL
Konferenz von Religionslehrerinnen zu Hildesheim vom 20.-22.Mai 1907, Bielefeld
1907, 79-80, 79.

*4 Magdalene von Tiling, Das theologische Studium der Lehrerin, in Denkschrift iiber
die IV Konferenz von Religionslehrerinnen zu Cassel vom 8.10.Juni 1908, Leipzig 1908,
5570, 70.

4% Ebd., 56.
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Grundsatz derjenigen von Mueller(-Otfried) dhnelt, begriindete von Tiling
folgendermafen: ,Ich glaube — natiirlich abgesehen von Ausnahmen — nicht
Recht an die Befdhigung und an das Recht der Frau zu studieren rein um der
Wissenschaft willen oder rein um ihrer selbst willen, d.h. so lange eine Frau
Frauist ( ... ), wird sie wohl immer als Ziel des Studiums das lebendige, tagliche
Geben und Dienen“*® vor Augen haben.

Vor diesem Hintergrund erschien es daher fast nahe liegend, dass die
Lehrerinnen Universitatsprofessoren iiber theologische Fragestellungen
referieren lieBen.*” Religionspadagogische Themen waren demgegeniiber
weiblichen Referentinnen vorbehalten. So entwickelte etwa die Breslauer
Oberlehrerin Aust fiir den Unterricht im Neuen Testament ein moderat-
heilsgeschichtliches Konzept*®, wihrend es der Hamburger Oberlehrerin
Catharina Glei um eine Verbesserung des Religionsunterrichts insgesamt
ging: Man habe sich nicht nur ,jede Vervollkommnung auf technischem,
methodischem und psychologischem Gebiete zunutze“* zu machen, auch der
apologetische Aspekt sei zu bedenken, der sich u.a. in der Pflege des
seelsorgerischen Elementes dufere’.

Indem die Frauen ihr Studium von vornherein in den Dienst des spateren
Berufslebens stellten, riickten sie gewissermaflen von sich aus in eine
untergeordnete Position ein: Ein professionelles Konkurrenzverhalinis zu
den ménnlichen Kollegen erstrebten sie nicht. Und gleichwohl: Die eigen-
stindige Erorterung religionspddagogischer Belange schien ihnen
selbstverstandlich.

Am 7. April 1908 griindeten Gertrud Bdumer, Ada (Thoenes-) Weinel,
Carola Barth u.a. in Marburg den Verein fiir religidse Erzichung °'. Die
Lehrerinnen entstammten alle dem liberalen Protestantismus und gaben sich
ein entsprechendes Programm. So plddierten sie etwa dafiir, ,religiose
Erziehung in Schule und Haus frei von dogmatischer Gebundenheit, tiefer
und wirksamer zu gestalten“>2. Im Einzelnen bedeutete dies, dass ,(e)wiger
Inhalt und vergdngliche Form, wertvoller Kern und duRere Schale aus-
einander”>’? zu halten seien. SchlieRlich sollte der Religionsunterricht , (n)icht
isoliert oder gar im Gegensatz zu aller andern Erkenntnis und Weltan-

46 Ebd.

47 S0 dulern sich auf den ersten Konferenzen u.a. die Professoren HauRleiter, Hoppe,
Bornhduser, Stange. Vgl. dazu etwa Denkschrift iiber die II. Konferenz von
Religionslehrerinnen zu Stettin vom 5. -7.Juni 1906, Leipzig 1906; Denkschrift iiber
die II. Konferenz von Religionslehrerinnen zu Hildesheim vom 20.-22.Mai 1907,
Bielefeld 1907; Denkschrift iiber die IV. Konferenz von Religionslehrerinnen zu Cassel
vom 8. -10. Juni 1908, Leipzig 1908; ZEVRU 21/1910, 322-323. Ahnlich auch Weinel,
Konferenz (wie Anm. 41), 330.

48 Zur 5. Tagung der Konferenz von Religionslehrerinnen in Dresden vom 16.-18.
Mai 1910 vgl. auch ZEvRU 21/1910, 321-323.

42 ygl. ebd., 323.

% Ebd.

> Antje Roggenkamp, Verein fiir religiose Erziehung, in Norbert Mette/Folkert
Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 2168.

>> MERU 1/1908, 228-230, 229.

>> Ebd.
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schauung” stehen, sondern den Kindern sei Religion als ,die grofse Kraft, die in
der Geschichte der Menschheit in innigster Wechselbeziehung zu allen
anderen Gebieten wirkt”, nahe zu bringen*.

In professioneller Hinsicht forderten die Lehrerinnen, dass der Religions-
unterricht an Maidchenschulen von Frauen erteilt und der Frau eine
besondere Verantwortung fiir religibse Madchenbildung zugesprochen
werde>®. Damit nahm der Verein nun allerdings nicht nur religionsdidaktische
Richtlinienkompetenzen fiir sich in Anspruch. Die hier versammelten Frauen
lieRen auch deutlich werden, dass sie in ein Konkurrenzverhdltnis zu ihren
mannlichen Kollegen eintreten wollten.

Dieses Vorgehen rief allerdings den massiven Widerstand der liberalen
Lehrerschaft hervor, die die Griindung des Vereins fiir religidse Erziehung
zunichst begriiRt hatte: ,Die neue Vereinigung ist Fleisch von unserem
Fleisch.“>® Man sah jetzt aber das ureigene Anliegen in Gefahr. Nicht zuletzt
der Herausgeber der seit 1908 erscheinenden Monatsbldtter fiir den evan-
gelischen Religionsunterricht, Heinrich Spanuth, brachte seinen Protest zum
Ausdruck: Bs handele sich bei dem Verein fiir religivse Erziehung im
Wesentlichen ,um eine Vereinigung von Religionslehrerinnen und Miittern.
Und diese Beschrankung muss in der Tat nach unserer Meinung gewahrt
bleiben.“>” Spanuth nahm die Forderungen der Frauen aber auch zum Anlass,
fortan nachdriicklich die Griindung einer eigenen (madnnlichen) Organisation
zubetreiben: ,die frei gerichteten Religionsieirer (...) miissen zu selbstandiger,
starker Organisation Raum behalten. Je mehr sich der ,Verein fiir religiose
Erziehung’ auf die Arbeit mit den religivsen Erzieherinnen bewusst
konzentriert, umso groRer wird seine Kraft sein.”>® Ein wesentlicher Teil
der Forderungen des Vereins wurde also bei Seite geschoben.

Und es will scheinen, als resignierten die Frauen zunehmend. Die
schulischen Belange wurden jetzt fast ausnahmslos von Ménnern behandelt:
Ernst Troeltsch referierte im Jahr 1911 iiber das Verhéltnis von Religion und
Moral®®, 1912 behandelte der Ziircher Theologieprofessor Arnold Meyer die
Konfirmationsfrage®®, 1913 beschaftigte sich Friedrich Niebergall mit dem
Verhaltnis von Religion und Padagogik®', August Reukauf mit der geistlichen
Schulaufsicht®® und 1914 referierte Ulrich Peters zum Verhdltnis von Erlebnis
und Reflexion®?, Else Zurhellen-Pfleiderer®® und Helene Glaue®’, die einzigen

>4 Ebd.

55 Ada Weinel, Der Religionsunterricht und die Frauen, in Die Religion und die Frau.
Sieben Vortrige, gehalten beim 5. Weltkongress fiir Freies Christentum und religidsen
Fortschritt, Berlin 1910, Berlin 1911, 25-33, 31, 32.

*¢ MERU 1/1908, 229.

7 Ebd., 230.

58 Ebd.

% ZEVRU 22/1911, 328f.

0 7EVRU 23/1912, 3281,

6l 7ZEVRU 24/1913, 2651,

2 Ebd., 266f.

63 ZEVRU 25/1914, 338.

64 ZEVRU 22/1911, 3291

63 ZEVRU 24/1913, 266.
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Frauen, die mit lingeren Redebeitridgen in Erscheinung traten, beschrankten
sich 1911 bzw. 1913 auf den Bereich hiuslicher religioser Erziehung®®.

Nachdem es Heinrich Spanuth und Wilhelm Rein dann endlich gelungen
war, die liberalen Lehrer im Bund fiir Reform des Religionsunterrichis <
zusammenzuschlieRen, dringten diese auf eine entsprechende Aufgaben-
verteilung. Eine gemeinsame Resolution der zwei liberalen Organisationen
hielt im Jahr 1913 diesbeziiglich fest: ,Wahrend der Verein fiir religiose
Erziehung neben der Reform des Religionsunterrichts besonders auch Fragen
der hiuslichen Erziehung und der religivsen Jugendpflege vertritt, sich also an
Eltern ebenso wie an Lehrer wendet, stiitzt sich der Bund fiir Reform in erster
Linien auf die Lehrer und hat neben den Problemen des Religionsunterrichts
vor allem auch die schulpolitischen Fragen in sein Arbeitsprogramm aufge-
nommen.“®®

In der Folgezeit verblieb den liberalen Lehrerinnen im Wesentlichen das
internationale Engagement: ,Gelegentlich der in Verbindung mit dem
Weltkongress fiir freies Christentum und religiosen Fortschritt in Paris
tagenden Versammlung der Union of Liberal Christian Women haben sich die
Rauen unseres Vereins diesem Verband angeschlossen, ( ... ). Durch Austausch
unitarischer Literatur zum Religionsunterricht und der Arbeiten der von der
Union unterstiitzten Guild of friendship“®® erhoffte man sich 1914 reiche
Anregungen.

Wihrend die in der Konferenz zusammengeschlossenen Frauen durch eine
vordergriindige, zumindest aber partielle Erfiillung gesellschaftlicher Erwar-
tungshaltungen, also durch die Praxis des ,doing gender”, offensichtlich
Freiraume gewannen, in denen sie tiber religionsdidaktische Belange disku-
tieren konnten, gelang dies den liberalen Frauen nicht. Thr Anspruch,
professionelle und didaktische MaRstabe zu setzen, wurde von den mann-
lichen Kollegen nicht nur éffentlich in Frage gestellt. Der 1911 gegriindete Bund
fiir Reform des Religionsunterrichts ibernahm am Ende des Kaiserreichs die
alleinige Vertretung der schulpolitischen Belange. Damit erwies sich aber das
internationale ,undoing gender” jetzt deutlich als eine gedankliche Konstruk-
tion.

3. Religitse Erziehung und Bildung in der Weimarer Republik

Zu Beginn der Weimarer Republik fusionierten die liberalen Organisationen,
niamlich der Verein fiir religidse Erziehung und der Bund fiir Reform des
Religionsunterrichts ~ zum Reichsbund fiir Religionsunterricht und religidse

% 7um Ganzen vgl. die Sitzungsberichte in ZEVRU 22/1911, 328-330; ZEVRU 23/
1912, 328-330; ZEVRU 24/1913, 264-267; ZEvVRU 25/1914, 336-339.

7 ygl. Antje Roggenkamp, Bund fiir Reform des Religionsunterrichts, in Norbert
Mette/Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik Bde 1-2, Neukirchen 2001,
Bd. 1, 234.

8 ZEVRU 24/1913, 267.

6% ZEvRU 25/1914, 339.
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Erziehung °. Dieser nahm zwar die internationalen Beziehungen Carola
Barths, der letzten Vorsitzenden des Vereins fiir religiose Erziechung, gerne in
Anspruch. Verfiigte sie doch tiber finanzielle Mittel, die ein Erscheinen des
neuen Reichsbundorgans, der Monatsblatter fiir den evangelischen Religions-
unterricht sicherstellten”'. Offentlich aber trat Carola Barth hier nicht mehrin
Erscheinung’?, zu politischen Belangen des Religionsunterrichts duferten
sich andere””.

Diese Entwicklung blieb nicht ohne Folgen: Der Reichsbund selbst verlor
namlich die Madchenschulen aus dem Blick. Sein Interesse galt fortan dem
Religionsunterricht an Volksschulen, dessen Belange er als einzige Organisa-
tion zu vertreten beanspruchte. Es erstaunt insofern nicht, dass die ver-
schiedenen, im Zusammenhang der Reichsschulgesetzentwiirfe’® aufge-
stellten Resolutionen ausnahmslos von Ménnern, von Hans Schlemmer,
Heinrich Spanuth und Gustav Plath unterzeichnet wurden””. Das genuine
Anliegen des ehemaligen Vereins fiir religidse Erziehung, die Gestaltung des
Maidchenschulreligionsunterrichts nach liberalen Grundsdtzen, kam offent-
lich nicht mehr zur Sprache’®.

Anders verhielt es sich mit der Konferenz von Religionslehrerinnen , die sich
1916/17 auf Grund interner Differenzen umbenannte: Die jetzt im Verband
evangelischer Religionslehrerinnen organisierten Frauen erhielten einen nicht
unerheblichen 6ffentlichen Einfluss. Dieser zeigte sich insbesondere in den
Mitte der 1920er Jahre einsetzenden Diskussionen um die deutsche Bildungs-
einheit””: So dnderte etwa das preuRische Ministerium etliche Passagen der
1925 erscheinenden Richtlinien auf Druck des Verbandes hin ab.

79 ygl. Antje Roggenkamp, Reichsbund fiir Religionsunterricht und religidse
Erziehung, in Norbert Mette/ Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik
Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 1604.

71 ygl. etwa die im Archiv Vandenhoeck und Ruprecht befindlichen Briefe von Heinrich
Spanuth an die Gebriider Ruprecht vom 20. 1. 1923 (Frau Barth sendet 100 Gulden zur
Unterstiitzung der Monatsblétter), 19.2. 1923, 4.4. 1923, 7.11. 1923, 9. 11. 1923, 24.11.
1923 (Barth sendet 25 Gulden), 7.3. 1924, u.0.

72 gie referierte allerdings im Jahr 1919 auf der paritédtisch besetzien Verbandstagung
des deutschen Religionslehrerverbands. Vgl. dies., Der Inhalt des Religionsunterrichts,
ZEvRU 30/1919, 195-196, ZEvRU 31/1920, 4-17

73 80 etwa Heinrich Spanuth. Vgl. ZEVRU 32/1921, 184ff. Zur Religionsdidaktik von
Carola Barth vgl. Dagmar Henze, Carola Barth (1879-1959). Karriere zwischen
Engagement und Anpassung, in Annebelle Pithan, Religionspadagoginnen im 20.
Jahrhundert, Gottingen 1997, 40-52, 48f.

74 1m Hintergrund stand dabei die verbindliche Auslegung des § 149 der WRV. Zum
letzten Reichsschulgesetzentwurf vgl. Gerhardt Giese (Hg.), Quellen zur deutschen
Schulgeschichte seit 1800, Gottingen 1961, 244ff. Vgl. auch ZEVRU 34/1923, 254ff.

75 Dies gilt etwa fiir die Diskussionen um die Religionsunterrichtsbeiratsfragen. Vgl.
nur ZEVRU 37/1926, 3051.

76 Dies gilt zumindest fiir die einschligigen Organe MERU, ZEvRU, aber auch fir die
Deutsche Midchenbildung 1/1925-6/1930.

77 Vgl Hans Richert, Denkschrift {iber die grundstandige deutsche Oberschule, in
ders., Die Ober- und Aufbauschule, Leipzig 1923, 118-125; ders., Denkschrift tiber die
Aufbauschule, in ebd., 126-131.
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Aus der ,Gegeniiberstellung von weiblicher Frommigkeit, deren Grund-
form die alles tragende Liebe und ménnlicher Frommigkeit, deren Grundform
der alles tragende Glaube ist“’® wurde in der Version von 1926/27 die
,Eigenart des mannlichen und weiblichen Glaubenslebens””® Gleichzeitig
erreichte der Verband, dass fortan auch im Religionsunterricht an Knaben-
schulen sozialer Fragen behandelt wurden.*

Zwar schlossen sich die positiven Religionslehrerinnen im Jahr 1926 mit
Einzelnen an hdheren Knabenschulen unterrichtenden Kollegen zusammen
_ fortan tagte man als Verband fiir evangelischen Religionsunterricht und
Pidagogik 5. Dies geschah aber aus einer Position offensichtlicher Starke
heraus.

Den strukturellen Entwicklungen lassen sich nun allerdings auch materiale
Positionen an die Seite stellen. Dies sei im Folgenden exemplarisch an den
Midchenbildungskonzepten von Carola Barth und Magdalene von Tiling
erldutert.

Nach Auskunft ihrer Biografin Dagmar Henze duBerte sich die letzte
Vorsitzende des Vereins fiir religidse Erziehung , Carola Barth, nach 1925 zu
entsprechenden Fragen nicht mehr in literarischer Form. Thre unverdifent-
lichten Vortrige lieRen aber Riickschliisse auf ihr spezifisches Bild der
Geschlechterverhiltnisse zu. Setzte doch Carola Barth ,ahnlich wie Helene
Lange, Gertrud Bdumer oder andere Frauen der biirgerlichen Frauen-
bewegung“®? auf die besondere Eigenart der Frau: Sie vertrat namlich ,ein
Erziehungskonzept, das die Frauen selbstbewusst und qualifiziert zur ,Mit-

78 ygl. dazu Hans Richert (Hg.), Richtlinien fiir die Lehrpline der héheren Schulen
PreuRens. Mit Anmerkungen und Literaturnachweisen , 1.Teil Grundsitzliches und
Methodisches, Berlin 1925.

79 Die Richtlinien vom 1. Méarz 1927 fithrten dazu spéter Folgendes aus: »Der
Unterricht darf auch nicht die Verschiedenheit der Geschlechter Gibersehen. Er wird an
die Eigenart des méannlichen und weiblichen Gla ubenslebens ankniipfen und sie pflegen
miissen, aber auch falscher Einseitigkeit entgegentreten. « Hans Richert (Hg.) Richtlinien
fiir die Lehrpline der hoheren Schulen PreuBens — Neue Ausgabe Bd. 1., Berlin 1927,
1575

80 yigl. Geheimes Preufisches Staatsarchiv Berlin, HA I, Rep. 76 VI, Sekt. 1, Gen z., Nr.
305, Bd. 2, 158 /159 r: ,Jmmer wieder wird betont, dass die Madchen fiir die Aufgaben
der Erau vorbereitet werden sollen. Es wire dringend zu wiinschen, dass fiir die U 11 und
die O I auch ein Hinweis in die Richtlinien kime, dass der Religionslehrer die Knaben auf
ihre Aufgaben in Staat, im Volk, in der Kirche, den sozialen Noten gegeniiber hinweise.
Der Wille der Frauen allein kann zum Beispiel die Wohnungsnot nicht beheben, kann
auch nicht eine Versshnung der sozialen Gegensdtze schaffen. Es wire durchaus im
Sinne der Stockholmer Weltkonferenz, wenn das Gewissen der mdnnlichen Jugend im
Religionsunterricht den sozialen Noten gegeniiber und ihren Pflichten Volk und Kirche
gegeniiber gescharft wiirde.”

81 Gury Schneider-Ludorff, Verband fir evangelischen Religionsunterricht und
Padagogik, in Norbert Mette/Folkert Rickers (Hg.), Lexikon der Religionspadagogik
Bde 1-2, Neukirchen 2001, Bd. 2, 2166. :

82 Hengze, Karriere (wie Anm. 73), 51; vgl. auch Dagmar Henze, Zwei Schritte vor und
einer zuriick. Carola Barth-eine Theologin auf dem Weg zwischen Christentum und
Frauenbewegung, Neukirchen Viuyn 1996, 149.
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arbeit an der Weiterentwicklung der Kultur’ befahigen“®* sollte. So erwartete
sie etwa ,von dem beruflichen und gesellschaftlichen Engagement von Frauen
qualitative Veranderungen“®*. Worin diese Veranderungen allerdings be-
stehen, bleibt Dagmar Henze zufolge unklar®.

Sieht man sich die Aukerungen Carola Barths nun im Einzelnen an, so lasst
sich die von Henze aufgewiesene Leerstelle flillen: Insofern Carola Barth
namlich sowohl eine Angleichung an mannliches Rollenverhalten als auch
eine Zurlicknahme der eigenen Person der Frau als Fehlentwicklungen
auffasste, wird man postulieren miissen, dass auch sie von einer natiirlichen
Uberlegenheit der Frau ausging. Zwar bewertete sie die hausliche Madchen-
erziechung iiberwiegend negativ: Viele Mddchen lieRen ,sich noch immer
durch starke Minderwertigkeitsgefiihle hemmen, durch das friih eingeprégte
Bewusstsein, doch nur ein Mddchen zu sein, das naturgemaf zuriickstehen
miisse. ( ... ) mangelndes Selbstvertrauen ( ... ) hindert sie, das Eigenste, das
auch sie nach ihrer Begabung und Vorbildung zu geben hétten, zu verwirk-
lichen.“®¢ Ins Positive gewendet kann dies aber nur bedeuten, dass Minder-
wertigkeitsgefiihlen und mangelndem Selbstvertrauen durch Aufweis der
natiirlichen Uberlegenheit der Frau in Begabung und Vorbildung zu begegnen
sei®”. Damit diirfte aber auch Carola Barth ein Konzept von Miadchenbildung
vertreten haben, das am Ende reine Konstruktion bleiben musste.

Und Magdalene von Tiling? Als Vorsitzende des Verbandes evangelischer
Religionslehrerinnen entwickelte sie zu Beginn der Weimarer Republik ein
Modell, das faktisch die urspriinglichen Forderungen liberaler Religions-
lehrerinnen aufnahm. Insofern die heranwachsenden Madchen in bestandi-
ger Gefahr stiinden, sich dem Uberschwang eigener Gefiihle hin- und damit
als eigenstindige Persénlichkeit preiszugeben®®, sei in Madchenschulen
besonderes Lehrpersonal einzusetzen: Nur starke miitterliche Erscheinungen
sollten hier (Religions-) Unterricht erteilen®®. Abgesehen davon, dass diese
Argumentation zumindest strukturell an das aktuell diskutierte Konzept des
affidamento, das Sich-Anvertrauen erinnert’’, erlebte von Tilings Ansatz
offentliche Anerkennung. Nicht wenige der an hoheren Knabenschulen
unterrichtenden Religionslehrer machten sich ihre Forderungen zu Eigen®’.

Anders sah es aus, als sich Magdalene von Tiling anheischig machte, ihre
Uberlegungen auf den weiteren Bereich der evangelischen Frauenschaft zu

# Ebd., 149,
Henze, Karriere (wie Anm. 73), 51.
% Ebd.
Carola Barth, Gegenwartsaufgaben, 1930 (unverdéffentlichtes Manuskript, zitiert
nach Henze, Carola Barth (wie Anm. 82), 149).

57 Ebd.
Dies., Psyche und Erziehung der weiblichen Jugend, Langensalza 1921, 9-30.
Ebd., 31-35.
Vgl. dazu Diotima, Mettere il mondo al mondo, Mailand 1990; Annebelle Pithan,
Einleitung, in dies., Religionspadagoginnen im 20. Jahrhundert, Géttingen 1997, 919,
13.

°! Zum Ganzen vgl. etwa Liesel-Lotte Herkenrath, Politik, Theologie und Erziechung —
Untersuchungen zu Magdalene von Tilings Padagogik, Heidelberg 1972, 250, 275 u.6.
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iibertragen. Ihr Konzept, das Gury Schneider-Ludorff als ,Theologie der
Geschlechterbeziehungen‘®® rekonstruiert, scheiterte Doris Kaufmann zu-
folge an ihrer 6ffentlichen Stellung: Als Vorsitzende der Vereinigung Evan-
gelischer Frauenverbdnde Deutschlands und als Landtagsabgeordnete ver-
korperte sie ndmlich einen Frauentypus, den die von ihr reprasentierten mehr
als zweieinhalb Millionen Frauen als unweiblich ablehnten®?.

Vielleicht folgte die (iberwiegende Mehrheit evangelischer Frauen Magda-
lene von Tiling aber auch deshalb nicht, weil sie deren faktische Situation allzu
klarsichtig ansprach: ,Es hat ja gar keinen Zweck sich iiber sich selbst zu
tiuschen. Die evangelische christliche Frau war weithin gewdhnt, nicht
selbstandig zu denken und zu handeln, und sie liebte diese Gewohnheit, die sie
vor Kampfen des selbstindigen Menschen bewahrte. Sie war noch nicht zur
Freiheit des evangelischen Christengewissens erwacht.“** Den Karriere-
sprung, den Magdalene von Tiling 1930 mit ihrem Einzug in den Deutschen
Reichstag erlebte, scheint sie jedenfalls nicht oder nicht priméar ihren
Geschlechtsgenossinnen verdankt zu haben.

4. Undoing gender? Oder: Was trigt ein geschlechterdifferenter
Ansatz fir die evangelische Religionspadagogik aus?

Die Analyse der vorstehend skizzierten Positionen legt nahe, dass Ansatze, die
auf Grund biologisch-natiirlicher Gegebenheiten von einer Uberlegenheit der
Frau ausgehen, nicht rezipiert oder sogar energisch zuriickgewiesen werden:
Der bewusste intentionale VerstoR gegen gesellschaftlich vorgegebene
Rollenmodelle, das ,Undoing gender’, erwies sich auf der Handlungsebene
als wirkungslos. ,Undoing gender’ blieb gedankliche Konstruktion bzw.
programmatische Forderung.

Verinderungen vorgegebener geschlechtsspezifischer Muster scheinen
demgegeniiber dort moglich gewesen zu sein, wo man gesellschaftlichen
Erwartungshaltungen zunachst entsprach, in diesem Rahmen dann aber auf
der Gleichwertigkeit von Mann und Frau insistierte. Auf diese Weise schien es
moglich, langfristige Veranderungen vorgegebener Rollenmuster zu erzielen.
Insofern erreichte also offensichtlich nicht ein ,undoing’, sondern nur ein
modifiziertes ,doing gender’ die Verdnderung gesellschaftlicher Rollenvor-
gaben bzw. -konzepte. Diese Beobachtungen seien im Folgenden noch einmal
kurz auf das Problemfeld weiblicher religioser Erziechung und Bildung hin
gespiegelt:

1. Das weitere Spektrum des weiblichen Verbandsprotestantismus erdffnet

Einblicke in Modelle und Vorgehensweisen, mit denen liberale und positive

Protestantinnen das Problem weiblicher Erziehung und Bildung in den

?2 Die Geschlechterbeziehungen treten als eine weitere Schipfungsordnung neben
diejenige der Ehe. Vgl. Gury Schneider-Ludortf, Magdalene von Tiling. Ordnungstheo-
logie und Geschlechterbeziehungen, Gottingen 2001, 146ff.

2% Kaufmann, Aufbruch (wie Anm. 11), 73-78.

25 Magdalene von Tiling, Evangelische Frauenbewegung, Berlin 1924, 9.
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Blick nahmen. Wahrend fiir Marie Martin die grundsétzliche Gleich-
wertigkeit der Geschlechter in der Gottebenbildlichkeit des Menschen
begriindet war, stellte sie in moralischer Hinsicht die Uberlegenheit
weiblicher Eigenart heraus: Nur die gebildete Frau konne dem Manne
wahre Gehilfin sein. Paula Mueller(-Otfried) machte sich demgegentber
zunichst die offentliche Meinung zu Eigen: Frauen seien fiir bestimmte
Leitungsfunktionen ungeeignet. Insofern die anstehenden sozialen Pro-
bleme aber nur von Mann und Frau gemeinsam gelost werden konnten, sei
es nicht linger hinzunehmen, dass der offentliche Raum fir Frauen
verschlossen sei. Wahrend Martin mit ihrem Anliegen nicht durchdringen
konnte, fand Mueller(-Otfried) offentlich Gehor.

2. Ahnliches gilt fiir die professionellen Vereinigungen, die im Zuge der
Neuordnung des htheren Madchen- und Frauenbildungswesens ins Leben
traten. Wiahrend sich die positiven Religionslehrerinnen durch ihre
anfingliche Unterordnung offentliche Raume fiir entsprechende Diskus-
sionen schafften, wurde den Lehrerinnen die offensive Inangriffnahme
religionspadagogischer Fragen sowie ihre Forderung nach ausschlie3-
lichem Einsatz weiblicher Religionslehrkréfte in Madchenschulen bereits
im Kaiserreich zum Verhdngnis.

3. Wihrend die positiven Lehrerinnen in den 1920er Jahren einen nicht
unerheblichen schulpolitischen Einfluss auf den Religionsunterricht an
Maidchenschulen erhielten, sind entsprechende liberale Belange nach 1921
selbst im Ansatz nicht mehr vertreten. Das Interesse des liberalen
Reichsbundes fiir Religionsunterricht und religiose Erziehung Konzentrierte
sich ganz auf den Bereich der Volksschule.

4. Die Beobachtungen lassen sich auch durch eine Analyse ausgewdhlter
Midchenbildungsmodelle bestdtigen. So favorisierte Carola Barth in ihren
unverdifentlichten Vortriagen ein asymmetrisches Geschlechtermodell. Sie
erwartete von der Eigenart der Frau die Fortentwicklung der Kultur, setzte
damit aber faktisch auf die natiirliche Uberlegenheit des weiblichen
Geschlechts. Magdalene von Tiling orientierte sich demgegeniiber an der
besonderen Befindlichkeit heranwachsender Madchen, die nach starken
miitterlichen Erscheinungen verlange. Dieser Ansatz, den sie spdter im
Rahmen einer ,Theologie der Geschlechterbeziehungen’ reformulieren
sollte, fand zumindest den Zuspruch von Oberlehrern, die an hoheren
Knabenschulen Religion unterrichteten.

5. Insgesamt hilft ein geschlechtersensibilisierter Ansatz, bestimmte Liicken in
der Geschichte der Religionspddagogik zu schlieffen bzw. ihre Existenz zu
erkliren. So ist ein nachhaltiger Einfluss der Religionslehrerschaft an Volks-
und hoéheren Madchenschulen auf die entstehende Disziplin Religions-
padagogik bis heute nicht nachweisbar. Dieser Sachverhalt ldsst sich nun
allerdings dadurch erklaren, dass liberale Lehrer und positive Lehrerinnen
die schulpolitischen Einsatzfelder untereinander ,aufteilten’. Wihrend die
positiven Lehrerinnen auf den Religionsunterricht an htheren Méddchen-
schulen Einfluss nahmen, setzten sich die liberalen Manner, nachdem sie
den Verein fiir religiose Erziehung faktisch ausgeschaltet hatten, nahezu
ausschlielich fiir die Belange des Religionsunterrichts an Volksschulen ein.
Zur Ausbildung offentlicher Raume, die eine religionsdidaktische Ver-
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stindigung ermoglicht hétten, kam es nicht. Der religionspddagogische
Diskurs, der liberale und positive Stimmen zum kritischen Dialog vereinte,
fand andernorts statt, ndmlich im (preuBischen) Verband akademisch
gebildeter Religionslehrer und -innen *°.

5 Antje Roggenkamp, Religionspadagogik als ,Praktische Theologie’, Leipzig 2001.
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Allgemeines

Otte, Hans (Hrg.) — Magen, Beate (Mitarb.):
Handbuch des kirchlichen Archivwesens.
Bd.1: Die zentralen Archive in der
evangelischen Kirche (Veroffentlichun-
gen der Arbeitsgemeinschalt der Ar-
chive und Bibliotheken in de evange-
lischen Kirche), Neustadt a.d. Aisch
(Degener & Co.) 4. Aufl. 1997, VI, 379
S., Ln. geb., ISBN 3-7686-2077-8.

Eine traditionelle, an der Schwelle zum
nachsten Jahrhundert keineswegs geringe
Aufgabe des Archivars ist die Herstellung
der Benutzbarkeit des verwahrten Mate-
rials zusammen mit dessen langfristiger
Sicherung. In der internationalen Diskus-
sion wird dies in die fast schon festste-
hende Doppelform ,preservation and ac-
cess” gefalst.

Wichtige Beitrdge zur Herstellung dieser
Benutzbarkeit stellen archiviibergreifende
Ubersichten tiber vorhandene Bestdnde
dar. Dies ist auch die zentrale Leistung des
hier anzuzeigenden, 1997 bereits in vierter
Auflage erschienenen ,Handbuch des
kirchlichen Archivwesens; 1: Die zentralen
Archive in der evangelischen Kirche”. Fiir
die hierin investierte Miihe wird jeder His-
toriker oder Familienforscher den beteilig-
ten Archivaren und den Herausgebern
Dank und Anerkennung wissen.

Angesichts des im Titel ausgedriickten
Anspruchs des Handbuchs ist dies jedoch
etwas zu wenig: Unter dem Stichwort
~Handbuch” findet man im DUDEN -
Deutsches Universalworterbuch' folgende
Definition: ,Buch in handlichem Format,
das den Stoff eines Wissensgebietes o. d. in

systematischer und/oder lexikalischer
Form behandelt”. Gruppiert um die Be-
standeiibersichten der Archive der 24
Landeskirchen der Evangelischen Kirche
in Deutschland (EKD) und einiger weite-
rer evangelischer Zentralarchive findet
der Benutzer in strenger Systematik
(S.V-VI) auch allgemeine Informationen
(Namen, Adresse). Fiir diese rasch veral-
tenden Informationen sollte iiberlegt wer-
den, ob fiir die Zukunft anstelle der Publi-
kation im Druck nicht eine Entscheidung
zugunsten einer digitalen Form - CD-
ROM oder Internet fallt.?

Wenn die Herausgeber im Vorwort
auch auf die Bekanntmachung neu er-
schlossener Bestinde in der Zeitschrift
+Aus evangelischen Archiven” hinweisen,
so entsteht bei der Durchsicht des Hand-
buches der verhdngnisvolle Eindruck, als
sei das Archivwesen — hier das kirchliche —
eine statische Angelegenheit, die sich in
Listen von vorhandenen Bestinden er-
schople. Dem Eindruck des Statischen, ja
Unbeweglichen hitte jedoch schon durch
Erlauterungen zur Entstehung des ,Ver-
bandes kirchlicher Archive” und dessen
Dachverband, der ,Arbeitsgemeinschaft
der Archive und Bibliotheken in der evan-
gelischen Kirche” entgegengewirkt wer-
den konnen. Ein expliziter Hinweis auf
die Arbeitsgemeinschaft — immerhin Her-
ausgeberin der Reihe, in der das Hand-
buch erscheint! — wie auch auf das andere
archivarische Gremium der beiden gro-
Ren Konfessionen, die Fachgruppe 3 (Ar-
chivare an kirchlichen Archiven) im Ver-
ein deutscher Archivare , fehlt. Wie man

' DUDEN — Deutsches Universalworterbuch. Hrsg. und bearbeitet vom Wissenschaftli-
chen Rat und den Mitarbeitern der Dudenredaktion unter Leitung von Giinther
Drosdowski. Mannheim/Wien/Zirich 1983, S.539.

2 vgl. dazu die Broschiire |, http//www.archivenrw.de”. — Archive in Nordrhein-
Westfalen im Internet. Texte: Frank M. Bischoff und Wilfried Reininghaus (Veroffent-
lichungen der staatlichen Archive des Landes Nordrhein-Westfalen, Reihe E: Beitrage

zur Archivpraxis, Heft 5.) Miinster 1998.
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dem Vortrag Hermann-Josef Brauns iiber
,Das Berufsbild des Kirchenarchivars” auf
dem 67. Deutschen Archivtag in Darm-
stadt® entnehmen kann, haben beide Or-
ganisationen ihre Geschichte.

Braun lieferte mit seinem Vortrag einen
Beitrag zum Archivtags-Thema ,Bilanz
und Perspektiven”. Genau dies fehlt die-
sem Buch: Ankntipfend an die Angaben
tiber Zustandigkeiten und vorgesetzte Be-
horden, iiber Archivbibliothek, techni-
sche, personelle und raumliche Ausstat-
tung, Archivpflege und die gesetzlichen
Grundlagen wiinschte sich der Rezensent
weitere Angaben. So vermifst man ange-
sichts der weit an das Ende gestellten An-
gaben iiber die kirchengesetzlichen Rege-
lungen fiir das jeweilige Archiv Aus-
fithrungen iiber die historische und recht-
liche Fundierung des kirchlichen
Archivwesens iiberhaupt. Die erste Auf-
lage des ,Handbuches” von 1965 enthielt
einen auch noch heute lesenswerten Bei-
trag des Erlanger Kirchenrechtlers Hans
Liermann, der diese Fragen nach dem da-
maligen Stand beantwortete.” Analog zu
den Entwicklungen im staatlichen Bereich
regeln jedoch seit dem Ende der 1980er
Jahre zahlreiche Landeskirchen Stellung,
Zustandigkeit und Befugnisse ihrer Zentr-
alarchive durch entsprechende Gesetze
und Verordnungen. Eine aktualisierte
Fortschreibung des Aufsatzes von Lier-
mann im Rahmen des Handbuchs wiére

also hochst wiinschenswert: Hierin wiir-
den die Leistungen in der Entwicklung
des evangelischen Kirchenarchivwesens
deutlich, das — anders als in der katholi-
schen Kirche — erst sehr spat zu einer vom
Staat gesonderten Position gelangte.

Bernd Hey konstatierte Mitte der 90er
Jahre auf dem Hamburger Archiviag, es
gelte angesichts des ,Auftrag[s] unter ver-
anderten Bedingungen“® fir den Kir-
chenarchivar ein Profil zu entwickeln.
Hey empfahl hierfiir Ausbau und Intensi-
vierung der Pflege und Betreuung von
Pfarr- und Kirchenkreisarchiven. Von
Hermann-Josef Braun 1997 noch weithin
unter die Defizite des kirchlichen Archiv-
wesens gerechnet’ gab das von Hey geleit-
ete Landeskirchenarchiv der Evangeli-
schen Kirche von Westfalen unter dem
Titel ,Altpapier oder Dokument? Archiv-
pflege in der Praxis” eine Handreichung
fiir ehrenamtlichen Archivpfleger her-
aus.® Das Handbuch konstatiert dagegen
das Faktum der Wahrnehmung dieser
Aufgabe mit diirren Worten und vollig
kommentarlos, duRert sich auch nicht
iiber Art und Umfang.

Die Angaben iiber die technische Aus-
stattung der Archive — meist Mikrofilmle-
segerdte und PC's — hitten Ankniipfungs-
punkte geboten zum Einsatz moderner
Informationstechnologien nicht nurim Ar-
chiv, sondern vor allem in den Kirchen-
verwaltungen: Die Ubernahme und dauer-

® Hermann-Josef Braun: Das Berufsbild des Kirchenarchivars. In. 50 Jahre Verein
deutscher Archivare. Bilanz und Perspektiven des Archivwesens in Deutschland.
Referate des 67. Deutschen Archivtags und des Internationalen Kolloquiums zum
Thema: die Rolle der archivarischen Fachverbinde in der Entwicklung des Berufs-
standes, 17.-20.September 1996 in Darmstadt (Der Archivar, Beiband 2). Siegburg
1997, 85:29— 34,

4 Hans Liermann: Kirchliches Archivwesen und evangelisches Kirchenrecht, in:
Handbuch des kirchlichen Archivwesens. Bd. 1 — Die zentralen Archive in der
evangelischen Kirche. 1. Auflage. Bearbeitet von Karlheinrich Durnrath, Wolfgang Eger
und Hans Steinberg (Veroffentlichungen der Arbeitsgemeinschaft der Archive und
Bibliotheken in der evangelischen Kirche 3). Neustadt a.d. Aisch 1965, S. 1-16.

> zum neuesten Stand vgl. Pdipstliche Kommission fiir die Kulturgiiter der Kirche: Die
pastorale Funktion der kirchlichen Archive. Schreiben vom 2. Februar 1997, Nr. 142,
hsg. vom Sekretariat der deutschen Bischofskonferenz). Bonn 1998.

S Unter diesem Motto standen die Vortrage der Fachgruppe 3 auf dem 66. Deutschen
Archivtag in Hamburg, vgl. Bernd Hey: Das evangelische Archivwesen. In: Der Archivar
49 (1996), Sp.225-234 und Stefan Miedaner: Das katholische Archivwesen. In: ebenda,
Sp. 234-239.

” Braun, Das Berufsbild, S.35.

8 Ingrun Osterfinke und Bettina Kisker. Altpapier oder Dokument? Archivpflege in der
Praxis (Schriften des Landeskirchlichen Archivs der Evangelischen von Westfalen, Heft
1). Bielefeld 1995.
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hafte Aufbewahrung IT-gestiitzt erzeugter
Daten stellt eine grofse Aufgabe des Archi-
varsberufs in der Zukunft dar. Auch auf
andere zentrale archivische Themen -
etwa gegenwadrtige Tendenzen in der Ent-
scheidung tiber die Archivwiirdigkeit von
Schriftgut (Bewertung) und in der
ErschlieRung — wird nicht eingegangen.
Dal? sich dieses ,Handbuch des kirchlichen
Archivwesens” auf die Gliedkirchen der
EKD, erganztum das Evangelische Zentral-
archiv in Berlin, das Archiv des Diakoni-
schen Werkes der EKD sowie das Archiv
der Briider-Unitdat Herrnhut und das Depo-
situm der Vereinigten Evangelisch-Luther-
ischen Kirche Deutschlands beschrankt, sei
hier mit einem Fragezeichen vermerkt:
Hermann-Josef Braun charakterisierte
1987 die Tatigkeit der Kirchenarchive in
der Nachkriegszeit ,als ein Streben nach
iiberkonfessioneller Zusammenarbeit”.
Das Erscheinen eines zweiten, den Ar-
chiven der kirchlichen Werke und Einrich-
tungen gewidmeten Bandes wurde 1997
von den Herausgebern in Aussicht gestellt.
Da bislang noch keine Lieferung erschie-
nen ist, so duflert der Rezensent den
Wunsch und die Hoffnung, dal? diese Ver-
zogerung genutzt wiirde, um durch die
Beigabe einer systematischen Darstellung
der hier angesprochenen Gebiete das
. Handbuch des kirchlichen Archivwesens”
wirklich zu einem solchen zu machen.
Diisseldorf Andreas Freitidger

Joassart, Bernhard: Hippolyte Delehaye. Ha-
giographie critique et modernisme (= Sub-
sidia hagiographica, 81), Bruxelles (So-
ciété des Bollandistes) 2000, VIII, 897 S.,
2 Bde, kt,, ISBN 2-87365-009-5.

In dem Bemiihen der Bollandisten, ihre
Aktivitdten zur Erforschung der Hagiogra-
phie der gegenwartigen Medidvistik zu
vermitteln, ist zundchst das Standard-
werk L'hagiographie von René Aigrain
neu aufgelegt worden. In der bekannten
Reihe Subsidia hagiographica folgt nun eine
gewichtige zweibdndige Monographie
tiber einen der fithrenden Kopfe der Ge-
sellschaft, den Jesuiten Hippolyte Dele-
haye. Sie ist vorgelegt worden von Ber-
nard Joassart (= J.), selbst Jesuit und Mit-
glied der Société des Bollandistes, der be-
reits durch mehrere Arbeiten zur
Geschichte des Modernismus und der Bol-
landisten hervorgetreten ist.

Der 1859 in Antwerpen geborene und
1941 in Briissel gestorbene Delehaye trat
1876 in den Jesuitenorden und 1887 in
die Gesellschaft der Bollandisten ein. Als
deren herausragender Gelehrter amtierte
er seit 1912 als Prasident. In umfassender

Weise hat er sich auf dem Gebiet der Ha-
giographie und ihrer Methoden einen Na-
men gemacht, wovon seine ein halbes
Jahrhundert wahrende Mitarbeit an den
Acta Sanctorum, den Analecta Bollandiana
und den Subsidia Hagiographica ein ein-
drucksvolles Zeugnis ablegen.

Lag Delehayes Forschungsschwerpunkt
zundachst bei den Heiligen aus dem grie-
chischen Kulturraum, so weitete er sich
im Laufe der Zeit auf drei zentrale Berei-
che aus. Erstens erstellte er der Wissen-
schaft Hilfsmittel wie etwa Kataloge der
griechischen hagiographischen Manu-
skripte und veroffentlichten Texte zur
Verfligung. Zweitens hat er verschiedene
hagiographische Quellen ediert und kom-
mentiert. Der wohl wichtigste dritte Ar-
beitsbereich Delehayes galt methodischen
Arbeiten. Auch wenn heute mentalitéts-
und sozialgeschichtliche Fragestellungen
im Vordergrund stehen mogen, so verdie-
nen noch immer Beachtung die Werke Les
légendes hagiographiques (1905, *1955), Les
origines du culte des martyrs (1912, *1933),
Les passions des martyrs (1921, 1966), Sanc-
tus. Essai sur le culte des saints dans l'antiquité
(1927) und Cing legons sur la méthode hagio-
graphique (1934).

J.s Studie ist keine, wie der Titel viel-
leicht vermuten lassen konnte, wissen-
schaftliche Biographie, sondern eine mit
ausfiihrlicher Dokumentation abgestiitzte
Analyse der Krise um Delehayes Buch Les
légendes hagiographiques aus dem Jahre
1905. Wahrend des Pontifikats von Pius
X. (1903-1914) kam es unter dem Ein-
fluss eines tiberzogenen Konservatismus
zu antimodernistischen Mafnahmen, die
auch zu einer scharfen Uberwachung der
Theologie- und Philosophieprofessoren
filhrte und die Entwicklung der For-
schung namentlich auf den Gebieten Exe-
gese, Patrologie und frither Kirchenge-
schichte erheblich behinderte. Als Vertre-
ter der neuen Bollandistenschule geriet
Delehaye in das Kreuzfeuer dieser romi-
schen Kritik. Wie Frantisek Graus in sei-
nen immer noch wichtigen Studien zur
Hagiographie der Merowingerzeit (Volk, Herr-
scher und Heiliger im Reich der Merowinger ,
Prag 1965, 26&.} gezeigt hat, kam es gegen
Ende des 19. Jh.s zu einer scharfen Span-
nung zwischen dem katholischen Bemii-
hen um eine Steigerung des Heiligenkul-
tes in seiner volkstiimlichen Art und der
historisch-kritischen  Erforschung der
Hagiographie, die, bisweilen iiber das
Ziel hinausschiefSend, diese Quellen als
Jkirchliche Schwindelliteratur” (Bruno
Krusch) zu entlarven suchte. Dem folgte
Delehaye natiirlich nicht, aber in seinen
sogenannten hagiographischen Koordina-
ten hob er die objektiv verwertbaren ge-
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geniiber den im Grunde zu verwerfenden
Legenden hervor. Die wissenschaftliche
Differenzierung von Kult und Legende
war aber in der Praxis schwer durchzu-
halten, und so wurde auch Delehaye ver-
dichtig, obschon er bei der Frage nach der
Entstehung der entstellten Legenden der
traditionellen Apologetik des 16. Jh.s
folgte und sie nicht der Kirche, sondern
dem Volk zuwies.

In akribischer Weise zeichnet J. den
Konflikt um Delehayes Legendenbuch,
,ces malheureuses légendes”, nach. Ein-
leitend stellt er die Lebensdaten des Bol-
landisten und seine Schriften zusammen,
gefolgt von einer umfangreichen Biblio-
graphie. Den Kern des Textbandes bildet
dann die breite Schilderung der Auseinan-
dersetzung, abgestiitzt durch 315 Doku-
mente, die in dem zweiten Band sorgféltig
ediert sind. Verschiedene Verzeichnisse
und Register erschlieBen die Material-
fiille. Informationen iiber Delehayes Bio-
graphie erhilt man lediglich in einem kur-
zen Anhang (439-442). Die Lektiire ver-
langt dem Leser einige Geduld ab, zumal
der Text manche Lingen hat, und biswei-
len ein Ubermaf an Abschnitten storend
wirkt. Positiv hervorzuheben ist das Ver-
fahren, in den Anmerkungen zu der Fiille
der erwahnten Personen Kurzbiographien
beizugeben. Dadurch wird das Werk ne-
benbei zu einem biographischen Hand-
buch. Insgesamt gesehen handelt es sich
um einen wichtigen Beitrag zur Wissen-
schaftsgeschichte, der Licht in die Ausei-
nandersetzungen um den Modernismus
im Katholizismus zu Beginn des 20. Jh.s
bringen kann.

Paderborn Lutz E.v. Padberg

Segl, Peter (Hrg.): Zeitenwenden — Wendezei-
ten. Von der Achsenzeit bis zum Fall der
Mauer (= Bayreuther Historische Kollo-
quien 14), Dettelbach (R61l) 2000, VIII,
202 S., kt., ISBN 3-89754-179-3.

In diesem Band sind die Vortrage des XV.
Bayreuther Historischen Kolloquiums do-
kumentiert, das im Juni 1999 im Vorblick
auf die Jahrtausendwende stattfand. Auch
wenn die Fiille der Veroffentlichungen aus
diesem Anlass schon nach kurzer Zeit an
Aufmerksamkeit einzubiiBen scheint, ver-
dienen die hier zusammengestellten Bei-
trage durchaus weitergehendes Interesse.
Sie seien hier in ihren thematischen
Hauptziigen kurz vorgestellt. — Nach einer
instruktiven Einfithrung des Herausgebers
und Bayreuther Medidvisten in die The-
matik der Zeitenwenden und Wendezei-
ten mit umfangreichen Literaturhinwei-
sen eroffnet der Bayreuther Philosoph Her-

bert Scheit die interdisziplindr ausgerichte-
ten Aufsitze mit dem von Karl Jaspers
entworfenen Modell einer sog. ,Achsen-
zeit” zwischen 800 und 200 v. Chr. Dieses,
vor Jahrzehnten viel diskutierte, aber in-
zwischen etwas an den Rand geriickte
Konzept einer ,Wende” im Selbstver-
stindnis des Menschen wird nicht nur
nach den Intentionen von Jaspers neu
beleuchtet, sondern auch nach seiner Re-
levanz fiir die Gegenwart befragt. — Es
folgt der Beitrag des Religionswissen-
schaftlers Ulrich Berner iiber ,Wendezeiten
im buddhistischen Denken* am Beispiel
des Kaisers Asoka, dem ,indischen Kon-
stantin“. Der Vergleich ,Asoka — Konstan-
tin” wurde schon im 19. Jh. durch Max
Miiller vorgenommen und ist nach Ber-
ner nicht durch neuere Forschungen ad
absurdum gefiihrt worden. Der im 3. vor-
christlichen Jh. regierende Asoka kann
,als der erste buddhistische Herrscher be-
trachtet und in dieser Hinsicht mit Kon-
stantin als dem ersten christlichen Herr-
scher verglichen werden.” (67). In den
indischen Quellen und vor allem in den
Selbstzeugnissen Aokas sei die ,Konzep-
tion der Wendezeit im historischen Sinn —
als Brgebnis einer biographischen Wende
und Beginn einer historischen Wende von
globaler Bedeutung ... zu erkennen.”
(68). Der Mythos von der idealen Herr-
schaft Aokas ist heute im sakularisierten
Indien wieder aktuell. Berner urteilt: ,Die
Herrschaft Aokas erscheint in dieser Sicht
geradezu als historisches Paradigma einer
Wende, die eine globale Bedeutung hat
und die eine Entwicklung einleitet, die
fiir die Zukunft der Menschheit notwen-
dig ist.” (69). — Die an der Technischen
Universitat Dresden lehrende Religions-
philosophin und vergleichende Religions-
wissenschaftlerin Hanna-Barbara Gerl-Fal-
kovitz steuert ,Anmerkungen zum christ-
lichen Zeitbegriff ante und post Christum
natum® bei. Sie fragt: Inwiefern kann
nach Christus nicht nur glaubensmaBig,
sondern auch historisch und philoso-
phisch von einem neuen Verstandnis der
Zeit gesprochen werden? In ihrer Analyse
des christlichen Zeitverstandnisses, vor al-
lem des Begriffes der ,Zeitentfiille”, ist sie
skeptisch hinsichtlich der vielfach ge-
brauchten Gegeniiberstellung von zyk-
lisch-antiker und jiidisch-christlich-linea-
rer Zeit. — Der Bamberger Patrologe und
Kirchenhistoriker Ernst Ludwig Grasmiick
widmet sich einem Thema, das in einem
solchen Band natiirlich nicht fehlen darf:
.Die sogenannte Konstantinische
Wende“. Wie der Titel schon andeutet,
geht es hier auf breiter Forschungsgrund-
lage wesentlich um die historischen Vo-
raussetzungen und Bedingungen, die zu
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neuen Ansitzen und Umstrukturierungen
in Gesellschaft und Politik des 4. Jh.s ge-
fiihrt haben. — Der Beitrag der Bayreuther
Medidvistin Amalie Fofel iber ,Europa um
die Jahrtausendwende” konstatiert auf der
Grundlage der ,Historien” des Cluniazen-
sermonches Rodulfus Glaber, ,dals Europa
um die ,Jahrtausendwende’ mit einer
nicht nur auf das Jahr 1000 fixierten, son-
dern mit einer die langerfristigen Entwick-
lungen in einem groReren zeitlichen Kon-
text einbeziehenden Perspektive durchaus
eine ,Wendezeit’ erlebte“(119). Allerdings
in anderer Hinsicht, als es die Beschwo-
rung von apokalyptischen Angsten um
das Jahr 1000 in einer reichhaltigen Lite-
ratur immer wieder vorzugeben vermag.
Fiir den Herausgeber des Bandes und
Initiator der Tagung Peter Segl war die Be-
handlung der Thematik ,Wende aus dem
Mittelalter” ein besonders wichtiges An-
liegen. Aus zwei unterschiedlichen Per-
spektiven kommt sie hier zur Sprache: —
Der Bayreuther Friithneuzeithistoriker
Franz Bosbach stellt in seinem Beitrag
LZur Wende der zwischenstaatlichen Poli-
tik Europas vom Mittelalter zur Neuzeit”
besonders das Jahr 1494 heraus, in dem
sich eine solche Wende ,im Sinne einer
Richtungsdanderung der Entwicklung”
(121) abzeichnete. Die Frage nach dem
spezifisch Neuen in der Politik vom Mittel-
alter zur Neuzeit am Ende des 15. Jhs
beantwortet er dann mit der thetischen
Aussage: ,Eine Wende vom Herrschafts-
pluralismus des Mittelalters zur frithneu-
zeitlichen Periode von GroRreichsbildung
und Hegemonialkrieg” (135). Aus der Per-

spektive der Geschichte der Naturwissen-
schaften ist die Bayreuther Wissenschafts-
historikerin Uta Lindgren in ihrem Beitrag:
.Kopernikus — oder wer schaffte die
Wende?” grundsitzlich skeptisch gegen-
iber Wendepunkten in der Geschichte
der Naturwissenschaften. In ihrer Unter-
suchung der spatmittelalterlichen und
friithneuzeitlichen Vorstellungen vom
Bild des Universums und der Erde kommit
der Stellung des Kopernikus nicht die ihm
immer wieder beigelegte Bedeutung einer
Umkehrung zu. ,Die gidngige Rede vom
kopernikanischen Weltbild, welches das
ptolemaeische Weltbild abgeldst habe,
verkiirzt einen komplexen Sachverhalt
auf unzuldssige Weise (149). — Eine
Musikwissenschaftlerin, Manuela Schwartz
aus Magdeburg, geht in ihrem sehr inte-
ressanten Aufsatz dem Lebensgefiihl und
der geistig-kulturellen Gesamtlage um
1900 nach: ,Visualisierung der Musik —
Musikalisierung der Bilder. Zur konzep-
tionellen Wende in Oper, Schauspielmu-
sik und Film des Fin de siécle.” — Der
Bremer Historiker Emanuel Geiss be-
schlieBt den Band mit seinem Beitrag
,Deutsche Wenden im 20. Jh.”. In seinem
engagierten, in Zustimmung und Wider-
spruch anregenden Uberblick tber die
deutsche Geschichte im 20. Jh., wird
noch einmal das Profil des ganzen Bandes
deutlich, der griindliche historische Ein-
zelforschung mit engagierter gegenwarti-
ger Zeitgenossenschaft verbindet.
Neuendettelsau Wolfgang Sommer

Alte Kirche

Zeller, Dieter (Hrg.): Christentum 1. Von den
Anféngen bis zur Konstantinischen Wende
mit Beitragen von Wilhelm M. Gessel,
Wolfram Kinzig, Andreas Merkt,
Georg Schollgen, Jorg Ulrich, Martin
Wallraff, Dieter Zeller (Die Religionen
der Menschheit, Bd. 28), Stuttgart
(Kohlhammer) 2002, X, 474, geb.
ISBN 3-17-014787-0.

Vor mehr als dreif3ig Jahren erschien in
der von Christel Matthias Schroder be-
griindeten Reihe ,Die Religionen der
Menschheit” an gleicher Stelle als Doppel-
band das Werk von Carl Andresen, Die
Kirchen der alten Christenheit (Stuttgart
1971) eine ekklesiologische Typenge-
schichte, die als Leistung eines einzelnen
Forschers beeindruckte, in seiner Konzep-
tion aber umstritten war. Der vorliegende

Band geht demgegeniiber andere Wege.
Dreierlei fdllt unmittelbar ins Auge: a)
Der vorliegende Band beschrankt sich
auf die Zeit der Entstehung des Christen-
tums bis zur Konstantinischen Wende’,
die auf diese Weise deutlich als geschicht-
liche Zdsur hervorgehoben wird. b) Im
Unterschied zu dem Werk von Carl An-
dresen handelt es sich nicht um das Werk
eines einzelnen Forschers, wie es heutzu-
tage nur noch selten vorkommt, sondern
um ein Okumenisches Gemeinschafts-
werk. ¢) Die Autoren sind zwar allesamt
Fachleute auf dem Gebiet der Alten Kir-
che (Patristik), aber es handelt sich um
katholische (W. Gessel; A. Merkt; G.
Schollgen; D. Zeller) und evangelische
(W. Kinzig; J. Ulrich; M. Wallraff) Theolo-
gen. Der Herausgeber selbst vertrat ur-
spriinglich in Mainz das Fach Neues Testa-
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ment. Inzwischen iibernahm er dort einen
Lehrstuhl fiir ,Religionswissenschaft des
Hellenismus®. Dies unterstreicht ebenso
wie die Gesamtkonzeption der Reihe das
religionsgeschichtliche Interesse.

Das Ziel der Darstellung ist eine ,Skizze
des Christentums der ersten drei Jahrhun-
derte, ... die religionswissenschaftlich ausge-
richtet ist“ (1), wobei als ,Mutterreligion”
das Judentum gilt (2). Allerdings wird der
Ablésungsprozess des Christentums von
seiner ,Mutter” als geschichtlicher Prozess
nicht recht deutlich — wohl auch deswe-
gen nicht, weil christliche und jtidische
Identitit erst das Ergebnis einer langeren
Entwicklung sind, in der beide Seiten sich
voneinander abgegrenzt haben. Die
Schliisselrolle Markions bei der Entste-
hung des ,katholischen” Christentums -
auch im Gegensatz zum Judenchristen-
tum — bleibt in diesem Zusammenhang
entsprechend unklar. Sein Name kommt
auf den ersten 200 Seiten gar nicht vor
(vgl. spater immerhin J. Ulrich, 291ff.). —
Dass unterschiedliche Autoren unter-
schiedliche Blickwinkel haben und in der
Darstellung ihrer Themen auch unter-
schiedliche Akzente setzen, ist bei einem
Gemeinschaftswerk nicht tiberraschend —
erst recht, wenn es sich um konfessionell
verschiedene Theologen handelt. Dass es
dabei zu Uberschneidungen und Doppe-
lungen kommt, kann sich u.U. sogar als
Bereicherung erweisen (vgl. z. B.J. Ulrich,
iiber die theologische Entwicklung ,von
den Apologeten bis zur Konstantinischen
Wende' einerseits [223-300], und ande-
rerseits A. Merkt tber ,die Profilierung
des antiken Christentums angesichts von
Polemik und Verfolgung” [409-433]). —
Eigentiimlich ist allerdings der Umgang
mit der gegenwirtig in der Forschung hef-
tig diskutierten These von R.M. Hubner
tiber die Spitdatierung der Ignatiusbriefe,
die fiir die Entwicklungsgeschichte des
frithen Christentums von nicht geringer
Bedeutung ist. Hier verzichtet der Heraus-
geber auf eine Auseinandersetzung mit
Hiibners These, und es bleibt bei einem
merkwiirdig unausgeglichenen Nebenei-
nander der traditionellen Friithdatierung
(D. Zeller, 189f.) und der neuen Spatda-
tierung, fiir die W. Gessel eintritt (,zwin-
gend” 311f.), wobei der Leser in seinem
Urteil letztlich sich selbst tiberlassen ist
(vgl. 437f.). — Hervorgehoben seien die
Kapitel T und IV des 3. Hauptteils, IIL
,Das Christentum des 3. Jahrhunderts
zwischen Anspruch und Wirklichkeit”
von W. Kinzig und M. Wallraff zu den
Themenbereichen Taufe. (332ff.), BuBe
und Vergebung (356ff.), Formen christli-
cher Frommigkeit (367ff.), Montanismus
(3771f.) und Asketen und Anachoreten

(385ff.) — und IV: ,Integration und Ab-
grenzung; die Christen in der stddtischen
Gesellschaft” (G. Schollgen, 389-408).
Diese Beitrdge reprasentieren nicht nur
den aktuellen Stand der Forschung,
sondern fithren z.T. dariiber hinaus und
bieten neue Erkenntnisse. — Ein Literatur-
verzeichnis mit Hinweisen auf Mono-
graphien zur Jesusforschung und auf
tubergreifende Darstellungen zur Kirchen-
geschichte der ersten drei Jahrhunderte
(7-11) vermittelt einen ersten Eindruck
vom Stand der Forschung. Eine Zeittafel
(12-14) verschafit einen Uberblick iiber
diese Zeit, und ein ,Verzeichnis der wich-
tigsten Namen und Sachen” (467-474)
schlieRt den Band ab. Man darf auf die
Fortsetzung gespannt sein.

Marburg Wolfgang A. Bienert

Hausammann, Susanne: Alte Kirche. Zur Ge-
schichte und Theologie in den ersten vier
Jahrhunderten, Bd. 1: Frithchristliche
Schriftsteller. ,Apostolische Vater’, Ha-
resien, Apologeten, Neukirchen-Viuyn
(Neukirchener Verlag) 2001, IX, 339 S.,
kt., ISBN 3-7887-1806-4. — Bd. 2: Ver-
folgungs- und Wendezeit der Kirche:
Gemeindeleben in der Zeit der Chris-
tenverfolgungen und Konstantinischen
Wende, Neukirchen-Vluyn (Neukirche-
ner Verlag) 2001, VI, 298 S., kt., ISBN 3-
7887-1807-2. — Bd. 3: Gottes Dreiheit -
des Menschen Freiheit. Trinitdtslehre,
Anfinge des Monchtums, Augustin
und Augustinismus, Neukirchen-Vluyn
(Neukirchener Verlag) 2003, XII, 512 5.,
kt., ISBN 3-7887-1922-2. — Bd. 4: Das
Christusbekenntnis in Ost und West.
Chalcedon — Trullanum. Germanenmis-
sion. Bilderstreit, Neukirchen-Viuyn
(Neukirchener Verlag) 2004, XII, 333
S., kt., ISBN 3-7887-2044-1.

In bemerkenswert kurzer Zeit hat Su-
sanne Hausammann (geb. 1931), emeri-
tierte Professorin fiir Kirchengeschichte
an der Kirchlichen Hochschule Wupper-
tal, von einem wurspriinglich auf vier
Binde berechneten und inzwischen aut
fiinf Binde erweiterten Werk iiber Ge-
schichte und Theologie der Alten Kirche
die ersten vier Bande veroffentlicht.
Schon diese Tatsache allein verdient An-
erkennung und Respekt, zumal der Ver-
such, eine Darstellung vorzulegen, die
Jir Studienanfinger und Fortgeschrit-
tene mit Spal und Gewinn lesbar” sein
sollte, die aber auch ,die Informationen
enthilt, die unerlasslich sind fiir ein ver-
tieftes Verstandnis, wie es beispielsweise
Examenskandidaten benétigen”(Bd. I, S.
V), insgesamt als gelungen betrachtet
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werden kann. — Die Vin wollte kein
Lehrbuch” und auch ,keine Literaturge-
schichte” schreiben. Das entlastete sie da-
von, die tberlieferten Ereignisse und
Fakten tiber die vorhandenen Quellen
einschlieRlich der damit verbundenen
Forschungsdiskussion umfassend zu do-
kumentieren. Ihr ging es vornehmlich da-
rum, durch ein aus den Quellen geschopf-
tes, aber auch die aktuelle Forschungs-
diskussion kritisch  beriicksichtigendes
,moglichst getreues Nachzeichnen und
unermiuidliches Infragestellen des Uber-
lieferten”,die Zusammenhinge und die
nachhaltige Bedeutung der vergangenen
Ereignisse und Gedankengdnge” neu ver-
stehen zu lehren (Bd. I, S.V). Den
Schwerpunkt der chronologisch in Langs-
schnitten aufgebauten Darstellung bilden
zentrale Fragen der Theologie und From-
migkeit, die in ihrem jeweiligen geschicht-
lichen Kontext betrachtet und auf ihre
aktuelle Bedeutung hin untersucht wer-
den. Das Werk bietet insofern eine wert-
volle Erganzung zu den Lehrbiichern der
Kirchen- und Dogmengeschichte.

Es ist hier nicht méglich, auf Einzelhei-
ten der Darstellung naher einzugehen. Es
konnen hier nur einige Aspekte zur Kon-
zeption etwas genauer betrachtet werden.
Bd. 1, unter dem Titel: ,Friihchristliche
Schriftsteller”, behandelt unter Verzicht
auf die Schriften des Neuen Testaments
und der Neutestamentlichen Apokryphen
(1) drei Themenkomplexe — a) die ,Apos-
tolischen Vater“ (1-54) unter der Uber-
schrift ,Leben in der Christusnach-
ahmung” - b) den Konflikt zwischen
Orthodoxie und Héiresie unter der Uber-
schrift ,Das Selbstverstindnis der friih-
christlichen Kirche in ihren Abgrenzun-
gen” gegeniiber Gnostizismus, Markion,
Manichdismus und Montanismus — bis zu
den Auseinandersetzungen mit den Mo-
narchianern zu Beginn und in der Mitte
des 3. Jh.s unter besonderer Berticksichti-
gung von Irendus und Hippolyt (55-167).~
¢) Der dritte Abschnitt schildert die frith-
christlichen Apologeten des 2.Jh.s sowie
die ersten lateinischen Schriftsteller
(Tertullian und Minucius Felix) und die
Anfange der griechisch-alexandrinischen
Schule (Klemens und Origenes) (169-
333). Charakteristisch fiir die Darstellung
ist nicht nur die Nahe zu den Quellen son-
dern auch das biographische Interesse an
den genannten Autoren und ihrem Werk,
wodurch die Darstellung bisweilen dann
doch den Charakter einer Literaturge-
schichte erhalt (dazu ist kiinftig starker zu
verweisen aul S. Dopp / W. Geerlings [Hg.]:
Lexikon der antiken christlichen Literatur,
3. Aufl. 2002; vgl. Hausammann I, 9,
Anm.26; 111, 358, Anm.2).

Bd. 2 gliedert sich wiederum in drei
Abschnitte, von denen die beiden ersten
noch dem 2. / 3. Jh. gewidmet sind. a) Das
erste  Kapitel behandelt unter der
Uberschrift ,Status Confessionis® das
Thema Christenverfolgungen zusammen
mit der Frage nach den Martyrern, den
Gefallenen (lapsi) und den ,durch sie be-
wirkten neuen Spaltungen in der Kirche”
(BulBstreit, Ketzertaufstreit, Novatiani-
sches und Melitianisches Schisma)
(1-106). — b) Kapitel 2 schildert das Ge-
meindeleben (Amter) und die Gottes-
dienst- (Taufe, Eucharistie) und Frommig-
keitspraxis (Gebet, Fasten; Osterfeststreit)
in vorkonstantinischer Zeit (107-186). —
¢) Kapitel 3 behandelt dann die ,Konstan-
tinische Wende und ihre Folgen” bis zum
Ende des 4. Jh.s (187-292), wobei Leben
und Werk Konstantins im Vordergrund
stehen (187-247).

Der dritte — bisher umfangreichste Band
ist wiederum in drei Kapitel eingeteilt, die
den drei zentralen Themen von Ge-
schichte und Theologie des 4. und begin-
nenden 5. Jh.s gewidmet sind: a) der
Trinititslehre, ,wie sie in den Jahren
318-381 zur Diskussion stand” (III, S.V. -
Die Ausbildung der Trinitdtslehre als Drei-
heit in Einheit, 1-154), b) die Anfinge des
Monchtums in Ost und West, ,samt seiner
Bedeutung fiir Lehre und Frommigkeit
der Kirche” (155-356) und c) Leben
Werk, Theologie und Nachwirken Augus-
tins (357-500 — unter besonderer Bertick-
sichtung seines Beitrags zur Geschichte
des Monchtums!), wobei die Schlussab-
schnitte iiber das siidgallische (441ff) und
benediktinische Ménchtum (4801f.) letzt-
lich zu dem zweiten Abschnitt gehdren
und damit die Bedeutung unterstreichen,
die die Vf.n dem Thema Monchtum in der
Kirchengeschichte generell zuerkennt.

Angesichts der Sympathie der Vi.n fiir
die ,Miitter und Viter im Glauben’ und
insbesondere fiir das orthodoxe Monch-
tum und seine Frommigkeit fallt auf, wie
sehr sie umgekehrt den ,riicksichtslosen
Machtpoker der Bischofe” kritisiert, ,die
einstmals das Sagen (in der Kirche) hat-
ten,” ihren gegenseitigen ,Neid und ihre
Intrigenspiele und ihre Unterwiirfigkeit
gegeniiber dem Kaiser und seinen Repra-
sentanten” (S.VI). Sie bringt damit zu-
gleich zum Ausdruck, dass es fiir sie nie-
mals eine ,objektive Geschichtsdarstel-
lung’ gegeben hat, weshalb sie die einzel-
nen Abschnitte auch ,mit erkennbar
wertenden Zusammenfassungen”  ab-
schlieBen kann. Charakteristisch fiir Bd.
3 sind nicht zuletzt die zahlreichen Ex-
kurse iiber die herausragenden Person-
lichkeiten im Streit um die Trinitdt (Euseb
von Nikomedien, Buseb von Caesarea,
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Markell von Ankyra, Athanasius von Ale-
xandrien, Basilius von Caesarea u.a.) und
in der Geschichte des Mdénchtums (bis-
weilen in langen und manchmal etwas
uniibersichtlichen Anmerkungen). Aller-
dings widerspricht sich die Vin selbst,
wenn sie meint, es sei ,verfehlt, das
Monchtum, wie es oft geschieht, aus der
christlichen Askese abzuleiten“ (III 156
Anm. 3; vgl. dazu 170; 195ff.; 333, 341
1.8.), es sei denn, sie wolle sich damit ge-
gen eine monokausale Erklarung bei der
Entstehung des christlichen Ménchtums
wenden.

Die Starke der mit groflem Engagement
lebendig geschriebenen Darstellung der
Alten Kirche zeigt sich vor allem dort,
wo die Vi.n unmittelbar aus den Quellen
schopft und daraus reichlich zitiert (im
Allgemeinen aus den Ubersetzungen in
der Bibliothek der Kirchenvater). Wo sie
sich kritisch mit der Forschung auseinan-
dersetzt, nimmt sie in der Regel klar Stel-
lung und nennt auch ihre Griinde. Fehler
oder Versehen sind angesichts der Fiille
des Materials duBerst selten. Mir sind
nur zwei Namensfehler aufgefallen: T,
255 muss es statt ,Panaitius” ,Pantaenus”
heillen und II 273 und 309 ist jeweils in
Euthymius zu verbessern. Die manchmal
sehr umfangreichen Anmerkungen sind
nicht immer leicht zu lesen. Bei den Lite-
raturhinweisen kommt es hdufig zu Uber-
schneidungen und unnétigen Doppellun-
gen. Bibliographische Hinweise auf die
benutzte Literatur sind nicht immer leicht
zu finden — auch deswegen nicht, weil
entsprechende Register fehlen. Immerhin
enthalt Bd. 1 ein ,Register zu Personen,
philosophisch-theologischen Gruppierun-
gen, Orten, Schriften und Schriftausle-
gung” (335-339), Bd. 2 ein ,Register zu
Personen, Orten, Schriften, Edikten, Sy-
noden und religitser Praxis” (293-298)
und Bd. 3 ein ,Register zu Personen und
wenigen  grundlegenden  Begriffen”
(501-512). Auch Bd. 4 enthdlt ein ,Regis-
ter zu Personen und wenigen grundlegen-
den Begriffen (325-333), das sich aber
nur auf diesen Band bezieht. Fir den ab-
schlieBenden 5. Band wiinschte man sich
— insbesondere zur Erschliefung des
Forschungsstandes — ein ausfithrlicheres
Register zu dem Gesamtwerk.

Thematisch behandelt Bd. 4 die Ausei-
nandersetzungen um das Christusbe-
kenntnis (in den Ostkirchen), den Weg
zum Chalcedonense und dartiber hinaus
die anschlieRenden Streitigkeiten um das
christologische Dogma — entlang an der
Geschichte der okumenischen Konzilien
bis zum Trullanum II (691/92). Es folgt
ein Abschnitt tiber die Christianisierung
der Germanen — unter besonderer Be-

riicksichtigung der Rolle des Papsttums
im Frithmittelalter — und zuletzt ein Kapi-
tel tiber den Bilderstreit, der den Weg oOff-
net zur Theologie- und Frommigkeitsge-
schichte der Ostkirchen im Mittelalter. —
Insgesamt handelt es sich bei dem mit
spiirbaren Engagement und besonderem
Interesse an der Orthodoxen Kirche und
an der Geschichte des Monchtums ge-
schriebenen Werk um eine Theologie-
und Frommigkeitsgeschichte der Kirche
von den Anfiangen bis zum 9. Jh., die die
aktuelle, 6kumenische Bedeutung der Al-
ten Kirche — vor allem der Ostkirchen —
eindrucksvoll und lebendig zur Sprache
bringt. Der angekiindigte 5. Band, der
die weitere Entwicklung bis zur Erobe-
rung Konstantinopel im Jahre 1453 be-
handeln soll, dirfte diesen Eindruck
noch verstarken.

Marburg Wolfgang A. Bienert

Jahrbuch fiir Antike und Christentum Bd. 43,
Miinster  (Aschendorffsche  Verlagsbuch-
handlung) 2000, 253 S., Ln. geb., ISBN
3-402-08134-2

Mit 10 Aufsdtzen , einer Reihe Bespre-
chungen sowie Berichten aus der Arbeit
des Franz Joseph Dolger-Institutes in
Bonn liegt der 43. Band des JbAC vor,
der in bewéhrter Tradition einen Einblick
in die Erforschung von Spatantike und
frithem Christentum gewdhrt. Der ganze
Band lohnt die Lektiire, doch kénnen im
folgenden natiirlich nur einzelne , beson-
ders bemerkenswerte Punkte aufgezeigt
werden.

Ganz aktuelle Beziige zur Gegenwart
stellt dabei der erste Aufsatz her. Alfons
Fiirst geht mit seinem Beitrag Der Einfluss
des Christentums auf die Entwicklung der kul-
turellen Identitit Europas in der Spdtantike
(5-24) den Spuren gegenseitiger Beein-
flussung von Antike und Christentum bei
der Bildung einer abendldndischen Iden-
titit nach. Seine Beurteilung: ,Die heidni-
sche Religion en gros war eine Religion
ohne Metaphysik und ohne Ethik” (8) ist
vom christlichen Standpunkt her ver-
stindlich und mag als Arbeitshypothese
gelten, wird aber in der Religionswissen-
schaft heftigen Widerspruch finden. An
einzelnen Beispielen wie Zeitrechnung,
Lebensrhytmus und Diakonie macht der
Verfasser deutlich, wo wirkliche Neuan-
sitze des Christentums in seiner Umwelt
vorliegen. Wichtig, weil zu hdufig iiber-
sechen , ist sein Hinweis, daB die Alte Kir-
che keinen Kulturauftrag kannte und ihre
Grundhaltung eher als Abkehr von der
Kultur definierte. Der Konflikt entziin-
dete sich an der Frage der Toleranz , in
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der das erstarkende Christentum , nun mit
staatlicher Unterstiitzung , keine Kompro-
misse kannte. Die fatalen Folgen fiir die
weitere Geschichte in Kirche und Politik
sind bekannt. Um so mehr sind die Uber-
legungen des Verfassers zur notwendigen
Findung einer neuen christlichen Identitat
in einem zukiinftigen vereinten Europa
zu begriien. In der Besinnung darauf ,
daf die Liebe zur Wahrheit auch die Liebe
zum Néachsten einschlieft, lassen sich , da
ist Fiirst ganz sicher , aus den Grundlagen
des Christentums und aus seiner Ge-
schichte heraus Losungs- und Motiva-
tionspotentiale fiir eine neue Kultur der
Toleranz gewinnen .

Clemens Scholten wendet sich in seinem
Beitrag Verdndert sich Gott, wenn er die Welt
erschafft? (25-43) einer philosophischen
Auseinandersetzung aus der Zeit der Kir-
chenviter zu. Mit der Entwicklung einer
systematischen Theologie stellte sich auch
die Frage nach einer Gotteslehre, die den
grofen philosophischen Systemen der
Antike ebenbiirtig und fiir die Gebildeten
der Zeit nicht durch anthropomorphe
Sichtweise anstofig war. Dazu gehdrte
die Lehre von der Ewigkeit, Allmacht
und Unverdnderlichkeit Gottes. Wie aber
vertrug sich das mit der Schaffung der
Welt aus dem Nichts , der Rede vom
Zorn Gottes, den Berichten von der Reue
Gottes und dem Geheimnis der Inkarna-
tion und des Leidens? Hier ging es um die
Abwehr des Vorwurfs, der Gott der Chris-
ten sei letztlich unberechenbar. Der Ver-
fasser schildert eindringlich und verstdnd-
lich die Schritte in dieser Auseinanderset-
zung , die dann vor allem durch Johannes
Philoponos auf christlicher Seite zu einem
gewissen AbschluR gebracht wurde, dem
es gelang, durch die Verbindung von Ha-
bitus und Aktualitdt in Gott eine tragfd-
hige Basis fir die weitere Diskussion zu
schaffen. Der Leser erfdhrt hier nicht nur
wieder die Freude an scharfsinniger phi-
losophischer Diskussion, er kann dem
Verfasser auch zustimmen , daf8 die Frage
nach der Veranderlichkeit Gottes eine
sehr moderne ist.

Maria Becker geht einem anderen zent-
ralen Begriff antiker Philosophie nach und
untersucht die Verwendung des Begriffes
Klugheit (PHRONHSIS) im Argumentations-
zusammenhang der Stromateis des Clemens
Alexandrinus (44 — 54). — In seinen Anmer-
kungen zu philologischen und archéologischen
Studien iiber spdtantike Magie (55-70)
erldutert Josef Engemann an einzelnen Bei-
spielen die Anwendung magischer Prakti-
ken im frithen Christentum. Im Unter-
schied zu dieser Hinwendung zur gelebten
Volksfrommigkeit in der Alten Kirche be-
schiftigt sich Franz Diinzl in seinem

Beitrag: Die Absetzung des Bischofs Meletius
von Antiochien 361 nC.(71-93) mit einer
leider nicht singuldren Intrige, der Abset-
zung eines politisch miBliebigen Bischofs
mittels des Vorwurfs der Haresie. — Mit der
Biografia critica de Orosio (94—121) liefert
Josep Vilella eine Biographie des Paulus
Orosius, jenes spanischen Presbyters und
Mitarbeiter Augustins, dessen Weltge-
schichte eine wichtige Quelle fiir die Zeit
um 400 geworden ist.- Im Anschluff an
diesen Artikel befaBt sich Markus Stein in
einer kurzen Miscelle: Bemerkungen zu Ju-
lianus von Aeclanum (122-125) mit einem
der wichtigsten Gegner Augustins. — Tho-
mas Gartner wendet sich dem Bischof von
Vienne, Alcimus Avitus, zu, der im 6. Jh.
ein umfangreiches Bibelepos verfalite. In
seinem sehr griindlich gearbeiteten Bei-
trag: Zur Bibeldichtung, De spiritalis historiae
gestis, des Alcimus Avitus (126-186) geht der
Verfasser den einzelnen verwandten Mo-
tiven nach und zeigt auf diesem Wege, wie
sehr sich auch die christlichen Dichter
zum Ende der Spatantike des reichen
Schatzes der paganen lateinischen Dich-
tung bedienten. — Mit seiner Untersu-
chung: Die Darstellung Jesu im Tempel auf
dem Triumphbogenmosaik von S. Maria Mag-
giore in Rom 432-440 (187-199) zeigt Ger-
hard Steigerwald , mit welcher Selbstver-
standlichkeit die Kiinstler der Zeit auch
bei der Darstellung biblischer Motive sich
der Vorlagen und Elemente der spatromi-
schen Kunst bedienten, um die biblische
Botschaft enstprechend zu interpretieren.
Gutes Bildmaterial illustriert die Aus-
fiithrungen. — Gleichfalls in den Bereich
der christlichen Kunst fiihrt der kurze Bei-
trag von Guido Devoto und Luigi Pedroni, La
Nike di Teodosio 11 su due oggetti da collezione
privata (200-204). An Hand von Gemmen
und Miinzen zeigen die Vertasser, wie die
griechische Siegesgottin auch christlichen
Kaisern zur Verherrlichung ihrer Erfolge
diente , in dem sie christlich verfremdet
und mit einem Kreuz in der Hand verse-
hen wurde. Auch hier sind die Abbildun-
gen gut und hilfreich. Den Aufsdtzen
schlieRt sich ein umfangreicher Rezen-
sionsteil an. — Wie gewohnt , beschlieRen
Berichte aus der Arbeit des Institutes so-
wie des Vereins den Band.
Bonn Wilhelm—Peter Schneemelcher

Freund, Stefan: Vergil im friihen Christentum.
Untersuchungen zu den Vergilzitaten
bei Tertullian, Minucius Felix, Nova-
tian, Cyprian und Arnobius (= Studien
zur Kultur und Geschichte des Alter-
tums, N.E. 1. Reihe Bd. 16), Paderborn/
Miinchen/Wien/Ziirich;  (Schoningh)
2000, 430 S., kt., ISBN 3-506-79066-X.
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Die  Forschungsliicke, die Stefan
Freunds Eichstéitter Dissertation zu schlie-
Ren beabsichtigt, ist die bislang wenig un-
tersuchte Rezeption Vergils in der Prosa
christlicher Autoren der vorkonstantini-
schen Zeit, namentlich bei Tertullian, Mi-
nucius Felix, Novatian, Cyprian und Ar-
nobius (auRer Betracht bleiben Commo-
dian als Dichter und Laktanz als Impuls-
geber einer neuen Epoche). Im ersten der
vier Hauptteile (,Einleitung”, 11-28) der
iibersichtlich gegliederten Arbeit skizziert
E. die fiir die Erforschung der ,Inkultura-
tion des Christentums in der romischen
Antike” (19) paradigmatische Bedeutung
der christlichen Vergilrezeption und er-
lautert ausfiihrlich Methodik und Termi-
nologie seiner Studie. Der zweite und bei
weitem umfangreichste Teil (,Vergil bei
den einzelnen Autoren”, 29-347) bietet
die nach Autoren und Werken fortschrei-
tende Prasentation und Interpretation al-
ler Textpassagen, an denen E. Vergilbenut-
zung erkennt, aulerdem zu jedem Autor
eine Einleitung zur Forschungslage und
eine ausfiihrliche Auswertung des Befun-
des. Der dritte, ,Zusammenschau” beti-
telte Teil (348-365) ist den Unterschieden
und Gemeinsamkeiten der Vergilrezep-
tion bei den untersuchten Autoren gewid-
met. Den vierten Teil bildet ein umfing-
licher Anhang (366—430), der ,ausge-
schiedene Parallelen” katalogisiert und je-
weils die Griinde fir die Zuriickweisung
darlegt; auBerdem findet man hier Indices
zu Vergil und den untersuchten Autoren
sowie ein Literaturverzeichnis.

Ein Projekt, wie es F. unternimmt, birgt
grundsitzlich zwei Gefahren: die der
Hypersensibilitdt (konkret: Beziige zu
konstatieren, wo keine sind) und die der
Uberinterpretation. Es sei vorausge-
schickt, dass F. beide Gefahren weitge-
hend vermieden hat. Zunédchst zur Identi-
fikation der ,Vergilzitate” (so im Untertitel
und passim): Dabei handelt es sich nicht
um Zitate im engeren Sinn, sondern — wie
F. im Riickgriff auf Konzepte der Intertex-
tualitatsforschung erldutert — um ,Refe-
renzen auf Pritexte” (22). Das Material
seiner Untersuchungen schopft E. aus
den in Textausgaben und Forschungslite-
ratur zusammengestellten Similien, die er
auf ihren Referenzcharakter hin tiber-
priift. Den etwa 200 Stellen, die E als
zweifelsfreie oder wahrscheinliche Vergil-
referenzen anerkennt und im zweiten Teil
der Arbeit interpretiert, stehen im Anhang
nicht weniger als ca. 80 ,ausgeschiedene
Parallelen“ gegeniiber. Der Referenzcha-
rakter einer Passage wird nie apodiktisch
behauptet, sondern stets sorgfaltig belegt,
erforderlichenfalls mit Kautelen versehen.
All dies verdeutlicht, dass die Vermeidung

von Hypersensibilitit ein bestimmendes
Prinzip von Es Arbeit ist. In welchem
Umfang F freilich die Wirkung Vergils
auf die Sprache der lateinisch schreiben-
den Christen zu erfassen versucht, ver-
deutlichen z. B. seine Ausfiithrungen zu
Tert. apol. 12,6, wo es nicht eigentlich
um ein Zitat, sondern um eine einzelne
Vokabel (infrendere) aus dem ,Register der
vergilisch gepragten Dichtersprache” (48)
geht. Vergleichbare Grenzfille, in denen
ein direkter Einfluss Vergils fraglich blei-
ben muss, sind die Junktur vana superstitio
(48f.) und der sprichwortliche ,Obstgar-
ten des Alkinoos” (Tert. pall. 2,7; dazu S,
58, wo Anm. 2 um einen Hinweis auf Plin.
nat. 19,49 zu ergdnzen ware). Die vorge-
nannten und weitere Stellen, ,bei denen
die Unsicherheit der Riickfithrung auf
Vergil besonders zu beachten ist” (404),
hat E im Stellenindex eigens gekenn-
zeichnet. Manche Leser werden den An-
teil solcher Zweifelsfélle etwas hoher ver-
anschlagen; man lese etwa S.62 zu Tert.
adv. Marc. 2,5,1 (praescius), S.272f. zu
fessis rebus bei Arnobius (drei Stellen; Ar-
nob. 3,24 fehlt im Index), S.274f. zu Ar-
nob. 1,28 (tumor) — Textpassagen, deren
Referenzcharakter der Index nicht in
Frage stellt. Gleichwohl sind die geféllten
Urteile anhand des gut dokumentierten
Belegmaterials bequem tberpriifbar, und
auch wer in Einzelfillen skeptisch bleibt,
diirfte an dem von E gezeichneten Ge-
samtbild wenig dndern wollen.

Die Interpretation der von F. als gesi-
chert eingestuften Referenzen konzen-
triert sich auf Gestaltung und Funktion
der einzelnen Zitate im Rahmen ihres en-
geren Kontextes, wobei die Unterschei-
dung zwischen produktions- und rezep-
tionsorientierten Referenzen eine wesent-
liche Rolle spielt. Hervorzuheben ist das
durchweg differenzierte und abgewogene
Urteil; plakative Vereinfachungen sind
nicht Es Sache. Gelegentlich wird die Be-
hutsamkeit allerdings so weit getrieben,
dass die Interpretation dem Leser iiberlas-
sen bleibt: So hangt etwa auf S.283 (zu
Arnob. 2,8) letztlich alles daran, ,dal’ ein
Einfluss denkbar wire“, und auch auf S.
287 (zu Arnob. 2,16) regiert der Konjunk-
tiv (,griffe” — ,ware” — ,entspriache”). —
Fiir jeden Autor charakterisieren zusam-
menfassende, mit ,Auswertung” iiber-
schriebene Abschnitte prazise die jeweils
typische Technik und Funktion der Ver-
gilreferenzen. Dies geschieht stets vor dem
Hintergrund aktueller Forschungskontro-
versen, die dem Leser in einfithrenden
Abschnitten vor Augen gefiihrt werden.
Auf diese Weise entsteht ein anschauli-
ches Bild davon, wie sich die christlichen
Autoren einerseits mit Vergil als einem
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Reprasentanten der religidsen Konzeptio-
nen und des Selbstverstandnisses paganer
Kultur auseinandersetzen, ihn anderer-
seits in rthetorischer Routine benutzen
und von ihm gepragte Ausdrucksformen
fiir das lateinische Christentum erschlie-
Ben.

AbschlieRend sei vermerkt, dass F. ein
leserfreundliches Buch geschrieben hat:
Die Diktion ist angenehm und niveauvoll,
der stattliche Umfang nicht zuletzt den
zahlreichen ausfiihrlichen lateinischen Zi-
taten geschuldet, so dass man das Werk
mit Gewinn studieren kann, ohne standig
im Vergil, im Tertullian etc. bldttern zu
miissen. Sowohl Vergiliani als auch alle
an der christlichen Antike Interessierten
werden das Buch willkommen heilsen.

Bochum Hartwig Heckel

Auffarth, Christoph / Riipke, Jorg (Hrg.); un-
ter Mitarbeit von Franca Fabricius u. Diana
Piischel: Emtrou t¢ oikovuévng Studien
zur rémischen Religion in Antike und
Neuzeit fiir Hubert Cancik und Hilde-
gard Cancik-Lindemaier (= Potsdamer
Altertumswissenschaftliche  Beitrdge
6), Wiesbaden (Franz Steiner Verlag)
2002, 284 S., geb., ISBN 3-515-08210-
7

Wihlt man fiir eine Festschrift einen
griechischen Titel, so bedarf dieser der Er-
klirung. Wenn man zu Ehren des nun-
mehrigen Emeritus Hubert Cancik und
seiner Gattin ,Verschnitt der bewohnten
Welt” ausgesucht hat, dann aus mehreren
Griinden: Zum einen méchte man damit
die Vielschichtigkeit der romischen Reli-
gion demonstrieren, die sich seit der spat-
republikanischen Zeit als kulturell — eth-
nische Synthese dargestellt habe (Frage:
Gab es diese nicht von Anfang an?), aber
auch als Exportprodukt zum Motor zahl-
reicher neuer Synthesen geworden sei.
Dabei wird von den Herausgebern im Vor-
wort daran erinnert, dass die Canciks ne-
ben ihrer unermidlichen Mitarbeit im
Handbuch religionswissenschaftlicher
Grundbegriffe ein eigenes Schwerpunkt-
programm zur romischen Reichs- und
Provinzialreligion angestolien haben. So
wird es erklirlich, dass die Themen der
Beitrdge vielschichtig und weitgreifend
angelegt sind und bis in die unmittelbare
Gegenwart reichen. Hinter einer solchen
Ausweitung steckt aber noch ein weiterer
Gedanke: Man will sich von der vor allem
bei Grazisten seit alters lebendigen Vor-
stellung einer altromischen Bauernreli-
gion frei machen, die lediglich ein rein
antiquarisches Interesse rechtfertige, da
sie fiir ein circummediterran verstandenes

Europa unwichtig geblieben sei. Demge-
geniiber mochte man den hohen europa-
ischen Stellenwert der religio Romarna un-
terstreichen, den die Geehrten seit Jahr-
zehnten in einer Vielzahl von Arbeiten
nachgewiesen haben (PS: Warum ist im
Titel auf der SchluRsilbe von émitop ein
Akut und kein Gravis?).

Der erste Beitrag von B. Gladigow (Tu-
bingen) mit dem Titel ,ITAsimv xpvog toig
kdtm. Von Antigones Kalkiil zu Pascals
Wette”, zunichst mit viel Theorie befrach-
tet, stellt die Negierung des Wertes einer
Seele im Jenseits, wie dies im aristokrati-
schen Denken des homerischen Achill
zum Ausdruck kommt (z.B. 1. A 3),
dem Ubergewicht der postmortalen Exis-
tenz gegentiber, wie sie von Antigone ge-
gen Kreon vertreten wird. Dass damit
nicht nur eine neue Bewertung des Be-
stattungsrituals einsetzte, sondern ganz
allgemein ein Wendepunkt in der Ge-
schichte der europdischen Jenseitsvorstel-
lung gegeben war, liegt fiir den VI. auf der
Hand. Dagegen wiirde dieser Glaube in
der Moderne, wie die Abhdngigkeit der
Existenz Gottes von einer Wette bei Pascal
(Fragm.233 seiner Pensées) zeige, eher
einer Wahrscheinlichkeitstheorie unter-
worfen, deren dramatische Konsequen-
zen sich erst in einer unabsehbar langen
Zeit offenbarten. — B. Lang (Paderborn)
stellt die Frage, wie man ,Kult” im Latei-
nischen und Griechischen ausgedriickt
habe, und findet heraus, dass es in beiden
Sprachen keinen umfassenden Begriff ge-
geben habe, sondern zumeist nur eine
mehr oder minder lange Aneinanderrei-
hung konkreter Einzelbezeichnungen
(mit volat bzw. sacra), die sich noch nicht
in den Bereich des Abstrakten verfliichtigt
hitten wie in der modernen Zeit. — A.
Bendlin (Erfurt) macht bereits mit der
Formulierung ,Mundus Cereris : Eine kul-
tische Institution zwischen Mythos und
Realtitat” klar, dass er sich von der bishe-
rigen Erklirung von mundus als einer
Kultstatte fiir Manen und Unterwelt 19st,
vielmehr sieht er die Losung aufgrund ei-
ner minutiosen Interpretation der weni-
gen archéologischen und literarischen Be-
zeugungen (Cato, Verrius Flaccus) in ei-
nem als inferior pars bezeichneten Grab-
altar und einem dariiber errichteten
Gebdaude, wo an vier bestimmten Tagen
(im August, Oktober und November) ein
von Frauen begangenes Mysterien- und
Ritualfest fiir Ceres stattfand, welches fiir
das Gedeihen der Biirgerschaft als auf3er-
ordentlich wichtig angesehen wurde. -
Nur wenige Seiten widmet H. D. Betz (Chi-
cago) der ,Interpretation von Romer 9,
1-5 mit dem erklirenden Zusatz ,Ge-
schichte und Selbstopfer”, wo Paulus so-
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gar seinen freiwilligen eigenen Opfergang
bei der notwendig gewordenen Trennung
von Christen sowie gesetzestreuen Juden
und der Bekehrung der Heiden in Erwa-
gung zieht. — J. Riipke (Potsdam) vermittelt
den Lesern einen Einblick in das 1990 in
Tiibingen unter der Leitung von H. Cancik
begonnene Forschungsprojekt ,Sozialge-
schichte der rémischen Religion”, in dem
er anhand der von ihm bearbeiteten bei-
den Kalatorenlisten der Jahre 101 und
102 n. Chr. — hochoffizielle Dokumente
{iber die Mitglieder des collegium calatorum
pontificum et flaminum (PS: doch wohl nicht
flaminorum , so S. 90!) mit einer Reihe von
Namen vornehmer Romer (dhnlich wie
bei den Arvalakten) — zu dem Ergebnis
gelangt, dass prosopographische Daten
durchaus nicht immer ein zutreffendes
Bild historischer Realitdt liefern, sondern
bisweilen eine starke und systematische
Verzerrung mit Freirdumen individuellen
Handelns aufweisen, in diesem Fall zu
Rang, Anciennitdt, Verhéltnis zu den fla-
mines usw. — U. Egelhaaf-Gaiser (Gielben)
nimmt sich die Thematik ,Panegyrik,
Denkmal und Publikum: Plinius Brief 8,4
und die Kommemoration der Daker-
triumphe im Orts- und Medienwandel”
vor. Sie interpretiert dabei das Gratula-
tionsschreiben des Plinius an Caninius,
der ein Epos iiber Trajans Dakerkriege
plante (in Verbindung mit dem Panegyri-
cus und Vasenbildern mit unterlegenen
Dakern und dem Selbstmord des Dekeba-
lus) als Bekundung von Freundschaft zwi-
schen Plinius und dem Kaiser fiir eine
anspruchsvolle Oberschicht der Stadt
Rom als literarische Selbstinszenierung,
das sie als ein klassisches Thema seiner
Briefsammlung bezeichnet. Wo aber
wird der Triumph als Ort auch religidser
Kommunikation analysiert? — Sein auf
langjihrigen Forschungen beruhendes
fundiertes Wissen breitet M. Hengel (Ti-
bingen) in einem umfassend angelegten
Uberblick ,Uberlegungen zu einer Ge-
schichte des frithesten Christentums im
1. und 2. Jh.“ aus, in dem kein Bereich
ausgelassen wird von der Zeit der Urge-
meinde und der Entstehung der Evange-
lien tiber die Soziologie der Gemeinden
bis zur Ausbildung eines gefestigten Epis-
kopats an der Wende zum 3. Jh. Auch
wenn der Verlust von ca. 85% der Schrif-
ten aus dieser frithen Zeit zu beklagen ist,
glaubt sich der Verf. doch zu der Feststel-
lung berechtigt, dass in jenen 170/180
Jahren, der Jugendzeit des Christentums,
trotz der Gefahrdung durch mancherlei
Hiresien die Gewissheit der Christuszuge-
horigkeit und die dadurch vermittelte
Heilserwartung eine gewisse Sicherheit
fiir die Glaubigen geschaffen hétten, wes-

halb die grundlegende Einheit der Grof3-
kirche nicht bedroht gewesen sei. Freilich
bleiben bei einer derart positiven Heraus-
stellung der sieghaften inneren Glaubens-
kraft aufgrund der ,Christologie als trag-
ender Mitte* mancherlei Fragen uneror-
tert, etwa die Schwiche der heidnischen
Religionen, die Ubernahme heidnisch —
philosophischer Grundlagen (bes. durch
Clemens und Origenes), die Solidarge-
meinschaft im sozialen Bereich (kaum an-
gedeutet). Das bedeutet, dass noch we-
sentlich mehr Griinde fiir den Missions-
erfolg der neuen Religion ausschlagge-
bend waren, von der spiteren Hilfe der
Kaiser seit Konstantin ganz zu schweigen.
(PS. Leider muss man hier noch immer
_Antonius Pius“ und ,Septimus Severus”
lesen! S. 157, 158 u. 160). — Wenig aussa-
gekriftig sind die von A. Glock (Potsdam)
vorgefiihrten ,Presbyterlisten der romi-
schen Synoden von 487, 495 und 499
n. Chr.” iiber die Zusammensetzung des
Presbyterkollegiums der Stadt Rom in die-
ser Zeit, da iiber Zusammensetzung,
Rangbildung u.d. hinaus iiber allgemeine
kirchliche Probleme kaum etwas gesagt
wird, wie etwa iiber das akakianische
Schisma oder die Spaltung des Klerus auf-
grund der konkurrierenden Bischife Lau-
rentius und Simplicius. — Wissenschaftsge-
schichtlich aufschlussreich ist die Studie
von G. G. Stroumsa (Jerusalem) ,Enlighte-
ment Perceptions of Roman Religion®,
zeigt der VI. doch iiberzeugend, wie etwa
Macchiavelli und Montesquieu den politi-
schen Charakter der romischen Religion
betonten, deren Ziel es gewesen sei, gute
Biirger zu erziehen, frei von jedem Enthu-
siasmus, tolerant ohne jeden Verfolgungs-
wahn, ohne Priesterkaste, ohne Mytholo-
gie, wihrend im Christentum noch immer
Treu und Glauben gefordert wiirden und
ein nicht vertretbarer Wahrheitsanspruch.
Die Religion aufgekldrter romischer Intel-
lektueller, ein Bild, gezeichnet von den
aufgeklarten Vatern der franzdsischen Re-
ligion, hat — so der Vi. in seinem Ausblick —
schlieRlich in Mommsens Ansicht von der
romischen Religion als Kristallisations-
kern romischer Identitit ihren spédten
Ausdruck gefunden. — Auf einer dhnli-
chen Linie bewegt sich Chr. Auffarth (Bre-
men) mit seiner Vorstellung der ,Zivilreli-
gion zu Neujahr 1900. Ein Hirt und keine
Herde”, der hier im Wesentlichen die
heute nur noch schwer verstandliche
Rede von U. Wilamowitz — Moellendorft
in der Aula der koniglichen Friedrich —
wilhelm — Universitdt zu Berlin vom 13.
Januar 1900 vorstellt (unterlegt mit zeit-
gendssischen heroischen Bildern): Son-
nenhymnus und Gebet als Ausdruck einer
pantheistischen Zivilreligion, Weltmacht-
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anspriiche Deutschlands (in Verbindung
mit dem politischen Protestantismus)
und gleichzeitig Warnung vor drohenden
Gefahren fiir die Violker Europas (gelbe
Gefahr), Abgrenzung von sozialistischen
Erwartungen, starke Wissenschaftsglau-
bigkeit, Vorbild Nietzsches fiir die Vergot-
terung des Griechentums usw. — Geradezu
als Gegenstiick zu dieser ,undemokrati-
schen Predigt” konnte man den Einblick
bezeichnen, den K. Hoffimann-Curtius (Ber-
lin) iiber ,Dada — Antike: Hanna Hochs
Denkmalschnitt“ bietet, wird der Leser
hier doch mit dem Entwurf dieser Kiinst-
lerin fiir ein Spitzenhemd nach der Vor-
lage eines Achilleskopfes (aus der Brett-
spielamphora des Exekias) sowie mit Ru-
dolf Schlichters verstiimmelter Collage
des Doryphoros von Polyklet als bewuss-
ter Opposition zu den groRen Helden-
denkmalern bekannt gemacht. Als solches
Pendant dient der Autorin Max Lieber-
manns Lithographie: Hercules — Hinden-
burg erschldgt den russischen Baren, ent-
standen 1914 unter dem Eindruck der
Schlacht von Tannenberg. — Ein bemer-
kenswertes Beispiel fiir die Verstrickung
der Altertumswissenschaft, in diesem Fall
der Archidologie, in die NS-Ideologie bietet
der Beitrag von M. Haase (Erfurt) ,Mu-
mienportrdt und ,Judenbild’ 1933 — 1943
— 1996. Sie analysiert hier eingehend
Entstehung und Hintergriinde des Buches
von Eugen Fischer und Gerhard Kittel:
Das antike Weltjudentum (1943), welches
die bereits in der Antike den Volkern vom
Judentum angeblich drohenden Gefahren
durch den Aufweis von zahlreichen will-
kiirlich interpretierten Judenbildern’ in
den dgyptischen Mumienportrats auflis-
tet. Anregung fiir diese breite Ausgestal-
tung war der einzige Hinweis bei einem
Wiirzburger Portrat, das H. Drerup, 1933,
als solches gedeutet hat (im Martin — von —
Wagner - Museum, Wiirzburg, Inv.
H2196). Es mutet gewiss seltsam an,
dass das fragwiirdige Opus, das Bestand-
teil der NS — Propaganda war und in dieser
Sprache geschrieben ist, 1993 als Faksimi-
ledruck nochmals aufgelegt wurde, verse-
hen mit einem fragwiirdigen Vorwort.
— Was schlieRlich ,Religionswissenschaft
und Kulturwissenschaft hinsichtlich des
Themas: ,Schule von Rom’ und die deut-
sche Religionsgeschichte des zwanzigsten
Jahrhunderts” betrifft, so zeichnen G. Dorr
und H. Mohr (Bremen) anschaulich das
nicht immer spannungsfreie Verhaltnis
zwischen der romischen Schule, begriin-
det von R. Pettazoni (erster Lehrstuhl in
Rom 1924), und den Vertretern der deut-
schen Richtung nach, mit den jeweils un-
terschiedlichen Ansdtzen bzw. den Bemii-
hungen um ein eigenstindiges Profil ge-

geniiber Theologie (weitgehende Distanz
zum Katholizismus), Philologie und Ge-
schichte.

Insgesamt ein Buch (leider ohne jedes
Register), dessen nicht immer leichte Lek-
tiire insgesamt Freude bereitet und viele
Anregungen bietet, allerdings auch man-
ches sehr Spezielle bringt, auf das man im
Rahmen des Themas hétte verzichten
kénnen. Im Ganzen eine gelungene Fest-
gabe fiir die beiden Geehrten.

Wendelstein Richard Klein

Hartenstein, Judith: Die zweite Lehre. Erschei-
nungen des Auferstandenen als Rahmener-
zihlungen friihchristlicher Dialoge (=
Texte und Untersuchungen zur Ge-
schichte der altchristlichen Literatur
146), Berlin (Akademie Verlag) 2000,
XXXI, 362 S., geb., ISBN 3-05-003534-
X.

Das hier anzuzeigende Buch wurde
1997 von der Theologischen Fakultdt der
Humboldt-Universitit Berlin als Disserta-
tion angenommen und fiir den Druck
iiberarbeitet. Ein Blick in das Literaturver-
zeichnis (16 Seiten) und die fiir das Pro-
jekt entscheidende Einfithrung (1-31)
weist Vi.in als dem Berliner Arbeitskreis
fiir koptisch-gnostische Schriften naheste-
hende Exegetin aus. In ihrer Arbeit befasst
sie sich mit auRerkanonischen Texten aus
der Friihzeit des Christentums, in denen
erzihlt wird, dass (und wie) der aufer-
standene Jesus seinen Jiingerinnen und
Jiingern erscheint und eine lehrende
Kommunikation in Dialogform beginnt.
Offensichtlich ist hier eine Literaturform
entstanden, in der sich im 2. bzw. 3. Jh.
die Rezeption der kanonischen Evange-
lien im Horizont christlich-gnostischer
Stromungen niedergeschlagen (vgl. 15)
hat. Es geht aber nicht nur um wirkungs-
geschichtliche Analysen, VEin will die li-
terarische und theologische Eigenstandig-
keit der sog. Dialogevangelien nachwei-
Sen.

Aus der Fiille der Nag Hammadi-Texte
und aus anderen auferkanonischen
Uberlieferungen sind sieben Schriften
ausgewahlt: der Brief des Jakobus (EpJac
NHC 1,2), das Apokryphon des Johannes
(AJNHC 11, 1; 1IL 1; IV, 1; BG 2), die Sophia
Jesu Christi (SJC NHC IIL4; BG 3), die
erste Apokalypse des Jakobus (l1Apclac
NHC V,3), der Brief des Petrus an Philip-
pus (EpPt NHC VIIL2), das Evangelium
der Maria (EvMar BG 1) und die apokry-
phe Epistula: Apostolorum (EpAp). Sie
entsprechen den drei Auswahlkriterien:
Jesus als Gesprachsfiithrer, Brscheinung
des Auferstandenen, Dialog als Struktur-
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prinzip. Auf die Textsorte Dialog und die
dort entfalteten Inhalte (vgl. jedoch
276ff.: zum Phdnomen der Fragelisten
im Dialog) wird weniger eingegangen;
im Zentrum der Untersuchung stehen
die jeweiligen Rahmenerzahlungen, die
in der bisherigen Forschung vernachlas-
sigt worden sind. Hier greift eine metho-
dologische Vorentscheidung, insofern lite-
rarkritische Analyse zugunsten einer syn-
chronen Textbetrachtung aufgegeben ist
(vgl. 3; 9f. u. 0.; ein aufschlussreiches Bei-
spiel 221: EpJac). Besonders intertextuelle
Referenzen (vgl. 20ff.) sollen die Hypo-
these plausibel machen, dass ,die Dialog-
evangelien als literarische Gattung genuin
christlich sind” (8) bzw. dass ,bei den Di-
alogevangelien die ganze Schrift eine Er-
scheinungsgeschichte” ist (29; vgl. 302).
Dem dienen auch lingere Abschnitte zur
Erforschung von Form und Textsorte der
Dialogevangelien (5ff.) sowie zum Ver-
haltnis von Dialogevangelien und neutes-
tamentlichen  Erscheinungsgeschichten
(15ff.). Die wichtigsten Verétfentlichun-
gen zur Sache, ihre Relevanz, Grenzen
und Aporien werden besprochen (Ch. H.
Puech, K. Rudolph, H. Kdster, Ph. Perkins
u.a.).

Im ersten Teil (vgl. 35-245) werden die
0.g. Schriften analysiert. Der zweite Teil
wertet die Ergebnisse aus (vgl. 2491f.).
Mit der intertextuellen Betrachtungs-
weise — VEin schlieBt sich u.a. den Uber-
legungen von Susanne Holthuis (Intertex-
tualitat. Aspekte einer rezeptionsorien-
tierten Konzeption, Tiibingen 1993) an —
soll nicht nur die Suche nach Abhdngig-
keiten bzw. zu postulierenden Ausgangs-
texten iiberwunden, sondern auch eine
Bedeutungserweiterung fiir beide Textbe-
reiche erreicht werden. Neben dieser me-
thodologischen Weichenstellung sind der
Anschluss an formkritische Uberlegungen
von K. Berger (vgl. 28f.) und religionsge-
schichtliche Begriffsklarungen von H.-M.
Schenke (vgl. 29ff.) wesentlich. Dass eine
feministische Perspektive die Darstellung
durchzieht (vgl. 262ff.; 324ff.), sei am
Rande vermerkt. — Die Analyse der o.g.
paradigmatischen Textzusammenhange
folgt einem schematischen Ablauf (Einlei-
tungsfragen, Analyse der Rahmenerzah-
lung, neutestamentliche Referenzen), in
dem lexikographische Informationen
und eine grundliche philologische Erar-
beitung zur Frage nach den intertextuel-
len Beziehungen hinfithren. Das Augen-
merk gilt besonders Zitaten, Anspielungen
und Paraphrasen. In concreto werden un-
terschiedlich  ausgefiihrte Textbeziige
nachgewiesen: SJC fithrt Mt 28 weiter
(611.); EpAp paraphrasiert Lk 24 und Joh
20,24fi. (126); EpPt lehnt sich an Apg 9 an

(1871.); AJ und EpJac lassen Traditionen
aus verschiedenen Bereichen anklingen
(94f. bzw. 244f.). Uberhaupt wird eine
Zusammengehorigkeit von Abschieds-
reden und Erscheinungsgeschichten kon-
statiert. Entweder ist eine Fortsetzung auf
hoherer Ebene angestrebt oder der ,Bruch
mit der Tradition” (244) ist das Ziel. In
jedem Fall vermittelt die eigenstdndige
Rahmenerzdhlung der von ihr eingeleite-
ten Schrift den Charakter theologischer
Uberlegenheit.

Bei der systematischen Auswertung
(vgl. 24911.) ergibt sich fiir VL.in eine Be-
statigung ihrer Hypothese (s.0.). Ihre Ver-
mutungen zur Gattung ,Dialogevange-
lium* ergdnzt sie mit literaturwissen-
schaftlichen Aspekten (250ff.; ein einziger
Artikel von W. Raible!). Insgesamt stellt
sich jedoch kein einheitliches Bild ein.
Die intertextuellen Beziige (Kontinuitat,
Aquivalenz, Anspielung, Neuakzentuie-
rung oder bewusste Abkehr) bleiben auf
der Oberfliche des Textes (was ist das?).
Hingegen muss die theologische Intention
fiir jede Schrift gesondert erfragt werden.
Entscheidend wirkt sich der Zeitpunkt der
Abfassung post ressurrectionem aus, d.h.,
der epochale Moment verleiht jeder der
Schriften eine spezifische Rolle bei der
Mitteilung des Heils. Zu beobachten ist
eine ,vorwiegend selbstvergewissernde
Ausrichtung” und ein Bezug zu gnosti-
schem Denken (254). ,Die Form der Dia-
logevangelien scheint...fiir Situationen
der Auseinandersetzung und Bedrohung
besonders geeignet zu sein” (ebd.). Das
lasst Ruckschlusse auf die soziale und
chronologische Einordnung dieser Schrif-
ten im 2./3. Jahrhundert zu. Viin iiber-
nimmt hier das (nicht unbestrittene) Bild,
das K. Koschorke vom Verhéltnis der di-
vergierenden Gemeinden in diesen Jahr-
hunderten gemalt hat (vgl. 32911.; gestufte
Relation zwischen christlichen und gnos-
tischen Gruppen, die miteinander in Kon-
kurrenz stehen). — SJC muss als das alteste
Dialogevangelium (313) angesehen wer-
den; sie kann ,als ganze Schrift als enorme
Ausweitung der Schlusserscheinung des
Mt verstanden werden” (319). Mit ihr be-
ginnt eine Literaturform, die soteriologi-
sche Informationen vermittelt, die anders
nicht mitzuteilen sind. Darin gehen die
Dialogevangelien tber die Erscheinungs-
erzahlungen der kanonischen Evangelien
hinaus. Geoffenbarte Lehre werde in letzt-
giiltiger Fassung als ,zweite Lehre” darge-
boten. Insofern seien die Dialog-
evangelien ,weitgehend mit den kanoni-
schen Evangelien kompatibel” (317) und
Lauf Koexistenz” angelegt (331).

Anmerkungen und Fragen: In beiden
Hauptteilen dominieren Bestandsaufnah-
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men, Textbeschreibung und diirre Aus-
wertungstendenzen. Es herrscht viel Re-
dundanz (mit ermiidenden Folgen fiir den
Leser). — VLin verldsst selten die Tex-Im-
manenz. Sie meidet eine Meta-Ebene
bzw. die hermeneutische Reflexion ihrer
Vorgaben und ihrer Ergebnisse. Z.B. wird
aus der Beobachtung des ironisch-parado-
xen Stils in EpJac (vgl. 230) nichts
gemacht. Griunde fiir die Wahl der litera-
turwissenschaftlichen  Gesprachspartner
werden nicht diskutiert; der Leser muss
sie sich selber suchen. ,Rezeptionsorien-
tierung” heilt die grofle Unbekannte. —
Enttduschend fallen die exegetischen
Uberlegungen zu den neutestamentlichen
Erscheinungsgeschichten (vgl. 28511.) aus.
Kann tiber das Verhdltnis von Auferste-
hung und Erscheinung gesprochen wer-
den, ohne dass Auferstehung hermeneu-
tisch thematisiert wird? Es wird nicht
sichtbar, wie hier eine ,Uberlieferungsge-
schichte nach vorn” zu Bedeutungssteige-
rung bzw. Bedeutungserweiterung (was
ist das uberhaupt?) auf beiden Seiten
fiihrt. Ist die Pluralitdt im frithen Chris-
tentum identisch mit dem programmati-
schen Pluralismus unserer Tage? — Ob en-
zyklopédisches Sammeln und hermeneu-
tische Entsagung bei der Erforschung von
christlich-gnostischen Texten die histori-
schen und soziologischen Zusammen-
hinge des 2. bzw. 3. Jh.s transparenter
machen kénnen, bleibt nach der Lektiire
dieser Arbeit eine offene Frage.

Marbiurg Ulrich Schoenborn

Uebele, Wolfram: , Viele Verfiihrer sind in die
Welt ausgegangen”. Die Gegner in den Brie-
fen des Ignatius von Antiochien und in den
Johannesbriefen (= Beitrage zur Wissen-
schaft vom Alten und Neuen Testament
151), Stuttgart, Berlin, Koln (Kohlham-
mer) 2001, 195S., ISBN 3-17-016725-1.

Die von Wolfram Uebele (= Ue.) vorge-
legte Studie — eine iiberarbeitete Fassung
seiner 1998/1999 an der Evang.-theol. Fa-
kultdt in Wien eingereichten Dissertation
— befasst sich mit der Frage nach den Geg-
nern in den Briefen des Ignatius von An-
tiochien und in den Johannesbriefen, wo-
bei die Authentizitat der Ignatianen vo-
rausgesetzt und die Verwandschaft der
beiden Gegnergruppen untersucht wird.
Die These von der Verwandschaft der
Gegner ist keineswegs neu, konnte aber
bislang noch nicht iiberzeugend bewiesen
werden, weil weder die Gegner der Igna-
tianen noch die Gegner der johannei-
schen Schriften exakt bestimmt werden
konnten und zudem die Frage nach der
Echtheit der Ignatianen in der Forschung

nach wie vor umstritten ist. Ue. versucht
nun in seiner Arbeit diese Probleme zu
losen und ,anhand der einschlagigen
Texte, das Profil der ignatianischen und

johanneischen Gegner nachzuzeichnen,

dabei die jeweilige ,Irrlehre’ transparent
zu machen, um in einem direkten Ver-
gleich sodann die vielfach erhobene Ver-
wandtschaftsthese einer kritischen Uber-
priifung zu unterzichen” (18).

Die Arbeit ist klar gegliedert: Nach einer
kurzen Einfiihrung in die jlingere For-
schungsgeschichte folgt der 1. Hauptteil,
in welchem die Gegner der Ignatianen
analysiert werden, sodann der 2. Haupt-
teil mit einer Beschreibung der Gegner der
Johannesbriefe und schlieBlich der 3.
Hauptteil mit einem Vergleich der Gegner-
profile. Ein Literaturverzeichnis, ein Bi-
belstellenregister und ein Stellenregister
zu den Ignatianen beschliefSen die Arbeit.

Im 1. Hauptteil beschaftigt sich der Ver-
fasser einleitend mit den von Reinhard
Hiibner in der Zeitschrift fiir Antike und
Christentum (ZAC 1, 1997) vorgestellten
Thesen zur Echtheit der Ignatianen. Mit
Bezug auf die in den Ausgaben ZAC 1 -3
(1997-1999) von Lindemann, Schollgen
und Vogt fortgefiihrte Diskussion der The-
sen spricht sich VI. fiir die Echtheit der
Ignatianen aus. Es folgt — immer noch
unter der Rubrik Vorbemerkungen -
eine Darstellung der Bildersprache der ig-
natianischen Polemik. Ue. stellt fest, ,dass
die Irrlehrer von Ignatius in Bildern ge-
zeichnet werden, die sie einerseits unver-
kennbar als damonisch qualifizieren und
die andererseits auf ihre sittliche Mangel-
haftigkeit abheben” (37). Hierin sieht VI.
eine erste Ubereinstimmung mit ntl. Tex-
ten. In den folgenden Kapiteln werden die
Briefe, beginnend mit dem Epheserbrief
(ohne den Brief an die Romer) der Reihe
nach untersucht. Kurze Einfiihrungen
stellen jeweils die Gemeindesituation
dar, wonach dann die Gegnerfrage behan-
delt wird. Dies geschieht in der Weise, dass
alle einschldgigen Texte kurz kommen-
tiert werden. Insgesamt ergibt sich fiir
Ue. ein relativ homogenes Bild der igna-
tianischen Gegner: ,in den untersuchten
Briefen werden {iberall strenge Doketisten
bekdmpft, die ihre christologischen Leh-
ren durch eine spezielle Schriftauslegung
zu stiitzen suchten, welche Ignatius wie-
derum als ,Judaismus’ bezeichnet (Ign-
Magn; Phld). Sie hielten sich fiir Pneuma-
tiker, reagierten infolgedessen iiberheb-
lich und gleichgiiltig gegentiber den Be-
diirfnissen des Nachsten und beteiligten
sich nicht an bestimmten Teilen des Got-
tesdienstes” (91-92).

In dem nun folgenden Abschnitt iiber
die Gegner der Johannesbriefe versucht
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Vi. schlieBlich zu zeigen, dass der von
Ignatius bekdmpfte Doketismus, den er
im Anschluss an Weigant als ,monophy-
sitischen Doketismus” bezeichnet, durch-
aus dem Gegnerprofil der johanneischen
Literatur entspricht. Hierbei werden die
Textstellen Joh.1,14; Joh.6,51¢c-58; Joh.
19,34b.35 und Joh.20,24-29 als Produkte
der johanneischen Endredaktion einge-
stuft und demselben Schiilerkreis zuge-
ordnet, der auch fir die Herausgabe der
Briefe verantwortlich war. Endredaktion
und Briefe stehen demnach im engeren
Zusammenhang mit einer relecture des
Evangeliums, welche durch eine innerjo-
hanneischen Gegnergruppe — die soge-
nannten Ultra-Johanneer — und deren
christologische Position notwendig ge-
worden war: ,Das irdische Auftreten
Jesu Christi steht in den Augen der
,Ultra-Johanneer insgesamt unter dem
Vorzeichen des Scheines und stellt damit
nur eine einzige Sinnestduschung dar”
(137). Insgesamt ergeben sich im Ver-
gleich der jeweiligen Gegnerprofile nach
Ue. vier zentrale Vergleichspunkte: 1) die
(monophysitisch-doketistische) Christolo-
gie; 2) die Ignorierung der soteriologi-
schen Bedeutung von Inkarnation und
Kreuzesgeschehen; 3) die Ablehnung der
Eucharistie als Fleisch und Blut Jesu
Christi; 4) der Mangel an tdtiger Liebe.
Diese Punkte behandelt Vi. im letzten
Teil seiner Untersuchung (147 — 163)
und kommt zu dem Ergebnis, dass die
Gegner der Ignatianen und der johannei-
schen Literatur in einem ausgesproche-
nen Nahverhdltnis stehen, und zwar im
Sinne eines genealogischen Bezuges. Als
gemeinsamer Bezugspunkt wird ein sy-
risch-antiochenischer Doketismus ange-
nommen, wobei Vf. verschiedene Vermu-
tungen iiber die konkreten Beziehungen
der einzelnen Gruppen in Syrien und
Kleinasien anstellt. In diesem Zusammen-
hang begegnet dann auch die schon von
Zahn aufgestellte These, hinter den Geg-
nern der Ignatianen sei der antiocheni-
sche Gnostiker Satornil auszumachen.
Die Darstellung ist erfreulich kurz
gehalten und bietet auf etwas mehr als
150 Textseiten eine umfassende Erkld-
rung fiir dulerst komplizierte Probleme
der frithchristlichen Literatur- und Theo-
logiegeschichte. Bedauerlicherweise be-
steht diese Erkldrung im Wesentlichen
aus unbewiesenen Hypothesen. Dariiber
hinaus findet man in Bezug auf die Igna-
tianen nichts, was man nicht schon bei
Zahn, Lightfoot, Paulsen, Schoedel und
anderen gelesen hédtte. Hinzukommt,
dass Vi. mit dem aktuellen Forschungs-
stand nur selektiv vertraut ist. Man ver-
misst beispielsweise eine Bezugnahme auf

die ausgezeichneten Forschungsberichte
zur ignatianischen Frage von Schoedel
und Munier, die bereits 1993 in ANRW
11,27,1 erschienen sind. Verdienstvoll ist
freilich, dass VI. sich mit den ,Thesen zur
Echtheit und Datierung der sieben Briefe
des Ignatius von Antiochien” auseinan-
dersetzt, die R.M. Hiibner in ZAC 1
(1997) 44-72, zur Diskussion gestellt hat
(eine ausfiihrliche Begriindung der The-
sen findet sich nun in: R.M. Hiibner, Der
paradox Eine = Suppl.VigChr.50 [Leiden,
Boston, Kdéln 1999] 131-206). Leider be-
schiftigt sich Vi. in seiner Diskussion der
Thesen nicht mit der wichtigen Frage
nach den Gegnern, die flir das Problem
der Authentizitdt von grofSter, wenn nicht
entscheidender Bedeutung ist. Hiibners
These, der Verfasser der Ignatianen rea-
giere mit den Glaubensformeln Eph.7,2
und Pol.3,2 auf die valentinianische Gno-
sis, hitte in einer Arbeit, die sich mit den
Gegnern der Ignatianen beschaftigt, we-
nigstens eine kurze Besprechung ver-
dient. Man findet hierzu nur die folgende
Bemerkung: ,Nun scheint es unmoglich,
lediglich aufgrund zweier Belegstellen
und unter Nichtberiicksichtigung des um-
fangreichen weiteren Materials der igna-
tianischen Gegneraussagen die  Irrlehre’
bestimmen zu wollen” (Seite 26). Wie
sieht nun die Analyse des ,gesamten wich-
tigen Materials” aus? Die einschligigen
Textstellen werden jeweils kurz kommen-
tiert und vor allem unter dem Gesichts-
punkt analysiert, ob die Gegner einen ra-
dikalen monophysitischen Doketismus
vertreten haben. Einmal davon abgese-
hen, ob die von Weigant tibernommene
Terminologie zur Identifizierung doketis-
tischer Gegner tiberhaupt hilfreich ist,
muss man sich doch fragen, ob man mit
den vom Vi. verwendeten Methoden der
Textanalyse tiberhaupt ein aussagekrafti-
ges Ergebnis erzielen kann. Man vermisst
beispielsweise: a) eine theologiegeschicht-
liche Einordnung der antidoketistischen
ignatianischen Glaubensformeln in die
Entwicklungsgeschichte der Glaubensfor-
meln des 2.Jh.s, b) Strukturanalysen der
jeweiligen Briefe, die — wie H.J. Sieben
(Die Ignatianen als Briefe. Einige formkri-
tische Bemerkungen, in: VigChr.32
[1978] 1-18) gezeigt hat — unerldsslich
fiir die Textinterpretation sind, c) rhetori-
sche Analysen der einzelnen Texte, was
sich besonders bei der Interpretation des
Sternhymnus Eph.19 bemerkbar macht
(vgl. dazu meine Analyse in: Ignatius ad-
versus Valentinianos? = Suppl.VigChr. 47
[Leiden, Boston, Koln 1999] 220-244), d)
Parallelen aus der einschldgigen antidoke-
tistischen Literatur des 2.Jh.s. Wie frucht-
bar ein solcher Vergleich fiir das Textver-
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standnis und auch die Gegnerfrage sein
kann, hat zuletzt M. Vinzent zu einer
ebenfalls von Ue. behandelten Textstelle
gezeigt (,Ich bin kein korperloses Geist-
wesen”. Zum Verhidltnis von xfipuypo
Tlétpov, ,Doctrina Petri?, Sidackolic
Ilérpov und IgnSm 3, in: R. M. Hiibner,
Der paradox Eine = Suppl.VigChr.50 [Lei-
den, Boston, Koln] 241-286); e) Paralle-
len aus der iibrigen Literatur des 2.Jh.s,
welche die einzelnen Begriffe, Themen
und Motive der Ignatianen erldutern
kénnten. Ich nenne nur als Beispiel das
Valentin-Fragment bei Clem.Alex., Str.II
59,3, das sich wie die von Ue. besprochene
Textstelle Ign., Trall.9 ebenfalls mit dem
Essen und Trinken Jesu beschaftigt: Vgl.
dazu den Kommentar von Markschies mit
dem Exkurs II: Essen von Géttern in jiidi-
schen und hellenistischen Texten, einem
Exkurs, den man bei Ue. vergeblich sucht
(Valentinus Gnosticus? = WUNT 69 [Tii-
bingen 1992] 83-117).

Doch selbst ohne diese Methoden der
Texterschliefung wire es moglich gewe-
sen, einzelne Texte angemessener zu be-
urteilen. Beispiel: Ignatianischer Epheser-
brief. Vi. interpretiert die Aussagen des
Eph. als Zeugnis gegen einen monophysi-
tischen Doketismus, obwohl Vi. in der
Glaubensformel Eph.7,2 einen Text sieht,
der sich gegen einen dyophysitischen Do-
ketismus richten kénnte, wenn er nicht
innerhalb des Eph. und der anderen
Briefe isoliert da stehen wiirde. Tatsache
ist aber, dass sich bereits die folgende
Glaubensformel Eph.18,2 wiederum ge-
gen eine Trennung in zwei Erléserfiguren
wendet (vgl. dazu meine Analyse in Igna-
tius adversus Valentinianos? = Suppl.
VigChr, 47 [Leiden u.a. 1999] 150-219),
denn weshalb sollte sonst die Taufe des
Erldsers — nach unterschiedlichen gnosti-
schen Theorien das christologische Datum
schlechthin fiir die Vereinigung der ver-
schiedenen Erléserfiguren — innerhalb ei-
ner Glaubensformel erwdhnt werden?

Die Gegnerfrage ldsst sich wohl doch
nicht so glatt 16sen, wie dies von Ue. vor-
geschlagen wurde. Dies gilt im iibrigen
nicht nur fiir die Ignatianen, sondern
auch fiir die johanneische Literatur. Der
Versuch des Vi.s, alle antidoketistischen
Aussagen auf einen monophysitischen
Doketismus zu beziehen, bringt z.T. ku-
riose Interpretationen hervor wie etwa
die Analyse zu den ,alten Bekenntnisfor-
meln” 1 Joh 2,22 und 4,15. Da sich die
Texte nicht mit der These des Vi. harmo-
nisieren lassen, stellt er fest: ,Angesichts
der gnostisch-doketistischen Gefahr schei-
nen die Autoren der johanneischen
Schule nicht nur neuere Bekenntnissatze
hervorgebracht und formuliert zu haben,

sondern an einigen Stellen des ersten Jo-
hannesbriefes auch auf altes, bekenntnis-
haftes Traditionsgut zuriickgegriffen zu
haben, das aber einer anderen Sachlage
entspringt, andere Verhdltnisse vor Augen
hat und im Konflikt mit dem Doketismus
letztlich sein Ziel verfehlt“ (135). Ahnli-
ches kénnte man auch lber die vorlie-
gende Arbeit sagen: In der Auseinander-
setzung mit dem Doketismus des 2.Jh.s
hat Vf. sein Ziel verfehlt.

Miinchen Thomas Lechner

Just, Patricia: Imperator et Episcopus. Zum
Verhiiltnis von Staatsqewalt und christlicher
Kirche zwischen dem 1. Konzil von Nicaea
(325) und dem 1. Konzil von Konstantino-
pel (381) (= Potsdamer Altertumswis-
senschaftliche Beitrdge 8), Stuttgart
(Steiner Verlag) 2003, 251 S., geb.,
ISBN 3-515-08247-6.

Diese in Augsburg angefertigte althisto-
rische Dissertation hat sich zum Ziel ge-
setzt, vor dem Hintergrund des ariani-
schen Streits ,das individuelle Verhalten
zwischen Bischof und Kaiser zu analysie-
ren” und zwar in der Weise, dass gefragt
wird, ,in welchem Umfang das jeweilige
Verhalten aus theologischen Uberzeugun-
gen, aus pragmatischer Anpassung an
tagespolitische Notwendigkeiten oder aus
rein  personenspezifischen Stellungen
resultierte” (15). Daraus erklart sich die
doppelte Vorgehensweise, indem zu-
nichst ,die Ebene der Bischofe” behandelt
wird, unterteilt in ,Haupt- und Nebenfi-
guren”, sodann in umgekehrter Form ,die
Ebene der Kaiser”, wo etwas mechanisch
und mit manchen Wiederholungen er-
neut die gleiche Unterscheidung getroffen
wird. Schon bei der zeitlichen Ausdeh-
nung des behandelten Zeitraums wird
man stutzig, haben doch die Ausein-
anderseizungen zwischen dem Bischot
Ambrosius von Mailand und Kaiser Theo-
dosius 1., so wie es die Vi.in darstellt, mit
dem arianischen Streit, auch mit dessen
Beendigung, nichts mehr zu tun.

Die einzelnen Kapitel beginnen mit ei-
nem kurzen Blick auf die Ausgangslage,
wo angeblich der jeweilige Forschungs-
stand resiimiert wird, dessen Behandlung
sich jedoch zumeist auf kurze Bemerkun-
gen aus ganz unterschiedlichen Darstel-
lungen beschrankt. Uberblickt man die
beiden Teile insgesamt, die sich schwer-
punktmaRig mit den Kaisern Constantin
und Constantius II., mit Valens und Theo-
dosius, auf der anderen Seite mit Eusebius
von Caesarea und Eusebius von Nikome-
dien, mit Athanasius und Ossius, Ursacius
und Valens, Liberius und Lucifer, Hilarius
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und Basilius von Caesarea befassen, so ist
es ohne Zweifel zutreffend, dass person-
liche Machtkdampfe gegeniiber dogmati-
schen Fragen dominieren, so dass man
nicht mehr wie in der fritheren speziell
kirchengeschichtlichen Forschung von ei-
nem durchgehenden Kampf der Bischofe
fiir das nicdnische Bekenntnis oder die
Freiheit der Kirche sprechen kann. Jedoch
wird dieser pragmatische Gesichtspunkt
allzu sehr und vor allem allzu schematisch
in den Mittelpunkt geriickt; denn es ge-
niigt nicht, auf der anderen Seite immer
nur von Vertretern der nicdnischen und
der subordinationistischen Richtung zu
sprechen, ohne dass z. B das Wort Homo-
usios iiberhaupt eingefiihrt wird, von den
verschiedenen Glaubensformeln etwa auf
der Kirchweihsynode von Antiochia (341)
oder den unterschiedlichen Bekenntnis-
sen der Synoden von Sirmium, von Se-
leucia bzw. Ariminum und Konstantino-
pel (360) ganz zu schweigen, von denen
nirgends in differenzierter Form die Rede
ist. Hatte sich nicht Constantius zeit seines
Lebens dagegen gewehrt, als Arianer be-
zeichnet zu werden? Auch die Frage einer
Verteidigung der Kirchenfreiheit, wie sie
von Athanasius und seinen Anhédngern
erstmals klar formuliert, freilich zumeist
in recht eigenniitziger Weise in der Praxis
verwendet wird, sollte nicht vollig ausge-
klammert werden. Gab es nicht das von
Athanasius  iiberliefert  selbstbewusste
Wort des Constantius, dass sein Wille als
kirchlicher Kanon zu gelten habe (hist. Ar.
33, 7)? Hierauf konnte man z. B. bei dem
romischen Bischof Liberius in dem be-
rihmten Streitgesprach mit Constantius
zu sprechen kommen, wohl die sympa-
thischste Bischofsgestalt in diesen lang-
wierigen Auseinandersetzungen, aber
auch anldsslich unmissverstandlicher For-
mulierungen bei Hosius oder dem ,Ver-
mittler* Hilarius von Poitiers. Diese allzu
einseitige Betrachtungsweise fithrt die VI.
in bisweilen zu iiberzogenen Formulie-
rungen und Feststellungen, so etwa dass
in Nicaea fiir Constantin der Streit um
Arius nur ein sekunddres Anliegen war,
dass Busebius von Nikomedien dort vom
Kaiser in erster Linie wegen seines friihe-
ren Eintretens fiir Licinius verbannt
wurde, dass fiir Constantius die Riickkehr
des Athanasius 337 ,den Inbegritf der Un-
terlegenheit” gegeniiber seinem dlteren
Bruder Constantin II bedeutete, dass die
Tatsache der erneuten Riickkehr des Ale-
xandriners nach der Synode von Serdica
~eine personifizierte Niederlage” des Ost-
kaisers darstellte, der dadurch von seinem
Bruder in die Knie gezwungen worden
sei. Wollte der jiingere Kaiser damit eine
Oberhoheit tiber das Ostreich erreichen?

SchlieBlich fithrten die wiisten Attacken
des Lucifer von Calaris gegen Constantius
fiir diesen angeblich geradezu dazu, ,ei-
nen Triumph (?) aus dem Armel” gegen
Athanasius zu ziehen, obwohl dieser den
Eiferer doch vdéllig ignorierte. Zielte die
Gewinnung des Liberius wirklich allein da-
rauf ab, ein ,Zugpferd” gegen den ,Hoch-
verrater” Athanasius zu haben? Um diese
Linie durchzuhalten, stellt die Vi.in immer
wieder eigene Thesen auf, die jeweils auf
ein lineares Zurechtbiegen der Bischéfe in
ihrem Sinn hinauslaufen, z. B. beim Um-
schwenken von Ossius, Liberius, Hilarius
usw. Weiterhin: Hat Basilius von Caesarea
wirklich die Aufteilung der Provinz
Kappadokien ,in absolutem Gehorsam*
hingenommen (vgl. dagegen ep. 74 — 76
und Atti dell’Accademia Romanistica Cos-
tantiana XXII, 2001, 719 - 736)?

Am eklatantesten offenbart sich der zu
enge Interpretationsansatz dort, wo das
Verhiltnis zwischen Ambrosius und Theo-
dosius behandelt wird: Ein stindig ge-
spanntes Kraftemessen sei es gewesen,
eine durchgehende Machtprobe, ,in
keinster Weise freundschaftlich” (sic S.
126). Natiirlich hat die Viin dabei die
Affare um die Synagoge von Kallinikum
und den BuBakt von Mailand im Auge,
wo es dem Bischof jedoch um die Frage
des rechten Glaubens, wie er ihn verstand,
bzw. um ,den Sieg der Bul3gewalt liber
den reuigen Siinder” (Enflin) ging. Von
einer Infragestellung der kaiserlichen
Wiirde des Theodosius konnte in beiden
Fillen keine Rede sein; denn die ent-
sprechenden Briefe zeigen uneinge-
schriankt den Respekt des Bischofs vor
dem frommsten Kaiser (ep. extr. coll. 1a)
bzw. dem pietatis inauditae exemplum (ep.
41,1), womit jeweils Theodosius person-
lich gemeint ist (vgl. H. Bellen: Christia-
nissimus imperator ..., in: E fontibus hau-
rire, FS H. Chantraine, 1994, 15 ff.). Be-
reits im Jahre 381 wird der Kaiser von
dem Mailander Oberhirten als fidelissimis
imperator gerihmt (ep. 14,1), lag der das
Nicaenum bzw. das christliche Bekenntnis
auf dem Wege einer scharfen Gesetzge-
bung gegen Héretiker bzw. Juden und
Heiden durchsetzende Herrscher doch da-
mit ganz auf der Linie des Bischofs. Von
Invektiven des Ambrosius sollte man auf
keinen Fall sprechen (199, 201), da es sich
bei den entsprechenden Briefen um alles
andere als Schmahschriften handelt (es
wird auch nirgendwo daraus zitiert).
Wenn von einer durchgehend negativen
Beziehung auszugehen wadre, ware der
Panegyricus des Ambrosius auf den toten
Kaiser mit dem ergreifenden dilexi vollig
unverstandlich (vgl. auch J. Ernesti: Prin-
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ceps Christianus und Kaiser aller Romer,
1998, 202 ff.).

Leider gibt es auch formale Mangel: Das
einzige langere griechische Zitat (143)
weist einschlieBlich eines griechischen
Wortes in der folgenden deutschen Zeile
allein 4 Akzentfehler auf. Der Satz ist auch
nicht vollstandig zitiert und so unver-
standlich. Gibt es eine ,Interessenskon-
gruenz (sic S$.67)? Was soll die
Schreibweise ,subsummieren” (sic S. 126
u. 184)? Was hat man sich unter einer
.moralisch-ethischen” Ebene vorzustellen
(201)? — Insgesamt ist es schade, dass ein
richtiger Ansatz (Vorrang der Machtpoli-
tik vor dogmatischen Problemen) durch
Einseitigkeit und mangelnde Differenzie-
rung, wenig tiberlegte Thesenfreudigkeit
sowie ungeniigende Beschaftigung mit
den Quellen nicht zu dem gewiinschten
Erfolg gefiihrt hat.

Wendelstein Richard Klein

Graumann, Thomas: Die Kirche der Viler.
Vitertheologie und Vaterbeweis in den
Kirchen des Ostens bis zum Konzil von
Ephesus (431) (= Beitrdage zur histori-
schen Theologie 118), Tiibingen (Mohr
Siebeck) 2002, IX, 500 S., geb., ISBN
3-16-147549-6.

Entscheidend fiir das Verstdndnis der
Thematik, um die es in dem hier anzuzei-
genden umfangreichen Buch geht, ist die
grundsitzliche Frage, ob man einen be-
griffsgeschichtlichen oder einen sach-
bzw. problemorientierten Zugang wahlt.
Darauf hat mit aller wiinschenswerten
Klarheit N. Brox, Zur Berufung auf ,Va-
ter” des Glaubens, in: Th. Michels (Hg.),
Heuresis. Festschrift fiir A. Rohracher,
Salzburg 1969, 42-67, erneut in: ders.,
Das Frithchristentum. Schriften zur Histo-
rischen Theologie, hg. von E Diinzl / A.
Furst / ER. Prostmeier, Freiburg u.a.
2000, 271-296, hingewiesen: Die Ver-
wendung des Begriffs ,Vater” in der
(spét-)antiken Philosophie und im jidi-
schen Rabbinat (auch schon in den Pro-
phetenschulen Altisraels) im Kontext von
Lehrer-Schiiler-Beziehungen sei fiir die
Bedeutung des christlichen ,Vater”-
Begriffs ,relativ belanglos” (ebd. 273). Da-
gegen hat neuerdings C. Markschies, Nor-
mierungen durch ,Vater” bei Neuplatoni-
kern und Christen. Ein Vergleich, in:
ders. / J. van Qort (Hg.), Zwischen Alter-
tumswissenschaft und Theologie. Zur Re-
levanz der Patristik in Geschichte und Ge-
genwart (Studien der Patristischen Ar-
beitsgemeinschaft 6), Leuven 2002,
1-30, eingewandt, dass sich gerade in
den letzten Jahrhunderten der Antike

entsprechende Parallelen zwischen heid-
nischer Philosophie (etwa Proklos) und
christlicher Theologie (etwa Dionysios
Areopagites) finden (ebd. 25f.). Nun las-
sen sich gewiss interessante Einzelbeo-
bachtungen zum Sprachgebrauch hiiben
und driiben machen. Deren Vergleich mit-
einander bleibt jedoch unscharf, und fir
die Sache scheint wenig gewonnen. Es
geht nicht in erster Linie um das Wort
. Vater” und die in ihm schwingenden As-
soziationen und emotionalen Komponen-
ten, sondern um das, was ,Uber-
lieferung”, ,Tradition” heift (napddooig,
traditio). In diesen sachlichen Zusammen-
hang gehort der Begriff , Vater” bzw. ,Kir-
chenvater”, und zwar auch dort, wo der
Begriff nicht verwendet wird, die Sache
aber da ist. Ein begriffsgeschichtlicher Zu-
gang greift letztlich zu kurz. — Wie steht es
diesbeziiglich in der mit einem umfang-
reichen Literaturverzeichnis (437-462)
und den tblichen Registern zu Stellen,
Personen, Autoren, Sachen und Begriffen
(463-500) ausgestatteten, von einer Ein-
leitung (1-15) und einem Ertrag und Aus-
blick (421-435) gerahmten Habilitations-
schrift von Thomas Graumann, die im
Wintersemester 1999/2000 von der Evan-
gelisch-Theologischen Fakultdt der Ruhr-
Universitdit Bochum angenommen wor-
den ist?

(1) G. schldgt eine Erweiterung der Per-
spektive vor, ndmlich in Richtung Kultur-
und Mentalitdtsgeschichte. Statt das Va-
terzitat von vorneherein in seiner inhalt-
lichen Funktion als Argument im theolo-
gischen Diskurs zu untersuchen, stellt G.
es in den groferen Kontext der Bezug-
nahme auf Autoritdten — ein in Wissen-
schaft und Bildung der Spatantike speziell
in Kommentaren, Doxographien und Epi-
tomen iibliches Verfahren. G. ordnet den
christlichen Rekurs auf ,Vater” in diese
Kultur- und Denkform, allgemeiner: in
das ,geistige Zeitklima” ein, ohne ihn da-
raus direkt ableiten zu wollen (5). Es geht
um ,kommunikative Mechanismen” (10)
und um den Rekurs auf ,Vater” als Aspekt
der Konstituierung kirchlicher Identitat.
Mit diesem kulturgeschichtlichen Ansatz
(vgl. 11) — G. spricht vom ,Interesse an
einer biindigen und handhabbaren Form
eines kulturellen Herrschaftswissens” (5)
- geht G. das ,Vater“-Argument von sei-
ner formalen Seite her an.

(2) Im 1. Teil (17-253) arbeitet G.
profund den theologiegeschichtlichen
 Wurzelboden” fiir die Herausbildung
des ,Viter’-Arguments im Kontext der
trinitdtstheologischen Streitigkeiten des
4. Jh.s heraus. In detailreichen Analysen
der teilweise hoch komplizierten Uberlie-
ferung — G. geht souverdn mit den zahl-
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losen ungelosten Problemen der griechi-
schen patristischen Literatur um — arbeitet
G. verschiedene Konzepte der Berufung
auf ,Viter” heraus. Aus der Kontroverse
zwischen Markell von Ankyra und Euse-
bius von Caesarea bzw. den ,Eusebia-
nern” im Vor- und Umfeld des Konzils
von Nizda 325 (23-88) geht hervor, dass
der Rekurs auf ,Viter in der theologi-
schen Argumentation schon bei seinem
ersten Auftreten umstritten war (82). Zu-
gleich wird schon hier deutlich, dass die-
ses rein formale Argument nur handhab-
bar bleibt, wenn es inhaltlich geftillt wird.
In diesem Sinn redete Eusebius pronon-
ciert von kirchlichen Vitern®, &xxhn-
olaotikol notépeg — der dlteste Beleg fiir
den Begriff ,Kirchenviter” (Contra Marcel-
lum14,3 GCS 14, 18, geschrieben um 336;
ebd. 11 4,21 GCS 14, 56 ist von ,Kirchen-
vitern und -lehrern” die Rede, éxikin-
olooTikol Totépeg T Kol Sddokodon).
Mit dem Adjektiv  kirchlich” wird der Be-
griff als antihdretisch qualifiziert, ent-
spricht somit dem, was bei Origenes
,Mann der Kirche”, dvip éxkinoiooti—
koc, hieR (86). ,Der Kirchenviterbegriff
tritt in ein spiegelbildliches Verhiltnis
zum Tatbestand der Haresie; er ist ein kri-
tischer Begriff bzw. ein Kampfbegriff zur
Unterscheidung von solchen Standpunk-
ten, die den gemeinsamen Boden des
Kirchlichen verlassen haben” (70; vgl
432f.). Im weiteren Verlauf des 4. Jh.s
wurden die damit aufgeworfenen Fragen
sporadisch weitergefiihrt, insbesondere
durch Athanasius (115-175). Ein qualita-
tiv neuer Schritt erfolgte mit dem Zusam-
menstellen von Florilegien, wie es Basilius
in De spiritu sancto 71-75 unternommen
hat (200-231). Basilius ging es dabei um
die liturgische Praxis der Kirche; die Texte
der ,Viter” fungieren als Zeugnisse, in
denen diese greifbar wird; die ,Viter” als
solche sind nicht als theologische Autori-
taten im Blick (220f.).

(3) Im 2. Teil (255-419) beschreibt G.
den Rekurs auf ,Vater” als Teil kirchlicher
JErinnerungskultur” im Umkreis des
Konzils von Ephesus mit der Schliisselfi-
gur Kyrill von Alexandrien (256-342).
Diese ,Erinnerungskultur” erscheint als
sintegrales Moment kirchlicher Mentali-
tat“ (262). Immer wieder deutlich wird
die kirchenpolitische Funktion der Erin-
nerung an ,Viter”, die jeweils bestimmie
,Viter” sind, so wenn Kyrill an die unmit-
telbare Vergangenheit ankniipft und fast
ausschlieflich — ndamlich mit Ausnahme
des Athanasius — Theologen der nur um
eine Generation zuriickliegenden Zeit
aufbietet, die nahezu alle zu seinem per-
sonlichen sozialen Netzwerk gehdrten
(332f.). Kyrill formte sein Bild von der

(aus seiner alexandrinischen Wahrneh-
mung) orthodoxen Vergangenheit und
funktionalisierte dieses kirchenpolitisch
fiir seine Ziele (276). Die Ausfithrungen
zum Konzil von Ephesus (349-409) sind
zugleich ein Beitrag zur Erforschung die-
ses Konzils, dessen Akten in diversen
Sammlungen erhalten sind, doch kaum
einmal als solche studiert und ausgewertet
werden. G. tut dies im Blick aul Verfah-
rensabldufe und Argumentationsmuster
in der Sitzung des ,Kyrillkonzils® vom
22.Juni 431 und kommt zu dem hdchst
erstaunlichen Ergebnis, dass die Vatertes-
timonien, die hier erstmals in einem kon-
ziliaren Text auftauchen, im Rahmen der
Verhandlungen seltsam ,funktionslos”
(400. 430) wirken ,und fiir die Verurtei-
lung des Nestorius keine Rolle spielen. Sie
sind nur erklarlich aus einer editorischen
Zielsetzung® (397): ,Die Viterdokumen-
tation beschreibt das Selbstbild der Kyrill-
partei und ist die Ortsangabe ihrer Kirch-
lichkeit” (391). Die Berufung auf ,Vater”
spiegelt keinen tatsachlichen Verfahrens-
schritt (400), sondern ist als publizistische
Malknahme zu begreifen (406): ,Das Kon-
zil und seine Beschliisse sollen vom Leser,
und erster gedachter Leser ist der Kaiser,
als Schreiten auf dem Konigsweg der Va-
tertheologie verstanden werden. In dieser
Aktengestaltung und Selbstinszenierung
antwortet das Konzil zugleich auf dessen
Wunsch nach einer dogmatischen De-
batte, die in dieser Perspektive eben nur
s0, als Wiederholung des Vaterglaubens,
statthaben kann® (393). Damit hat das
Konzil von Ephesus bzw. Kyrill das Modell
geschaffen, das die gesamte weitere by-
zantinische Theologiegeschichte pragte
(419).

(4) Spatestens hier wird klar, was in den
Ausfiihrungen von G. immer wieder
durchkommt: In den altkirchlichen De-
batten ging es nie um den Begriff ,Vater”
im terminologischen Sinn — fiir die ersten
drei Jahrhunderte kommt man so nichtan
ein Verstindnis fiir die Sache heran
(17-21) —, sondern um den Riickgriff auf
,Tradition“ und deren umstrittene Konti-
nuitit, Reprasentativitdt und Verbindlich-
keit (vgl. etwa 255). Gewiss trifft die an-
hand eventueller juristischer Analogien
(343-349) gemachte Beobachtung zu,
dass ,sich die zunehmend formalisierte
kirchliche Riickbesinnung auf Viter in
ein verbreiteteres geistig-kulturelles Mus-
ter der spitantiken Geisteswelt einfiigt
und nédherhin ein Indikator fiir den ‘Zeit-
geist” speziell der Theodosianischen Dy-
nastie ist” (347); in diesem bildungsge-
schichtlichen Kontext hat die Beschafti-
gung mit theologischen ,Klassikern* zur
,Etablierung einer eigenstandigen wissen-
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schaftlichen Theologie im Rahmen des
antiken Facherkanons” (261) beigetragen
(vgl. 422f. 4261.). Im kirchlichen Kontext
hingegen, in dem der Rekurs auf ,kirch-
liche Vater” auftaucht (s.0.), ging es von
Anfang an um die autoritative Vermitt-
lung der kirchlichen Lehre durch die Zei-
ten, wie das Eusebius von Caesarea im
Vorwort zu seiner ,Kirchlichen Theologie”
nachgerade klassisch formulierte (66):
Jch habe nichts Neues zu sagen und
nichts von meiner Weisheit und keine ei-
gene Erfindung, sondern ich trage die un-
verdorbene Lehre der Kirche Gottes vor,
die sie von den Augenzeugen und Ohren-
zeugen des Wortes von Anfang an her-
kommend empfangen hat und bewahrt”
(De ecclesiastica theologia 1 praefatio GCS 14,
62). Bei Athanasius bleibt der Vaterbegriff
,der authentischen kirchlichen Tradi-
tionsvermittlung  vorbehalten” (117):
Uberlieferung, Lehre und Glaube sind
,vom Herrn gegeben, von den Aposteln
verkiindet und von den Vatern bewahrt”
(Epistula ad Serapionem 1 28 PG 26, 593D-
596A). ,Die Viter avancieren damit zum
Kriterium rechter Lehre, insofern als sie
synonym fiir die Tradition einstehen und
der haretischen Neuerung entgegenge-
stellt sind” (118; vgl. 1381.).

Mit ihrem Interesse an Kommunika-
tionsmechanismen und Identitdtskonsti-
tuierung gehort die Studie von G. in einen
zur Zeit aktuellen Strom (kirchen-)histo-
rischer Forschung. Sie bietet viel Erhellen-
des zu theologischen Arbeits- und Argu-
mentationsformen im 4. und 5. Jh. und
prasentiert einen neuen, kultur- und
mentalitdtsgeschichtlichen Zugriff auf die
theologische Argumentationsfigur des
JViterbeweises”, dokumentiert freilich
auf Schritt und Tritt, dass diese Herange-
hensweise erst fruchtbar wird, wenn sie
mit der alten, geistes- und theologiege-
schichtlichen  Perspektive  verbunden
wird (nicht gegen diese aufgerechnet; ge-
gen 14f.).

Formalia: Die Beschrinkung auf die
griechische Ostkirche ist offenkundig
eine Konsequenz der zu bearbeitenden
Quellenmenge, also arbeitstechnisch be-
dingt; die von G. dafiir angefiihrten sach-
lichen Griinde (11-14) iiberzeugen nur
teilweise, denn ein Blick in die pelagiani-
sche Kontroverse im Westen und die dies-
beziiglichen Schriften Augustins wiare fiir
die historische Genese des ,Viter”-Argu-
ments sowie fiir die kommunikative und
inhaltlich-theologische Seite des Ganzen
héchst aufschlussreich. — G. holt oft sehr
weit aus und schleppt zu viele (als solche
kluge) Gedanken mit; die Darstellung
kdénnte konziser und zielstrebiger, die Dik-
tion an vielen Stellen ‘schlanker’ sein. —

Von den insgesamt etwas zu haufigen
Schreib- bzw. Druckfehlern und sonstigen
Versehen nur folgende: Das Wort ,Vater-
schaft“ (S.2) evoziert falsche Vorstellun-
gen; S.79 wird auf Anm. 221 im Text mit
der Ziffer 22 hingewiesen; in Anm. 237
auf S.84{. sind sechs Zeilen doppelt ge-
setzt; Anm. I auf S.89 steht auf S.88; S.
95 und 189 (Buvre statt ,Oevre”; S.127
zweimal De decretis statt ,De doctrina “; S.
166f. (auch S.223 Anm. 97) besser Amts-
sukzession statt ,Amtersukzession”; die
Quellenangabe zu Hieronymus ,in Hier.
22“5.259 Anm. 11 ist unklar; S. 307 Aca-
cius statt ,Atticus”; S. 387 ,Fungibilitat” ist
unschon; $.403 Anm. 217 ist zum Teil
Wiederholung von 5.401 Anm. 208. —
Der aus der Medientechnik stammende
Begriff , (sich) einspielen” wird inflationar
gebraucht (z.B.S.7. 331. 380: ,Heran-
spielen und ,Zuspielung”. 418: ,Einspie-
lung“. 427). — Zu guter Letzt eine den
Lesefluss storende setztechnische Kuriosi-
tit: Vor ,V* und einigen anderen Grof3-
buchstaben steht fast nie ein Leerzeichen
bzw. geht der Abstand zum vorigen Wort
(oder zum Punkt) gegen Null.

Miinster Alfons Fiirst

Brachtendorf, Johannes (Hrg.): Gott und sein
Bild. Augustins ,De Trinitate’ im Spiegel
gegenwiirtiger  Forschung,  Paderborn
(Schoningh) 2000, 273 S., kt., ISBN 3-
506-71401-5.

Augustins Schrift iiber die Trinitat ist
eines der Werke der Kirchenviter, die im
gesamten Denken des Abendlandes tiefe
Spuren hinterlassen haben. Denn der Bi-
schof von Hippo verbindet seine fiir die
weitere theologische Entwicklung (zu-
mindest im Westen) maBgebliche Darstel-
lung der kirchlichen Trinitdtslehre mit
subtilen Gedanken iiber das menschliche
Selbst, seinen Geist, seinen Willen, seine
Sprache. So kommt es, dass ausgerechnet
ein trinitdtstheologischer Traktat bis in die
neuesten Diskussionen der Sprach- und
Geistphilosophie  anerkannter (wenn
auch hidufig scharf kritisierter) Gespréchs-
gegenstand geblieben ist. Angesichts die-
ser offensichtlichen Relevanz sowie
E]eichzeitig vieler offener Fragen darf der

ier zu besprechende Band von vornhe-
rein auf groRes Interesse rechnen. Es ist
seine grofe Starke, dass er Beitrdge ver-
sammelt, die der Vielfaltigkeit der Rezep-
tion des augustinischen Werkes entspre-
chen, auch wenn es in diesem Rahmen
natiirlich nur um einen Ausschnitt der
einschldgigen Diskussion gehen konnte.
Dennoch: wer einen Beleg fiir die An-
schlussfahigkeit patristischer Beitrdge in



220 Literarische Berichte und Anzeigen

der Gegenwartsdiskussion sucht, wird das
Buch mit grolem Gewinn lesen. Dartiber
hinaus bietet es iiber weite Strecken was
der Titel verspricht: einen Spiegel gegen-
wartiger Forschung.

Die Beitrdge des Bandes fallen in vier
Bereiche. Zunichst geht es um ,Zugdnge
zu De Trinitate”, eingeleitet von einem For-
schungsiiberblick von R. Kany (Typen
und Tendenzen der De Trinitate-Forschung
seit Ferdinand Christian Baur), der die
Hauptstringe der Beschaftigung mit der
Schrift gut zusammenfasst und prasen-
tiert. Dadurch, dass hier neben speziellen
Forschungsinteressen auf die Existenz von
,Deutungstypen” hingewiesen wird (z.B.
idealistisch”, ,neuscholastisch”, ,soterio-
logisch”), kommt in den Blick, wie stark
konkrete Forschungsbeitrdge jeweils ei-
nem solchen hermeneutischen Paradigma
verpflichtet sind. Vielleicht lieRe sich diese
Fragestellung sogar noch erweitern. Liegt
nicht auch den von Kany ,platonisierend”
(gemeint ist: bezogen auf den philosophi-
schen Hintergrund) oder rezeptionsge-
schichtlich genannten Interpretationen
ihrerseits ein bestimmter ,Deutungstyp”
des Traktats implizit zu Grunde, der dazu
fithrt, dass gerade diese Fragen gestellt
werden? E. Hill argumentiert (Augusti-
ne’s Method in the De Trinitate: A Model
for Textbooks and Catechisms), die (ka-
tholische) Kirche tdte gut daran, sich fiir
ihre Lehrbiicher und Katechismen auf die
von Augustin in De Trinitate praktizierte
via inventionis zuriickzubesinnen, da sie
gerade didaktisch Vorziige gegeniiber der
thomasischen via doctrinae besitzt, ohne
deshalb doch auf die Artikulation sehr
spezifisch kirchlicher Themen (wie der
Trinitdt) verzichten zu miissen.

Zu den besonderen Reizen des Bandes
gehort es, dass zwischen mehreren Texten
durchaus enge inhaltliche Beziehungen
bestehen, die es dem Leser ermoglichen,
dieselbe Fragestellung aus verschiedenen
Perspektiven zu betrachten. B. Studer und
G. Madec nehmen sich beide der Frage der
Einheitlichkeit des Werkes an, die sich ge-
rade auch angesichts seiner heterogenen
Wirkungsgeschichte stellt. Studer geht da-
von aus, dass mittels der Kategorie der
exercitatio mentis die innere Zusammenge-
hérigkeit von Augustins ,theologischstem
Werk” (39) zu fassen ist und zeigt in sei-
nem Beitrag iiber ,Oikonomia und Theo-
logia in Augustins De Trinitate”, wie dieser
innere Zusammenhalt z. B. durch ein sol-
ches Thema konkret zum Ausdruck ge-
bracht wird. Ist Augustin fiir Studer — bei
aller Kritik an dessen dogmatischer Ent-
fernung von der Bibel — auch in De Trini-
tate eindeutig Theologe, so stellt sich die
Sache fiir Goulven Madec etwas anders

dar. Madec kritisiert die Fixierung eines
Grolteils der Forschung auf Alternativen
der Scholastik, die fur Augustin noch
nicht in dem Sinn bestanden hatten, wie
Dogmatik/Spekulation oder eben Philoso-
phie/Theologie. Statt dessen versucht erin
seinem Text (,Inquisitione proficiente”.
Pour une lecture ,saine” du De Trinitate
d’ Augustin) eine Strukturierung des Wer-
kes ausgehend von Augustins eigenen Ka-
tegorien. Das fithrt dann u.a. zu dem
{iberzeugenden Argument, dass Augustin
jenseits einer Disjunktion von Philosophie
oder Theologie eine radikal christliche (im
Sinne von christozentrische) Philosophie
avisiert habe, die als solche auch als Inte-
gral von De Trinitate gelten kdnne, wo-
durch wiederum die Frage nach der Ein-
heit des Werkes eine Antwort findet.

Ein zweiter Hauptteil des Bandes wid-
met sich der ,Subjekttheorie”, also jenen
fiir die Philosophiegeschichte so folgenrei-
chen Uberlegungen Augustins iiber die
Struktur des menschlichen Geistes als Ab-
bild der Trinitdt. Auch hier wieder findet
sich ein ,Paar’ in den Beitrdgen von Ch.
Horn und J. Pépin, die sich beide mit
einem Aspekt der augustinschen Theorie
befassen, namlich der Widerlegung eines
bekannten skeptischen Einwandes gegen
die Moglichkeit der Selbsterkenntnis des
Geistes. Wihrend Horn (Selbstbeziiglich-
keit des Geistes bei Plotin und Augustinus)
zeigen will, dass Plotin (und Augustin, der
ihm folgt), als Antwort auf den systema-
tisch starken Binwand des Sextus Empiri-
cus tiberhaupt die erste eigentliche Selbst-
bewusstseinstheorie entwickelt haben,
hilt Pépin (Le tout et les parties dans la
connaissance de la mens par elle-méme
[De Trin. X 3,5-4,6]) die Parallelen
zwischen Enn. V 3 und De Trin. X nicht
fiir aussagekraftig und will die von ihm
rekonstruierte Losung des Augustin durch
Rekurs auf Porphyrius plausibel machen.
Wie immer man zu der Deszendenz der
augustinischen Antwort steht, es diirfte
kaum in Frage stehen, dass die von Horn
Plotin (und dann auch Augustin) zuge-
schriebene Losung systematisch die ange-
messenere ist. Der skeptische Einwand,
der sich gegen die Selbsterkenntnis da-
durch ergibt, dass ihr Subjekt gleichzeitig
ihr Objekt sein miisste, ldsst sich tatsdch-
lich nur so lésen, dass eine solche Er-
kenntnis diese Kategorien eben transzen-
diert und insofern nicht mehr relationales
Denken ist (eine Einsicht, die dann ja auch
spateren Selbstbewusstseinstheorien zu
Grunde liegt). — L. Holscher zeichnet in
seinem Beitrag iiber ,Die Geistigkeit der
Seele. Augustins Argumente in De Trini-
tate” die relevanten Gedankengange des
Werkes einfithlsam nach. Dahinter steht
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die Intention, die phdnomenale Angemes-
senheit der Erwagungen und Entschei-
dungen Augustins nachzuvollzichen und
im gegenwartigen philosophischen Ge-
sprach zu vertreten. — V. H. Drecoll zieht
zur Deutung von De Trinitate zwei anti-
pelagianische Schriften heran (Mens-noti-
tia-amor. Gnadenlehre und Trinitatslehre
in De Trinitate IX und in De peccatorum
meritis [ De spiritu et littera). Beide begriin-
den die Gnadenlehre verschieden: chris-
tologisch die eine (mit starker Betonung
der Erbsiindenlehre), pneumatologisch
die andere. Drecoll vermutet eine Ent-
wicklung weg von der christologisch, hin
zur pneumatologisch begriindeten Gna-
denlehre. Entsprechend lasse sich in De
Trin. IX beobachten, dass die der Christo-
logie affine Erkenntnislehre ,in das Escha-
ton ausgelagert wird” (152), wogegen die
 Pneumatologie und die suchende Hal-
tung des Glaubens” (153) in den Vorder-
grund trete. — J. Brachtendorf iiber-
schreibt seinen Beitrag ,Der menschliche
Geist als Bild des trinitarischen Gottes —
Ahnlichkeiten und Unédhnlichkeiten® —
obgleich er u.a. zeigen will, dass die in De
Trin. XV vorgenommenen Einschrankun-
gen des Abbildcharakters des menschli-
chen Geistes fiir die ,fundamentale
Selbstbezogenheit des menschlichen Geis-
tes” (167) allesamt nicht einschldgig seien.
Insofern geht es seinem Text fundamental
darum zu zeigen, dass und wie hinsicht-
lich seiner trinitarisch strukturierten
Selbstbeziiglichkeit der menschliche Geist
fiilr Augustin in hervorgehobener Weise
Abbild Gottes ist.

Beitrdge eines dritten Teils gehen auf
,Sprachtheorie und Willensbegriff“ ein.
Davon sind zwei wiederum eng aufeinan-
der bezogen, da sowohl R.A. Markus als
auch J. Kreuzer Augustins beriihmte
Lehre vom inneren Wort behandeln. Mar-
kus (Communication and Transcendence
in Augustine’s De Trinitate) geht dabei aus
von der seit Ch. Taylor unter den
Stichworten ,Innerlichkeit” und ,Selbst-
transzendenz® kontrovers debattierten
Rolle Augustins in der Geschichte der
neuzeitlichen Identitdt. Er zeigt, wie es
fiir Augustin die Sprache ist, die das Para-
digma fiir menschliche Selbsttranszen-
denz liefert: hinter ihr steht menschliches
Begehren, das uns dazu bringt, etwas au-
Berhalb unserer selbst anzunehmen (und
d.h. zuerst einmal Worter als Zeichen auf
etwas Externes hin zu verstehen) und
gleichzeitig uns selbst auszudriicken und
so verstandlich zu machen. Dies Verstand-
nis von Sprache verhindert so gerade ei-
nen reinen Dualismus von ,innen’ und
,aullen’ wie er Augustin oft angelastet
wurde. Ahnlich argumentiert Kreuzer. In

seinem Beitrag ,Die Sprachlichkeit der Er-
innerung. Uberlegungen zum verbum: inti-
mum im Buch XV von De Trinitate” legt ex
dar, dass das ,innere Wort’ (trotz gelegent-
licher Aussagen Augustins) mitnichten
eine vorsprachliche Entitat ist und so Au-
gustins Sprachphilosophie nahe liegenden
Einwinden entgeht. In Weiterfiihrung
von Gedanken, die sich im Grunde dhn-
lich schon bei Gadamer finden, zeigt
Kreuzer, dass es der Lehre vom ,inneren
Wort’ ,um das Prinzip des Verstehens in
der Sprache” geht (185). Auch fiir seine
Rolle bei der Auspriagung des Willensbe-
griffs ist Augustin getadelt worden: Kriti-
kern der Theorie der Willensakte wie G.
Ryle gilt er als deren Ahnherr. — J. Rist
teilt die Ablehnung solcher Theorien und
versucht gleichzeitig zu zeigen (Love and
will. Around De Trinitate XV 20,38), dass
Augustin selbst den Anliegen dieser Kri-
tiker naher steht als diesen bewusst. Flir
ihn ist die historische Leistung Augustins
die Verbindung des stoischen Willensbe-
griffs mit der platonischen Eros-Tradition
und ihre christliche Durchdringung. — Ein
letzter Abschnitt geht kurz auf ,Wege der
Rezeption im Mittelalter” ein: E. Booth
beschreibt sehr prazise, wie und warum
Thomas von (u.a.) aristotelischen Voraus-
setzungen her Augustins Psychologie kri-
tisiert (Saint Thomas Aquinas’s Critique of
Saint Augustine’s Conceptions of the
Image of God in the Human Soul; erganzt
am Schluss des Bandes um den Abdruck
des einschldgigen Abschnitts aus dem
Sentenzenkommentar des Aquinaten). —
B. Mojsisch zeigt den Versuch Dietrichs
von Freiberg, seine eigene, originelle In-
tellektlehre auf eine Harmonisierung von
Augustin und Aristoteles zu griinden
(Dietrich von Freiberg — ein origineller
Rezipient der Mens- und Cogitatio-Theorie
Augustins).

Die Gestaltung des Bandes ist insgesamt
gelungen. Uber ein Register hdtie man
sich gefreut. Wahrend die Zahl der Druck-
fehler sich in Grenzen halt, ist bedauer-
lich, dass in allen englischen Beitrdagen die
Silbentrennung vollig regellos erfolgt ist.

Berlin Johannes Zachhuber

Wallraff, Martin: Christus Verus Sol. Sonnen-
verehrung und Christentum in der Spétan-
tike (= Jahrbuch fiir Antike und Chris-
tentum. Ergdnzungsband 32), Munster
(Aschendorffsche  Verlagsbuchhand-
lung) 2001, 248 S.mit 19 Abb., geb,,
ISBN 3-402-08115-6.

,Christus ist unsere Sonne, die wahre
Sonne, die mit der Fiille ihres Lichtes die
hellsten echten Feuer der Welt und die der



222 Literarische Berichte und Anzeigen

am Himmel glinzenden Sterne entziin-
det”, schreibt Bischof Zeno von Verona
in einer Weihnachtspredigt am Ende des
4. Jh.s (tr. 2,12,4; zit. 202). Die Sonne als
Interpretament des Heilsgeschehen in
Christus — was hier (und noch heute,
vgl. Bv. Gesangbuch 262,1) als eingefiihr-
tes Theologumenon begegnet, ist das Pro-
dukt eines komplexen Interaktionsprozes-
ses zwischen paganer und christlicher
Kultur der Spatantike. In seiner Bonner
Habilitationsschrift prasentiert W. anhand
dieses Themas Prolegomena zu einer noch
zu schreibenden ,Religionsgeschichte der
Spétantike, die auch das Christentum an-
gemessen beriicksichtigt (13). Dass und
wie dabei nicht nur theologische und lite-
rarische Quellen, sondern auch Bild-
werke, Miinzen, Inschriften und Monu-
mente zu einem schliissigen Bild spatan-
tiker Religiositat verwoben werden, zeich-
net seine Arbeit in besonderer Weise aus.

Der Auseinandersetzung mit den ein-
schldgigen Quellen schickt W. knappe Be-
merkungen zum Hintergrund der Thema-
tik in den biblischen Schriften und Apos-
tolischen Vitern (19-26) und in der ,pa-
ganen Kultur des Mittelmeerraums”
(27-39) voraus. Weder im biblischen
noch im friihjiidischen und frithchristli-
chen Schrifttum spielte die — unstreitig
als Geschopf aufgefasste — Sonne cine
relevante theologische Rolle (vgl. 25);
trotz vereinzelter Belege wie ,aufgehen”
avatéhhery) als Interpretament der Auf-
erstehung (IgnMagn 9,1) wird die Auf-
nahme der Sonnenthematik im Christen-
tum nicht aus immanenten Denkvoraus-
setzungen plausibel. Vielmehr entwickelte
sich im 2. und 3. Jh. in der Umwelt des
frithen Christentums eine Sonnenfrém-
migkeit, die ,eine Reaktion in Ankniip-
fung oder Abgrenzung erforderte” (29).
Neben astrologischer Reflexion und Mys-
terienkulten spielte die Sonne vor allem in
der religivsen Selbstinterpretation des ro-
mischen Kaisertums eine dominante
Rolle: Seit Elagabal (218-222) entwickelte
sich der Sonnenkult zum zentralen
Reichskult; durch die Initiative Aurelians
(270-275) avancierte er zum ,integrati-
ven Zentrum fiir die Religion des Rei-
ches... in einer Zeit, in der die Einheit
des Reiches im kulturellen Pluralismus
unterzugehen drohte” (341.). Diese ,allge-
meine ,Solarisierung’ der religivsen Kul-
tur” (37) koinzidierte mit der zeitgleich zu
beobachtenden Tendenz zum Monotheis-
mus und erdffnete insofern der christli-
chen Theologie und Frommigkeit nicht
zu unterschitzende Anschlussmoglichkei-
ten.

Die materiale Analyse beleuchtet die
Sonne in ihrer Relevanz fiir die ,theologi-

sche Rede von Christus® (41-59), als
,Grund der christlichen Gebetsostung”
(60-88), in ihrer Beziechung zum christ-
lichen ,Sonn-Tag* (89-109) und als Inter-
pretament des Osterfestes (110-125) so-
wie im Blick auf das christliche Staats-
denken (126-143), die christliche Kunst
(144-173) und das Weihnachtsfest
(174-195). Gerade das letztgenannte
Thema zeigt, dass keineswegs von einer
einlinigen Beeinflussung des Christen-
tums durch pagane Riten auszugehen ist:
Das romische Fest des Sol Invictus am 25.
Dezember ist erst 354 bezeugt, zwei Jahr-
zehnte nach dem ersten christlichen Beleg
fiir das Geburtsfest Jesu, das in konstanti-
nischer Zeit in Rom eingefiihrt wurde
(182). Es ist hier also von einer Interde-
pendenz auszugehen; zwar konnte das
romische Fest schon im Zuge der Aufwer-
tung des Sonnenkultes unter Aurelian
entstanden sein (176), eine Einfithrung
beider Feste durch Konstantin erscheint
m.E. aber nicht weniger plausibel und
hitte eine Parallele in dessen ,Sonntags-
erlass” von 321, in dem der romische Kult
des Sol invictus mit der christlichen Sonn-
tagstradition eine ebenso enge Verbin-
dung einging (96 f.).

Damit ist die konstantinische Wende als
entscheidender Katalysator fir das Ver-
haltnis von Christentum und Sonnenver-
ehrung benannt: Die Christen konnten in
Sonnen-Fest und Sonntagsruhe Elemente
ihrer spezifischen Frommigkeit wiederer-
kennen, wobei freilich die Anschlussfa-
higkeit der Sonnenthematik fiir das pa-
gane Denken nach wie vor gegeben war,
weshalb die konstantinischen Reformen
keineswegs als ,rein christlich” zu verein-
nahmen sind (vgl. etwa 97. 129f). So
machte sich Konstantin gerade das inte-
grative Potenzial der Sonne in seiner Reli-
gionspolitik zu Nutze: Am Anfang (bis
324) stand der Versuch, ,die Sonnenreli-
gion so ins Abstrakt-Diffuse zu weiten,
daf auch das Christentum unter dem
Dach einer solchen einheitlichen religios-
politischen Staatsideologie noch Platz fin-
den konnte* (131), was in der Inschrift
des Konstantinsbogens (der Sieg an der
Milvischen Briicke sei ,instinctu divinita-
tis* errungen worden) oder in der zeitge-
nossischen Miinzpragung zum Ausdruck
kommt, die neben dem Sol Invictus als
Schutzgott des Kaisers auch das Christo-
gramm kennt. Obwohl der Sieg iiber Lici-
nius anno 324 bereits eindeutig auf den
christlichen Gott zuriickgefithrt wurde
(131), wurde doch das ,neue Rom” am
Bosporus keineswegs als ,christliche”
Hauptstadt konzipiert; vielmehr lief§
Konstantin sich hier an zentraler Stelle
bewusst als Helios darstellen (133f. mit
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Abb.). Die ,solare” Religiositdt mit ihrer
monotheistischen Tendenz diente also
nach wie vor als Integral der einheitlichen
Religion, die der Kaiser fiir sein gewaltiges
Reich anstrebte — mit ihm selbst als
gottgleichem ,Sonnenkonig” an der
Spitze. Diese Selbststilisierung wurde
etwa bei Euseb von Caesarea rezipiert,
freilich mit der Kautele, dass bei aller
~Sonnenhaftigkeit” des Kaisers an der Ge-
schopflichkeit der Sonne festzuhalten sei
(139). Konstantin selbst nahm jedoch bis
zuletzt die Sonnenverehrung fur die im-
periale Propaganda in Anspruch. Auf
lange Sicht konnte sich die ,Trinitat”
Christus — Sonne — Kaiser im christlichen
Staatsdenken nicht durchsetzen; die Ver-
bindung Sonne — Kaiser entfaltete jedoch
in der byzantinischen Kaiserideologie eine
eindrucksvolle Wirkungsgeschichte (143).

Mit der konstantinischen Religionspoli-
tik war dem Christentum selbst die Auf-
gabe gestellt, sich der theologischen Im-
plikationen der Sonnenmetaphorik be-
wusst zu werden: Euseb von Caesarea be-
grindete in seinem Psalmenkommentar
die Ubertragung des Ruhegebots auf den
Sonntag nicht mit dessen Charakter als
,Herrentag” (xvpiwok), sondern als ,der
Tag des Lichtes und der erste Tag und der
Tag der wahren Sonne“ (Ps. 91,2f.: zit.
101). Dass Christus als ,Sonne der Ge-
rechtigkeit” (ebd.) gedacht wurde, barg
freilich die Gefahr heliolatrischer Miss-
verstandnisse, etwa in Bezug auf die ge-
briuchliche Benennung der Wochentage
nach den Planeten, die sich sowohl in
paganem wie in christlichem Kontext
hielt und in den germanischen und ro-
manischen Sprachen bis heute gehalten
hat (90-96. 102f.). Spezifische theologi-
sche Probleme warf die Anwendung der
Sonnenmetaphorik in den trinitarischen
Streitigkeiten des 4. Jh.s auf: In vornizéni-
scher Zeit wurde seit Theophil von Antio-
chien Gott der Vater gerne mit der Sonne
verglichen, dem Christus als ihr Licht,
konkreter: ihr Strahl zur Seite gestellt
wurde (43f.). Freilich konnte dies auch
modalistisch verstanden werden (,ein
Wesen, aber drei Wirkungen: das Licht,
die Warme und die im Umlauf befindliche
Gestalt selbst”, so Sabellios), wahrend Ter-
tullian in dieser Metapher gerade die un-
getrennte Unterschiedenheit der trinitari-
schen Personen ausgedriickt sah (45), wo-
rin ihm z. B. Origenes (mit Bezug auf Hebr
L, 3: dnadyaopa tig 86Eng) und Dionysios
von Alexandrien folgten. Erst im Streit um
das nizanische dpoovolog wurde die termi-
nologische Unscharfe dieser Metapher
problematisch, insofern selbst ein ,gleich-
ewiger” Strahl der Sonne ontologisch
nachgeordnet bleibt (47). Entsprechend

trat die ,Sonnenstrahl-Christologie in
den Hintergrund (erlebte jedoch im Kon-
text der frithmittelalterlichen Filioque-
Kontroverse z.B. bei Niketas Stethatos
und Anselm von Canterbury — im Streit
um die pneumatologische Implikationen
des beiderseits rezipierten trinitarischen
Dogmas — eine erstaunliche Renaissance)
und wurde durch die ,Sol-Christologie”
verdrangt: Ausgehend von dem urspring-
lich keineswegs messianisch zu verstehen-
den Beleg Mal 3,20, kombiniert mit Sach
6,12 LXX (,Siehe, ein Mann, Aufgang
[@vaTtoAn] ist sein Name*), wurde Christus
seit Klemens von Alexandrien als ,Sonne
der Gerechtigkeit und als ,Sonne der
Auferstechung” beschrieben — ohne dass
diese Metapher ,ontologisch” verstanden
werden diirfte, denn im Zweifelsfall (so
bei Origenes und hadufig bei Augustin)
konnten ,sichtbare” und ,geistige Sonne”
in Opposition gestellt werden, wenn es
etwa gegen die Sonnenverehrung der Ma-
nichder geboten erschien (52f.). Die Son-
nenmetaphorik konnte also gleicherma-
Ben als positiver Ankniipfungspunkt fiir
die Verstandigung mit der paganen Um-
welt dienen als auch durch die subtile
Differenzierung zweier Sonnen den kate-
gorialen Unterschied zwischen Christus
und der geschopflichen Welt verdeutli-
chen, zu der die sichtbare Sonne fir die
Christen zweifelsfrei gehorte (41. 57f.).
Auch die Ostung der christlichen Kir-
chen in Richtung des Sonnenaufgangs ist
nicht ,heliolatrisch” misszuverstehen
(641.), setzt aber jedenfalls die Wendung
der Betenden nach Osten voraus (69).
Dabei weisen frithe christliche Basiliken
interessanterweise eine Ostung des Ein-
gangs , nicht des Altarbereiches auf, was
mit der Sitte zusammenhangen diirfte,
nach Mdoglichkeit ,zum offenen Himmel
hin“ zu beten; erst als feste Zelebrations-
altdre in der Apsis in Gebrauch kamen,
schlug sich die in allen Kirchen beachtete
liturgische Ostung auch im Kirchenbau
nieder (75f.). Gelegentlich traten dadurch
Gebetsrichtung und Wendung zur Sonne,
die offenbar noch zur Zeit Leos I. von
vielen Kirchgangern beim Eintritt vollzo-
gen wurde, in Konkurrenz, wiahrend der
Einbau von Fenstern in die Ostapsis z.B.
im syrischen Raum beides zu verbinden
trachtete (771.). Fiir die theologische Deu-
tung der Gebetsostung war nun wiede-
rum der konkrete Bezug auf die Sonne
entscheidend, sei es in Abgrenzung gegen
den Sonnenkult durch die Begrindung
der Gebetsrichtung auf das Paradies hin
(Gregor von Nyssa), sei es durch die
platonisierende Unterscheidung zwischen
der Beziehung des menschlichen Kdorpers
zur Sonne und des menschlichen Geistes
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zu Gott (Augustin) oder durch eine
christologisch-heilsgeschichtliche  Sche-
matisierung: ,Tod und Hadesfahrt im
Westen, Auferstehung im Osten, Himmel-
fahrt nach Osten und Parusie ebenfalls
von Osten” (83; vgl. auch 120f.). Diese
theologisch nicht unproblematische Deu-
tung, bei der rasch eine zu grofe Néhe
zwischen Sonnen- und Christusvereh-
rung drohte, erfreute sich dennoch in
der christliche Volksfrommigkeit grofer
Beliebtheit, so dass die Gebetsostung trotz
dieser Ambivalenz beibehalten wurde;
zweifellos diirfte sie ,vielen neu zum
Christentum Kommenden unmittelbar
eingeleuchtet” haben (88). Dariiber hi-
naus konnte auf dieser Grundlage seit
konstantinischer Zeit das traditionell als
Lichtfeier begangene Osterfest ,solar” in-
terpretiert werden (114f.), wobei dem
strahlenden Aufgang der Sonne am Oster-
morgen die Finsternis des Karfreitags ge-
geniibergestellt wurde, so etwa bei
Augustin: ,Occasus Christi, passio Christi”
(en.Ps. 103,3,21; zit. 118). Das Motiv des
in tiefster Nacht aufstrahlenden Lichts
wurde dabei zum zentralen Gestaltungs-
element der zum kultischen Drama stili-
sierten Osternacht: ,Die Sonne der Ge-
rechtigkeit, unser Herr Jesus Christus,
hat den gegenwartigen Tag fiir den ganzen
Erdkreis erleuchtet, er ist durch das Kreuz
aufgegangen, er hat die Glaubigen erret-
tet” (Hesychios von Jerusalem, hom.
pasch. 1; zit. 121).

Die beschriebenen theologischen, litur-
gischen und politischen Dimensionen der
Sonnenthematik fanden schlieRlich auch
ihren Niederschlag in der frithchristlichen
Kunst, deren stets mehrdeutige Formen-
sprache der religidsen ,Inklusivitat” der
Sonne korrespondierte. So findet sich in
konstantinischer Zeit der Nimbus sowohl
in der imperialen Ikonographie als auch in
Darstellungen des erhohten Christus; in-
sofern er gerade im Bild des Kaisers den
Strahlenkranz ersetzte, kann der Nimbus
,als die spezifisch konstantinische ,Kom-
promissformel’ zwischen herkommlicher
Solarsymbolik und den Erfordernissen ei-
ner vorsichtigen Offnung gegeniiber dem
Christentum aufgefat und insofern als
eine kiinstlerische Parallele zu religions-
politischen Mafinahmen gesehen wer-
den” (148). Explizit begegnet die Verbin-
dung von Christus und Sonne u.a. in den
Apsismosaiken von  S.Apollinare in
Classe, in der Basilica apostolorum in
Nola und im Baptisterium von Albenga,
wo Kreuze mit Lichtattributen versehen
wurden und daher ,nicht in erster Linie
Marterwerkzeuge, sondern Siegeszei-
chen” darstellten (153 mit Abb. 10-12).
Wo mit Kreuz und Lichtkreis — wie auf

dem [labarum Konstantins — ein Christo-
oder Staurogramm kombiniert wird (so
in Albenga), liegt wiederum eine
explizite ,christlich-theologische reinter-
pretatio imperialer Bild- und Symbolspra-
che” vor (155). Diese Polyvalenz pragte
auch die friihchristliche Sepulkralkunst,
die in vorkonstantinischer Zeit gelegent-
lich Christus als Sonnengott zu identifizie-
ren scheint (Mausoleum der Julier in
Rom; vgl. 161f) — ein Bildkonzept, das
spiter nur vereinzelt ikonographisch ent-
faltet wurde, so etwa in S.Aquilino in
Mailand (4. Jh.), einem ,imperialen Re-
prasentationsbau®, dessen Identifikation
Christi mit Helios in der eingangs zitierten
Weihnachtspredigt Zenos von Verona zu-
dem einen literarischen Seitenreferenten
hat. Diese Ikonographie war jedoch ,zu
explizit solar, um in den Hauptstrom
christlicher Bildtradition einzumiinden”
(165). Die explizite Darstellung des Son-
nengottes konnte nur ,in den hochgradig
formalisierten Sol-Luna-Rahmungen vor
allem der Kreuzigung iiberleben, die
kaum noch religitse Inhalte transportie-
ren, sondern als allgemeines Wiirdezei-
chen empfunden wurden und eine Uber-
nahme aus der imperialen Formenspra-
che darstellen” (172; vgl. 165f.). Freilich
wirkten pagane solare Elemente im christ-
lichen Mittelalter fort, so der Mythos vom
Vogel Phoenix und der Zodiakos (168f..
T

Die vorliegende Arbeit stellt in metho-
discher wie inhaltlicher Hinsicht eine ver-
dienstvolle und innovative Leistung dar.
Das vielschichtige Quellenmaterial wird
konzentriert gesichtet und angeordnet;
es entsteht ein differenziertes Bild der
komplexen Interaktionsprozesse der spét-
antiken Religiositdt, das die ,Pluralitat
verschiedener Frommigkeitsschichten
oder -bereiche” im Christentum wie die
,Grenzphdnomene zwischen Christentum
und Heidentum® (16) hervortreten ldsst.
Dass viele Einzelfragen offen bleiben, liegt
an dem hochst divergenten Forschungs-
stand der Teildisziplinen, die sich mit den
verschiedenen Quellengattungen betas-
sen; hier wire fiir die Kirchenhistorie
dringend entsprechendes Riistzeug bereit-
zustellen, um verstarkt in den interdiszi-
plindren Dialog eintreten zu konnen. Erst
auf der Basis eines solchen umsichtigen
methodischen Zugriffs lassen sich nach
W. inhaltliche Verkiirzungen vermeiden,
wie sie immer noch z.B. bei der Bewer-
tung Konstantins des GroRen begegnen:
Dessen Religionspolitik stand durchaus in
der Tradition seiner Vorgédnger und hielt
sich im Rahmen des seit Aurelian verfolg-
ten imperialen Zieles, einen , weichen’
Ubergang vom Polytheismus zum Mono-
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theismus” in die Wege zu leiten (199);
sein entscheidender Schritt bestand in
der positiven Bezugnahme auf das Chris-
tentum, fiir das wiederum die solare
Metaphorik iiber die exegetische Spezial-
literatur hinaus ,hoffdhig” wurde und in
Kunst und Predigt zum Tragen kam, was
im Gegenzug das Problem der Abgren-
zung zur Heliolatrie verscharfte. Dass
sich letztlich nicht die Sonnenverehrung,
sondern das Christentum durchsetzte, ob-
wohl jene gewichtige Vorziige aufl sich
vereinigte — ,eine breite Basis in der Volks-
frommigkeit ohne Beschrankung auf ein
Geschlecht, dabei zugleich einen intellek-
tuellen ,Fliigel’ in Gestalt der neuplatoni-
schen Philosophie und nicht zuletzt insti-
tutionelle Unterstiitzung durch die Poli-
tik” (202) —, deutet W. als Kehrseite ihres
hohen integrativen Potenzials: Alle oder
doch viele religiose Ausrichtungen der
Spatantike fanden sich unter ihrem Dach
zusammen, ohne dass der inhdrente Mo-
notheismus mit einem Exklusivitatsan-
spruch konnotiert war, der Stabilitat
nach innen und aulen hitte gewahrleis-
ten kénnen. Dennoch ermoglichte gerade
der monotheistische Grundzug wechsel-
seitige Beeinflussungen von Sonnenver-
ehrung und Christentum, so dass neben
der ,Hellenisierung des Christentums”
(Harnack) auch von einer ,Christianisie-
rung des Hellenentums” zu sprechen sei
(203). Die Spitantike erscheint somit als
religionsgeschichtliche Epoche sui generis,
innerhalb derer der Sonnenkult zugleich
einen Ort grofRer Ndhe zwischen Christen-
tum und Heidentum als auch ein Krite-
rium ihrer Unterschiedenheit bezeichnet.

Jena Peter Gemeinhardt

Brent, Allen: The Imperial Cult and the Deve-
lopment of Church Order. Concepts &
Images of Authority in Paganism and
Early Christianity before the Age of
Constantine (= Vigiliae Christianae
Supplements 45), Leiden-Boston-Kdln
(Brill) 1999, XXII, 369 S., 34 Taf., geb.,
ISBN 90-04-11420-3.

Die romische Christengemeinde im
Zeitalter des Hippolyt, ihr Denken, ihr Le-
ben und ihre Organisation, scheinen bis
heute die ,grofe Unbekannte der Kirche
des Altertums” zu sein, um ein Dictum
Bonwetschs iiber Hippolyt zu variieren.
Eusebius und Hieronymus nennen zahl-
reiche Schriften dieses grofen Martyrers
(Bischofs? Presbyters?) der frithen Chris-
tenheit. 1551 tauchte der Rest einer Sta-
tue mit Schrifttiteln auf, die damals mit
viel Phantasie zu einem Philosophen-
abbild ,restauriert” wurde. Im 19. und

20. Jh. wurden neue Texte seiner Autor-
schaft zugewiesen, ohne dass es bis heute
einen wirklichen Konsens dartber gibt,
wer in welcher Situation diese Schriften
hervorgebracht hat. Genauso unklar ist
unser Bild von der Gemeinde, aus deren
Kultrdumen die beriihmte Statue vermut-
lich stammt. Allen Brent (= B.) beteiligt
sich seit inzwischen 15 Jahren an diesem
Ritsel und publizierte dazu u.a. 1995 eine
schwergewichtige Monographie (Hippo-
lytus and the Roman Church, SVigChr
31), in der er Hippolyt — ebenso wie Cle-
mens von Rom — als ,Chiffre” (cipher) ei-
ner bestimmten Gemeindetradition ver-
steht, in der die fraglichen Texte und die
Statue entstanden sind. Wie diese Ge-
meinden organisiert waren und weshalb
es so schwer ist, fiir diese Zeit vom ,Bi-
schof von Rom* zu sprechen, das will die
nun nachgelieferte zweite Monographie
B.s rekonstruieren. — Herausgekommen
ist ein ausgesprochen origineller Entwurf,
den man im Gegensatz zu so mancher
deutschen Habilitationsschrift gerne in ei-
nem Zug von vorne bis hinten durchliest.
Die erwdhnte Forschungsdiskussion um
Hippolyt und die rémische Gemeindesi-
tuation des 2. und frithen 3. Jh.s macht
deutlich, dass die Lektiire der christlichen
Quellen kaum zu einem eindeutigen Er-
gebnis fithrt. B. wendet sich deshalb den
paganen Quellen dieser Zeit zu, die da-
mals freilich von den Christen noch wenig
wissen wollen und keine wirklichen In-
formationen iiber die Gemeinden des
Westens und ihre Geschichte liefern.
Stattdessen untersucht B. deshalb den ro-
mischen Kaiserkult der Zeit, um Schluss-
folgerungen fiir das Denken und Handeln
der christlichen Gemeinden zu finden.
Mabglich wird dies durch die These, ihre
Rituale und Organisationen hétten sich
parallel und in Opposition zum Kaiserkult
entwickelt; versteht man die paganen For-
men und Denkweisen, so die Uberlegung,
dann ergeben sich Einblicke in das friihe
christliche Denken und Organisieren. Wer
sich einmal in die Untersuchungen der
angelsiachsischen Kultursoziologie zu eng-
lischen Gesamtschulen und den Wertesys-
temen ihrer unterprivilegierten Haupt-
schulklassen vertieft hat, versteht diese
Argumentation ohne weiteres: ,counter-
culture” heiRt das im Englischen. Ebenso
wie die Ghetto-Kids der Gesamtschulen
die Werte ihrer Gymnasialzugkonkurren-
ten einfach umdrehen, entwickelte sich
fiir B. der monarchische Episkopat in ei-
nem Prozess der Werteumkehrung im Ge-
gensatz zum romischen Kaiserkult. Dass
die Gemeindereform des Calixtus
(217-222) mit dem Hohepunkt des Kai-
serkultes unter Sol Invictus Elagab
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(218-222) zusammenfiel, der damit die
kultische und politische Einheit (povop-
xio zementieren wollte, ist deshalb fiir Vi.
alles andere als ein Zufall. Die Reform des
Calixtus bedeutete die Sammlung der ge-
samten romischen Gemeinde unter die
Autoritat des Bischofs, analog der gleich-
zeitig erfolgten Vereinigung aller Kulte im
Kaiserkult des Sol Invictus Elagab. Das End-
stadium dieser Parallelentwicklung sei
schliefSlich bei Cyprian erreicht worden,
in Opposition zum einheitlichen Kaiser-
kult aller romischen Biirger unter Decius,
die damit die uneingeschrankte Autoritat
des Kaisers anzuerkennen hatten — was,
wie wir wissen, zur decischen Christen-
verfolgung fithren sollte.

B.s Studie bereitet Freude durch die
scharfe Beobachtung zahlreicher Details
wie z.B. der parallelen Todeslegenden
des Calixtus und des Elagab; die Verwen-
dung des genannten originellen Counter-
Culfure-Modells trdgt zu einer inspirieren-
den und anregenden Lektiire bei. An ei-
nigen Stellen muss jedoch auch der wohl-
meinende Leser etwas schlucken ange-
sichts der atemberaubenden Schlussfolge-
rungen des Vi.s: Mag man im Falle des
Calixtus B. noch zustimmend begleiten,
so beansprucht der contrakulturelle
Rundumschlag von Lukas bis Cyprian
doch einige Begeisterung fiir cross-kultu-
relle Theorien. Auch muss man fragen
diirfen, inwieweit ein Kaiserkult mit der
eingeforderten Loyalitét aller Biirger etwa
schon um 200 (oder gar zu Zeiten des
Ignatius!) als Parallelmodell existierte,
oder ob hier nicht doch Vorstellungen
aus decischer Zeit der Theorie zuliebe et-
liche Jahrzehnte zuriickprojiziert werden.
Uberhaupt arbeitet Vi. haufiger kommen-
tarlos mit Voraussetzungen, iliber die es
keinen  wissenschaftlichen = Konsens
(mehr) gibt (domitianische Christenver-
folgung, Frithdatierung der Ignatianen).
SchlieBSlich wird aber vor allem sein ritua-
lisierendes Bild vom Kaiserkult sicher bei
manchen Althistorikern kaum Akzeptanz
finden kénnen. Fiir spannende Lektiire
sorgt der Band jedoch in jedem Fall, und
auch an der Statue des Hippolyt wird jede
Leserin und jeder Leser dieses Buches in
Zukunft wohl mit anderen Augen vorbei
schreiten, wenn sie oder er die Vatikan-
bibliothek betritt.

Bonn Ulrich Volp

Plank, Peter: ®QX IAAPON. Christushym-
nus und Lichtdanksagung der frithen
Christenheit (= Hereditas. Studien zur
Alten Kirchengeschichte 20), Bonn
2001, X, 180 S., geb., ISBN 3-923946-
54-6.

Freimiitig erzahlt Peter Plank (= P.), von
einem Liturgiewissenschaftler im Scherz
schon einmal gefragt worden zu sein, ob
es sich bei seiner Wiirzburger Habilita-
tionsschrift aus dem Jahre 1986 um eine
Art ,Geheimschrift“ handle (Vorwort, S.
V). Mit dem hier anzuzeigenden Band ist
P.s Arbeit tiber das ®@g ihapov nun gliick-
licherweise doch noch als Buch erschie-
nen. Die Forschungslage hat es dem Autor
erlaubt, die Arbeit 15 Jahre nach ihrer
Abfassung ohne wesentliche Anderungen
zum Druck zu beférdern. Damit liegt, dies
sei bereits hier vorweggenommen, eine
Untersuchung vor, die in ihrer Griindlich-
keit und ihrem Gedankenreichtum Mali-
stabe fur alle weitere Beschaftigung mit
dem ®aq hapov gesetzt hat. Obwohl der
Umfang des Hymnus, der zum altesten
Liedgut der Christenheit zahlt, nur auf
einige wenige Textzeilen beschrankt ist,
wirft der Text doch eine Reihe von forma-
len und inhaltlichen Fragen auf. Es ist P.s
Verdienst, erstmals einen (nahezu) alle
Einzelprobleme integrierenden Ldsungs-
vorschlag unterbreitet zu haben.

Seinem Thema nahert sich P. mit einer
Skizze zur heutigen Verbreitung des Hym-
nus (1-5). Nicht nur im Vespergottes-
dienst des byzantinischen und einiger alt-
orientalischer Riten nimmt er einen festen
Platz ein, im Zeichen der 6kumenischen
Bewegung hat er seinen Weg auch in
iiberraschend viele liturgische Biicher
westlicher Konfessionen gefunden. Er-
ganzend lieBe sich hier auf die Uberset-
zung des poet laureate Robert Bridges hin-
weisen, die das anglikanische Alternative
Service Book von 1980 zum Evensong
bietet (,O gladsome light, O Grace...”). —
In die Probleme, denen sich Ps Studie
widmet, wird der Leser sodann durch
eine umfassende Darstellung der neuzeit-
lichen Forschungsgeschichte eingefiihrt,
die bereits mit A.J. Usher (+ 1656) ein-
setzt (6-22). P. kann u.a. zeigen, wie es zu
der Wissenschaftslegende kam, wonach
sich der Hymnus im Codex Alexandrinus
finde. Von J. Bingham (+ 1723) in die
Welt gesetzt, hat sich diese Fehlinforma-
tion bis in Fachliteratur aus neuerer Zeit
fortgepflanzt. Viel verhandelt wurde die
auffillige Spannung, die zwischen den
drei Strophen des Hymnus besteht: Die
erste und die dritte richten sich an Chris-
tus, die mittlere an die Trinitdt. Es liegt auf
der Hand, dass die Beobachtung dieses
Adressatenwechsels zu literarkritischen
Uberlegungen Anlass gibt. P. greift diesen
Faden im Folgenden auf, erganzt ihn je-
doch mit dem iibrigen Instrumentarium
historisch-kritischer Exegese; die Gliede-
rung des Buches entspricht weithin dem
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Aufbau eines bibelwissenschaftlichen
Kommentars.

Zur Textkritik werden erstmals alle re-
levanten Zeugen zusammengestellt. Ob-
wohl bereits Basilius der Grolse in De spi-
ritu sancto 29 den Hymnus zur abendli-
chen Lichtdanksagung bezeugt (den er
im iibrigen dem Martyrer Athenogenes
zuschreibt) und dabei die trinitarische Do-
xologie der Mittelstrophe zitiert, stammen
die &ltesten griechischen Zeugen des voll-
standigen Textes erst aus dem 9. Jh. Be-
sonders die Beschiftigung mit der georgi-
schen Uberlieferung (darunter das Grazer
Hanmeti-Lektionar aus dem 7. Jh.) fiihrt
zu einer Neukonstitution des Textes, die in
einigen Punkten vom fextus recepius der
griechischen liturgischen Bilicher ab-
weicht (37). Am wichtigsten diirfte die
Abdnderung von dyov mvetpa Geov in

Beod (so auch bei Basilius) sein. Es heif3t .

urspriinglich also: ,Wir preisen...den hei-
ligen Geist Gottes “ (wiahrend Beov als Ap-
position auf den heiligen Geist bzw. die
Trinitdt als ganze zu beziehen ware).
Sodann werden die drei Teile des Hym-
nus je gesondert besprochen (39-136).
Als Sitz im Leben wird fiir den Mittelteil
der auch von Basilius genannte altkirch-
liche Brauch der abendlichen Lichtdank-
sagung geschildert. Dabei werden die
Strukturparallelen zu den Danksagungs-
gebeten der Traditio Apostolica (als deren
Verfasser P. unvorsichtigerweise und ohne
weitere Begriindung Hippolyt nennt, 48)
und der Apostolischen Konstitutionen
VIII, 37 gut sichtbar. Die traditionsge-
schichtliche Einordnung der Christusan-
rede (Christus als ,strahlendes Licht” der
gottlichen 86Ea) sowie der Gottespridika-
tionen im ersten Teil (wobei P. besonders
auf 1 Tim 6, 15f. und Hebr 1,3 rekurriert)
ldsst erkennbar werden, dass hier noch
eine christologische Aussage aus vornizé-
nischer Zeit vorliegt, die einem subordina-
tianischen Verstdndnis zumindest nahe-
stand. Fiir die formgeschichtliche Bestim-
mung des dritten Teiles (des ,Christus-
Hymnus“) macht P. sodann auf mehrere
hymnische Partien der Johannes-Apoka-
lypse aufmerksam (der Einsatz mit &tog &l
liefert hier das entscheidende Vergleichs-
moment, vgl. Apk 4,11. 5,9. 5, 12f.). Ge-
meint sei weder in Apk noch in dem un-
tersuchten Hymnus, dass Christus des Lo-
b;s der Gemeinde ,wiirdig” sei, sondern
vielmehr dass ihm dieses Lob zustehe.
__ Dass es sich bei den drei Teilen des ®ag
Aapov um urspriinglich selbstindige Texte
handelt, deren Sitz im Leben jeweils in der
altchristlichen Lucernariumsfeier zu su-
chen sei, wird sodann durch einen Ver-
gleich mit der Struktur des Lichtritus
wahrscheinlich gemacht, wie er sich fiir

die ostsyrische Kathedralvesper in alt-
kirchlicher Zeit rekonstruieren ldsst
(137-146). Teil 1 entspreche der Begrii-
Sung des in den Kirchenraum gebrachten
Lichtes als Christus-Symbol. Obwohl der
Eroffnungsabschnitt des ®ag ihapov nur
aus einer Anrufung Christi im Vokativ be-
stehe, konne dieser Teil also dennoch ei-
nen einst fiir sich allein stehenden Text
reprasentieren. — Bei Teil 2 handle es
sich urspriinglich um die vom Priester
vorgetragene Lichtdanksagung, wahrend
der Aufbau von Teil 3 enge Bertihrungen
mit dem alten syrischen Christus-Hymnus
,Laku Mara“ autweist, in dem die ganze
Gemeinde Christus als Erloser preist. In
der liturgischen Praxis, so P. weiter, miis-
sen diese Texte auf alle Falle vor dem 4.
Jh. zusammengefiigt worden sein. Nur die
Verbindung mit den folgenden Abschnit-
ten habe Teil 1 sein ,Uberleben” gesichert;
als Einzeltext wire er wohl aufgrund
seiner ,veralteten” Christologie ver-
schwunden (wie ein GroRteil der offenbar
sehr reichen vornizanischen Hymnik).
Von daher nimmt P. an, dass Basilius be-
reits den ganzen Text (und nicht nur den
Mittelteil) kannte. Dieser Sachverhalt
fiihrt P. zu der Vermutung, dass der Hym-
nus in Kappadokien bzw. im Pontus ent-
standen bzw. redigiert worden sei. Eben-
falls nur vermuten lasse sich, dass die aus
Kappadokien stammenden Viter des pa-
ldstinischen Monchtums  (Euthymius,
Theodosius, Sabas) den Gesang aus ihrer
Heimat in die monastischen Griindungen
des Heiligen Landes mitbrachten. Das
wiirde immerhin erkldren, warum sich
der Hymnus liturgiegeschichtlich erstmals
(und zwar erstim 7. Jh.) als Bestandteil der
palastinisch-sabbaitischen Vesper nach-
weisen lasse. Trotz der subtilen Textanaly-
sen will P. schlieRlich auch noch die Frage
nach der genauen Herkunft der einzelnen
Teile, vor allem des trinitarischen Mittel-
teils, offen lassen (145f.).

Ein abschlieBender Blick wird schlieR-
lich auf einige Reprdsentanten orthodoxer
Gottesdienstdeutung geworfen  (147-
160). Schon in einem spéatbyzantinischen
Anonymus aus dem 15. Jh. lasst sich eine
Erklarung des ,abendlichen Lichtes” be-
obachten, die das Verstandnis vieler ortho-
doxer Christen bis heute pragt. Das ,abend-
liche Licht” (eigentlich die in der Vesper
entziindete Kerze, die die bleibende Ge-
genwart des Auferstandenen im anbrech-
enden Dunkel der Nacht symbolisiert) wird
hier mit dem Untergang der Sonne identi-
fiziert. Damit verschiebt sich die Aussage
des Hymnus: Die Gemeinde sieht das letzte
Leuchten der Sonne und erblickt darin ein
Gleichnis fiir das Zuendegehen dieses
Aons; das Erscheinen des Logos im Fleisch
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zeigt den Beginn der Endzeit an und er-
leuchtet die Glaubigen. Auf dieser Linie
liegen etwa auch die Erkldrungen des Kie-
ver Abtes Feodosij Safanovi (1667) und des
russischen Priesters Ioann Ioannovi Beljus-
tin (1862). Moglich sei diese sekundare
Deutung geworden, weil die Entziindung
der Lichterin der Geschichte der byzantini-
schen Vesper schon friih von den zugeho-
rigen Lichttexten getrennt worden sei. So
miindet P.s Studie ein in die praktische For-
derung, Symbolund Text wieder aufeinan-
derzu beziehen, d.h. Lichtentziindung und
Lichtdanksagung im Abendlob der ortho-
doxen Kirche wieder gleichzeitig zu feiern.

Aber nicht nur dieser Vorschlag zur li-
turgischen Gestaltung fiihrt iiber den rein

historischen Gewinn der vorliegenden Ar-
beit hinaus. Die vielfdltigen semantischen
Untersuchungen zu den einzelnen Aussa-
gen des Hymnus, von denen hier besten-
falls ein kleiner Eindruck vermittelt
werden konnte, erschlieBen seinen in-
haltlichen Reichtum nicht zuletzt fiir die-
jenigen, die das ®dg apév im Abend-
gottesdienst ihrer Kirche singen und be-
ten. Dass es sich dabei nicht nur um An-
gehorige der Ostkirche handelt, zeigt das
einleitende Kapitel tiber die Verbreitung
dieses altchristlichen émibyviog pvog.
Marburg Karl Pinggéra

Mittelalter

Mohr, Walter: Studien zur Geistes- und Herr-
schafisgeschichte des Mittelalters. Eine Aus-
wahl veroffentlichter Aufsdtze mit ei-
nem groBeren bisher unverdffentlich-
ten Beitrag. Mit einem Vorwort von
Hans-Walter Herrmann, Stuttgart (Stei-
ner) 2001, 679 S., geb., ISBN 3-515-
07834-7.

Zu Ehren des Saarbriickener Medidvis-
ten Walter Mohr (= M.), der am 21. Okto-
ber 2000 seinen 90. Geburtstag begehen
konnte, hat sein Schiiler Hans-Walter
Herrmann den vorliegenden voluminosen
Sammelband herausgegeben. Der aus
Volklingen stammende M., nach dem Stu-
dium der Ficher Geschichte, Geographie
und Kunstgeschichte bereits im Jahre
1933 mit einer Arbeit iiber die europda-
ischen Friedensvertriage von 1648 bis
1878 promoviert, musste aufgrund seiner
Verbindungen zur katholischen Opposi-
tion im Dritten Reich emigrieren und er-
hielt erst 1950 eine aullerordentliche Pro-
fessur an der neu gegriindeten Universitdt
des Saarlandes, an der er bis zu seiner
Emeritierung verblieben ist. Sein 104
Nummern umfassendes wissenschaftli-
ches Werk, das die Bibliographie S.
655-660 verzeichnet, hat sich in besonde-
rer Weise mit Lotharingien als ,Zwischen-
reich” in dem Entwicklungsprozess des
west- und ostfrankischen Reiches befasst,
dariiber hinaus aber die ganze Breite des
Mittelalters berticksichtigt. Manche seiner
Publikationen zum Friithmittelalter haben
heftige Kontroversen ausgelost, zumal M.
dabei auch Fehlbewertungen der deut-
schen Historiographie beleuchtet hat.

Die in diesem Band wieder abgedruck-
ten acht Aufsétze (die urspringliche Pagi-

nierung wird dankenswerter Weise zusatz-
lich beibehalten) gehoren leider nicht zu
den noch immer héufiger zitierten Arbei-
ten M.s, geben aber einen guten Eindruck
von dessen weitgespannter Forschung. Die
ausgewihlten Beitrdge aus den Jahren
1952 bis 1987 befassen sich neben der er-
wahnten Problematik des Imperium Lo-
thariensium mit den geistesgeschichtli-
chen Grundlagen der historischen Geogra-
phie, der begrifflichen Absonderung des
ostfrankischen Gebietes in westfranki-
schen Quellen des 9. und 10. Jh.s, dem
friihen Waldensertum, Alexander von
Roes, Anselm von Canterbury und gesell-
schaftlichen Stromungen in England in der
zweiten Hilfte des 14. Jh.s (11-370).
Daneben enthélt der Band einen fast
300 Seiten umfassenden Beitrag (S.
371-654), der bisher unverdffentlicht ist.
Dieser einer Monographie entsprechende
Teil tragt den Titel ,Materialien zum Erfas-
sen des geistigen Ubergangs ins Mittelal-
ter” und fallt zunédchst dadurch auf, dass
ihm misslicherweise trotz vorhandener
Zwischeniiberschriften kein Inhaltsver-
zeichnis vorangestelltist. Das Fehlen dieses
unerlasslichen Hilfsmittels macht dem Le-
ser die Orientierung in dieser quellenge-
sittigten Studie unndtig schwer. Ziel der
Abhandlung ist es, ,Materialien zu erarbei-
ten, die zur Vollendung eines noch nicht
endgtiltig entwickelten wissenschaftlichen
Bildes dienen konnten. Dabei geht es um
das Problem, auf welche Weise sich der
geistige Ubergang von der Antike zum Mit-
telalter erkennen ldsst. Das Mittelalter ist
ein Produkt der christlichen Bewegung der
Antike, es wurzelt in dieser Bewegung, die
ihrerseits in der Antike selbst als Fremd-
korper empfunden wurde, deren Ziel in
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einer durchgreifenden Anderung des reli-
gibsen Lebens zu einem konsequenten
Monotheismus lag” (371).

Um einer Lésung ndher zu kommen,
untersucht M. zundchst die Aullerungen
zur christlichen Reichsidee in den Quellen
der Spadtantike. Er setzt ein mit exegeti-
schen Versuchen zu den Paulusbriefen
und den Evangelien, die allerdings auf
das Gesprach mit der gerade hier stro-
mungsreich verlaufenden Forschung voél-
lig verzichten. Es folgen in diesem um-
fangreichen Teil (372-530) in chronologi-
scher Abfolge Quellenreferate zur Idee
vom Reich Gottes (etwa in der Didache,
der Johannes-Apokalypse, bei Eusebius,
Justinus, Irendus, Hippolyt, Laktanz, Au-
gustinus, Orosius und vielen anderen).
Das alles ist sehr breit angelegt und hatte
unter leitenden Fragestellungen durchaus
gestrafft und durch die Auseinanderset-
zung mit der fast vollig fehlenden Sekun-
darliteratur konkretisiert werden kénnen.
Der zweite, nicht als solcher kenntlich ge-
machte Teil (530-644) diskutiert dann un-
ter Aufnahme von fruheren Arbeiten M.s
die Grundlagen des frankischen Konig-
tums von Karl Martell bis zu Karl dem
GroBen. Hier wird bisweilen auf die
Forschung Bezug genommen, die neuere
Literatur fehlt jedoch fast vollstandig. Die
1536 Anmerkungen dienen also in erster
Linie dem Stellennachweis. Das Ergebnis
dieses langen Anlaufs ist kaum {tiber-
raschend: ,Karl d. Gr. hatte offensichtlich
danach gestrebt, das romische Kaisertum
auszuschalten, vermutlich weil es heidni-
schen Ursprungs war. In dieser, jetzt weit-
gehend christlich gewordenen Welt wollte
er eine durchgehend christliche Tradition
schaffen, die er in einem Zuriickgreifen
auf das Davidische Kénigtum des Alten
Testamentes fand, das ihn zu einer unmit-
telbaren Verbindung weltlicher Herrschaft
mit Gott brachte” (644).

Insgesamt gesehen muss man diesen
Teil des Buches tatsichlich so verstehen,
wie es sein Titel ausweist, ndmlich als
Materialsammlung. Die Bereitstellung
von Materialien, die hier freilich auch
schon interpretierend referiert werden,
ist eben noch keine ausgereifte Systema-
tisierung eines Themas, sondern Grund-
lage und Anfang weiterer Forschungen.
Es bleibt die Achtung vor der Leistung
von Walter M., der eine immense Stoff-
fiille bearbeitet und damit der Forschung
den Weg zu weiterer Analyse bereitet hat.

Paderborn Lutz E.v. Padberg

Offergeld, Thilo: Reges pueri. Das Konigtum
Minderjdhriger 1m frithen Mittelalter (=
MGH. Schriften, Bd. 50), Hannover

(Hahnsche  Buchhandlung) 2001,
XCVIl, 862 S. geb., ISBN 3-7752-
5450-1, ISSN 0080-6951.

Das Phanomen der Kindkonige im frii-
heren Mittelalter ist das Thema einer Un-
tersuchung, die Thilo Offergeld (= O.) un-
ter der Betreuung von Theo Kolzer an der
Philosophischen Fakultdt der Universitdt
Bonn als Dissertation angefertigt hat und
die nun in der Schriften-Reihe der MGH
erschienen ist. Methodisch ist diese Arbeit
der verfassungsgeschichtlichen Forschung
zuzuordnen; ferner zeichnet sie sich durch
einen vergleichenden Ansatz aus, der die
Verhaltnisse in den verschiedenen Herr-
schaftsbildungen dieser Epoche nebenei-
nander stellt. — Im ersten Kapitel befasst
sich O. mit den Auskiinften normativer
Quellen, ab wann im Untersuchungszeit-
raum ein junger Mann als volljahrig galt.
Diese Frage wird in den verschiedenen
Leges bekanntlich unterschiedlich beant-
wortet; die Bandbreite reicht von 10 bis 18
Jahren, in Anlehnung an das romische
Recht sogar bis 25 Jahre hinauf. Bereits
hier macht O. aber darauf aufmerksam,
dass die faktische Bedeutung dieser
Schwelle nicht tiberschdtzt werden sollte,
da ein junger Mann unter der Munt seines
Vaters stand, bis er einen eigenen Haus-
halt griindete. Volljahrigkeit und ,Miin-
digkeit” sind daher zu unterscheiden.
Den frithmittelalterlichen Rechtsquellen
zufolge waren Nicht-Volljahrige zwar
nicht im juristischen Sinne handlungsun-
fahig, ihr Handeln stand aber unter einem
Vorbehalt: Ein Geschift oder Rechtsakt
konnte bis zum Erlangen der Volljahrig-
keit widerrufen werden. Wahrend dieses
Widerrufsrecht in den Leges regelmafig
auftritt, bleiben die Regelungen hinsicht-
lich einer auszuiibenden Vormundschaft
darftig und widerspriichlich. Weder die
Vormundschaft des nachsten Schwertma-
gen noch eine Kollektivvormundschaft
der Sippe lasst sich nach 0. aus den
Rechtsquellen dieser Zeit mit hinreichen-
der Deutlichkeit ermitteln. Das friih-
mittelalterliche Recht scheint also auf
eine sehr pragmatische und strukturell
einfache Weise den Versuch unternom-
men zu haben, Kinder vor Ubervorteilung
zu schiitzen.

Fiir minderjahrige Konige liegen, an-
ders als fiir Minderjahrige sonst, keine
normativen Rechtsaussagen vor. Deutlich
ist jedoch, dass die im Privatrecht geltende
Widerruflichkeit fiir den Kindkonig nicht
galt: ,Der kindliche Kénig handelt durch-
weg in’ eigenem Namen. Es gibt keinen
Stillstand oder Aufschub der herrscherli-
chen Regierung wahrend der Minderjah-
rigkeit“(35). Die Quellen zeigen, dass es
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einen Kernbereich koniglicher Machtaus-
ibung gab, in dem der Konig — auch als
Kind — nicht vertretbar war: beim Vollzug
von Urkunden, bei Akten der Unterwer-
fung oder Beauftragung, auch bei der
(symbolischen) Heeresfithrung. Der min-
derjahrige Konig kann nach O. darum
nicht als ,unmiindig” bezeichnet werden.
Der Bereich politischer Entscheidungsfin-
dung und Beziehungsarbeit hingegen lag
bei einem minderjahrigen Herrscher not-
wendig bei anderen Personen, die - trotz
der anerkannten Miindigkeit des Konigs —
eine ,faktische Regentschaft” (nach Hein-
rich Mitteis) austibten. Die Gestalt dieser
Regentschatft ergab sich jedoch nicht aus
vorgegebenen Rechtsnormen, sondern
aus den Machtverhiéltnissen, Moglichkei-
ten und Erfordernissen der jeweiligen Si-
tuation. Notwendige Voraussetzung fiir
sie war die Verfligung tiber das konigliche
Kind. Auch der Ubergang des volljahrig
gewordenen Herrschers zu einer selbstdn-
digen Regierung ist dementsprechend
nicht durch einen rituellen Zeitpunkt
(z.B. Schwertleite) zu bestimmen, son-
dern als langerer Prozess zu betrachten,
der ebenfalls durch die jeweils vor-
liegende Situation bestimmt wird.

Die folgenden drei Kapitel behandeln
im einzelnen die Kindkonigherrschaften
in den Herrschaftsbildungen der Volker-
wanderungszeit, bei den Karolingern und
den Ottonen. Sie bestatigen und vertiefen
das Bild, das O. im ersten Kapitel seiner
Arbeit entwirft. Abgerundet wird der da-
mit eréifnete weite Horizont durch einen
Ausblick bis in die Stauferzeit. Die Thron-
folge der germanischen Reiche richtet sich
nach den beiden Kriterien der Idoneitat
(der Eignung eines Anwarters zur Herr-
schaft und ggf. zur Heerfiihrung) und der
Legitimitdt (d.h. der Anwarter ist Nach-
komme des verstorbenen Konigs). Beide
Kriterien sind dadurch verbunden, dass
die Thronfolge des Sohn eines Konigs,
der erfolgreich geherrscht hat, grundsatz-
lich eine Fortsetzung der erfolgreichen
Herrschaft verspricht. So konnte schon
in sehr frither Zeit die Erhebung eines
Kindes zum Konig zur politischen Option
werden. Bei den Ostgoten ist dies schon
vor der Ansiedlung in Italien belegt, als die
durch den Hunneneinfall von den Ostgo-
ten abgespaltenen Greutungen nach 375/
76 das Amalerkind Vidirich zum Konig
erhoben: ,Der Konigsknabe wird somit
zum ideologischen Kristallisationspunkt
fiir die Fortexistenz des Rest- und Teil-
stammes”(71). In der Regel sind Kindko-
nige jedoch erst anzutreffen, nachdem
sich die betreffenden Volkerschaften auf
dem Boden des Romischen Reichs etab-
liert hatten. Verfassungsgeschichtlich sind

sie grundsdtzlich von den zahlreichen
Kindherrschern zu unterscheiden, die im
4. und 5. Jh. im Romischen Reich anzu-
treffen waren; wahrend bei letzteren
ndamlich das Raderwerk der Biirokratie
auch in dieser Situation eine funktionie-
rende Staatsverwaltung sicherstellte, be-
deutete fiir die germanischen Herrschafts-
gebilde ein minderjahriger Konig eine Ge-
fahr, da ein Kind die erforderlichen Fiih-
rungsaufgaben nicht in eigener Person
iibernehmen konnte. — Breiten Raum ge-
wihrt O. der Untersuchung der Umstande
und Konsequenzen der einzelnen Kind-
konigherrschaften. Entgegen alteren An-
satzen, die von allgemein akzeptierten
Rechtsnormen fiir den Fall der Thronfolge
cines Minderjéhrigen ausgingen, wahlt er
dabei einen sehr pragmatischen Aus-
gangspunkt. Sowohl fiir die Frage, ob ein
Minderjahriger als Konig in Frage kommt,
als auch was die daran anschliel’end not-
wendige Organisation einer Regentschaft
betrifft, sind seines Erachtens letztlich
nicht abstrakte Rechtsnormen, sondern
die konkreten Machtverhaltnisse und In-
teressenlagen ausschlaggebend. Um diese
These darzulegen, stellt O. bei jedem der
behandelten Kindkonige ausfiihrlich das
politische Umfeld dar, das zu seiner Erhe-
bung fiihrte und daran anschlieffend seine
Regierung pragte. Dies fiihrt dazu, dass
das eigentliche Thema der Untersuchung
streckenweise sehr in den Hintergrund zu
treten scheint. Im ganzen beeindruckt O.s
Darstellung aber gerade hier durch ein
abgewogenes Urteil und eine angesichts
der Breite der Untersuchung beeindru-
ckende Literaturkenntnis.

Schwerpunkte setzt er dort, wo es
durch das gehdufte Auftreten von Kind-
kénigen ertordert ist. Dies geschieht zuerst
bei den merowingischen Frankenkoni-
gen. Fast die Halfte der 34 merowingi-
schen Konige war noch minderjahrig, als
sie den Thron bestiegen. Grundlegend fiir
die Verfassung des merowingischen Fran-
kenreichs wurde nach O. die Teilung un-
ter die vier Sohne Chlodwigs nach dessen
Tod im Jahre 511. Auch sie ist nicht auf
ein allgemein akzeptiertes frankisches
Erbrecht, sondern auf ,pragmatisch-poli-
tische Gesichtspunkte” (189) — wie das
Bestreben, das schnell gewachsene Reich
herrschaftlich besser zu erschlieBen — zu-
riickzufiihren. Auferdem darf hier die
Rolle der ,Grofen” im Reich, der fithren-
den Adelsfamilien, nicht vergessen wer-
den: Da mehrere Sohne Chlodwigs noch
minderjdhrig waren, kam ihnen eine be-
sondere Verantwortung und damit auch
eine gesteigerte Machtposition zu: ,Wah-
rend in anderen Germanenreichen die
Macht der GrofRlen gewdohnlich mit der
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Herrschaft des Konigs konkurrierte, deren
Stabilisierung bekdmpfte und damit auch
dem Konigtum Minderjdhriger entgegen-
wirkte, nutzten im Merowingerreich seit
der Mitte des 6. Jh. die Grolen das fak-
tisch schwacher werdende Kénigtum als
Medium zur Realisierung ihrer eigenen
Ambitionen*(297). Wer die Regentschaft
iibernahm, das war nach O. auch hier
seine politische, keine rechtliche Frage”
(298). Die Regenten, die in den Quellen
dieser frithen Zeit hdufig kaum zu fassen
sind, mussten einerseits stark genug sein,
um die Regierung fiir den Konig fiihren
zu konnen; andererseits jedoch durften sie
nicht so stark sein, dass sie das Macht-
gleichgewicht unter den Grofen gefahr-
deten. So eignet dem Kindkonigtum eine
spezifische Ambivalenz: Einerseits soll es
in einer Krisensituation den Bestand einer
Konigsdynastie sichern, andererseits fithrt
es fast zwangsldufig zu einer Starkung der
GroRen in diesem Reich, denen sich —
durch die Regentschaft bzw. durch den
Einfluss auf sie — viel gréRere Machtpo-
tentiale eroffnen als bei der Herrschaft ei-
nes handlungsfahigen Erwachsenen.
Deutlich ist auch, dass gerade bei den Me-
rowingern die hdufigen Kindkonigsherr-
schaften ein Faktor waren, der die Auto-
ritdt dieser Dynastie aushohlte; anders als
Geary hdlt O. sie aber nicht fiir Ursachen
Lim eigentlichen Sinn“ fiir das Ende der
Merowinger (829).

Der zweite Schwerpunkt der Untersu-
chung O.s liegt in der spaten Karolinger-
zeit. In der Bliitezeit dieser Dynastie traten
Kindkonige lediglich auch Mitregenten
und designierte Nachfolger ihrer erwach-
senen Vater auf. Wahrend beim genuinen
frankischen Konigsgeschlecht der Mero-
winger offenbar jeder Konigssohn als po-
tentieller Konig galt, fehlte den Nachkom-
men der karolingischen Herrscher ein sol-
ches von der Geburt her begriindetes
+herrscherliche[s] Prestige (320), was
wiederum die Entscheidungsgewalt des
regierenden Vaters stirkte. Ein ,wirksa-
mes Mittel zur Reduzierung der Zahl der
Thronanwarter” (312) war es ferner, dass
fortan nur Séhne aus der legitimen Ehe
des Herrschers Anspruch auf das Konig-
tum anmelden konnten. Schon Ludwig
der Fromme wurde durch mehrere wider-
spriichliche Verfiigungen hinsichtlich sei-
ner Thronfolge dieser Rolle jedoch nicht
mehr gerecht; parallel dazu traten, wie
schon Schlesinger und Tellenbach heraus-
gearbeitet haben, die GroRen wieder auf
die politische Biihne zuriick. Seit der
Reichsteilung von 838 nahert sich die ver-
fassungsgeschichiliche Struktur des Rei-
ches wieder an der Verhaltnisse der spite-
ren Merowingerzeit an. Fiir das westliche

Frankenreich zeichnet O. Karl den Einfal-
tigen als Paradigma eines von verschiede-
nen Adelskriften umhergeschobenen
Kindkdnigs; als Verkorperung grofer
und schliefSlich doch vergeblicher Hoff-
nung auf die Wiederherstellung eines ge-
einten Reichs (Visio Karoli 111 .) wird Lud-
wig von Vienne dargestellt; das ostfranki-
sche Reich hingegen erlebt eine 11jdhrige
relativ stabile Herrschaft Ludwigs des Kin-
des, nachdem Kénig Ludwig der Deutsche
und der Vater Ludwigs des Kindes, Kaiser
Arnulf, dieses Reich tliber langere Zeit er-
folgreich regiert und ihm damit eine poli-
tische Identitdt verlichen haben. Bemer-
kenswert an der Regierung Ludwigs des
Kindes ist auch, dass Ludwig auch nach
dem Erreichen der Volljahrigkeit politisch
nicht in Erscheinung tritt; die Macht ver-
bleibt bei den Tragern der Regentschaft.

Den dritten Schwerpunkt setzt O. bei
Otto MI., der als Dreijahriger im Jahre
983 - auf Betreiben der Groflen im
Reich - zum Mitregenten seines in Italien
weilenden Vaters Otto II. eingesetzt
wurde, durch den baldigen Tod seines Va-
ters aber kurz darauf zum alleinigen Ko-
nig wurde. Verfassungsgeschichtlich las-
sen sich auch bei Otto HI. dieselben Pha-
nomene beobachten wie bei anderen
Kindkénigen dieser Epoche: Otto vollzieht
eigenhdandig Urkunden und wird als Heer-
fihrer beschrieben. Die Regentschaft liegt
zuerst bei Heinrich dem Zanker, dessen
ganz von eigenen Interessen motiviertes
Vorgehen aber scheitert; anschliefend
liegt sie — in mehreren voneinander ab-
grenzbaren Phasen — bei der Mutter Theo-
phanu, der GroBmutter Adelheid sowie
mehreren hohen Geistlichen. Typisches
Kennzeichen der Regentschaftsausiibung
ist die hdufige Intervention in Konigsur-
kunden. Stabilisiert wurde die Position
Ottos III. aber durch das Prinzip der Indi-
vidualsukzession, das die liudolfingisch-
ottonische Familie begriindet hatte, die
ja selbst aus den spatkarolinigischen Gro-
RBen des Reichs zur Konigswiirde aufge-
stiegen war und in diesem Sinne nicht
tiber ein ,Prestige” verfiigte, das sie von
den anderen Adelstamilien abhob.

Bei aller Kontinuitat macht O. damit
zugleich auf verfassungsgeschichtliche
Entwicklungslinien aufmerksam, die
diese Epoche in der behandelten Frage
bestimmen. Er zeichnet nach, wie sich
von der Karolingerzeit an schrittweise
die hochmittelalterliche Ideologie heraus-
bildete, die Ernst Kantorowicz mit dem
Bild der ,zwei Korper des Konigs” be-
schreiben hat: Waren in der Friihzeit Per-
son und Funktion vollig miteinander ver-
schmolzen, so lassen die Quellen seit der
spateren Karolingerzeit eine Differenzie-
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rung zwischen der konkreten Person und
einem Inbild des Konigs als Personifika-
tion des Reiches erkennen. Auch dies tragt
dazu bei, das Konigsamt sowohl in
Deutschland wie in Frankreich in der Fol-
gezeit als unteilbar zu verstehen.

Kindkonigsregierungen waren héaufig
Krisenzeiten; abgesehen von den Mero-
wingern gelang es nur in Einzelfdllen
einem urspriinglichen Kindkonig, die
Regierung seinerseits an einen Sohn
weiterzugeben (zusammenfassend dazu
829). Diese Krisenzeiten waren aber ,Ka-
talysatoren” fiir wesentliche Entwicklun-
gen der frithmittelalterlichen Verfassungs-
geschichte. O. betont dies besonders an
zwei Stellen: zum einen bei der Regierung
Ludwigs des Kindes im ostfrdnkischen
Reich (900-911), in der sich die regiona-
len Mittelgewalten (Bayern, Alemannien,
Sachsen, Franken, Thiiringen, Lotharin-
gen) verfestigen und damit die spezifische
politische Struktur des Deutschen Reichs
in ihren Grundziigen entsteht; zum an-
dern in der Minderjahrigkeit Ottos III., in
der erstmals ganze Grafschaften an Bi-
schofe verliehen werden und damit der
Aufstieg des Episkopats zu den Reichsfiirs-
ten angelegt wird. Die Ausgéange des Kind-
konigtums ins hohe und spatere Mittel-
alter hinein sind in Deutschland und
Frankreich unterschiedlich: Im Deutschen
Reich tritt der Grundsatz der Konigswahl
und damit der Idoneitdt in der Vorder-
grund, so dass vom Interregnum an kein
einziger Kindkonig mehr belegt ist; in
Frankreich und auch in anderen europa-
ischen Reichen setzt sich das dynastisch-
legitimistische Prinzip durch; zugleich
aber entstehen dort Verfassungsstruktu-
ren, die minderjahrige Konige wie andere
Minderjahrige als unmiindig betrachten.
Die Aulfassung vom minderjahrigen, aber
miindigen Konig bleibt damit auf das
frithere Mittelalter beschrankt.

Die theologischen Deutungen des Kind-
konigtums sind im {ibrigen uneinheitlich.
Sie reichen von geradezu messianischen
Deutungen eines koniglichen Knaben bis
zum Verweis auf die Warnung in Prediger
10,16: ,Weh dir, Land, dessen Konig ein
Kind ist!“. Wenn auch eine gewisse Ten-
denz hin zur Betonung der Idoneitdt ge-
geniiber der Legitimitat zu erahnen ist, so
fiigen sich die theologischen Deutungen
doch in die jeweiligen Machtinteressen
derer ein, die sie verantworten. Wichtig
ist der Hinweis von 0., dass die Darstel-
lung Bernwards von Hildesheim als Re-
gent Ottos I, wie sie durch die Bern-
wardsvita populdr geworden ist, sich an-
hand des Urkundenbefundes nicht besta-
tigen ldsst. Wenn auch Bernward spater
als Brautwerber des jungen Konigs belegt

ist, so kann er doch kaum als maligebli-
cher Regent wahrend seiner Kindheit gel-
ten.

Anhand einer Ausnahmesituation,
namlich der Minderjahrigkeit des Konigs,
stellt O. die Herrschaftsverfassung der
Reichsbildungen des fritheren Mittelalters
in iiberzeugender Weise dar. Es konnte
interessant sein, die hier gewonnenen
Einsichten auch auf der Ebene ,unter-
halb“ des Konigtums anzuwenden und
zu vertiefen: bei der Machtverteilung in-
nerhalb der Sippen der Grolien, auch bei
den Herzogsamtern des merowingischen
Frankenreichs und Langobardenreichs.
Besonders interessant ist hier die Minder-
jahrigkeit des Bayernherzogs Tassilo bis
ca. 757. Er trug — wie verschiedene frin-
kische Konige — schon als kindlicher Mit-
regent seines Vaters Odilo den Herzogs-
titel. Nach dessen Tod wird bislang allge-
mein eine ,vormundschaftliche” Regie-
rung seiner Mutter Hiltrud und ihres
Bruders Pippin II. angenommen. Zu-
gleich aber haben gerade die Forschungen
Lothar Kolmers und Joachim Jahns ge-
zeigt, dass die alte Sicht einer punktuellen
Regierungsiibernahme durch Vasalleneid
auf dem Reichstag zu Compiégne 757
uberholungsbediirftig  ist. Interessant
konnte auch eine mentalitatsgeschichtli-
che Nachlese zu dieser verfassungsge-
schichtlichen Arbeit sein, die zwei haufig
von O. verwendete Begriffe vertieft: Was
war das ,Prestige”, das eine Kénigsherr-
schaft legitimierte, und was war der ,Er-
folg“, der eine Herrschaft sicherte? Vor al-
lem bei Kindkdnigen, die zuerst als Spiel-
ball der GroBen umher geschoben werden
und dann schlieBlich doch noch eine ei-
genstdndige Regierungstatigkeit entfalten
(hier ist besonders an Otto III. und Hein-
rich IV. zu denken), wire auch mit aller
Vorsicht einmal zu fragen, inwieweit psy-
chologisch deutbare Faktoren geschichtli-
che Wirksamkeit entfaltet haben. All dies
sind aber Fragen, die den verfassungsge-
schichtlichen Rahmen dieser Arbeit tiber-
schreiten und den Wert der Arbeit von O.
in keiner Weise in Frage stellen.

Ulm Lothar Vogel

Hartmann, Wilfried / Schmitz, Gerhard
(Hrg.): Fortschritt durch Filschungen? Ur-
sprung, Gestalt und Wirkungen der pseudo-
isidorischen Félschungen. Beitrdge zum
gleichnamigen Symposium an der Uni-
versitdt Tiibingen vom 27. und 28. Juli
2001 (= Monumenta Germaniae Histo-
rica. Studien und Texte, Bd. 31), Han-
nover (Hahnsche Buchhandlung) 2002,
XII, 279 S., geb., ISBN 3-7752-5731-4,
ISSN 0938-6432.
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Die pseudoisidorischen Falschungen,
ein seit Mitte des 9. Jh.s nachweisbarer
Komplex von Kirchenrechtstexten (Col-
lectio Hispanica Gallica Augustudunensis,
Capitula Angilramni, Benedictus Levita
und pseudoisidorische Dekretalen), sind
in den letzten Jahren Gegenstand ertrag-
reicher Forschungsarbeit gewesen. Die Ta-
gung, deren Beitrdge in dem vorliegenden
Sammelband dokumentiert sind, zieht
Leine vorldufige Bilanz” (Vorwort, S.VI)
dieser Arbeit und ist zugleich eine Ehrung
Horst Fuhrmanns anldfBlich seines 75. Ge-
burtstags.

Eingangs stellt Klaus Zechiel-Eckes den
Gang der jlingsten Pseudoisidor-For-
schung dar. Thm selbst war es im Jahre
2000 gelungen, zwei Handschriften an-
hand von Arbeitsvermerken als unmittel-
bare Vorlagen des Falscher(team)s zu
identifizieren und damit das Kloster Cor-
bie an der Somme als Abfassungsort zu
bestimmen. Uber den damit erreichten
Forschungsstand hinaus stellt Zechiel-
Eckes hier eine weitere Handschrift
(Bibl. Apostolica, Pal. lat. 1719) als Vor-
lage des Falschers vor. Hinsichtlich der
Datierung plddiert er — unter Beriicksich-
tigung der bekannten AuRerungen des
Florus von Lyon und des Erzbischofs
Hinkmar von Reims, die als frithe Hin-
weise auf die Existenz der Fédlschungen
gedeutet werden konnen — fiir eine An-
setzung kurz nach dem terminus post, d.h.
nach der Aachener Synode von 836, die
als jlingster Text im Falschungskomplex
enthalten ist. Die in den Filschungen zu
beobachtende Tendenz, die Stellung der
Bischofe gegeniiber den Erzbischéfen zu
sichern, stiinde damit im Zusammenhang
nicht der machtbewussten Amtsfiihrung
Hinkmars (ab 845), sondern der Zerschla-
gung der Reform- und Reichseinheitspar-
tei im frankischen Episkopat in den Jah-
ren 834-836. Ort und Zeit der Entstehung
berechtigen nach Zechiel-Eckes dazu, Pa-
schasius Radbertus als spiritus rector des
Falschungswerkes namhaft zu machen.

Im zweiten Vortrag der Tagung befasst
sich Gerhard Schmitz mit der Stellung des
Benedictus Levita im Ganzen des Fal-
schungskomplexes. Hinsichtlich des in-
haltlichen Profils dieses Textes zeichnet
er eine ,allmahliche Verfertigung der Ge-
danken beim Félschen” (so der Titel seines
Beitrags) nach. Ohne direkt auf Zechiel-
Eckes einzugehen, orientiert er seine Da-
terung eher am terminus post, d.h. den
frithesten nachgewiesenen Rezeptionen
des Komplexes in den Jahren 852 oder
857. Als Anhang ist eine Probe der Bene-
dictus-Levita-Edition  beigefiigt, deren
Fortgang derzeit aus finanziellen Griinden
in den Sternen steht. AnschlieRend de-

monstriert Veronika Lukas die Bedeutung
des Benedictus Levita aus einer ganz an-
deren Perspektive: Sie zeigt, dass er fiir die
Relatio episcoporum von 829 ein besserer
Textzeuge ist als die fiir die Edition in
den MGH herangezogene Handschrift.
Eine modernen Anspriichen geniigende
Edition dieser Rechtssammlung erweist
sich damit als ein Desiderat der For-
schung, sowohl um der Félschungen
selbst als auch um der in sie aufgenomme-
nen Texte willen.

Es folgen Beitrdge, die sich mit Einzel-
fragen befassen. Herbert Schneider be-
handelt die liturgischen Aussagen der
pseudoisidorischen Filschungen. Im Zent-
rum steht das Weihwasser, dessen Ge-
brauch in den pseudoisidorischen Dekre-
talen auf Papst Alexander (2. Jh.) zuriick-
gefiihrt wird. Angesichts der vor-pseudo-
isidorischen Nachweise des Weihwassers
fasst Schneider zusammen: ,Das Weih-
wasser selbst ist also keine Erfindung
Pseudoisidors — wohl aber die angebliche
historische Urkunde seiner Einfiihrung“
(95). — Rudolf Schieffer geht der Frage
nach, ob die pseudoisidorischen Dekreta-
len zur Entstehung der ,Enzyklika”, des
an einen unbeschrankten Empfiangerkreis
gerichteten Papstbriefes, beigetragen ha-
ben. Wenn auch zuvor bereits einzelne
derartige Papstbriefe iiberliefert sind, so
entsteht doch erst hier eine literarische
Form, die den weltweiten Primat des ro-
mischen Bischofs zum Ausdruck bringt.
Allerdings weichen die vom 11. Jh. an
auftretenden Pauschaladressen im Wort-
laut von denen der Dekretalen ab. Die
Enzyklika folgte daher ,keiner Kontinui-
tdt, sondern wurde von den Pipsten aus
gegebenem Anlal immer wieder neu er-
funden* (124).

Mit der Wirkungsgeschichte Pseudoisi-
dors befassen sich drei weitere Beitrdge.
Detlev Jasper verfolgt die Rezeption von
verfahrensrechtlichen Grundsitzen Pseu-
doisidors in einem bisher unedierten
Briefkorpus, das sich — so Jasper — mit
der Anklage des Erzbischofs Radulf I.
von Tours (1072-1078) befasst; eine Edi-
tion des Briefkorpus ist angeschlossen. Pe-
ter Landau beschreibt die Beziehungen
zwischen Pseudoisidor und dem Decrefum
Gratiani; entgegen einer von Horst Fuhr-
mann aufgestellten These kann er wahr-
scheinlich machen, dass Gratian Pseudo-
isidor héchstens sporadisch benutzt hat
und die sog. ,Drei-Biicher-Sammlung”
als Zwischenglied zu berticksichtigen ist.
— Martina Hartmann schlie8lich analysiert
die Kritik an Pseudoisidor bei Matthias
Flacius Illyricus und den Magdeburger
Zenturiatoren. Ihr gelingt es, das von
den Zenturiatoren angefiihrte Werk Trac-
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tatus, an imperium sit umquam a Romanis ad
Graecos translatum von Heinrich Kalteisen
OP (1390-1465) anhand einer Trierer
Handschrift zu identifizieren.

Der Band endet mit einem Bericht Wil-
fried Hartmanns tiber ,Gelungene und ge-
scheiterte Editionen von grofsen Kirchen-
rechtssammlungen®, der auch die Kalami-
taten beschreibt, in denen sich das Bene-
dictus-Levita-Projekt  derzeit befindet,
sowie mit einem Beitrag von Horst Fuhr-
mann, der eine Zusammenschau der vor-
getragenen Forschungsergebnisse unter-
nimmt. In kritischer Abwagung der The-
sen von Zechiel-Eckes erklart er, dass die
Anonymitdt des Falschers ,als passende
Selbstverstandlichkeit” betrachtet und
bei einer Frithdatierung zumindest nicht
angenommen werden solle, dass um 838
bereits ,die Riesenmasse des pseudoisido-
rischen Falschungskomplexes” vorhan-
den gewesen sei (254f.). AbschlieBend
warnt Fuhrmann vor einer moralischen
Beurteilung dieses Falschungswerkes;
schlieRlich sei — bevor um 1140 der Papst
als Schopfer von Fallrecht und Gesetzge-
ber in Erscheinung trat — die Falschung die
einzige Moglichkeit gewesen, das kirchli-
che Recht angesichts auftretender gesell-
schaftlicher Veranderungen fortzuschrei-
ben.

Der Band wird abgeschlossen durch
hilfreiche Register der Handschriften, der
Kirchenrechtsstellen sowie der Namen,
Sachen und Werke. Ob der durchgehend
beibehaltene Vortragsstil der Beitrdage
beim Lesen gefallt, ist Geschmacksfrage.
Wesentlich ist aber, dass die wertvollen
Erkenntnisse dieser Tagung zuganglich
gemacht worden sind.

Ulm Lothar Vogel

Bayer, Axel: Spaltung der Christenheit. Das
sogenannte Morgenldndische Schisma
von 1054 (= Beihefte zum Archiv fiir
Kulturgeschichte 53), Koln-Weimar-
Wien (Bohlau) 2002, VIII, 274 S., geb.,
ISBN 3-412-03202-6.

Je schmaler der Raum ist, auf dem kir-
chengeschichtliche Kompendien und
Lernhilfen den Wissensstoff ad wsum
candidati zusammenfassen, desto mehr
wachst die Versuchung, den Ereignissen
des Jahres 1054 eine Bedeutung beizu-
messen, die ihnen nach gédngiger Auffas-
sung der Forschung nicht zukommt. Die
gelegentlich immer noch anzutreffende
Rede von der ,Kirchenspaltung im Jahr
1054“ verdeckt das komplexe Problem,
wie und vor allem wann es zum morgen-
landischen Schisma gekommen ist. Denn
sowohl die Bannbulle, die von den latei-

nischen Legaten am 16. Juli 1054 auf den
Altar der Hagia Sophia niedergelegt
wurde, als auch die wenige Tage spater
erfolgte Gegenbannung seitens der By-
zantiner bezogen sich nur auf einzelne
Personen, nicht auf die Kirchen selbst.
Besonders seit den Arbeiten Anton Mi-
chels (+ 1958) ldsst sich in der Forschung
die Suche nach anderen Ereignissen be-
obachten, mit denen das endgiiltige Zer-
brechen der kirchlichen Einheit zwischen
Ost und West sachgemdler zu datieren
sei. Wahrend Michel meinte, das Schisma
sei bereits unter Sergius IV. (1009-1012)
eingetreten, konzentrierten sich andere
Versuche auf die Zeit nach 1054. Heute
wird weitgehende Einigkeit in der An-
nahme bestehen, dass sich das morgen-
lindische Schisma kaum punktuell be-
stimmen ldsst. Eher diirfte es als ein Ent-
fremdungsprozess zu begreifen sein, der
sich iiber einen langeren Zeitraum hin er-
streckte und als dessen Endpunkt das Jahr
1204 anzusprechen ist.

Axel Bayers (= B.s) Arbeit, eine bei
Odilo Engels angefertigte Kolner Disserta-
tion, greift diesen Forschungsstand auf; im
Untertitel ist dementsprechend vom ,s0-
genannten” morgenlandischen Schisma
die Rede. Die Untersuchung verfolgt das
anspruchsvolle Ziel, ein Gesamtbild des
Konfliktes von 1053/54 zu entwerfen.
Dazu gehért es fiir B. auch, die (sparli-
chen) unmittelbaren Reaktionen auf das
Zerwlirfnis von 1054 auszuwerten, und
der Frage nachzugehen, welche Beach-
tung der Konflikt in den spateren Jahr-
zehnten bis zu Beginn des 12. Jh.s gefun-
den hat. £

Nach einem einleitenden Uberblickska-
pitel, in dem die wesentlichen Punkte der
geistig-kulturellen und kirchenpolitischen
Entfremdung zwischen Ost und West im
ersten Jahrtausend zusammengefasst
werden, nimmt Vi. die Zeit unmittelbar
vor 1054 in den Blick (Kap. 2 und 3).
Die Schliefung der lateinischen Kirchen
in Konstantinopel 1052/53 sowie die
Streitschrift Leons von Ochrid gegen die
Verwendung der Azymen in der latei-
nischen Messe (1053) seien in einer Zeit
erfolgt, als die Kirchen aller Wahrschein-
lichkeit nach in Communio miteinander
standen (seit 1025; gegen Michel). — Wie
es nach diesem Auftakt dann innerhalb
kurzer Frist zur Eskalation der gegenseiti-
gen Bannfliiche kommen konnte, wird im
vierten Kapitel des Buches detailliert
nachgezeichnet. Die Darstellung ist be-
miiht, religits-theologische sowie politi-
sche und kirchenpolitische Aspekte glei-
chermaRen zu beriicksichtigen. Auf diese
Weise wird deutlich, wie die Auseinander-
setzungen um die Azymen und das filiogue
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auf der einen Seite und die Bemiithungen
um ein antinormannischen Biindnis nach
der Schlacht von Civitate (18. 6. 1053) auf
der anderen Seite den Lauf der Ereignisse
bestimmten. Unter den zahlreichen Ein-
zelaspekten, die B. beleuchtet, ist seine
Wertung der lateinischen Bannbulle auf-
schlussreich: Obwohl sie nur Kerullarios
und seine Anhéanger betroffen habe, zielte
die Ablehnung einzelner griechischer Ge-
brauche (u.a. Priesterehe und fehlende
Nottaufe) auf die ganze Ostkirche; Rom
habe ,damit indirekt, dennoch deutlich
seine Uberzeugung erkennen lassen, dass
die griechische Orthodoxie haretisches
Brauchtum befolge” (98).

Die folgenden Kapitel (5-11) gehen al-
len Spuren rémisch-byzantinischer Be-
gegnungen und Bezugnahmen nach, zu
denen es bis zum Beginn des 12. Jh.s ge-
kommen ist. Hier finden sich manche
neue Einzelbeobachtungen sowie Quel-
len, die im Zusammenhang mit dem Ost-
West-Schisma bis jetzt noch nicht ausge-
wertet wurden (z.B. die georgische Vita
des hl. Georgios Hagioreites [= Giorgi
Mtacmideli]; 133ff.). — Das Material wird
in chronologischer Abfolge geboten; ein
starker systematisierender Zugriff hatte
es dem Leser hie und da erleichtert, die
hinter den Details stehende Leitfrage im
Blick zu behalten: ob bzw. in welcher
Weise sich Lateiner und Griechen nach
1054 noch als Glieder der einen Kirche
betrachtet haben. Auf alle Falle wird deut-
lich, wie das gesteigerte primatiale Be-
wausstsein des Reformpapsttums eine dau-
ernde Verstandigung mit dem Osten ver-
hindern musste. Das gilt fiir Urban II.
(Kap. 9) nicht weniger als fiir Gregor VIL
(Kap. 8). Wie die Einstellung der Lateiner
zu den Byzantinern auf dem ersten
Kreuzzug sukzessive feindseliger wurde,
wird von B. ebenso herausgearbeitet wie
die Einsetzung eines lateinischen Patriar-
chen in Jerusalem (Kap. 10); zur Frage, ob
der griechische Amtsinhaber zu diesem
Zeitpunkt noch am Leben war, was B. im
Anschluss am Peter Plank bejaht, vgl. jetzt
die differenzierten Aussagen bei Johannes
Pahlitzsch: Graeci et Suriani im Paldstina
der Kreuzfahrerzeit, Berlin 2001, bes.
891f. Die Vision einer geeinten, aus Latei-
nern und Griechen bestehenden christia-
nitas sei endgiiltig von Paschalis I zu Be-
ginn des 12. Jh.s aufgegeben worden, wie
umgekehrt Niketas Seides erstmals den
romischen Primatsanspruch ausfiihrlich
behandelt und mit primatialen Ansprii-
chen des ,Neuen Roms” konfrontiert
habe (Kap. 11). Um der zentralen Rolle
des Streites um die Azymen gerecht zu
werden, stellt B. eine knappe Zusammen-

fassung dieser Kontroverse an das Ende
seiner Arbeit.

Die Biindelung der Ergebnisse im
Schlusskapitel zeigt, dass die Ereignisse
von 1054 im Bewusstsein der Zeitgenos-
sen keine besondere Rolle gespielt haben.
Gleichwohl seien sie der Ausdruck einer
.anhaltenden religisen Verstimmung”
gewesen, die in den folgenden Jahrzehn-
ten zunahm und die durch die Kreuzziige
forciert wurde. Untiberbriickbar wurde die
Kluft schliefSlich 1204. Und erst jetzt — so
der mit groBem Gewinn zu lesende Aus-
blick auf den letzten Seiten der Arbeit—im
13. Jh., nach der Eroberung Konstantino-
pels und im Zusammenhang mit dem
Unionsversuch auf dem II. Konzil von
Lyon 1274, werden in Ost und West Stim-
men laut, die nach dem Beginn des mor-
genldandischen Schismas fragen und dafiir
auf das Jahr 1054 verweisen. In der Riick-
schau spielte die Suche nach einem ,grif-
figen Fixpunkt” fiir die Kirchenspaltung
dem Konflikt von 1054 jenen Charakter
einer tiefen Zasur zu, den er so nicht beses-
sen hatte. — B.s stets abgewogen argumen-
tierende Arbeit verdient zweifelsohne die
Beachtung der Kirchenhistoriker und aller
okumenisch interessierten Fachgelehrten.

Marburg Karl Pinggéra

Greenfield, Richard P. H.: The Life of Lazaros of
Mt. Galesion: an Eleventh-Century Pillar
Saint. Introduction, translation, and no-
tes (= Byzantine Saints” Lives in Trans-
lation, 3), Washington, DC (Dumbarton
Oaks Library and Collection) 2000, XIX,
423 Seiten, 1 Karte, geb., ISBN 0-
88402-272-2.

Orientiert man sich an Hans-Georg
Becks Standardwerk (,Kirche und theolo-
gische Literatur im Byzantinischen
Reich”, Miinchen 1959, S.210. 685.
701), so fand Lazaros Galesiotes, byzanti-
nischer Monch und Heiliger des 11. Jh.s,
zwei Hagiographen: zundchst den Patriar-
chen Gregorios II. Kyprios von Konstanti-
nopel (1283-1289) und dann (,wohl fri-
hestens im 14. Jh.”) einen weiteren ,in
der Person eines nicht weiter bekannten
Monches Gregorios”. Auf diese zweite
Vita konzentriert sich Greenfield in seiner
hier vorliegenden Veréffentlichung. — Th-
ren Kern bildet die ausfiihrliche Vita
selbst, die hier nun zum ersten Mal in
ihrer ganzen Lange in (englischer) Uber-
setzung vorliegt (75-365). Sie stiitzt sich
(vgl.S.49 der ,Introduction”) auf Hippo-
lyte Delehayes Edition (,Acta Sancto-
rum”, 1910), die der einzigen Handschrift
(14. Jh.) folgt, von der es auch eine spa-
tere Abschrift (18./19. Jh.) gibt. Eine von
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Anna Lambropoulou (Athen) angekiin-
digte Neuedition konnte die Ubersetzung
noch nicht berticksichtigen (71).
Delehaye hatte seine Vorlage, die den
langen Text (fol. 81-293) in nur fiinf Teile
gliedert, in 255 Kapitel unterteilt, die
Sinnabschnitte bilden und somit von
ganz unterschiedlicher Lange sind. Diesen
aulerlichen Eingriff in die tiberlieferte
Handschrift auch in die Ubersetzung zu
tibernehmen, bot sich an, um den Riick-
griff aul den edierten Text (iiber den na-
turlich ebenfalls eingestellten Seitenspie-
gel hinaus) zu erleichtern; und sie ldsst
nun auch in der Ubersetzung den Inhalt
der langen Vita leichter erfassen. Dabei ist
Greenfield mit durchaus ansprechendem
Ergebnis darum bemiiht, einem doppel-
ten Anspruch zu geniigen: ,to adhere to
the pattern of the original Greek as closely
as possible” — ,while at the same time
capturing in modern English the atmo-
sphere of vitality and accessibility that
pervades most of the text” (71). Dem Ver-
standnis dieses Textes im einzelnen dient
ein ausfiihrlicher Apparat (mit Hinweisen
— auch Worterklirungen — zum griechi-
schen Text, mit ausfiihrlichen Sacherkla-
rungen, Zitatnachweisungen und Quer-
verweisungen durch die Vita selbst), er-
gdnzt durch zwei ,Appendices” und drei
JIndices”. Erstere umfassen ein ,Chrono-
logical Qutline: Lazaros’ Life and Related
Events” bis zum 14./15. Jh. (367-371, hier
hiatte man sich zu den aufgelisteten Ereig-
nissen auch die Angabe des jeweiligen
Kapitels der Vita gewiinscht) sowie ein
LProsopographical Glossary” (373-395,
das nur die mit Lazaros und dem Berg
Gelasion unmittelbar verbundenen Perso-
nen berticksichtigt); es folgen ein
allgemeiner ,Index of People and Places”
(397-408), ein  ,General Index”
(409-422) sowie ein kurzer ,Index of No-
table Greek Words” (423). Eine Karte
(nach S.XIX) verdeutlicht den langen
Weg, den Lazaros als Monch zurticklegte.
Auf diesem Weg zeichnet die Vita in
ihrer groBen Ausfiihrlichkeit ihren Heili-
gen, der unter seinen Zeitgenossen durch-
aus nicht unumstritten war, als den Re-
prasentanten eines strengen Asketentums
diesseits und jenseits der byzantinischen
Grenze. Denn Lazaros, dessen  Geburt
Greenfield fiir das Jahr 966/67 errechnet
(5f.), stammte aus dem westlichen Klein-
asien, kam schon als Kind ins Kloster und
weilte dann fiir etwa zwei Jahrzehnte im
Heiligen Land (zumeist im Sabas-Kloster),
wo er 1009 als Augenzeuge die Zersto-
rung der Jerusalemer Grabeskirche durch
den Fatimiden al-Hakim und die Drang-
salierungen der Christen erlebte (Vita,
Kap. 19, §.101-103). Daraufhin in die

Heimat zuriickgekehrt, verbrachte Laza-
ros die zweite Halfte seines langen Lebens
als Stylit im Gebiet von Ephesus und hier
alsbald auf dem Berge Gelasion, wo an
den drei Sdulen, die ihm nacheinander
dienten, klosterliche Gemeinschaften ent-
standen. Hier starb er am 7.November
6562 (byzantinischer Weltdra) / 7. Indik-
tion (Kap. 254, S.3641.), was Greenfield
(das bislang weithin geltende Todesjahr
1054 korrigierend) richtig auf 1053
umrechnet.

In seiner ,Introduction” (1-73) skizziert
Greenfield diesen Lebensweg (mit den
Klostergriindungen auf dem Galesion),
charakterisiert Lazaros als Person (als ri-
gorosen und dabei doch nicht humorlosen
Asketen) und gibt einen Uberblick iiber
die Geschichte der Lazaros-Hagiographie
— die mit der hier libersetzten Vita beginnt.
Denn das ist das bemerkenswerteste Er-
gebnis, das er mit seinem Buch vorlegt
(51f.): dass diese Vita nicht (wie noch
Beck es sah) erst dem 14. Jh. angehort,
sondern dass ihr Autor Gregorios (,Gre-
gory the Cellarer”) als Zeitgenosse des
Heiligen ein Monch in dessen Anastasis-
Kloster auf dem Galesion war und sich in
mehreren Kapiteln der Vita, die er bald
nach 1057 (also nicht lange nach dem
Tode des Lazaros) verfasste, auch selber
nennt. Nicht also die Vita des Patriarchen
Gregorios I (13. Jh.) steht am Anfang der
hagiographischen  Tradition, sondern
diese hier so ausfiihrlich und ansprechend
prisentierte, die als die langste und detail-
lierteste Lazaros-Vita somit zugleich (wie
Greenfield gleich am Anfang, S.1, zu
Recht betont) als die zuverldssigste gelten
kann.

Marburg Wolfgang Hage

Avvakumov, Georgij: Die Entstehung des
Unionsgedankens. Die lateinische Theologie
des Hochmittelalters in der Auseinanderset-
zung mit dem Ritus der Ostkirche (= Ver-
offentlichungen des Grabmann-Institu-
tes zur Erforschung der mittelalterli-
chen Theologie und Philosophie 47),
Berlin (Akademie Verlag) 2002, 433 S.,
geb., ISBN 3-05-003715-6.

Mit der im Sommersemester 2001 an
der Theologischen Fakultdt der Ludwig-
Maximilians-Universitdt Miunchen als
Dissertation angenommenen Arbeit ver-
bindet Verf. im Vorwort drei Zielstellun-
gen: Als gebiirtiger Russe hegte er den
Wunsch, die Rolle der mittelalterlichen
lateinischen Theologie fiir die Begegnung
der ostlichen und der westlichen christ-
lichen Kulturen einer kritischen Priifung
zu unterziehen. Gegeniiber der grolen-
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teils politisch motivierten Voreingenom-
menheit gegen die katholische Kirche des
byzantinischen Ritus, gegen die ,Unier-
ten”, will er der historischen Perspektive
nachgehen. Schlieflich will er angesichts
von Unverstindnis und Gleichgiiltigkeit
gegeniiber der in Deutschland als ,exo-
tisch” empfundenen rituellen Dimension
des Religibsen versuchen, auf wichtige
Sinnzusammenhdnge zwischen Ritual
und christlicher Existenz hinzuweisen.

Das Buch wurde prasentiert auf der in-
ternationalen Tagung: ,Konfessionelle
Identitit und nationales Engagement.
Die griechisch-katholischen Kirchen in
Ostmitteleuropa im 19. und 20. Jh.” in
L'viv/Lemberg im Mai 2002. — Die ,streng
theologiegeschichtliche Studie” bevorzugt
das bislang kaum benutzte Wort ,Unions-
gedanke”, erstrebt damit auch ,eine his-
torisch korrekte Abgrenzung und Distan-
zierung von im gegenwartigen dkumeni-
schen Dialog herrschenden Werturteilen”.
Fiir den Verl. ,war der Sinn der Unionsbe-
strebungen gerade nmicht die Aufhebung
von kulturellen Gegensdtzen, sondern
eben das Finden von »Modi«, »um mit
Gegensitzen zu leben«. Nur so ldsst sich
eben das Prinzip una fide — diverso rifu in-
terpretieren, ... gehort der Gegenstand der
vorliegenden Arbeit eindeutig in den Be-
reich der Vorgeschichte der Toleranz in
den westlichen Gesellschaften” (26). Da-
bei werden die zahlreichen Zeugnisse von
Intoleranz und Missbilligung fremder Ei-
genart keineswegs ausgespart.

Das Hauptaugenmerk richtet sich auf
das lateinische Mittelalter, versucht
gleichzeitig, im Eingehen auf die byzanti-
nische Argumentation gegen die Lateiner
zum Verstandnis der lateinischen Haltung
zur ostkirchlichen Eigenart zu gelangen.
Wéhrend W. de Vries in seiner bahnbrech-
enden Studie Rom und die Patriarchate des
Ostens speziell die papstlichen Verlautba-
rungen untersucht hat, legt Verf. seinen
Schwerpunkt auf die systematische Lite-
ratur der Lateiner. Dies geschieht in zwei
Hauptteilen. Der Erste Teil behandelt: Die
ostkirchliche Herausforderung: Konflikte
und Polemiken um die Fragen des Ritus
(27-217). Im Vordergrund steht der Azy-
menstreit, ferner das Problem der Wasser-
beimischung sowie der Taufformelstreit.
Der Zweite Teil gilt dem Problemkreis:
Die lateinischen Zugidnge zur Eigenart
der  Ostkirche: Im  Spannungsfeld
zwischen ,Zurlickfithrung” und Union
(219-371). Ausgehend von biblischen
und patristischen Grundlagen sowie der
historischen Entfaltung der Abendmahls-
praxis werden vier ostkirchliche Argu-
mentationsrichtungen gegen die Azymen
sowie die Polemik der Lateiner dargestellt.

— Gegeniiber der in der Forschung (z.B.
Jugie) begegnenden Meinung immer glei-
cher Losungen der lateinischen Theologie
in der Azymenkontroverse und in ande-
ren Streitfragen des Ritus, zeigt die Arbeit
die Phasen von Mifbilligung, Duldung
und Anerkennung auf. Ein Hohepunkt
des Anerkennungsdenkens findet sich
bei Thomas von Aquin. Die von ihm vor-
geschlagene Losung des Azymenproblems
wurde dank der Bemiithungen seines Or-
densbruders Johannes de Turrecremata
auf dem Konzil von Florenz 1439 als Stan-
dardlésung ibernommen. Damit kam es
hierbei zu einem Einverstdndnis zwischen
Lateinern und Griechen, im Gegensatz zu
anderen Streitfragen wie der Epiklese, des
Filioque, der Priesterehe und des papst-
lichen Primats.

Das reichhaltige lateinische wie auch
entsprechendes byzantinisches und alisla-
visches Quellenmaterial wird in griindli-
cher Weise dargestellt und ausgewertet.
Einbezogen ist der Bezug zur kirchenpoli-
tischen, kulturellen und ekklesiologischen
Problematik. In der Beurteilung der rituel-
len Unterschiede werden unterschiedliche
Grundtendenzen aufgezeigt: die Lateiner
sahen darin einen Angriff auf die Autoritdt
der Kirche, die Griechen einen Angriff auf
den sakramentalen Ritus als solchen. Im
Interesse der ,Reinheit’ der Ritenbeo-
bachtung waren die Byzantiner erheblich
weniger zu Kompromissen bereit, bildete
.die Intoleranz in rituellen Fragen einen
wesentlichen Zug der byzantinischen Hal-
tung” (378). So gab es in der Orthodoxie
fast keine Versuche, ,im Rahmen einer
orthodoxen Jurisdiktion unierte Kirchen
des westlichen Ritus zu etablieren, wah-
rend es seitens des Papsttums bis in das 18.
Jh. hinein betrieben wurde” (379).

Es wird kurz erwahnt, die Enzyklika des
Photios ,enthilt eine Art Verzeichnis la-
teinischer Irrtiimer” (S. 90, Anm.13). Man
vermisst jedoch Hinweise auf Inhalt und
Anlass, also die lateinische Mission im
Ersten Bulgarenreich als eine Vorausset-
zung der behandelten Kontroversen. Aber
insgesamt vermittelt das griindlich erar-
beitete Buch instruktive Kenntnisse und
Einsichten.

Berlin Hans-Dieter Dopmann

Riickert, Peter / Planck, Dieter (Hrg.): Anfinge
der Zisterzienser in Siidwestdeutschland.
Politik, Kunst und Liturgie im Umfeld des
Klosters Maulbronn (= Oberrheinische
Studien, hg. von der Arbeitsgemein-
schaft fiir geschichtliche Landeskunde
am Oberrhein e.V. Band 16), Stuttgart
(Jan Thorbecke Verlag) 1999, 278 S.,
geb., ISBN 3-7995-7816-19.
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Das 850jahrige Bestehen der ehemali-
gen Zisterzienserabtei Maulbronn im
Jahre 1997 hat die Arbeitsgemeinschaft
fiir geschichtliche Landeskunde am Ober-
rhein zum Anlass fiir ein breit angelegtes
Kolloquium genommen. Die Klosteran-
lage steht mittlerweile unter dem Schutz
der UNESCO als Weltkulturerbe, was zu
einem enormen Bekanntheitsgrad ge-
fithrt hat. Dankenswerterweise sind die
Referate der Veranstaltung in einer an-
sprechend gestalteten und mit gut ausge-
wahlten IHlustrationen versehenen Publi-
kation zusammengefasst worden. Es wur-
den hervorragende Kenner der jeweiligen
Fachdisziplinen auf den Gebieten der
Wirtschaft, Kultur und Liturgie der Zister-
zienser, insbesondere des stidwestdeut-
schen Raumes, gewonnen. Der Band tragt
ferner dem Umstand Rechnung, dass die
Geschichte der in der Reformation aufge-
hobenen stidwestdeutschen Zisterzen kei-
neswegs im 16. Jh. endet, sondern, wie
das Beispiel Maulbronn am nachdriick-
lichsten beweist, durch die Einrichtung
von Klosterschulen bis in die Gegenwart
fortbesteht.

Der in die Gesamtthematik einfiihrende
Beitrag stammt von Werner Rdsener, Das
Wirken der Zisterzienser im stidwestdeut-
schen Raum im 12. Jh. (9-24). Der Refe-
rent versteht es, den raschen Aufstieg der
Zisterzienser im deutschen Siidwesten
knapp und verstiandlich darzustellen. Er
setzt 1098 mit dem Auszug einzelner
Mdonche aus dem burgundischen Clunia-
zenserkloster Molesmes und der Griin-
dung eines neuen Klosters in Citeaux
ein, stellt die Bedeutung der dem siid-
westdeutschen Raum benachbarten Pri-
marabtei Morimond sowie den personli-
chen Einfluss von Bernhard von Clair-
vaux dar. Dabei konnte der betrachtete
Raum beim Auftreten der Zisterzienser
bereits auf eine beachtenswerte Ge-
schichte cluniazensisch-benediktinischer
Reform zuriickblicken, die sich u.a. mit
dem Kloster Hirsau verbindet. Neben
dem spirituellen Moment und dem per-
sonlichen Einfluss Bernhards misst er be-
sonders der anfanglichen Eigenwirtschaft
und der straffen Ordensverfassung grof3e
Bedeutung zu. Mit dem Verfall der zister-
ziensischen Eigenwirtschaft seit dem
13. Jh. schwand der Einfluss des Ordens
zugunsten der gleichzeitig aufkommen-
den Bettelorden.

Mit der zisterziensischen Wirtschaftsge-
schichte befasst sich Winfried Schich, Klos-
teranlage und Wasserversorgung bei den
Zisterziensern (25-41). Ausgehend von
der Translation des Klosters Maulbronn,
bei dem Ungewissheit besteht, ob die Ver-
legung an den heutigen Platz wegen Was-

sermangels oder aus politischen Griinden
erfolgt ist, geht der Referent der Bedeu-
tung der Wasserverhdltnisse [lir die Ent-
stehung einer Zisterze nach. Bereits in den
normativen Quellen, sowohl der Bene-
diktsregel als auch dem Exordium Cister-
cii, finden sich Aussagen zur Bedeutung
des Wassers liir das klosterliche Leben. Er
fithrt Belege fiir die Miihlen- und Teich-
wirtschaft, aber auch die klosterliche Was-
server- und -entsorgung an. Ausfiithrlich
befasst er sich mit der Verlegung einzelner
Kloster, namentlich der Kloster Maul-
bronn, Georgenthal, Heisterbach, Haina,
Doberlug, Neuzelle und Chorin, des Was-
sers wegen von einem ungeeigneten an
einen geeigneteren Ort.

Die geistigen und sozialen Grundlagen
stehen im Mittelpunkt bei Klaus Schreiner,
Spdtmittelalterliches Zisterziensertum im
deutschen Stidwesten — Spiritualitdt, ge-
sellschaftliche Rekrutierungsfelder, so-
ziale Verhaltensmuster (43-77). An Hand
der Kriterien der Spiritualitdt, sozialen
Schichtung und Sozialverhalten unter-
sucht der Referent Regeltreue bzw. An-
passung an die veranderten gesellschaft-
lichen Strukturen des reicher gewordenen
zisterziensischen Monchtums im spaten
Mittelalter. Im Ergebnis stellt er fest, dass
Maulbronn trotz notwendig gewordener
Abkehr von der urspriinglichen Armuts-
verpilichtung an monastischer Spirituali-
tat starker festgehalten hat als das benach-
barte verweltlichtere Salem. Obgleich die
spatmittelalterlichen Zisterzienserkloster
nicht dem Adel vorbehalten waren, son-
dern auch fiir Bauern und Biirgertum
durchldssig wurden, haben selbst die
nichtadeligen Salemer Abte als Reichspra-
laten durchaus herrschaftliche Lebensfor-
men libernommen. Kontrovers bleibt
m. E. die Schlussfolgerung des Verfassers,
dass mit der Aufhebung der schwébischen
Zisterzen in der Reformation des 16. Jh.s
ein blithendes klosterliches Leben aufge-
hoben und nur notdiirftig mit der Um-
wandlung in Schulen in Ankniipfung an
alte monastische Tradition zu erkldren sei.
Vielleicht wird die reformatorische Klos-
teraufhebung in Wiirttemberg damit ein
wenig zu negativ bewertet. Eine andere
Position vertritt der vorletzte Beitrag des
Bandes von Hermann Ehmer. Gewiss lasst
sich die Beurteilung der Klosterauthebung
in der Reformationszeit nicht véllig von
der jeweiligen konfessionellen Zugehorig-
keit des Bearbeiters trennen.

Nach den mehr dem stidwestdeutschen
Raum insgesamt zuzuordnenden Beitra-
gen beginnen mit Immo Eberl, Griindung
und frithe Geschichte des Klosters Maul-
bronn (79-100) die auf die Zisterze Maul-
bronn im engeren Sinne bezogenen Re-
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ferate. Der Beitrag geht der Klosterge-
schichte im Spannungsfeld zwischen wel-
fischer und staufischer Politik nach. Als
Parteiganger Kaiser Friedrich Barbarossas
hat sich Bischof Gunter von Speyer um
den Ausbau des Klosters verdient ge-
macht, so dass man ihn als den zweiten
Griinder nach Walter von Lomersheim
bezeichnen darf. Die Schutzvogtei iliber
das Kloster ist zunachst von bischéflichen,
spater Reichsministerialen wahrgenom-
men worden. Erst in den dreif3iger Jahren
des 13. Jh.s ldsst sich mit der Austibung
der Schutzvogtei durch den Reichsvogt
von Wimpfen wieder eindeutiges feststel-
len. In der Zeit des beginnenden Interreg-
nums bemiihen sich die Herren von Enz-
berg und der Bischof von Speyer gemein-
sam, die Schutzvogtei des Konigs zu un-
tergraben, um ihre Herrschaft in
Maulbronn zu festigen. Mit der Unterstiit-
zung Konig Rudolfs von Habsburg konnte
der Konvent dies jedoch letztlich unter-
binden.

Maulbronn besal3 zwei Tochterkloster,
Bronnbach im Taubertal und Schontal an
der Jagst. Von beiden gingen keine weite-
ren Griindungen aus. Dazu der Beitrag
von Maria Magdalena Riickert, Die Anfange
der Klaster Schontal und Bronnbach und
ihr Verhiéltnis zur Mutterabtei Maulbronn
(101-125). Die Vf.n geht von der Feststel-
lung aus, dass das Ideal der Charta caritatis
weder in der Forderung der Eigenwirt-
schaft stets verwirklicht worden ist,
noch, wie sie am Beispiel der Tochterklos-
ter von Maulbronn zeigt, im Paternitats-
gebot. Maulbronn hat diese Aufgabe nur
sporadisch wahrgenommen. Die Griinde
sieht sie in der wirtschaftlichen Schwache
Maulbronns, besonders seit der 2. Halfte
des 13. Jh.s, wegen der Auseinanderset-
zungen mit den Herren von Enzberg. Die
Aufgaben der Mutterabtei hat in Bronn-
bach recht bald schon Waldsassen wahr-
genommen, im Falle von Schintal ging
die Paternitat 1282 an das in der gleichen
Filiation wie Maulbronn stehende Kais-
heim iiber. Wenn damit auch die Prinzi-
pien der Charta caritatis verlassen wurden,
so konnte doch, wie die Referentin folgert,
durch Abweichen vom Ideal die Existenz
der wirtschaftlich bedrohten Maulbron-
ner Tochter Schontal gewahrt werden.
JHier kamen sich Ideal und Wirklichkeit
des zentralistisch organisierten Ordens-
verbandes also wieder sehr nahe”,
schlieft sie ihren Beitrag.

Nach einer Einfithrung, die auf die im
wesentlichen nachmittelalterliche kultu-
relle Bedeutung abhebt, stellt Reinhard
Schneider, Maulbronns kulturelle Aus-
strahlung im Mittelalter (127-145) die
mittelalterliche Ausstrahlung der Zisterze

in den Mittelpunkt. Er unternimmt
gleichsam einen Gang durch die hinsicht-
lich ihrer bis heute wahrnehmbaren ar-
chitektonischen Geschlossenheit bedeu-
tenden Klosteranlage und stellt sie in Be-
ziehung zu den idealen, aber auch realen
Ordensbauvorschriften. In einem weite-
ren instruktiven Abschnitt widmet er
sich am Beispiel Maulbronns dem zister-
ziensischen Studienbetrieb. Ausgehend
vom 1245 errichteten Pariser Ordenskol-
leg, dem zahlreiche Studienhduser an an-
deren Universitdten folgten, geht er der
Bedeutung des bis zum Jahre 1523 beste-
henden St.-Jakobskollegs an der Universi-
tat Heidelberg fiir die theologische Aus-
bildung Maulbronner Ménche nach. Es
folgen Ausfithrungen zu den Aulenkon-
takten, die trotz der von der Regel
geforderten ,stabilitas loci“ bestanden,
und die er der kulturellen Ausstrahlung
im Mittelalter zuordnet. Mit dem Aufge-
ben der Eigenwirtschaft und der Uber-
nahme traditioneller Wirtschafts- und
Herrschaftsformen, werden Wehrbauten
im Kloster und den Grangien notwendig
und es gab bewaffnete Dienstleute. Au-
Rerdem wurden die Zisterzen — Maul-
bronn an vorderster Stelle — finanziell zu
den Verteidigungslasten des Reiches he-
rangezogen. Zu den AuBenkontakten
ziahlen ebenfalls die Teilnahme am Gene-
ralkapitel, die Visitationsverpflichtungen
und Beziehungen zu den Stadten, in de-
nen sich klosterlicher Besitz befand. Dazu
kamen stirkere Reprasentationsverpflich-
tungen, die sich etwa in der Lockerung
des Verbotes von Fleischgenuss dulerten
und der bis heute erkennbaren Pracht der
Refektorien und anderer Bauten.

Wegen der Betonung der Wirtschaft
scheint es weithin communis opinio zu
sein, dass die Skriptorien bei den Zister-
ziensern eine gegeniiber den dlteren Be-
nediktinern vergleichsweise geringe Be-
deutung besafen. Felix Heinzer kommt
dazu in seinem Beitrag, Maulbronn und
die Buchkultur Stidwestdeutschlands im
12. und 13. Jh. (147-166) als Bibliothekar
zu beachtenswerten Ergebnissen. Ausge-
hend von dem Umstand, dass dem archi-
tektonischen Reichtum Maulbronns eine
geradezu bedauernswerte Armut hin-
sichtlich der Bibliothek korrespondiert,
versucht er sich der Buchkultur der Zis-
terze auf andere Weise zu ndhern. Die
Vielfalt der siidwestdeutschen benedikti-
nischen Tradition wird mit dem Aufstieg
der Zisterzienser durch eine dem Zentra-
lismus des Ordens entsprechende Unifor-
mitdt der liturgischen Biicher abgeldst.
Aus den innerhalb der gleichen Filiation
nach der Reformation erhaltenen Codices
in Lichtenthal, Stuttgart und Colmar
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schlieRt er, dass in Maulbronn die glei-
chen Biicher vorhanden gewesen sein
miissen wie in den anderen Zisterzen.
Eine vergleichbare ordensinterne Einheit-
lichkeit erkennt er ebenso in der Ausge-
staltung der Handschrift wie in den Noten.
Das zisterziensische Reformzentrum sieht
er in Paris, das zu jener Zeit der Scholastik
verpilichtet war. Daraus folgert er, dass die
benediktinische Reform der Romanik, die
zisterziensische wegen der Beziehungen
nach Frankreich der Gotik verpflichtet
sei. Er ist sich dabei des Widerspruchs be-
wusst, dass die franzosische Gotik, die
eher den Stiddien mit prachtvollen Ka-
thedralen verpflichtet ist, bei den zuriick-
gezogen siedelnden Zisterziensern eigent-
lich fremdkérperhaft wirkt

Fachwissenschaftlich ist der mit Noten-
beispielen versehene Beitrag von Andreas
Traub, Zur Choraliiberlieferung bei den
Zisterziensern (167-179). Der Referent
weitet seine Ausfiihrungen auf den zister-
ziensischen Choral im allgemeinen aus, da
er sich nicht auf spezielle Maulbronner
Uberlieferung beziehen kann. Reslimie-
rend stellt er fest: ,Der Zisterzien-
serchoral — das ist also ... Gregorianik,
wie sie im Erklingen und im Schriftbild
ihrer eigenen natura gemdaf zu sein hat.
Das geschichtliche Werden ist zu seinem
Ende gekommen. Nun gilt es, das Er-
reichte eindeutig aufzuzeichnen und
streng zu bewahren” (174). Wenn der
Ton verklungen ist, ist er nicht mehr da.
Nur die Aufzeichnung bewahrt vor dem
Vergessenwerden. Zu bedauern ist es, dass
die gewihlten zisterziensischen Musikbei-
spiele im gedruckten Buch nicht zum
Klingen gebracht werden kénnen! Zum
Schluss bespricht er noch zwei Lichten-
thaler Antiphonarien.

Nach Buch- und Musikwissenschaft be-
inhalten die folgenden Beitrdge im enge-
ren Sinne kunstgeschichtliche Fragestel-
len. Sie werden eingeleitet mit einem Auf-
satz von Ulrich Knapp, das Kloster als
Stiitze der Reichsmacht — Zur Interpreta-
tion der Maulbronner Klosterbauten zwi-
schen 1147 und 1300 (181-195). Es geht
darin um die politische Funktion der Ar-
chitektur im Mittelalter, einen Ansatz, der
insbesondere von Marburger Kunsthisto-
rikern vertreten wird. Ausgehend von der
Beobachtung verschiedener im Baukor-
per wahrnehmbarer, zumeist nicht durch-
gefiihrter Baukonzeptionen, versucht der
Verfasser iibergreifende Zusammenhange
am Beispiel der Klosterkirche, des Para-
dieses und des Kapitelsaales zu kldren. In
einer profunden Analyse unter Zuhilfe-
nahme der dendrochronologischen Er-
gebnisse, der Steinmetzzeichen und der
Methode des Vergleichs kommt er zu

dem Ergebnis, dass der Kirchenbau um
1170, das Paradies um 1230 und der Ka-
pitelsaal um 1273 entstanden sind. Er
bringt diese Ergebnisse in Korrelation zu
den kirchenpolitischen MafRnahmen der
Staufer, Friedrich I. und Friedrich II., so-
wie Rudolfs 1. von Habsburg, Knapp inter-
pretiert  die  jeweiligen  baulichen
Neuansitze ,als eine Abfolge von Entwiir-
fen einer konigsloyalen Architektur”
(194).

Die beiden weiteren Beitrdge stehen
unter der gemeinsamen Fragestellung:
JHilft Forschung den Denkmalen?” Bau-
und wirtschaftsgeschichtliche Fragestel-
lungen zum Kloster Maulbronn im inter-
disziplindren Diskurs. Der erste, die
Forschungsergebnisse zusammenfassende
Beitrag, stammt von Uta Hassler, Uber die
Arbeiten am Dormentbau des Klosters
Maulbronn (197-201). Nach den griind-
lichen Bauuntersuchungen des 19. Jh.s
durch Friedrich Eisenlohr, Karl Klunzin-
ger und Eduard Paulus widmet sich die
Forschung seit 1989 erneut der Klosteran-
lage, freilich anders als im 19. Jh. inter-
disziplindr. Exemplarisch am Dormentbau
werden anlésslich der Schadensfeststel-
lungen Untersuchungen vorgenommen,
die moglicherweise spadter die einzige
Grundlage zur Geschichte der Nutzung
der untersuchten Gebdudeteile darstellen.

Peter Riickert, Tendenzen der wirtschaft-
lichen Entwicklung Maulbronns bis zur
Mitte des 14. Jh.s (202-209) erkennt auf-
grund der Auswertung einer Statistik der
Erwerbungen des Klosters eine Korrela-
tion zwischen der wirtschaftlichen Ent-
wicklung und der Bauplanung. ,Die pro-
gressive Phase der wirtschaftlichen Ent-
wicklung ab 1200 steht in zeitlicher Koha-
renz zu den BaumaBnahmen des
Paradiesmeisters... (208). Ebenso spiegelt
sich die wirtschaftliche Krise der 1260/
70er Jahre, bedingt durch die Auseinan-
dersetzungen mit den Vogten, den Herren
von Enzberg, im Baubestand der Kloster-
anlage wider, Abbriiche, Reparationen,
qualitativ minderwertige UmbaumafBnah-
men vor allem im Dormentbereich.

Mit der Geschichte der historischen Re-
novierungen der Wandmalereien in Kir-
che und Klostergeviert befasst sich Johan-
nes Wilhelm, Die Wandmalereien des Klos-
ters Maulbronn und ihre historischen Res-
taurierungen (211-220). Es lassen sich
siecben Phasen der Malereierneuerung
feststellen. Vom dltesten Bestand vor
dem 14. Jh. ist nichts mehr vorhanden.
Fassbar sind die Befunde erst seit 1424. Er
kommt zu dem Ergebnis, dass die Fehl-
interpretationen der Vergangenheit, im
Gestalterischen ebenso wie in der kunst-
historischen Fachaussage, zu Irrtiimern
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fithren konnen, die sich fiir die zukiinftige
Restaurierungspraxis als verhdngnisvoll
erweisen. Er pldadiert darum dafiir, dass
,im Sinne einer besseren Effizienz der Ar-
beit der Denkmalpflege ... der konserva-
torischen Facharbeit wieder der Vorrang
eingerdaumt werden” muss (220). Eine
Chance sieht er in der anldsslich des Klos-
terjubiliums neu angesetzten Erfassung
des Bestandes der Wandmalereien, die
die Bedeutung des Befundes ,als Quelle
fiir die Forschung der Irithen Stadien der
Renaissance nordlich der Alpen bewusst
macht” (ebd.). Es sollte in Kauf genom-
men werden, dass die 1935 proklamierte
Rolle, die angeblich Jorg Ratgeb gespielt
hat, dabei verloren geht.

Den Abschluss der kunsthistorischen
Betrachtungen bildet Hermann Diruf, Dar-
stellungen Maulbronns von den Anfan-
gen bis ins 19. Jh. (221-231). Die friihes-
ten Ansichten betreffen ein Wandgemalde
an der Studwand der Klosterkirche von
1424 sowie die Darstellungen auf der Stif-
tertafel von 1450. Mit dem 17. Jh. begin-
nen dann die Gesamtdarstellungen des
Klosters. Mit dem Aufkommen der Ro-
mantik nach der napoleonischen Ara
und dem wachsenden Interesse an deut-
scher Geschichte nehmen die Klosterdar-
stellungen erheblich zu bis hin zur ,sinn-
lichen Seite des Klosterlebens” und bilden
bis heute die Grundlage fiir das beste-
hende Postkartenangebot. Dem Beitrag
sind zahlreiche den Text verdeutlichende
Schwarz-Weill- und Buntdarstellungen
beigefiigt.

Die Referatsammlung ware unvollstan-
dig ohne die Geschichte der Klosterschule
bzw. des Seminars Maulbronn. Diese bis
in die Gegenwart bestehende Einrichtung
blickt sogar auf eine ldngere Zeit zuriick
als das 1556 aufgeloste Kloster. Dafiir
steht der Beitrag von Hermann Ehmer,
Die Maulbronner Klosterschule. Zur Be-
wahrung zisterziensischen Erbes durch
die Reformation (233-246). Darauf
mdachte ich ein wenig ausfiihrlicher ein-
gehen. In einem ersten Abschnitt befasst
sich der Autor mit dem zisterziensischen
Bildungssystem, das 1245 mit dem Pariser
St. Bernhardkolleg einsetzt und das mit
der Aufgabe des Collegium Jacobiticum
in Heidelberg seit dem Durchbruch der
Reformation endet. Manches klingt &dhn-
lich bereits im obigen Beitrag von Rein-
hard Schneider an. Zweifellos hat der Vi.
im zweiten Abschnitt recht, wenn er auf
Luthers Schrift ,An den christlichen Adel”
von 1520 verweist, der die Kléster und
Stifte fiir nichts anderes als christliche
Schulen hélt. Die brandenburgische Refor-
mation, die er als ,eine der frithesten Ter-
ritorialreformationen” bezeichnet, nimmt

hinsichtlich der Klosterfrage die auf Jo-
hannes Brenz 1529 zuriickgehende ,Ord-
nung des Kirchendienstes, so in den Stiff-
ten und Clostern furgenommen werden
mochte, auf (242). Bestandiger als die
Brandenburger Mafnahmen in Kulm-
bach, Feuchtwangen und Ansbach waren
die 1543 gegriindeten sachsischen Fiirs-
tenschulen in Pforta, Grimma und Mei-
Ben, wobei erstere urspriinglich ein Zister-
zienserkloster war. Sie wurden zu Vorbil-
dern fiir entsprechende Griindungen im
mittel- und norddeutschen Raum. Der
»Vorgang in der Markgrafschaft Branden-
burg” sei ,wichtig als Vorbild fiir die wiirt-
tembergische Klosterreformation unmit-
telbar nach 1534“ (243), die in eine als
+Zwischenlosung” betrachtete auf Ambro-
sius Blarer zuriickgehende Klosterord-
nung ausmiindet. Auf der Grundlage des
Augsburger Religionsfriedens von 1555
wurde 1556 eine Ordnung fiir die land-
sassigen wiirttembergischen Kloster erlas-
sen, die sie ,zu Ausbildungsstatten der
kiinftigen Kirchendiener des Herzogtums
bestimmt” (244). In der behutsam auf
Neuerung bedachten Ordnung leben die
alten klosterlichen Traditionen weiter. In
einem dritten Abschnitt widmet er sich der
Frage: ,Was verbindet nun das Zisterzien-
serkloster mit der evangelischen Kloster-
schule?” (245). Er stellt eine Parallele her
zwischen der um Riickbesinnung auf die
strikte Befolgung der Benediktsregel be-
miihten zisterziensischen Reform und Lu-
thers Riickgriff im Sinne der Schrift an den
Adel auf den ,Grund des Glaubens”, die
Schrift sowie urspriinglich christliche Le-
bensformen. Luther will aber keine Klos-
terreform, sondern eine Reform der Chris-
tenheit. Der Blick wird zuriickgelenkt auf
den urspriinglichen Sinn und Zweck des
Klosterlebens. Das Kloster wird ,zur
Schule, zum Ort des Lernens” (246). So
sei durch das ,Bemiithen um Riickkehr zu
den Urspriingen wieder etwas Neues, die
evangelische Klosterschule” entstanden.
Eine Gemeinsamkeit von Kloster und
Klosterschule sieht er im ,humanistischen
Impetus”, der schon zuvor in den Zister-
zienserklostern sichtbar gewesen sei und
sich nunmehr durch Philipp Melanchthon
im Lehrplan der evangelischen Kloster-
schule fortpflanze. Kloster und Kloster-
schule hatten schlielich ,die kirchliche
Orientierung gemeinsam, die bewusst als
Linie der Kontinuitadt beibehalten wurde.”
Dies zeige sich daran, dass der Zweck der
wiirttembergischen Klosterschulen die
Ausbildung der kunftigen Kirchendiener
sei, wogegen anderwarts andere Nutzun-
gen gefunden wurden, wobei er die sdch-
sischen Fiirstenschulen und die hessischen
Spitdler nennt. Die dem Zweck angemes-
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sene Nutzung habe dazu gefiihrt, dass
Maulbronn zu den besterhaltenen
Zisterzienserklostern nordlich der Alpen
zihlt. Der Rezensent stellt dazu die Frage,
warum die Beziehung Wiirttembergs zur
hessischen Reformation als Grundlage fiir
die Klosterreformation auBer Betracht
bleibt? Landgraf Philipp der GroRmiitige,
an dessen Kasseler Hof der vertriebene
wiirttembergische Herzog Ulrich bis zur
Riickfiihrung lebte, hatte bereits 1527 mit
den Einkiinften aufgehobener Kloster in
den Klostergebduden der Stadt Marburg
eine Universitdt errichtetet. Auch hier
ging es nicht zuletzt um die Sicherstellung
eines evangelischen Pfarrerstandes. Trieb-
feder war die auf den Marburger Juristen
Eisermann zuriickgehende Lehre vom
,gemeinen Nutz” des evangelischen Terri-
torialstaates, der zur Aufhebung der Klos-
ter und Umwandlung in Bildungseinrich-
tungen gefiihrt hat, und dem der ,Eigen-
nutz* des vorreformatorischen Monch-
tums entgegengestellt wurde. Mit diesem
Beweggrund kniipfte Philipp an die ur-
spriingliche Aufgabe der Kloster als Bil-
dungsstitten an. Die andere urspriingliche
klosterliche Aufgabe besteht in der caritas,
der das vorreformatorische Monchtum
nicht mehr im geforderten Mafe nachge-
kommen war. Darum stiftete der Landgrat
in weiteren, ebenfalls 1527 aufgehobenen
Kldstern wenige Jahre spéter zum ,gemei-
nen Nutz” Hospitdler fiir arme Manner
und Frauen aus der bis dahin unversorgten
Landbevélkerung, auf die der Verfasser in
einer kurzen Bemerkung verweist. Das be-
deutendste der vier Hospitdler wurde im
weniger als Maulbronn bekannten ehe-
maligen Zisterzienserkloster Haina einge-
richtet, das durch die neue Nutzung
ebenso zu den am besten erhaltenen Zis-
terzienserklostern nordlich der Alpen
zahlt.

Der letzte Beitrag des Bandes stammt
von P. Alberich Martin Altermatt OCist, ,Sie-
benmal am Tag singe ich dein Lob“ — Die
liturgische  Tagesordnung in  einer
Zisterzienserabtei einst und heute
(247-263). Eigentliches Charakteristikum
zisterziensischen Ménchtums ist fiir den
Referenten weniger die Kultur als viel-
mebhr die Spiritualitidt. Daher auch der Ti-
tel seines Referates, in dem er den nach
der Benediktsregel lebenden Monch als
einen ,homo liturgicus” bezeichnet. An-
liegen zisterziensischer Liturgie war von
Anfang an, wieder zur unverfdlschten Re-
gel St. Benedikts zuriickzukehren. Sie
war, dem Ordensideal gemal, von groRer
Einfachheit bestimmt. Im Mittelpunkt der
Ausfithrungen steht darum die zisterzien-
sische Tagesordnung, bei der neben der
Arbeit und der geistlichen Lesung insbe-

sondere die Liturgie Berticksichtigung fin-
det, auf die sich der Referent in seinen
Ausfithrungen beschrdnken mochte. So
gibt er einen verstindlichen, an den Quel-
len orientierten Uberblick tiber den klos-
terlichen Tag nach der Benediktsregel, in
einer Zisterzienserabtei des Mittelalters
und schlieRlich die Tagesordnung der Zis-
terzienserinnen- und Zisterzienserabteien
des 20. Jh.s. Wer sich tiber das liturgische
Leben im Kloster, das schon in der Bene-
diktsregel im Zentrum steht, informieren
will, der findet hier wertvolle, den ge-
schichtlichen Wandel beriicksichtigende
Erkenntnisse. Man spiirt, dass gerade die-
ser abschlieRende, wichtige Beitrag von
einem im unmittelbaren klosterlichen All-
tag stehenden Zisterzienserkonventualen
stammt.

Haina-Dodenhausen Arnd Friedrich

Schwab, Christian: Das Augsburger Offizia-
latsregister (1348-1352). Ein Dokument
geistlicher Didzesangerichtsbarkeit.
Edition und Untersuchung (= For-
schungen zur kirchlichen Rechisge-
schichte und zum Kirchenrecht 25),
Koln-Weimar-Wien (Bohlau Verlag)
2001, X, 860 S, ki, ISBN 3-412-
16200-0.

Bei der rechts- und sozialgeschichtli-
chen Erforschung der kirchlichen Offizia-
lats- und Visitationsakten hinkt die
deutschsprachige Wissenschaft noch im-
mer der englischen und franzdsischen
Forschung hinterher, was nicht nur an
der ungtinstigeren Quellenlage liegt. Die
klassische historische Kanonistik hatte
sich zu ihrer Zeit vor allem auf die juri-
stisch-theoretische Rechtsliteratur bezo-
gen, so dass die konkrete Rechtsspre-
chungspraxis noch unzureichend er-
forscht ist. Einen gewichtigen Beitrag
hierzu leistet nun aber die umfangreiche,
bei Bernhard Schimmelpfennig verfaBte
Doktordissertation von Christian Schwab.

Die Studie zerfillt in zwei Hauptteile: I.)
Die Quellenedition des Augsburger Offi-
zialatsregisters, das fir die Jahre
1348-1352 erhalten und als rein behor-
deninternes Schriftstiick mit 1221 Eintrd-
gen, welche meist nur die Ausgange aus
dem Offizialatsgericht in stark formalisier-
ter Form verzeichnen, zu charakterisieren
ist. 11.) Die historisch-rechtssystematische
Analyse der Quelle (347-788). In seiner
schluRbetrachtung kommt der Vf. dabei
zu dem beachtlichen Urteil, das Augsbur-
ger Offizialat sei ,von Anfang an eine
hochst professionelle Institution” gewe-
sen, die mit den weltlichen Gerichten
iiberdies meist harmonisch kooperierte
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(778). In drei Thesen unterstreicht er
diese ,Modernitdtsthese: 1.) Der Offizial
stelle dank seines Professionalisierungs-
grades seit dem Liber extra (1234) den
Prototyp eines neuzeitlichen Beamten
dar. Von dort fithren nach dem Vi. viel
eher Linien zur friihmodernen Staatlich-
keit als von dem haufig angefiihrten
Ministerialenadel. 2.) Das kirchliche Ehe-
recht milderte die patriarchalische Abhan-
gigkeit der mittelalterlichen Frau von ih-
rem Ehemann. 3.) Beiden Geschlechtern
bzw. Vertragspartmern der Ehe erdffnete
die kirchliche Eherechtssprechung einen
vorher und nachher nie dagewesenen
Freiraum. Gerade in Bezug auf die luthe-
rische Reformation urteilt der Vi.: ,Die
alte Kirche war ... jungen Paaren gegen-
iiber ungleich milder gewesen, als es die
neue werden sollte” (787).

Der Hauptakzent der Arbeit liegt freilich
auf der (A.) historischen Einbettung des
Augsburger Offizialats, (B.) der rechisge-
schichtlichen Analyse der Quelle und (C.)
deren sozialgeschichtlich-statistischer
Auswertung. Zu Recht will der V. seine
vielschichtige Quelle so ,multiperspekti-
visch” (359) erfassen:

Ad (A.): Zunichst wird in einem For-
schungsiiberblick die klassische These
Thomassins (Vetus et nova ecclesiae discip-
lina, 1678) diskutiert, nachdem das Offi-
zialat urspriinglich mit dem Generalvika-
riat identisch gewesen sei und in Folge
von can. 10 des 4. Laterankonzils von
den Bischofen als Amt eingesetzt wurde,
um die weitgehend unabhangige Macht-
stellung der Archidiakone zu brechen. Mit
der neueren Forschung schlieft sich der
VI. hiergegen den Studien Edouard Four-
niers an, nach welchen das Offizialat nicht
als Antithese zum Archidiakonat einge-
fithrt worden sei. Vielmehr habe die zu-
nehmende Komplexitdt der bischoflichen
Aufgaben und Rechte sowie der kanonist-
ischen Rechtsgrundlage einen neuen, pro-
fessionalisierten und vom Bischol abhan-
gigen Beamtentypus notwendig gemacht.
Einen Meilenstein in dieser Entwicklung
bildete hierbei die Bulle Romana Ecclesia
(1246). In Augsburg jedenfalls 1Rt sich
ein auf Dauer eingerichtetes Offizialge-
richt seit etwa 1260 nachweisen, das dort
mit Sicherheit von Anfang nicht in Kon-
kurrenz zu den Archidiakonen stand. Von
Beginn an bestand eine enge Bindung al-
lein zum Bischof, nicht zum Domkapitel.
Bis 1450 scheint es auch keine ernsthaften
Spannungen zu den weltlichen Gerichten
gegeben zu haben; erst im 15. Jh. drangte
die Stadt Augsburg von sich aus verstarkt
in den Bereich der Ehegerichtsbarkeit, um
mit dem Ehe- bzw. Haushaltsfrieden die
wirtschaftliche Leistungsfahigkeit der

Biirger zu schiitzen. Neben der Ehege-
richtsbarkeit (deren giiterrechtliche Kon-
sequenzen gestand man als Streitgegen-
stand von kirchlicher Seite jedoch der
weltlichen Gerichtsbarkeit zu) hatte sich
der Offizial ansonsten vor allem um Kon-
flikte wegen Seelgerdtsstiftungen sowie
um Wucher- und um Schuldprozesse zu
kiimmern. Von Seite der Stadt wurde das
privilegium fori der Geistlichen wohl weit-
gehend akzeptiert. Vi. untersucht des wei-
teren die behérdliche Organisation des Of-
fizialgerichts; der Gerichtsort war meist
der Domkreuzgang oder das Kapitel; meist
fanden an einem Gerichtstag 1-3 (bis zu
10) Prozesse statt.

Ad (B.): Die normative Grundlage des
Registers bildete sicherlich can. 38 des 4.
Laterankonzils, nach welchem die wuni-
versa iudicii acta vom Richter aufzuzeich-
nen waren. Das Register ist dabei nur ein
Ausschnitt aus dem Schriftverkehr. Auf-
fallend ist die starke Formelhaftigkeit der
Eintrdge. Hierbei gilt: Je seltener der Ein-
tragungstypus, umso flexibler erweist sich
das dabei verwendete Formular. Minutios
weist der Vi. nach, wie insbesondere For-
melbilicher, wie etwa Guilelmus Duranti,
Speculum iudicale, hierbei meist die Grund-
lage bildeten. Auffallend ist, daR® eherecht-
liche Prozesse viel kiirzer dauerten und
auch die formelhaften Eintrdage hieriiber
viel knapper gehalten sind; Streitfragen in
matrimoniis, so deutet der Vi. den Befund,
gehdrten zu jenen causae, die vom geist-
lichen Richter summarisch behandelt
werden durften.

Ad (C.): Trotz der starken Formalisie-
rungen lassen sich aus den Eintrdagen doch
interessante Riickschliisse auf den sozial-
geschichtlichen Alltag aufstellen. Bei
Schuldprozessen fallt nach 1351 ein signi-
fikanter Riickgang der Streitsumme auf,
was wohl kaum mit der ersten grofen
Pestwelle, vielleicht aber mit der Vertrei-
bung und allmihlichen Neuansiedlung
der Juden in Augsburg zu tun hat, die
Kreditgeber vor allem fiir grofere Geld-
summen waren. Vor dem Offizialat wur-
den hingegen vor allem Niederkredite
verhandelt, die meist anlaBlich Geschafts-
verhandlungen gewahrt wurden. Uberra-
schen mag die recht hohe (44) Anzahl von
Konfessaten mit klerikalen Glaubigen, fiir
die das Offizialgericht somit eine wichtige
Plattform war. Eine rechtliche Gleichstel-
lung der Frauen in Schuldsachen ist zu
konstatieren. In Ehezuerkennungsklagen
wurden rund 400 Endurteile gefdllt, dabei
weniger als 20% positiv entschieden. Aus
den Eintragen ldft sich entnehmen, daf
Frauen vom Land 6konomisch von ihren
Méinnern viel abhédngiger waren, als in der
Stadt. Sehr selten klagten Mitglieder



244 Literarische Berichte und Anzeigen

gehobener gesellschaftlicher Schichten
vor dem geistlichen Gericht. Die hohe
Zahl von Eheprozessen erklart sich grund-
sdtzlich aus der kanonischen Giiltigkeit
der clandestinen Ehe und der prinzipiellen
Ehefdhigkeit aller Menschen, also auch
der Unterschicht, die haufig die heimliche
Form wihlte, da eine offentliche und
feierliche Verheiratung zu teuer war. Die
Eheprozesse konnten so mehr einem In-
dizienprozeh gleichen, bei welchem nach
den verschiedenen Elementen ehelichen
Zusammenlebens gefragt wurde; die ge-
samte EheschlieBung hatte so noch eher
ProzeR- bzw. Wegcharakter. Zu konstatie-
ren ist auch hier die uneingeschrankte
Klagefahigkeit der Frauen. Fiir den Offi-
zial scheint — den Eintrdagen gemadls — die
Bedeutung von elterlichem oder herr-
schaftlichem Willen, den Absichten Papst
Alexanders III. gemdR, sehr gering gewe-
sen zu sein.

Schwab gelingt es, eine umfangliche
und zundchst eher sprode Quelle mit
unterschiedlichen Methoden und aus
verschiedenen  Forschungsperspektiven
heraus umfassend und grindlich zu inter-
pretieren. Man kann ihm zu seiner ge-
wichtigen Studie, aus der hier bei weitem
nicht alle Ergebnisse dargestellt werden
konnten, nur gratulieren.

Miinster Klaus Unterburger

Hergemoller, Bernd-Ulrich: Cogor Adversum
Te. Drei Studien zum literarisch-theologi-
schen Profil Karls IV. und seiner Kanzlei
(= Studien zu den Luxemburgern und
ihrer Zeit 7), Warendorf (Fahlbusch)
1999, —EVIL = 50185 ki, ISBN-3-
925522182,

In dem vorliegenden Band vereinigt der
Hamburger Mediaevist Bernd-Ulrich Her-
gemoller (= H.), verdienter Erforscher der
Goldenen Bulle und der Maiestas Carolina
Karls IV. ,drei Studien zum literarisch-
theologischen Profil Karls IV. und seiner
Kanzlei“. Im ersten Beitrag untersucht,
ediert und iibersetzt er die fiir den Ge-
samtband namengebende Altercatio Cogor
adversum te. H. kann sie mit guten Grun-
den in das Beziehungsgeflecht um Karl
IV., seine Kanzlei und Johann von Neu-
markt einordnen sowie wahrscheinlich
machen, dass dieses Streitgesprach zwi-
schen Mensch und Welt ,ein literarisches
Prasent zum 40. Geburtstag des Kaisers”
(14.V.1356) war; ebenfalls in die Analyse
eingebettet ist Johann von Tepls ,Acker-
mann aus Bohmen*“. Auch das breite Be-
ziehungsgeflecht und die seit der Spdtan-
tike eingearbeiteten Reminiszenzen des
Streitgesprdaches werden dargestellt. —

Der 2. Beitrag handelt tiber ,Die Eroff-
nung der ,Goldenen Bulle’. Vorgebet und
Proklamationsdiplom von ,omne regnum’
unter metaphorologischen und exegeti-
schen Aspekten.” Hierin setzt H. seine
Studien zur Goldenen Bulle, die ihn seit
seiner Dissertation begleiteten, wieder
sehr gewinnbringend fort. Thm gelingt es
einerseits, das ,Vorgebet” als verdeckten
Fiirstenpreis zu identifizieren. Anderer-
seits kann er nachweisen, dass das Pro-
klamationsdiplom der Goldenen Bulle
den karolinischen Kanzleigepflogenhei-
ten vollgiiltig entspricht. In seinem dritten
Beitrag, ,Carolus Quartus latinus. Karl IV.
als literarisches Ego, als gestaltender Ur-
heber und als geistige Autoritat” stellt H.
die von Karl IV. verfassten bzw. ihm zu-
zurechnenden (resp. zugesprochenen)
Schriften zusammen und teilt sie in drei
Gruppen ein, namlich in die ,Ego-Texte”,
die ,gestaltete(n) Texte” und die ,autori-
sierte(n) Texte“; nach H. sollen nun nur
noch die Texte der ersten Gruppe als ,ip-
sissima vox Caroli quarti”, der Gesamtcor-
pus (Ebene 1-3) jedoch als ,Corpus Caroli
quarti latini” bezeichnet werden. Der 1.
Gruppe sind diejenigen Schriften zuzu-
ordnen, die von ihm selbst bzw. nach sei-
nem Diktat geschrieben wurden, der 2.
nach dlterem Material von Karl oder auf
Veranlassung Karls durch Mitglieder sei-
nes Hofes neu gestaltete Texte und der 3.,
der am weitesten entfernten Gruppe, sind
diejenigen Texte zuzuordnen, die zwar in
seinem Auftrage, aber eben ohne wie
auch immer geartete personliche Mittatig-
keit Karls entstanden sind.

Den Beschluss des sehr gehaltvollen
Bandes bilden Edition samt Ubersetzung
der Hystoria de lancea domini, des Lanzen-
offiziums. — Indices (Personen, Sachen)
und ein Verzeichnis der Schriftzitate run-
den den gelungenen Band ab. — Summa
summarum ldsst sich festhalten, dass H.
mit diesem Band die Forschung iiber
Karl IV. erheblich bereichert hat.

Heidelberg Klaus-Fredéric Johannes

Swmahel, Frantisek: Die Hussitische Revolution,
3 Bde. aus dem Tschechischen iibers.
von Thomas Krzenck, Red.: Alexander
Patschovsky (= Monumenta Germaniae
Historica, Schriften 43, I-11I), Hannover
(Hahnsche Buchhandlung) 2002, XLIV,
2286 S., geb., ISBN 3-7752-5443-9

Knapp zehn Jahre nach dem Erschei-
nen des Werks (Husitskd revoluce, 1993)
gibt es jetzt (von der 2. verb. Aufl.
1995-96) eine deutsche Ubersetzung. Sie
verzichtet zwar auf das zweite Kapitel der
tschechischen Version, das die gesamteu-
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ropdische Einbindung des Hussitismus
beinhaltete. Daftir bietet sie eine von Ale-
xander Patschovsky mit grofem Aufwand
betriebene Uberarbeitung und Ergdnzung,
die sich vor allem in der Einbeziehung
neuerer Literatur bemerkbar macht. He-
rausgekommen ist eine auch sprachlich
iiberaus ansprechende Fassung des opus
maximum zum Hussitismus, die zumindest
im deutschen Sprachraum zum Standard-
werk unserer Zeit werden wird. Insofern
erscheint es gerechtfertigt, noch einmal
prinzipiell auf die Leistungen dieses Wer-
kes zu sehen. Zundchst einmal imponiert
die enorme Erudition Smahels, die es ihm
ermoglicht, die sog. ,Hussitische Revolu-
tion” auch auferhalb und getrennt von
Hus zu verfolgen. Sicherlich nicht zufallig
bildet das Thema ,Hus in Konstanz* kei-
nen eigenen Punkt; die Darstellung der
causa Hus auf dem Konzil (1414-18) ist
in zwei Unterpunkten verteilt (V. 5-6),
und Hussens Tod wird nirgends direkt er-
wahnt. Der Vorteil, der sich aus dieser von
Hus abstrahierenden Zugangsweise ergibt,
ist eine Offnung nach anderen Seiten hin.
Man merkt das an der Konzeption: Allein
das erste Kapitel (1-84), landldufig einer
Wiedergabe des ,Forschungsstands” ge-
widmet, vermittelt nicht etwa einen plat-
ten Abriss der bisherigen Forschungsar-
beiten, sondern strukturiert die Erfor-
schung des Hussitismus parallel zur
Entwicklung der tschechischen Ge-
schichtswissenschaft insgesamt — die an-
gesichts der politischen Lage Bohmens im
19. und frithen 20. Jh. durchaus nicht nur
akademische Funktionen erfiillte. Hussi-
tismus ist, und das beginnt eben mit der
nationalen Erweckung in Bohmen im
Verlauf des 19. Jh.s, bis heute neben sei-
ner Historizitit und den damit verbunde-
nen wissenschaftlichen Anliegen auch ein
Objekt der nationalen Selbstvergewisse-
rung, und wenn man so will, auch der
Bestimmung von Béhmens Platz in Eu-
ropa. Man kann die Reflexe dieser Kons-
tellation bis in das letzte Kapitel von Sma-
hels Buch hinein verfolgen, in dem es um
die Auswirkungen geht; hier tauchen
nicht nur die Hussiten auRerhalb Boh-
mens auf (die so zahlreich nicht waren),
sondern vor allem die Langsverbindungen
in die Zukunft, hin zur Reformation Lu-
thers ein Jahrhundert spdter. Den Weg
dorthin macht sich Smahel nicht leicht.
Er schildert Bohmen ,am Vorabend der
Revolution” (85-271), womit er die poli-
tischen, 6konomischen, verfassungsrecht-
lichen und kirchengeschichtlichen
Grundpfeiler setzt. Die Erorterungen
tiber die sozialen und nationalen Gege-
benheiten, in der Stadt und aul dem
Dorf, beanspruchen einen eigenen Block

(273-478). Die geistige Kraft der hussiti-
schen Bewegung wird unter dem Rubrum
,Evangelium versus Feudalismus” cha-
rakterisiert (479-716). Dabei kommt das
Verhdltnis der neuen Lehre zu Aberglau-
ben und Volksfrommigkeit zur Sprache,
dazu Hussens Gesellschaftsutopie, die
Vier Prager Artikel, und natiirlich auch
die taboritische Vision. Bereits hier wird
deutlich, dass der Leser nicht nur eine
kompetente Zusammenfassung der For-
schung vor sich hat. Smahel selbst war
es, der in fast allen Bereichen, um die es
in der ,Hussitischen Revolution” geht,
Pionierleistungen in der Forschung er-
bracht hat: zum Nationalgefiihl (1971),
zur Quodlibet-Literatur (1977 u.6.), zum
Universalienstreit (1980), zum Humanis-
mus (1988 u.6.), zum Verhiltnis von Re-
ligion und Magie (1991) usw. Der riskante
Schritt, Hus als Wendepunkt der bohmi-
schen Geschichte gewissermalien einzu-
ebnen (zumindest was die konkrete Per-
son betrifft) und statt dessen ein evolutio-
nires Reformverstindnis von der Mitte
des 14. Jh.s bis in die ersten Dezennien
des 15. Jh.s zu begriinden, ist, wenn {iber-
haupt, nur Smahel abzunehmen. Denn an
der Schwelle zur ,Revolution”, 1419, halt
die Darstellung zeitlich inne und bohrt in
die Tiefe: Der Weg ,von der Reform zur
Revolte” (717-1006) wird abgeschritten,
was nicht weniger heif3t, als dass die in-
tellektuellen Konzepte und konfessionel-
len Neuorientierungen von der Zeit Karls
IV. bis 1419 kontrastiv zur spateren Ent-
wicklung untersucht werden. Jeder, der
sich mit europdischer Geistesgeschichte
im spaten Mittelalter befasst, wird dieses
Kapitel konsultieren, in dem Jan Militsch
von Kremsier, Konrad Waldhauser, Adal-
bert Ranconis de Ericinio, Matthias von
Janov und andere im systematisch-prob-
lemorientierten Zugriff vorgestellt wer-
den. Es ist dies auch die Zeit des Grofien
Schismas, und die spezielle bohmische
Haltung zu diesem universalen Ereignis,
die ja im Unterschied zu den meisten an-
deren europdischen Landern keine konzi-
liaristische Losung bereitstellte, wird in
Smahels Darstellung plausibel. Die unver-
meidlichen (und die Zeitgenossen sicher-
lich am meisten beeindruckenden) krie-
gerischen Handlungen stehen im Mittel-
punkt der nachsten beiden Kapitel
(1007-1496), wobei die schon von Pa-
lacky so genannten ,herrlichen Feldziige”
(1452ff.) den leibhaftigen Kontakt der
deutschen Regionen (v.a. Sachsen, Fran-
ken, Oberpfalz) mit den hussitischen
Truppen bezeichnen. Die Folgen der mili-
tarischen Siege der Hussiten erldutert das
anschlieRende Kapitel (1497-1690); in
seinem Zentrum stehen die Anhdrung
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der Hussiten auf dem Basler Konzil
(1431-49) und die Iglauer Kompaktaten.
Damit wére eine gewdohnliche Geschichte
des Hussitismus mehr oder weniger zu
Ende; nicht so Smahel. Man hat den Ein-
druck, dass das Schlusskapitel ,Folgen —
Reaktionen — Ausblicke (1691-2015) zu
einem neuerlichen Hohenflug ansetzt, ge-
rade weil hier die Fesseln des hypertro-
phen Literaturballastes abgestreift sind.
Die Analyse der Folgen in Bohmen, und
zwar sowohl auf hussitischer wie auf ka-
tholischer Seite, die verfassungsrechtli-
chen Implikationen fiir die bohmische
Standegeschichte bis in die Neuzeit hi-
nein, die Feststellung der ,Kriegsver-
luste”, von den Pliinderungen bis hin zu
einer temporaren Sakularisierung,
schlieRlich der direkte Vergleich mit der
folgenden Reformation — all dies ist weit
weniger gut erforscht als die meisten an-
deren Teile des hussitischen Geschehens
und macht dieses Kapitel zu einem
wahren finale furioso, in dem auch Sma-
hels eigene Haltung untibersehbar zum
Ausdruck kommt. Dabei ist Smahel kein
,wertender Historiker”, aber es bleibt
nicht verborgen, wo seine Sympathien
liegen, etwa wenn die hussitischen und
katholischen Fehlleistungen im Gefolge
der Erschiitterungen abgewogen werden
(1691ff.). Es ist ein Zeichen absoluter Sou-
verinitat, nach iiber zweitausend Seiten
Darstellung und vor dem Beginn eines fast
zweihundertseitigen Quellen- und Litera-
turverzeichnisses, auf den letzten beiden
Textseiten (2013f.) das Ganze noch ein-
mal von Grund auf in Frage zu stellen:
War es tatsachlich eine Revolution? Sma-
hel meint ja, ,in gewissem Umifang”.
Passau Thomas Wiinsch

Horst, Ulrich; Bischife und Ordensleute. Cura
principalis animarum und via perfectionis
in der Ekklesiologie des hl. Thomas von
Aquin, Berlin (Akademie Verlag) 1999,
200 S., geb., ISBN 3-05-003416-5

In dieser Studie des Miinchener Emeri-
tus und ehemaligen Leiters des Martin-
Grabmann-Forschungsinstituts fiir Mittel-
alterliche Theologie und Philosophie der
Universitit Miinchen geht es um den
Nachweis, dass die Lehre des Aquinaten
vom status perfectionis einen ,integralen
Bestandteil” (191) seiner Ekklesiologie
darstellt. Bischofe und Religiosen sind in
der Kirche mit unverzichtbaren Funktio-
nen betraut. Mit seiner Konzeption wen-
det sich Thomas gegen Gerharcf) von Abbe-
villes Versuch, Archidiakone und Pfarrer
den Bischofen méglichst weit anzundhern

und den Ordensstand dem Sakularklerus
unterzuordnen.

Der Aquinate hebt Bischofe und Reli-
giosen als alleinige Teilhaber des status
perfectionis voneinander und vom Weltkle-
rus ab. Seit seinem zweiten Pariser Auf-
enthalt beschreibt er den Episkopat als
hochste Stufe des status perfectionis in der
Kirche. Die in der Bischofsweihe fiir im-
mer iibernommene cura principalis anima-
rum ist bei Thomas das entscheidende
Charakteristikum der Apostelnachfolger,
wiahrend sich die Ordensleute verpflich-
ten, nach der Vollkommenbheit zu streben,
ohne zu behaupten, vollkommen zu sein.
GemaR der Sicht des Aquinaten, der den
Bischéfen und Religiosen einen theolo-
gisch hoch qualifizierten Platz in der Kir-
che zuweist, reprasentiert der Weltklerus
gleichsam den ,dritten Stand”. Aus dem
absoluten Vorrang des Episkopats leitet
Thomas eine Summe von Pflichten und
pastoralen Forderungen ab, die man als
den groken theologisch-systematischen
Bischofsspiegel des Mittelalters bezeich-
nen kann.

Im ersten Teil der Studie (29-78) geht
es um die Anfinge der Theologie des Epis-
kopats beim Aquinaten: Im Sentenzen-
kommentar zeigt er, dass die entschei-
dende Aufgabe der Bischofe darin besteht,
die Gldubigen zur Vollkommenheit zu
fithren. Sofern die Firmung die Glaubigen
in eine Vollkommenheit versetzt, ist der
Bischof der alleinige Firmspender (vgl.
Summa contra Gentes 1V, c. 60). Die Tat-
sache, dass die Ordinationsvollmacht dem
Bischof vorbehalten ist, begriindet Tho-
mas damit, dass der Bischof im Gegensatz
zum Presbyter in Bezug auf die hierarchi-
schen Amter die completio potestatis besitzt.

Das Verhélinis zwischen Bischofen und
Papst ldsst sich nach dem Aquinaten ,mit
der Dialektik von Einheit und Vielfalt be-
schreiben, die den Vorrang des Petrusam-
tes ebenso garantiert wie die Rechte der
Apostelnachfolger” (40). Die multa regi-
mina haben ihre Existenz nicht aus dem
regimen universale, wohl aber bewirkt die-
ses die Hinordnung der episkopalen regi-
mina auf das Ganze. In einem eigenen
Abschnitt setzt Horst die Lehre des Tho-
mas in Beziehung zu anderen Autoren
(Petrus Lombardus, Wilhelm von Au-
xerre, Huguccio, Alexander von Hales,
Wilhelm von Melitona, Albertus Magnus
und Bonaventura).

In einem weiteren Kapitel legt der Verf.
die Antwort des Aquinaten auf verschie-
dene Polemiken gegen den Episkopat dar:
Angesichts des in radikalen Ordenskreisen
formulierten Problems, wie die Armuts-
forderung des Evangeliums mit der Reali-
tit des bischoflichen Standes in Einklang
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zu bringen sei, zieht Thomas eine Lscharfe
Scheidelinie* (55) zwischen Bischofen
und Religiosen einerseits und dem Welt-
klerus andererseits. In einer sollemnis con-
secratio wird dem Bischof das Seelsorge-
amt iibertragen. Das Spezifikum des Epis-
kopats ist in der in den héchsten Stand
einsetzenden Hirtensorge gegeben.

Der zweite Teil des Buches ist dem
Thema ,Episkopat und status perfectionis”
gewidmet: Die Existenz unterschiedlicher
Stande dient der Vollkommenheit der Kir-
che. Diese ist ein vielgestaltiges, wohlge-
ordnetes Ganzes mit Amtern, die den sak-
ramentalen und seelsorglichen Bediirfnis-
sen der Glaubigen angemessen sind. Die
Vollkommenheit des Christen besteht ,an
sich und wesentlich” in der Gottes- und
Nichstenliebe. Dem expliziten status per-
fectionis gehoren nur Bischofe und Religio-
sen an. Bei der Ubernahme ihres Hirten-
amtes verpflichten sich die Bischéfe zu
Werken der Vollkommenheit. Wahrend
von einem Bischof ein ,vollkommenes
Leben* verlangt wird, erwartet man vom
Religiosen lediglich das Streben nach Voll-
kommenheit. D.h. er soll sich auf dem
Weg zu einem vollkommenen Leben be-
finden. An die Stelle des Verzichts, den die
Religiosen zu iiben haben, tritt bei den
Bischofen die seelsorgliche Verantwor-
tung mit dem festen Willen, sich bis zum
Auldersten fiir die Glaubigen einzusetzen.
Die Zugehorigkeit zum status perfectionis
erfordert nicht notwendigerweise die
prinzipielle Preisgabe des Besitzes. Zur
Vollkommenheit eines Bischofs gehort al-
lerdings die Bereitschaft, seine Habe zu
verteilen, sofern es die Situation gebietet.
In seiner Erwiderung auf Gerhard von
Abbeville stellt der Aquinate klar, dass
sich die Presbyter — anders als die
Bischofe — bei der Priesterweihe nicht zu
Werken der Vollkommenheit verpflich-
ten. — Im Kapitel iiber den Bischof und
seine cura principalis betont Horst mit
Recht, dass Thomas durch einen ,kirch-
lichen Realismus” den Uberschwang ge-
wisser Reprasentanten der Armutsbewe-
gung vermeiden will. Das Bischofsamt
darf man — so der Aquinate — nicht erstre-
ben; denn es wire anmabend, sich selbst
als vollkommen einzuschdtzen. Ange-
sichts des auferordentlichen Ranges des
Episkopats mit seinen den Rahmen ge-
wohnlicher Fahigkeiten iiberschreitenden
Pflichten sollte sich niemand dazu verlei-
ten lassen, sich selbst fr dieses Amt fiir
geeignet zu halten. Unabdingbare Voraus-
setzung fiir das Bischofsamt ist, dass sich
der Kandidat durch eine ,iiberragende
Liebe” auszeichnet.

Im dritten Teil des Werkes (111-190)
wird ,das Wesen des Religiosenstandes”

erortert: Angesichts der ekklesiologischen
Tragweite seiner Sicht des Episkopats
konnte sich Thomas — so die These des
Verf.s — nicht mit der gebotenen Griind-
lichkeit dem Religiosenstand widmen. Das
Kernstiick seiner Geliibdetheologie be-
steht in der Lehre von der Instrumentali-
tat der Rite. Diese stehen im Dienst des
Liebesgebotes. Die evangelischen Réte
sind Werkzeuge, die den Weg zur Gottes-
und Néchstenliebe ,leichter, sicherer und
vollkommener* machen. Sie helfen dem
Menschen, zu der auf Erden moglichen
hochsten Vollkommenheit, namlich zum
Freisein fiir Gott, zu gelangen. Mit seiner
Theologie der Rite verfolgt der Aquinate
zwei Ziele. Er will einerseits vor dem Miss-
verstandnis warnen, der Ordensstand ga-
rantiere gleichsam die Heiligkeit, und an-
dererseits vor der Versuchung, im Streben
nach Heiligkeit nachzulassen. Im Hinblick
auf die Rangordnung der Geliibde stellt
Thomas fest, dass dem Gehorsam der erste
Platz zukommt. Denn dieser folgt direkt
aus der sequela Christi. Mit Recht stellt
Horst fest, dass die Ratetheologie des
Aquinaten durch ihre Einfachheit und
Konzentration auf einige Prinzipien
besticht. — Im abschlieRenden Kapitel
nimmt der VI die Vielfalt des Ordens-
wesens (Verschiedenheit der Orden, actio
und contemplatio, evangelische Armut, Or-
denseintritt und -wechsel, Christus als
Urgestalt der Predigerbriider) unter die
Lupe. Im Exkurs ,Thomas und der
Predigerorden” vertritt Horst die These,
dass ,sehr wahrscheinlich” die neue
Frommigkeit, das nudum Christum nudus
sequi, den Benediktinerprofessen Thomas
anzog und dem Predigerorden zufiihrte
und nicht so sehr, wie vielfach angenom-
men, die Wissenschaft.

Mit dieser Monographie zur Ekklesiolo-
gie des Aquinaten legt der VE. sehr ausge-
wogene Analysen und Interpretationen
vor. Neuere Forschungsergebnisse be-
riicksichtigt er mit groRer Umsicht. Horst
zeigt klar und deutlich, dass Thomas seine
theologischen Kernaussagen zum einen
Teil auf die Tradition seiner Zeit stitzt
und sich zum anderen Teil mit iiberzeu-
genden Argumenten von dieser absetzt.
Aufgefallen sind bei der Lektiire des Wer-
kes auch zahlreiche Rechtschreib- und
Trennungsfehler.

Miinchen Josef Kreiml

Fries, Lorenz: Chronik der Bischofe von Wiirz-
burg 742-1495, hg. von Ulrich Wagner
und Walter Ziegler. Band IV: Von Sig-
mund von Sachsen bis Rudolf II. von
Scherenberg (1440-1495), bearbeitet
von Ulrike Grosch, Christoph Bauer,
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Harald Tausch und Thomas Heiler (=
Fontes Herbipolenses. Editionen und
Studien aus dem Stadtarchiv Wiirz-
burg), Wiirzburg (Schoningh) 2002,
XI1, 314 S., ISBN 3-87717-772-7.

Mit dem hier anzuzeigenden vierten
Band liegt jetzt der Gesamttext der kritis-
chen Edition der Wirzburger Bischof-
schronik Lorenz Fries’ (um 1490-1550),
nachdem 1992 der erste, 1994 der zweite
und 1999 der dritte Textband erschienen,
1996 als Band VI der Bildband vorgelegt
worden ist, in dem sdmtliche 176 Minia-
turen der Handschrift in Farbe wiederge-
geben sind. Auch im vorliegenden vierten
Band, der den Zeitraum von 1440 bis
1495 umfasst, ist der Text buchstabenge-
treu wiedergegeben und in gewohnt akri-
bischer Weise text- und sachkritisch kom-
mentiert. Die groRe Anstrengung der Be-
arbeitung tibernahmen Ulrike Grosch und
Christoph Bauer (Sigmund von Sachsen,
1440-1443, +1471), Harald Tausch (Sig-
mund von Sachsen, 1440-1443, +1471;
Gottfried IV. Schenk wvon Limburg,
1443-1455) und Thomas Heiler (Johann
III. von Grumbach, 1455-1466; Rudolf II.
von Scherenberg, 1466-1495). Von Tho-
mas Heiler, Archivleiter des Stadtarchivs
Fulda, liegt seit 2001 — ein in der Tat
gliicklicher Umstand - auch die Disserta-
tion mit umfangreichen Studien zur
Wiirzburger Bischofschronik des grofen
frankischen Historiographen Lorenz Fries
vor; sie bildet zugleich die wissenschaft-
liche Einleitung zum gesamten Editions-
vorhaben, das mit diesem Band IV seinem
krénenden Abschluss entgegeneilt,

Miinchen Manfred Heim

Becker, Irmgard Christa: Geistliche Parteien
und die Rechtsprechung im Bistum Kon-
stanz (1111-1274) (= Forschungen zur
kirchlichen Rechtsgeschichte und zum
Kirchenrecht, Bd. 22), Kéln-Weimar-
Wien (Bohlau) 1998, 168 S., kt., ISBN
3-412-12697-7.

Das hochmittelalterliche Bistum Kon-
stanz, das mit dem Herzogtum Schwaben
nahezu identisch ist, hat schon aufgrund
seiner groflen rdumlichen Ausdehnung
immer wieder das Interesse der profan-
und kirchenhistorischen Forschung ge-
funden. Die Didzese, deren Grenzen von
dem Staufer Friedrich Barbarossa im
Jahre 1155 bestatigt wurden und bis
zum Anfang des 19. Jh.s galten, reichte
von der schwébischen Alb {iber den Bo-
densee und den Hochrhein hinaus weit in
den Alpenraum hinein. Aus kirchenrecht-
licher und -geschichtlicher Perspektive er-

hellt Irmgard Christa Becker in einer von
Harald Zimmermann betreuten Disserta-
tion, wie sich die geistliche Rechtspre-
chung durch das kanonische Recht im
Bistum Konstanz verdnderte, indem von
dem bischoflichen Gericht, dem erzbi-
schoflichen in Mainz und der papstlichen
Jurisdiktion ausgegangen wird. Die zeit-
lichen Grenzen der Untersuchung erge-
ben sich zum einen aus dem Ende des
Schismas im Bistum Konstanz 1111, zum
anderen aus dem Ableben des Bischofs
Eberhard II. von Konstanz 1274, dessen
Nachfolger Rudolf von Habsburg (+ 1293)
das Offizialat als dauerhaftes Amt ein-
fithrte. Wie bedeutsam dieser Oberhirte
fiir die Ditzese Konstanz war, unter-
streicht im iibrigen auch seine Anord-
nung, ein Verzeichnis aller Pfarreien und
ihrer Einkiinfte 1275 — zum ersten Mal
iiberhaupt — zu erstellen.

Angesichts heutzutage erscheinender
Dissertationen, die in der Regel mehrere
hundert Seiten umfassen und zuweilen
sogar 600 Seiten liberschreiten, ist der Le-
ser vom Umfang des relativ schmalen
Biichleins angenehm {iberrascht. Die zu-
nachst prasentierten Ergebnisse zur quan-
titativen Auswertung der Streitfdlle im
Bistum Konstanz stimmen mit denen in
anderen deutschen Dibzesen der Zeit
iiberein: Danach ist um die Mitte des 13.
Jhs und in den Jahren danach, also
wahrend des Interregnums, eine starke
Zunahme der Streitigkeiten, besonders
derjenigen, die von Geistlichen und Laien
ausgetragen wurden, festzustellen. Wah-
rend Appellationen an das erzbischofliche
Gericht in Mainz kontinuierlich zuriick-
gehen, steigen diejenigen an den Papst
erkennbar an, gerade seit dem Pontifikat
Innozenz’ III. (1198-1216). Die meisten
Streitfdlle wurden durch einen Schieds-
spruch beendet. Die bischofliche Recht-
sprechung im Bistum Konstanz loste sich
allmahlich von der Ditzesansynode. Der
Bischof delegierte Streitfdlle — hierin
durchaus von der pépstlichen Gerichts-
barkeit und deren Usancen beeinflusst —
vorzugsweise an einen von ihm bestimm-
ten Einzelrichter, zumeist aus seiner enge-
ren Umgebung wie dem Domkapitel, zu-
weilen auch Landdekane oder Kanoniker
vom Grolimiinster in Ziirich. Am Ende
dieser Entwicklung steht der Offizial, der
anstelle des Oberhirten die ordentliche
Gerichtsbarkeit ausiibte.

So lieRen sich wesentliche Ergebnisse
der vorgelegten, fliissig geschriebenen
Dissertation zusammenfassen. Dieser
sind anschauliche Statistiken und ein
Sachindex beigegeben, jedoch kein Regis-
ter der Personen- und Ortsnamen, was zu
bedauern ist. Unsere Kenntnis der kirch-
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lichen Rechtsprechung im Bistum Kon-
stanz wird durch die Abhandlung in an-
regender Weise erweitert.

Patis Andreas Sohn

Lother, Andrea: Prozessionen in spétmittelal-
terlichen Stidten. Politische Partizipation,
obrigkeitliche Inszenierung, stddtische Ein-
heit (= Norm und Struktur. Studien zum
sozialen Wandel in Mittelalter und frii-
her Neuzeit, Bd. 12), Koln-Weimar-
Wien (Bbhlau) 1999, X, 400 S., geb.,
ISBN: 3-412-04799-6

Ausgehend von der Frage, wie Biirger
und Blrgerinnen in das Gemeinwesen ei-
ner mittelalterlichen Stadt eingebunden
waren, untersucht Andrea Lother Prozes-
sionen in den beiden spatmittelalterlichen
Stadten Nurnberg und Erfurt. Dies hatte
eigentlich im Titel der Bielefelder Disser-
tation angefiihrt werden miissen, der in
der gewdhlten Formulierung einen weit-
aus grofReren urbanen Untersuchungsrah-
men erwarten ldsst. Nach einem histori-
schen Uberblick tiber das spatantike und
mittelalterliche Prozessionswesen, wobei
auch theologische Implikationen beachtet
werden, skizziert die Vi.in die Entstehung
und die Strukturen von Fronleichnams-
prozessionen im Niirnberg des 14. und
15. Jh.s. Hinsichtlich des thiringischen
Erfurt werden die Bittprozessionen der
Jahre 1482 und 1483, diejenigen nach
Schmidtstedt und Neuses sowie diejeni-
gen im Rahmen der Adolar- und Eoban-
verehrung dargestellt. Der umfangreiche
Anhang enthilt Skizzen zur Verfassungs-
struktur Niirnbergs und Erfurts, Karten
und Plane zu den Prozessionsrouten, sta-
tistische, sozial- und institutionenge-
schichtlich aufschlussreiche Auswertun-
gen zur Teilnahme an den Prozessionen.
Ein Quellen- und Literaturverzeichnis be-
schlieBt den Band. Auf ein Register wurde
ganzlich verzichtet, was der interessierte
Leser in hochstem Mafe bedauert.

Dazu, wie sich die Stadte Niirnberg und
Erfurt iiber die verschiedenen Prozessio-
nen als identitatsstiftende Sakralgemein-
schaften konstituierten, vermag die Vf.in
zahlreiche erhellende Beobachtungen
beizusteuern, die Relevanz fiir die spat-
mittelalterliche Kirchen-, Stadt- und So-
zialgeschichte beanspruchen diirfen. Die
Entwicklung von urspriinglich klerikalen
Umgdngen zu stadtischen GrofRereignis-
sen wird im allgemeinen plastisch aufge-
zeigt. Dabei werden zwei Modelle der Par-
tizipation der Biirger und Biirgerinnen in
einem stddtischen Gemeinwesen heraus-
gearbeitet. Neben dem Modell der Exklu-
sivitat und Représentation sieht die Vi.in

ein anderes, das von der Prisenz der ge-
samten Stadtbevolkerung bestimmt ist.
Wenn ein exklusiver Teilnehmerkreis als
bedeutend fiir den Ablauf einer Prozes-
sion in den Quellen herausgehoben
wird, handelt es sich zumeist um die geist-
liche und weltliche Fiihrungsspitze. Dass
Prozessionen politische und soziale Rang-
ordnungen, ja weitreichende Differen-
zierungen einer stddtischen Gesellschaft
spiegeln beziehungsweise explizit sichtbar
machen sollen, wird an instruktiven Bei-
spielen deutlich. Freilich ergeben sich mit-
unter Interpretationsprobleme bei den
zahlenmaRig sehr begrenzt dokumentier-
ten Perzeptionen in den Quellen der Zeit,
womit die Frage nach dem religiosen
Proprium einer Prozessionsteilnahme in
genereller Hinsicht aufgeworfen ist.

Die Herstellung von Offentlichkeit und
selektiven Kommunikationsraumen so-
wie die konfliktmindernden Potentiale
im (spdt)mittelalterlichen Prozessionswe-
sen, die soziale Strukturierung und die
moglicherweise  herbeigefiihrte  Kon-
gruenz der communitas civium und der com-
munitas fidelium verdienen gewiss weitere
Aufmerksamkeit von Seiten der For-
schung. Angesichts des tiberaus vielfalti-
gen mittelalterlichen Prozessionswesens
diirften hier noch manche Themen fiir
Dissertationen bereit liegen.

Paris Andreas Sohn

Heiler, Thomas: Die Wiirzburger Bischofschro-
nik des Lorenz Fries (gest. 1555). Studien
zum historiographischen Werk eines
flirstbischoflichen Sekretdrs und Ar-
chivars (= Veroffentlichungen des
Stadtarchivs Wiurzburg, Bd. 9), Wiirz-
burg (Ferdinand Schoningh) 2001,
XIV, 601 S. 8 s/w- und Farbabb.,,
ISBN 3-87717-788-3.

Lorenz Fries (* um 1490, + 5. 12. 1550)
fungierte nach Studien in Leipzig und
Wien seit 1520 als Sekretdr und Archivar
des Fiirstbischofs von Wiirzburg Konrad
von Thiingen (1519-1540). Neben einer
Chronik des Bauernkrieges verfasste er
eine den Zeitraum 742 bis 1495 umfas-
sende Chronik der Wiirzburger Bischofe,
die er 1546 vollendete. Mit dieser historio-
graphischen Meisterleistung wurde er,
vollig zu Recht, zum bedeutendsten fran-
kischen Geschichtsschreiber seiner Zeit.
Als um so gliicklicher darf daher der Um-
stand bewertet werden, dass mit der hier
anzuzeigenden voluminosen und akri-
bischst erarbeiteten Studie Leben und
Werk des Lorenz Fries — hoffentlich! —
kiinftig auch iiber Franken hinaus ent-
sprechend beachtet werden. Es handelt
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sich bei dieser Arbeit um den Hauptteil
einer von Walter Ziegler und Peter Baum-
gart betreuten Dissertation, die ihr Verfas-
ser im Wintersemester 1997/98 in Wiirz-
burg erfolgreich vorlegte. Sie ging hervor
aus dem Vorhaben, die Bischofschronik
des Lorenz Fries fiir die Zeit von 1455 bis
1495 kritisch zu edieren; sie bildete ihrer-
seits den zweiten Teil dieser Doktorarbeit
und wird demnéchst als Band IV der
Reihe ,Fontes Herbipolenses. Editionen
und Studien aus dem Stadtarchiv Wiirz-

Miniaturen der Handschrift in Farbe wie-
dergegeben sind; Band III aus dem Jahr
1999 umfasst den Zeitraum von 1372 bis
1440 [vgl. ZKG 112, 2001, 405]). Die in
acht Kapitel gegliederte minutiose, vor-
ziigliche Untersuchung Thomas Heilers
7u Leben, Werk und Zeit des Lorenz Fries
stellt ein diesem in der Wende- und Um-
bruchszeit der ersten Hailfte des 16. Jh.s
wirkenden Gelehrten wiirdiges Werk dar,
das hohe Anerkennung und die ihm
schuldige Rezeption verdient.

burg” erscheinen (1992 erschienen der Miinchen Manfred Heim
erste, 1994 der zweite Textband, 1996 als
Band VI der Bildband, in dem samtliche
Reformation
Chadwick, Owen: The Early Reformation on 1. The Book
the Continent (=Oxford History of the 2. The Bible
Christian Church), Oxford (Oxford Uni- 3. Scholarship and Religion
versity Press) 2001, 445 S., geb., ISBN 4. Death
0-19-826902-1. 5. The City
6. Conversion
Das Spatwerk des Regius Professor 7. Marriage of the Clergy
Emeritus fiir Modern History in Cam- 8. Monks and Nuns
bridge lasst sich nicht ganz leicht katego- 9. The new Services
risieren. Ein Lehrbuch der traditionellen 10. Church Order
Art ist es jedenfalls nicht, geschweige 11 Creed
denn ein Paukbuch fiirs erste theologische 12. Education
Examen — vielmehr ein Fiillhorn von In- 13. Divorce

formationen, teils von der Standardsorte,
die man sowieso erwartet, teils aber frap-
pierend iiberraschend, ausgesucht aus
den entlegensten Ecken der Reforma-
tionsgeschichte auf dem europdischen
Festland (und Island) - alles getragen
von einem Erzahlstrom, der zwar manch-
mal etwas eigenwillig fliefst, aber trotz-
dem jedenfalls nie langweilig wird. Ziel
der von den Briidern Chadwick herausge-
gebenen Reihe , The Oxford History of the
Christian Church” ist nach eigener
Darstellung ,to provide a full survey of
the Christian churches and their part in
the religious heritage of humanity”. Dabei
soll besondere AuFmerksamkeit auf ,the
place of churches in surrounding society,
the institutions of the church life and the
manifestations of popular religion, the
link with the forms of national culture,
and the intellectual tradition within and
beyond Europe” gelenkt werden. Der an-
spruchsvollen sozialen, kulturellen und
intellektuellen Breite dieser Zielsetzung
entsprechend gliedert Chadwick seine
Darstellung nicht primar chronologisch
oder geographisch sondern thematisch,
wie die Uberschriften der achtzehn Kapi-
tel verdeutlichen:

14. In the Country

15. Resistance justified
16. Radicals

17. Toleration

18. Unbelief

Die einzelnen Kapitel sind in Form ei-
ner locker-assoziativen (aber hochkaratig
informierten) Reportage aufgebaut, die
nun mal hier, nun mal dort hinblickt,
mal vorwarts mal riickwdrts springt, mal
ausfiihrlicher, mal knapper berichtet und
damit zwar die jeweiligen Themen nicht
flichendeckend umfassend behandelt, da-
fiir aber mit griffigen Beispielen in repré-
sentativer Auswahl dem Leser ein durch-
aus lebhaftes Bild vor Augen fiihrt. So
zum Beispiel findet man in Kapitel 1,
,The Book“ folgende Themen: Guten-
berg — Volumen und Vorteile des Buch-
drucks — Trithemius — Verbreitung von
Bibliotheken — Bibliotheken in der Refor-
mation — Zensur — Robert Estienne: von
Paris nach Genf — Wieder Zensur — Copy-
right und Honorare — katholische und pro-
testantische Drucker — Analphabetismus,
miindlicher Unterricht, Katechismus — Bi-
belstudium — Privatstudium sowie Versu-

ZKG 115. Band 2004/1-2



Reformation 251

che, dasselbe zu unterbinden — Traktate
und ihre Wirkung.

Die folgenden Kapitel sind alle in dhn-
lichem Stil zusammengesetzt. Um nur ein
weiteres Beispiel zu geben: Kapitel 14 ,In
the Country” thematisiert zuerst den
Ubergang vom alten Priester zum neuen
(meist verheirateten) evangelischen Pfar-
rer und die Folgen ftir Pfarrhaus und Aus-
stattung sowie fiir die Neuverwendung
alter liturgischen Geréte, Biicher, Gewdn-
der u.4., um dann sechs ganz verschiede-
nen Landschaften und Landbereiche na-
her unter die Lupe zu nehmen: (1) Dith-
marschen in Jitland; (2) Ordensland
Preufen; (3) Landgemeinden in der West-
schweiz um Neuchatel; (4) Frankreich
und Navarra; (5) Island; (6) Moldavia —
wobei allerdings in dieser letzten Fallstu-
die weniger die Pfarrer oder die Gemein-
den als die abenteuerliche Karriere und
jaher Absturz des ,Despoten” Heraklides
im Brennpunkt stehen. Auf alle Fille also
eine bunte Mischung — nicht noch einmal
wieder bloR Wittenberg, Niirnberg, Strass-
burg, Genf u.s.w. (die freilich alle auch
sonst wo in diesem Buch auftauchen,
nicht aber iiberhand nehmen).

Noch zwei Bemerkungen zum Stil des
Buches und der Darstellung. Erstens, es
gibt zwar Anmerkungen und gelehrte
Hinweise auf alte Quellen und spezielle
Literatur — aber relativ wenige. Das Meiste
wird erzahlt, berichtet, kommentiert ohne
niher dokumentiert zu werden. Der Leser
kann sich deswegen durchaus fragen, wa-
rum gerade diese Anmerkungen angefiihrt
werden, die anderen denkbaren Hunder-
ten aber nicht. Das Buch enthilt sowieso
eine ausflihrliche, tiberschaubar geglie-
derte Bibliographie (427-438) und einen
vorziiglichen Index; m.E. wére das schon
ausreichend. — Die andere Bemerkung ist
etwas kritischer. Chadwick erzahlt lebhaft
und anregend, auch nicht ohne gelegent-
liche leise Ironie (worin die Englander
sowieso Weltmeister sind, und die Briider
Chadwick dabei ganz vorne), was dieser
Leser jedenfalls als angenehme und wohl-
tuende Abwechslung angesichts des tie-
rischen Ernstes allzu vieler Fachliteratur
empfand. Muss man aber so locker sein,
dass unvollstdndige Satze aus der Vorlage
— vermutlich urspriinglich Vortragsnoti-
zen — einfach so iibernommen werden,
wie sie sind, oder dass steil abrupte Uber-
ginge von einem Thema zum néchsten
ebenso unvermittelt bleiben? Ich will frei-
lich mit dieser Kritik nicht tibertreiben:
diese Ziige, die nur einige der fast 450
Seiten charakterisieren, sind kein Ver-
zténdnishindemis — irritieren aber trotz-

em.

Es wire aber kleinkariert, mit diesem
Monitum (wie berechtigt auch immer)
zu enden. Der beherrschende Eindruck,
nachdem man diese Studie von Anfang
bis zum Ende durchgelesen hat, ist eher:
wie viel hat Owen Chadwick als Frucht
einer langen Karriere in Forschung und
Lehre hier gesammelt und in interessanter
und lehrreicher Weise dargestellt. Er malt
uns plastisch vor Augen, wie bunt, wie
vielfaltig, menschlich und aus aller heuti-
gen Entfernung interessant der Verlauf der
Reformation in Europa war. Kein Pauk-
buch zwar: aber wie erfreulich ware es,
wenn mehr Studierende auch solche Bii-
cher lesen wiirden!

Erlangen Alasdair Heron

Ganzer, Klaus / Steimer, Bruno (Hrg.): Lexi-
kon der Reformationszeit (=Lexikon fiir
Theologie und Kirche kompakt), Frei-
burg (Herder) 2002, 874 S., geb., ISBN
3-451-22019-9

Das hat dem reformationsgeschichtlich
interessierten Leser gerade noch in sei-
nem Biicherschrank gefehlt: ein Lexikon,
das von A wie “Abendmahl” iiber L wie
“Luther” bis hin zu Z wie “Zwinglianis-
mus” alles bietet, was man tiber Personen,
Themen und Ereignisse der Reformations-
zeit wissen mochte und muf. Als Extrakt
des IThK (3. Aufl.) leistet es das, was es
leisten soll: knappe Information, einen
ersten Zugang, einen groben Uberblick,
und das alles aus durchweg kompetenter
Feder.

Diese Stirke ist notwendigerweise zu-
gleich die Schwiche dieses Lexikons. Jede
Verknappung bringt es zwangsldufig mit
sich, entweder oberflachlich oder so kon-
zentriert zu werden, dass sich die Darstel-
lung nur noch dem erschlieft, der ohne-
hin Bescheid wei. Wenn im Artikel
“Abendmahl” etwa Begriffe wie Transsub-
stantiation oder Elevation unerortert blei-
ben, dann muss man sich fragen, an wel-
ches Publikum sich dieses Lexikon eigent-
lich richtet. Studierende oder interessierte
Laien diirften iiberdies Schwierigkeiten
haben, die meist uniibersetzten lateini-
schen Wendungen zu verstehen. Ein wei-
teres Opfer der Verknappung ist die Les-
barkeit. Viele Sdtze werden durch einge-
schobene Klammern und stetige Ver-
weispfeile undurchsichtig, der Lesefluss
wird zu oft unterbrochen. Hier ist man-
ches nicht bis ins Letzte durchdacht und
wiederum unklar, was fiir ein Publikum
der Verlag vor Augen hatte. Neuere Lite-
ratur durchweg als Nachtrag zu den alten
Angaben anzufiigen, anstatt sie in diese
einzuarbeiten, und die Literatur nach Er-
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scheinungsdatum, nicht nach Alphabet zu
sortieren (ohne Anspruch zu erheben, auf
diesem Wege so etwas wie eine For-
schungsgeschichte abzubilden), ist eins
von den Elementen, die diesen Eindruck
unnotig verstirken und vermeidbar ge-
wesen waren.

Fiir den protestantischen Leser ist es
schwierig, dass zentrale Artikel zum refor-
matorischen Verstdndnis (CA, Gesetz und
Evangelium, Luther, Rechtfertigung) von
romisch-katholischen Autoren verfasst
wurden. Bei aller Sympathie zur und Not-
wendigkeit der Okumene ergeben sich
dadurch doch leichte Verzeichnungen,
die nicht sachgemR sind. Wenn etwa im
Artikel zur CA der Rechtfertigungsartikel
(CA 4) nur eben erwihnt wird, dann trifft
das die kriteriologische Funktion der
Rechtfertigungslehre nicht; oder wenn
im Kontext der Rechtfertigung gesagt
wird, Luther komme zur reformatori-
schen Erkenntnis liber ein “personliches
Problem, das er als theologisches Problem
bearbeitet und anschlieRend als kirchli-
ches Problem annehmen muss” (Sp.
619), dann ist da selbstverstandlich etwas
Richtiges dran, die Pointe indes verschiebt
sich. Dem entspricht, dass andere zentrale
Themen gar nicht erst vorkommen: Ver-
heifung, freier Wille, Predigt, Wort Gottes
usw. Im Artikel “Reformation”, der einen
guten Uberblick bietet, ware eine kurze
Erwdhnung neuerer Forschungsdiskus-
sionen wiinschenswert gewesen.

Weniger ins Gewicht fallen diese Mo-
nita nattrlich in den biographischen Arti-
keln. Hier gelingt eine erste Orientierung
in den meisten Fallen gut. Obwohl es auf
diesem Gebiet starke Konkurrenzwerke
gibt, ist die Gelegenheit, gleich zu anderen
thematischen Stichwortern bldttern zu
konnen, nicht zu unterschdtzen. Erfreu-
lich ist, wie auch eher spezielle Themen
wie “Musik und Reformation” Eingang
gefunden haben und so das breite Spekt-
rum der Reformationsgeschichte de-
monstriert wird. Die Zeittafel am Schluss
ist ein nitzliches Instrument, wenngleich
die Scheidung in Profan- und Kirchenge-
schichte gerade in diesem Fall nicht unbe-
dingt sachgerecht ist. — So ist insgesamt die
Absicht zu loben, eine konzentrierte,
kompakte Information iiber die Reforma-
tionszeit zu liefern. Dass dies nicht tiberall
gelungen ist, mag zu Uberlegungen einer
entsprechenden Bearbeitung anregen,
um dieser guten Absicht gerecht zu wer-
den und das Lexikon zu dem werden zu
lassen, was es sein will: ein Kompendium
von niitzlichen Artikeln.

Giefen Athina Lexutt

Kruse, Jens-Martin: Universititstheologie und
Kirchenreform. Die Anfinge der Reforma-
tion in Wittenberg 1516-1522 (= Verdt-
fentlichungen des Instituts fiir Europd-
ische Geschichte Mainz, Abteilung [iir
Abendlidndische  Religionsgeschichte
187), Mainz (Philipp von Zabern)
2002, XII, 453 S., geb., ISBN 3-8053-
2758-7.

1928 hatte Karl Bauer eine Monogra-
phie iiber ,Die Wittenberger Universitats-
theologie und die Anfinge der Deutschen
Reformation” vorgelegt. Bereits damals
war deutlich, dass es so etwas wie eine
gemeinsame Theologie an der Universitat
Wittenberg gegeben hat. Aber Bauer hatte
sich doch stark auf Martin Luther kon-
zentriert und die sozialen Zusammen-
hinge weniger beachtet. Deswegen ist
diese neue Studie zu begriiBen, in der
Universitdts-, Stadt- und Reformationsge-
schichte miteinander verbunden worden
sind. Es handelt sich um eine bei Bernhard
Lohse begonnene und nach dessen Tod
von Inge Mager betreute Dissertation,
die auch mit dem Martin-Luther-Preis
fiir den akademischen Nachwuchs 2002
ausgezeichnet worden ist. Der Vi. inter-
pretiert sein Thema, gibt einen For-
schungsiiberblick und berichtet tiber seine
Quellen sowie sein methodisches Vorge-
hen. Nach seiner Darlegung hat es eine
Gruppe an der Wittenberger Universitdt
gegeben, die gemeinsam ein neues theo-
logisches Programm entworfen hat. Zwar
sei Luther ,als theologischer Meinungs-
fiihrer* anzusehen, aber mit ihm zusam-
men habe es mehrere Hochschullehrer
gegeben, die an der Erstellung der neuen
Grundlagen und vor allem an deren
Verbreitung beteiligt gewesen seien. Da
die Reformation immer klarer als ein
JKommunikationsgeschehen” angesehen
werde, komme dieser Tatsache eine be-
sondere Bedeutung zu.

In einem ersten Kapitel werden die
1502 erfolgte Griindung der ,Universitat
Wwittenberg und die Anfange einer neuen
Theologie” analysiert. Die Landesuniver-
sitit war notwendig geworden, weil durch
Teilungen Sachsens die Universitdt Leipzig
an den anhaltinischen Landesteil gefallen
war. Kurfiirst Friedrich der Weise setzte
sich sehr fiir seine Griindung ein und
konnte sich iiber einen guten Beginn
freuen: 1502 wurden 416 Immatrikulatio-
nen verzeichnet. Aber die Akzeptanz
nahm rasch ab; 1506 ist mit 111 Immatri-
kulierten ein ,Tiefstand” zu verzeichnen.
Lag es daran, daf der Humanismus in
Wittenberg zu wenig gefordert wurde?
Jedenfalls mufRten neue Lehrende ge-
wonnen werden, die Aufmerksamkeit er-
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regten und Studenten anzogen. Die Beru-
fung Martin Luthers, der als Augustiner-
eremit auf Empfehlung des Johann von
Staupitz eine Professur iibernahm, sollte
sich auf Dauer als ein solcher Gliicksgriff
erweisen.

Der Vi. konzentriert sich dann aber auf
die Jahre 1515 bis 1522, um den Aufbau,
den Wandel und auch Veranderungen je-
ner Gruppe zu untersuchen, die die neue
Theologie erarbeitete. Er setzt mit Luthers
Vorlesung iiber den Romerbrief 1515/16
ein, die auch von seinen Ordensbriidern
Johann Lang (wenigstens teilweise) und
Bartholomédus Bernhardi gehort wurde,
zwei fir diese Analyse wichtige Theolo-
gen. Von der Vorlesung Luthers gibt es
studentische Nachschriften, aus denen
deutlich wird, was vorgetragen wurde
aus dem handschriftlich iiberlieferten Ma-
nuskript. Von den Aufzeichnungen der
Horer wird richtigerweise ausgegangen,
denn nur das konnte rezipiert werden,
was auch vorgetragen worden war. Jo-
hann Lang hat sofort das Erlernte in einer
gleichzeitigen Romerbriefvorlesung wei-
tergegeben — dieser Text, von dem eine
studentische Nachschrift erhalten ist,
wurde erst 1976 bekannt. Der VI. sieht
in dieser Vorlesung, in der unter anderem
Gedanken Luthers vorgetragen wurden,
einen ersten Ansatzpunkt fur die Witten-
berger Gruppenbildung. Bernhardi wurde
wichtig, weil er am 15. September 1516
drei Thesen tiber ,die Krafte und den Wil-
len des Menschen ohne die Gnade” in
einer 6ffentlichen Disputation verteidigte,
bei der Luther den Vorsitz fiihrte. Die Vor-
lesungen waren zwar akademisch-offent-
lich, aber Disputationen, zu denen speziell
eingeladen wurde, ermoglichten es auch
anderen Hochschullehrern, sich zu betei-
ligen oder aber den Text der publizierten
Thesen zu studieren. Bernhardi folgte
dem, was er in Luthers Vorlesung gelernt
— oder auch von diesem bei der Formulie-
rung der Thesen profitiert — hatte. Das
Echo war negativ: Die mit der Scholastik
verbundenen Theologen lehnten die vor-
ggtragene paulinisch-augustinische Lehre
a

Entscheidend wurde aber, dass Karl-
stadt und Amsdorf sich auf eine Diskus-
sion mit Luther einliefen und von ihm
iiberzeugt wurden. Jetzt standen nicht
mehr nur Studenten, sondern auch Kol-
legen an der Seite des Augustinereremi-
ten. Anhand der an der Wittenberger
Theologischen Fakultdt durchgefiihrten
Disputationen kann der Vi. zeigen, wie
sich diese Professoren im Jahr 1517 auf
die Seite Luthers stellten und den Vorrang
der Bibel sowie die Bedeutung der Kir-
chenviter unterstrichen — unter gleichzei-

tiger Abwendung von der Scholastik. Die
genannten Hochschullehrer publizierten
ihre Gedanken, vor allem Luther, von
dem bis 1519 das breiteste Spektrum von
Themen abgedeckt wurde. Er bediente
sich auch der deutschen Sprache — schon
1516 in seiner Vorrede zur ,Theologia
deutsch” und 1517 in seiner Erlduterung
der BuBpsalmen. Aber der publizistische
Durchbruch kam mit den Thesen iiber
den Ablass. Luther und die ihn unterstiit-
zenden Kollegen wehrten die Angriffe ab,
wobei es Karlstadt auch darum ging, seine
Universitat nicht verunglimpfen zu lassen.

Diese Gruppenbildung kam also durch
Diskussion zustande. Am Anfang stand
keine Strategie, sonst hatte Luther nicht
Ende Mai 1516 seinen wichtigsten Mitar-
beiter Johann Lang als Prior nach Erfurt in
das dortige Eremitenkloster geschickt; Lu-
ther tat dies in seiner Eigenschaft als Dist-
riktsvikar zu einem Zeitpunkt, als sich erst
eine kleine Zelle um ihn bildete. Die theo-
logischen Diskussionen in Wittenberg
fiihrten rasch zur Forderung nach einer
Universititsreform. Noch hatte sich der
Lehrbetrieb an der jungen Universitat
nicht so verfestigt, als dass Luther und
Karlstadt nicht neue Stellen zur Unter-
richtung der Sprachen und eine Verdnde-
rung der Lehrinhalte hitten fordern kon-
nen. Die Stellen wurden vom kurfiirstli-
chen Hof genehmigt, die inhaltlichen Vor-
schlage aber nicht akzeptiert. Eine der
neuen Stellen wurde 1518 mit Melan-
chthon besetzt — ein weiterer Gliicksfall
fiir die Universitat.

Bekanntlich hat der Grézist rasch mit
Luther zusammengearbeitet. Man gab ge-
genseitig Werke heraus, durch die die in-
haltliche Nihe zueinander dokumentiert
wurde. Mit Karlstadt zeigten sich dagegen
bald Differenzen. So sah Luther zwischen
sich und ihm Unterschiede im Verstandnis
des Ablasses. Bald traten Meinungsver-
schiedenheiten hermeneutischer Art im
Hinblick auf die Interpretation der Bibel
zutage — das zentrale Thema fiir die Wit-
tenberger Gruppe. Luther und Karlstadt
reisten aber gemeinsam und zusammen
mit weiteren Kollegen 1519 zur Leipziger
Disputation. All das wird — aus den Quel-
len erarbeitet — genau geschildert, so dass
theologische und historische Analysen ei-
nander erginzen. Der Vf. restimiert: Lu-
ther besalk ,eine wichtige Bedeutung” fiir
die neue Theologie, aber ,sein Wirken
war eingebunden in die Diskussionsge-
meinschaft unter den Wittenberger Pro-
fessoren”. Angesichts der Konkurrenz
mit der Universitat Leipzig war man im
kleinen Wittenberg stolz, dass die Zahl
der Studenten 1518 zunahm. 1519 wurde
eine Druckerei eingerichtet, so dass Publi-
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kationen leichter werden
konnten.

Natiirlich gab es Professoren, die mit
der neuen Linie nicht einverstanden wa-
ren. Auch die Mehrheit der Chorherren
des Allerheiligenstiftes wehrte sich gegen
Neuerungen. Aber wichtiger wurde, dass
Luther und Karlstadt zu eigenstandig wa-
ren, als dass sie ohne Spannungen mit-
einander hétten leben koénnen. Karlstadt
meinte im Jahr 1520, Luther habe
versucht, ,Studenten vom Besuch seiner
Vorlesung abzuhalten“. Wenn dies
stimmt, dann zeigt es, wie stark die Vor-
behalte Luthers gegen die Theologie sei-
nes Kollegen gewesen sein miissen; wenn
es nicht zutrifft, dann wird daraus deut-
lich, dass Karlstadt sich von Luther arg
bedringt gefiihlt haben muss, denn schon
damals war den Lehrenden wichtig, wie
stark das Echo war, das sie bei den Ler-
nenden zu erzielen vermochten.

Im gleichen Jahr ging man tber die
Universitdtsreform hinaus und forderte
gesellschaftliche und kirchliche Refor-
men. Dafiir war das Mitwirken der welt-
lichen Obrigkeit erforderlich. In der
Schrift ,An den christlichen Adel” hat Lu-
ther sein Reformprogramm bekannt ge-
macht, einschlieRlich Vorschligen zur
Universitatsreform. Am einfachsten war
Leine Neuordnung der Armenfiirsorge”
durchzusetzen, die der Rat der Stadt Wit-
tenberg erlieB. Im Sommer 1521 wurden
aber auch Priesterehe, Monchsgeliibde,
Abendmahl, Privatmesse und Beichte in
Wittenberg diskutiert. ,In Karlstadts lite-
rarischem Schaffen bildete die Zeit von
Juni 1521 bis April 1522 den produktivs-
ten ,Publikationsblock’” — es waren genau
die Monate, die Luther auf der Wartburg
verbrachte! Auch Melanchthon verdffent-
lichte sehr viel in dieser Zeit. Aber die
theologischen Differenzen wurden rasch
deutlich — vor allem zwischen Karlstadt
und Luther. Wihrend letzterer Gesetz
und Evangelium unterschied, hat sein
Kollege dem Gesetz einen sehr hohen
Wert zugesprochen: ,Wenn alles, was
nicht dem Gebot Gottes entspricht, Stinde
ist, dann musste Karlstadt Malknahmen
ergreifen, um die Missbrauche abzuschaf-
fen.” Luther dagegen wollte die Freiheit
eines Christenmenschen gewahrt sehen
und wehrte sich dagegen, aus ihr ein
neues Gesetz zu machen. Aber auch in
Wittenberg gab es Widerstand gegen zu
rasche Veranderungen. ,Konsens und Di-
vergenz in der Begriindung von Reform-
forderungen” werden vom Vi. genau er-
fasst. Auch dem kurfiirstlichen Hof ging
das Tempo der Einschnitte bekanntlich zu
schnell. Politische Riicksichten waren im
Hinblick auf das Reich zu nehmen, aber

hergestellt

auch Herzog Georg von Sachsen verfolgte
die Entwicklung vom Nachbarland aus
kritisch. ,Ansdtze eines Bildersturmes”
gab es in Wittenberg, was den Rat ver-
anlasste, die Verminderung von Bildern
selbst vorzunehmen. Bekanntlich hat das
Eingreifen Luthers mit seinen ,Invokavit-
predigten” die Verdnderungen in Witten-
berg in neue Bahnen gelenkt. Zu den Ver-
lierern gehorte Karlstadt, dem ein ,Pre-
digt- und Druckverbot” auferlegt wurde.
Luther sollte nicht in der Schlosskirche
predigen diirfen; die Stadtkirche war
dann auch der Ort seiner Predigten nach
seiner Riickkehr von der Wartburg.

Die Zeit und fast alle Texte, die hier
analysiert werden, sind alles andere als
unbekannt oder neu. Aber die Sorgfalt,
mit der alte und neu aufgefundene Quel-
len analysiert werden, hat einen neuen
Blick auf eine wichtige Zeit und auf die
fiir die Reformation in Deutschland wich-
tigsten Theologen ermdoglicht. Die Zusam-
menschau der verschiedenen Aspekte er-
weist sich als aufschlussreich — selbst
wenn die Gruppe, von der hier mit Recht
gesprochen wird, nicht immer so ge-
schlossen gewesen sein mag, wie dies sug-
geriert wird. Aber Gruppenprozesse sind
bekanntlich lebendig — und das war die
Gruppe in Wittenberg allemal.

Erlangen Gerhard Miiller

Moeller, Bernd: Luther-Rezeption. Kirchenhis-
torische Aufsitze zur Reformationsgeschichte,
Gottingen (Vandenhoeck & Ruprecht)
2001, 301 S., geb., ISBN 3-525-55443-5.

Aufsatzbdnde sind stets ein zweischnei-
diges Schwert: sind die Beitrdge zu dhn-
lich, fragt man sich, warum daraus ein
Band werden musste; sind sie zu unter-
schiedlich, fragt man sich, warum daraus
ein Band gemacht werden musste. In sei-
ner neuen Sammlung kirchenhistorischer
Aufsitze hat Bernd Moeller (= M.) die
rechte Mitte zwischen beidem vielleicht
noch besser getroffen als in seinem ersten
Aufsatzband ,Die Reformation und das
Mittelalter” von 1991. Im neuen, ebenfalls
sehr sorgsam von Johannes Schilling he-
rausgegebenen Sammelband reihen sich
Aufsdtze aus den Jahren 1984 bis 2000
so elegant aneinander, wird der Leser so
leicht und zwanglos weitergereicht, dass
man sich verwundert fragt, wie aus dem
chronologisch Ungeordneten ein ebenso
systematisches wie leserliches Ganzes
werden konnte. Das Verbindende ergibt
sich aus M.s bleibendem Interesse an
den fiir ihn fundamentalen reformations-
geschichtlichen  Dispositiven ,Buch®,
,Stadt* und ,Heilsvergewisserung”. Die
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Vielfalt verdankt sich seiner Freude am
signifikanten Detail im vermeintlich Ab-
seitigen.

Den Anfang macht der beriithmte Auf-
satz vom ,Bertihmtwerden Luthers”, der
nicht nur Luthers theologische Entwick-
lung, sondern auch (anhand von Luthers
Auflagenzahlen) den Prozess der Be-
kanntwerdung reformatorischen Gedan-
kengutes bis 1520 nachvollzieht. M. er-
blickt in diesem Jahr bekanntlich einen
wichtigen Wendepunkt in der Rezeption
Luthers: da vorher keinerlei fremdspra-
chige Ubersetzungen Luthers verflighar
gewesen seien, sei Luther aulerhalb
Deutschlands vom gemeinen Mann erst
wahrgenommen worden, nachdem er be-
reits zum Ketzer erklirt worden war.
Nicht zuletzt dies begriinde die Kluft zwi-
schen deutscher und europaischer Rezep-
tion Luthers — ein Gedanke, den er in
seinem Aufsatz ,Luther in Europa” auf-
nimmt, um Geoffrey Eltons These zuzu-
stimmen, die Causa Lutheri sei keinesfalls
als Ursprung des gesamteuropdischen
Phanomens der Reformation anzusehen:
+Es gelang, Luther den Ketzer — dhnlich
wie ein Jahrhundert zuvor Johann Hus —
national zu isolieren” (53).

In dem Uberblicksaufsatz ,Luther und
die deutsche Stadtkultur” wendet M. den
Blick auf die deutsche Rezeption Luthers
und malt ein groRes Gesamibild von der
Stadt als dem Ort einer religiosen Leis-
tungsgesellschaft im Spatmittelalter, in
der allein die kommunikativen Vorausset-
zungen gegeben waren, die eine schnelle
diskursive Verbreitung der Gedanken Lu-
thers moglich machten. Dieser Aspekt
wird weiter verfolgt in ,Die frithe Refor-
mation als Kommunikationsprozess”, in
dem die Bedeutung des Buchdrucks und
der verschiedenen literarischen Gattun-
gen wie Flugschrift und Flugblatt fiir die
reformatorische Bewegung herausgestellt
wird. Nach diesen Analysen eher formaler
Verbindungen von Buchkultur und Refor-
mation ermittelt M. in ,Was wurde in der
Frithzeit der Reformation gepredigt?” an-
hand von Predigtsummarien das inhaltli-
che Profil der frithen Reformation und
kommt zu dem seinerzeit (1984) erstaun-
lichen Schluss, in der friithen Reformation
habe es keineswegs den frither postulier-
ten theologischen ,Wildwuchs” (F. Lau)
gegeben, vielmehr zeichne sich die friih-
reformatorische Predigt an verschieden-
sten Orten Deutschlands durch einen
theologischen Grundkonsens aus - und
dieser befinde “sich in iiberraschendem
Make in Ubereinstimmung mit den theo-
logischen Grundaussagen Luthers” (106).

Den hier stets auch vorhandenen Anti-
klerikalismus sucht M. in Luthers Adels-

schrift — und findet einen differenzierten
Antipapalismus. Er deutet dies als Versuch
Luthers, sich im Bewusstsein des bevor-
stehenden Bruchs mit der Kirche (1520)
mit dem Wunsch nach einer Kirchen-
reform an den Kaiser zu wenden. Eine
solche taktische Koalition Luthers mit
der kaiserlichen Politik postuliert M.
auch in ,Luthers Biicher auf dem Worm-
ser Reichstag von 1521“. Durch eine
'dichte Beschreibung' des ersten Verhors
Luthers gelingt es M., die diplomatischen
Hintergriinde des Wormser Reichstags zu
rekonstruieren. Danach habe sich Luther
bis ,an den Rand der Selbstverleugnung
bemiiht, auf vermeintliche Vermittlungs-
vorschlage des kaiserlichen Hofes einzu-
gehen, wie sie sich in informellen Gespra-
chen zwischen Kursachsen und dem
Beichtvater des Kaisers, Glapion, anzu-
deuten schienen.

In den zwei folgenden Aufsitzen be-
schaftigt sich M. mit dem Verhdltnis von
Monchtum und Reformation. In ,Die
friithe Reformation in Deutschland als
neues Monchtum” forscht M. der bleiben-
den Bedeutung monastischer Ideale fiir
die frithen Reformatoren nach. Der groRe
Ernst, mit dem die zum grofRen Teil aus
dem Monchtum stammenden Reformato-
ren versucht hétten, die Gesellschaft mit
christlichem Geist zu ,durchdringen®, sei
ein Reflex auch des Klosters. In mikro-
historischer Perspektive verfolgt M. dies
in seinem Aufsatz iiber ,Ambrosius Blarer
als Alpirsbacher Ménch®, der hier zum
ersten Mal veroffentlicht wird.

Verschiedenen gesellschaftspolitischen
Formen der Durchsetzung der Reforma-
tion geht M. in den folgenden Aufsdtzen
nach — in seinem Aufsatz iiber die zwei
Seelen in der Brust des ,Niklaus Manuel
Deutsch — ein Maler als Bilderstiirmer”; in
seiner Festrede iiber ,Die Universitat Ko-
nigsberg als Griindung der Reformation”,
die nicht nur eine Ausbildungsstéitte, son-
dern auch ein prononcierter Versuch ge-
wesen sei, die 1525 im Ordensland Preu-
Ben eingefiihrte Reformation ,mit ande-
ren Mitteln” fortzufiihren und in dem
Aufsatz iiber die Hochzeit des Generalvi-
kars der Augustinerobservanten Wenzel
Linck, die durch eine hochkaritige Gaste-
liste (u.a. Luther, Melanchthon, Jonas,
Bugenhagen, Camerarius, Spalatin, Cra-
nach) zur Demonstration des ,Paradig-
menwechsels” wurde, den die Reforma-
tion auch im Bereich der individuellen
Lebensformen bedeutete: an die Stelle
des monastischen Ideals des Zolibates trat
die ,Ehe aus Prinzip“.

Zu den Flugschriften kehrt M. zuriick in
~Inquisition und Martyrium in Flugschrif-
ten der frithen Reformation®. Auffallig ist
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hier vor allem der Negativbefund: Inquisi-
tionsprozesse gegen Lutheraner waren im
Reich eine Seltenheit. M. fiihrt dies auf die
besondere Vitalitit der Reformationsbe-
wegung zuriick, der eine schon seit 1500
nicht mehr wirklich aktive Inquisition im
Reich nichts entgegenzusetzen hatte — we-
der gegen die schiere Menge der neuen
Ketzer noch gegen ihre wirkungsvollste
Walfe: die durch Flugblatter und -schrif-
ten neu geschaffene Offentlichkeit. Ahn-
lich auch im Aufsatz tiber den gescheiter-
ten Inquisitionsprozess gegen den Augus-
tinereremiten Stephan Kastenbauer und
seinen reformatorischen ,Sermon vom
Sterben”.

Im abschlieRenden Aufsatz ,Luthers Er-
folge” wagt sich M. schlieBlich an die
Frage, die sich dem Leser von Anbeginn
immer eindringlicher stellte, und die dem
ganzen Band eine gemeinsame Perspek-
tive und damit zurecht auch den Titel ge-
geben hat: die Frage nach den Griinden
fiir die tiberwiltigende wiewohl stets po-
larisierende Wirkung Luthers in der Ge-
schichte. M. deckt dabei scheinbar ein Pa-
radox auf. Vor dem Hintergrund seiner
These, die spatmittelalterliche Kirche sei
eben keineswegs krisengeschiittelt son-
dern vielmehr eine religitse Leistungsge-
meinschaft gewesen, versteht M. Luthers
wirkung konsequent theologisch als seine
Fahigkeit zur religiosen Sinngebung. Die
Befreiung der Menschen von den seeli-
schen und religidsen Lasten sei der histo-
risch nicht verrechenbare Rest, der Luther
in der Geschichte immer wieder aktuell
werden lasse. So gesehen frage sich dann
allerdings, ob nicht “die eigentiimliche
Anwesenheit Luthers in der Neuzeit, in
ihrer Gesamtheit iiberhaupt ein einziges
grofles Missverstandnis ist” (282), denn
M. bemerkt wohl, dass Luthers Bekannt-
heit in der Geschichte sich faktisch weni-
ger seinem religidsen Anliegen verdankt,
als der Tatsache, sich erstaunlich leicht fiir
die gegensitzlichsten weltanschaulichen
Zwecke funktionalisieren zu lassen. Des
Rétsels Losung liegt dabei vielleicht weni-
ger in der Geschichte als vielmehr in den
zwei Seelen des Autors selbst. Denn dass
die religivse Grundierung von Luthers
Zeitalter “offenkundig” und “uns histo-
risch ohne weiteres zuganglich” ist (276),
trifft auf “uns” sicher weniger zu als auf
den Historiker und Theologen Moeller.
Dass sie es werden kénnte, dazu ist dieser
Sammelband eine groRartige Einladung.

Gattingen Anselm Schubert

Ganzer, Klaus [ zur Miihlen, Karl-Heinz
(Hrg.): Akten der deutschen Religionsge-
sprache im 16, Jahrhundert, Zweiter

Band: Das Wormser Gesprdich (1540/41) —
im Auftrag der Akademie der Wissen-
schaften und der Literatur Mainz unter
Mitarbeit von Heinz Volker Mantey,
Norbert Jiger und Christoph Stoll (2
Teilbdnde), Gottingen (Vandenhoeck &
Ruprecht) 2003, XLI, 1409 S., geb.,
ISBN 3-525-36601-9.

Nachdem der erste Band dieses Vorha-
bens zum Hagenauer Religionsgesprach
im Jahr 2000 erschien (vgl. die Rezension
in ZKG 113, 2002, 281-284) braucht an
dieser Stelle das gesamte Vorhaben nicht
mehr charakterisiert und gewiirdigt zu
werden. Die Herausgeber legen nun
nach der kurzen Frist von nur zwei Jahren
den zweiten, das Wormser Religionsge-
sprach des Jahres 1540/41 dokumentie-
renden Band vor. Die Anlage ist — wie-
wohl durchaus nicht unproblematisch —
die gleiche geblieben: Es werden zunéchst
ganze Archivalienbestinde nach den Pro-
venienzen beschrieben, jeder Beschrei-
bung folgen dann die fiir den Druck aus-
gewahlten Texte. Wieder hat man die Ein-
teilung nach ,Gesamtakten’, ,Einzelakten’
und ,Beiakten’ gewdhlt (zur genaueren
Charakterisierung vgl. ZKG 113, 2002,
282), wobei der umfangreichere erste
Teilband den Gesamtakten gewidmet ist.
Hier sind es vor allem drei Bestande, die
wichtig sind: die offiziellen Akten aus dem
Wiener Archiv, das Présidialprotokoll des
Dr. Heinrich Hase aus dem Miinchner Ar-
chiv und das von Wolfgang Musculus er-
stellte Protokoll aus der Biirgerbibliothek
Bern. Bei den Einzelakten handelt es sich
um das Material, das sich in den Archiven
der protestantischen und altgldubigen, das
Gespriach beschickenden Obrigkeiten so-
wie den Stiddten findet. Die Beiakten ent-
halten groftenteils Briefe, wiederum aus
dem protestantischen und altglaubigen
Lager, hauptsdchlich von Theologen. —
Dieses Vorgehen macht die ,Chronologie
der Texte’, die sich auf S. XX-XXXIX fin-
det, zum wichtigsten Werkzeug des Ban-
des, zumal man diesmal bei dem Verweis
auf die abgedruckten Quellenstiicke Teil-
band- und Seitenangabe hinzugefiigt hat.
Bei den Beschreibungen der Archivalien
hat man — vielleicht aufgrund der seiner-
zeit geduBerten Kritik (vgl. ZKG 113,
2002, 283) — auf jede genauere Kenn-
zeichnung (Bntwurf, Ausfertigung, Kopie
etc) im allgemeinen verzichtet und nur
die Bezeichnungen Entwurf und Kopie
verwandt. Dass man in den Beschreibun-
gen die im folgenden abgedruckten
Quellenstiicke — jedenfalls im zweiten
Teilband — fett gesetzt hat, ist hilfreich,
hitte aber auch im ersten Teilband erfol-
gen konnen und sollen.

ZKG 115. Band 2004/1-2
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Die Dokumentation der Quellen ist ins-
gesamt erfreulich. Freilich stellt man sehr
schnell fest, dass — jedenfalls bei den
Gesamtakten — sehr vieles, wenn nicht
das meiste, bereits andernorts publiziert
ist. So finden sich etwa unter den 121
Quellenstiicken aus den Wiener Akten
nur 8 kleinere Stiicke, die bisher nicht
publiziert zuganglich waren. Prozentual
deutlich mehr sind es beim Protokoll Ha-
ses aus dem Miinchner Archiv, ca. 25%
sind es bei der Musculus Uberlieferung.
Und erfreulich ist natiirlich die zweispra-
chige Edition des aus den von Granvella
angeregten Geheimverhandlungen Grop-
pers und Bucers hervorgegangenen
Wormser Buches (574-701). Anders als
bei den Gesamtakten ist das Vorgehen
bei den Einzel- und den Beiakten. Hier
hat man gliicklicherweise sehr konse-
quent vor allem die bisher ungedruckten
Stiicke publiziert und im {ibrigen in den
Beschreibungen auf die Druckorte ver-
wiesen. In den Beiakten findet sich dann
allerdings auch haufig die Ubernahme ei-
ner andernorts gedruckten handschriftli-
chen Quelle. Bei den Beiakten ist der bis-
her ungedruckte umfangreiche Bericht
des Simon Gryndus neben anderem von
besonderem Interesse.

Insgesamt fallt auf — und das macht im
Blick auf die Zuverldssigkeit der Edition
sehr nachdenklich -, dass dort, wo Iriihere
Publikationen vorliegen, die Texte klar
und eindeutig wiedergegeben sind, wah-
rend sich bei den Stiicken, bei denen keine
vorangehende Publikation vorhanden ist,
die Leseunsicherheiten und Fragezeichen
haufen, gelegentlich in einer so bedngsti-
genden Zahl, dass man geneigt ist, die pa-
ldographischen Kenntnisse und Fahigkei-
ten der Bearbeiter in Zweifel zu ziehen.
Ebenso fallt auf, dass die lateinischen Quel-
len dort, wo keine frithere Edition vorliegt,
ebenfalls fragwiirdig werden.

Wie schon beim ersten Band hat man
auch diesmal bei der Kommentierung ei-
nerseits viel zu viel, andrerseits deutlich zu
wenig getan. Viel zu ausufernd mit den
standigen Verweisen auf das Grimmsche
Worterbuch sind die Worterlduterungen,
die selbst Worte, die jedem, der mit Texten
des 16. Jh.s umgeht, bekannt sind. Andrer-
seits lassen es die Bearbeiter an der not-
wendigen und von Editoren erwarteten
Sorgfalt fehlen. Dafiir nur ein Beispiel
von vielen: Als Nr. 11 wird im ersten Teil-
band der Bericht iiber den Vortrag der Pra-
sidialrate vor dem kaiserlichen Orator
Granvella abgedruckt. Das folgende Stiick
Nr. 12 wird dann tiberschrieben: ,Lateini-
sche Ubersetzung des Vortrags der Prasi-
dialrdte mit Randbemerkungen des ksl
Orators Granvella“. Und in der Anmer-

kung 8 wird noch einmal behauptet, der
Orator habe sich eine lateinische Version
erstellen lassen. Nun kann man miihelos
sehr schnell feststellen, dass es sich nicht
um eine Ubersetzung des Vortrags, son-
dern lediglich um die Ubersetzung jener
vier Artikel handelt, die die Rate als Er-
gebnis ihrer Beratungen aufgesetzt und
vorgetragen hatten, namlich S.36,19-
37,17. Das konnte man aber auch dem
deutschen Bericht selbst entnehmen, der
namlich am Ende festhélt: Darnach hat der
»~Commissari unnd Orator obgemelte Ar-
tigkel in das Latein bringen unnd sein gut-
beduncken daneben in margine verzeich-
nen lassen, wie nachvolgt: Articuli, Consi-
liariorum deputatorum etc., ut sequitur”.
Unsinnigerweise werden dann die Rand-
bemerkungen Granvellas zu den vier Arti-
keln in Nr. 12 jeweils irrefithrend als ,Ein-
fiigung vom Rand” bezeichnet, wéahrend
es sich in Wahrheit um die Randbemer-
kungen Granvellas, aber nicht um ,Einfii-
gungen’ handelt. SchlieBlich: Der Text von
Nr. 11 endet mit dem Satz: ,Uff solhs alles
haben die presidenten der Churfursten,
Fursten Unnd Stenden Rethe zu dem ge-
sprech verordent fur sich erfordert Unnd
vor denselben nachvolgenden muntlichen
furtrag getan — fo 56“. Einen erkldrenden
Hinweis erhdlt man nicht, sondern muss
dann der Beschreibung des Gesamtarchi-
vales entnehmen, dass es sich dabei um
den Hinweis auf das als Nr. 17 gedruckte
Quellenstiick handelt. Hier ist man m. E.
schlicht der Aufgabe eines Editors und der
von ihm zu erwartenden Sorgfalt nicht ge-
recht geworden.

Damit ist kein Gesamturteil tiber den
Band gefillt, der fiir das Wormser Ge-
sprach durchaus wichtig und grundlegend
ist. Nur wiirde man sich eben doch wiin-
schen, dass in kommenden Bidnden —
wenn er denn solche gibt — der Edition
der Texte und ihrer Kommentierung
jene Sorgfalt zugewendet wird, die man
nun einmal erwarten muss, wenn man
damit verlasslich arbeiten will.

Heidelberg Gottfried Seebass

Ortmann, Volkmar: Reformation und Einheit
der Kirche. Martin Bucers Einigungsbe-
miihungen bei den Religionsgespra-
chen in Leipzig, Hagenau, Worms und
Regensburg 1539-1541 (=Veroffent-
lichungen des Instituts fiir Europdische
Geschichte Mainz 185), Mainz (Philipp
von Zabern) 2001, 343 S., geb., ISBN 3-
8053-2730-7.

Dem VI. dieser Bonner kirchenge-
schichtlichen Dissertation ist es meister-
haft gelungen, das bei den Religionsge-
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sprachen der frithen 1540er Jahre zutage
tretende theologische Profil des StralSbur-
ger Reformators Martin Bucer und seine
dort angewandte kirchenpolitische Strate-
gie sorgfaltig herauszuarbeiten und prazis
darzustellen. Bucers Streben, bei gleich-
zeitiger Wahrung unaufgebbarer protes-
tantischer Glaubenssdtze den ,Gottes-
fiirchtigen” innerhalb der Papstkirche so
weit wie nur moglich entgegenzukom-
men, zeichnet Ortmann (= O.) klar und
iiberzeugend nach. - Erfreulicherweise
setzt der VI. seine Analyse bereits bei den
frithen 1530er Jahren an und geht zuerst
auf Bucers ,Furbereytung zum Concilio”
(1533) sowie auf dessen umstrittenes Gut-
achten fiir Koénig Franz 1. von Frankreich
(1534) ausfiihrlich ein. Er zeigt, dass die
Unionsbemiihungen Bucers bei den Reli-
gionsgespriachen in Hagenau, Worms und
Regensburg nur vor dem Hintergrund die-
ser frithen Einigungsentwiirfe angemes-
sen gewiirdigt werden konnen, denn be-
reits zu diesem frithen Zeitpunkt dringte
Bucer auf ein freies Nationalkonzil und
sah sich zu weitgehenden Kompromissen
bei den duRerlichen Zeremonien sowie im
Hinblick auf das Verstdndnis des katholi-
schen Bischofs- und sogar des Papstamtes
bereit, wenn auch er stets unmissver-
standlich die Rechtfertigungslehre als
Ausgangspunkt und zentralen Pfeiler der
eigenen Position hervorhob.

Ein folgendes Kapitel befasst sich mit
dem Auftakt der Beteiligung Bucers an
der Religionspolitik auf Reichsebene:
seine Teilnahme an dem von Vertretern
Hessens, Kursachsens und des Herzog-
tums Sachsen veranstalteten Leipziger Re-
ligionsgesprdach von 1539. Der aus diesen
Verhandlungen entstandene, von Bucer
verfasste, von Georg Witzel jedoch auch
beeinflusste ,Leipziger Reformationsent-
wurf“ ldsst, so der VI, in den Hauptlehr-
punkten ein protestantisches Profil erken-
nen, wenn auch in den die kirchliche Pra-
xis betreffenden Punkten die altglaubige
Seite die Akzente setzt (67). Er stellt somit
,einen der grundlegenden Texte im Zu-
sammenhang mit den Religionsgespra-
chen von 1540/41“ dar (78). Ein in dieser
Zeit ebenfalls verfasstes ,Concilium Bu-
ceri“ wird auch vom Vi. analysiert und
nach einer bisher unbekannten Uberliefe-
rung aus dem Ulmer Stadtarchiv in einem
Anhang ediert (302-309).

Nach einer kurzen, aber hilfreichen Er-
orterung der verschiedenen Konzepte, die
Bucer mit dem Begriff des ,colloquiums”
oder Religionsgespréachs verband (hinter
ihnen allen stand letztlich die Vorstellung
eines Nationalkonzils zur ,Sammlung der
wahrhaft Glaubigen unter dem Evange-
lium” und zur Wahrung des politischen

Friedens im Reich), behandelt der Vi. Bu-
cers publizistischen Einsatz fiir das Reli-
gionsgesprach, einschlieRlich der Ausein-
andersetzung tiber die Kirchengiiter mit
dem altgldubigen Kammergerichtsasses-
sor Konrad Braun. In diesem publizisti-
schen Schlagabtausch vermochte Bucer
iiberkommenes Kirchenrecht und kirch-
liche Tradition in den Dienst der protes-
tantischen Sache zu stellen. ,Gerade die
Reaktion Brauns zeigt, dass dies auf alt-
gldubiger Seite ernstgenommen wurde”
G

Sodann geht der Vi. zum Hauptteil sei-
nes Buches iiber: der genauen Nachzeich-
nung des Verlaufes und der Beteiligung
Bucers an den Religionsgesprachen in Ha-
genau (113-147), Worms (149-231) und
Regensburg (233-265). Wichtiger als die
eigentlichen Verhandlungen in Hagenau,
an denen Bucer nicht teilnahm, wurden
die informellen Gelegenheiten, die sich
dem Strallburger Reformator dort boten,
Kontakte mit gesprachsbereiten altglaubi-
gen Theologen wie Johann Gropper zu
kniipfen. In seinem kurz danach verfass-
ten Werk ,Per quos steterit” schliipfte Bu-
cer geschickt in die Rolle ,eines altgldubi-
§en Reformtheologen”, um unter aus-
tihrlicher Berufung aut die Kirchenvater
und die altkirchlichen Konzile reformato-
rische Positionen und vor allem die For-
derung nach einem ohne den Papst ge-
haltenen Nationalkonzil vorzutragen
(138-146).

Von grofitem Interesse fiir den Refor-
mationshistoriker und Theologen und si-
cherlich das Herzstiick des besprochenen
Werkes ist O.s gewissenhafte und sensible
Analyse des malgeblich von Bucer
verfassten ,Wormser Buches” (191-225).
Die einzelnen Aussagen desselben werden
nacheinander diskutiert, deren Vereinbar-
keit mit evangelischen Grundsatzen kri-
tisch erortert und die dort an die altgldu-
bige Position gemachten Konzessionen
genau abgewogen. Erhellend ist das Fazit
des Autors: ,Das Wormser Buch ist Aus-
druck von Bucers Anliegen, die protestan-
tische Lehre so darzulegen, dass sie von
altgldubiger Seite in ihrer Wahrheit aner-
kannt und der evangelischen Reformation
der Weg bereitet wird” (227). Dies schlief3t
jedoch eine fundamentale Kritik O.s an
der ,doppelten Rechtfertigungslehre”, die
Bucer im Art. 5 des Wormser Buches ent-
wickelt, nicht aus (199-209).

Mit der gewohnten Sorgfalt schildert
der Vf. schlieBlich Bucers verzweifelte
Versuche, das Regensburger Religionsge-
sprach zu retten, indem er theologisch ,bis
an den Rand der Selbstaufgabe” ging. Die
Treue zum urspriinglichen reformatori-
schen Programm (,Die Sammlung der
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Kirche Christi unter dem Dach der Refor-
mation”) bedeutet fiir Bucer, aus dem
Scheitern in Regensburg Konsequenzen
zu ziehen und keine weiteren theologi-
schen Zugestiandnisse an die Gegenseite
zu machen, da ,weiteres Nachgeben nur
dem Papsttum niitzen, aber der Reforma-
tion behindern wiirde” (257). Ein weite-
res Kapitel erldutert in groben Ziigen Bu-
cers literarische und kirchenpolitische Ta-
tigkeit in den folgenden Jahren bis zu der
Einfithrung des Interims und seiner Exi-
lierung nach England (267-279).

0.s Studie gldnzt durch Lesbarkeit, eine
dynamische Fortentwicklung des Argu-
mentationsgangs und akribische Quellen-
nihe. Die kritische Scharfe und Sensibili-
tdt des Autors fithren zu einem klaren Bild
von dem erstaunlich vielschichtigen theo-
logischen Profil Martin Bucers.

Heidelberg Stephen E. Buckwalter

Lane, Anthony N S : John Calvin. Student of
the Fathers, Edinburgh (T&T Clark)
1999, XIV, 304 S., kt, ISBN 0-567-
08694-1.

Das vorliegende Werk besteht aus zehn
Kapiteln (inklusive der Bibliographie), de-
nen das Abkiirzungsverzeichnis und die
Einfiihrung vorangestellt sind. Alle neun
Texte dienen fiir Lane (= L.) allerdings
dem einen Ziel, die im Laufe seiner For-
schungsjahre entwickelte Methodologie
zu illustrieren. Im ersten Kapitel mit sei-
nen elf Thesen stellt der Autor seinen
hermeneutischen Ansatz vor, der gleich-
zeitig die methodologische Grundlage fiir
alle folgenden Kapitel darstellt. Jeder
These ist eine kurze Erklirung zuge-
ordnet. — Das zweite Kapitel beschaftigt
sich mit Calvins Gebrauch der Viter und
der mittelalterlichen Literatur und bietet
zwei tabellarische Ubersichten iiber die in
der Institutio von 1559 zitierten Werke
sowie iiber Calvins Zitate von Autoren
des Mittelalters. — Im dritten Kapitel wird
der Frage nachgegangen, welche Kennt-
nis Calvin von den griechischen Vitern
hatte. — Das vierte Kapitel ist der Rezep-
tion Bernhards von Clairvaux gewidmet.
Zwei Auflistungen (Calvins Bernhard-Zi-
tate sowie Texte der Zitate) beschlieBen
das Kapitel. Anschliefend geht L. der
Frage nach Calvins Quellen fiir Bernhard
von Clairvaux nach und bietet als Ab-
schluss eine Bibliographie der Werkeditio-
nen Bernhards bis 1559 an.

Das sechste Kapitel befasst sich mit
Calvins Schrift Defensio sanae et orthodoxae
doctrinae de servitute et liberatione humani
arbitrii adversus calumnias Alberti Pighii
Campensis und mit den Fragen, wie der

Autor in dieser Schrift die Vater benutzte,
wie er an seinem Schreibtisch arbeitete
und wie er mit den Vétern umging. Wie-
der findet sich am Ende dieses Teiltextes
eine Tabelle mit den Werken, die in der
Schrift durch Calvin rezipiert wurden. —
Das siebte Kapitel beschiftigt sich mit der
Frage, wie speziell Calvins Auseinander-
setzung mit Pighius iiber den freien Willen
seine Viter- und Aristoteles-Rezeption
und die folgenden Versionen der Institutio
(nach 1543) beeinflusste. — Im achten Ka-
pitel wird die Frage beleuchtet, ob Calvin
eine bestimmte Anthologie benutzte und
das neunte Kapitel schlieBlich untersucht
die Quellen der Zitate in Calvins Genesis-
Kommentar. Eine ausfithrliche Auflistung
der in die Untersuchung einbezogenen
Quellenausgaben (vornehmlich aus dem
16. Jh.) schlieBt sich an. Am Schluss des
Kapitels finden sich acht Anhédnge (1.
kenntlich gemachte zeitgenossische Zi-
tate, 2. Zitate aus Ubersetzungen, 3.
kenntlich gemachte Vater-Zitate, 4. Zitate
antiker Haresien, 5. jidische Zitate, 6. Zi-
tate von Papst und ,Papisten”, 7. spezifi-
sche, nicht benannte Verweise, 8. unklare
Verweise).

Die umfassende Bibliographie der Se-
kundarliteratur zu Calvin und den Kir-
chenvitern beziehungsweise von mittel-
alterlichen Schriftstellern bis 1999 bildet
das 10. Kapitel. Der Index am Ende der
Bibliographie dient dem Leser als ausge-
zeichnete Orientierungshilfe, um die Lite-
ratur fiir bestimmte abgegrenzte Fragen
schnell aufzufinden. — Im Anschluss an
den Hauptteil findet der Leser vier Indices,
von denen die ersten drei die Verwendung
der antiken (bis 500 n. Chr.), der mittel-
alterlichen (500-1500 n. Chr.) sowie der
frith-neuzeitlichen Autoren (1500-1700
n. Chr.) dokumentieren. Der letzte Index
ist den modernen Autoren gewidmet.

L. prisentiert einen Einblick in seine
Auseinandersetzung mit der Kirchenva-
terrezeption Calvins iiber einen Zeitraum
von 25 Jahren. Daher verwundert es
nicht, dass hier auch bereits frither ver-
offentlichte Arbeiten nach meist grund-
legender Uberarbeitung und Aktualisie-
rung integriert sind. Untereinander wur-
den die ansonsten unabhdngigen Kapitel
durch Querverweise in Beziehung gesetzt.
Minimalismus oder hermeneutic of suspicion
nennt L. den Forschungsansatz, den er
angesichts des oftmals maximalistischen
Ansatzes anderer Autoren entwickelte.
Denn héufig spiegeln die in Frage stehen-
den Werke eher den Grad der Belesenheit
ihrer Autoren wider denn die wirkliche
Beeinflussung Calvins durch die Vater:
(5): ,One must not fall into the trap of
(unconsciously) assuming that a complete
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set of Migne’s Patrologia was always close
at hand.” L. will mit seiner Hermeneutik
erreichen, sich dem heute méglichen Wis-
sen Uber den tatsdchlichen Einfluss der
Kirchenvater auf Calvin so gut wie mog-
lich anzunahern. Zu diesem Ansatz gehort
es auch, der Frage nachzugehen, aus wel-
chen Quellen Calvin sein Wissen und die
Vitertexte bezog, und welche Arbeits-
weise er dabei verfolgte. Als Beispiel hier-
fiir seien L.s Ausfithrungen in Kapitel
Zwei genannt, in dem er nach den Quel-
len Calvins fiir seine Vaterzitate fragt. Be-
reits 1535 in der Disputation von Lau-
sanne ldsst sich erkennen, dass Calvin
dem humanistischen Prinzip ad fontes folgt
und in den Werken der Viter selbst las.
Dennoch bezieht der sein Wissen nicht
nur von dort. In seinen frithen Jahren
nutzt er besonders das Decretum Gratiani
und die Sententiae des Petrus Lombardus
als Standardwerke der rémischen Kirche,
um zu zeigen, dass nicht nur Augustinus
sondern auch die romischen Textausga-
ben seinen Standpunkt stiitzen. Der
Grundtenor L.s sind Vorsicht und ein kri-
tisches Herangehen an die Fragestellung
der Rezeption.

Wiirde man sich am haufigen Auftau-
chen des Wortes ,kritisch” allerdings sto-
ren, hétte man L. missverstanden. Er be-
zweckt mit seiner Hermeneutik lediglich,
Calvin und seiner wirklichen Leistung zu
seiner Zeit moglichst nahe zu kommen
und ihm auf diese Weise am besten ge-
recht zu werden. — Das Buch ist nicht nur
fiir alle Calvinforscher sehr empfehlens-
wert, sondern erweist sich vor allem in
Bezug auf die methodologischen Ausfiih-
rungen fiir all jene als ungeheuer lesens-
und beachtenswert, die sich mit der Kir-
chenviterrezeption im 16. Jh. beschafti-
gen. (Anthony L. ist Director of Research
im London Bible College).

Wiirzburg Anette Zillenbiller

Zeller, Reimar: Prediger des Evangeliums. Er-
ben der Reformation im Spiegel der Kunst.
Adiaphora. Schriften zur Kunst und
Kultur im Protestantismus, Regensburg
(Schnell & Steiner) 1998, 167 S., geb.
ISBN 3-7954-1154-8.

Ein Buch ist vorzustellen, das von sei-
nem Genre her weniger beschrieben als
vielmehr in die Hand genommen und an-
geschaut werden will. Auf 281 iiberwie-
gend farbigen Abbildungen, die mehr als
zwei Drittel des Buches einnehmen, wird
dem Leser die 500 jahrige Geschichte der
Reformation und ihrer Wirkungen am
Beispiel des geistlichen Standes vor Augen
gefithrt. Die Folgen der Reformation fiir

die bildende Kunst sind bekanntlich viel-
faltig und haben in Ausstellungen und
Publikationen mannigfachen Widerhall
gefunden. Reimar Zeller lenkt mit seinem
Buch den Blick auf einen zentralen
Aspekt dieser Geschichte: die Prediger
des Evangeliums. Diese Schwerpunktset-
zung erhellt zugleich eine wichtige Seite
des reformatorischen Selbstverstandnis-
ses, denn zwar gibt es auch in fritheren
Jh.en Darstellungen der Geistlichkeit,
doch handelt es sich bei ihnen fast immer
um Idealbilder und Typen vollendeten
Glaubenslebens, nicht aber um die Men-
schen in ihrer Individualitdt und Person-
lichkeit. Das dndert sich mit der Reforma-
tion, durch deren Konzentration auf das
Wort auch der Prediger eine zentrale Stel-
lung im Leben der Gemeinde gewinnt. Die
Folge ist eine bis dahin unbekannte Bliite
von Pastorenportraits, die allen Mahnun-
gen zum Trotz, das Innere der Kirchen
schlicht zu gestalten, die Wande der got-
tesdienstlichen Raume zu fiillen begin-
nen. Zeller weist darauf hin, dass zwar
die Reformatoren das Berufsbild der
Geistlichen vorbildhaft in allen seinen
konfessionellen Ausformungen gepragt
haben, dass aber in den folgenden Jh.en
unter dem Vorzeichen von Orthodoxie,
Pietismus und Aufklirung ganz andere
Akzente im Pfarrerverstandnis hervorge-
hoben werden. In der Bildauswahl spie-
geln sich die Stil- und Epochenwandlun-
gen eindrucksvoll wider.

Zu den ersten Darstellungen gehort das
1520 entstandene Bekenntnisbild des
Strafburger Malers Hans Baldung, der
Luther noch mit den Ausdrucksmitteln
der mittelalterlichen Sakralkunst, mit
Taube und Nimbus, als neuen Lehrer des
Wortes Gottes darstellt. Von ungleich gré-
Rerer Bedeutung werden der Hofmaler
des sachsischen Kurfiirsten, Lucas Cra-
nach d.A. und dessen Sohn Lucas Cranach
d.J., die in ihrer Wittenberger Werkstatt
mit ihren Darstellungen der Reformato-
ren nicht nur den Grundstein zur Gestal-
tung von Pfarrerportraits legen, sondern
auch die Bildausstattung der Publikatio-
nen aller Wittenberger Theologen besor-
gen sowie Altar- und Andachtsbilder ent-
werfen, in denen die neue Lehre in eine
evangeliumsgemadle Ikonographie tber-
setzt wird, so das Epitaph fiir Herzog Jo-
hann Friedrich von Sachsen in der Stadt-
kirche zu Weimar. Wahrend die Bildnisse
Cranachs und seiner Schule in dokumen-
tarischer Sachlichkeit gehalten sind, las-
sen die Bilder aus dem niederdeutschen-
hollandischen Raum (Ludger tom Ring,
Jan Scorel, Gerlach Flicke) eine grofere
Erzihlfreude erkennen, die Leben und
Werk der Portritierten lebendig werden
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lasst. In der Schweiz hat die Reformation
zundchst ein totales Bilderverbot sowie
Bilderstiirme zur Folge, von dem freilich
nicht die Darstellungen der Reformatoren
betroffen sind. Die klassischen, von
sachlicher Strenge geprigten Darstellun-
gen Zwinglis und Oekolampads stammen
von Hans Asper, die Bildnisse Calvins sind
von unbekannter Hand. Von groRerer
Breitenwirkung als die Malerei wird die
Graphik, die mit ihrem Bildwitz des Gro-
tesken, Burlesken und Satirischen ein
willkommenes Propagandamittel in der
konfessionellen Auseinandersetzung ist.
Zahllose, oft anonym gebliebene Holz-
und Kupferstecher fertigen Bilder und
Portriats von Personen und Ereignissen,
die sie nie gesehen und von denen sie
doch eine bestimmte Vorstellung haben.
Insbesondere die Vertreter der radikalen
Reformation, die Tdufer, Thomas Miintzer
und Michael Servet werden auf diese
Weise einer breiten Offentlichkeit be-
kannt.

Das 17. Jh. fithrt in den Niederlanden
zu einem ,Goldenen Zeitalter der Male-
rei“, zu deren wichtigsten Zeugnissen die
Architekturbildnisse des Emanuel de
Witte, vor allem aber die Predigerbilder
von Rembrandt van Rijn und Frans Hals
gehoren, denen es auf eindrucksvolle
Weise gelingt, das Selbstverstandnis des
protestantischen Geistlichen in eine inten-
sive, den Betrachter einbeziehende Bild-
sprache zu iibersetzen. Im Zeitalter von
Vernunft und Skeptizismus hingegen ent-
stehen Darstellungen, welche das Bild des
Pfarrers in seine verschiedenen Facetten
zerlegen und einen distanzierenden, oft-
mals kritischen Blick auf seine Rolle in der
Gesellschaft werfen. Beispielhaft werden
der schlittschuhlaufende Geistliche von
Henry Raeburn, die Karikatur des predi-
genden John Wesley von Nathaniel Hone
sowie die Geméldefolgen von William Ho-
garth, welche die Verhaltnisse der Zeit in
einer Art von moralischer Schaubiihne
theatralisieren, angefithrt. Ganz anders
die Portrdtmalerei an den deutschen Flirs-
tenhofen des 18. Jh.s, welche die heraus-
gehobene Stellung des biirgerlich-protes-
tantischen Hofpredigers ohne nennens-
werte Distanzierung zum  Ausdruck
bringt. Die Predigerbildnisse des 19. Jh.s
stehen wie die Geistesgeschichte dieser
Zeit unter dem Vorzeichen von Nationa-
lismus und Liberalismus. Davon zeugen
monumentale Denkméler wie die Luther-
gedenkstitten von Wittenberg (1817/22)
und Worms (1868). Das bedeutendste
Beispiel protestantischer Memorialkunst
ist die zur Erinnerung an die Protestation
der lutherischen Reichsstande in den
Jahren 1893/1904 errichtete Speyerer

Gedichtniskirche, die mit grofziigigem
Skulpturenschmuck und ikonographisch
reicher Glasmalerei die Ausbreitung der
Reformation als eine Verfolgungsge-
schichte durch die Inquisition schildert.
Die Krise des 20. Jh.s verdndert auch die
Darstellungen des protestantischen Pfar-
rers. Die Zeit groRer Denkmaler ist vorbei.
Das Reformationsmonument in Genf und
das Bauernkriegspanorama in Franken-
hausen bleiben eine Ausnahme. Stattdes-
sen werden in Abkehr von stilbildender
Emblematisierung die Individualitit und
Menschlichkeit der abzubildenden Person
herausgestellt. Max Liebermann zeigt
Friedrich Naumann nicht als zeitlosen
Geistlichen, sondern als engagierten Par-
Jamentsredner. Alfred Hrdlicka gestaltet
seine Bonhoeffer-Biiste nicht als Verkla-
rung der Nachfolge, sondern als Ausdruck
erlittenen Schmerzes. Die Karikaturen des
,Simplicissimus”  prangern Bigotterie,
Doppelmoral und Geistesarmut des pro-
testantischen Pfarrerstandes an. Gleich-
zeitig hilt mit der Photographie ein neues
Medium zur Portritierung des Geistlichen
und seines Wirkens Einzug, das dem
wachsenden Bediirfnis nach bildlichen
Darstellungen Rechnung tragt.

Diese Erlauterungen vermogen freilich
nur unvollkommen wiederzugeben, was
die auf fast 120 Seiten vorhandenen bild-
nerischen Darstellungen tber die ,Erben
der Reformation im Spiegel der Kunst” an
Informationen, Einsichten und auch
Uberraschungen enthalten. Sie sind eine
Einladung, der Geschichte der ,Prediger
des Evangeliums* nicht nur literarisch,
sondern unter Einbeziehung der darstel-
lenden Kunst nachzugehen. Reimar Zeller
hat ein gelungenes Buch vorgelegt, dem
viele Leser und Betrachter zu wiinschen
sind.

Rostock Heinrich Holze

Prodi, Paolo / Reinhard, Wolfgang (Hrg.):
Das Konzil von Trient und die Moderne
(= Schriften des Italienisch-Deutschen
Historischen Instituts in Trient 16), Ber-
lin (Duncker & Humblot) 2001, 452 §.,
kt., ISBN 3-428-10641-5.

Man kann nicht behaupten, daf es zur
Geschichte des Konzils von Trient zu we-
nig Literatur gibt. Es gibt die zwischen
1949 und 1975 in vier Banden erschie-
nene magistrale ,Geschichte des Konzils
von Trient” von Hubert Jedin, deren vier-
ter Band vergriffen ist, und von italieni-
scher Seite die zweibandige ,Istoria del
Concilio Tridentino” von Paolo Sarpi von
1966. Daneben liegt eine Reihe wichtiger
Einzelstudien in Buch- oder Aufsatzform
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vor. Darunter sind das Werk ,La France et
le concile de Trente” von Alain Tallon von
1997, die Darstellung zum Tridentinum in
der von Gervais Dumeige und Heinrich
Bacht herausgegebenen Reihe ,Ge-
schichte der okumenischen Konzilien”
und die Aufsitze von Klaus Ganzer zu
Einzelfragen wie der Ekklesiologie des Tri-
dentinums oder dem Seminardekret, die
in seiner Aufsatzsammlung ,Kirche auf
dem Weg durch die Zeit” von 1997 ver-
einigt sind. AuBerdem verfiigen wir Giber
Aufsatzbande mit Beitragen mehrerer Au-
toren, von denen vor allem der 1979 von
Remigius Baumer herausgegebene Band
,Concilium Tridentinum” und die noch
immer wichtige zweibdndige Aufsatz-
sammlung zu nennen sind, die Georg
Schreiber 1951 unter dem Titel ,Das Welt-
konzil von Trient” herausgab. Wenn somit
kein Mangel an Arbeiten zum Tridenti-
num besteht, so ist der auf eine Tagung
aus Anlal} des 450. Jahrestages der Eroff-
nung des Konzils im Jahre 1995 zurtick-
gehende neue Aufsatzband doch alles an-
dere als iiberfliissig. Er kntipft an Wolf-
gang Reinhards Uberwindung des Leo-
pold von Ranke-Moriz Ritterschen Bildes
von der progressiven Reformation und
der auf sie folgenden, reaktionaren Ge-
genreformation und an seine Apostro-
phierung der Gegenreformation als eines
Weges in die Moderne in dem wichtigen
Aufsatz ,Gegenreformation als Moderni-
sierung?” von 1977 an.

Wolfgang Reinhard stellt diesen Bezug in
seinem einfithrenden Beitrag ,Das Konzil
von Trient und die Modernisierung der
Kirche” (23-42) selbst her, wenn er die
Linie der Revision hergebrachter Vorstel-
lungen von Hubert Jedin tiber Henry Out-
ram Evenett, der schon 1951 die
Gegenreformation ,a modernization, in
the sense of the establishment of a new
,modus vivendi’ of the Church with the
World“ nennen konnte, und John Bossys
Aufsatz ,The Counter-Reformation and
the People of Catholic Europe” von 1970
nachzeichnet und schreibt: ,Diese Anre-
gungen von Evennett und Bossy sind es
gewesen, die mich veranlaft haben, in
dem 1977 erschienenen Aufsatz ,Gegen-
reformation als Modernisierung’, damals
noch mit einem schiichternen Fragezei-
chen, die Revision der Forschung in dieser
Richtung weiter voranzutreiben” (29). Er
fahrt fort: ,Ein Fragezeichen bleibt aller-
dings (...): Wie weit trifft das, was tiber die
Modernitdt und die Modernisierungsef-
fekte der sogenannten Gegenreformation
oder, wie ich aus guten Griinden lieber
formulieren mochte, der katholischen
Konfessionalisierung, gesagt werden
kann, auch auf das Konzil von Trient zu?

Spielte es tiberhaupt die Schliisselrolle fiir
die katholische Erneuerung, die ihm
heute selbstverstandlich zugeschrieben
wird?“ (29). Die Antwort lautet: im Tri-
dentinum verbinden sich Tradition und
Innovation. ,Die Konzilsdekrete sind Er-
gebnis historischen Wandels, Reaktionen
der Kirche auf Probleme der Zeit, ich wage
sogar zu sagen aggiornamento’ wie die
Beschliisse des 2. Vaticanums auch” (23).
Die Unterschiede sieht er darin, daR® Trient
defensiv und pessimistisch angelegt war,
Vaticanum II hingegen offensiv und
optimistisch. ,Wahrend die Erneuerer
des 20. Jh.s durchaus beabsichtigten,
ihre Kirche zu ,modernisieren’, war eine
solche Zielvorstellung im 16. Jh. nicht ein-
mal denkbar. BloB reformieren’ wollte
man damals” (24). Um aber dennoch
von Modernisierung sprechen zu kénnen,
unterscheidet Reinhard zwischen ,relati-
ver” und ,absoluter Modernisierung”.
Relative — oder von den Zeitgenossen
intendierte — Modernisierung wie das ,ag-
giornamento” Papst Johannes XXIIIL. ver-
mag er dem Konzil aber ebenso wie abso-
lute, d.h. zur Entstehung der Moderne
beitragende Modernisierung nur in be-
grenztem Mafe zuzugestehen. Die Griin-
dung der neuen Orden wie der Societas
Iesu und die Uberseemission habe mit
dem Konzil ebensowenig etwas zu tun
wie die erst spater zustandegekommenen
Reformen der Kurialbehorden in Rom.
Doch nennt er als Leitmotiv der triden-
tinischen Reformen das ,cura animarum
suprema lex esto”, mit dem — wie mit der
Reformation — ein Weg zur modernen In-
dividialisierung beschritten worden sei,
ferner die ,Verbeamtung” des Klerus im
Zusammenhang mit dem Seminardekret
und der Einfithrung einer Prifung fiir
Pfarrstellenbewerber und — Verachter der
sakramentalen Eheauffassung mogen
staunen — das tridentinische Eherecht,
das mit der neuartigen Umsetzung des
alten Konsensprinzips Grundlagen fiir
die Bmanzipation des weiblichen Indivi-
duums von der Bevormundung der Part-
nerwahl durch die Familie und fiir eine
partnerschaftliche Ehe gelegt habe. Den-
noch sei die praktische Bedeutung des
Konzils von Trient insgesamt ziemlich be-
grenzt gewesen, so dall die Vorstellung
vom epochemachenden Reformkonzil
bei ndherem Hinsehen schrumpfe. Wo
aber liegt dann die Modernisierung, deren
Betonung man doch gerade von diesem
Autor erwartet? Die Antwort lautet: ,Die
konkrete Gesamterneuerung der Kirche
war weder das Werk des Konzils noch
des Papsttums, sondern unzahliger Zellen
der Reform und der Selbstreform vor Ort,
wobei die politischen Instanzen nicht blof
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in Spanien und in Bayern eine entschei-
dende Rolle gespielt haben” (40) — und:
L Entscheidend ist (...), da® Trient der Kir-
che und dem Papsttum ein zentrales Pro-
gramm, man konnte geradezu sagen, ¢i-
nen zentralen ,Mythos’ gegeben hat” (40).

Weniger zuriickhaltend urteilt Paolo
Prodi (7-22: ,Das Konzil von Trient in
bezug auf Politik und Recht der Neuzeit”),
der Trient uneingeschriankt als Teil des
Modernisierungsprozesses sieht, mit dem
das westliche Christentum an der Entste-
hung der Moderne beteiligt gewesen sei.
Das erste ,aggiornamento” des Konzils sei
seine personale Zusammensetzung gewe-
sen, mit der es sich als kirchliche und von
politischen Organisationen getrennte Ver-
sammlung prasentiert habe. Zum ersten
Mal in der Kirchengeschichte seien Kon-
zilsbeschliisse getrennt in Lehr- und in
Disziplinardekreten formuliert worden.
Das Konzil habe dem gleichzeitig in den
weltlichen Monarchien zum Durchbruch
gelangenden hierarchischen Gedanken
zum Sieg verholfen mit der Uberordnung
der Bischofe iiber die einfachen Priester
beim Weihesakrament und der Unterord-
nung der Bischéfe unter den Papst. Das
Konzil habe das kanonische Recht aus
dem Leben des gewohnlichen Christen —
mit Ausnahme des Eheinstituts — fast ganz
herausgenommen und zu einer Disziplin
fiir den Klerus gemacht und endgiltig auf
die Wiederherstellung einer einheitlichen
Ordnung verzichtet und die Parallelitdt
einer politischen und einer religiosen
Obodienz und beider Verbindung in ei-
nem dualistischen System anerkannt. So
sei in Trient ,eine als hierarchische kirch-
liche Gesellschaft ,reformierte’ Kirche ent-
standen, der es gelungen ist, die Unter-
scheidung zwischen Sakralitat und Macht
aufrechtzuerhalten” (22).

Konrad Repgen (43-77: ,Reich und
Konzil, 1521-1566*) begegnet dem Mo-
dernisierungsbegriff allgemein und beson-
ders seiner Anwendung auf Phanomene
des 16. Jh.s mit Skepsis, wiewohl er es fiir
moglich halt, ,die von Trient ausgegange-
nen oder spater sich auf Trient berufenden
Reformen des kirchlichen Lebens (...) un-
ter das Stichwort ,Modernisierung (44)
zu bringen. Die Lehrdekrete und dogmati-
schen Definitionen des Konzils bleiben
dabei unberiicksichtigt. Festzuhalten ist
im Zusammenhang mit der Konfessiona-
lisierungsdebatte, dal® der katholische His-
toriker Repgen hier die Ekklesiologie den
Systematischen Theologen seiner Kirche
{iberldRt und nicht nur feststellt, daf das
Konzil von Trient ,seinem Anspruch und
Selbstverstandnis nach zwar ein okume-
nisches Konzil (war), seiner sozialen
wirklichkeit nach aber die Kirchenver-

sammlung lediglich einer der drei grofen
christlichen Konfessionen” (57), sondern
auch schreibt: ,Die posttridentinische Kir-
che war demnach de facto eine Konfes-
sionskirche, auch in Spanien oder Italien”
(57).

Noch vorsichtiger dufert sich Klaus
Ganzer (125-146: ,Das Konzil von Trient
— Antrieb oder Hemmschuh fir die Kirche
der Neuzeit?”), der Konfessionalisierung —
anders als Reinhard — ,antimodern” ver-
steht und deshalb schreiben kann: ,Ein
echter Disput mit dem religiosen Gegner
wird nicht gesucht. Es geht um die theo-
logische Abgrenzung. Dies aber ist ein we-
sentliches Moment des Konfessionalis-
mus* (130) — oder: ,Trient brachte in der
Auseinandersetzung mit den Reformato-
ren in vielen Punkten eine wertvolle und
wirksame Selbstbesinnung der alten Kir-
che iiber ihre theologischen Positionen.
Aber die theologische Arbeit stand unter
dem Vorzeichen der Konfessionalisie-
rung” (142). Aber auch hinsichtlich der
Reformdekrete sieht er zahlreiche Hemm-
nisse, die deren Verwirklichung verhin-
derten. Sein Urteil lautet: ,Das Konzil
war zugleich Antrieb und Hemmschuh
fiir die Kirche der Neuzeit. Es war der
ort der theologischen Selbstbesinnung
und der Bestimmung der eigenen Positio-
nen der alten Kirche in der Auseinander-
setzung mit den Herausforderungen der
Reformatoren. (...) Aber auf der anderen
Seite war das theologische Arbeiten des
Konzils zum Teil von einer konfessionalis-
tischen Enge der Abgrenzung bestimmt.
Wertvolle theologische und religitse Im-
pulse aus dem Umtfeld des Humanismus,
die in zahlreichen Kreisen der altkirchli-
chen Erneuerungsbewegung des 16. Jh.s,
vor allem im italienischen Raum, lebendig
waren, wurden infolge dieser konfessio-
nalistischen Enge weitgehend unter-
driickt” (145).

Besonderes Interesse kann Gabriella
Zarri fiir ihren Beitrag ,Die tridentinische
Ehe” (343-379) beanspruchen, in dem es
ihr um den Beitrag des Konzils von Trient
zur Definierung eines ,,modernen’ Weges
zur Ehe” (347) geht. Sie verfolgt die im
August 1547 wahrend des zeitweiligen
Aufenthaltes der Mehrzahl der Konzilsva-
ter in Bologna aufgenommenen Verhand-
lungen iiber die Ehe und stellt die unter-
schiedlichen Auffassungen iiber die Kon-
sensehe und tiber die Sakramentalitdt der
klandestinen Ehen dar. Es waren Giacomo
de’ Giacomelli und Girolamo Seripando,
die von Anfang an nur der von einem
Priester als Spender geschlossenen Ehe
sakramentale Giiltigkeit zusprachen und
sich dabei auf das pseudo-isidorische De-
kret des Papstes Evaristus (99?-107?) und
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somit auf die apostolische Tradition und
tiberdies auf die Kélner Provinzialsynode
von 1536 und also auf Johannes Gropper
beriefen, wahrend andere Konzilsvater
gegenteilige Auffassungen vertraten. Als
Elemente der Modernitat des Dekrets ,Ta-
metsi” hebt sie Formpflicht und Publizitat
der EheschlieBung hervor, damit aber
auch die Verkirchlichung des Eheinstituts,
das bis zum Tridentinum — ungeachtet der
von der Kirche auch im Mittelalter beton-
ten Sakramentalitdt der Ehe — Sache der
weltlichen Priarogative und Aufgabe und
Verantwortung des Familienvaters war.
Sie unterscheidet zwischen ,Sakramenta-
litdt” und ,Sakralitdt” und sicht durch die
Klerikalisierung der EheschlieBung die
Sakramentalitat gesteigert und in beidem
zwei wesentliche Aspekte der Umgestal-
tung der Ehe in den katholischen Landern
der frithen Neuzeit. In der ,Klerikalisie-
rung und Sakralisierung der Ehe” erblickt
sie ,antreibende Kréfte im Prozel der So-
zialdisziplinierung®, die ,Teil des umfas-
senderen Bildes der Modernitat sind”
(370). Sakramentalitdt der Ehe und Publi-
zitit und Sakralitit der EheschlieRung
sind die Grundlagen, ,dank derer die tri-
dentinische Kirche in der Neuzeit ihre
ureigene Kontrolle tiber die Einrichtung
der Ehe bestdtigt und ausdehnt, die an
und fiir sich ein weltliches Problem bleibt,
aber immer mehr zu einem Problem des
Gewissens wird” (379).

Der leider eines Registers entbehrende
Band enthdlt auBerdem folgende
Beitrage: Umberto Mazzone, ,Versamm-
lungs- und Kontrolltechniken” (79-106),
Louis Chatellier, ,Die Erneuerung der Seel-
sorge und die Gesellschaft nach dem Kon-
zil von Trient’ (107-123), Wolfgang
Briickner, ,Die Neuorganisation von From-
migkeit des Kirchenvolkes im nachtriden-
tinischen Katholizismus” (147-173), Ad-
riano Prosperi, ,Die Beichte und das Ge-
richt des Gewissens” (175-197), Miriam
Turrini, ,Recht und Theologie in der
Neuzeit — einige Untersuchungsansatze”
(199-210), Giancarlo Angelozzi, ,Das
Verbot des Duells — Kirche und adeliges
Selbstverstandnis” (211-240), Peter
Burschel, ,Imitatio sanctorum’. Oder:
Wie modern war der nachtridentinische
Heiligenhimmel?*  (241-259),  Angelo
Turchini, ,Die Visitation als Mittel zur Re-
gierung des Territoriums” (261-298), Ce-
cilia Nubola, ,Visitationen zwischen Kir-
chen und Staaten im 16. und 17. Jh.”
(299-323), Anne Conrad, ,Das Konzil von
Trient und die (unterbliebene) Moderni-
sierung kirchlicher Frauenrollen” (325-
341), Volker Reinhardt, ,Das Konzil von
Trient und die Naturwissenschaften. Die
Auseinandersetzung zwischen Bellarmin

und Galilei als Paradigma“ (381-393),
Carlo Poni, ,Wirtschaft, Wissenschalit,
Technologie und Gegenreformation. Die
polemische Theologie des Tommaso Bo-
zio” (395-426) und Romeo Astorri, ,Das
Konzil von Trient im Denken der Kano-
nisten Ende des 19. und Anfang des
20. Jh.s” (427-452).

Koln und Neuendettelsau Harm Klueting

Miiller, Andreas: Reformation zwischen Ost
und West. Valentin Wagners griechischer
Katechismus (Kronstadt 1550). Eingelei-
tet, ediert und kommentierend tber-
setzt von A. M. (= Schriften zur Landes-
kunde Siebenbiirgens 23), Koln-Wei-
mar-Wien (Bohlau) 2000, XXXVI, 388
S., ISBN 3-412-12699-3 und

Miiller, Andreas: Humanistisch geprdgte Re-
formation an der Grenze von dOstlichem
und westlichem Christentum. Valentin
Wagners griechischer Katechismus von
1550 (= Texts and Studies in the History
of Theology 5), Mandelbachtal-Cam-
bridge 2000, IX, 385 S., kt., ISBN 3-
934285-32-5.

1. In der Edition des griechischen Kate-
chismus von Valentin Wagner aus Kron-
stadt in Siebenbiirgen und der Disserta-
tion zum gleichnamigen Werk liegen
zwei fiir die Reformationsgeschichts-
schreibung wichtige Werke vor. Bedeut-
sam nicht nur im Blick auf die sieben-
biirgische Reformations- und Schul-
geschichte, sondern gleichfalls fiir die
Katechismus- und vor allem die Melanch-
thonforschung. — Die vorliegende Textedi-
tion beruht auf einer grindlichen Unter-
suchung und Bearbeitung, in deren Ver-
lauf es dem Autor auch gelang, bisher
unbekannte Katechismus-Drucke auf
dem Athos aufzusptiren. In der Einleitung
zur Edition werden die wichtigsten Ergeb-
nisse der Dissertation zusammengefasst.
Eckdaten zur biografischen, kultur- und
zeitgeschichtlichen Situation, zur Refor-
mation in Kronstadt, zur gegenseitigen
Wahrnehmung orthodoxer und protes-
tantischer Christen, zur Textverbreitung
und -verarbeitung, zu Quellen und Theo-
logie des Katechismus vermitteln die not-
wendigen Informationen zur Einordnung
des Werkes. — Der griechische Text ist mit
einem kritischen Apparat versehen, Zitate
und Anspielungen auf biblische wie nicht-
biblische, antike und spétantike Autoren
wie auch Kirchenviterzitate sind zur bes-
seren Ubersicht fett und kursiv gedruckt.
Der Apparat der gegeniiber stehenden
deutschen Ubersetzung dient kommentie-
rend dem reformationsgeschichtlichen
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Vergleich mit Wittenberger (vor allem
Melanchthons) und oberdeutsch-refor-
mierten Positionen wie dem Vergleich
mit anderen griechischen Katechismen
der Reformationszeit (Camerarius und
Lossius). Ein ausfiihrliches Register zur
Ubersetzung fiihrt sdmtliche Zitate und
Anspielungen geordnet auf. — Valentin
Wagners griechischer Katechismus wurde
erstmals 1550 in Kronstadt gedruckt. Als
Adressaten sah die Vorrede sowohl die
siebenbiirgische Schiiler- als auch eine or-
thodoxe Leserschaft vor. Der Katechismus
entfaltet die fiinf christlichen Hauptstiicke
in insgesamt 20 Dialogen: Dekalog in 10,
Apostolikum in 3, Vaterunser in 4, Taufe
in 1 und Abendmahl in 2 Dialogen. In
seiner Auswahl und Bearbeitung des Text-
materials nimmt Wagner Riicksicht auf
die zu erwartende orthodoxe Leserschaft,
indem er kontroverstheologische Themen
umgeht und Gemeinsamkeiten hervor-
hebt. Dennoch fand sein Katechismus
kaum Eingang in orthodoxen Kreisen,
weil Wagner im grollen und ganzen
doch eher ,am Interesse und an den got-
tesdienstlichen Gewohnheiten abend-
lindischer Christen orientiert” (XXXIII)
war — z. B. indem er das Apostolikum statt
des Nicanokonstantinopolitanums behan-
delte — und die ,einfache Ubertragung
westlich-reformatorischer Gedanken in
die ostkirchliche Sprache” (XXXIV) nicht
ausreichte, um eine wirkliche Verstandi-
gung zu leisten. — Wagners Katechismus
bleibt allerdings ein bedeutendes Doku-
ment der siebenbiirgischen Schulge-
schichte. Vor dem Hintergrund der akuten
Tiirkengefahr sollte ein griechisch formu-
lierter Katechismus gebildete und tugend-
hafte Biirger und Christenmenschen he-
ranziehen, um den drohenden Untergang
noch abzuwenden. Die in starker Anleh-
nung an Melanchthon formulierten refor-
matorischen Gedanken in Wagners grie-
chischem Katechismus dienten gerade in
der aktuellen Situation als ,geistliches
Schwert”, das zugleich eine ethisch vor-
bildliche Lebensweise als Demonstration
gegeniiber den Osmanen hervorbringen
sollte.

2. Ausgehend vom bisherigen For-
schungsstand, der je nach konfessionalis-
tischer Brille Valentin Wagner entweder
als stark lutherisch oder aber schweize-
risch gepragt versteht, erlaubt die vorlie-
gende Dissertation durch ihre genaue phi-
lologische und theologische Analyse des
Katechismus eine exaktere theologiege-
schichtliche Verortung, die auch zur bes-
seren Beurteilung der siebenbiirgischen
Reformationsgeschichte beitrdgt. In vier
Hauptkapiteln entfaltet der Autor Entste-
hungsbedingungen  zeitgeschichtlicher

wie biografischer Art, den Adressaten-
kreis, die Textgeschichte und die Theolo-
gie Wagners. Die Ergebnisse biindelt das
abschlieffende fiinfte Kapitel. Wagners
Werke in kurzer Ubersicht mit Angabe
des Fundortes, Siglen (und z.T. mit An-
merkungen des Autors versehen) sowie
Handschriftenproben Wagners ergdnzen
die Arbeit im Anhang. Ein ausfiihrliches
Orts-, Personen- und Sachregister fiihrt
schnell zu den interessierenden Themen.

Kap. 1 gibt Auskunft iiber Leben und
Werk Valentin Wagners. Geboren um
1510 wohl in Kronstadt beginnt Wagners
Schuldienst vor seiner ersten Wittenberg-
reise, die fiir 1542/43 plausibel gemacht
wird. Die zweite Reise erfolgt 1554. Seit
1547 Ratsherr, folgt Wagner 1549 Johan-
nes Honterus im Stadtpfarramt der
Schwarzen Kirche in Kronstadt. Am 2.
September 1557 stirbt Wagner in Kron-
stadt. Wagners erste groflere huma-
nistisch-padagogische Verdffentlichungen
datieren ins Jahr 1547. 1550 erscheint der
Katechismus und ab 1554 verlegt er bis zu
sieben Melanchthon-Schriften. In den
1550er Jahren ediert er das erste Gemein-
degesangbuch fiir die siebenbiirgische Kir-
che. Seine Editionen spiegeln seine huma-
nistisch-reformatorische  Grundhaltung
wider und belegen die starke didaktische
Ausrichtung seiner Schriften.

Kap. 2 behandelt das historische Um-
feld, das die Entstehungs- und Rezep-
tionsbedingungen fiir den Wagnerschen
Katechismus bestimmte. Die politische
Geschichte schuf die Voraussetzungen
fiir die relative Selbststandigkeit Sieben-
biirgens am Rande des osmanischen Rei-
ches, in deren Folge sich die ,spezifisch
siebenbiirgische Praxis religioser Toleranz
im 16. Jahrhundert” (49) durchsetzte. Die
Orthodoxie in Siebenbuirgen und Sudost-
europa, die als Rezipient des Katechismus
in Frage kam, bestand zum einen aus grie-
chischen Héandlern und Klerikern im Be-
reich der rumadnischen Kirche und zum
anderen aus rumdnischen Orthodoxen
mit einem ihrer Zentren in der oberen
Vorstadt (Schei) in Kronstadt. Ankniip-
fungspunkte fiir eine Wahrnehmung des
Wagnerschen Katechismus bildeten z.B.
der vermehrte Bildungsdrang der Grie-
chen ab Mitte des 16. Jh.s, die Rezeption
antiker Philosophen in den Bilderzyklen
der benachbarten Moldaukldster oder die
Verotfentlichung rumadnischer kirchlicher
Literatur im 16. Jh. — Den engeren geistes-
geschichtlichen Rahmen des Wagner-
schen Katechismus bildete die eindeutig
stadtisch gepragte Kronstadter Reforma-
tion. Im wesentlichen von Humanisten
(Honterus und Wagner) mit Bildungsab-
sichten in religioser und ethischer Sicht
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getragen, diente der Katechismus der
theologischen Konsolidierung.

Kap. 3 liefert eine minutiose Text- und
Editionsanalyse. Die neuen Funde auf dem
Athos belegen mit den bisher vorhandenen
Exemplaren insgesamt drei unterschiedli-
che Editionsvarianten des einzigen Dru-
ckes von 1550. Schon in der Wahl des Titel-
blatts spiegelt sich die Bedeutsamkeit des
Werkes, da dieser letzte vor Honterus’ Tod
kreierte Entwurf samtliche wichtigen re-
formatorischen Druckschriften von allge-
mein-siebenbiirgischem Interesse ziert.
Die Rechtschreibung ldRt auf die neugrie-
chische Aussprache eines slawischen
Mitarbeiters — vermutlich der Serbe
Dimitrios — schlieBen und bietet einen
moglichen Beweis fr die ,erste ortho-
dox-protestantische Koproduktion”
(146). Die Analyse der Textform zeigt ein-
mal mehr, dass Wagner nicht auf eine ein-
zige reformatorische Schulrichtung festzu-
legen ist. Beispielsweise steht die Grobglie-
derung seines Katechismus in Wittenber-
ger Tradition, die Dialogform entspricht
eher antik-humanistischen Vorbildern,
wahrend Aufteilung und Wiedergabe des
Dekalogs Entsprechungen in der ober-
deutsch-calvinistischen Katechismuslite-
ratur hat, wobei im Detail formale Uber-
einstimmungen mit Melanchthon
vorliegen. — Zu den Quellen des Katechis-
mus, die als ,Steinbriiche” fiir Zitate und
Anspielungen genutzt wurden, gehdren
zahlreiche antike bzw. spatantike Schriften
sowie die biblischen Biicher Alten und
Neuen Testaments. Kirchenvaterzitate fin-
den sich hauptsdchlich in den Dialogen
zum Apostolikum, vor allem Basilius von
Casarea und Epiphanius von Salamis.
Wagners Literaturkenntnis bleibt im Rah-
men des reformatorischen Humanismus
des Melanchthonkreises. Die inhaltlichen
Ubereinstimmungen mit den griechischen
Katechismen von Lukas Lossius 1545 und
dem Melanchthonfreund Joachim Came-
rarius 1551/52 sind auf das gemeinsame
Umfeld bzw. dieselbe Schule zurtickzufiih-
ren.

Kap. 4 arbeitet Wagners Theologie im
Kontext von Reformation und ostkirchli-
cher Orthodoxie heraus. Wagners The-
menauswahl und -bearbeitung orientiert
sich vorwiegend an seinem Adressaten-
kreis und an der kirchlichen Praxis. Kon-
troverstheologische Themen wie z. B. die
Mittlerschaft der Heiligen oder eine expli-
zite Auseinandersetzung mit dem filiogue ,
der orthodoxen Bilderlehre und Mariolo-
gie unterbleiben. Wagner formuliert oft
so, dass orthodoxe Leser nicht abge-
schreckt werden miissen, obwohl ihm zu-
mindest an einer Stelle ein massiver Feh-
ler unterlief, indem er die Bezeichnung

homoiousios statt homoousios fiir das Ver-
haltnis von Sohn und Geist zum Vater
benutzte. Gleichfalls musste die Beschrei-
bung Mariens als Sohnes- statt Gottesge-
bérerin fiir orthodoxe Ohren héretisch
klingen. — Wagners Sakramentenlehre
(Taufe, Abendmahl und Beichte — nicht
als Sakrament behandelt, sondern im
Apostolikums-Abschnitt, wo die Kirche
als Ort des Siindenbekenntnisses und der
Beichte erscheint) offenbart generell zwei
Tendenzen: einen gewissen Eklektizismus
bei der Themenauswahl und eine vor-
zugsweise katechetische Ausrichtung ge-
rade im Blick auf Abendmahl und
Beichte. Wagners Taufdialog sowie seine
pneumatologischen wie trinitdtstheologi-
schen Aussagen fussen auf Basilianischen
Positionen und sind daher stark grie-
chisch-altkirchlich gepragt. — Im Blick
auf spezifisch reformatorische Topoi wie
der Rede vom freiem Willen, den guten
Werken, vom dreifachen Gebrauch des
Gesetzes, von der Obrigkeit zeichnet sich
Wagners Theologie stets durch mehr Néhe
zu den Positionen des spéateren Melanch-
thon als zu denen Luthers aus. Zu Recht
begriindet der Autor dies damit, dass ,Me-
lanchthons humanistisch geprigte Theo-
logie ... sowohl der in Kronstadt durchge-
fithrten Stadtreformation und ihren Be-
diirfnissen” entgegenkam ,als auch der
Situation von Christen am Rande oder
innerhalb eines osmanisch regierten Ge-
bietes” (273). Gerade im Verstandnis der
Schrift und in der Betonung der christli-
chen Ethik standen sich Wagner und Hon-
terus sehr nahe. Die Schrift galt ihnen
sowohl als autoritative Quelle fiir die
reine Lehre (Orthodoxie) als auch als Of-
fenbarung des Gotteswillens fiir die rechte
Lebenspraxis (Orthopraxie).

Im abschlieRenden Kap. 5 resiimiert der
Autor eine weitgehende Ubereinstim-
mung der Wagnerschen Positionen mit
Melanchthon. Abweichungen ,in Rich-
tung oberdeutscher und Schweizer Theo-
logie” seien ,nicht als eine bewufite Ab-
wendung von Luther, sondern vielmehr
als eine Modifikation lutherischer Theolo-
gie in den kronstddtischen Kontext hinein
zu verstehen (302), da Melanchthons
Theologie den Kronstddter Bediirfnissen
am besten entsprach. Im Kontext der
Kronstddter Reformation bilde der Wag-
nersche Katechismus ein ,theologisch-pa-
dagogisches Zentraldokument” (302).
Dem ist vorbehaltlos zuzustimmen.

Ebsdorfergrund Cornelia Schlarb

Glaser, Karl-Heinz / Stuth, Steffen (Hrg.): Da-
vid Chytraeus (1530-1600). Norddeut-
scher Humanismus in Europa. Beitrage
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zum Wirken des Kraichgauer Gelehr-
ten, Ubstadt-Weiher 2000, 200 S.mit
29, z.T. farbigen Abb., geb., ISBN 3-
89735-139-0.

Seit 1990 hat die Chytraeus [= Ch.]-
Forschung neue Impulse erhalten. Zu
den 1991 und 1993 erschienenen Sam-
melbinden (hg.v. Th. Elsmann, H. Lietz
und S.Pettke bzw. K.-H. Glaser, H. Lietz
und S.Rhein) und den Monographien
von Rudolf Keller (1994) und Th. Kauf-
mann (1997) gesellt sich nun der vorlie-
gende Band, der (im Anschluss an Geleit-
worte des Rostocker Universitdtsrektors
Giinther Wildenhain, des badischen Lan-
desbischofs Dr. Ulrich Fischer und des
Kraichtaler Biirgermeisters Horst Kochen-
dorfer) 9 Beitrdge zu Ch. enthalt.

Stefan Rhein (,Ein Gruly aus Witten-
berg. David Ch. und die Hausschule Me-
lanchthons”, 1316) schildert in Ankniip-
fung an Lucas Bacmeisters Bericht iiber
die Ankunft des Studenten Ch. in Me-
lanchthons Haus das Zusammenleben
mit Studenten auf Grund der iiberliefer-
ten Nachrichten. — David Ch.s Heimatbe-
ziehungen (,Irdische Heimat und himmli-
sches Vaterland”, 19-43) beleuchtet Her-
mann Ehmer. Dafiir bieten sich die Nen-
nung von Besuchen des Rostocker
Professors in seiner Heimat, die Gedenk-
gedichte fiir seinen Vater und auf die ver-
storbene Ehefrau des Ortsherrn von Men-
zingen und die Fiirsorge fiir studierende
Verwandte an. Ein spezielles Dokument
ist die ,erste Landesbeschreibung des
Kraichgaus”, die Oratio de Craichgoia
(1561) als ,das deutlichste Zeichen fiir
die Heimatverbundenheit von David
Ch.” Auch die wiederholten Versuche,
ihn nach Heidelberg zu berufen, bezeugen
lebendige Kontakte zum ,Vaterland”.
Eine groRe Rolle spielen die vielfachen
Beziehungen des Ch. zu Pfalz-Zweibrii-
cken und zu Johann Marbach in Stral3-
burg sowie die in frither Zeit angekniipf-
ten Verbindungen zu Tiibingen. Uber ,Da-
vid Ch. und die Kunst am Hofe Herzog
Ulrichs zu Mecklenburg” (45-72) berich-
tet Carsten Neumann. Im Kontext der
weit gespannten kiinstlerischen Bezie-
hungen zwischen Mecklenburg und den
skandinavischen Lindern kommt Ch.
insofern spezielle Bedeutung zu, als er
dem Hofmaler Cornelius Krommeny das
Material fur die graphisch gestaltete Ge-
nealogie des Fiirstenhauses, den Stamm-
baum des Borwin-Kenotaphs im Giistro-
wer Dom, die Ahnentafel des Grabmals
der Herzogin Ursula in der Klosterkirche
Ribnitz und die Ahnentafel Herzog Ulrichs
lieferte. Die Studie C. Neumanns ist ins-
gesamt ein wichtiger Beitrag zur Kunst-

geschichte Mecklenburgs in der zweiten
Hilfte des 16. Jh.s. Speziell zu verweisen
ist auf die beigegebenen Farbtafeln.

Zwei Beitrage (Steffen Stuth: ,David
Ch. und die mecklenburgischen Landes-
fiirsten. Am Beispiel der Korrespondenz
mit Herzog Ulrich” (73-94) und Thomas
Elsmann:. ,David Ch. im Bremer Brief-
corpus. Bine Darstellung anhand ausge-
wahlter Beispiele” (95-110) befassen
sich mit dem Briefwechsel von Ch.

Beide wenden sich dabei unverdffent-
lichtem Material zu. Stuth macht auch auf
allgemein kirchengeschichtlich relevante
Vorginge aufmerksam, die sich in Ch.
Briefen spiegeln, und weist auf Zusam-
menhénge hin, die auch C. Neumann be-
rithrt hatte. Ebenfalls spielen im Brief-
wechsel mit Herzog Ulrich die Entstehung
des Chronicon Saxoniae, die Fiirsorge fiir
die Ch.-Séhne und Reden auf prominente
Verstorbene eine Rolle, die der Rostocker
Professor zu entwerfen hatte. Thomas Els-
mann untersucht 22 Texte aus zwei Brief-
konvoluten der Staats- und Universitats-
bibliothek Bremens die samtlich im Um-
kreis der Probleme um Albert Rizaeue
Hardenberg anzusiedeln sind. Sie lassen
Ch.s Beziehung zu Bremen ,eher hinter-
griindig, aber aus diesem Hintergrund he-
raus kaum weniger einflussreich” erken-
nen. Jiirgen Leonhardt wendet sich dem
Thema ,David Ch. und die Hexenschrift
des Samuel Meigerius® zu (111-120) und
untersucht das Verhaltnis zwischen dem
Druck beigegebenen Begleitbrief von Ch.
zu Meigerius' Buch ,De Panurgia Lamia-
rum* (Hamburg 1597). Die Untersuchung
bietet neben einer Skizze der Stellung von
Ch. zur Magie Beobachtungen zum Brief-
stil von Ch., die der Beobachtung allge-
mein zu empfehlen sind.

Unter dem Titel ,Theologische Heilsan-
stalt und Erfahrungswissen” greift Markus
Volkel, verbunden mit einer Textedition
aus Universititsbibliothek Rostock, MSS.
hist, 5, theologische Aspekte der Historio-
graphie des Rostocker Professors auf, wie
sie in einer von Ch. durchgesehenen Vor-
lesungsnachschrift zu Melanchthons Ca-
rionchronik erkennbar sind. Es stellt sich
heraus, dass Ch. als frithneuzeitlicher His-
toriker andere Wege gehen kann als Me-
lanchthon, sofern er in der Interpretation
der Chronik zeitgendssische Vorgdnge in
sein universalhistorisches Geschichtsbild
einbaut und es damit auffiillt. Ob an die-
sem Vorgang wirklich eine Abschwi-
chung der unmittelbar eschatologischen
Erwartung beteiligt ist, wie Vilkel meint
(122), bedarf wohl noch der Verifizierung.
— Nachrichten tiber Ch. und seine Familie
teilt Sabine Petike aus den Akten des Aka-
demischen Gerichts der Universitdt Ros-
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tock mit (143-162). Hier kommen auch
Unstimmigkeiten zur Sprache, die zwi-
schen dem Sohn Ulrich Ch. als Herausge-
ber und dem Leipziger Verleger Henning
Grolke bestanden haben miissen. Die Edi-
tion einschldgiger Brieftexte und das fak-
similierte Testament von Ch. sind dem
Aufsatz beigegeben, der sich auferdem
mit dem Antrag eines Ch.Verwandten
von 1649 und Margarete Ch. als Ehefrau
und Erbin befasst.

Einer Analyse der Reden anldsslich des
Todes und der Bestattung von Ch: widmet
Rudolf Keller eine Untersuchung (,David
Ch. im Spiegel der Reden zu seinem Tod
und Begrabnis”, 163-177). Es handelt sich
bei ihnen um vier akademische Reden
(Johannes Freder, Valentin Schacht,
Christoph Sturz, Johann Goldstein) und
um die Leichenpredigt von Lucas Bac-
meister. Lediglich erwdhnt werden von
Keller etwa 65 lateinische und griechische
Epicedien und Kondolenzschreiben. Un-
ter den Reden ragt die des Rostocker His-
torikers Christoph Sturz allein ihres Um-
fangs, aber auch ihres biographischen De-
tailreichtums wegen hervor. Hierbei stellt
sich dem Rez. allerdings die Frage, ob die
mehrfache vergebliche Bemiihung der
ernestinischen Herzoge um Ch. aus be-
wusster Riicksichtnahme von Sturz (und
Goldstein) nicht erwdhnt worden ist. Die
Leichenpredigt Bacmeisters verrat deutli-
che Nihe zu Person und Werk von Ch.

AuBer auf die ausgezeichneten Illustra-
tionen, unter denen sich Reproduktionen
von Manuskripten befinden, ist auf den
weiterfiihrenden Ertrag des Bandes
auch, was die Biographie des Rostocker
Gelehrten betrifft, hinzuweisen (vgl.z.B.
37 Anm.44). Die Bemerkung von Thomas
Elsmanns iiber die Wichtigkeit des Brief-
wechsels von Ch. fiir die Forschung ver-
bindet sich mit der zutreffenden Feststel-
lung, die Anmahnung der Edition dieses
Briefnachlasses sei eine ,naive Forde-
rung” (106, vgl. auch J. Leonhardt, 111).
Diese Liicke in der systematischen Er-
schlieBung von Quellen betrifft bekannt-
lich eine ganze Reihe von Zeitgenossen
von Ch. mit d4hnlich weitreichenden Kon-
takten und sollte weiterhin im Bewusst-
sein der historischen Forschung bleiben.
Der vorliegende Band jedoch bleibt ein
Gewinn fiir die Erforschung des ausge-
henden 16. Jh.s.

Leipzig Ernst Koch

Miihlen, Reinhard: Die Bibel und ihr Titel-
blatt. Die bildliche Entwicklung der Titel-
blattgestaltung  Iutherischer  Bibeldrucke
vom 16. bis zum 19. Jh. (= Studien zur
Theologie 19), Wiirzburg (Verlag Ste-

phanus-Buchhandlung) 2001, 242 S,
50 sw. Abb., geb. ISBN 3-929734-19-2.

Uber das Verhilinis der Reformation
zum Bild hat es bereits viele Untersuchun-
gen gegeben. Allgemein ist die Erkennt-
nis, dass das Bild, wenn iiberhaupt, dann
nur eine nebengeordnete Rolle in der Ver-
kiindigungs- und Frommigkeitspraxis
spielt. Unstrittig ist auf jeden Fall die Do-
minanz des Wortes. Dennoch ist damit das
Thema Bild und Wort in der reformatori-
schen Kirchengeschichte nicht abgetan.
Gerade an der zentralen Instanz reforma-
torischer Theologie, der Heiligen Schrift,
kommt es in Gestalt der Titelblatter zu
einer, auch theologiegeschichtlich bemer-
kenswerten Allianz von Wort und Bild. -
Dies einmal umfassend und chronologisch
untersucht zu haben, ist das Verdienst von
Reinhard Miihlen mit seiner von der Uni-
versitdt Wien angenommenen Disserta-
tion ,Die Bibel und ihr Titelblatt”. Der
Vi. hat sehr griindlich recherchiert und
breitet reiches, sehr informatives Quellen-
material vor dem Leser aus. Nach einem
kurzen Blick auf die Anfinge der Titel-
blattgestaltung, bei dem vielleicht die
Rolle des Humanismus stirker beachtet
hitte werden sollen, wendet sich M.
dem eigentlichen Thema zu, den Titelblat-
tern der lutherischen Bibeln ab 1534. Da-
bei lasst sich konstatieren, dass auch auf
die Titelbldtter theologische Lehrbilder
kommen, wie sie in der Cranach-Werk-
statt unter Luthers Anteilnahme entwi-
ckelt wurden. Dabei wird die Typologie
beibehalten und die Wort-Bild-Beziehung
entsprechend der lutherischen Bilderlehre
zur Darstellung der neuen reformatori-
schen Lehre angewandt. Interessant ist
in diesem Zusammenhang der Hinweis
auf das Biblische Haus in Goérlitz, dessen
berithmter Bildschmuck den gleichen
Prinzipien verpflichtet ist. Damit lasst
sich aber fiir das 16. Jh. konstatieren,
dass das Bild funktional der Verkiindigung
durchaus zugeordnet Ist. Deutlich wird
diese Funktion bei der Wittenberger Bibel,
die seit 1534 in Einzelteilen mit jeweils
eigenen Titelbldttern erschien und Mal-
stabe setzte (30f.). Einfliisse Melanch-
thons (29) wie auch Auseinandersetzun-
gen mit den ,Schwarmern® wirkten sich
auf das Titelblatt ebenfalls aus.

Allmihlich wurden bei Bibelausgaben
den theologischen Lehrbildern Wappen
zur Seite gestellt, womit sich das landes-
herrliche Kirchenregiment bereits vor
1555 auf den Titelbldttern zu repréasentie-
ren beginnt. Altkirchliche, d.h. katholi-
sche Bibelausgaben wenden sich gleich-
falls der Titelblattgestaltung mit eigenen
Konzepten zu, ein deutliches Zeichen
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auch bei diesem Sujet, wie sich in der 2.
Halfte des 16. Jh.s die Konfessionen ge-
genseitig herausfordern (44). — Im 17. Jh.
wird der Brauch der Titelblatter natiirlich
weiter fortgesetzt, aber die Bildinhalte dn-
dern sich. Zum einen werden Grofpubli-
kationen beliebt, anderseits benutzt man
die Titelbldtter zur bildlichen Darstellung
von Dogmatik (61f.). Dies lohnt sich, fest-
gehalten zu werden, denn damit ist eine
zwar wortzentrierte, aber dennoch be-
wusst eingesetzte Funktion des Bildes be-
legt. Das gilt nicht nur fiir orthodoxe Po-
sitionen, sondern ebenso fiir mystische (z.
B. unter dem Einfluss von Johann Ger-
hard, 114f.). — Es ldsst sich aber bereits
eine Art Intellektualisierung beobachten,
denn die Titelbldtter iibernehmen mehr
und mehr die Aufgabe der ,persuasio”
und dazu bediirfen sie fiir den Betrachter
einer Anleitung (87f.). Wohl unter dem
Druck der Wortdominanz bedient man
sich nicht nur in der Predigt der Metapher,
sondern bevorzugt mit Sinnbildern bzw.
Symbolen auch im Bild die bildliche Me-
tapher (88). Zusammenhange mit der an
Kanzeln und Altdren der gleichen Zeit so
oft angewandten Emblematik dringen
sich auf, werden aber an dieser Stelle
nicht reflektiert. Interessant ist, dass unter
Einfluss des Pietismus statt der Bilder
Worttitel sich durchzusetzen beginnen,
ein aus der inneren Erbauung anheben-
den Prozess des Anschauungsverlustes im
Protestantismus (91-94).

Der Einfluss der Aufklirung vertreibt
zwar nicht das bebilderte Titelblatt, aber
es wird eingesetzt fiir das Anliegen der
Erzichung. Deshalb kommt es auch vor,
dass dem Titelkupfer Erklarungen beige-
geben werden (108). Zunehmend schei-
nen die Bilder speziell auf die theologisch
Gebildeten zu zielen. So zeigt sich am Bei-
spiel der biblischen Titelbldtter der Beginn
des fiir den neuzeitlichen Protestantismus
so charakteristischen Intellektualismus.
Im Zuge dieser Tendenzen ist im 19. Jh.
ein Verlust der Bildméglichkeiten zu be-
obachten (129f.). Das Titelblatt verkiin-
det, lehrt oder vermittelt nichts mehr, es
wird lediglich zum Schmuck verwendet,
weshalb hiufig ein Art Verprachtigung als
Ersatz fiir Inhalte geboten wird (140).
Dass sich trotzdem kiinstlerische Meister-
werke auf Titelblittern finden koénnen
(138), ist kein Widerspruch. Die Untersu-
chung der Titelblatter fiir evangelische Bi-
bel hat nicht nur gezeigt, wie sie Ausdruck
fiir kirchengeschichtliche Entwicklungen
sein kénnen, sondern sie modifiziert
auch geldufige Thesen, z.B. beginnt die
Marginalisierung des Bildes nicht eigent-
lich mit der Reformation, sondern erst im
19. Jh. und ist dabei Teil von gesamtge-
sellschaftlichen Veranderungen hinsicht-
lich der Rezeption des Mediums Bild.

Berlin Gerlinde Strohmater-Wiederanders

Neuzeit

Reventlow, Henning Graf : Epochen der Bibel-
auslegung. Bd. IV : Von der Aufklarung
bis zum 20. Jh., Miinchen (Beck) 2001,
448 S., geb., ISBN 3-406-34988-9.

_Im vierten und letzten Band seines
Uberblicks iiber die Bibelauslegung be-
schreibt Henning Graf Reventlow (= R.)
den Zeitraum vom 16. bis ins frithe 20. Jh.
Auch jetzt geht es ihm darum zu zeigen,
wie Biographie und Werk der Ausleger
(Theologen und Laien, Philosophen und
Schriftsteller) mit den Fragen der jeweili-
gen Epoche verschriankt sind. In den Aus-
einandersetzungen um die Auslegung der
Bibel spiegeln sich also die geistigen und
politischen Prozesse der Zeit, individuelle
Lebensumstinde und lidnderspezifische
Besonderheiten. — Bei der Auswahl der
historischen Paradigmata haben geogra-
phische und konfessionelle Gesichts-
punkte den Ausschlag gegeben. Das refor-

matorische Schriftverstandnis, das in
Kontroversen mit den katholischen und
spiritualistischen Standpunkten erkdmpft
worden ist, wird vorausgesetzt. Theologen
wie M. E Hlyricus (11ff.) und J. Gerhardt
(211f.) haben diese Perspektive in metho-
discher bzw. metaphysischer Hinsicht ver-
tieft.

In England wurde die Diskussion (311f.)
von unterschiedlichen Zielen beherrscht.
Waihrend die Puritaner in der Bibel ein
normatives Vorbild fir die gegenwirtige
Kirche suchten, wollten Th. Hobbes mit
der Schrift eine Staatsphilosophie oder JI.
Locke eine verniinftige Ethik begriinden.
Vernunft und Schrift stehen hier (noch)
nicht im Gegensatz zueinander. Als dann
der Streit um den hebr. bzw. gr. Urtext der
Bibel begann (79ff.: die Buxtorfs, J.A.
Bengel, J.J. Wettstein u.a.), war ein zent-
rales hermeneutisches Problem angespro-
chen: der Weg von aussen nach innen
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bzw. die Unterscheidung von Buchstabe
und Bedeutung. — Neue Konfliktherde
entstanden in Frankreich und in den Nie-
derlanden vom 17. Jh. an (871ff,). Histori-
sche und philologische Kritik (R. Simon)
riefen den Widerstand der offiziellen Kir-
che hervor. Und rationale Erkenntnis (B.
Spinoza) suchte nach Emanzipation von
dogmatischer Bevormundung.

Umfangreich ist das Kapitel zu Pietis-
mus und Aufklarung (112ff.). Ph.J. Spe-
ner und A.H. Francke riickten die Auto-
ritit der Schrift und ihre Umsetzung im
Leben der Menschen (Frommigkeit) in
den Mittelpunkt. Ihre Kritik richtete sich
besonders gegen den Aristotelismus der
Orthodoxie, die Institution Kirche, die
Missachtung des Individuums und die Un-
kenntnis der Heilsokonomie. Zeitgleich
setzte sich immer mehr ein freies, von
Vernunft geleitetes, bisweilen polemisches
Forschen durch, das zur Erziehung des
Menschengeschlechts (G.Eph. Lessing)
beitragen sollte. Allgemeines Ziel war die
Ablosung des kindlichen Bewusstseins
durch ein verniinftiges Christentum, jen-
seits von Kirche und Dogma. Historische
Evangelienforschung (J.J. Griesbach, H.E.
G. Paulus) und Biblische Theologie (J.Ph.
Gabler) profilierten sich als Arbeits-
schwerpunkte; mit J. G. Herder gewann
die Asthetik (Poesie) Relevanz; insgesamt
eine Entwicklung, die das Inspirations-
dogma relativierte.

Im 19. Jh. erreichte die Bibelwissen-
schaft nach R.’s Einschdtzung ihren Hohe-
punkt (227ff). Zu den nachwirkenden
Tendenzen der vorangehenden Epoche
(u.a. die Pflichtenethik Kants) traten
neue Impulse. So gelangte aus der Ro-
mantik die Kategorie ,Gefiihl” in die De-
batte und leitete Wege ein, die iiber den
Rationalismus hinausfiihren sollten. Die
Rezeption von Hegels dialektischer Philo-
sophie fithrte bei D.F. Strauss und EChr.
Baur zu Mythenkritk und spekulativer
Christologie. Gegen natiirliche wie iiber-
natiirliche Erklarungen der Bibel sollten
exegetische Analyse und philosophische
Synthese die fortschreitende Bewusstwer-
dung des Geistes begleiten. Wissenschaft-
liche Arbeit suchte eine idealistische Ge-
samtbetrachtung mit objektiver Textfor-
schung sowie Impulsen aus Linguistik
und Altorientalistik zu verbinden, In der
Pentateuchforschung bestimmte die lite-
rarkritische Perspektive (Quellenschei-
dung) das Feld (W.M.L. de Wette, EEW.
Hengstenberg, J. Wellhausen). Besondere
Aufmerksamkeit richtete sich auf die Reli-
gionsgeschichte Israels, insofern sie die
Entwicklung (Gefiihl-Vorstellung-Begriff)
hin zur wahren Religion veranschau-
lichte. Als Erbe der Aufkldrung ist auch

die Reserve gegeniiber dem Kultischen
und die Hochschdtzung der religits-sittli-
chen Personlichkeit zu sehen (z.B. im
Prophetieverstandnis B. Duhms oder in
der Leben-Jesu-Forschung). Wichtige An-
stoRe gab die Paulus-Forschung E. Chr.
Baurs sowie die Entwicklung der Zwei-
Quellen-Theorie im Blick aut die Synop-
tiker (u.a. H. J. Holtzmann). Als charakte-
ristisch fiir den theologischen Zeitgeist
mag das Urteil J. Wellhausens gelten: “...
Jesus hat die Kirche nicht gestiftet, der
jlidischen Theokratie hat er das Urteil ge-
sprochen. Das Evangelium ist nur das Salz
der Erde; wo es mehr sein will, ist es
weniger. Es predigt den edelsten Indivi-
dualismus, die Freiheit der Kinder Gottes”
(Israelitische und jidische Geschichte,
Berlin 1894, 371).

Ein geschlossener Kreis, die sog. ,Reli-
gionsgeschichtliche Schule” (325 ff.), radi-
kaliserte das Selbstverstandnis der Bibel-
auslegung. Erklartes Ziel war die kritische
Untersuchung der christlichen Religion
mit historischen Methoden, der Vergleich
mit den Religionen der Umwelt sowie
eine Religionsgeschichte des Urchristen-
tums (W. Bousset), in der die Kanons-
grenzen liberschritten und der Universa-
lismus Jesu gegen den Partikularismus des
Judentums ausgespielt wurden. Dass die
synkretistischen Ziige des Christentums
hervorgehoben wurden, briiskierte den
religivsen Liberalismus ebenso wie die
Fremdartigkeit von Jesu Reich-Gottes-
Verkiindigung, auf die J. Weif8 aufmerk-
sam machte. H. Gunkel erprobte die gat-
tungsgeschichtliche Perspektive u.a. in der
Psalmenauslegung. Ein wichtiges Neben-
produkt dieser ,Schule”: Aus dem wissen-
schaftlichen Interesse an anonymer Volks-
literatur und Volksfrommigkeit erwuchs
der AnstoR zur padagogischen Anwen-
dung in der religiosen Volksbildung (Reli-
gionsgeschichtliche Volksbiicher).

Die Auslegungsgeschichte im frithen
20.Jh. verbindet R. mit K. Barth und R.
Bultmann, Dogmatiker der eine, Exeget
und Hermeneutiker der andere. Beide
einte die Herkunft aus und der Bruch
mit der liberalen Theologie und dem idea-
listischen Moralismus. Gott und Mensch
lassen sich nicht mit Hilfe eines harmoni-
sierenden Religionsbegriffs kombinieren,
betonte K. Barth in seinen Romerbrief-
kommentaren (1918/1920). R. Bultmann
steckte durch die formgeschichtliche Ana-
lyse der Synoptischen Evangelien die
Fronten gegeniiber der liberalen Leben-
Jesu-Forschung ab. Der historische Jesus
gehore in den Horizont der jiidischen Re-
ligion. Christliche Theologie begegne erst
in den Briefen des Paulus bzw. im Johan-
nes-Evangelium. Auslegung hat vom Ke-
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rygma der hellenistischen Gemeinde aus-
zugehen und geschieht in Funktion von
gegenwirtiger Verkiindigung. Trotz dieses
existentiellen Ansatzes sind Bultmanns
Anliegen kontrovers geblieben, wie die
sog. Entmythologisierungsdebatte zeigt. —
Mit allgemeinen Bemerkungen zur ge-
genwirtigen Situation der Bibelauslegung
(Spezialisierung, Publikationsflut, Auf-
kommen neuer Methoden, offene Diskus-
sionslage in vielen Fragestellungen usw.)
schlieft R. den Band ab.

Der Gebrauch dieses Buches, das einen
informativen Einblick in die Entwicklung
der historisch-kritischen Methoden im
geistesgeschichtlichen Kontext gibt, wird
durch Register und Literaturhinweise er-
leichtert. Eine deutlichere Gliederung der
Abschnitte mit leserfreundlichem Layout
ware hilfreich gewesen. Anlass zur Nach-
frage gibt die Auswahl der historischen
Paradigmata. Auch berticksichtigt der An-
satz bei der individuellen Personlichkeit
wichtige Faktoren des jeweiligen Kontex-
tes (soziale Realitat; Missionsgedanke im
19.Jh.u.a.) zu wenig. Erwahnenswert
sind noch zwei Details: Die Biographie
vieler Ausleger erinnert an die konstruk-
tive Interdisziplinaritit der Fakultdten.
Zugleich widerlegt das politische Engage-
ment so mancher alle Unterstellungen
von Elfenbeinturm-Existenz.

Marburg/Lahn Ulrich Schoenborn

Lotz-Heumann, Ute: Die doppelte Konfessiona-
lisierung in Irland. Konflikt und Koexis-
tenz im 16. und in der ersten Halfte des
17. Jh.s (= Spéatmittelalter und Refor-
mation, Neue Reihe 13), Tiibingen
(Mohr Siebeck) 2000, 510 S., geb.,
ISBN 3-16-147429-5.

Die Vf.in leistet mit ihrer bei Heinz
Schilling in Berlin entstandenen Disserta-
tion einen wesentlichen Beitrag zu der seit
langem filligen und seit einiger Zeit in
Gang gekommenen Offnung des
Forschungsparadigmas ,Konfessionalisie-
rung” iiber den Zusammenhang mit friih-
moderner Staatsbildung hinaus auf die
Gesamterscheinung der frithneuzeitlichen
Integrationsprozesse. Uberall in Europa
war Konfessionalisierung ein Integra-
tionsprozess, doch langst nicht iiberall
ging es um die ,innere Integration der
Territorialgesellschaft” (H. Schilling 1981)
im Dienst der ,Verdichtung der Staatlich-
keit* (H. Schilling 1981), wie in der Klein-
welt deutscher Firsten- und Grafenterri-
torien. Das reichte im Falle der refor-
mierten Konfessionalisierung von In-
tegration zur Behauptung nationaler
Eigenstandigkeit wie in Schottland seit

der Personalunion von 1603 mit England
oder stiadtischer Autonomie wie in Danzig
(M. G. Miiller 1997) bis zur Integration von
Sprachgruppen und damit zur Segmen-
tierung einer territorialen Gesellschaft
wie in Siebenbiirgen (K. Zach bei
Bahlcke / Strohmeyer 1999) mit unga-
rischsprachigen Reformierten und
deutschsprachigen Lutheranern. Hierher
gehort auch die katholische Konfessiona-
lisierung im geistlichen Territorium, die
eher im Dienst der Verchristlichung als
in dem der Verstaatlichung stand, wie
das A. Holzem (2000) unldngst fiir das
Hochstift Miinster magistral vorgefiihrt
hat (dazu H. Klueting, ZKG 113, 2002,
134-137). Von ,Verdichtung der Staat-
lichkeit” im Zusammenhang mit Konfes-
sionalisierung kann auch in Irland keine
Rede sein: ,In Irland kam es [...] weder
dazu, dass eine der beiden Konfessionen
ihr religibses Monopol durch effektive
Konfessionsbildung und erfolgreiche
Konfessionalisierung durchzusetzen ver-
mochte, noch kann man von einem Inei-
nandergreifen und einer gegenseitigen
Jpositiven Verstarkung’ von Konfessiona-
lisierung und Staatsbildung sprechen.
Vielmehr sind im irischen Kontext gegen-
einander gerichtete  Konfessionalisie-
rungsansatze und -ziele zu betrachten,
die aneinander scheiterten” (15). Wie
Krista Zach, ausgehend von dem Schilling-
schen Modell der Verbindung von Kon-
fessionalisierung  und  frithmoderner
Staatsbildung (von H.R. Schmidt 1997 als
,Etatismus“ kritisiert), fiir Siebenbiirgen
von einem ,Antimodell” der Konfessiona-
lisierung spricht, so findet die Verfasserin
— auch sie vor dem Hintergrund des von
ihrem Lehrer entwickelten Paradigmas —
fiir das am anderen Ende Europas gele-
gene Irland zum Begriff der ,doppelten
Konfessionalisierung”. Gemeint sind die
,konkurrierenden Konfessionsbildungen
und Konfessionalisierungen des Protes-
tantismus und des Katholizismus in Ir-
land“ (15) und das Neben- und
Gegeneinander ,der protestantischen
Konfessionalisierung ,von oben’ in Allianz
mit dem Staat” und ,der katholischen
Konfessionalisierung ,von unten’ in Op-
position zum Staat” (15).

Der Viin ist fiir ihre auRerordentlich
griindliche Forschungsleistung zu dan-
ken, mit der sie das der deutschen Spat-
mediavistik ebenso wie der deutschen
Frithneuzeitforschung nicht eben ver-
traute Irland seit dem spaten Mittelalter
mit dem Blick auf Gesellschaft, Politik und
Kirche unter die Lupe nimmt. Schon das
spatmittelalterliche Irland zeigt — als Lord-
ship der englischen Krone — mit seinen
Ltwo nations” die ,zwei Kirchen’ der ,ec-
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clesia inter Hibernicos” und der ,ecclesia
inter Anglicos” (58). Sie verfolgt die Ent-
wicklung seit der Erkldrung Irlands zu ei-
nem von der pépstlichen Lehnshoheit ge-
losten Konigreich unter Heinrich VIII. von
England als Konig von Irland im Jahre
1541, die zogernden Versuche unter Ed-
ward VL, in Irland die Reformation durch-
zusetzen, und das Fortbestehen des
vortridentinischen (,vorkonfessionellen”)
Katholizismus unter der galischen und der
anglo-irischen Bevdlkerung bis in die
wichtigen 1680er Jahre. Sie behandelt
das ,Konfessionelle Vakuum und die for-
cierte Staatsbildung” (94) in Irland nach
der Thronbesteigung Elisabeths L, geht
ein auf die auflenpolitisch-militarstrategi-
sche Problematik, mit der ,Irland jederzeit
zum Trittstein nach England fiir dessen
politisch-konfessionelle Feinde“ (106) —
sprich: fiir Spanien — werden konnte,
was zur politischen Kontrolle und zu
dauerhafter staatlicher Durchdringung
zwang, und erortert den Prozess der kon-
fessionellen Entfremdung der ,loyalen
Anglo-Tren”: ,Die Erfahrungen der frithen
1580er Jahre losten in der Gruppe der
anglo-irischen Gentry und Stadtbiirger
eine Entwicklung aus®, in deren Zusam-
menhang allmdhlich ,ein Konfessionali-
sierungsprozess ,von unten’ ein[setzte],
im Zuge dessen die loyalen Anglo-Iren
Widerstand gegen frithmoderne Staatsbil-
dung und Konfessionalisierung ,von
oben’ leisteten” (132), also gegeniiber Ko-
nig und protestantischer Church of Ire-
land illoyal wurden. Die Entscheidung
der loyalen Anglo-Iren fiir den tridentini-
schen Katholizismus habe die katholische
Konfessionalisierung in Irland maligeb-
lich vorangetrieben und die konkurriere-
nden Konfessionalisierungsprozesse ini-
tilert und beschleunigt, wahrend die von
London eingesetzte Dubliner Regierung
mit ihrem Konfessionalisierungspro-
gramm das Monopol der protestantischen
Staatskirche und die Verdrangung des Ka-
tholizismus zu erreichen suchte. Aber
auch die Interessen der Dubliner und der
Londoner Regierung traten seit den
1580er Jahren auseinander. Wahrend
man in Dublin eine straffe Staatsbildungs-
und protestantische Konfessionalisie-
rungspolitik zu wverfolgen suchte, sah
man die Dinge in London unter dem
Aspekt der duBBeren Sicherheit Englands,
wozu die Vermeidung der Provokation
von Unruhen und Aufstdnden in Irland
gehorte. ,Deshalb verfolgte die Londoner
Regierung hdufig eine den Interessen
Dublins entgegengesetzte Strategie: Sie
rief wiederholt zur MédRigung gegeniiber
den katholischen Altenglandern auf, und
teilweise wurde die Konfessionalisie-

rungspolitik der Vizekonige und des iri-
schen Privy Council sogar explizit von
ihr gestoppt” (423). So entstand seit dem
1580er Jahren eine ,.doppelt konfessio-
nalisierte’ Gesellschaft”: ,Die protestanti-
sche und die katholische Konfessionalisie-
rung verliefen dabei weitgehend syn-
chron und wirkten permanent aufeinan-
der ein. Die doppelte Konfessionalisierung
in Irland war deshalb ein Prozess des stan-
digen ,challenge and response’” (428f.) —
mit der Folge politisch-gesellschaftlicher
Polarisierung.

Hier und da unterlaufen der Viin
kleine Versehen, so wenn sie im Zusam-
menhang mit der zeitweiligen lokalen
Wiederherstellung des Katholizismus
nach dem Tod Elisabeths L. formuliert:
»Bs fanden Prozessionen statt, protestan-
tische Kirchen wurden geweiht, und die
Messe wurde offentlich gelesen” (165) —
entweder wurden die protestantischen
Kirchen entweiht, oder katholische Kir-
chen wurden geweiht. Bisweilen scheint
die Verfasserin auch die Begriffe ,Konfes-
sionsbildung” und ,Konfessionalisierung”
nicht eindeutig auseinander zu halten.
Unabhidngig davon bleibt eine beeindru-
ckende Forschungsleitung zu wiirden, die
mit der Fiille ihrer Ergebnisse hier gar
nicht angemessen vorgestellt werden
kann, etwa hinsichtlich der Bildungsein-
richtungen und der Bedeutung der Bil-
dungsoptionen fiir die doppelte Konfes-
sionalisierung, wenn anglo-irische Eliten
ihre Sohne, trotz Konformitat mit der pro-
testantischen Staatskirche, katholische
Hochschulen auf dem Kontinent besu-
chen liefen. In diesem Zusammenhang
spielt das 1592 gegriindete Irish College
im spanischen Salamanca eine wichtige
Rolle.

Kiln und Neuendettelsau Harm Klueting

Diez, Karlheinz: ,Ecclesia — non est civitas
Platonica”. Antworten katholischer
Kontroverstheologen des 16. Jh.s auf
Martin Luthers Anfrage an die ,Sicht-
barkeit” der Kirche (= Fuldaer Studien
8), Frankfurt am Main (Josef Knecht)
1997, XVI, 502 S., geb., ISBN 3-7820-
0754-9.

Die vorliegende Untersuchung, die
1994/95 am Fachbereich Katholische
Theologie der Universitdt Mainz als Habi-
litationsschrift im Fach Dogmatik und
okumenische Theologie angenommen
wurde, befasst sich mit dem proble-
matischen ,Verhiltnis von geglaubter
und empirischer Kirche” (4) im Blick auf
die Kontroverstheologie des 16. Jh.s. Da-
bei dient die Redeweise von der
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sichtbaren bzw. unsichtbaren Kirche als
 heuristische Formel” (58). Mit der theolo-
giegeschichtlichen Problemstellung ver-
bindet sich das Interesse an einer histori-
schen und dogmatischen Vertiefung des
dkumenischen Dialogs in dem zentralen
Thema der Ekklesiologie. Nach einer for-
schungsgeschichtlichen und methodologi-
schen Einleitung (1-66) wird zundchst die
Grundstruktur von Luthers Kirchenver-
stindnis entfaltet (67-150). Hier kommt
Luthers Auffassung von der Sichtbarkeit
der Offenbarung im allgemeinen und der
Kirche imbesonderen zur Sprache, die ,wi-
derden Augenschein” (149) zu entwickeln
ist, insofern sie kreuzestheologisch und es-
chatologisch konzipiert ist. Der Vergleich
mit den ekklesiologischen Auffassungen
Melanchthons, Zwinglis und Calvins ver-
deutlicht sodann unterschiedliche Akzen-
tuierungen der Sichtbarkeit der Kirche.

Im umfangreichsten Kapitel der Arbeit
werden verschiedene Gegenpositionen
katholischer Kontroverstheologen des
16. Jh.s analysiert, um daraus jeweils ‘Re-
flexionsansdtze’ zu gewinnen, die dann
der abschlieBenden Beurteilung zugrunde
gelegt werden (151-346). Die Auswahl
der Theologen wird in der Einleitung be-
griindet, gleichwohl ist nicht nachvoll-
ziehbar, dass die Ekklesiologie des Triden-
tinums ausgeblendet wird und auch Caje-
tan unberticksichtigt bleibt, obwohl ge-
rade dessen Augsburger Begegnung mit
Luther von eminenter Bedeutung fiir
den Untersuchungsgegenstand ist. Eine
erste Gruppe bilden die drei Franziskaner-
theologen Thomas Murner (1475-1537),
Nikolaus Herborn (um 1480-1535) und
Kaspar Schatzgeyer (1463-1527), die ihr
Kirchenverstindnis von einem neuplato-
nischen Urbild-Abbild-Schema her ent-
worfen haben. Murner hat als erster
Theologe Luther vorgeworfen, ,von der
Kirche die imgindre Vorstellung einer ci-
vitas Platonica” (157) zu entwickeln, und
demgegeniiber das Wesen der Kirche von
deren raum-zeitlicher Gestalt her be-
stimmt. Nach Herborn ist die ‘ecclesia ca-
tholica” vor aller Welt offentlich durch die
Sakramente, das Wort Gottes, die Amits-
diener und die Vielfalt der Zeremonien.
Kirche bezeichnet in seinem Sinne eine
~schone geordnete Einheit” (181), deren
von Gott entworfene monarchia auf das
Papstamt ausgerichtet ist. Schatzgeyer
entwickelte seinen Kirchenbegriff in Ana-
logie zur Relation von Geist und Korper
des Menschen. Die ,sichtbare Leiblichkeit
der irdischen Kirche” (192) konkretisiert
sich nicht nur in der Hierarchie kirchlicher
Amter, sondern ebenso im dulieren Kult.
Wichtiger ist Schatzgeyer aber der ‘inner-
liche Kult’, so wie er insgesamt das Wesen

der Kirche priméar auf den inneren Men-
schen, d.h. seinen Geist hin bezogen hat.
Damit wird ,die irdisch-leibliche Dimen-
sion der Kirche” zu einem eher ,hinder-
lichen Akzidenz” (204).

Die zweite Gruppe bilden zwei Vertreter
der sog. Schule von Lowen, einem Zent-
rum des Augustinismus in dieser Zeit. Ja-
cobus Latomus (1475-1544) ging es mit
seiner Auffassung der ecclesia permixta
vor allem auch in der Auseinandersetzung
mit Oecolampad darum, den &duferlich-
korperlichen Bereich als unverzichtbares
Korrelat des geistlichen Bereiches aufzu-
zeigen. Auch hier bildet die conditio hu-
mana den Bezugsrahmen, und daraus re-
sultiert ein differenziertes Konzept von
der communicatio ecclesiastica, mit dem
Latomus ein ,komplexes Zugehorigkeits-
system” (218) verbunden hat. Bei Johan-
nes Driedo (ca. 1480-1535) dominiert —
ebenso wie auch bei Albert Pighius (ca.
1490-1542) - eine heilsgeschichtliche
Sichtweise, nach der die Kirche in ver-
schiedenen Entwicklungsstadien in die
Sichtbarkeit ‘hineinwachst” (230), wobei
letztlich der institutionell-iuridische Cha-
rakter von Kirche die Oberhand gewinnt.

Der Thomismus des 16. Jh.s kommt mit
der sog. Schule von Salamanca in den
Blick, wobei hier Melchior Cano
(1509-1560), Mancio de Corpus Christi
(Anfang des 16. Jh.-1576) und Dominikus
Bédniez (1528-1604) behandelt werden.
Die Sichtbarkeit der Kirche wird zur ,ma-
xima quaestio” (269) in der Auseinander-
setzung mit den Lutheranern. Gemals
Thomas von Aquins Hochachtung der
Vernunft und seinem Grundsatz, dass die
Gnade die Natur nicht aufhebt, sondern
vollendet, wird die Notwendigkeit der
Jkorperlichen Bezeugung” (256) des in-
nerlichen Glaubens hervorgehoben und
der Kirche die Rolle zugewiesen, ,die
Glaubenserkenntnis autoritativ zu garan-
tieren“ (287). Dabei verengt sich das Ver-
stindnis von Kirche immer starker auf die
empirische Grofe der romisch-katholi-
schen Kirche.

Ein besonderes Schlaglicht auf das un-
tersuchte Thema wirft die Kontroverse
zwischen dem zum Katholizismus kon-
vertierten Johannes Pistorius Nidanus
(1546-1608) und dem Lutheraner Jakob
Heerbrand (1521-1600). Heerbrands An-
satz, Kirche im lutherischen Sinne immer
schon und tiberall dort bestehen zu sehen,
wo das Wort Gottes verkiindet wurde und
die Sakramente verwaltet worden sind,
weist Pistorius als den Aufweis lediglich
einer ,Subecclesia® (309) zuriick, die
dem Glauben keinen Halt verleihen
konne. Demgegeniiber begibt er sich auf
eine Spurensuche nach der sichtbaren
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wirklichkeit der Kirche, wie sie vor allem
historiographisch zu Tage trete, um auf
dieser Grundlage die Sichtbarkeit der Kir-
che mit Hilfe logischer Konstruktionen
evident zu machen.

Zum Abschluss dieses zweiten Kapitels
wird die Auffassung des Jesuiten Robert
Bellarmin (1541-1621) untersucht, mit
dem die gegenreformatorische Theologie
ihren Hohepunkt erreicht hat. Hier wird
Kirche zu einer ,Instanz ‘visualisierter
Wahrheit’” (330), die durch die papstliche
Autoritit garantiert wird. Das gedingt
nicht nur prizise Kriterien fiir die Zuge-
horigkeit zur Kirche, sondern ldsst auch
die raum-zeitliche Konkretion zu einem
bestimmenden Wesensmerkmal der Kir-
che werden, was letztlich zu einer ,Apo-
logie des Sinnféllig-Evidenten und Ratio-
nal-Kontrollierbaren” (346) fiihrt.

In einem dritten Kapitel wird die Unter-
suchung noch um einen Aspekt erweitert,
indem die jeweilige Inanspruchnahme
Augustins in beiden kontroverstheologi-
schen Lagern mit Augustins eigenem Ver-
stindnis der Sichtbarkeit bzw. Unsicht-
barkeit der Kirche verglichen wird
(347-424). Die abschlieRende Beurtei-
lung, dass hier bei Luther und den katho-
lischen Kontroverstheologen jeweils eine
,einseitige Auflsung des ‘komplexen’
Kirchenverstindnisses Augustins® (394)
erfolgt sei, verkiirzt aber wiederum die
komplexen theologiegeschichtlichen Zu-
sammenhange der Augustin-Rezeption
im 16. Jh. und suggeriert dariiber hinaus,
dass mit Augustins Ekklesiologie ein diffe-
renzierter Problemstand erreicht worden
sei, den die Reformationszeit dann nicht
wieder erreicht hatte.

Im Schlussabschnitt werden die Ergeb-
nisse zusammengefasst und mit Blick auf
den 6kumenischen Dialog ausgewertet. In
systematisch-theologischer ~ Perspektive
wird ein integratives Konzept der Verhilt-
nisbestimmung von sichtbarer und un-
sichtbarer Kirche angestrebt, wobei vor al-
lem der Sakramentsbegriff angewandt und
die Verkntipfung der Ekklesiologie mit der
Inkarnationschristologie beleuchtet wird.
Die kontroverstheologischen Abgrenzun-
gen der Reformationszeit nun aber pau-
schal als ,wenig hilfreich” (457) hinzustel-
len, konterkariert den Erkenntniswert der
theologiegeschichtlichen Analysen dieser
Arbeit, die einen interessanten Einblick in
das ebenso vehemente wie differenzierte
Ringen um die Kirche im 16. Jh. vermittelt
und dabei grundlegende ekklesiologische
Auffassungen erhellt, die keineswegs nur
der Vergangenheit angehoren.

Bonn Michael Basse

Asche, Matthias / Schindling, Anton (Hrg.):
Das Strafgericht Gottes. Kriegserfahrungen
und Religion im Heiligen Romischen Reich
Deutscher Nation im Zeitalter des Dreifig-
jihrigen Krieges , Munster (Aschendortf)
2001, 468 S., kt., ISBN 3-402-05910-X.

Die umfingliche Einleitung von Schind-
ling fachert die verschiedenen For-
schungsinteressen auf, die bei der Kom-
position dieser ungewdhnlich kompakten
und interessanten Aufsatzsammlung lei-
tend waren. Hervorgegangen sind die Stu-
dien aus dem Tiibinger Sonderfor-
schungsbereich , Kriegserfahrungen -
Krieg und Gesellschaft in der Frithen Neu-
zeit”. Angesichts der Wiederkehr des Pha-
nomens des religios (mit)motivierten
Krieges in Europa stellt sich dieser SFB
der Aufgabe, ,aktuelle Probleme histo-
risch zu beleuchten” (15; s. auch die den
Bogen bis in die Gegenwart schlagenden
Ausfithrungen 27-44). Besonders wichtig
sind in diesem Zusammenhang die kate-
gorialen Uberlegungen zur Wiedergewin-
nung eines philosophisch und sozialwis-
senschaftlich fundierten Erfahrungsbe-
griffs (13) als Grundlage eines umfassend
anschlussfahigen mentalitatsgeschichtli-
chen Forschungsansatzes. Von dieser Seite
her ergeben sich sodann wichtige, poten-
tiell vertiefende Beziige zum Konfessiona-
lisierungsparadigma — in welcher Weise ist
Kriegserfahrung konfessionell struktu-
riert, bzw. wie modifiziert Kriegserfah-
rung Konfessionalisierung (26; vgl. auch
44-51)? — In diese Perspektive gehort
auch die Widmung des Bandes an E.-W.
Zeeden zu dessen 85. Geburtstag. — End-
lich lassen sich die Aufsdtze auch als mus-
tergiiltig quellennah gearbeitete Fallstu-
dien zu den Auswirkungen des dreiBig-
jahrigen Krieges in vier Territorien an
den Rindern des Herzogtums Wiirttem-
berg lesen (21f.; wer hier, wie Rez., allen-
falls mangelhafte Vorkenntnisse mit-
bringt, der lese zuerst die vorziiglich kla-
ren und prazisen Ausfiihrungen von Kohl-
mann 130-137).

Zwei der vier Beitrage nehmen ihren
Ausgangspunkt bei protestantischen Zeu-
gen und Quellen. ,Lebt wohl, Gott sei mit
uns, nun miisst ihr doch alle wieder ka-
tholisch werden” — mit diesen Worten
nahm der nach der Schlacht von Nord-
lingen von 1634 aus seinem Amt vertrie-
bene lutherische Pfarrer Simon Low Ab-
schied von seiner Gemeinde im branden-
burg-ansbachischen Satteldorf (89 mit
Anm. 65) — F. Kleinehagenbrock hat dieses
Zitat als Titelmotto tiber seine Austithrun-
gen zu dem Thema ,Der DreifSigjahrige
Krieg als Bedrohung der Konfession in
der Grafschaft Hohenlohe” (59-122) ge-
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stellt. Er untersucht die Kriegserfahrun-
gen in dem durch erbvertragliche Regel-
ungen zersplitterten Territorium, das erst
seit den 1570er Jahren durchgingig lu-
therisch geprdgt war, anhand von Suppli-
ken und Berichten von Beamten und
Pfarrern. Neben den primar militarischen
Belastungen und Gefahrdungen durch die
Kriegsldufte war die Moglichkeit, zwangs-
weise zum alten Glauben zurtickgefiihrt
zu werden, ein bestimmendes Motiv der
aus den Quellen erhebbaren Kriegserfah-
rungen. Besonders bedrohlich war die Si-
tuation nach dem Restitutionsedikt von
1629, das die Riickerstattung nach 1552/
55 sikularisierter Klostergiiter befahl
(71-81). Das Eingreifen der Schweden
brachte zunichst Erleichterung, ja, die
Maéglichkeiten territorialer Ausdehnung,
die ihrerseits zur Unterdriickung katholi-
scher Religionsiibung genutzt wurden
(82-86). Nach der Schlacht bei Nordlin-
gen (1634) jedoch besetzten kaiserliche
Truppen das Land (86-94). Kirche und
Obrigkeit kooperierten in diesen Wechsel-
fallen im Bewussisein der Angewiesenheit
aufeinander hochst effektiv. Trotz der
okonomisch-sozialen Folgen des Krieges
blieb der Pfarrerstand als wesentliches
Riickgrat der sich konfessionell definie-
renden Gesellschaft weitestgehend intakt.
Solche Pfarrer, die ihrem Auftrag und ih-
ren Gemeinden die Treue hielten, erfreu-
ten sich hoher Wertschdtzung (95-101).
Pfarrer und weltliche Funktionstrdager
deuteten die prekére Situation im Lichte
endzeitlicher Erwartung als Strafe Gottes
fiir siindhaftes Leben und manifesten Ruf
zur BuRe; der Aufruf zur selbstlosen Un-
terstiitzung der Verteidigungsanstrengun-
gen sprach die Untertanen darauf an, dass
der Tod besser sei als ein Leben unter see-
lengefdhrdender altglaubiger Herrschaft.
Die memoria von Menschen, die in den
Kriegslduften zu Tode kamen, wurde in
diesem Sinne gestaltet (93f.). Buligesin-
nung konnte so als Wehrhaftigkeit beta-
tigt werden, die ihrerseits charakteristisch
defensiv limitiert war: ,Das Bestehen ge-
gen den romischen Antichristen ! und die
allgemeine BuBbereitschaft mit der Um-
kehr zu einem gottgefdlligeren Leben bil-
deten den geschichtstheologischen Rah-
men, in dem das Kriegsgeschehen von
der Kanzel herab gedeutet wurde — ge-
fordert durch die grifliche Familie und
vorbildlich vorgelebt von Beamten und
von Pfarrern“(120). Von besonderer Be-
deutung fiir die Festigung des solcherma-
Ren strukturierten, politisch eindeutig de-
fensiv-introvertierten konfessionellen Be-
wusstseins waren die Jubilden von 1617
(Thesenanschlag) und 1630 (Ubergabe
der CA). Unter diesen Voraussetzungen

konnte dann auch das Ende des Krieges
als gnadige Bewahrung riickhaltlos-dank-
bar gefeiert werden (59f; 110-118). Vom
nordostlichen Rand Wiirttembergs fiihrt
der Beitrag von C. Kehlmann an den siid-
westlichen; er schildert hauptsdchlich an-
hand von ,administrativem Schriftgut”
(129) ,Kriegs- und Krisenerfahrungen
von lutherischen Pfarrern und Glaubigen
im Amt Hornberg des Herzogtums Wurt-
temberg wihrend des Dreifbigjdhrigen
Krieges und nach dem westfalischen Frie-
den” (123-211). Charakteristisch fiir die
konfessionelle Ausgangslage in diesem
von allen Seiten durch katholische Terri-
torien begrenzten Gebiet war die Omni-
prasenz des jeweiligen konfessionellen
Widerparts (125f., 142f.). Ins Kriegsge-
schehen wurde das Territorium erst nach
dem Eingreifen der Schweden direkt ver-
wickelt, aber ein Anwachsen gespannten
konfessionellen Bewusstseins meint Kohl-
mann schon mit dem Reformationsjubi-
lium von 1617 konstatieren zu kénnen
(150-152). Mit Bezug auf offiziell-herzog-
liche Publikationen zum Jubilium und
unter Aufnahme von Formulierungen
von Johannes Burkhardt Kkonstatiert
Kohlmann: ,Die konfessionspolitische De-
monstration’ des Reformationsjubildums
auf lutherischer und die entsprechend po-
lemischen Reaktionen auf katholischer
Seite schufen eine  konfessionell-mili-
tante Kultur, die sich lange vor dem Krieg
zu formieren begonnen hatte, sich zu den
Jubildumsterminen am Anfang und auf
dem Hohepunkt des Krieges verdichtete
und weit dariiber hinaus Bestand hatte”
(152; s. auch 155: Das Reformationsjubi-
lium habe unter der lutherischen Bevol-
kerung ein ,antikatholisches Feindbild”
aktualisiert). In seiner Interpretation der
gen. Texte sowie in seiner Deutung der
folgenden Handel in seinem Untersu-
chungsgebiet verfolgt Kohlmann also eine
Interpretationslinie, die, wie in den vori-
gen Zitaten angedeutet, hinsichtlich des
Aggressionspotentials eine Art Symmetrie
zwischen den Konfessionen annimmt.
Damit wird er jedoch dem Quellenbefund
nicht wirklich gerecht: Die offiziellen Do-
kumente zu dem Jubilaum von 1617
(151f.; s. auch das Faksimile des Jubi-
laums-Ausschreibens von 1630, 163)
sind ganz auf Dankbarkeit fiir das dem
Lande Geschenkte bestimmt und schlagen
keine aggressiv-expansionistischen Tone
an. Die Streitigkeiten auf einer Hochzeits-
feier, von denen Kohlmann berichtet, ent-
sprangen eindeutig aus katholischen Pro-
vokationen; fiir die Gewaltrhetorik katho-
lischer Geistlicher, die in der Empfehlung
gipfelte, man solle die Lutherischen “‘in
Oehl siiden ““ (155) bringt Kohlmann kein
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lutherisches Aquivalent bei, ebensowenig
fiir die Misshandlungen, die dem luthe-
rischen Pfarrer Scheufelin wahrend einer
dreizehntdgigen Gefangenschaft zugefiigt
wurden und an denen er dann, erst drei-
Rigjahrig, starb (155-160). Es war denn
auch die katholische Seite, die Mischehen
mit Lutheranern drastisch erschwerte
(177-182). Offenkundig waren die evan-
gelischen und katholischen Kriegserfah-
rungen aufgrund fundamentaler katego-
rialer Differenzen hochst unterschiedlich
strukturiert. Die von Kohlmann beige-
brachten Zeugnisse bestdtigen auf ihre
Weise, was Th. Kaufmann aus theolo-
gisch-politischen Quellen erhoben hat,
dass namlich ,eine theologische Legitima-
tion oder eine religiose Zielsetzung bei
lutherischer Kriegsbeteiligung  auszu-
schlieRen ist, ja dass der DreiRigjahrige
Krieg aus lutherischer Sicht niemals als
Religionskrieg’ gefithrt worden sein
kann.”® Dasselbe ist dann ja auch an der
allbekannten konfessionell differenten
Wertung des Westfalischen Friedens ab-
lesbar: Den Lutheranern fehlte jegliche
Vision einer kriegerisch zu erlangenden
religiosen Einheit des Reiches, darum
konnten sie, anders als viele Katholiken,
an deren Spitze immerhin der Papst stand,
den Frieden unbeschadet des Fortbestan-
des der Papstkirche aus vollem Herzen
feiern, was auch Kohlmann plastisch-de-
tailreich dokumentiert (188-196). Leider
ist Kohlmann in dieser Hinsicht durch diese
Unterbestimmung der konfessionsspezifi-
schen Erfahrungsmuster, die seine eige-
nen Quellen so deutlich bezeugen, hinter
seinen eigenen grundsétzlichen Uberle-
gungen (123-125) zuriickgeblieben. Ein-
drucksvoll jedenfalls ist seine Schilderung
der Schicksale lutherischer Gemeinden
und Pfarrer: Anders als im Hohenlohi-
schen mit seinen wohlgefiigten Verwal-
tungsstrukturen verfielen Pfarrersfami-
lien der Verelendung, zumal auch die
Unterstiitzungen durch die Gemeinden
nachlieBen. Umso bemerkenswerter ist
es, dass in den lutherischen Gemeinden
des Untersuchungsgebietes bis auf beson-
ders diffizile Ausnahmen wadhrend des
Krieges durchgéngig Pfarrer prasent und
tatig waren (169-177). Die Frommigkeit
war, soweit sie aus Quellen abgeleitet wer-
den kann, von einem tiefen Bullernst ge-
pragt, der sich mit der Lange des Krieges
eher intensivierte, als dass er abgenom-
men hétte; er bestimmte auch noch die
Friedensfeiern. — Besonders intrikat wa-
ren die konfessionellen Verhiltnisse im
Amt Tennenborn; hier konnte der Abt

Georg Gaisser OSB die Gunst der Stunde
nutzen und nach mehreren missgliickten
Versuchen im Gefolge des Restitutions-
edikts 1629 sein Kloster St. Georgen wieder
in Besitz nehmen. — Diesem Mann ist auch
die erste der beiden folgenden, die Ge-
schehnisse aus katholischen Perspektiven
beleuchtenden Studien gewidmet: Unter
der Leitfrage ,Strafgericht Gottes oder
menschliches Versagen?” hat Chr. Schulz
.Die Tagebiicher des Benediktinerabtes
Georg Gaisser als Quelle fiir die Kriegs-
erfahrungen von Ordensleuten im Drei-
Rigjahrigen Krieg” untersucht (219-290).
Dieser Titel bedarf angesichts der Resul-
tate der Durchfithrung einiger Prazisie-
rungen: Das Tagebuch des Abtes ist, wie
Schulz selbst hervorhebt, ein in seiner Art
geradezu einmaliges Quellenstiick — ob
und in welchem Grade es fiir welche
Gruppe reprasentativ sein kénnte, lasst
sich nicht ausmachen. Sodann: Die Titel-
frage suggeriert die Erwartung, der Tage-
buchschreiber habe sich vorwiegend mit
letzten theologisch-geschichtsphilosophi-
schen Fragen beschiftigt — das war nicht
der Fall. Der durchaus gebildete Mann,
der sich in den Widrigkeiten der Zeitlaufte
sowohl aus konventionell-christlichen
(2791.) Quellen als auch aus den Reser-
voirs der humanistischen Bildung (2731.)
Trost holte und daneben durchaus die
sinnlichen Freuden des Lebens in dem
Male zu schitzen wusste, das ihm die
Schranken seines Lebensstandes setzten
(276), war hauptsachlich damit beschaf-
tigt, mit den Mitteln des Rechts und der
Politik seine Interessen bzw. die seines
Klosterverbandes wahrzunehmen: ,Das
entscheidende Anliegen des Abtes ist es,
in dem ihm zustehenden Gebiet nach Be-
lieben, gewiss auch hinsichtlich der Reli-
gionsbestimmung, schalten und walten zu
konnen, ohne darin von irgendeinem
Konkurrenten beeintrachtigt zu werden.
Was aulerhalb dieser Grenzen existiert
und passiert, betrachtet er hingegen als
von ihm nicht beeinflussbar und deshalb
sekundéir” (285). Hierzu passt es exakt, in
welchem Sinne Gaisser ausweislich seiner
Tagebiicher den im Titel des Aufsatzes
evozierten gewichtigen Topos vom ,Straf-
gericht Gottes” verwandt hat; Er schliipfte
ihm 1638 in die Feder, als der seiner
Aufsicht unterstehende, ihn oftmals
durch Widerspenstigkeit beschwerende
Benediktinerinnen-Konvent Amtenhau-
sen gepliindert wurde. Konfessionellem
Fanatismus war Gaisser ganz fern; er
wertete ja die Auseinandersetzungen pri-
mar juristisch — so konnte er den amtlich

Y DreiBigjahriger Krieg und Westfalischer Friede, BhTh 104, Tiibingen 1998, S.32.
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motivierten Besuch eines lutherischen
Pfarrers durchaus in ein gemeinsames
Friihstiick ausmiinden lassen (286). Den
Westfilischen Frieden mit seiner Riick-
nahme des Restitutionsedikts zugunsten
der neuen Normaljahrsregelung, der die
Sikularisierung seines Klosters endgiiltig
festschrieb, konnte er allerdings nicht
akzeptieren (241). — Aus ganz anderem
Holze geschnitzt war Johannes Roy.
Geboren 1572 als Kind einer entschieden
katholischen Familie in Sigmaringen, er-
hielt er eine gute Schulbildung und stu-
dierte Jura. 1612 brach er seine Tatigkeit
als Anwalt, wie spater Alphons Maria von
Liguori, ab und trat dem Kapuzinerorden
bei — aus Johannes Roy wurde Fidelis von
Sigmaringen. Als Ordensmann wurde er
nach Réitien geschickt, um dort im engen
Verbund mit habsburgischen Truppen, die
um die Herrschaft {iber die Alpenpisse
rangen, die reformierte Bevolkerung fiir
den gegenreformatorischen Katholizis-
mus zu gewinnen. Am 24.April 1622
wurde der Bettelmonch als Reprdsentant
und Agent der verhassten weltlich-geist-
lichen Besatzungsmacht von Bauern er-
schlagen. Der Tag, an dem mit dieser Ge-
walttat die Erhebung des Prattigaus gegen
Habsburg begann (302), wurde so zu-
gleich zum dies natalis des Heiligen Fidelis
von Sigmaringen, dessen Kult M. Iig in
einer faszinierenden Detailstudie von mo-
nographischem Umfang schildert (,Der
Kult des Kapuzinermdrtyrers Fidelis von
Sigmaringen als Ausdruck katholischer
Kriegserfahrungen im DreiRigjahrigen
Krieg”, 291-439). Dieser Kult war von
Anfang an mehrstimmig: Schon bald
nach seinem Tode begannen am Wiener
Kaiserhof die langjahrigen, durch Papst
Urbans VIIL. restriktives Dekret ,De non
cultu” retardierten (311; 405) Bemiihun-
gen um dessen Selig- und Heiligspre-
chung. Parallel dazu wurde der Martyrer
auf Seiten der osterreichischen Truppen
als Schlachtenhelfer, in Parallele zu der
als ,Generalissima” verehrten Muttergot-
tes (315; 328), erfahren und verehrt; das
Aufkommen dieses sich gleichsam auf der
Grenze der ,Legalitdt* bewegenden Sol-
datenkultus wurde durch den Obristen
Alwig von Sulz sowie durch Alexis von
Kurzweiler, einen Ordensbruder des Fide-
lis, nach Kriften gefordert (313-320). Der
urspriingliche Soldatenkultus erwartete
vom Heiligen schlicht Schutz und Bewah-
rung in Kriegsgefahren; auf einer nachs-
ten Stufe wurde Fidelis unter Riickgriff
auf neostoizistisches Gedankengut zum
Vorbild selbstloser Pflichttreue sublimiert
(333ff.). Mitte der 40er Jahre des 17. Jahr-
hunderts griff Kaiser Ferdinand III. mit
neuer Energie die Bemiihungen um die

Kanonisation des Kapuziners wieder auf
(3371f.). — Unterdessen wuchs der Kultus
des Fidelis raumlich in die Breite. Das
Zentrum war der Kriegsschauplatz, auf
dem er gefallen war; von hier aus drang
er nach Oberitalien vor. Sodann hielt er
Einzug in die katholischen Zentren der
Schweiz (Chur, Luzern), strahlte auf den
Heimatort und den Studienort (Freiburg
i.B.) des Martyrers zurtick und konstitu-
ierte so einen ,konfessionellen Erfah-
rungsraum® (344-382, Zitat: 344). — In-
nerhalb dieses Raumes verlief auch die
Wanderung des Leichnams bzw. seiner
Teile ebenso wie die Ausbildung der Tko-
nographie des Fidelis-Kultus (382-402),
in welcher der ,Prittigauer Priigel”, eine
ebenso primitive wie brutale Waffe, von
besonderer Bedeutung war: Die stachel-
bewehrte Keule wurde sowohl zum Sie-
gessymbol der aufstandischen Schweizer
als auch, transfiguriert zur Siegespalme,
zum Attribut des Heiligen. — 1729 endlich
wurde Fidelis selig-, 1746 heiligge-
sprochen: ,Maria Theresia lie3 sich mit
Fidelis von Sigmaringen einen Kapuziner-
martyrer angelegen sein, dessen Kult von
ihrem Vater mafgeblich betrieben wurde
und der ldngst zu einem festen Bestandteil
der ,Pietas Austriaca’ geworden war”
(421f.). — AbschlieRend seien die vielen
interessanten, technisch ganz einwandfrei
reproduzierten Illustrationen zumindest
dankend erwahnt. Einige sind in kleinen
Aufsitzen von G. Maier, dem der Leser
auch die sorgfiltig gearbeiteten, zuverlds-
sigen Register verdankt, ebenso detailliert
wie verstandlich kommentiert.

Wuppertal Martin Ohst

Steiger, Johann Anselm: Matthias Claudius
(1740-1815). Totentanz, Humor, Narretei
und Sokratik. Mit dem Totentanz von J. K.
A. Musius und J. R. Schellenberg (1785)
und zahlreichen weiteren Illlustrationen.
Heidelberg (Palatina Verlag) 2002, 269
S., geb., ISBN 3-932608-30-5.

Einleitend und als Basis einer ange-
messenen Beschiftigung mit Matthias
Claudius pladiert Steiger dafiir, die viel-
schichtigen Positionen, die in der Zeit der
deutschen Aufklirung begegnen, nicht in
Aufklirung und Gegenaufklirung zu
scheiden, sondern die aufklarerischen
Impulse und deren kritische (Selbst-)Re-
flexion als gleicherma®en konstitutiv fiir
die Aufklarungsepoche zu begreifen.
,Claudius ist Aufklarer — keine Frage”
(10), jedoch sei ihm ,zugleich daran ge-
legen, das Zeitalter des kritischen Geistes
zur Selbstkritik zu fithren” mit ,Metakritik
insbesondere am theologischen Rationa-
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lismus“ (13), und zwar als Feuilletonist
unkonventionell in der Wahl seiner Mit-
teilungsformen und seines literarischen
Stils. Was fiir all das einleitend (Grund
legend) an Beispielen und Umstdnden an-
gefithrt wird: Claudius’ Kontakte zur
Hamburgischen Aufkldarung, die Zeitung
als Medium seiner Wirksamkeit, seine li-
terarischen Ausdrucksmittel u.a.m., be-
trifft freilich vorrangig den jiingeren Clau-
dius (nuancierter zu spateren Entwick-
lungsphasen erst 31). Und ganz selbstver-
standlich wird Claudius von vornherein
zum ,Theologe[n]” erklirt, der er auch
als Journalist und freier Schriftsteller
bleibe (10), und dem es darum gehe,
,seine Theologie zu entfalten” (13) — als
stiinde fest, dass Claudius tiberhaupt (be-
griffsspezifisch) eine solche hat und syste-
matisch verfolgt. Womdoglich ist Claudius’
.Theologie“ hier ein Konstrukt, das sich
erst aus diesen Studien ergibt.

Unter pratentiosen Uberschriften geht
Steiger sodann in vier Kapiteln einzelnen
Aspekten und Themen des Claudiusschen
Werks und darin (fort-)wirkenden Ein-
fliissen (z.B. Luther, Hamann, Kierke-
gaard) nach: Im ersten, ,Vernunft, Offen-
barung und Sokratik. Oder: Die Vernunft
durch Humor an die Grenzen ihrer selbst
fiihren” (17-33), wird Claudius als ,ent-
schiedener Kritiker aufklarerischer Verab-
solutierung der Vernunft” vorgestellt, de-
ren Begrenztheit (in Glaubensfragen
sogar ,Unfdhigkeit“) er durch Humor
und Ironie mal ,beifend”, mal ,verséhn-
lich“ (14/23) einsichtig mache und zu
selbstkritischem Nachdenken befreie. Das
Kapitel: ,Die Wunder als Verweise auf
Hoheres. Oder: Die Epiphanie des Geisti-
gen im Irdischen als Anstiftung zur poeti-
schen Wiederentdeckung des Einfachen”
(35-47) befasst sich mit Claudius’, gegen-
tiber zeitgendssischen Erkldrungsversu-
chen reformatorisch-biblisch orientier-
tem, Verstdndnis der biblischen Wunder
hinsichtlich deren Bedeutung fiir die Ver-
kiindigung Jesu, vermittelt in ,eine[r]
héchst origindre[n] narrativ-poetische[n]
Theologie” (37), die sich wiederholt auch
der Textgattung Parabel bediene. — Im
Kapitel ,Die Begeisterung fiir die Schop-
fung als Voraussetzung der Weltflucht.
Oder: Vom Schopfungshymnus zur
Todesmeditation” (49-59) verfolgt Steiger
den inneren Zusammenhang von Freude
an der Schoplung und der Natur (in Ab-

grenzung zur aufgekldrten Physikotheolo-
gie), Verginglichkeitsbewusstsein (, Welt-
flucht”) und Auferstehungsgewissheit bei
Claudius, freilich in einer Weise zu ,Theo-
logie’ systematisiert, ndamlich in ein kon-
sekutives Verhiltnis gebracht (bes. 56),
die Claudius selbst fern liegt. — Mit einem
zweifellos gewichtigen Claudiusschen
Thema befasst sich das Kapitel ,Der Tod
als Freund. Oder: Die Aufklarung als Ball-
haus des Totentanzes” (61-98); hier arbei-
tet Steiger v.a. die Elemente von Claudius’
Todesverstandnis heraus, die es von auf-
klarungstheologischen und -philosophi-
schen Auffassungen unterscheiden und
die theologisch-christologisch von Luther
beeinflusst seien. (Unklar bleibt, wieso
Steiger ausgerechnet die Aufklirung in
ihrer von ihm erérterten Abkehr von der
Totentanztradition als ,Ballhaus des To-
tentanzes” bezeichnet.) — Der ,Ausblick.
Oder: Die Grenzen der Wandsbeker Auf-
kldrung bezieht sich v.a. auf Claudius’
politischen Konservatismus.

Wie in diesen Studien ein Theologe den
theologischen Gehalten und Vernetzun-
gen in Claudius’ Werk nachspiirt, ist be-
achtlich und vielfach anregend (und elo-
quent formuliert), trotz etlicher methodi-
scher wie sachlicher Einwande im einzel-
nen (z. B. gegen das Verfahren 42ff., einer
Parabel Claudius’ von 1798 einen bewuss-
ten Korrespondenzbezug zu einer Parabel
Lessings von 1778 zu unterstellen, z.B.
gegen die Behauptung, Claudius habe
,sich nicht in Form von Streitschriften o.
i. in die Kontroversen der Zeit einge-
mischt”, 35). Vor allem aber: Ist Steigers
Ansatz haltbar, Claudius in dessen Aufkld-
rungskritik als ,Aufkldrer” zu erweisen?
Oder verwischt er nicht vielmehr die Kon-
turen, indem er alles fiir epochenspezifisch
erklart, was in der Zeit der Aufklarung an
Positionen und Gegenpositionen begeg-
net! Gegen eine derartige ,Verwasserung’
der Aufklarung, die ,der Position Clau-
dius’ nicht gerecht” werde, hat sich schon
Koopmann in einem von Steiger unbe-
achteten Aufsatz gewandt, der auch Clau-
dius’ Verhiltnis zur Aufkldrung einfacher
und treffender restimiert: Es sei ,ein kriti-
sches, und was ihn [Claudius] an die Auf-
kldrung bindet, ist allein das Instrumenta-
rium der Aufklirung”, dessen Claudius
sich ,eher indirekt und (...) selbstver-
standlich” als bewusst dialektisch be-
diene.!

19 Helmut Koopmann: Matthias Claudius und die Aufklarung. In: Evangelische
Akademie Baden (Hrg.), ,Nicht umsonst auf diese Welt gesetzt...” Matthias Claudius.
Zum 250. Geburtstag des Wandsbecker Boten. (...). [Karlsruhe] 1990 (= Herrenalber

Protokolle, 81), 28-47, Zitate 43.
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Zahlreiche FuBnoten sichten viel Se-
kundarliteratur (obwohl einige relevante
fehlt), oft pauschal und gebiindelt, zuwei-
len intensiv diskutierend, teils kategorisch
abkanzelnd (z.B. 18, Fn. 5: Jemand wird
_den Quellen in keiner Weise gerecht”; die
Argumente eines Anderen sind ,bei wei-
tem nicht schlagend”, dessen Hinweise,
Claudius ,sympathisiere in den 70er Jah-
ren mit der Neologie, bringe einzelne ihrer
Elemente jedoch auch spater zur Geltung’,
und ,in seiner letzten Schrift” erweise er
sich als ,einer der Vorldufer der Erwe-
ckungsbewegung’, deformiert Steiger zu
einer ,vermeintlich neologische[n] Posi-
tion” und zur ,Entwicklung (...) vom Neo-
logie-Sympathisanten hin zum - Uber-
spitzt gesagt — Urvater der reaktionaren
Erweckungsbewegung”).

Steigers Studien enden auf Seite 102.
Weitaus mehr als die Halfte der Publika-
tion fiillen vier ,Anhange’ (103-259, z.T.
mit Einleitungen) — interessante Zutaten,
deren Claudiusbeziige jedoch nur teil-
weise evident und in ihrem Stellenwert
fiir die Studien eher peripher sind (vgl.
62, 85-89): Musius’/Schellenbergs um-
fangliche ~Publikation ,Freund Heins
Erscheinungen in Holbeins Manier” (132
S.1), Chodowieckis Totentanz-Zyklus in
Kupferstichen und Ch.E D. Schubarts
Gedicht ,Vom Tod und jungen Magdlein”;
eine hier erstmals veroffentlichte AufSe-
rung Julia Reventlows iiber Claudius’
Tod ist bezugslos beigefiigt. — Ein Namen-
register und ein Register der Bibelstellen
beschlieRen das Buch.

Marburg Reinhard Gorisch

Vonderau, Dagobert: Die Geschichte der Seel-
sorge im Bistum Fulda zwischen Sékulari-
safion (1803) und Preussenkonkordat
(1929) (= Fuldaer Studien. 10), Frank-
furt am Main (Knecht) 2001, XIV, 589
S., geb., ISBN 3-7820-0855-5.

Im Fach Pastoraltheologie ist die vor-
liegende Studie von Dagobert Vonderau
(= V.) als Dissertation an der Universitat
Regensburg entstanden. Unter diesem
fachspezifischen Aspekt ist vor allem das
gewihlte Thema zu sehen, ndmlich die
Seelsorge und ihre unterschiedlichen Trd-
ger, Zielgruppen, Tatigkeitstelder und Me-
thoden. Doch unter kirchengeschicht-
lichem Aspekt verbirgt sich hinter der Stu-
die weit mehr. V. legt eine Bistumsge-
schichte vor, wie sie fiir das Bistum
Fulda bis jetzt noch nicht existiert. Damit
steht er in einer Reihe mit dhnlichen Un-
ternehmungen fiir andere Didzesen, wie
sie in den letzten Jahren unternommen
wurden und noch werden (man denke

vor allem an die Studien zu Limburg,
Miinchen-Freising, Miinster, Paderborn
und Trier, fiir die zum Zeitrahmen des
19. und 20. Jh.s die entsprechenden
Binde bereits erschienen sind). Auch fiir
die Debatte um das katholische Milieu
liefert V. die entsprechende Illustrierung,
indem er zeigen kann, wie das Wechsel-
spiel zwischen pastoralen Initiativen der
kirchlichen Eliten und ihrer Rezeption
auf der unteren Ebene funktionierte.

Im ersten Teil seiner Studie stellt V. die
geschichtliche Entwicklung des Bistums
Fulda dar. Erst 1752 war die Fiirstabtei
Fulda zum Bistum erhoben worden. Das
kleine, agrarisch strukturierte und tber-
wiegend katholische Hochstift kam nach
der Sikularisation zundchst zu Oranien-
Nassau, von 1806-1810 als Provinz zu
Frankreich, danach zum Grofherzogtum
Frankfurt, 1816 zu Kurhessen und ge-
horte seit 1866 zu Preufen. 1829 konnte
mit Johann Adam Rieger der erste Bischof
des zur Oberrheinischen Kirchenprovinz
gehorigen neu umschriebenen Bistums
Fulda, das auch fiir die Seelsorge an den
Diaspora-Katholiken von Sachsen-Wei-
mar zustandig war, geweiht werden. V.
setzt einen Schlusspunkt seiner Untersu-
chungen mit dem Abschluss des Preufien-
konkordats (1929), das fiir Fulda eine
deutliche Anderung der Didozesangrenzen
mit sich brachte (vor allem durch den Ver-
lust Frankfurts und den Zugewinn des
katholischen Eichsfelds).

Im zweiten Teil geht es dem Autor um
die Tragergruppen der Seelsorge. Etwas
kurz geraten ist der Einstieg in diesen
Teil mit der Erorterung der Wandlungen
im Begriff von ,Seelsorge” und ,Seelsor-
ger”. Hier hatte man sich nicht nur einen
kurzen Uberblick gewiinscht, sondern
eine starkere Konkretisierung auf die Ful-
daer Verhiltnisse. Fiir den Autor stellen
die Bemerkungen iiber die aufklarerische
,Verengung des Selbstverstandnisses der
Pastoral” (63) lediglich die Uberleitung
dar zu den Tragern der Seelsorge, also
zur institutionellen Seite der Pastoral. In
diesem Abschnitt stellt V. zundchst Leben
und Werk der Bischdfe und Generalvikare
vor. Domkapitel und Klerus schliefben sich
an, mit einem Schwerpunkt auf der Aus-
bildung, der Fortbildung und dem pries-
terlichen Lebensstil. Dem Wirken der Or-
den und Kongregationen ist ein weiterer
Abschnitt gewidmet, wobei dem Autor zu
danken ist, dass er mannliche und weib-
liche Gemeinschaften gleichermafien un-
ter dem Aspekt ihrer Seelsorgstdtigkeit
darstellt. Dass allerdings innere Entwick-
lungen (etwa Gemeinschaftsleben und
Lebensform, Satzungsdiskussionen und
Mitgliederentwicklungen) nicht behan-
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delt werden, mag aul quellenmafige
Schwierigkeiten zuriickzufiihren sein,
zeigt aber eine auch an anderen Stellen
zu Tage tretende Zufdlligkeit in Auswer-
tung und Prasentation des Materials.

Den Hauptteil seiner Studie gliedert V.
nach den drei pastoralen Grundvollziigen
Leiturgia, Martyria und Diakonia, ohne
diese Einteilung jedoch im einzelnen
sichtbar zu machen. Die auch fiir Fulda
geltenden Kontexte des Katholizismus im
19. und 20. Jh. waren die Politisierung
durch das Zentrum, die Ultramontanisie-
rung ab den 1830er Jahren und speziell
die Diasporasituation, die zur Errichtung
neuer Plarreien fithrte. In sechs Themen-
bereichen arbeitet V. das Material ab, das
er mit immensem Fleil und Akribie zu-
sammengetragen hat: Gottesdienst (186—
255), Schulwesen und religiése Unterwei-
sung (255-312), Volksfrommigkeit und
religioses Brauchtum (312-389), Mission
(390-401), Caritas und soziale Frage
(401-450), Zielgruppen der Seelsorge
und ihre Organisationsformen (450-
500). Ergdnzt (517-545) wird der darstel-
lende Teil durch Karten und statistische
Beigaben (Mitarbeiter der Bischofe, Pries-
terweihen, Ordensgemeinschaften, neu-
gegriindete Seelsorgsbezirke, Stand des
Bruderschaftswesens, caritative Einrich-
tungen, Kirchen- und Kapellenbauten
sowie allgemeine Statistik). V. hat mit sei-
ner detaillierten Analyse der Seelsorge vor
Ort Neuland beschritten. Meines Wissens
gibt es bisher fiir keine Didzese einen
solchen, einigermafRen Vollstandigkeit be-
anspruchenden Uberblick tber alle As-
pekte der Pastoral. Fir jeden einzelnen
Bereich lassen sich Entwicklungslinien
herausarbeiten. Auffallend ist die zuneh-
mende Differenzierung der Seelsorge, die
sich - etwa fiir die Méinner- und
Kinderseelsorge — erst zu Beginn des 20.
Jh.s vollzieht. Traditionelle Frommigkeits-
formen, wie sie in den Wallfahrten und
Bruderschaften existierten, erfuhren eine
Belebung durch neue Spiritualitaten, wie
etwa die Herz-Jesu-Verehrung. Die Orga-
nisationsstrukturen veranderten sich, wo-
bei eine zunehmend starkere Initiative der
Bistumsleitung zu beobachten ist. Wenn
der Autor den von ihm untersuchten Zeit-
raum als ,eine Bliitezeit fiir nahezu alle
Bereiche des kirchlich-religiosen Lebens
im Bistum” (507) charakterisiert, dann
gilt diese Aussage nicht nur fiir Fulda,
sondern fiir den gesamten deutschen
Raum. Was V. selbst in den FulSnoten an-
fanghaft versucht, namlich eine Einord-
nung in die Kirchengeschichte anderer
Diozesen und Regionen, miisste fiir die
jeweiligen Aspekte und die Seelsorgsge-
schichte insgesamt noch geleistet werden.

Insgesamt ist es V. gelungen, die For-
schungen zu Entstehung und Wirksam-
keit des katholischen Milieus im 19. und
20. Jh. um eine wichtige Studie zu berei-
chern, in der er konsequent den Blick auf
die kirchlichen Eliten, auf die regionale
und lokale Umsetzung pastoraler Vorga-
ben, aber auch auf die Wirksamkeit und
Reichweite von Initiativen, die auf den
unteren  Seelsorgsebenen entstanden
sind, richtet. Wie sehr es dabei um kon-
kretes kirchliches Leben geht, zeigt die
Schwierigkeit, vor der der Autor hidufig
kapitulieren muss, den Untersuchungs-
zeitraum sauber abzugrenzen. Fiir die
Institution ,Bistum Fulda” mogen die Sa-
kularisation und das Preulien-Konkordat
Zdsuren gewesen sein; fiir die Menschen
in den Pfarreien, Vereinen, Bruderschaf-
ten und Verbanden waren sie es nicht. In
dieser Hinsicht — und das macht auch das
.Pastoraltheologische” der Studie von V.
aus — ist Seelsorge immer eine Mischung
aus traditionellen Formen und neuen
Antworten auf aktuelle gesellschaftliche
Herausforderungen, was in der Darstel-
lung legitimerweise ineinander greift.

Vallendar Joachim Schmiedl

Drige, Markus; Engelke, Erich; Metzing,
Andreas; Offerhaus, Ulrich; Schueider,
Thomas Martin; Stahl, Rolf (Hrg.): Pragma-
tisch, preufisch, protestantisch... Die Evan-
gelische Gemeinde Koblenz im Span-
nungsfeld von rheinischem Katholizis-
mus und preuBischer Kirchenpolitik
(= Schriftenreihe des Vereins fiir Rhei-
nische Kirchengeschichte 161), Bonn
(Verlag Dr. Rudolf Habelt GmbH)
2003, XII, 525 S., geb., ISBN 3-7749-
3200-X.

In jlingerer Zeit wird gelegentlich da
und dort einem historiographischen
Nachholbedarf Rechnung getragen: der
Darstellung der Geschichte der Kirche in
den deutschen Stadten des 19.Jh.s. Da-
mals sahen sich die christlichen Kirchen
angesichts des raschen Wachstums der
stadtischen Bevolkerung vor neuartige,
bis dahin ungekannte Aufgaben gestellt:
Zuwanderungsstrome, Industrialisierung,
soziale Not und diakonische Hilfe, Mitei-
nander und Widereinander der definitiv
gleichberechtigten Konfessionen in der
stadtischen Offentlichkeit, Bildung neuer
Parochien, Vereinsgriindungen; Verstad-
terung, Sakularisierung, Entchristlichung.
Erinnert sei an entsprechende Arbeiten
aus dem Rheinland: an Barbara Becker-
Jakli tiber Koln (1983 und 1988), C.H.
Peter iiber Neuld (1994), aber auch an H.
J. Belitz iiber Ludwigshafen (1981 und
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1989) und an den vom Ev. Dekanat Mainz
hg. Sammelband ,200 Jahre evangelische
Kirche in Mainz” (2002).

So wie die ehemals kurtrierische Land-
stadt Koblenz als Sitz der preufischen
Provinzialregierung i.J. 1815 zur politi-
schen Hauptstadt von ,Rheinpreufen” er-
hoben wurde, so wurde die mehrheitlich
katholische Stadt, nunmehr als ,rheini-
sches Potsdam* Sitz auch des Konsisto-
riums und des Generalsuperintendenten
der preufischen evangelischen Provin-
zialkirche, fir fast 120 Jahre (1816~
1934) — bis zur Verlegung der evangeli-
schen Kirchenbehérde nach Diisseldorf —
kirchlicher Mittelpunkt des evangelischen
Rheinlandes. Zum Jubilium der (auf
Grund der Organischen Artikel Napoleons
von 1802) i.J.1803 neugebildeten ,Evan-
gelischen Gemeine Coblenz* hat nun eine
Arbeitsgemeinschaft von 14 Historikern
und sieben Theologen eine evangelische
Kirchengeschichte der Stadt vorgelegt, die
von den Anfingen (1803) bis in die Jahre
nach 1945 und mit einem Bericht iiber die
gemeinsame Okumenische Kundgebung
vor der Florinskirche am Pfingstmontag
2002 bis in die Gegenwart reicht.

Der erste Teil des Sammelbandes um-
fasst in chronologischer Reihenfolge sie-
ben Aufsitze einschlieRlich eines pointiert
kritischen Beitrags {iber den Umbruch
von 1945 (Bernd Schoppmann, Ein Neu-
anfang? 123-142). Der umfangreiche
zweite Teil (12 Aufsitze) behandelt in
vier Abschnitten - Kirchliche Bauten
(Udo Liessem, 145-190); Gemeindliches
Leben; Koblenz als Sitz evangelischer Ver-
waltungs- und Bildungsinstitutionen; Das
Verhiltnis zu anderen Konfessionen -
zahlreiche Einzelaspekte. Der dritte Teil
schlieRlich enthilt 18 Quellenstiicke, z.T.
kommentiert, aus den Jahren 1594-2003.
Der Umfang der durchweg kompetent
ausgearbeiteten Aufsitze und der Quel-
lenstiicke ist ausgewogen, die drei Teile
des Buches ergianzen sich gut, Uberschnei-
dungen finden sich nur selten und stéren
i}i%hl. Der reiche Gesamtertrag ist erfreu-
ich.

Einzelnes: Der erste, von der Gemeinde
gewahlte reformierte Pfarrer Johannes
Justus Cuntz schloss, noch unter franzosi-
scher Herrschaft, seine kleine, mehrheit-
lich lutherische Gemeinde an eine der vier
lutherischen Konsistorialkirchen im De-
partement Rhin et Moselle an und legte
seinem fiir beide Konfessionen gemeinsa-
men evangelischen Gottesdienst in der
Stadt die damals moderne rationalistische
Schleswig-holsteinische Kirchenordnung
(1797) von J.G. Chr. Adler zugrunde.
Doch unter der preufischen Regierung
musste die Gemeinde gegen ihren erkldr-

ten Willen diese ihre Agende ebenso wie-
der preisgeben wie das Recht der Pfarrer-
wahl durch die Gemeindeglieder. Ihre
Zahl belief sich i.J.1843 auf etwa 2700
Evangelische (1857: 5400). In die folgen-
den beiden Jahrzehnte ,fiel ein enormer
Aufschwung des gemeindlichen Lebens”
und ,ein noch sehr viel ausgepragteres
Vereinsleben* (A. Meizing, S.49, vgl
hierzu die Beitrdge von J. Rath und Bar-
bara Koops). Aber auch der Aufbau von
eigenen Institutionen parallel zur katholi-
schen Kirche (Schulen, Krankenhéuser,
Verwaltung) schritt voran. Die katholi-
schen ebenso wie die evangelischen Kon-
fessionsschulen sind in Rheinland-Pfalz
bekanntlich erst i.J.1968 durch christliche
Gemeinschaftsschulen ersetzt worden
(vgl. Renate Booms, 279-296). Verstdr-
kung erfuhr das evangelische Element in
der Stadt von Anfang an durch die evan-
gelische Garnisonsgemeinde (bis 1918),
die, wie die Zivilgemeinde, fiir ihren Got-
tesdienst von Friedrich Wilhelm III. die
Florinskirche zugewiesen erhielt (1818,
seit 1845 als Eigentum; vgl. E. Engelke,
243-266). Gleichwohl blieb die katholi-
sche Kirche an Zahl und Gewicht der
evangelischen stets tiberlegen. Konfessio-
nelle Spannungen blieben nicht aus: Der
bekannte Mischehenstreit in Preufen
(1825-1837) nahm seinen Anfang in
Koblenz (T. Koops), der Kulturkampf
wurde hier besonders fiihlbar (H. Warn-
ecke), und selbst nach dem Ende der
preuRischen Monarchie dauerte hier ,ein
_Nebeneinander mit vereinzelten positi-
ven oder negativen Aufregungen” fort
(72, 84L.). Koblenz nahm aber auch einen
bemerkenswerten Anteil am Beginn der
altkatholischen Bewegung. Die Florinskir-
che stand der altkatholischen Gemeinde
von Anfang an zur regelmafBigen Mitbe-
nutzung offen (1874-1910), und noch
heute dient sie ihr gelegentlich als ,Fest-
tagskirche” (Bischof Joachim Vobbe: Kon-
sens, Synodalitat und Okumene, 339-
368). — ,Die Jahre ab 1933 markieren
zweifellos einen Tiefpunkt in der Ge-
schichte der Evangelischen Gemeinde
Koblenz* (Th. M. Schneider, 121). Nach
allseitiger begeisterter Zustimmung zum
Nationalsozialismus (1933) kam es hier
zur Spaltung der Gemeinde (1935-
1939). In der Kriegszeit hielt Pfarrer Wil-
helm Winterberg die Stellung,” der sich
durch Riickbesinnung auf das Zentrum
des christlichen Glaubens von den Verir-
rungen des Zeitgeistes befreien konnte”
(122, vgl. auch 463-468).

An diesem inhaltlich wohl gelungenen
Sammelband will nur der Doppeltitel
nicht gefallen, bei dem erst der Untertitel
den Gegenstand des Buches erkennen
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lasst. (Auch samtliche sieben Beitrage des
ersten Hauptteils sind auf dieselbe Weise
mit Doppeltiteln hochgertistet). Man mag
ja an dem kiinstlich gewdhlten Stabreim
das ,pragmatisch” und preulisch” gelten
lassen. Aber war man in Koblenz jemals
.protestantisch“? Die Gemeinde von 1803
nannte sich von Anfang an ,Evangelische
Gemeine, und noch heute bezeichnen
sich die vier Stadtgemeinden als ,evange-
lisch“, und ihre Gemeindeglieder sind
,Evangelische”. Dasselbe gilt fiir den Kir-
chenkreis und die Landeskirche. Sie ha-
ben sich zu keiner Zeit als ,protestantisch”
bezeichnet. Warum sollte das jetzt anders
sein? Einen ,Protestantenverein” hat es in
Koblenz nie gegeben, und i.J.1897 musste
man sich in Koblenz gegen eben diesen —
polemisch gebrauchten — Begriff ,protes-
tantisch” ausdriicklich zur Wehr setzen
(vgl. 440).Wenn der vorliegende Sammel-
band die Gemeinde ,zum Nachdenken
iiber die Bedeutung ihres historischen Er-
bes fiir die eigene Identitat anregen soll”
(Vorwort, S. XII), was man den Herausge-
bern wiinscht, kann der Dreiklang nur
heiBen ,Pragmatisch, preuBisch, evange-
lisch.“ Das ergébe erst, das ergibt die rich-
tige, passende und treffende Klimax, —aus
gutem Grund.

Mainz Gustav Adolf Benrath

Beckmann, Klaus: Die fremde Wurzel. Altes
Testament und Judentum in der evan-
gelischen Theologie des 19. Jh.s (= For-
schungen zur Kirchen- und Dogmenge-
schichte 85), Gottingen (Vandenhoeck
& Ruprecht), 2002, 400 S., geb., ISBN 3-
525-55193-2.

Klaus Beckmann (= B.) hat seine von
Wolfram Kinzig betreute Dissertation tiber
den Umgang evangelischer Theologie des
biirgerlichen Zeitalters mit AT und Juden-
tum zu dem Zeitpunkt vorgelegt, da an
der Bonner Universitit der Sonder-
forschungsbereich ,Judentum — Christen-
tum. Konstituierung und Differenzierung
in Antike und Gegenwart” eingerichtet
wurde. B.s vorrangig dogmengeschichtli-
che Untersuchung versteht sich jedoch
nicht primdr vor diesem Hintergrund
einer Revision evangelischer Theologie
eingedenk der Shoa, sondern sieht sich,
wiewohl ,der heutige Diskussionsrahmen
nicht génzlich ausgeblendet werden” (29)
konne, als ,Versuch einer Selbstverstandi-
gung christlicher Theologie“ (ebd.) {iber
den Umgang mit ihren alttestamentlichen
und jiidischen (und zwar zeitgendssisch
jiidischen) Wurzeln (vgl. die Auflistung
relevanter Fragehinsichten beziiglich AT
und Judentum: 28). Dies solle verhindern,

dass an die Theologie der ersten Halfte des
19. Jh.s ,ahistorisch” (28) MaRstdbe an-
gelegt werden, die erst in der Diskussion
nach 1945 gewonnen wurden. In seiner
Einleitung (13-30) betont B. daher, dass
es darum gehe, ,aus dem inneren Gefélle
der ausgewdhlten theologischen Konzep-
tionen heraus” (27) zu argumentieren.
Fiir den Hauptteil der Untersuchung
(31-311) ausgewahlt sind dann Theolo-
gen, die in Person und Werk Beriihrungen
mit der zeitgenossischen Emanzipation
der Juden aufweisen, niamlich Schleier-
macher (in einem eigenen Teil: 31-135)
und die auf ihn folgenden Nitzsch
(138-164), Neander (164-197), Strauls
(197-239), Hengstenberg (239-270) und
v. Hofmann (270-311), also mit einer
Ausnahme bewusst keine Fachalttesta-
mentler, da bei solchen ,ein einschlagiges
Interesse” (25) fiir AT und Judentum oh-
nehin vorausgesetzt werden konne.

Die mit diesen, ausdriicklich der histo-
risch-kritischen Methode verpflichteten,
Voraussetzungen unternommenen Ein-
zelanalysen fiihren zu Ergebnissen, die
unbeschadet ihres historischen Eigenwer-
tes m.E. auch eine theologische Linie bil-
den und so iiber den Tag hinaus weisende
Bedeutung fiir eine christliche Israeltheo-
logie besitzen, wie die Zusammenfassung
unter systematischen Aspekten (als
Schlussteil: 312-337) und, last not least,
der gegenwartsbezogene Ausblick (338-
349) zeigen. Die Linie dieser Ergebnisse
sei hier anhand von vier Knotenpunkten
nachgezogen:

(1) Grundlegend ist die Einsicht, dass
das Verhdlinis zu AT und Judentum ein eigen-
stiindiges Thema christlicher Theologie ist, m.
a.W. dass fiir das Christentum das Juden-
tum eine Bezugsgrofle eigener Art ist und
nicht mit den {brigen nichtchristlichen
Religionen vergleichbar. Genau hier setzt
B.s kritische Analyse der Religionstheorie
E. Schleiermachers an, denn dieser posi-
tioniere das Christentum in ,Aquidistanz”
(94) zu Judentum und paganer Religion:
Die Verabsolutierung der positiven Gestalt
der Religion (in den ,Reden”: 48f.) hebe
ebenso wie das Postulat der unableitbaren
Urbildlichkeit des Erlosers (in der ,Glau-
benslehre*: 65) jede sachhaltige Verbin-
dung des Christentums mit dem Juden-
tum auf (94), und das gesteigerte Interesse
des alten Schleiermacher an AT und
Judentum als Vorstufe des Christentums
in philologisch-historischer (81ff.) wie in
politischer Hinsicht (132) sei nur einer
zunehmenden ,Verkirchlichung” (131,
dhnlich 91) seiner Theologie nach der
Restauration zu verdanken.

(2) Demgegeniiber wird C.I. Nitzschs
Konzept einer ,testamentischen” (142),
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also altes und neues Testament umfassen-
den Religion hervorgehoben, da hier
Judentum und Christentum in der
Laeschichtliche[n] Kontinuitat” (148) der-
selben ,Erzihltradition” (ebd.) zusam-
mengeschlossen seien (die dann freilich
im ganzen wieder ungeschichtlich als
Ausdruck ewiger Wahrheiten im Sinne
paganer Philosophie verstanden sei: ebd.
mit Anm. 69). Nitzsch steht so im Unter-
schied zu Schleiermacher (153) fiir die
Einsicht in den untrennbaren Zusammen-
hang des NT mit dem AT, in dem sich die
besondere Beziehung des Christentums
zum Judentum ausdriickt. — Auf dieser
Linie wird auch die theologische Entwick-
lung des Konvertiten J.A.W. Neander ge-
sehen, der anfangs das Christentum mit
dem Platonismus konnotiert (170), bald
aber die judenchristliche Gnosis als Binde-
glied zwischen Judentum und Christen-
tum verstehen gelehrt habe (178), so
dass B. bei Neander (mit dessen Zeitge-
nossen Kling als Gewdhrsmann: 196
Anm. 310) ,einen expliziten Bruch mit
seinem eigenen platonisierenden Aus-
gang” (194) beobachten kann. — Am
grundsatzlichsten aber findet B. den un-
aufgebbaren Geschichtszusammenhang
von AT und NT in D.E Strauf' ,Leben
Jesu” von 1835 ausgesagt, da die ,streng
historische Betrachtung” (237) das NT
radikal“ (208) im Zusammenhang mit
dem AT zu verstehen zwinge. Jedoch
habe ein damit konfligierendes spekulati-
ves Interesse an der Einheit von Gott und
Mensch im Geist (202f.; 237) Straul® im
Laufe seiner Entwicklung zu einer synkre-
tistischen Privatreligion (227) gefiihrt, so
dass er etwa die von ihm 6ffentlich be-
jahte (223) politische Emanzipation der
Juden nur im Zuge einer ,Racenvermi-
schung” (227 mit StrauBzitat) durch
.planmiRiges connubium” (226), also als
Assimilation, zu denken vermag.

(3) Die Diskrepanz zwischen dem Theo-
logen StrauB und dem Politiker Strauf
fithrt auf die Bedeutung des zeitgendssischen
Judentums fiir das Christentum, worin sich
die Linie eines theologisch konstitutiven
Geschichtszusammenhangs von Christen-
tum und Judentum iiber die biblische Zeit
hinaus in die Kirchengeschichte hinein
fortsetzt. Fiir dieses Problem wird exem-
plarisch der Alttestamentler E'W. Heng-
stenberg behandelt, der zwar die Einheit
von AT und NT festhalt (245f.), aber nur
so, dass beide unmittelbar ,Buch der
Kirche” (268) seien, so dass die biblische
Prophetie und der christliche Staat Preu-
Ben unmittelbar (ohne den neulutheri-
schen Umweg iiber ein ordnungs-
theologisches ,Buch der Natur”, vgl. 249
— und daher keinesfalls blof3 restaurativ:

246f.) aufeinander bezogen werden — mit
der Folge, dass ein zeitgenossisches Ju-
dentum in diesem Konzept nicht oder
nur als eschatologisch bekehrtes Israel
vorkommt (262). Diese Bekehrung wird
dann aber, wie B. bemerkt, als Ergebnis
der kirchlichen Judenmission, nicht Folge
der erhofften Parusie Christi verstanden
(264).

(4) Damit aber fillt neben der Gegen-
warts- auch eine produktive Zukunfisbedeu-
tung des Judentums fiir das Christentum aus,
die doch die Spitze der Linie eines konsti-
tutiven Geschichtszusammenhangs beider
Religionen bilden miisste. Diese Spitze
nicht abzubrechen, bildet nach B. jeden-
falls grundsatzlich den Vorzug von J.C.K.
v. Holmanns Konzept einer ,distinkten”
(309) Heilsgeschichte als der ,besonderen
Ereigniskontinuitat” (308) des Zusam-
menhangs von Judentum und Christen-
tum. J. v. Hofmann kénne so, auch wenn
er die jiidische Ablehnung Jesu als Mes-
sias entgegen der paulinischen Rede von
Verstockung als schuldhaft verstehe
(296.311), die christliche Judenmission
problematisieren (303) und also dem zeit-
genossischen Judentum eine christlich-
theologische und in seinem politischen
Engagement wohl auch gesellschaftliche
Bedeutung zuschreiben (306). Dies
schlage sich dann v.a. in der Eschatologie
nieder, wo der alttestamentliche Verhei-
Bungsiiberschuss sich als kirchenkriti-
sche[s]” Potenzial (303) auswirke.

B.s Analysen laufen somit auf die These
eines theologisch konstitutiven, unverwechsel-
baren und unvergleichlichen Geschichtszusam-
menhanges des Christentums mit dem Juden-
tum von der atl. Zeit iiber die Gegenwart bis
zum Eschaton hinaus. Theologiegeschicht-
lich sei dieser Zusammenhang von der
Generation nach Schleiermacher entdeckt
worden, der selbst eine dialektische
Bedeutung fiir diese Entdeckung habe
(330, ,Gesamtergebnis”). Jener Zusam-
menhang driickt sich in der Einsicht in
die Einheit von AT und NT im biblischen
Kanon aus, die freilich, wie das Negativ-
beispiel Straul’ und Hengstenbergs zeigte,
auch dem nachbiblischen Judentum eine
produktive theologische Bedeutung bei-
messen muss; und diese benennt B. in
seinem Schlussteil immer wieder als eine
vom Judentum ausgehende Kritik am
kirchlichen ,status quo* (325.328.336
u. 0.).

Wie ist diese These einzuschdtzen? Es
scheint, dass damit die ,fortdauernde kon-
stitutive Bedeutung” des Judentums fiir
die Kirche (325) ihrer Stofrichtung nach
als vorwiegend kritische akzentuiert wird;
dass das Judentum zum Stachel im Fleisch
des Christentums wird, der jede vermeint-
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liche Beruhigung christlicher Kirchlich-
keit bei ihr selbst heilsam aufriittelt. So
ist wohl auch die zunéchst nicht ganz
klare methodische Pramisse zu verstehen,
dass christliche Theologie ,[e]rst nach ei-
ner solchen Selbstbesinnung” (29) den
Dialog ,mit jiidischen Partnern” (ebd.)
fithren koénne, zugleich aber ,bereits in
der Phase der internen christlich-theologi-
schen Selbstkldrung die Koexistenz des
jidischen Partners stets mitzubedenken*
(ebd.) habe.

In einem derartigen Verstandnis des Ju-
dentums als eines eschatologischen Kor-
rektivs zum Christentum bertihrt sich B.s
These mit den Ergebnissen des gegenwar-
tigen christlich-jiidischen Dialogs (z.B.
der 1996 erginzten rheinischen Kirchen-
ordnung). Mitunter scheint es auch, dass
B.s These vom Geschichtszusammenhang
des Christentums mit dem Judentum auf
die Einzelanalysen zuriickwirkt, wenn
z.B.v. Holmanns Konzept von Heilsge-
schichte als ausgesonderter Ereigniszu-
sammenhang, eben als die im AT begriin-
dete Erzéhltradition, aufgefasst wird: Hier
bleibt unberiicksichtigt, dass Heils-
geschichte dem argumentativen ,inneren
Gefdlle” der Konzeption v. Hofmanns
nach keine Aussonderung von Fakten,
sondern ein bestimmtes, eschatologisch
qualifiziertes Verstandnis von Geschichte
als ganzer ist, wie G. Weth dies schon
1931 gezeigt hat. Eine noch starkere Be-
folgung des Ansatzes bei einer ,theologi-
schen Selbstklarung” hatte auch die
scheinbare Doppelgesichtigkeit von theo-
logischer Wiirdigung des Judentums und
zugleich seiner politisch-sozialen Abquali-
fizierung bei StrauR und Hengstenberg
beseitigen konnen, denn Strauld hat bei
seiner, von B. gelobten, radikal geschicht-
lichen Mythenkritik ebensowenig ein im
0.g. Sinne theologisches Geschichtskon-
zept vor Augen wie Hengstenberg bei sei-
ner linearen Verrechnung von biblischer
Prophetie und preufischer Geschichte.
Auch das zweite Moment von B.s These
neben dem Geschichtskonzept, ndmlich
die besondere Bedeutung des Judentums
fiir das Christentum — im Unterschied zu
den paganen Religionen — wird man be-
sonders bei Neander (196!) anders ein-
schatzen konnen, als B. dies tut; auch
wird Schleiermachers Rede vom ,kindli-
chlen]” (37) Charakter des Judentums
gewiss vorschnell verbunden mit dessen
Abwertung als ,politisch-nomistisch (39)
bestimmt.

Im ganzen bleibt der Eindruck, dass B.s
werkimmanente Analysen mehr Poten-
zial haben, als die in Anndherung an den
Diskussionsstand des christlich-jtidischen
Dialogs formulierte Zusammenfassung er-

kennen lasst. In ihr kommt die nicht kor-
rektive, sondern konstruktive Bedeutung
des Judentums fiir die christliche Theolo-
gie zu kurz, obwohl die Analysen hierfiir
Material geboten hatten: So kann B. beim
spaten Schleiermacher und bei Neander
zeigen, dass schon die Wahrnehmung
des Judentums als Vorbereitung des Chris-
tentums, auch wenn sie aus heutiger Sicht
in der Ndhe des Substitutionsmodells liegt,
im zeitgendssischen Diskurs einen theolo-
gischen Erkenntnisgewinn bedeutet. Sol-
che Einsicht bleibt Revisionen christlicher
Theologie verschlossen, die sich mit dem
Nachweis theologischer Antijudaismen
bei den verschiedensten Autoren begnii-
gen, wie es auch gegenwartig immer wie-
der geschieht. Demgegeniiber bringt B.s
Untersuchung gerade durch ihren betont
historischen Ansatz auch einen bedeuten-
den Erkenntnisgewinn in den Prinzipien-
fragen des christlich-jiidischen Dialogs.
Dieser Zusammenhang bietet womoglich
auch eine Gelegenheit, die richtigen und
wichtigen methodischen Grundentschei-
dungen B.s — Argumentation aus dem
argumentativen ,inneren Gefélle” heraus
anstatt aufgrund von Kriterien des theo-
logischen Antijudaismus; Ausdehnung
der Quellenbasis tiber Fachalttestamentler
hinaus -, die jetzt eher thetisch dargebo-
ten werden, eingehender zu begriinden.
In jedem Fall hat B. mit seinen umsichti-
gen und gediegenen Analysen sowohl der
Dogmengeschichte als auch dem christ-
lich-jiidischen Dialog einen grofSen Dienst
erwiesen.

Bonn Henning Theifien

Samerski, Stefan (Hrg.): Wilhelm II. und die
Religion. Facetten einer Personlichkeit
und ihres Umfelds (=Forschungen zur
brandenburgischen und preuBischen
Geschichte, NE Beiheft 5), Berlin
(Duncker & Humblot) 2001, 320 S,
Abbildungen, brosch.,, ISBN 3-428-
10406-4.

Nach wie vor steht die historische For-
schung zu Wilhelm II. unter dem Bann
der Kriegsschuldfrage und der machtpoli-
tischen Bedeutung der Wirksamkeit des
letzten Deutschen Kaisers. Dies belegt ein-
dringlich der im Herbst 2001 erschienene
zweite Band der monumental angelegten
Biographie John C.G. Réhls. Wieder wird
die mentalitdtsgeschichtliche Fragestel-
lung nach den Interpretationen des Kai-
seramts in den verschiedenen Milieus der
segmentierten wilhelminischen Gesell-
schaft zuriickgestellt. Dies ist um so erkla-
rungsbedtirftiger, als sich die deutsche Ge-
sellschaft von 1888, dem Regierungsan-
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tritt des Kaisers, bis 1918 stdndig weiter
entwickelte und verdnderte. Warum hat
Deutschland auf sein machthungriges
Staatsoberhaupt wihrend einer Genera-
tion mit so wenig ernst zu nehmender
Opposition reagiert, wahrend gleichzeitig
mehrere europdische Monarchen Atten-
taten und Revolutionen zum Opfer fie-
len? Warum haben selbst Sozialdemokra-
ten und Zentrumspolitiker so wenig Fun-
damentalkritik geiibt und bei Kriegsbe-
ginn 1914 die imperialistische Politik von
Kaiser und Militdr zumindest geduldet,
wenn nicht unterstiitzt? Offenbar wirkte
wilhelm II. nach aulen auf das Gros der
Bevolkerung ganz anders als auf die Men-
schen seiner Umgebung, die oft unter sei-
ner schwierigen Personlichkeit litten.

Der Aspekt der Religion — nicht in kon-
fessioneller Engfithrung definiert, son-
dern auf sinnstiftende Systeme bezogen,
die den Einzelnen in seiner Lebenswelt
physisch (und metaphysisch) einordnen
— kommt in den konventionellen historio-
graphischen Untersuchungen tuber das
Kaiserreich zu kurz, Th. Nipperdey kann
als besondere Ausnahme gelten. Untersu-
chungen des religivsen Themenkreises
konnen dazu beitragen, mentalitdtsge-
schichtliche Fragen wie die eben genann-
ten zu analysieren. Ein Phdnomen wie das
Kaisertum hat eben dezidiert religidse As-
pekte und 1aBt sich nicht auf die Abstrak-
tionen des Staatsrechts und der Machtpo-
litik reduzieren. Das Kaisertum lebte von
der Akzeptanz seines religios untermauer-
ten ideologischen Fundaments, ndmlich
in einer als verwirrend erlebten und sich
standig verandernden Well Orientierung
zu stiften. Ohne mehrheitlich akzeptierte
innere Plausibilitit hétte die (Wieder-)
Einfithrung des Kaisertums 1871 nie ge-
lingen konnen.

Um so wichtiger ist es, dafl der von S.
Samerski herausgegebene Sammelband,
an dem Wissenschaltler ganz verschiede-
ner Fachrichtung mitgearbeitet haben,
den Gesamtbereich des religiosen Umfelds
des Kaisers in Einzelbeitrdgen untersucht.
Ziel des Bandes ist, zum einen das religiose
Selbstverstindnis und die Pragung (M.
Friedrich) des Kaisers durch seine Umge-
bung aufzuarbeiten, zum anderen reli-
gionspolitische MaBnahmen, die entwe-
der vom Kaiser als Staatsoberhaupt oder
als Summus Episcopus der Evangelischen
Kirche PreuRens ausgingen, zu betrach-
ten. Dabei wird deutlich, daR Wilhelm II.
gerade im Bereich der Kulturpolitik — z. B.
im Religionsunterricht (W. Eykmann)
oder im Rahmen des Kirchenbaupro-
gramms (J. Kriiger) — auf die integrie-
rende Funktion christlicher Wertevermitt-
lung setzte und versuchte, durch Ankniip-

fung an alte religios besetzte imperiale
Traditionen des Mittelalters und der An-
tike den sakralen Nimbus des Kaiseramts
zu verstirken (M. Spottel). Inwieweit
seine Versuche einer Integration der
Deutschen, die konfessionell, sozial und
landsmannschaftlich geschieden waren,
als gelungen zu bewerten ist, steht auf
einem anderen Blatt. Die Haltung des Kai-
sers in der Bewiltigung der sozialen Frage
ist ebenfalls im Blick (N. Friedrich) und
zeigt das Dilemma seiner patriarchali-
schen Losungsversuche sowie seine
Ablehnung sozialpolitischer Initiativen
kirchlicher Kreise. Ein partieller Erfolg
der kaiserlichen Bestrebungen um Inte-
gration im (gespaltenen) evangelischen
Lager (K.E. Pollmann) und beim katholi-
schen Zentrum laft sich nicht leugnen.
Die Uberlegungen zum Verhdltnis des
Kaisers zum Papsttum und zum deut-
schen Katholizismus (J. Strotz, S. Samers-
ki) belegen zwar, daR Wilhelm II. sich
mehrfach bemiihte, die negativen Folgen
des Kulturkampfes unter Bismarck zu be-
heben (mangelndes Vertrauen zur politi-
schen Leitung des evangelisch dominier-
ten preuBisch-deutschen Reiches). Daf
wilhelm II. aber immer wieder — zumin-
dest im vertrauten Kreise und im Hinter-
grund der politischen Meinungsbildung —
scharfste Kritik nicht nur an Papst Leo
XII. oder den Jesuiten tbte, wird ausge-
blendet. So scheint im Gesamttenor der
Beitrige der irrlichternde Charakter des
Kaisers, seine Sprunghaftigkeit und per-
sonliche Unzuverldssigkeit unterbewertet,
was sich allerdings insofern begriinden
14Bt, als die Autoren ja gerade versuchen,
die Aufen wirkung des Kaisers in der For-
mung der wilhelminischen Mentalitdt zu
skizzieren. Denn zweifellos hatte das Kai-
seramt, wie bereits N. Sombart Mitte der
90er Jahre herausgearbeitet hat, eine
biindelnde Funktion, da der Kaiser einzi-
ger Reprasentant des gesamten Deutsch-
lands war und Zukunftshoffnungen pri-
vater und offentlicher Art verkorperte.
Die Kaiserverehrung konnte dabei durch-
aus religios iiberhéhte Ziige annehmen (P.
Bahners).

Bedauerlich ist, daf neben den Unter-
suchungen zu Protestantismus und Ka-
tholizismus im Kaiserreich der Aspekt
des Judentums ausgeblendet werden
mufte, da der Herausgeber keinen Autor
zu diesem iiberaus bedeutsamen Thema
gefunden hat. Die ambivalente Haltung
Wilhelms II. zum Judentum ist quellen-
maRig sehr gut belegt. Einerseits hatte er
in Anlehnung an den Antisemitismus des
von ihm zeitweise protegierten A. Stoek-
ker dezidiert antijiidische wenn nicht
antisemitische Tendenzen, andererseits
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pflegte er Kontakte zu bedeutenden Ju-
den und war 1898 sogar gewillt, die zio-
nistische Bewegung Herzls zu unterstiit-
zen, wurde jedoch vom Auswartigen Amt
zuriickgehalten. Im Verlauf des 1. Welt-
kriegs verfiel Wilhelm II. immer mehr im
Rahmen seiner dualistischen Weltkonzep-
tion einer kategorischen Ablehnung des
Judentums, das er fiir die deutsche Nie-
derlage mitverantwortlich machte. In die-
ser Zwiespdltigkeit von Attitiiden und
konkreten Handlungen spiegelt Wilhelm
IL. die gebrochene Haltung des christlich
gepragten Deutschland zu seinen jiidi-
schen Biirgern.

Schade, daf8 die Autoren die Habilita-
tionsschrift des Rez.: ,Die Strahlen der
Krone. Die religiose Dimension des Kai-
sertums unter Wilhelm I1.“ nicht verwer-
ten konnten, wie auch dieser den vorlie-
genden Band erst nach Erscheinen seines
Werkes zur Kenntnis nehmen konnte.
Beide Arbeiten belegen, daR sich eine
neue Sicht des Phdanomens des Wilhelmi-
nismus anbahnt, die den Aspekt der Reli-
gion aufarbeitet und in die historiographi-
sche Analyse miteinbezieht, durch die
Zusammenarbeit von Vertretern verschie-
dener Disziplinen profitiert und auf tradi-
tionelle Engfiihrungen und Klischees ver-
zichtet.

Kassel Thomas Benner

Kaufmann, Thomas / Harry Oelke (Hrg.):
Evangelische Kirchenhistoriker im , Dritten
Reich” (= Veroffentlichungen der Wis-
senschaftlichen Gesellschalft fiir Theolo-
gie 21), Giitersloh, (Giitersloher Ver-
lagshaus), 2002, 392 S, kt. ISBN 3-
579-02673-9.

In den vergangen Jahren sind grund-
legende Arbeiten zur Geschichte der
evangelisch-theologischen Fakultiten in
der Zeit des Nationalsozialismus entstan-
den; die Erforschung der einzelnen Diszip-
linen ist dagegen noch immer ein Deside-
rat. Fiir die Kirchengeschichte liegt nun
ein Band vor, der aus Vortrigen der
Sektion ,Evangelische Kirchenhistoriker
im Dritten Reich” des 43. Historikertages
2000 hervorgegangen ist und der exemp-
larisch die institutionellen und fachlichen
Rahmenbedingungen von Kirchenhistori-
kern wihrend der Zeit des Nationalsozia-
lismus in den Blick nimmt. — Damit ist
eine Debatte angestofen, die nicht nur
mit bislang unbekanntem Archivmaterial,
neuen Perspektiven und methodischen
Zugdngen zur Wissenschaftsgeschichte je-
ner Zeit aufwarten kann, sondern auch
das Selbstverstandnis der Akteure und de-
ren Deutung der Disziplin ,Evangelische

Kirchengeschichte” als Wissenschaft er-
heblich erhellt. Im Rahm